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RESUMO

A presente pesquisa tem como objeto de estudo o Eu Sou (Ego eimi) do IV
Evangelho, pronunciado diversas vezes por Jesus na obra joanina, e seu
enraizamento na tradicdo biblica da autorrevelacdo do nome divino. O objetivo é
refletir sobre o sentido desse Eu Sou para o IV Evangelho em suas trés formas de
ocorréncia: a simples, a absoluta e a acompanhada de predicativos; além de
aprofundar quais os antecedentes veterotestamentarios que inspiraram o autor do
Evangelho nas autodeclaracbes Eu Sou de Jesus e seu paralelo com as

autoproclamacdes de YHWH, quando também pronuncia o Eu Sou. A metodologia
usada foi essencialmente a da pesquisa bibliografica. Quanto aos resultados
alcancados, aparece primeiramente que o Eu Sou de Jesus é uma formula de
revelacdo como o Eu Sou do Antigo Testamento e faz parte da tradicdo da

autorrevelacao divina que perpassa toda a Escritura. Em segundo lugar, esse Eu Sou
de Jesus encontra suas raizes na auto-apresentacdo de YHWH em Ex 3,14b, como
‘€hayeh, mas principalmente nas autoproclamacdes ’ani hd’ da literatura do Déutero-
Isaias, que ressaltam a unicidade do Deus verdadeiro. A terceira no¢ao importante
a de que esse ’‘ani hd’ da literatura profética se fortaleceu tanto que as tradicbes
rabinicas proclamavam o nome de Deus com uma versao que ressaltava
particularmente a intimidade e solidariedade entre YHWH e Israel: era o ‘ani wehd’
(Eu e Ele). Essa versao foi retomada pelo autor do IV Evangelho para mostrar a
unidade e solidariedade entre Jesus e o Pai. Em quarto lugar, o Eu sou do IV
Evangelho esta a servico da cristologia e do anuncio soteriologico que o evangelista
quis ressaltar, além de mostrar quem Jesus é em relacdo a humanidade e o que
oferece em sua missdo de enviado do Pai quando o Eu sou encontra-se unido a
varios predicados exclusivos para ele. Em ultimo lugar, para o evangelista, Jesus e
YHWH néo sdo dois deuses, mas o Pai e o Filho em plena intimidade. Assim, tudo
gue pertence ao Pai é dado ao Filho, inclusive o seu nome sagrado; por isso, ele
pode da-lo a conhecer plenamente a todos que lhe foram confiados.

Palavras-Chave: Evangelho segundo Jodo. Nome de Deus. Eu Sou.



ABSTRACT

The present research has as its object of study the | Am (Egé eimi) of the Fourth
Gospel, pronounced several times by Jesus in the Johannine work, and its roots in
the biblical tradition of the self-revelation of the divine name. The objective is to
reflect on the meaning of this | Am for the IV Gospel in its three forms of occurrence:
the simple, the absolute and the accompanied by predicatives; in addition to
deepening the Old Testament antecedents that inspired the author of the Gospel in
the self-declarations | Am of Jesus and its parallel with the self-proclamations of
YHWH, when he also pronounces the | Am. The methodology used was essentially
that of bibliographical research. As for the results achieved, it first appears that the |
Am of Jesus is a formula of revelation like the | Am of the Old Testament and is part
of the tradition of divine self-revelation that permeates all of Scripture. Secondly, this |
Am of Jesus finds its roots in the self-presentation of YHWH in Ex 3,14b, as 'éhayeh,
but mainly in the self-proclamations ‘ani hd’' of the literature of Deutero-Isaiah, which
emphasize the uniqueness of the true God . The third important notion is that this ‘ani
hd' of the prophetic literature became so strong that the rabbinical traditions
proclaimed the name of God with a version that particularly emphasized the intimacy
and solidarity between YHWH and Israel: it was the ‘ani wehd' (I and he). This
version was taken up by the author of the Fourth Gospel to show the unity and
solidarity between Jesus and the Father. Fourthly, the | am of the IV Gospel is at the
service of Christology and the soteriological proclamation that the evangelist wanted
to emphasize, in addition to showing who Jesus is in relation to humanity and what
he offers in his mission as an envoy of the Father when the | am it is joined to several
predicates unique to it. Finally, for the evangelist, Jesus and YHWH are not two gods,
but the Father and the Son in full intimacy. Thus, everything that belongs to the
Father is given to the Son, including his sacred name; so he can make it fully known
to all entrusted to him.

Key words: Gospel according to John. God's Name. | Am.
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1. INTRODUCAO

No Novo Testamento, o IV Evangelho ocupa um lugar singular, seja pela sua
natureza peculiar em relacdo aos sinéticos, ainda que nado seja totalmente alheio a
tradicdo dos mesmos; seja pelas questbes que envolvem o processo da certificacéo
da autoria, de sua composicdo, e as possiveis motivacbes que impulsionaram o
surgimento do texto; ou também pela sintonia teolégica com mais quatro textos do
Novo Testamento, os quais a tradicdo atribuiu ao mesmo autor, sendo trés cartas e
um apocalipse, ainda que esse Ultimo tenha levado mais tempo para entrar no canon
por dificuldades em atribuir sua autoria a uma figura importante para a vida crista
primitiva. Essa obra exerceu fascinio em diversos grupos e personagens historicos,
a exemplo dos padres da Igreja: Irineu de Lido, Clemente de Alexandria, Origenes e
Agostinho; também em personalidades e grupos de pensamento gnostico, como
Bardaisan, Valentino e os valentinianos'; e ndo poderia faltar a referéncia as
comunidades cristds que encontraram nesse texto os elementos essenciais para a
instrucdo dos catecumenos.

Sem duvidas, o final do IV Evangelho, sem considerar o epilogo, consegue
sintetizar bem para o leitor a mais elementar intencdo da obra para vida dos que por
ela se deixam atrair, ao lhes dizer: “Jesus fez ainda, diante de seus discipulos,
muitos outros sinais que ndo se acham escritos neste livro. Estes, porém, foram
escritos para crerdes que Jesus é o Cristo, o Filho de Deus, e para que, crendo,
tenhais vida em seu nome” (Jo 20,30-31)%. Nesses dois versiculos finais, o autor
resume o objetivo de todo seu trabalho. Sua obra consiste em apresentar Jesus a
seus leitores, fazendo aquilo que também os sinéticos empreenderam como tarefa
primordial, responder a uma pergunta importante para judeus, pagaos em processo
de conversdo e comunidades cristds ainda em maturacéo da propria experiéncia de
intimidade com o galileu que foi crucificado, mas que é anunciado pelos seus
seguidores como ressuscitado: quem é Jesus?

Esse objetivo do Evangelho, sendo a boa noticia para todos os que tiverem
acesso a ele, encontra-se expresso na afirmacao cristologica de Jo 20,31 e revela a

maturidade de fé a qual chegaram o redator do texto e boa parte da comunidade do

! poDD (2003, p. 137-158) dedica o capitulo V da primeira parte de sua obra “A Interpretacdo do
Quarto Evangelho”, para tratar dessa questdo gndstica que parecia ser uma realidade bem presente
no tempo em que o Evangelho foi escrito.
2 BIBLIA de Jerusalém; p. 1894. As citacdes biblicas dessa dissertacdo, sem que seja dada outra
indicacéo, foram tomadas de Biblia de Jerusalém, edi¢cao de 2008.
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discipulo amado: “para crerdes que Jesus é o Cristo, o Filho de Deus”. Aqui se
harmoniza e se afirma o carater dual da pessoa de Jesus, sendo homem e Deus,
que ja foi anunciado desde o prélogo: “e o Verbo se fez carne e habitou entre nds; e
nés vimos sua gloria, gléria que ele tem junto ao Pai como Filho Unico, cheio de
graca e verdade” (Jo 1,14). O que se percebe com essas afirmacdes que marcam o
comeco e o fim do Evangelho, como se fossem a moldura de um belo quadro, é que
toda a obra esta direcionada para o desenvolvimento de uma sélida cristologia do
anancio, mostrando que ndo ha contradicio em crer no Deus de Israel e no
messianismo divino de Jesus de Nazaré. Esse Jesus é o Filho no qual o Pai imprime
o poder de seu nome divino e pelo qual revela, por meio de suas palavras e agdes
dirigidas a humanidade, estar em plena unidade, sem que iSsoO constituisse ameaca
a fé monoteista.

E justamente por isso que se percebe, no IV Evangelho, a forte centralidade
cristolégica e soteriolégica que o coloca em sintonia com a tradicdo biblica
veterotestamentaria da autorrevelacdo de Deus, entrelagcando suas raizes agora
com as do Novo Testamento na pessoa de Jesus e sua autorrevelagdo como Verbo
divino encarnado na histéria humana. Por isso, a autocomunicacdo pessoal de
YHWH com os israelitas, a revelacdo de seu nome sagrado, as promessas de
salvacédo e a afirmacdo de que s6 ha um Deus que pode realizar as expectativas de
vida da humanidade, encontram sua plena realizacdo na pessoa e nas acoes de
Jesus, Filho do homem e Filho de Deus. Nao € por acaso que certas palavras do
vocabulario joanino exibem grande profundidade teolOgica, pois aparecem com
constancia para ajudar o leitor a perceber o sentido do tema da revelacdo para o
Evangelho, tais como os verbos: manifestar, conhecer, testemunhar, crer; além de
substantivos relevantes: palavra, verdade, testemunho, testemunha, luz, gloria, sinal,
nome.

N&o é por acaso que o evangelista deu énfase a autorrevelacdo de Jesus
com a férmula “Eu Sou”. Essa expressdo usada no Evangelho joanino expressa

tanto a cristologia funcional (a pessoa de Jesus em relacdo a salvacdo do homem),
como a essencial (a pessoa de Jesus em sua relacdo unica com o Pai). Por isso, o
estudo do tema teologico do “Eu Sou” do IV Evangelho e seu enraizamento na
tradicdo biblica do nome divino € importante na medida em que faz compreender

gue a vinda de Jesus na histéria humana é um acontecimento decisivo e definitivo
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em triplo tom: revelatério, soterioldgico e escatologico. Nesse “Eu Sou” e em seus
atributos estdo condensados simultaneamente a for¢ca da cristologia e o anuncio
soterioldgico que costuram as outras tematicas de todo o texto evangélico.

Outra justificativa importante para o desenvolvimento dessa pesquisa esta
no fato de serem escassos o0s trabalhos académicos dedicados ao tema da
autorrrevelacdo de Jesus com o foco na sentenga “Eu Sou” (Egé Eimi) do IV
Evangelho e seu lugar na tradicdo biblica do nome divino. O que ainda se encontra é
alguma referéncia a autorrevelacdo de Jesus como tépico ou explanagdo genérica
em algum artigo, dissertacdo ou tese. Também ndo se encontram obras dedicadas
exclusivamente ao assunto, mas apenas um discorrer sobre ele em comentarios ao
Evangelho, sendo geralmente um fragmento trabalhado pelos exegetas frente as
varias nuances da teologia joanina.

Essa pesquisa ainda se justifica quanto a sua pertinéncia para a vida crista,
pois refletir sobre esse “Eu Sou” (Egé Eimi) do IV Evangelho, oferece elementos
teologicos e exegéticos que possibilitam uma coerente hermenéutica de realidades
gue afetaram e ainda afetam os cristaos:

- Internamente, a instabilidade da fé, pela falta de clareza catequética e
cristolégica de quem € este Jesus apresentado pelo IV Evangelho, gerando a
criacdo pessoal de falsos perfis ao tentar adequa-lo a percepcdo de cada cristdo
para satisfazer, assim, anseios individuais.

- Externamente, quando se percebe a critica contemporanea contraria ao
cristianismo e a negacao de seu valor social, visto em sua fé e em seu modus
vivendi como estranho e deslocado da atualidade, incompativel com os moldes da
sociedade e, por isso, em constante tensdo com seus diversos grupos e
representantes.

E considerando tudo isso que uma hermenéutica da autorrevelacdo de
Jesus no IV Evangelho e da experiéncia de fé da comunidade joanina pode ajudar o
cristdo de hoje a tomar consciéncia de si mesmo, alcancar uma fé madura e
despertar para o exercicio corajoso de seu papel no mundo: testemunhar o Verbo
eterno que se deixou ver e ouvir quando proclamou seu “Eu Sou” na existéncia
humana, pois se fez carne em nés e para nés.

A metodologia usada para construir a reflexdo é a da pesquisa bibliografica,

produzida com o uso do método histérico critico para analisar textos biblicos do
10



Antigo e do Novo Testamento que tratam do “Eu Sou” na tradicdo biblica da
autorrevelacdo do nome divino, analisando e cruzando os estudos de varios
exegetas que se dedicaram as reflexfes sobre o IV Evangelho e que possibilitaram
a redacao dessa dissertacéo.

Alguns desses autores e certas obras podem ser considerados como bases
para o desenvolvimento do tema. Tratando do “Eu Sou” no contexto do Antigo
Testamento foram importantes os seguintes nomes e textos: T. ROmer e sua obra A
origem de Javé, que procurou fazer uma reflex&o histérico-critica de como o culto a
YHWH se firmou entre os israelitas a partir da compreensao das origens de seu
nome divino; outra obra importante € a de T. N. D. Mettinger, O significado e a
mensagem dos nomes de Deus na Biblia, dando atencdo especialmente a tradicéo
do nome divino para a fé israelita. Contudo, o texto mais importante dessa parte € o
de C. H. Williams, com a obra Eu sou Ele: a interpretagdo do ’ani hii’ na literatura
judaica e crista primitiva®, destacando que, na expresséo ‘ani hi’, traduzida como
“Eu Sou” e tomada como nome divino na poesia déutero-isaiana, esta uma clara
formula de revelacdo do Antigo Testamento, proclamando a unicidade do Deus
verdadeiro para o monoteismo israelita e servindo de base para o “Eu Sou” do IV
Evangelho.

Ja para o desenvolvimento do tema do “Eu Sou” no Novo Testamento,
destacam-se: C. H. Dodd com sua obra A interpretacdo do Quarto Evangelho,
considerada uma das obras classicas sobre o estudo desse texto joanino e rico em
reflexdes sobre o ambiente de composicdo do texto, além de dedicar uma parte
consideravel de seu estudo as ideias mestras do Evangelho; também J. O. Tufi-
Vancells com a obra O testemunho do Evangelho de Jodo que consiste em uma
introducédo ao estudo do IV evangelho e faz uso intenso do método historico-critico
para tratar diversas questdes historicas, exegéticas, literarias e teoldgicas. Na parte
dos comentarios ao Evangelho segundo Jodo, trés autores sdo constantemente
citados nessa pesquisa: R. Brown, J. Beutler e C. Malzoni. Cada um desses trés
comentéarios dedica uma parte inicial para as questdes historico-redacionais mais
importantes do IV Evangelho, com riqueza de informacdes, e se empenham em

analises exegéticas minuciosas de todo o corpo da Obra, comentando todos o0s

® WILLIANS, C. H. | am He: the Interpretation of ’Ani H{’ in Jewish and Early Christian Literature.
Tabingen: Mohr Siebeck, 2000.

11



capitulos e destacando os versiculos mais elementares em suas questdes literarias
e teoldgicas. De maneira especial, R. Brown reserva o apéndice 1V, do | volume, de
seu comentério ao Evangelho de Jodo para tratar especialmente sobre o “Eu Sou”
(Ego Eimi).

Considerando tudo que ja foi dito, o que se propde fazer nessa pesquisa €
trazer mais reflexdes sobre o aspecto central do texto que estd na autorrevelacdo de
Jesus, principalmente quando ele pronuncia o “Eu Sou”, situando-a na tradicdo da
autorrevelacdo do nome divino que perpassa toda a Escritura. O ponto focal para
tratar esse tema é a expressdo “"Eu Sou” (Ego Eimi), em sentido absoluto, refletida
em paralelo com as expressoes hebraicas ‘éhayeh (Ex 3,14b), ‘ani hG’ (da poesia
déutero-isaiana) e ’‘ani wehu’ (variante liturgica da tradicdo judaica tanaitica para o
‘ani ha’), usadas para o “Eu Sou” do Antigo Testamento quando trata da revelacao

do nome divino; como também o “Eu Sou” com varios predicativos de autodeclaracéo
(pao vivo; porta; bom pastor; caminho, verdade, vida; luz; videira; ressureicao) para
mostrar o carater divino de Jesus como Verbo eterno do Pai e encarnado na
realidade humana.

O caminho sistematico foi organizado em duas partes: a autorrevelacédo de
YHWH no Antigo Testamento, como figura das promessas salvificas, e a
autorrevelacdo do Verbo encarnado, na perspectiva da realizacdo dessas
promessas. Esse esquema busca a fidelidade ao movimento de dialogo com o
Antigo Testamento que aparece no proprio IV Evangelho, dependendo do esquema
figura e realizacdo, amplamente usado em todo o Novo Testamento, segundo o qual
o Cristo leva a realizacéo o que a tradicdo veterotestamentaria indica em figura.

Cada uma dessas partes tem suas subdivisdes. Na primeira parte, de inicio,
sera apresentada a pluralidade das palavras hebraicas e gregas que fazem parte do
campo semantico que trata da autorrevelacdo divina no Antigo e no Novo
Testamento. Em seguida, sera tratada a autorrevelacdo de YHWH com foco nas
narrativas do Exodo, mostrando que o Deus que se revela nominalmente a Moisés e
ao povo de Israel (Ex 3,14-15), € 0 mesmo que elege esse povo como seu, torna seu
nome conhecido entre as nagdes pelos grandes atos salvificos em beneficio de seu
povo amado e estabelece com ele uma alianca para ser reconhecido e proclamado
como o Unico e verdadeiro Deus. Na sequéncia, serdo apresentadas as expressoes

da fé monoteista que podem ser percebidas nas narrativas do Exodo. Por fim, sera
12



trata a revelacdo do nome divino para os israelitas, principalmente no tocante ao
sentido que o “Eu Sou” assumiu na literatura veterotestamentéria, seja tomando o
texto de Ex 3,14, no qual aparece a expressao ‘€hayeh ’dSer ’éhayeh dirigida a
Moisés, sobre a qual se apoia o tetragrama divino; seja na nocao do $Sem
hammeépdras, assumido pela fé israelita como realidade de extrema santidade e
carater impronunciavel do nome sagrado; até chegar nas formas especiais desse
nome divino, ‘dni hG’ e ‘ani wehu’, que aparecem no Dé&utero-Isaias e tradi¢cdes
judaicas, traduzidas para o grego com o termo Ego6 Eimi (Eu Sou) e retomadas pelo
autor do IV Evangelho para a autorrevelacao de Jesus.

Na segunda parte, serdo trabalhadas as varias funcdes literarias que o “Eu

Sou” possui, principalmente como formula de revelagcéo, além de como € usado para
Jesus nos sinodticos e no IV Evangelho. Na sequéncia, sera aprofundado o sentido
desse “Eu Sou” para o desenvolvimento da cristologia do IV Evangelho, ressaltando
o carater de autoapresentacdo solene de Jesus em Jo 4,26; 6,20 e 18,5.8, como

também sua autorrevelacdo divina direta ao reivindicar para si 0 “Eu Sou” absoluto

em Jo 8,24.28.58 e 13,19. Em seguida, o foco sera apresentar o “Eu Sou” de Jesus
ligado a autodeclaracdes predicativas que usam mudiltiplas imagens metaforicas e
poéticas para desenvolver o tema da soteriologia no Evangelho. Para finalizar, vira
uma breve reflexdo sobre qual foi o nome divino que Jesus deu a conhecer a seus
discipulos.

Para iniciar esse longo plano de reflexdo sobre o “Eu Sou” que Jesus
pronuncia repetidamente no IV Evangelho e tudo o que ele implica para o tema da
autorrevelacdo do nome divino, faz-se necessario buscar seu sentido nas raizes da
tradicdo da autorrevelacdo do nome divino na literatura do Antigo Testamento,
percebendo como a manifestacdo de YHWH foi acolhida e refletida pelos israelitas
no horizonte das promessas e acbes salvificas de um Deus essencialmente

autocomunicativo.
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2. A AUTORREVELACAO DE YHWH NO ANTIGO TESTAMENTO: FIGURA DE
PROMESSAS SALVIFICAS

O primeiro empreendimento dessa pesquisa, direcionada ao
aprofundamento da importancia do “Eu Sou” (Egé eimi) do IV Evangelho e seu
enraizamento na tradicdo biblica da autorrevelacdo do nome divino, para mostrar
Jesus em sua revelagao pessoal, consiste em fazer um movimento de recuo para o
Antigo Testamento e perceber qual € a importancia da autorrevelacao divina para o
povo de Israel”,

E pensando na iniciativa comunicativa de Deus para com a humanidade,
expressdo da gratuidade de seu amor, e no seu constante mostrar-se ao homem
como sendo a fonte, o fundamento e o sentido de sua existéncia que se pode falar
de uma tradicdo da autorrevelacdo de YHWH e do nome divino no Antigo
Testamento. Na verdade, essa tradicdo percorre toda a Sagrada Escritura, de ponta
a ponta, mas, na perspectiva cristd, s6 com Jesus vai atingir sua plenitude
inequivoca (Jo 14,8-11).

Assim, ver e ouvir a autorrevelacdo divina € experimentar suas obras, isso
porque a manifestacdo de Deus e a salvacdo que ele realiza ndo sdo coisas
distintas, mas uma mesma realidade: Deus se autorrevela salvando. Jesus tem essa
clareza e a torna evidente para os que dele se aproximam.

O objetivo deste capitulo é justamente refletir sobre essa tradicdo da
autorrevelacdo de YHWH e do nome divino no Antigo Testamento, como base e
figura® de promessas salvificas que, em Jesus, o pleno revelador do Pai no IV

Evangelho, alcancardo seu apice e conclusao®.

* Para situar o povo em sua relacdo com YHWH serédo usadas as expressdes “hebreus”, “israelitas”
ou “povo de Israel”. Essas duas Ultimas terdo uso mais recorrente nessa pesquisa, principalmente por
serem expressdes usadas para marcar a pertenca desse povo a YHWH, com o qual estabelece um
vinculo estreito e reconhece ter sido salvo pela sua manifestacéo autorreveladora e operosa.

® A palavra “figura” esta sendo usada aqui com o sentido de principio typoldgico, segundo o qual a
“historia é unificada por um plano sabio e soberano, tanto que as partes mais antigas séo projetadas
para corresponder as partes mais novas e apontar para elas” (BAELE, 2013, p. 131). A leitura
tipolégica da Escritura j4 é em si uma hermenéutica e, por isso, a exegese moderna preferiu usar
mais a noc¢do de releitura, para indicar que a literatura neotestamentéria releu o Antigo Testamento
em sentido cristoldgico e fez tudo convergir para 0 evento Jesus: acontecimentos, promessas e até
Earalelos com as histdrias de personagens importantes da literatura veterotesamentéria.

Beale (2013), no capitulo 3 de sua obra, ao apresentar 0s cinco pressupostos teoldgicos que os
autores biblicos usaram para fazer a ponte do AT com o NT, deixa claro que gragas a esses
pressupostos “o AT inteiro foi reconhecido como anunciador da era escatolégica da nova alianga,
tanto pelas profecias diretas quanto pela prefiguragéo profética indireta da historia de Israel” (p. 132).
O quinto pressuposto é particularmente importante para falar sobre uma relagcao entre AT e NT no
horizonte da promessa e do cumprimento, ja que se entendia que “a histéria do AT continha modelos
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O caminho a ser trilhado é longo. E preciso aprofundar o campo semantico
da revelagéo, tanto em hebraico quanto em grego, compreendendo que o Antigo
Testamento usa vérias palavras para apresentar a tradicdo da autorrevelacao de
Deus, principalmente, para indicar suas acOes salvificas. Tais palavras sao
constantemente tomadas nas narrativas do Exodo, nos discursos do Deuterondémio e
nos textos proféticos.

Num segundo momento, faz-se necessario desenvolver a importancia da
tradicdo da autorrevelacdo do Deus de Israel nas narrativas do Exodo, onde se vai
contando a histéria do encontro entre YHWH e os israelitas. Na narrativa que a
tradicio do Exodo apresenta, coloca-se em perspectiva um grupo de escravos
resgatado por um Deus que se relaciona de maneira extremamente pessoal e
dinamicamente salvadora.

Em seguida, partindo das expressdes do monoteismo presente nos textos
que tratam da experiéncia do Exodo, é possivel ver que os israelitas compreendem
gue sO podem se reconhecer como povo em relacdo aquele que se mostrou como
seu Deus, seja por palavras ou por acdes prodigiosas. E diante do reconhecimento
da soberania de YHWH sobre todas as coisas e nacfes que os israelitas ndo podem
aceitar nenhum outro Deus como o unico e verdadeiro “Eu Sou”.

Por fim, feito esse percurso reflexivo € possivel chegar a centralidade da
revelacdo do nome divino como a expressao mais perfeita da autorrevelacéo verbal
de Deus em um tom profundamente pessoal. Aqui se pode desenvolver o sentido
desse "Eu Sou” divino no Antigo Testamento, acolhido por Israel em mais alto grau
de sacralidade e ndo como mera identificacdo de Deus; como também se torna
possivel compreender o sentido desse Nome divino no periodo exilico,
principalmente na literatura do Déutero-Isaias que o proclama como ’‘ani hd’, sendo
uma clara férmula de revelacdo que deixou suas marcas no “Eu Sou” (Egé eimi) de

Jesus.

historicos que prenunciavam o periodo do eschaton” (p. 132). Segundo esse pressuposto “as partes
mais recentes da histdria biblica funcionam como contexto mais amplo para interpretar as partes mais
antigas, porque todas tém o mesmo divino e supremo autor, que inspira os diversos autores
humanos. Uma deducdo dessa premissa € que Cristo e sua gléria, como centro dos ultimos dias e
propésito da histéria salvifica, sdo a chave para interpretacéo das partes mais antigas do AT e suas
promessas” (p. 81). Baele ainda aponta que “a ampla perspectiva historico-salvifica desses
pressupostos foi o quadro dominante do pensamento de Jesus e seus seguidores, e serve como guia
heuristico sempre presente para o AT. A matriz dessas cinco perspectivas, sobretudo as ultimas
quatro, é a lente através da qual os autores do NT interpretaram as passagens do AT” (p. 132).
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2.1 CAMPO SEMANTICO DA AUTORREVELACAO DIVINA NO ANTIGO
TESTAMENTO

Para desenvolver o tema da autorrevelacdo divina para Israel € preciso
comecgar pela compreensdo de que a revelacdo, em seu campo semantico
especifico, aparece, nos escritos veterotestamentarios, ligada as acdes salvificas de
Deus.

Partindo da nocao primaria de revelacao, no sentido biblico e teolégico, o
gue se entende por essa palavra € a automanifestacdo e a autocomunicacao do
divino ao homem. Mckenzie indica que a revelacdo no sentido biblico deve ir além
da definicdo teologica comum que enxerga apenas um discurso divino que afirma
uma proposi¢cdo, pois ‘o homem considera o divino como algo misterioso
relativamente a experiéncia normal, e a manifestacdo do divino deve ser um evento
extraordinario” (MCKENZIE, 1983, p. 726). Ja a partir do Vocabulario de teologia
biblica (RIGAUX; GRELOT, 1977, p. 899) ao tratar o verbete revelacdo, fica claro

que:

A religido da Biblia estd baseada numa revelacao historica; tal fato a
classifica & parte em meio as religides. Algumas delas ndo recorrem
de modo algum a revelacéo: o budismo tem como ponto de partida a
iluminacéo inteiramente humana de um sabio. Outras apresentam
seu contetddo como uma revelacdo celeste, mas atribuindo sua
transmissdo a um fundador legendario ou mitico, como Hermes
Trismegisto no caso da gnose hermética. Na Biblia, ao contréario, a
revelacdo € um fato historicamente perceptivel: seus intermediarios
sdo conhecidos, e suas palavras estdo conservadas, seja
diretamente, seja numa tradicao sélida.

Ja Packer (2006, p. 1162) considera que existe uma base clara para se
compreender a autorrevelacdo de Deus no Antigo Testamento, em sentido mais
profundo, como sendo quase uma necessidade que Ele tem de se dar aos homens,
elevando sua revelacdo a outro nivel de experiéncia se comparada as demais
expressoes religiosas, partindo de dois pontos focais fundamentais: os propdsitos de
Deus e sua Pessoa. Esses dois pilares da autorrevelacdo de YHWH s&o assim

sintetizados:

Por um lado, Deus informa os homens a respeito de si mesmo —
guem ¢€ ele, o que ele tem feito, 0 que esta fazendo, o que fara, e o
gue requer que os homens facam. Assim é que o Senhor tomou No€,
Abrado e Moisés, aceitando-os em relacdo de confianca, informando-
0s sobre o que havia planejado e qual era a participacdo dos

16



mesmos nesse plano (Gn 6,13-21; 12,1s.; 15,13-21; 17,15-21,
18,17s.; Ex 3,7-22). Outrossim, Deus declarou a Israel as leis e
promessas de sua alianga (Ex 20 — 27; Dt 4,13s.; 28; Sl 78,5s.;
147,19). Ele desvendou seus propésitos aos profetas (Am 3,7). [...]
Por outro lado, quando Deus envia sua palavra aos homens, ele
também os confronta consigo mesmo. A Biblia ndo concebe a
revelacio como uma simples transmissdo de informacéao,
divinamente garantida, mas antes, como a vinda pessoal de Deus
aos individuos, para tornar-se conhecido deles (cf. Gn 35,7; Ex 6,3;
Nm 12,6-8; Gl 1,15s) (PACKER, 2006, p. 1162).

Aprofundando a noc¢éo basica de revelagéo, é possivel afirmar que a Biblia
trata dessa questdo em estreita dependéncia com a referéncia ao Deus criador que
desvenda, ativamente, seu poder, sua natureza, vontade, seus caminhos e planos —
seu ser mais intimo — para que os homens possam conhecé-lo como seu agente
salvifico. Ele faz isso de maneiras criativas que vao aparecendo nas Escrituras com
vocabularios diversos, abrangendo um arco de referéncias e de noc¢des analdgicas
gue dao os seguintes sentidos ao que € revelado: esclarecimento de coisas
obscuras, trazer luz as coisas ocultas, mostrar sinais, proferir palavras, orientar
pessoas seletas para que vejam, oucam, percebam, compreendam e conhecam as
realidades desejadas por YHWH (PACKER, 2006, p. 1162).

Mckenzie (1983, p. 726), no entanto, observa que nenhuma palavra
particular ou grupo de palavras em hebraico ou grego podem ser registrados como
expressando a ideia de revelacdo, mas as palavras usadas assumem nocoes
ambiguas que envolvem diversas ideias com ela relacionadas. Na contramao dessa
afirmacéao, no Dicionario enciclopédico da Biblia, R. Lehmann (2013, p. 1165) afirma
que “ao contrario dos idolos mudos das nagdes, o Deus de Israel € vivo (Hab 2,18-
19). Sua revelacao, expressa em hebraico pelos derivados da raiz galah, é o proprio
fundamento da religiao de Israel”.

O esforco de garimpo nesse momento sera o de tentar extrair termos que
formem um campo semantico para situar a autorrevelacdo de YHWH no Antigo
Testamento, considerando essas palavras como expressdes que indicam o agir
salvifico de Deus. Também alguns termos gregos apresentados no Novo
Testamento devem ser ressaltados, pois se referem a mesma realidade, ainda que
ja associados a pessoa de Jesus. Muitas dessas palavras sdo tomadas em carater
analégico para mostrar a automanifestacdo de Deus e isso torna bem vasta a lista.
Em hebraico, destacam-se os seguintes termos: galah, hasap, yarad, yada’‘, ‘amar,

dabar, a raiz de nagad, S$ama’, ra’ah, paqad e '6t.
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Galah (STRONG, 2002, p. 200-201) é uma raiz com pluralidade de
significados e aparece 204 vezes na literatura veterotestamentéria’. Os sentidos
mais basicos para seu uso sdo: descobrir (S| 14,11; 18,16); descobrir a nudez (Gn
9,21; Ex 20,26; Lv 18,6-19; Ez 16,36-37; Na 3,5); ir para o exilio (Is 5,13; Jr 22,12;
40,1; 52,27; Ez 39,23; Ne 7,6); revelar-se, referindo-se a Deus (1Sm 2,27; 3,21; 2Sm
7,27; Is 40,5; Am 3,7). Para Davidson (2018, p. 304), em seu Léxico analitico
hebraico e caldaico, esse termo também pode assumir o sentido de “abrir 0 ouvido
de alguém, i.e., informar algo a alguém em particular”.

O termo hasap (STRONG, 2002, p. 368) é uma raiz com o significado de
despir (Jr 13,26), tirar, deixar desnudo, desnudar (S| 29,9; Is 20,4; Jr 49,10, Ez 4,7),
tirar agua (Is 30,14). Também pode ser “desvelar, descobrir, i.e., remover a
cobertura (Is 47,2)” (DAVIDSON, 2018, p. 481). No tocante a revelagao, o texto mais
importante que usa essa palavra em sentido de desnudar é o de Is 52,10: “lahweh
descobriu (hasaph) o braco santo aos olhos de todas as nacgbes, e todas as
extremidades da terra viram a salvacédo do nosso Deus”.

Tanto galah como hasap estao dentro do contexto da revelacao por darem o
sentido de “descobrir a nudez, ou os olhos (Nm 22,31), ou, ainda, para falar sobre a
manifestacdo de Deus a alguém (1Sm 3,21)” (ANDRADE, 2012, p. 14). Em geral,
essas palavras cumprem o oficio comum de expressar a ideia de “desvendar alguma
coisa oculta, para que possa ser vista e conhecida conforme é¢” (PACKER, 2006, p.
1162) e a LXX acabou por traduzir o termo galah por apokalypto.

Yarad é um verbo que aparece 389 vezes no Antigo Testamento, sendo
importante no contexto de revelacdo do Exodo. Seu significado mais comum é
descer (Gn 42,38; Ex 19,14.21.25; Dt 9,15). Em Qal, pode assumir o sentido de
“descer sobre”, referindo-se a revelacdo e mostrando a interacdo divina com a
realidade humana e seu interesse em fazer ver sua presenca no mundo e comunicar
sua vontade: Ex 3,8; 19,18-20; 33,9; 34,5; Nm 11,17.25; Is 31,4; 64,2-3; Mq 1,3.
Considerando o valor que esse verbo tem para mostrar YHWH em movimento de
inclinacéo as criaturas, percebe-se a importancia de Ex 3,8 para falar da revelacao
do Deus que desce para ser conhecido pelos homens e agir em suas vidas.

Yada‘é um verbo que aparece 954 vezes no Antigo Testamento e apresenta
pluralidade de sentidos (STRONG, 2002, p. 397-398). Seu significado basico é

" As ocorréncias das palavras hebraicas e gregas na Biblia estdo sendo tomadas do Bible Works 9.
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conhecer, saber por experiéncia (Ex 7,5; 10,2; 11,7; 14,4.18; 16,6.12; 18,11; 33,16-
17; Dt 11,2.28; 8,16; 34,10). Entrando no contexto da revelacdo, na forma de Nifal o
verbo indica: tornar conhecido, ser revelado, ser percebido (Ex 6,3; 7,17; 10,2;
18,20; 29,46; 33,12-13; 34,29; Dt 7,9; 9,3; Sl 98,2; S| 103,7; Jr 11,18; Ez 20,5.9;
35,11; Dn 8,19). Empregar essa palavra no horizonte da autorrevelacédo divina é
importante porque ela reine em si o objetivo e a consequéncia evidente da
manifestagdo de YHWH: tornar-se conhecido pessoalmente e reconhecido em seus
designios (Dt 4,32-35.39).

’Amar é o termo que corresponde ao verbo dizer, falar, declarar, proferir
(STRONG, 2002, p. 76) e, em geral, é “seguido das palavras que sao ditas”, numa
forma construta com ’é/ ou /€ antes da pessoa para ou de quem se fala (DAVIDSON,
2018, p. 169), numa forma de discurso direto (Gn 43,27; Ex 1,16; Dn 1,39; Sl
139,20). Essa palavra aparece 5384 vezes nos textos veterotestamentarios e em Qal
corresponde a dizer, responder, falar ao coracdo, pensar, prometer (Gn
1,3.6.9.11.14.20.22.24.26.28; Ex 3,3.4-7.11; Dt 7,17, 1Sm 27,1). No tocante a
revelacdo, é importante ressaltar que essa palavra é usada para Deus que fala de si
mesmo (Ex 3,14), mas também para a ordem que da para que se fale quem Ele é
(Ex 3,15).

Dabar é um verbo que tem significados semelhantes ao anterior, aparecendo
2662 vezes no Antigo Testamento e tendo o sentido de: falar, declarar, conversar
(Ex 12,24) (STRONG, 2002, p. 221-222). No Antigo Testamento, também aparece
na forma variada diber. O dabar com o sentido de falar, originalmente, representava
o colocar em ordem, relacionar (DAVDSON, 2018, p. 313), sendo associado a acao
criadora de Deus. Sua importancia maior nesse contexto é a de representar a
palavra falada por YHWH em relacdo a sua manifestacdo ao povo israelita: Dt
4,12.33.36; 5,4-5.22.24.26-27.31; 9,10; 10,2.4.18-19. Esse verbo também tem
grande peso na revelacdo divina intermediada pelos profetas em Israel. Lehmann
(2013, p. 1165) pontua que “se Deus fala aos profetas em sonhos e visdes, sua
revelacao € acima de tudo palavra (dbr) e ndo visées (r'h)”. Essa afirmacao ja
introduz o sentido do proximo termo desse campo semantico.

Nagad aparece 523 vezes no Antigo Testamento e seus significados basicos
sdo: ser facilmente notavel, contar, tornar visivel (Gn 3,11) (STRONG, 2002, p. 655-
656). Segundo Davidson (2018, p. 799) ainda pode ser traduzido por ser claro e
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manifesto, e quando acompanhado de /€ indica para quem se conta algo (Gn 12,18;
14,13; Ex 4,28; 14,5; 16,22; 19,3.9; Dt 4,13; 5,5). Outra variagdo importante da raiz
ngd € a preposicdo neged, as vezes aparecendo em forma sufixada negedi, que
pode ser traduzida por diante de, na presenca de ou a vista de (Ex 10,10; Ex 34,10).
Lehmann (2013, p. 1165) reconhece que esses termos sado significativos para o
contexto da revelacdo porque “quando Deus fala, ele se faz ver. E por isso que a
raiz mais empregada para exprimir a ideia de revelacdo é ngd, que faz referéncia a
uma comunicagao oral (Ex 20,22; Gn 15,1)".
Essa revelacdo verbal de YHWH, dirigida ao povo de Israel, exige o que
outro termo elucida como necessidade basica para a automanifestacdo divina, o
$ama“ ouvir, escutar, obedecer (STRONG, 2002, p. 1066-1067). E um verbo que
aparece 1194 vezes nos textos veterotestamentarios e seu uso pode ter varias
conotacbes. O sentido mais importante nesse contexto da revelacdo € o de
obedecer, ser obediente (Ex 15,26; Dt 4,30; 6,3-4; Jz 2,20; 2Sm 22,45; Is 1,19; Jr
3,13; 7,13; Zc 7,11). Isso se percebe bem na forma imperativa §éma‘ (Dt 6,4). Aqui
se indica que a autorrevelacdo divina ndo chega ao homem como uma informacéao
neutra, mas como uma regra imperiosa de fé e de conduta. Por isso se pode afirmar
que:
Do ponto de vista de seu contelido, a revelacdo € ao mesmo tempo
indicativa e imperativa, e sempre normativa. As manifestacbes de
Deus sempre sdo feitas no contexto de uma exigéncia que pede
confianga e obediéncia aquilo que é revelado — uma resposta que é

inteiramente determinada e controlada pelo conteddo da propria
revelacdo (PACKER, 2006, p. 1162).

Ra’ah é um verbo inevitavel para se falar da automanifestacdo divina, pois
pode ser traduzido por ver, examinar, inspecionar, perceber, considerar (STRONG,
2002, p. 943-944). Essa palavra aparece 1324 vezes no Antigo Testamento, sendo
possivel indicar também o jeito como Deus vé: contemplando, velando e tomando
conta de sua criacao (Gn 1, 4.9.10.12.18.21; Ex 2,25; 3,9; 4,31; 12,13.23; Js 8,8; J0
28,24; Sl 53,2; Os 9,10). Em outro aspecto, mas ndo menos importante, assume o
sentido de aparecer, apresentar-se, estar visivel (Ex 3,2-3; 3,16; 4,1.5; 6,3; 9,16;
20,18.22; 33,10.12-13.18; 34,10; Js 24,7; Sl 48,8; Is 6,1), com o claro sentido que o
relato de Exodo 3 faz de um Deus que se deixa ver e se apresenta pessoalmente a

seu escolhido.
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Pagad € um termo que aparece 304 vezes no Antigo Testamento e tem
significados variados, como comparecer, convocar, visitar, cuidar de, tomar conta de
(STRONG, 2002, p. 846-847). Aparece nessa lista por causa de seu uso com O
sentido de visitar, sendo usado para falar de uma acao da iniciativa de Deus (Gn
21,1; 50,24-25; Ex 3,16; 4,31; 13,19; Sl 65,10). Tomado dessa palavra esse aspecto
da autorrevelagéo divina, pode-se afirmar que a revelacdo é a visita de Deus a vida
de um povo.

‘6t é a ultima expressdo hebraica dessa lista e consiste no termo genérico
para sinal, tendo como plural ’6tét, sinais. E uma palavra importante pelo grande uso
no Pentateuco e na literatura profética (Is 7,11.14; 8,18; 19,20; 55,13,66,19; Jr
32,20-21; Ez 14,18; 20,12), mas principalmente por ser a palavra que o Novo
Testamento traduziu por séméion e tem forte significado para o IV Evangelho. Seus
outros significados séo: pressagio, simbolo, prodigio ou milagre (STRONG, 2002, p.
36). A maioria das 80 ocorréncias de ‘6t indica sinais miraculosos, principalmente
guando seguido da palavra mépét, “maravilhas”. ’6t é particularmente importante em
Exodo para falar dos sinais que Deus realizou entre os egipcios através de seu
servo Moisés (Ex 3,12; 4,8-9.17.30; 7,3; 10,1-2; 12,13; 13,9.16) (ALDEN, 1998, p.
27-28). Também em Dt 34,10-11, quando afirma que ndo houve outro como Moisés,
seja em intimidade com Deus ou como instrumento seu para realizar sinais de
salvacédo diante do povo. Tipologicamente, Moisés representa 0 que sera 0 messias
e 0s sinais que realizara. Como realizacdo, Jesus aparece no Novo Testamento
como superior a Moisés, tanto na intimidade com Deus como na realizacéo de sinais
gue legitimam a sua condicéo de pleno enviado do Pai ao mundo.

Depois desse percurso com as referéncias hebraicas, faz-se necessario
apresentar alguns termos gregos que desempenham o mesmo papel de expressar a
autorrevelacdo divina: apokalypsis, apokalypto, phanerds, epiphaneia, deiknymi,
chrematismés e séméion.

Apokalypsis é um substantivo feminino que tem o significado de
desvelamento, revelacéo e também indica o ato de tornar descoberto. E uma palavra
gue aparece 18 vezes no Novo Testamento, inclusive nomeando um livro dessa
parte da Biblia: Lc 2,32; Rm 2,5; 8,19; 16,25; 1Cor 1,7; 14,6.26; 2Cor 12,1.7; Gl 1,12;
2,2; Ef 1,17; 3,3; 2Tm 1,7; 1Pd 1,7.13; 4,13; Ap 1,1. E particularmente importante a
referéncia de Ap 1,1 que usa o termo “revelagcao” relacionado a Jesus Cristo e que
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pode ser compreendido tanto como Ele sendo o objeto da revelacdo de Deus, como
de que Ele desvela a vontade de Deus para a histéria (PRIGENT, 2020, p. 110).
Une-se a esse contexto o verbo apokalypto que tem a mesma gama de significados
de apokélypsis, e ainda pode dar o sentido de “descobrir, tirar da ocultagdo” (LOUW,;
NIDA, 2013, p. 304), como sendo uma acdo divina de comunicagdo de seus
mistérios (Mt 10,26; 11,25.27; Lc 2,35; 10,21-22; 17,30; Jo 12,38; Gl 1,16; 3,23; FI
3,5.15; 1Pd 1,5.12; 5,1). Essas palavras sdo as correspondentes gregas para o
termo hebraico galah.

O adjetivo phanerés oferece a nocdo de algo que pode ser claramente
reconhecido ou identificado, podendo ser traduzido por: aparente, manifesto,
reconhecivel, evidente, visivel (STRONG, 2002, p. 1738). Aparece 19 vezes na LXX
(Dt 29,29) e 18 vezes no Novo Testamento: Mt 12,16; Mc 3,12; 4,22; Lc 8,17; At
4,16; 7,13; 1Cor 3,13; 11,19; GI 5,19; FI 1,13; 1Jo 3,10. Também é encontrado o
verbo phaner66 uma vez na LXX (Jr 40,6, com sentido de mostrar) e 49 vezes no
Novo Testamento: Mc 16,12.14; Jo 1,31; 2,11; 3,21, 7,4; 9,13; 17,6; 21,1.14; Cl 3,4;
Hb 9,26; 1Jo 1,2; 2,19.28; 3,2.5.8; 4,9; Ap 3,18; 15,4. Essas formas e fun¢cdes sao
derivac@es da raiz phan-, que significa “aparecer” (LOUW; NIDA, 2013, p. 351).

Epiphaneia € um substantivo feminino que significa aparicdo, manifestacao.
Segundo Strong (2002, p. 1365) geralmente é “usado para referir-se a gloriosa
manifestacdo dos deuses, e esperar a sua vinda para trazer ajuda”. No Novo
Testamento, € usado para tratar da vinda de Cristo, tanto aquela que ja aconteceu e
mostra a luz da salvacdo que ele fez brilhar para a humanidade, como também
aponta para o tempo escatoldgico final. Essa palavra aparece na LXX em: 2Sm,
7,23; 2Mc 2,21; 3,24; 5,4; 12,22; Am 5,22. Ja no Novo Testamento, aparece 6 vezes:
2Ts 2,8; 1Tm 6,14; 2Tm 1,10; 4,1.8; Tt 2,13. O verbo epiphaino aparece 4 vezes e
apenas no Novo Testamento, com o sentido de mostrar, trazer a luz, aparecer,
tornar-se visivel, revelar-se (Lc 1,79; At 27,20; Tt 2,11, 3,4).

Ja as palavras deiknymi e deiknyo (STRONG, 2002, p. 1272) sao formas
verbais que significam: mostrar, expor aos olhos; fornecer evidéncias ou provas de
algo; quando seguido por héti, indica mostrar por palavras ou ensinar (Mt 16,21).
Esse verbo aparece bastante na LXX (Gn 12,1; Ex 15,25; 24,9.40; 33,5.18; Dt 3,24,
4,5.36; Sl 49,23; 78,11; Is 11,11; 30,30; Jr 45,21; Ez 11,25; Dn 10,1); ja, no Novo
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Testamento, ocorre 33 vezes (Mc 14,15; Lc 20,24; 22,12; 24,40; Jo 2,18; 5,20;
10,32; 14,18-19; 20,20; Hb 8,5; Ap 1,1; 4,1; 17,1, 21,10; 22,1.6.8).

O substantivo masculino chrematismés é igualmente importante para esse
campo semantico, pois tem o significado indicativo de “resposta divina, oraculo”
(STRONG, 2002, p. 1764). Aparece na LXX em 2Mc 2,4; 11,17; Pr 31,1; j4, no Novo
Testamento, encontra-se em Rm 11,4, introduzindo uma citagado de 1Rs 19,18: “Mas
gue Ihe responde o oraculo divino?...”. Louw e Nida (2013, p. 304) escrevem que
essa palavra é uma derivacdo do verbo chrematizo que aponta para o sentido de
“tornar conhecida uma revelagéo divina — dar a conhecer uma mensagem de Deus,
revelar uma mensagem vinda de Deus”. No Novo Testamento, suas ocorréncias
estdao em: Mt 2,12.22; Lc 2,26; At 10,22.26; Rm 7,3; Hb 8,5; 11,7; 12,25.

A ultima palavra dessa lista € bastante significativa para a literatura joanina:
séméion. E um substantivo neutro que significa: “sinal, marca, simbolo; aquilo pelo
gual uma pessoa ou coisa €é distinguido de outros e € conhecido; prodigio, portento;
uma ocorréncia incomum, que transcende o curso normal da natureza” (STRONG,
2002, p. 1653). Strong (2002, p. 1653) ainda aponta que pode representar 0S
“prodigios pelos quais Deus confirma as pessoas enviadas por ele, ou pelos quais
homens provam que a causa que est&o pleiteando é de Deus’. E a palavra que na
LXX corresponde ao termo hebraico '6f. No Novo Testamento, ocorre 77 vezes,
dentre as quais, 23 vezes no IV Evangelho (Jo 2,11.18.23; 3,2; 4,48.54;
6,2.14.26.30; 7,31; 9,16; 10,41; 11,47; 12,18.37; 20,30), 13 vezes nos Atos dos
Apéstolos, 7 vezes no Apocalipse (Ap 12,1.3; 13,13-14; 15,1; 16,14; 19,20). As
demais ocorréncias estdo em: Rm 4,11; 15,19; 1Cor 1,22; 14,22; 2Cor 12,12; 2Ts
2,9; 3,17; Hb 2,4. No IV Evangelho, o séméion é um instrumento da autorrevelacao
de Jesus, manifestando quem ele é em relacdo a YHWH, com o objetivo de gerar a
fé nos coracdes dos que veem seus prodigios e conduzir a acolhida a Ele.

Neste compilado das principais expressbées que apontam para a
autorrevelacdo salvifica de Deus na histéria de Israel, pode-se perceber que todas
as palavras hebraicas listadas, encontram nos relatos do Exodo um uso constante e

expressivo. Isso revela a importancia que o evento Exodo tem para os israelitas; seja

no conhecerem o Deus que se apresenta pessoalmente como “Eu Sou”; seja no fato

de se reconhecerem como povo que a ele pertence, desde que se manifestou e os
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libertou. Essa experiéncia de Israel com a autorrevelagéo divina no Exodo merece

um adequado desenvolvimento.

2.2 AUTORREVELACAO DE YHWH NAS NARRATIVAS DO EXODO E A
CONSTRUCAO DA IDENTIDADE DO POVO DE ISRAEL

Falar sobre uma tradicdo da autorrevelacdo de Deus para o povo de Israel
consiste em perceber que, na histéria da formacdo desse povo, com todas as
variaveis que construiram sua identidade, a relacdo com um Deus vivo, expressivo e
dialogico é um elemento fundante e fundamental. Nao seria forgoso afirmar que essa
tradicdo € a pedra fundamental para tudo que vai sendo escrito no Antigo
Testamento.

Dentre os varios textos que narram a relagcdo de Deus com seu povo e
buscam mostrar esse carater comunicativo divino, certamente as narrativas do
Exodo se destacam por mostrar como os israelitas acolheram as multiplas
manifestacbes de YHWH em sua realidade, até chegar ao ponto de nao
conseguirem dissociar a sua identidade de povo de uma total dependéncia a sua
divindade protetora.? Isso significa dizer que Israel s6 se reconhece como povo em
relacdo a YHWH.

Os israelitas vao aos poucos tomando consciéncia de que foram
encontrados por YHWH no deserto de sua histéria e, por ele, alimentados e
conduzidos, passam a ser “povo de”, “povo para” e “povo em” Deus. Ja ndo séo
mais escravos, mas uma nacéo que foi salva por um Deus extremamente superior
aos deuses de seus opressores, reconhecido por todos em seus sinais e prodigios
(Ex 14,15-31).

Para Macchi (2010, p. 215), a saida dos israelitas da terra do Egito € evento
central para a teologia veterotestamentaria e o livro do Exodo, que compila as
experiéncias desse povo com o seu Deus, pode ser qualificado como proclamacéao
de uma boa-nova de salvacdo que da sentido a fé de Israel (Ex 13,14ss): é

verdadeiramente o “Evangelho do Antigo Testamento”.

® para Rémer (2016, p. 19), a palavra Israel tem vérios significados: pode ser referéncia a uma tribo
instalada nas montanhas de Efraim; pode designar um reino com a capital na Samaria, mas que nao
incluia os territorios ao sul da Palestina, era o chamado Reino do Norte; mas ap0s a invasao assiria
que destruiu tal reino, a expressao “Israel” passou a ser um termo teoldgico para designar o conjunto
dos que veneravam o deus de Israel. O termo “israelita” assume este mesmo significado final.
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Mckenzie (1983, p. 300) reflete a importancia do que é relatado no Exodo
como sendo o grande ato salvifico de YHWH, que libertou Israel e o instituiu como
povo, fazendo-o criar uma tradicdo de identidade que foi constantemente retomada
em uma memoria perpétua, perceptivel em todo o Antigo Testamento: na celebracéo
litargica anual da Pascoa, na qual se recitava os grandes acontecimentos da saida
do Egito (HARRINGTON, 1985, p. 86); nas alusGes dos livros histéricos (Js 2,10;
24,26; Jz 6,8.13; 1Sm 4,8; 2Sm 7,23), nos varios salmos que proclamam os atos
salvificos de YHWH (SI 78,12; 105,23; 106,8; 114,1; 135,8; 136,10); mas
principalmente na tradicdo profética, que alude aos relatos do Exodo como motivo
de fé ou de infidelidade de Israel diante dos gestos salvificos de seu Deus (Is 10,26;
43,16-17;51,10; 63,11-12; Jr 2,6; 31,32; Ez 20,5-6; Os 11,1; Mq 6,4).

Nas narrativas do Exodo, a critica historica e literaria encontrou uma
construcéo redacional que aponta para varias etapas da formacéo da identidade de
Israel®: quando o povo ja estava estabelecido em Canad como reino e precisa se
diferenciar de outras nacbes e reinos, mas principalmente nos momentos mais
tensos de sua histdria, como a queda do reino do Norte sob os Assirios (722 a.C.),
provocando a dispersdo dos habitantes desse reino e misturando-os com povos
pagaos, e a destruicdo de Jerusalém seguida do exilio babilénico (587 a.C.), evento
gue marcou profundamente os israelitas e ao qual se faz larga referéncia, direta ou
indireta, em toda a literatura veterotestamentaria.

Arens (2007, p. 77), considerando essas etapas que marcam a formacéo da
identidade do povo de Israel, continua a reflexdo sobre como os israelitas
reconheceram o seu diferencial de povo entre os povos, considerando que isso sO
foi possivel quando olharam para sua histéria como uma relacdo que YHWH
possibilitou quando se autorrevelou, e tal relacao € o ndcleo a partir do qual gravita o
sentido do Exodo: “a identidade, aquilo que o distingue de outros, deve-se a prépria
histéria do grupo em questao”.

Ainda para Arens (2007, p. 77), a consciéncia da identidade prépria e da
historia do povo séo realidades inseparaveis. O que se encontra escrito nas

narrativas do Exodo é, pois, uma memoria teolégica dessa identidade e dessa

® Conferir mais detalhes sobre a critica histérica e literaria das narrativas do Exodo em: GARCIA
LOPEZ, F. O Pentateuco. Ave Maria, 2004, pp. 114-116; MACCHI, J. D. Exodo. Em: ROMER, T;
MACCHI, J. D; NIHAN, C. (Orgs). Antigo Testamento: histéria, escritura e teologia. Loyola, 2010, pp.
219-225; BOISMARD, M.-E. Exodo. Em: LEON-DUFOUR, X. (Org.). Vocabuléario de teologia
biblica. Vozes, 1977, p. 327.
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histéria de Israel, relidas a partir de sua relagdo com YHWH: Deus que se deixou
conhecer nos antepassados, nas promessas que fez, em seu nome que deu a
saber, na libertacdo que realizou e na alianca que estabeleceu (MACCHI, 2010, p.
226). Para Rémer (2016, p. 43), segundo os capitulos 3 e 6 do Exodo, “a relagdo
entre YHWH e Israel ndo existia desde sempre; ela € antes de tudo, fruto de um
encontro”.

Por isso, ndo é dificil enxergar, na teologia do Exodo, o Deus que se
autorrevela aos israelitas para guia-los na construcdo de sua identidade de povo por
ele conquistado. Os israelitas vdo sendo orientados por Deus, através de seu servo
Moisés, a crescer na consciéncia de que seu status de povo eleito por YHWH traz
consigo a missdo de proclamar a todos e em toda parte que Ele € o Unico,
verdadeiro, digno de confianca e amor, ao qual se deve cultuar.

E por considerar tudo isso que se faz necessario desenvolver uma reflexo
sobre as expressfes monoteistas que aparecem nas narrativas do Exodo, como
redacbes que apresentam a importancia da autorrevelacdo de YHWH como Deus
gue se estabeleceu como unico e exclusivo para Israel e a alianca que firmou com
esse povo em seu home, para serem testemunhas de seu poder salvador perante as
nacdes; isso sem desconsiderar que essas expressdes monoteistas sdo construcdes
literarias da teologia do periodo exilico babildnico, quando a fé no Deus Unico e
Verdadeiro foi gestada e amadurecida (Ex 3,7-20; 19,3-8; 20,1-5), mas inseridas nas

narrativas do Exodo como memoria fundante da origem de Israel.
2.3. EXPRESSOES DO MONOTEISMO NAS NARRATIVAS DO EXODO

Nas narrativas do Exodo é possivel perceber trés expressbées que apontam
para o0 monoteismo que sera fundamental para a identidade de Israel: quando Deus
se revela em intimidade com os antepassados do povo (Ex 3,6); na revelacdo do
nome divino (Ex 3,13-15), pelo qual o povo deve reconhecer e invocar YHWH; e no
decélogo (Ex 20,1-17), no qual ecoa o primeiro mandamento como a verdade mais
importante para a religido israelita e reflete a conviccao de fé que Israel adquiriu no
tempo do exilio babilénico e sintetizou em seu credo monoteista para combater os
falsos deuses e proclamar que s6 YHWH é Deus, pois so ele tem poder para salvar;

s6 ele se comunica e se relaciona com seu povo; sO ele é fiel as promessas da
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alianca que fez com seus amados. Antes de analisar esses trés textos, faz-se
necessario apontar algumas linhas gerais sobre o tema do monoteismo.

No Dicionario enciclopédico da Biblia, Bach (2013, p. 920) descreve o
monoteismo como “a crenga num deus unico e o culto a ele, excluida qualquer outra
divindade. [..] Distingue-se do henoteismo e da monolatria, que, embora
reconhecam e venerem um deus Unico, ndo negam a existéncia de outras
divindades”. Apesar disso, para Mckenzie (1983, p. 576), “em nenhum ponto da
Biblia aparece uma afirmacédo filosofica especulativa de monoteismo; da mesma
forma ndo podemos encontrar no AT o monoteismo claro do NT”.

Ja Reimer (2009, p. 56) reflete que, pela 6tica da pesquisa historica, “o
monoteismo hebraico € uma sintese teoldgico-cultural produzida pelo povo do antigo
Israel ao longo de varios séculos dentro da chamada ‘era-eixo’ entre os séculos IX e
V a.C.”. Nos relatos do Antigo Testamento, 0 monoteismo ja aparece indicado no
Deuteronémio (Dt 4,35; 5,6-22; 6,4-6), quando retoma o decélogo do Exodo (Ex
20,1-17). Também é um tema presente nos Salmos (S| 95,5; 97,7; 115), mas que
encontra, na tradicdo profética, particularmente na poesia do Déutero-Isaias, sua
representacdo mais importante (1Rs 18; Am 3,2; 5,8; 7,4; 8,9; Os 3,1; 11,1; 13,4-5;
Is 40,19-20; 41,7; 43,9-13; 44,6-20). Os profetas agem como eco divino para a
memoaria do povo da alianca e o recorda de seu compromisso de fidelidade para com
o Deus verdadeiro, combatendo o culto a outras divindades.

O amadurecimento do monoteismo em Israel vai acontecer durante os
séculos VI e V a.C., principalmente no tempo do exilio babilénico (597-538 a.C.).
Liverani (2014, p. 253) chama de “periodo axial”’, especialmente o séc. VI, por ser
um momento de reviravolta para Israel e grande parte do mundo antigo. Esse foi o
tempo da redacao de varias narrativas do Pentateuco em geral. Periodo este no qual
0 povo de Israel, novamente sob a opresséo estrangeira, precisou conviver com a
cultura e a religido dos povos mesopotamicos, sendo necessario adaptar-se e
reafirmar a sua fé no Deus dos pais.

Assim, “a manutengao e a afirmagao da fé em YHWH se tornaram expressoes
identitarias durante esse tempo” (REIMER, 2009, p. 59). E nesse cenario do exilio
gue o Déutero-lsaias vai elaborar a sintese monoteista e declarar que Israel precisa

testemunhar o Unico Deus perante as diversas nacoes:
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As minhas testemunhas sois vés — oraculo de lahweh — vOs sois 0
servo que escolhi, a fim de que saibais e creiais em mim e que
possais compreender que eu sou: antes de mim nenhum deus foi
formado e depois de mim ndo havera nenhum. Eu, eu sou lahweh, e
fora de mim ndo ha nenhum salvador. Fui eu que revelei, que salvei
e falei, nenhum outro Deus houve jamais entre vos (Is 43,10-12).

A redacdo do livro do Exodo mostra a primeira expressdo do monoteismo,
proposta nessa reflexdo, ao indicar o vinculo comunicativo que YHWH estabeleceu
jA com os antepassados de Israel desde a primeira experiéncia que tiveram com Ele
(Ex 3,6), reconhecendo-o por meio de uma relagdo de obediéncia e de culto
exclusivo. Tal experiéncia estd na base da alianca que Israel realizara com esse
Deus. Embora fosse nos primordios um Deus tribal em um mundo politeista, a
experiéncia dos patriarcas, passando pelo éxodo e se consolidando no tempo
profético, faz os israelitas atestarem e proclamarem que seu Deus € 0 Unico.

Na expressao “o Deus de teus pais”, em Ex 3,6, apresenta-se uma questao
importante, pois usa a palavra ‘elohim para identificar Deus. Essa palavra hebraica é
um substantivo plural, usual para referir-se as divindades. Poderia dar a entender
gue varios deuses interagiram com Moisés na sar¢a a uma SO voz; ou que 0S
antepassados estavam ligados a uma espécie de “legido de deuses” que se
comunicavam em unissono. A expressao ’‘elohim poderia sim indicar um
remanescente politeista, considerando que era a palavra para falar do pantedo
chefiado por ’El, o deus supremo, e das outras divindades consideradas seus filhos
e filhas ou simplesmente submissas a ele. No entanto, essa palavra tambéem é
usada em relacdo a um simples ser divino (MCKENZIE, 1983, p. 210). Mckenzie
(1983, p. 210) observa que o uso dos titulos ’El e ’eléhim refletem as crencas
panteistas do mundo semita e que 0s recursos linguisticos dos israelitas ndo eram
vastos o suficiente para expressar a compreensdo de Israel sobre o ser divino.
Assim, os israelitas absorveram e adaptaram as nocdes e linguagem dos povos
politeistas para expressar a sua propria fé em YHWH. No tocante a cena de Ex 3,1-
6, Schwantes (2016, p. 68) procura desenvolver essa questdo da expressao ‘elohim

afirmando que:

Para os autores de nosso cap. 3 e em geral para os autores biblicos,
estes ‘elohim sao Javé. Mais, simultaneamente, sdo faces diversas,
especificas de Javé, de sorte que, vez por vez, precisam ser
identificados e especificados como Javé. Ja o nosso v. 1 insiste em
ndo deixar davida: aquele monte junto ao qual Moisés pastoreia é de
ha-’elohim, é de “o Deus”. E quando a Moisés sao manifestadas a
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sacralidade do local e a identidade do ‘elohim (v. 5 e v. 6) ele ai
reconhece “o Deus” (ha-'elohim). Igualmente, desde o comeco, esta
claro para o leitor e a leitora de nossa narragdo que esse ‘elohim/
“Deus”, este ha-‘elohim/ “O Deus” é Javé”.

Em sintese, embora a expressdo ’elohim apresente marcas politeistas de
sentido, reformulados pela fé israelita em seu culto a YHWH, o contexto do didlogo
de Moisés com ’el6him consiste mais em um uso recorrente no hebraico, “mediante
o qual o plural serve para intensificar ou expandir a ideia expressa no singular.
Dessa maneira, tal plural estaria chamando a atencdo para a inexaurivel plenitude
da deidade, para a plenitude da vida que existe em Deus” (MANLEY, 2006, p. 332).

Logo em seguida se nomeia quem sao o0s pais ligados a esse ’‘elohim:
Abrado, Isaac e Jaco. As figuras que se tornaram icones sobre as quais a fé de
Israel também se apoia, pois eles sdo apresentados como 0s primeiros a reconhecer
YHWH como o Deus verdadeiro. No verbete sobre Abrado no Novo dicionario da
Biblia, Jones (2006, p. 6) refere-se a certo monoteismo embrionario que se pode
perceber na fé dele, pondo-a em contraste com o politeismo de seus ancestrais (Js

24,2). E continua afirmando que:

O Deus de Abrado, designava Javé por toda a Escritura e era o
nome pelo qual ele se revelou a Moisés (Ex 3,15). O monoteismo de
Abrado, em meio a idolatria circundante (Js 24,3), o modo pelo qual
Deus Ihe apareceu (Ex 6,3), escolheu-o (Mg 7,20), bem como a fé de
Abrado, formavam um tema constante de exortacdo e discussao
(IMc 2,52).

Este mesmo Deus de Abrado e de seus filhos € o que Israel reconhece
como seu libertador e razéo de sua identidade. Diante de sua revelacdo, sustentada
nos sinais que realizou em beneficio de seu povo, ndo pode proclamar outra coisa
gue ndo seja a soberania absoluta de YHWH e a inutilidade dos idolos mudos e
estaticos das demais nacdes (S| 115).

Mckenzie (1983, p. 7) propde que Abrado conhecia essa divindade como ‘é/
Sadday e nao como YHWH, como passou a ser conhecido e adorado por Israel, mas
nunca foi um Deus diferente. Ele “¢ um Deus da justica e retidao, que sanciona as
obrigacdes morais. E um Deus que pode se aproximar de seus adoradores, cujas
preces escuta”. Ele € um Deus proximal e que “exige confianga em suas promessas,
em seu poder, em sua vontade de manté-las”.

YHWH, ao ser apresentado no Exodo como Deus dos pais, se mostra o

Deus das promessas. Israel reconhece isso e passa entdo a proclamar, em sua
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histéria e em sua profissdo de fé, que s6 esse Deus dos pais fez promessas e as
cumpriu na vida do povo que escolheu para Ihe representar frente as nacdes; por
isso Ele é o Unico Deus (Dt 6,4).

A segunda expressdo que fortalece o monoteismo israelita é justamente o
aprofundamento da primeira: a revelagdo do Nome divino. Em Ex 3,14-15, esse
Deus dos pais tem um nome pelo qual quer ser reconhecido e invocado
perenemente. Portanto, o monoteismo de Israel se apoia em um Deus com um
Nome que indica uma realidade comunicativa, relacional, autoproclamatéria de sua
existéncia Unica e de sua agao poderosa no mundo.

A prépria resposta as questbes levantadas por Moisés sobre o que
respondera quando os israelitas perguntarem pelo nome de Deus, servira para
introduzir a proclamacao da fé de Israel para si e para o0 mundo: o “Eu sou aquele
que €”; o grande “Eu Sou” que envia Moisés (Ex 3,14); é “lahweh, o Deus de vossos
pais” (Ex 3,15).

N&o € por acaso que as férmulas monoteistas que professam a fé de Israel,
sempre comecam com a reafirmacdo desse Nome divino, como um eco dessa
revelacdo feita no Sinai. O quarto tépico deste capitulo sera dedicado
exclusivamente a compreensao e aprofundamento desse “Eu Sou”. Aqui, se pode
ressaltar alguns aspectos que marcam a forma como o monoteismo de Israel vé e
apresenta seu Deus com base no Nome que Ele mesmo pronunciou. Para Liverani
(2014, p. 255), “a enigmatica auto-apresentacdo de YHWH a Moisés faz o papel de
momento fundante para a religido javista”.

Ao mesmo tempo em que Israel vive a intimidade religiosa com esse Nome
divino, também o manifesta as outras nacfes, sempre 0 associando a uma acao
libertadora e ao cumprimento de promessas de plenitude de vida feitas aos seus
antepassados. Por isso que a expressao: “Saberdo que eu sou lahweh”, que pode
ser assumida como refrdo de exaltacdo do monoteismo hebraico, tem sua origem
nas narrativas do Exodo (Ex 7,5.17; 10,2; 14,4.18; 16,6.12), pois o Nome divino
dado a Israel sera conhecido por todos os povos nos feitos que esse Deus operou
na histéria dos israelitas, libertando-os e salvando-os da escravidao.

Esse Nome divino esta diretamente ligado ao desejo libertador de Deus para
seu povo, ao envio que faz de Moisés e a sua presenca ativa para realizar a obra

que deseja: “eu te enviarei a Farad, para fazer sair do Egito o meu povo, o0s
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israelitas. [...] Eu estarei contigo; e este sera o sinal de que eu te enviei: quando
fizeres o povo sair do Egito, vOs servireis a Deus nesta montanha” (Ex 3,10.12).

Segundo Drolet (2008, p. 178), a realidade que revela Deus como YHWH é o
projeto da saida, da libertacdo de Israel no Egito. Por isso, a compreensdo desse
nome tem seu fundamento no contexto do Exodo, ainda que depois se torne
elemento identitario do monoteismo israelita.

Assim, esse nome de Deus significa: “Eu Sou aquele que salva, [...] aquele
que liberta, aquele que faz sair, aquele que faz passar’” (DROLET, 2008, p. 178);
todos os povos reconhecerdo o sentido profundo desse nome por causa de sua
acdo. “Todo o texto é uma teofania espontédnea de Deus, que tem por objetivo
manifestar-se e anunciar o seu plano em favor dos escravos” (ANDINACH, 2010, p.
67). Quem €, entdo, esse Eu divino que fala e anuncia tantas mudancgas? A pergunta
de Moisés é coerente e precisa de uma resposta clara, que sera também a resposta
de Israel perante as nagdes para negar os idolos: “qual é o seu nome?” (Ex 3,13).

A resposta divina é dada em expressdes progressivas: “eu sou aquele que
€”; "Eu Sou” é o que envia; YHWH, o Deus dos pais (Ex 3,14-15). A etimologia
teologica dessa resposta mostra que Deus ndo se revela em um substantivo, mas
numa construcdo verbal fundada na raiz do verbo hyh, aparecendo na forma do
imperfeito, com o significado de “ser, tornar-se, advir’; Ele se apresenta de “forma
dinamica e nao estatica e inerte como um idolo” (RAVASI, 1985, p. 42).

A religido de Israel compreendeu bem isso e, para evitar que a expressao
hebraica de Ex 3,14, ‘€hayeh ’aSer '‘€hayeh, como revelacdo do nome divino, fosse
usada de forma magica como nos cultos idolatricos, evitou pronunciar esse nome e
substituiu a leitura do tetragrama YHWH para o termo ’‘adénday. Isso inclusive é
retomado em forma de mandamento no decélogo (Ex 20,7). Aqui ja se constitui outro
traco caracteristico do monoteismo israelita: a sacralidade absoluta do nome divino
impronunciavel°.

Ravasi (1985, p. 42) esclarece que o '‘éhayeh ‘aSer ‘éhayeh é o mesmo que
dizer que o verdadeiro Deus se nega a revelar a sua inacessivel esséncia. Ele ainda

desenvolve a reflexdo mostrando que a experiéncia monoteista de Israel com o

9 £ verdade que essa postura assumida por Israel contraria Ex 3,15, onde fica claro que o nome
divino foi revelado para ser invocado de geragdo em geracdo. Essa questdo sobre o nome
impronunciavel sera desenvolvida na sesséo 2.4.1.
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nome de Deus é singular porque indica muito mais o inicio de um evento historico de

intervencéo e salvagéo divina:

YHWH é, por isso, um termo abreviado que alude ao grande
encontro no Horeb e ao inicio da libertacdo. O nome de Deus, e
portanto sua realidade pessoal, ndo pode ser instrumentalizado pelo
homem para fins de interesses humanos. Entretanto, o nome YHWH
€ repleto de significado porque evoca a intervencdo de Deus na
Historia nesse momento crucial. A Moisés, que pergunta: qual é o
seu nome? Deus responde, mas sua resposta afirma que o homem
nao pode apropriar-se de YHWH ou ter controle sobre ele. Deus
estara presente em Israel com sua forca salvifica, ndo porque Israel
tenha conhecido o seu nome secreto ou as técnicas aptas para
tornd-lo servo, dependente, mas somente porque, na sua
misericordia, YHWH quis revelar a sua presenga a Israel” (RAVASI,
1985, p. 43).

Na terceira expressdo do monoteismo expresso no Exodo, esta o decalogo
(Ex 20,1-17). Essas dez palavras de YHWH assumiram para Israel o sentido de lei
basica e suprema para reger sua vida, tanto na relacdo com Deus como na relagao
com o proximo. JaA em Ex 20,1 a narrativa indica que esses mandamentos Sao as
palavras pronunciadas por Deus, dando ao que se segue o carater de discurso
divino diretamente pronunciado (LOPEZ, 2004, p. 163). Por isso, deve ser ouvido,
guardado e recordado por Israel permanentemente, mas também proclamado como
sua verdade de fé em contraste com as nacdes e seus idolos.

A primeira fala de YHWH é o sentido e a base para todas as outras, pois
mostra em uma espécie de prologo histérico a autorrevelagdo divina como
consequéncia do grande dom do Exodo que Deus ofereceu ao povo que considerou

e constituiu como seu (RAVASI, 1985, p. 107). Ele se apresenta com 0 seu home
divino “Eu Sou YHWH...”, usando a forma verbal de primeira pessoa singular do

verbo hyh (ser, estar, tornar-se), para depois se mostrar em um vinculo com Israel,
mudando a fala sobre si para um pronome possessivo de segunda pessoa: “teu
Deus”; “é um Eu que se transforma em tu, uma liberdade que se entrelaca com uma
outra liberdade” (RAVASI, 1985, p. 107).

Em Ex 20,3-7 se encontra a base para a relacdo de fé de Israel com YHWH.
O v. 3 com o primeiro mandamento é o mais importante, pois implica que 0s
israelitas devem escolher pertencer e voltar todo o coracao ao Deus que os libertou,
0 agente de sua salvacdo, e nao recorrer aos falsos deuses, pois nenhuma

divindade pode ser equiparada a Ele e a suas obras.
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Para Ravasi (1985, p. 107), “essa negacéo de todo e qualquer pantedo nao
¢ tanto uma formulagdo tedrica de monoteismo [..] E mais propriamente um
monoteismo intuitivo, acritico, ‘afetivo’ e pessoal’. Os outros deuses sao
desprezados por Israel por ndo terem qualquer significado. Eles ndo sao
considerados como munidos de poder, nem empenhados em nenhuma atividade;
por isso, YHWH néo precisa rivalizar com eles (MCKENZIE, 1983, p. 577). O
problema real esta no coracdo do homem que se deixa iludir por idolos vazios e
falsos e rejeita o Deus vivo e verdadeiro.

E por isso que, ao se tomar a forma basica das trés proibi¢des iniciais do
decalogo, “nédo ter outros deuses”, “ndo fazer imagem de Deus”, “ndo proferir o nome
de YHWH em vao”, entende-se que elas expressam o impulso que determina a
religido israelita: fazer de YHWH o Unico centro da vida de Israel. Essa é uma
exigéncia vital e inegociavel feita por Deus. Sobre isso, Schreiner (2012, p. 91)

afirma que:

Tanto quanto sabemos, no antigo Oriente ndo havia henhum deus
que tivesse reivindicado adoracdo exclusiva. Povos ou individuos
podiam cultuar, além da divindade pela qual tinham afeicdo especial,
outros deuses em carater ocasional ou permanente. No caso de
Javé, isso estava fora de cogitacdo. Ele exigia que se servisse
unicamente a ele, e a nenhum outro deus. Quando o povo ou um de
seus integrantes ousava violar essa exigéncia fundamental, ele
demonstrava zelo, ndo o0 aceitava, tinha sua ira provocada e
respondia com castigo (Ex 20,5). Portanto, ndo era coisa facil servir a
Javé (Js 24,19), que queria ser o Unico para seu povo. Essa
exigéncia fundamental se encaminhou com forca irresistivel para o
monoteismo inequivoco, enunciado, por exemplo por Déutero-lsaias
(Is 43,9-13; 44,6-8).

O primeiro mandamento de YHWH, exigindo de lIsrael “ndo ter outros
deuses”, vai encontrar no §ema’ Yisrael (Dt 6,4) uma forma mais elaborada de
monoteismo; afirmando claramente que somente YHWH é Deus (Ex 20,3 e Dt 5,7
como intuicdo; Dt 4,35 e 6,4 como afirmacao direta). Para Reimer (2009, p. 60-62),
essa € uma das trés ideias basicas que constituem a doutrina do monoteismo
israelita: juntamente com um culto anicénico (Ex 20,4; Dt 5,8) e uma adesédo a Deus
gue exige uma postura ética (Ex 20,12-17; Dt 5,16-21). Todas essas ideias ja se
encontram contempladas no decélogo.

A proibicdo de produzir imagens de divindade em Ex 20,4, tema ligado ao

primeiro mandamento, esteve fortemente representada e desenvolvida nas falas do
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Déutero-Isaias (Is 44) e pelo tratado anti-idolatrico do livro da Sabedoria (Sb 13-15).
Na mentalidade da cultura simbdlica oriental, a imagem consiste em uma realidade
figurada. No entanto, o ser de YHWH n&o pode ser reduzido a um objeto
manipulavel, nem objetivado em uma estatua, pois € “um Deus pessoa, chefe, que
peregrina com os seus fiéis” (RAVASI, 1985, p. 108). Por isso, Mckenzie (1983, p.
577) acredita que “a proibicdo das imagens pode-se explicar facilmente como
expressdo da crenca israelita no carater unico da realidade de YHWH: ele ndo era
semelhante a nada nos céus ou na terra, nem era semelhante a nenhum outro
deus”.

Diante dessa perspectiva, é possivel entender a irritacdo de Deus com o
povo diante da cena da fabricacdo do bezerro de ouro (Ex 32), pois 0 produziram e
ainda ofereceram sacrificios de comunh&o ao idolo. Segundo Ska (2018, p. 85),
essa atitude de Israel significou renegar suas origens; negar que YHWH era o unico
Deus de Israel e, consequentemente, rejeitar sua prépria identidade de ‘am YHWH,
povo de Adonay.

Por isso, a proibicdo da fabricacdo de imagens de Deus é colocada em
sintonia com o primeiro mandamento como realidade importante para 0 monoteismo
israelita, pois “a religido hebraica tem como ponto de referéncia somente a palavra
de Deus e o préximo como sinais vivos de Deus. A religido hebraica € dinamica,
pessoal e livre, ndo estatica, objetual e magica” (RAVASI, 1985, p. 109).

Ja no tocante ao tema do préximo em sua relacdo com 0 monoteismo
israelita, € possivel dizer que os primeiros trés mandamentos apontam para a
relacdo vertical com Deus, mas 0s outros sete indicam a relacdo horizontal com o
unico Deus através da relacdo com o proximo e da vida ética. Esse vinculo entre as
duas partes do decalogo pode ser descrito como um so ato de fé em YHWH, ja que
‘o ‘eu’ de Javé nédo deve ser separado do ‘tu’ do proximo, pois os dois constituem o
ponto de referéncia fundamental das obrigacdes do israelita” (LOPEZ, 2004, p. 164).

Para Drolet (2008, p. 363), quando o decalogo associa a relagcdo com Deus
e a relagdo com o préximo, “impede que tenhamos concepgdes falsas acerca de
Deus. Revelando-se como defensor do homem, o Deus do Sinai se revelou como o
Unico e o Verdadeiro Deus’.

Por isso, considerando que o amor divino estd no fundamento da Lei

proclamada no Exodo, a expressdo desse Gnico Deus que se revelou através de
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Israel como sendo “lahweh, o teu Deus” (Ex 20,1), ndo pode ser afirmada e
testemunhada caso se negligencie o amor ao préximo, listado no decdlogo em
atitudes que precisam ser assumidas no cotidiano dos encontros e relagbes
interpessoais. Viver uma vida que testemunha a fé comprometendo-se com a ética
do amor ao proximo, segundo a alianca firmada com o Unico Deus verdadeiro, € 0
compromisso que lIsrael assume ao dizer que: “tudo o que lahweh falou, nés o
faremos e observaremos” (Ex 24,7). Esse novo modo de viver, com o qual o povo se
compromete, € a bandeira que ostenta para tornar conhecido por todos o nome de
seu Deus.

Neste tépico foi possivel refletir sobre as expressées do monoteismo nas
narrativas do Exodo, focando, principalmente, na importancia do decélogo, enquanto
reflexo redacional da maturidade da fé israelita no periodo exilico; assumindo que o
unico Deus verdadeiro € o mesmo que se revelou aos antepassados de Israel; e
autoproclamou seu nome divino, pelo qual o povo deve reconhecé-lo e testemunha-
lo. Israel acolheu e tratou com extrema sacralidade esse nome divino, fazendo dele

um tesouro para sua religiosidade que se expressa ha tradicdo veterotestamentaria.
E justamente sobre o sentido do “Eu Sou” no Antigo Testamento que a préxima

sessdao ira tratar.

2.4. O SENTIDO DO “EU SOU"” PARA O ANTIGO TESTAMENTO

A revelacdo do nome divino a Israel é um dos pilares de sua constituicdo de
povo e base para sua religiosidade. Os israelitas, que guardam a memoéria da
libertacdo do Egito, revisitada nas lembrancas das oracdes cotidianas e nos ritos
celebrativos anuais, reexperimentaram o significado e a forca desse nome revelado
aos antepassados, principalmente nos momentos de novas experiéncias com a
opressao, mais intensamente com o exilio na Babilonia.

O mesmo Deus que outrora se fez conhecer como atento, sensivel, presente
na histéria de seu povo amado e ativo em seus diversos gestos de salvacao, nao
estd indiferente aos sofrimentos daqueles com os quais estabeleceu uma alianca e
dard novamente a conhecer seu nome, como lembra o Déutero-lsaias (Is 52,6),
mostrando-se como Unico capaz de libertar no exilio atual.

Nesta parte da pesquisa, sera desenvolvida uma reflexdo em dois

momentos. O primeiro, apresentara a importancia do nome divino para Israel que,
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durante a formacdo de sua religiosidade, revestiu de sacralidade o tetragrama

YHWH, a tal ponto que assumiu uma pluralidade de expressdes que apresentassem
o "Eu Sou” para a posteridade, mas mantivessem como impronunciavel seu nome
revelado na montanha sagrada. No segundo momento, mostrar-se-a como esse “Eu

Sou” tem seu sentido desenvolvido mais profundamente na teologia poética do
Déutero-Isaias, usando a forma ’ani hd’, mas também na releitura que as tradicdes
rabinicas fizeram dessa expressdo na forma ’dni wehu’, para mostrar a

autorrevelacdo de Deus e que se tornam a referéncia fundamental do autor do IV
Evangelho ao apresentar os pronunciamentos do “Eu Sou” de Jesus, muito mais que

0 pensar que tais pronunciamentos se apoiem unicamente na expressao ‘€hsayeh

‘aSer ‘6éhayeh de Ex 3,14.

2.4.1. Importancia do nome de Deus e dos nomes para Deus na fé israelita

O nome, na tradicdo biblica, tem valor simbdlico e identitario, sendo uma
realidade inalienavel de todo ser que precisa ter sua existéncia apontada e tornada
clara no mundo que estd a sua volta (Gn 2,19). Segundo o Dicionario Vine: o
significado exegético e expositivo das palavras do Antigo Testamento, a palavra
$ém, traduzida por nome, pode também significar reputacdo, memaoria e renome,
sendo que “esta palavra ocorre em torno de 864 vezes e em todos os periodos do
hebraico biblico” (VINE, 2002, p. 194).

Quando a reflexdo sobre a importancia do nome é dirigida a Deus, o0 que se
pode dizer € que “0 nome” (ou “os nomes”) que Ele deu ao seu povo conhecer
(YHWH, ’él sadday, ‘€l ‘6lam, ’él ‘elybn, ’él ‘elohé yisra’el, YHWH séba’6t, 'adonay,
‘6lohim, etc) reflete algo de sua pessoa ou obra, mas jamais esgotam nem
expressam a totalidade de seu Ser divino. Walton (2021, p. 74) desenvolve um
pouco mais essa questdo do significado e importancia “do nome”, ou “dos nomes”,

de uma divindade para os povos do Antigo Oriente, afirmando que:

Se as culturas antigas consideravam que algo existia ao receber um
nome e uma funcdo, o nome de uma divindade é mais do que
apenas um apelido mediante o qual é possivel invoca-la. Ele é a
identidade do deus e molda sua “existéncia”. [...] Ndo é incomum
uma Unica divindade ter muitos epitetos ou titulos diferentes. [...] A
multiplicacdo de nomes é uma maneira de expressar o poder e a
posicdo da divindade. Dessa forma, a pergunta de Moisés esta

relacionada com qual identidade de Deus é pertinente a misséo para
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a qual ele estd sendo enviado. [...] Essa diversidade de nomes
também aparece em Ex 6,2-3, em que Deus indica que havia alguns
nomes manifestos aos patriarcas, mas ele ndo havia agido de
maneiras que manifestassem a identidade vinculada ao nome
Yahweh. Sua declaracdo ndo indica que os patriarcas nunca
tivessem sido informados acerca do nome Yahweh, mas sim, que
Deus nao havia desempenhado aquele papel na experiéncia deles.

Seguindo essa mesma compreensao de Walton, sobre a revelagdo do nome
de uma divindade que expressa através dele seu poder e posicdo perante seus fiéis,
também Dodd (2003, p. 131) vé essa mesma realidade na relacdo que Israel tem
com YHWH, quando este da a conhecer o seu nome na expressao "Eu Sou”. Nessa
revelacdo ndo esta um simples mostrar-se de Deus, mas sim 0 seu agir singular na
histéria de seu povo amado. Dodd descreve bem a importancia do nome de Deus

para o israelita, ao afirmar que:

para o hebreu monoteista, 0 Nome de Deus equivale a um simbolo
de sua divindade Unica, de sua gléria e de seu carater como justo e
santo. Como tal, ele € usado em varias perifrases, retéricas ou
reverenciais. “Conhecer o nome” de Deus, ou “saber que seu nome é
YHWH” é uma expressdo que sintetiza a atitude ideal de Israel (ou
do individuo israelita) para com YHWH. E a miss&o do servo de Deus
“declarar seu nome” aos outros homens (Sl 22,23). Na bela época
que vira, sera realizada a relagcao de Israel para com Deus: “Meu
povo conhecera meu nome” (Is 53,6; cf. Jr 16,21).

Assim, para a fé de Israel, conhecer o nome de Deus implicava em fazer
memoria de seu agir na histéria do povo que elegeu como seu e beneficiou
abundantemente, reconhecendo que sé Ele é Deus; a0 mesmo tempo em que 0S
préprios israelitas precisavam testemunhar e espalhar a reputacdo de seu Deus
como unico, poderoso, justo e santo. Essa é a realidade que ficou marcada no uso
do “Eu Sou” de Deus na literatura poética do Déutero-Isaias. Em sintese, para Israel
o conhecimento do nome de Deus € uma experiéncia de fé primordial e implica,
necessariamente, revela-lo ao mundo.

E certo que os israelitas tiveram acesso a revelacdo do nome de Deus como
YHWH, o “Eu Sou”, e, com Ele, estabeleceram um pacto de intimidade que lhes
permitia invocar o nome divino (Ex 3,15). No entanto, durante a evolucao religiosa
desse povo, as formas de se dirigir a Deus e de se referir a Ele ndo ficaram restritas
ao tetragrama. Muito pelo contrario, havia outras formas antigas pelas quais o Deus

de Israel era reconhecido e foram mantidas na tradi¢cao israelita: '@/ Sadday, Todo-
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poderoso; '€l ‘6lam, “Deus eterno” (Gn 21,33); ‘él ‘elyén, “Deus altissimo” (Gn 14,18);
‘el 'elohé yisra’el, “Deus, o Deus de Israel” (Gn 33,20); como também as formas que
se tornaram mais comuns para substituir a pronancia do nome YHWH, quando a
religido de Israel desenvolveu um senso hiper-sacralizado em torno do tetragrama,

2, X

assumindo formas alternativas como: ‘ddénay, “meu senhor”; ‘él6him, “Deus”; além
de outros epitetos referenciais como “Deus vivo”, “o Santo”, “O Excelso”, “O Justo”,
“O Redentor”, “O Libertador”, “O Salvador”.

A questdo que se coloca aqui € a da razdo pela qual a fé de Israel foi
progressivamente substituindo a prondncia do nome YHWH por outras formas.
Romer (2016, p. 34) reflete que as recusas a pronuncia do tetragrama sdo multiplas,
mas duas sdo as principais. A primeira é a de que para a mentalidade monoteista
nao convém que o Deus unico tenha um nome proprio, pois ele ndo precisa ser
distinguido de outras divindades. Em segundo plano, esta a necessidade de
combater o uso magico do nome divino. Sobre esse aspecto pesa o sentido de um
dos mandamentos (Ex 20,7; Dt 5,11; Lv 19,12; 24,16).

O ponto alto dessa supressdao da pronuncia do tetragrama esta
principalmente na religiosidade e na teologia desenvolvidas a partir do segundo
templo, ja& no pés-exilio, e fortalecida no periodo intertestamentario'’. Para Dodd
(2003, p. 132), o judaismo posterior ao periodo do Antigo Testamento se encarregou
de suprimir a vocalizacdo do nome YHWH do uso publico, dando ao mesmo,
progressivamente, o carater de extremo poder e santidade que tem hoje para o
mundo judaico. Criou-se, assim, a tradicdo do $§ém hammeépoéras.

Essa expressdo é um antigo nome tanaitico® do tetragrama e seu

significado exato € obscuro. Bacher (2002, p. 262), em seu estudo sobre essa

0 periodo intertestamentario refere-se ao espaco temporal entre os dois Testamentos, tempo no
qual foi construida uma forte tradi¢éo judaica proveniente do segundo templo, com reflexes orais e
escritas que visavam fazer verdadeiras hermenéuticas do Antigo Testamento e chegaram até o
periodo da redacdo dos textos do Novo Testamento, tendo-o certamente influénciado. Exemplos
dessas tradi¢gBes orais e escritas sdo atestadas nos varios textos judaicos de Qumra e apdcrifos do
Antigo Testamento encontrados pelas pesquisas arqueoldgicas. Essa tradicdo intertestamentéaria foi
particularmente difundida pelos mestres de Israel que eram chamados de Rabbis, mas ainda n&o
constituiam o rabinato enquanto instituicdo social. Esse rabinato s6 foi intaurado no judaismo
classico, apos a destruicdo do templo (70 d.C.). PEREZ FERNANDEZ, M., Literatura Rabinica. Em:
Aranda Pérez, G. Literatura judaica intertestamentéria. Ave Maria, 2013, p. 377-378.

E o termo utilizado para se referir aos sabios rabinos que deixaram seus ensinamentos e reflexdes
na misnd, criando-se em torno deles uma verdadeira tradi¢cdo oral sobre a Lei, que s6 no final do séc.
Il foi compilada no livro MiSna. Tal tradi¢éo € colocada em paralelo com a propria Torah e em mesmo
nivel de importancia. Os tanaitas sao situados no periodo inicial do judaismo classico, desde Hillel e
Shammai, no inicio de nossa era, até os rabinos e seus filhos no inicio do séc. lll. PEREZ
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expressdo, afirma que $§ém hammépdbras pode ser traduzido por “0 nome
preeminente” ou ‘o nome excelso”. O sentido de mépéras™ pode ter sido
compreendido a luz de $ém méylhad, outra expressdo usada também em
ambientes de tradicdo tanaitica para se referir ao tetragrama, e que significa “o nome
mais reverenciado de Deus” (DAVIDSON, 2018, p. 736). Assim, essa tradicao do
Sém hammépbras denota “o nome de Deus que difere de todos os nomes aplicados
a Ele, e é, consequentemente, o excelente nome, o tretragrama” (BACHER, 2002, p.
262); mas também consiste no “nome como distintamente pronunciado de acordo
com suas letras e sons” (DODD, 2003, p. 132).

Embora nao se saiba qual era a pronuncia original de YHWH, pois se perdeu
no tempo a sua sonoridade, Unger (1988, p. 1072) acredita que ha forte
probabilidade de que o tetragrama tenha sido pronunciado antigamente Yahwéh,
como o labe dos samaritanos. Esse costume, que teve sua origem numa reveréncia,
guase se perverteu em uma supersticao, pois foi fundado em uma traducéo errénea
de Lv 24,16, que indicava na mera pronuancia do nome divino uma espécie de ofensa
capital.

O que é certo sobre a tradicdo do §ém hammépdras € que se formou, em
torno do tetragrama, uma religiosidade ritual especial, restringindo a pronuncia do
nome sagrado a uma figura autorizada e em um momento singular de celebracgéo.
Romer (2016, p. 34) procura ilustrar essa realidade com o uso da tradicéo rabinica e

da tradicao religiosa samaritana:

Na Mishnd, compilacéo de interpretacdes rabinicas desde os séculos
| e Il da era cristd, encontra-se a ideia de que o sumo sacerdote, no
dia do Grande Perdao (Yom Kipur), pode, no Santo dos Santos do
templo, pronunciar o nome divino (tratado Yéma 6,2), o que talvez
reflita uma pratica dos ultimos decénios da existéncia do templo de
Jerusalém, antes da destruicdo em 70. Entre 0os samaritanos, existe
uma tradicdo segundo a qual o sumo sacerdote transmite a
prondncia secretamente ao seu sucessor.

Mettinger (2020, p. 39) aponta que os Rolos do Mar Morto também

apresentam exemplos dessa mentalidade que busca resguardar a prondncia do

FERNANDEZ, M., Literatura Rabinica. Em: Aranda Pérez, G. Literatura judaica intertestamentaria.
Ave Maria, 2013, p. 380.

¥ O participio mépéras (da raiz prsh, “separar’, “explicar’) pode ter o sentido de “traduzir” como no
aramaico de Esd 4,18. PEREZ FERNANDEZ, M., Literatura Rabinica. Em: Aranda Pérez, G.
Literatura judaica intertestamentéria. Ave Maria, 2013, p. 487. Nesse sentido, a expressdo Sém
hammeépébras poderia ser traduzida como: o nome explicito de Deus. Justamente para indicar que nao
deveria ser pronunciada a sua traducao.
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nome divino, quando em alguns textos em lugar do tetragrama sao colocados quatro
pontos, para indicar sua sacralidade inenarravel. Também fala da Mishn4, onde
aparece o relato dos pecadores que perderam o direito a vida futura por varias
razdes, entre as quais esta a simples pronincia do nome santo. Essa ja € uma
tradicdo recolhida dos primeiros séculos da era crista.

Assumindo essa postura restritiva da pronuncia do tetragrama, considerado
sagrado e inalteravel, foi preciso encontrar uma forma de falar de Deus na qual a
expressdo YHWH aparecesse. O que se fazia na sinagoga, ao encontrar o
tetragrama sagrado em um texto, era assumir a medida substitutiva da palavra
YHWH por uma que indicasse a soberania e a grandeza de Deus, mas que né&o
tivesse 0 mesmo peso do tetragrama. A palavra escolhida foi ‘adénay, “o Senhor”.
Gracgas a isso, nas traducgbes dos textos da Biblia hebraica, onde aparecia 0 nome
YHWH, geralmente, foi feita a substituicdo pela palavra “Senhor”. Na tradugédo dos
LXX foi usada a palavra Kyrios.

Ja entre os séculos VI e X d.C., os massoretas criaram uma distingao entre
‘o que esta escrito” (Kétib) e “o que se deve ler” (Qéré), quando aplicaram as vogais
de ‘adénay em YHWH. A ideia era simples, deveria ser pronunciado ‘d4dénay nos
lugares onde aparecesse a escrita do tetragrama. Em outros momentos, se procurou
fazer o mesmo artificio de substituicdo da pronuncia de YHWH pela palavra ‘€é/6him,
mas todos esses esfor¢os tiveram a mesma intencéo: deixar claro que o tetragrama
nao deveria ser pronunciado. Alguns chegaram a usar as vogais de ’‘ddénay
misturadas ao tetragrama, formando uma pronudncia estranha: “Yahowah” ou
“Yehowha”. “Uma forma artificial que nada tem a ver com o nome biblico do Deus de
Israel” (METTINGER, 2020, p. 40).

Feito esse percurso de reflexdo sobre a importancia e sobre as nuances do
nome divino para a fé de Israel, podem ser indicados alguns dos principais nomes e

epitetos que aparecem na Biblia para apresentar Deus:

Nomes com a base ’él:

‘él. significa Deus ou “deus”. Trata-se do home mais amplamente conhecido
entre 0s povos de lingua semitica para se referir a divindade. Esta presente na Biblia
Hebraica para falar do Deus de Israel e seu uso procura indicar o verdadeiro Deus

(SCOTT, 1998, p. 68). No entanto, nas linguas semitas pode representar também
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um deus no sentido lato, verdadeiro ou falso; até mesmo ser usado para designar
uma imagem tratada como deus. Geralmente, € usado com um adjetivo ou
predicado definidor, como em Dt 5,9: “Porque eu, o Senhor, teu Deus, sou Deus (€l
zeloso”. Essa palavra aparece em tabletes de Ras Samra sendo usada como
substantivo préprio do “alto Deus” cananeu, cujo filho era Ba’al (MANLEY, 2006, p.
335).

'8l6him: E o plural de ‘é/6hah (Deus) e tem uma diversidade de significados:
Deus, deuses, juizes, anjos. E uma palavra mais frequente nas Escrituras do que g/
e ‘él6hah para apresentar o verdadeiro Deus para Israel. E geralmente tratado como
um plural majestatico e quando é usado para identificar o Deus verdadeiro “funciona
como sujeito de toda a acéo divina revelada ao homem e como objeto de todo temor
e reveréncia genuinos por parte do homem” (SCOTT, 1998, p. 72). Quase sempre
esta acoplado ao nome pessoal de Deus, YHWH (Gn 2,4-5; Ex 34,23; Sl 68,18-19,
etc.).

‘6l Sadday: sendo um dos nomes de Deus no Antigo Testamento, algumas
versdes procuram traduzir por “Deus todo poderoso”; ou simplesmente deixam sem
traduzir'®. Esse é o nome pelo qual Deus se revelou aos patriarcas e em Ex 6,3 se
faz referéncia a ele. Usado como titulo divino aparece 48 vezes no Antigo
Testamento; 41 apenas como Sadday e 7 acompanhado de ‘é/ (Gn 17,1; 28,3; 35,11,
43,14; 48,3; Ex 6,3; Ez 10,5), sendo que a maior parte de suas ocorréncias esta no
livro de J6. Rabinos estudiosos procuraram traduzir Sadday pela forma she-day,
dando o significado de “aquele que é (auto-)suficiente” (HAMILTON, 1998, p 1529).
Porém, essa etimologia rabinica parece ja ser uma especulacdo de nivel teolégico
(ROMER, 2016, p. 84). Ha uma possibilidade de que ‘&é/ Sadday possa ter seu
significado remanescente do culto a uma deusa da fertilidade que foi integrado pelos
israelitas na fé a YHWH. Isso porque a palavra $ad, que significa peitos ou seios,
aparece em um de seus contextos de sentido como uma béncdo divina da
fertilidade, como em Gn 49,25 (HAMILTON, 1998, p 1528). Hamilton (1998, p. 1529),

defende que a proposta de traducdo mais aceita, atualmente, consiste em identificar

" Entre as versdes da Biblia que n&do traduzem ’&/ Sadday, estdo principalmente: a Biblia de
Jerusalém e a Biblia King James atualizada (BKJ); ja entre as versdes que traduzem por “Deus todo
poderoso”, estdo: a Biblia Tradugao Ecuménica (TEB), a Biblia do Peregrino e a Biblia Jodo Ferreira
de Almeida atualizada.
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esse nome com 0 vocabulo acadiano $adu, “montanha”. Sendo assim, ‘é/ Sadday
significaria o “Deus da montanha”; no sentido de morada de Deus.

‘el ‘elydn: que significa “Deus altissimo”, foi o nome adotado para Deus
conforme era adorado por Melquisedeque (Gn 14,18-19). H4 outras passagens da
Escritura que usam essa identificagdo para Deus: Nm 24,16; S| 7,17, combinando-a
com YHWH; Sl 12,13; Dn 7,22.25, onde aparece com a forma plural aramaica
‘elionin (MANLEY, 2006, p. 335).

‘el ‘elohé yisra’el: significa “Deus € o Deus de Israel”. Essa identificacdo para
falar de Deus tem sua primeira referéncia em Gn 33,20, mostrando Jacé apos o
encontro-confronto com a personagem misteriosa, ao qual pede que Ihe abencoe, e
recebendo dela um novo nome: yisra’el (MANLEY, 2006, p. 337). Na cena, Jaco
renomeado como Israel, pede que a personagem misteriosa lhe revele sua
identidade (seu nome), mas essa nao lhe da a conhecer. Posteriormente, 0 nome
divino sera revelado aos descendentes de Israel. Estabelecendo-se em Siquém,
Jaco ergueu um altar para “El, Deus de Israel”. Assim, a forma “Deus de Israel” se
tornou muito comum em toda a Escritura.

Outras formas que usam ’é/ para falar do Deus verdadeiro sdo construidas
com a ajuda de adjetivos, predicativos ou construcdes que ressaltam aspectos
importantes da acdo divina perante seu povo: ha’él haqqadés, “O ’El Santo” (Is
56,16); ‘él-saddiq, “’El justo” (Is 45,21); ’él qanna, “’El zeloso” (Ex 20,5; Dt 4,24; 5,9;
6,15; Js 24,19); ’él ‘éhad, “’El unico” (MI 2,10); ‘&l yesua‘ati, “’El, meu salvador” (Is
12,2); ha’'él yéSua‘aténd, “O ’El da nossa salvacgdo” (Sl 68,19-21); ‘&l mési‘am, “’El
salvador deles” (S| 106,21); ’él mési’6 mimmitsraim, “’El que os fez subir do Egito”
(Nm 24,8; 23,22).

Nomes com a base em YHWH:

YHWH: para Manley (2006, p. 337), este € estritamente o Unico nome de
Deus. E o tetragrama sagrado para os israelitas, formado a partir da revelacdo de
Deus a Moisés na montanha sagrada (Ex 3,14). Sintetiza a expressao ‘éhayeh ‘aser
‘6hayeh e tem seu sentido ligado a raiz do verbo hebraico haya: ser, estar, tornar-se.
A LXX traduziu essa frase com a forma Egé eimi ho 6n, usando o participio presente
masculino nominativo singular do verbo eimi (ser), podendo ser traduzido por: “Eu

SOu 0 que sou”, mas que acabou, também, sendo traduzido como “Eu sou o que é”.
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Em grego, um participio € um adjetivo verbal, comportando-se ora como adjetivo, ora

como verbo. Aqui, o participio ho 6n esta se comportando como um adjetivo de “Eu

"

Sou”, no uso substantivado, o que, literalmente, significa: “0 sendo”. Como essa
traducdo soa estranha no portugués, cria-se, assim, uma oracao relativa: “o que é”.

Tal traducdo permite compreender ho 6n com o sentido de “o que existe”. Ja os

textos do Déutero-Isaias usardo outra expressao para falar do "Eu Sou” divino como
o “Unico Deus Existente”: ’ani hir’.

Segundo Payne (1998, p. 345), YHWH usado como nome de Deus é sua
mais frequente designacdo nas Escrituras, tendo 5.321 ocorréncias. Sua forma
abreviada é Yah, com 50 ocorréncias, além de diversos nomes proprios construidos
de formas abreviadas do nome divino. O tetragrama € tdo importante para o Antigo
Testamento que ocorre em todos os livros, exceto Eclesiastes e Ester (PAYNE,
1998, p. 348).

Muitas séo as tentativas de traduzir o significado desse nome, mas consiste
em uma empreitada desnecessaria, jA que Deus se deixa conhecer muito mais em
suas obras do que em um sentido restritivo garimpado na etimologia de seu nome.
Contudo, os estudos sobre o tetragrama trouxeram algumas possiveis
compreensdes de seu sentido (PAYNE, 1998, p. 346-348): 1. Poderia ser apenas
uma palavra muito antiga que teve sua pronuncia perdida, mas que se assemelhava

ao verbo hawéa (haya). 2. A explicacdo biblica de Ex 3,14, busca apontar para um
simples imperfeito (Qal) do verbo haya: “Eu Sou o que Sou”. 3. Tenta-se ver a
intepretacao de Ex 3,14, com base na promessa divina a Moisés no v. 12, “eu serei
contigo” (‘6éhayeh ‘imamak), dando a entender que o sentido do v. 14 deveria ser:
“Eu estou presente é o que eu sou”. Rad (2006, p. 178) pensa de forma semelhante
guando alega que haya, subentendido no contexto de Ex 3,14, deveria ser
compreendido como “estar presente, estar ai”; “ndo no sentido de um ser absoluto,
mas no sentido de uma presencga relacional atuante: “estarei ai para vocés”. Romer
(2016, p. 37) assume essa mesma interpretacdo de Rad, embora cite também a

compreensao de Martin Buber sobre essa passagem, ao interpretd-la como uma

recusa de revelacdo personalista: “Eu Sou quem sou’. 4. Walton (2021, p. 74),

!® Cf. RAVASI, G. Exodo. Sdo Paulo: Paulinas, 1985, p. 43. Concorda com essa reflexdo ao escrever
que: “O verdadeiro Deus nega-se a revelar sua incognoscivel esséncia. lahweh é, por isso, um termo
abreviado que alude ao grande encontro do Horeb e ao inicio da libertagao”.
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retomando as reflexdes de F. M. Cross, mostra a possibilidade de que o tetragrama
seja uma forma causativa do verbo “ser/existir’, forma paralela ao verbo acadico
banu, para mostrar o deus pessoal dando origem a um relacionamento com seu
protegido. Nesse sentido, YHWH significaria “um Deus que cria” no sentido de “Deus
que entra em um relacionamento”. 5. Por fim, as conotagcbes no nome YHWH se
concretizam na “alianga de paz”, quando o Deus que esta presente no principio da
histéria, garante a Israel que estara presente também no fim de todas as coisas (Is
41,4). Essa é uma das conotacfes caras a expressao ‘ani hi’ que o Déutero-lsaias
assumiu como nome divino para tratar da autorrevelacdo. Essa forma sera
desenvolvida no topico seguinte.

YHWH-shalom: “O Senhor é Paz”’. Nome dado por Gide&o ao altar que erigiu
em Ofra (Jz 6,24).

YHWH-sidgenu: “O Senhor € nossa justiga”. Segundo Manley (2006, p. 337),
“esse seria 0 nome pelo qual o Messias seria reconhecido” (Jr 23,6; 33,16).

YHWH séba’ét: “O Senhor dos exércitos”, diferentes dos outros nomes,
consiste em um titulo divino e aparece 284 vezes no Antigo Testamento
(METTINGER, 2020, p. 219). Expressa a postura de YHWH como combatente e
defensor de seu povo. Sua primeira ocorréncia esta em 1Sm 1,3, como o titulo
mediante o qual Deus era adorado em Silo. Foi invocado por Davi no combate contra
o gigante filisteu (1Sm 17,45) e em um cantico de vitéria (S| 24,10). “E comumente
encontrado nos livros dos profetas (88 vezes s6 em Jeremias) e empregado para
apresentar YHWH em todas as suas ocasioes como salvador e protetor de seu povo
(S146,7.11)”. (MANLEY, 2006, p. 337).

'4d6nay: “Senhor’. E um plural especial de ‘&dén; plural intensivo ou de
majestade que sempre se refere a Deus. Aparece mais de 300 vezes,
particularmente em Salmos, Lamentacdes e profetas posteriores (ALDEN, 1998, p.
18). ‘adénay foi a palavra escolhida pela tradi¢cdo judaica para substituir a pronuncia
do tetragrama sagrado.

Esse percurso procurou refletir sobre a importancia que o nome divino tem

para a historia de Israel e como esses varios epitetos estdo constantemente
presentes na tradicdo de fé desse povo. Sem duvida, a expressédo “Eu Sou” € muito

cara a Escritura, principalmente quando entendida como o sentido do nome préprio
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YHWH, ou como forma absoluta da autorrevelagdo divina, em discursos pessoais,
dirigidos a seu povo amado.

No IV Evangelho, esse “"Eu Sou” também €& usado nos discursos de Jesus,
seja em forma absoluta ou unido a predicativos, e tem forte peso de sentido,
exigindo de um leitor atento que busque na tradicdo veterotestamentaria a raiz de
seu significado. Por bastante tempo se procurou enxergar em Ex 3,14 a base para
entender as autoproclamagdes “Eu Sou” de Jesus no IV Evangelho, muito mais pela
tradugao que a LXX fez desse versiculo com a expressao “Ego eimi ho én”.

No entanto, para a pesquisa mais recente sobre o “Eu Sou” de Jesus, a raiz
de seu sentido esté fincada na literatura do Déutero-Isaias, no uso da forma ‘ani hi’,
e ndo em um suposto artificio do evangelista para fazer Jesus se apropriar do
tetragrama sagrado YHWH. Assim, é preciso refletir sobre qual € a funcéo e sentido
desse ’ani hi’ nesses textos proféticos, para revelar o sentido que o evangelista

transferiu para o “Eu Sou” (Ego eimi) de Jesus.

2.4.2 Funcéao e sentido de ’anf hi’ na autorrevelacao veterotestamentaria

O "Eu Sou"” de Jesus no IV Evangelho, principalmente em sua forma
absoluta, aponta também para a autorrevelacdo do Deus de Israel, mas tem um
sentido mais profundo que s6 pode ser compreendido com o aprofundamento da
expressao ’‘ani ha'.

Nesse topico, serda apresentado o sentido basico desse ‘ani ha’
posteriormente o sentido profundo de seu uso na literatura poética do Déutero-

Isaias; para, enfim, compreender como esse ‘ani hd’, bem como sua variacao ‘ani
wehd’ que foi assumida na liturgia da festa das Cabanas, se conecta com o “Eu Sou”
de Jesus no IV Evangelho, sendo considerado a base fundamental para sua
compreensao.

De maneira preliminar, essa expressao hebraica apresenta uma juncao de
dois pronomes pessoais que subentendem o verbo ser entre si. ‘dni € o pronome
pessoal independente na primeira pessoa singular: “eu”. Sobre h{’, pode ser
pronome pessoal independente na terceira pessoa singular, “ele”; mas, também,
aparece como pronome demonstrativo: “aquele”. Numa traducao literal ‘ani hd’

aparece como “Eu Sou Ele”, mas a tradigdo veterotestamentaria, tanto no Déutero-
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Isaias como na traducdo dos LXX, entendeu e assumiu a traducdo da expressao
como “Eu Sou”, usando-a como nome de Deus na forma absoluta de sua
autoproclamacéo de existéncia. Esse ‘ani hd’ aparece com essa conotacdo também
em Dt 32,39 e intensamente na poesia do Déutero-lsaias (41,4; 43,10.13.25; 44,6;
46,4; 48,12; 51,12; 52,6).

Dodd (2003, p. 132), retomando as reflexdes do Sl 91,14-15 e Is 52,6 de um
Rabino do Il séc. d.C., Pinchas ben Jair, afirma que a expressao ’‘ani hd’ comecgou a
ser tratada como o nome de Deus, o §ém hammépébras, que deveria ser revelado

aos israelitas na era vindoura. Dodd continua sua reflexdo sobre o ‘ani ha

escrevendo que:

A expressdo ‘ani hd’ € usada diversas vezes no Deutero-Isaias com
especial importancia e solenidade, no sentido de “Eu Sou”, afirmando
a auto-existéncia de Deus, p. ex., Is 48,12, ‘ani-hd’ ‘ani ri’'$6n ‘ap ‘ani
‘aharén: “Eu sou; Eu sou o primeiro; eu sou também o ultimo”; 43,10:
“Para que reconhegcam e creiam e entendam ki-ani hi’. Os Setenta
traduzem ’anfi hd’ por Ego eimi, e parece que tomaram a expressao
como equivalente do nome divino. Em Is 43,25 traduzem anéki anéki
hd’ moheh pesa‘eka por ego eimi egdé eimi ho exaleiphon tas
anomias sou: “Eu sou ‘EU SOU’, que apaga tuas iniquidades”.
Também parece que entenderam o nome YHWH como tendo o
mesmo sentido, pois em Is 45,18 (a ndo ser que tivessem um texto
diferente) traduzem ’dni Yhwh wa’én ‘6d por eg6 eimi kai éstin éti, e
no verso seguinte parece traduzir YHWH duas vezes, uma vez por
eg06 eimi e outra vez por Kyrios: ‘ani YHWH dobér sedeq, torna-se
eg6 eimi egbd eimi kyrios lalon dikaiosynén: “Eu sou ‘EU SOU’ o
Senhor, que fala a justica” (2003, p.132-133).

Na reflexdo de Dodd, ja surge o primeiro e mais importante significado de
‘ani hi’ tomado como nome divino: ser uma autoproclamacédo da existéncia de Deus;
declarar a sua unicidade e soberania como o unico existente, “O Verdadeiro Deus”.
Aqui se compreende o porqué de a literatura do Déutero-lsaias fazer tanto uso
dessa expressao, pois 0 seu contexto é o do exilio babilénico e o confronto com as
falsas divindades dos opressores de Israel.

Williams em seu estudo exaustivo sobre a interpretacdo de ‘ani hd’ na
literatura judaica e crista primitiva, dedicou o primeiro capitulo de sua obra a refletir
sobre o sentido dessa expressao na Biblia Hebraica e especialmente na poesia do
Déutero-Isaias. Ela mostra como ‘ani hé’, nessa literatura profética, aparece como

uma formula de revelacdo que posteriormente vai chegar ao Novo Testamento no

“Eu Sou” de Jesus, que desempenha a mesma fungéo.
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‘ani hd’ € uma expressdo que sempre acorre em contexto divino e apenas
em uma ocasido foi proferida fora do mesmo, em uma declaragéo enfatica atribuida
a Davi (1Cr 21,17). Quando encontrada em discursos divinos, assume o papel de
“férmula de revelacdo para enfatizar o poder de Deus na criacdo e na historia, seu
relacionamento com lIsrael, sua exclusividade e presenca eterna” (WILLIAMS, 2000,
p. 5). (Traduc&do nossa)™®.

No mesmo estudo de Williams (2000, p. 7) é demonstrado que ’‘ani hi’ é
tomado muitas vezes como substituto de ‘dni YHWH, que, na Biblia Hebraica, é a
férmula de revelagéo por exceléncia, pois o hi’ alude ao nome divino ja expresso em
seu contexto imediato. lgualmente, ela avalia que o hd’ na poesia déutero-isaiana
apresenta uma forca contrastiva-enfatica mostrando a comparacédo de YHWH com a
experiéncia inferior das nagdes com seus proprios deuses (WILLIAMS, 2000, p. 18),
pois o objetivo final das declaragbes ‘dni hd’ € proclamar a unicidade do Deus de

Israel, podendo ser traduzida para o portugués com o sentido de “Eu Sou o Unico’.

Williams (2000, p. 23) referindo-se a poesia déutero-isaiana como o principal

ambiente das recorréncias de ‘ani hd’, afirma que:

Uma das caracteristicas mais distintivas da poesia de Déutero-Isaias
€ a repeticdo de declaracbes 'eu’' pronunciadas por YHWH. Estes
aparecem em muitas formas: ‘anékil’ani YHWH (42,6; 43,11; 44,24,
45,5; 49,23); ‘anokil’ani YHWH ‘él6heka (41,13; 43,3; 48,17; 51,15);
‘ani ‘éloheka (41,10); ‘ani ‘él (43,12; 45,22; 46,9); ‘ani rison e ‘ani
‘ahdron (44,6; 48,12; cf 41,4); e 'andkil’ani-hi’. As formulacbes
déutero-isaianas desse tipo, evidentemente pertencem a uma ampla
tradicdo de declaracBes divinas autoproclamativas atestadas em
outras partes da Biblia Hebraica, embora tais formulas ocorram
principalmente em fontes provenientes do periodo exilico (fonte P, o
Cadigo de Santidade, Ezequiel). (traducéo nossa)*’.

Os textos ajudam a identificar o sentido da aplicacdo de ‘ani hd’ na poesia
déutero-isaiana. J4 se sabe que a expressao esta a servico de discursos divinos,
como formula de revelacdo autoproclamativa da unicidade de Deus. Mas alguns

outros aspectos vao sendo destacados:

'® Offenbarungsformel to emphasize God's power in creation and history, his relationship with Israel,
his exclusiveness and eternal presence. (WILLIAMS, 2000, p. 05).

" One of the most distinctive features of the poetry of Deutero-Isaiah is its repetition of 'I' declarations
pronounced by Yahweh. These appear in many forms: nin' ax/Dix (42,6; 43,11; 44,24; 45,5; 49,23);
NN DN IR/DIR (41,13; 43,3; 48,17; 51,15); 'R N (41,10); 'y X (43,12; 45,22; 46,9); |iUr1 IR €
[NNX Ix (44,6; 48,12; cf 41,4); e xin ax/2ix. Deutero-isaianic formulations of this kind evidently belong
to a widespread tradition of divine self-declaratory statements attested in other parts of the Hebrew
Bible, although such formulas mainly occur in sources stemming from the exilic period (P source, the
Holiness Code, Ezekiel). (WILLIAMS, 2000, p. 23).
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Is 41,4: “Quem o fez e cumpriu? Aquele que desde o principio chamou a
existéncia as geracdes. Eu, lahweh (’ani YHWH), sou o primeiro, e com os ultimos
ainda estarei”.

E a primeira atestacdo de ’‘4ni hd’ na literatura do Déutero-lsaias,
apresentado no contexto de um discurso de julgamento, no qual YHWH convoca as
nacdes para servirem de testemunhas contra as reivindicagdes feitas em nome dos
deuses babilonicos. As testemunhas sdo chamadas a reconhecer a identidade do
verdadeiro Deus, reconhecendo que é ele quem dirige os eventos histéricos.
Déutero-Isaias mostra a exclusividade e incomparabilidade de YHWH nos seus
titulos divinos de “primeiro” e “Ultimo”, além do que a sua autodeclaracao ’‘ani hia’
ganha forca quando os préprios deuses das nagbes permanecem mudos e nada
respondem aos questionamentos do Unico Deus Verdadeiro. YHWH ¢é o Gnico que
se revela guiando a historia em intervengao ativa, do inicio ao fim, e acima de todos
0S supostos concorrentes, permanecendo até o fim com a ultima das geracdes das
gue chamou a existéncia desde o principio (WILLIAMS, 2000, p. 24-26).

Is 43,10: “As minhas testemunhas sois vOs — oraculo de lahweh — v0s sois 0
servo que escolhi, a fim de que saibais e creiais em mim e que possais compreender
gue eu sou (ki-'ani hd’). antes de mim nenhum Deus foi formado e depois de mim
n&o havera’.

Nesse contexto ‘ani hd’ cumpre a funcdo de uma declaragdo concisa da
divindade exclusiva e autoridade suprema de YHWH, e atua como garantia aos
exilados de sua futura atividade em nome dEle. O papel de Israel, como testemunha-
chave da identidade do verdadeiro Deus, é vital nesse texto, pois confronta os
temores dos exilados de que YHWH é impotente diante das conquistas babilénicas.
YHWH procura remover a cegueira e a surdez espiritual daqueles que chama de
“‘meus servos”, lembrando a esses as experiéncias passadas e seus atos salvificos
(Is 42,18-21). YHWH se apresenta na expressao ‘ani hG’ como aquele que prevé o
curso de todos os eventos da histéria e é responsavel por todas as formas de
libertacdo, j& demonstradas na historia de Israel. Aos exilados basta crer no poder
supremo daquele que diz ‘ani ha’ (WILLIAMS, 2000, p. 27-28).

Is 43,13: “desde toda a eternidade eu o sou (‘ani hd’); ndo ha ninguém que

possa livrar da minha médo; quando fago, quem podera desfazer?”.
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Ainda em um tipico discurso de julgamento, YHWH autoproclama sua
identidade ligada a caracteristica de Salvador exclusivo de Israel (v. 11) e concluindo
a afirmagao com a expressao ’‘ani ‘él, “Eu Sou Deus”, reafirmagcdo de sua divindade
exclusiva. O uso de ‘ani hi’ sé aparece no v. 13, para mostrar que s6 YHWH dirige
os eventos da histéria desde sempre. Tanto ‘ani hd’ quanto ‘ani ‘é/ servem aqui
como autoproclamagdes divinas da identidade de YHWH e declaram a for¢a de sua
acdo, da qual ninguém pode escapar. Ha& duas interpretacdes possiveis para a
afirmacdo que se pde logo ap6s o uso de ‘ani hi’: “ndo ha quem possa livrar da
minha mao” (v. 13). Pode ser positiva, alegando que nenhum poder pode roubar
Israel da mdo de YHWH; pode ser negativa, uma sentenca que anuncia que
ninguém pode livrar os babilonicos e seus falsos deuses das maos do “Eu Sou”.
Esse trecho estabelece a garantia de libertacdo dada por YHWH para lIsrael,
concluindo seu discurso com palavras consoladoras para os exilados, ao afirmar que
ninguém pode impedir 0 ‘ani hd’ de cumprir suas promessas (WILLIAMS, 2000, p.
28-29).

Is 43,25: “Eu sou (‘andoki ‘andki hi’) o que apaga as tuas transgressdes por
amor de mim, e ja ndo me lembro dos teus pecados”.

E uma clara declaracio de YHWH que perdoa os pecados de seu povo.
Esse texto tem o formato de um “discurso de apelagao do réu”, no qual o unico Deus
se defende contra as reclamacdes de seu povo de que foi abandonado e punido
imerecidamente. YHWH escuta as acusacdes de Israel, mas declara que os
sofrimentos sdo consequéncias de seus pecados (v. 26). Na forma ’'anokil/’ani-ha’
gue aparece aqui, 0 hd’ aparece como pronome demonstrativo que anuncia ser
YHWH o Unico que oferece perddo. A declaracdo enfatica ‘andki ‘anéki ha’ em Is

I A

43,25, serve para acentuar o carater salvifico que ‘ani hd’ tem na poesia déutero-
isaiana, mostrando que somente YHWH pode reverter a punicédo para seu povo e |lhe
conceder vida. Essa unidade mostra que a futura intervencéo divina ndo dependera
de mérito de Israel, mas é pura bondade daquele que proclama o ‘ani hd’
(WILLIAMS, 2000, p. 30).

Is 44,6: “Assim diz lahweh, o rei de Israel, lahweh dos Exércitos, o seu
redentor: Eu sou o primeiro (’anf ri$én) e o ultimo (‘ani ‘aharéon), fora de mim néo ha

Deus”.

49


https://bibliaportugues.com/hebrew/ani_589.htm
https://bibliaportugues.com/hebrew/el_410.htm
https://bibliaportugues.com/hebrew/ani_589.htm
https://bibliaportugues.com/hebrew/el_410.htm
https://bibliaportugues.com/hebrew/anochi_595.htm
https://bibliaportugues.com/hebrew/anochi_595.htm
https://bibliaportugues.com/hebrew/hu_1931.htm
https://bibliaportugues.com/hebrew/anochi_595.htm
https://bibliaportugues.com/hebrew/ani_589.htm
https://bibliaportugues.com/hebrew/ani_589.htm
https://bibliaportugues.com/hebrew/hu_1931.htm
https://bibliaportugues.com/hebrew/anochi_595.htm
https://bibliaportugues.com/hebrew/anochi_595.htm
https://bibliaportugues.com/hebrew/hu_1931.htm
https://bibliaportugues.com/hebrew/ani_589.htm
https://bibliaportugues.com/hebrew/rishon_7223.htm
https://bibliaportugues.com/hebrew/ani_589.htm
https://bibliaportugues.com/hebrew/acharon_314.htm

Essa unidade ndo apresenta a expressao ’‘ani hd’, mas traz metaforas em
tom autopredicativo que se unem a ’ani, estabelecendo assim o mesmo sentido
autoproclamatério de ’‘ani hd’ na poesia déutero-isaiana. YHWH se apresenta como
‘ani risén e ’‘ani ’aharon, “Eu sou o primeiro e o ultimo”. Essa figura de linguagem
proclama o todo explicitando seu inicio e seu fim, enquanto sustenta a afirmacao
monoteista de que ndo ha deus além dele. Os deuses babilénicos permanecem
mudos perante os pronunciamentos de YHWH e, tal siléncio, atesta a inexisténcia
destes. O objetivo desse discurso é convencer Israel de que somente aquele que é
risén, “primeiro”, e ‘aharén, “Ultimo”, pode ser digno de fé; s6 Ele pode intervir em
favor de seu povo como redentor e rocha protetora (v. 8). (WILLIAMS, 2000, p. 31).
Para Mettinger (2020, p. 232), esse texto mostra um participio divino go’él,
‘redentor”, importante para a promessa divina de libertacdo em Déutero-Isaias,
como também outros participios sao usados para dar esse mesmo carater: mosia,
salvador; e verbos que se referem a Deus como criador. Ha também o destaque
para o titulo divino YHWH séba’ét, aquele que luta e age em beneficio de Israel.

Is 46,4: “Até a vossa velhice continuo (‘ani hd’) o mesmo, até vos cobrirdes
de cas continuo (‘ani) a carregar-vos: eu (’ani) vos criei e eu (wa’ani) vos conduzirei,
eu (wa’ani) vos carreguei e vos salvarey’.

Faz parte da sessdo maior, Is 46,1-13, que apresenta a impoténcia dos
deuses babildnicos (Is 46,1-2) e os pronunciamentos do poder de YHWH que
sustenta e liberta seu povo (Is 46,3-4). Enquanto os babilénicos sdo apresentados
carregando seus falsos deuses e caminhando para o cativeiro, Israel é apresentado
como o povo que é carregado por YHWH desde o principio de sua vida até o dia de
sua velhice. O uso de ‘ani hd’, nessa unidade, mostra que o Deus verdadeiro é o
Unico que se faz presente na histdria de seu povo e continuara a agir como Deus
fiel. Esse ‘ani hd’ mostra o carater imutavel de YHWH em relacdo a Israel, como
também o cuidado que Ele dedica a seus amados desde o passado, mas que se
destacara ainda mais nas promessas de futuro renovado, expresso nos verbos
precedidos por ‘ani. conduzirei, carregarei e salvarei. Enquanto os deuses
babilénicos ndo podem salvar suas proprias imagens, YHWH agird plenamente em
nome de seu préprio povo (WILLIAMS, 2000, p. 32-33).

Is 48,12: “Ouve-me, Jaco, Israel, a quem chamei, eu sou (’ani hd’); sou o

.

primeiro (‘ani ri$én) e sou também o ultimo (’ani ‘ah&ron)”.

50


https://bibliaportugues.com/hebrew/ani_589.htm
https://bibliaportugues.com/hebrew/rishon_7223.htm
https://bibliaportugues.com/hebrew/ani_589.htm
https://bibliaportugues.com/hebrew/acharon_314.htm
https://bibliaportugues.com/hebrew/rishon_7223.htm
https://bibliaportugues.com/hebrew/acharon_314.htm
https://bibliaportugues.com/hebrew/ani_589.htm
https://bibliaportugues.com/hebrew/rishon_7223.htm
https://bibliaportugues.com/hebrew/ani_589.htm
https://bibliaportugues.com/hebrew/acharon_314.htm

‘ani hd’ nessa unidade é usado em um contexto de convocacgdo de Israel
para que reconheca quem é YHWH e seu poder soberano. A declaragdo desse
trecho mostra a atividade eterna de YHWH e prosseguira focando em seu carater de
criador do céu e da terra (v. 13), como também o de dirigente dos eventos da histéria
(vv. 14-15), para que seus atos salvificos sejam cridos por Israel. A continuidade
entre os atos divinos de criagédo e libertacdo que se apoiam na afirmacao ‘ani had’,
aparecem costurados pelo uso triplice do verbo qara’, “chamar’. E no chamado de
Israel (v. 12), do céu e da terra (v. 13) e de Ciro (v. 15), que o ‘ani hd’ da
autoproclamacao divina revela que somente YHWH é o Deus eternamente ativo; e
Ele est4 eternamente envolvido com sua obra de criagdo e salvagdo (WILLIAMS,
2000, p. 32-34).

Is 51,12: “Eu, eu mesmo sou (‘andki ’anoki hi’) aquele que te consola; quem
te julgas tu para teres medo do homem, que ha de morrer, do filho do homem, cujo
destino é o da erva?”.

O contexto desse discurso divino € o de uma promessa de salvacdo. Os
exilados suplicam a intervencao de seu Deus, na expressao “braco de lahweh” (v. 9),
para liberta-los de suas angustias. A expressao ‘anoki ‘andki ha’ volta a ser usada
para dar énfase na resposta divina transbordante de comprometimento com a
salvacdo de seu povo. ‘anoki hi’ aparece como variante de ‘ani hd’ e junto ao verbo
niham, “consolar”, para apontar que o discurso de YHWH convida seu povo a crer
gue ele € o unico libertador e manifestara futuros atos de conforto em favor dos
seus. Ao mesmo tempo que esse trecho anuncia salvacdo e conforto vindos de
YHWH, também denuncia a falta de confianca de Israel, que se acovarda por medo
das ameacgas de mortais e esquece quem € o seu Deus; o “consolador de Israel” é
aquele que realizou grandes sinais no passado e ainda os fara no futuro dos
exilados (Ex 20,2) (WILLIAMS, 2000, p. 35).

Is 52,6: “Por isso meu povo conhecera meu nome, por isso ele sabera,
naguele dia, que eu sou (ki-’ani-hi’) o que diz: Eis-me aqui’.

Esse versiculo estd dentro de um anuncio de libertacdo e salvacao para
Israel. Is 52,3-6 € considerado como sendo um acréscimo posterior, inspirado nas
profecias originais déutero-isaianas. Nos versiculos 4 e 5, aparecem trés estagios de
escraviddo vividos pelo povo: Egito, Assiria e, o atual, Babilénia. E alegado que a

condicdo escrava do povo é, por si, uma desonra ao nome de YHWH, pois os
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opressores se arrogam de terem mais poder que o Deus dos israelitas. A promessa
do v. 6 € de que os exilados conhecerdo o nome de YHWH, fazendo clara indicagéo
de que esse conhecer é consequéncia direta de seu agir consolador, salvador e
libertador. ‘ani hd’ aparece aqui em um papel secundario dentro da construcdo ki-
‘ani-hG’ hamdabbér hinnéni, sem o mesmo sentido de um discurso divino de
autoproclamacgédo, como nas unidades anteriores, mas sendo uma expressao
enfatica de que, no futuro, os exilados saberdao que aquele que fala é também quem
age. YHWH é, pois, aquele que esta sempre presente na vida de seu povo e a
autorrevelacdo de seu nome é indissociavel de sua atuacao salvifica. O nome divino
gue sera revelado é sinal de salvacdo realizada na vida dos exilados e a salvacéo
acolhida por Israel sera a glorificacdo do nome divino entre os demais povos
(WILLIAMS, 2000, p. 36).

A sintese que se pode fazer do sentido de ’ani hid’, na poesia déutero-
isaiana, consiste em mostrar que essa € uma forma absoluta de autoproclamacao
solene da existéncia exclusiva de YHWH; uma formula monoteista que afirma sua
unicidade e seu poder absolutos; sua imutabilidade e firmeza divina; seu dominio
sobre a histéria no presente, passado e futuro; mas também, ’‘dni hd’ se une a
formas participiais que ressaltam a autorrevelacdo de YHWH como presenca na vida
de Israel, sendo o Unico que oferece perdao, consolacéo, redencéo e salvacdo. O
propdésito de ‘ani hd’ é ser uma autodeclaracdo divina que diz ser YHWH o Unico
Deus verdadeiro e poderoso; garantia de salvacéo e libertagdo, no qual Israel pode
depositar sua seguranca (WILLIAMS, 2000, p. 37-41).

Para Romer (2016, p. 213), nos textos do Déutero-lsaias (Is 40-55) estao “a
reflexdo monoteista mais avangada da Biblia hebraica”. Nao é por acaso que o0s
varios textos do Deéutero-lsaias, nos quais ‘ani hi’ é usado, constroem uma
atmosfera de afirmacéo radical do monoteismo de Israel e um sopro de animo para
os israelitas exilados, dando-lhes a certeza da presenca, solidariedade, intervencao
e poder salvifico de YHWH em beneficio de seu povo amado. Essa manifestacéo e
autoproclamacdo de YHWH como unico Deus, expressa no ‘ani hd’, € uma
revolucdo teolégica e equivale a uma nova revelacdo que se equipara ao
acontecimento de Ex 3,14 (ROMER, 2016, p. 214).

Embora ‘ani ha’, da poesia déutero-isaiana, e ‘€hayeh ‘aSer ‘€hayeh, de Ex

3,14, sejam expressdes vitais para apresentar YHWH ao povo de Israel, é preciso
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fazer a distingdo entre as duas. As expressOes se conectam na insisténcia em
mostrar a presenca ativa e continua de YHWH no contexto de anuncio de libertacéo,
seja do cativeiro no Egito ou no da Babilénia. Contudo, o que se encontra em Ex
3,14 parece situar mais um contexto de auto-apresentacdo de Deus, revelando seu
nome e uma espécie de significado etimolégico do mesmo, quando se considera a
base formal da expresséo vinda do Qal imperfeito de hayah.

Para Williams (2000, p. 53), ’dni ha’ ndo tem relacéo direta com hayah ou o
tetragrama, tendo em sua base declaragbes divinas que usam, por vezes, ’‘anf
integrado em uma férmula de autopredicacéo®® (primeiro e dltimo, o eterno, criador,
o redentor, salvador, o que conduz, que perdoa os pecados, que consola) e hd’
como pronome independente que manifesta a identidade soberana de YHWH como
0 Unico e grande sujeito em todas as realidades da histéria, dada a conhecer ao
Israel exilado™. ’anf hi’ do Déutero-lsaias age, assim, como autoproclamacao divina
afirmando a unicidade e exclusividade de YHWH diante das divindades babilonicas.
Mesmo com essa reflexdo sobre o sentido da revelacdo do nome divino em Ex 3,14
e no Déutero-Isaias, ndo significa que sdo expressdes contrapostas, mas se pode
pensar que no processo de evolucdo da lingua hebraica e com o desejo de
conservacao impronunciavel do nome revelado, ‘ani hd’ se tornou para a literatura
profética uma continuidade da manifestacao divina que se apresenta como ‘éhayeh.

A reflexdo que vai sendo oferecida pelas profecias € de que o Deus Unico
tem uma relacdo especial com Israel e nunca deixou de agir em seu beneficio.
Inclusive esta agindo em seu exilio presente, manifestando seu poder, através do rei
persa, e preparando para seus amados um novo éxodo, mais perfeito que o
primeiro. Nas acdes de YHWH em beneficio do Israel exilado, Ele é glorificado e
conhecido por todas as nacdes como “o Unico Verdadeiro”.

Sobre essa relacao estreita e profunda entre YHWH e Israel, na qual o nome

divino é proclamado, glorificado e testemunhado, Dodd (2003, p. 133) faz referéncia

'® Este mesmo esquema é usado pelo IV Evangelho quando apresenta as autodeclaracdes de Jesus,
expondo sua identidade, usando o "Eu Sou” (Egd eimi) e varias imagens que se tornam
autopredicativas: pédo vivo, luz do mundo, pastor, porta; caminho, verdade e vida; videira verdadeira;
ressurrei¢ao e vida.
9 Ainda que Willyams proponha essa reflexdo é importante ter em vista outra posicdo sobre essa
relacdo entre ‘ani hd’ e hayah. As formas do pronome de terceira pessoa (masculino e feminino,
singular e plural) também podem desempenhar a funcdo do verbo hayah. Nesses casos, essas
formas de pronome sdo chamadas de copula. Isso é mais comum em siriaco, uma lingua semitica
derivada do aramaico, do que no hebraico. Nesse sentido, identificando em ’‘ani hd’ uma cépula seria
0 mesmo que afirmar que ele é o correspondente de 'ehyeh em outra fase da lingua hebraica.
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a tradicdo tanaita, na qual varios rabinos® fizeram comentérios de textos da Biblia
Hebraica, tomando uma forma variante de ‘ani hi’ para destacar esse vinculo: ‘ant
weh(’, “Eu e Ele”. Tal tradicdo atribuia a ’ani wehd’, o verdadeiro §ém hammeépbras,
considerando que essa expressao representava uma associacao tao intima de Deus
com seu povo, que podia ser vista como uma quase-identificagdo. O sentido desse
‘ani wehd’ é, pois, mostrar que os beneficios de YHWH para com seu povo amado,
sdo revertidos em beneficios de glorificacdo e exaltacdo do proprio Deus perante 0s
povos descrentes; tudo o que YHWH faz por Israel, Ele o faz a si mesmo. O resumo
dessa ideia € pontualmente sintetizado na seguinte afirmacgéo: “enquanto, por um
lado, o nome ’‘ani wehd’ significa a solidariedade de Deus com seu povo em suas
angustias, por outro lado implica o dever de Israel de tornar-se semelhante a Deus”
(DODD, 2003, p. 133).

Williams (2000, p. 205) busca desenvolver o sentido desse ‘ani wehd’, no
capitulo sexto de sua obra, mas considerando que ela € uma expressao obscura que
se apoia em uma tradicdo tanaitica inserida no contexto litirgico da festa das
Cabanas. Esse ’‘ani wehd’ ocorre em um texto da mishna (m. Suk 4:5), atribuido ao
rabino Yehudah, que interpreta a suplica do S| 118,25 substituindo ‘dni YHWH por
‘ani wehd’, durante o rito de procissao diaria ao redor do altar na cerimdnia do ramo

de salgueiro de Sukkot. Assim, o texto diz que:

Todos os dias [0s primeiros seis dias da festa] eles davam uma volta
ao redor do altar e diziam: 'O Senhor, livra-nos agora, nos te
rogamos; O, livrai-vos agora, nds vos rogamos. R. Yehudah [diz]: ‘&ni
wehd’ e livra-nos agora; ‘ani wehd’ e livra-nos agora'. Naquele dia [0
sétimo] dariam sete voltas em torno do altar (WILLIAMS, 2000, p.
205). (Tradug&o nossa)®.

% R. Judah ben llai (c. 130-160 d.C) interpretando o Hosana do S| 118,25, na Festa dos
Tabernaculos, onde aparece o nome de Deus e 0 substitui por ‘ani wehi’ como forma de evitar o
nome sagrado, mas também de ressaltar a intima ligagdo de YHWH com Israel. R. Abbahu (c. 300
d.C) comentando o Sl 80,3 como uma suplica de salvacdo, posta em paralelo com o ‘ani wehd’ do Sl
118,25, indicava que salvando Israel Deus salva a si mesmo. R. Agiba (c. 135 d.C) interpretando 2Sm
7,23 deu & preposicdo /6kad na expressao “que resgataste do Egito”, o sentido de objeto direto do
verbo resgatar (=paditd), dando a tradugdo o sentido de “resgataste a ti mesmo do Egito”. Nesse
sentido o ‘ani wehd’ indica a solidariedade de Deus com o seu povo. R. Abba Shaul (c. 200 d.C.)
comentou Ex 15,2, lendo na expressdo wé’anwéhd o ‘ani wehd’ como uma associacao de carater
entre Deus e seu povo: como ele é misericordioso e benigno, assim serdo os que lhe pertencem.
DODD, 2003, p. 133.

2! Each day [the first six days of the feast] they would go around the altar once and say: 'O Lord,
deliver now, we beseech you; O deliver now, we beseech you. R. Yehudah [says]: "ax xini, and deliver
now; 1K Xini, and deliver now'. On that day [the seventh] they would go around the altar seven times.
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N&o é claro se todos os fiéis ou apenas os sacerdotes deveriam participar
dessa cerimdnia e proclamar a peticdo litirgica, mas o fato € que o sentido desse
‘ani weh(’ que substitui a pronuncia do nome divino quer expressar a realidade na
qual YHWH que liberta seu povo das angustias esta a libertar a si mesmo, pois
ambos estdo em intimidade profunda. E assim que a exegese rabinica interpreta o Sl
80,3 a luz do ‘ani wehd’ ao dizer que a expressao “vem e salva-nos” deve ser lida
como “salva-te [e n6s]” (WILLIAMS, 2000, p. 206).

Nesse ponto, se reafirma o tema da solidariedade entre Deus e Israel e as
interpretacbes midrashicas entendem claramente o ‘ani wehid’ como significando
Israel (‘ani) e Deus (hd’), sendo que o uso do waw cumpre a dupla funcao de indicar
a unidade estreita dos dois envolvidos na relacdo, na qual ambos sdo beneficiados
pelas acOes salvificas divinas; e de estabelecer um apelo ético para que o povo de
Deus modele sua vida nos atributos daquele ao qual esta unido (WILLIAMS, 2000, p.
207).

Aléem do sentido de unidade entre Israel e Deus, o ‘4ni wehd’ era
pronunciado em ambiente litrgico também como alternativa para o nome divino,
considerando as exigéncias de resguardar “0 nome excelso” pela tradicdo do Sém
hammépédras, ja desenvolvida acima, mas outras tradicdes afirmavam que 0 sumo
sacerdote poderia pronunciar esse home santo no dia da Expiacdo (m.Yom 3:8; 4:2;
6:2) e pelos sacerdotes do templo durante a pronuncia das béncdos de Nm 6,24-26
(m.Sot 7:6) (WILLIAMS, 2000, p. 208).

Em geral, trés coisas ainda podem ser ditas sobre esse ’‘ani wehid’ que
recebeu destaque na liturgia da festa das Cabanas. Primeiro, a tradicdo mishnaica e
as interpretacdes rabinicas deixam claro que a expressdao wehd’ serve como uma
designacdo para Deus, enquanto a expressdo completa ‘dni wehd’ serve como
invocacao dirigida a Deus no contexto da liturgia do templo (WILLIAMS, 2000, p.
212). Segundo, apoiando-se nos textos de Dt 32,39 e na tradi¢cdo do Déutero-lIsaias,
mas também nas tradicbes midrashicas, a declaracao litdrgica ‘ani wehi’ é uma
espécie de mutacdo de ’dni hd’ considerada como clara autodeclaracdo divina
(WILLIAMS, 2000, p. 212). Terceiro, embora os sacerdotes tivessem a autoridade
para pronunciar o teofanico ‘ani ha’, parecem ter tentado disfar¢ca-lo com a adicdo do

waw, formulando o ‘4ni weh(’ como uma nova expressdo para designar Deus e
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fortemente usada no periodo do Segundo Templo como uma interpretagéo para ‘ani
YHWH e ’&ni wehd’ (WILLIAMS, 2000, p. 213).

Certamente que tanto ‘ani wehd’ como ’ani hd’ assumidas como férmulas
reveladoras divinas estdo na raiz de sentido do “"Eu Sou” absoluto de Jesus no IV
Evangelho. Dodd (2003, p. 134) analisa que ‘dni hd’ em Is 43,10 parece encontrar
eco na forma absoluta “Eu Sou” (Egé eimi) usada por Jesus em Jo 8,28 e 13,19,
abrindo o sentido de que Deus deu seu préprio Nome ao Cristo para que ele o revele
e manifeste sua gléria no mundo. Outro belo paralelo que ressalta essa ideia esta
em Is 42,8 com Jo 12,23.28. Igualmente o sentido de ‘ani wehd’ pode ser percebido
no “Eu Sou” de Jo 8,28, mostrando a solidariedade de Jesus com Deus, quando
deixa claro que age e fala de acordo com o que o Pai lhe ensinou, e que aquele que
0 enviou permanece consigo. Para Dodd (2003, p. 135), “a substituicao de Cristo por
Israel na expressdo de solidariedade estd em harmonia com o costume cristao
primitivo em geral, e em particular, com o do Quarto Evangelho”.

E esse o sentido do “Eu Sou” que Jesus vai proclamar no Novo Testamento,
assumindo o papel de pleno revelador do Deus de Israel (Jo 14,7-11; 17,3-6) e
manifestando em si mesmo as promessas que outrora foram feitas na profecia
déutero-isaiana, convidando os judeus de seu tempo a crerem (Jo 10,22-39). Ainda
para Williams (2000, p. 4), ao adotar essa formula como veiculo de autotestemunho,
ele quis expressar sua convicgao de que “em sua vida se realiza a epifania historica
de Deus”, pois o Jesus joanino tem como principal objetivo revelar o Pai e é
retratado como aquele em quem a promessa de salvacdo de Isaias é cumprida
(WILLIAMS, 2000, p. 9).

Concluida a reflexdo sobre o sentido de

J

ani hd’ na literatura
veterotestamentaria, principalmente na poesia do Déutero-lsaias, com todo o seu
peso de formula de revelacdo e autoproclamacao divina da existéncia do Unico Deus

verdadeiro, soberano, salvador e libertador de seu povo, bem como sua ligacdo com

0 "Eu Sou” de Jesus no IV Evangelho. Agora, € preciso dedicar a reflexdo sobre o

sentido desse “Eu Sou” na literatura do Novo Testamento, especialmente na joanina.
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3. A AUTORREVELACAO DO VERBO ENCARNADO: REALIZACAO DA
MANIFESTACAO DIVINA E DAS PROMESSAS SALVIFICAS

O autor do IV Evangelho faz uso intenso da tradicao veterotestamentaria da
autorrevelacado divina em sua obra. Ele pensa e apresenta Jesus como o definitivo e
pleno revelador de Deus para o povo de Israel. O Jesus joanino é, assim, O
resplendor da gléria de YHWH e a expressao de seu ser (Hb 1,3), aquele em quem
se concretizam as promessas de conducdo, libertacdo, consolacdo e salvagéo
presentes na poesia déutero-isaiana.

Nao é por mero acaso que o evangelista deu énfase a autorrevelagdo de
Jesus com a férmula Egé eimi, "Eu Sou”. Segundo Santos (1994, p. 62), a expressao
aparece nos labios de Jesus 26 vezes nos evangelhos, sendo que 21 estdo no IV
Evangelho e, pela forma como é usada, expressa quer a cristologia funcional (a
pessoa de Jesus em relacdo a salvacdo do homem), quer a essencial (a pessoa de
Jesus em sua relagéo unica com o Pai).

Esse “Eu Sou” encontra suas elaborac¢des mais fortes na forma absoluta, que
retoma a tradicdo do nome divino, e em sete formas predicativas e figuradas que
Jesus usa para referir-se a si mesmo: pao da vida (Jo 6,35.51); luz do mundo (Jo
8,12; 9,5); porta das ovelhas (Jo 10,7.9); bom pastor (Jo 10.11.14); ressurreicao e
vida (Jo 11,25); caminho, verdade e vida (Jo 14,6); e verdadeira videira (Jo 15,1.5).
Todas essas proposicoes de autorrevelacdo apresentam a “gléria do Unigénito do
Pai aqueles que tém o senso da fé (Jo 2,11)” (SANTOS, 1994, p. 64). Na trama do
Evangelho, no entanto, essas afirmacdes foram pecas chaves para os conflitos com
as autoridades judaicas que ndo criam em Jesus como Messias e ndo admitiam um
ensinamento sobre ele que o colocasse em igualdade essencial com o Deus de
Israel; realidade que parecia ameacar os fundamentos da fé monoteista no Deus
uno (BROWN, 1999, p. 49).

Para Konings (2000, p. 47), o ponto focal dessa tensao esta na questao da
identidade de Jesus, percebida e assumida de maneiras divergentes entre pessoas
gue coexistiam num mesmo ambiente. O autor do IV Evangelho tem consciéncia que
se tornar cristdo ou continuar a sé-lo era problematico nesse momento da historia da
comunidade, pois 0 grupo judaico hostil incriminava os cristdos de estar fazendo de
Jesus um “outro Deus” (Jo 5,18; 10,33), ja que nao entendiam o mistério do Filho em
sua comunh&o com o Pai (KONINGS, 2000, p. 62).
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Este capitulo tem como pretensdo aprofundar o sentido do “Eu Sou” de
Jesus no IV Evangelho, em seu aspecto de formula de revelagdo como também com
seus predicativos que manifestam um projeto de salvacdo que YHWH realiza através
de seu Filho Unigénito. Primeiro se faz necessario apresentar as varias funcdes
semantico-textuais que o “"Eu Sou” (Egd eimi) pode assumir, situando posteriormente
0 uso mais relevante dessa expressdo direcionada a Jesus nos evangelhos, nao
alargando muito a apresentagcdo de seu uso nos sinoticos, mas pontuando se o seu
sentido se aproxima do exposto no IV Evangelho. Em seguida, expor o sentido do
“Eu Sou” absoluto, como férmula de revelacéo e autodeclaragéo divina nos labios de
Jesus, e sua importancia dentro do projeto teologico do IV Evangelho. Feito isso,
desenvolver a reflexdo sobre como as autodeclaragcbes “Eu Sou” de Jesus,

acompanhadas de predicativos, sdo verdadeiras imagens e expressoes salvificas
gue cumprem plenamente em Jesus as promessas que outrora YHWH fez aos
israelitas. Por fim, faz-se necessaria uma breve reflexdo sobre qual foi 0 nome divino
revelado por Jesus aos seus discipulos. O nome no qual Jesus fundamentou sua
autoridade divina e que revela aguele com o qual ele esteve em profunda intimidade

para realizar sua obra salvifica.

3.1AS VARIAS FUNCOES DO “EU SOU" (EGO EIMI) E SUA APLICACAO A JESUS
NOS EVANGELHOS

A expressao “Eu Sou” tomada em seu uso comum pode ser apenas uma
construcdo linguistica de identificacdo em primeira pessoa. No entanto, ainda que
essa forma comum possa ser usada para YHWH e Jesus (Jo 4,25-26; 6,20; 8,18;
8,23; 10,36; 13,13; 18,5.6.8), jA se refletiu anteriormente que o “Eu Sou” mais
relevante, nos textos do Antigo e do Novo Testamento, para esses dois personagens
em contextos de discursos diretos, estd a servico da tradicdo da autorrevelacao
divina, como férmula de revelacao.

O primeiro passo a ser dado aqui, antes de acessar seu sentido e peso

teologico no IV Evangelho, estd em especificar as fun¢des gramaticais que “Eu Sou”

(Ego eimi) pode assumir, além de identificar qual ou quais as mais relevantes nos

evangelhos. SO entdo é possivel discorrer, brevemente, sobre a aplicacdo que os
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autores sinoticos fazem do “Eu Sou” de Jesus e se essa aplicacdo pode ter conexao

com o sentido que o IV Evangelho procura apresentar.

3.1.1 A forma "Eu Sou” (Ego eimi) em suas vérias fungdes literarias

A tentativa de compreender o sentido do “Eu Sou” colocado nos labios de
Jesus pelos evangelistas, principalmente no IV Evangelho, rendeu muitos e longos
estudos. Para Brown (2020, p. 841) a expressao “tem tido um emprego solene e
sacro no AT, no NT, no gnosticismo e nos escritos religiosos do paganismo grego”.

Ja foi abordado anteriormente que o uso do “Eu Sou” como férmula de
revelacdo divina retoma expressdes veterotestamentarias que destacam a auto-
apresentacdo de YHWH e sua autoproclamacdo como divindade Unica e exclusiva:
‘6hayeh ’aSer 'éhoayeh (Ex 3,14) e ‘ani hd’ do Déutero-Isaias (ver 2.4.2). Por essa
razdo, o "Eu Sou” de Jesus no Novo Testamento ndo tem como evitar sua

dependéncia do significado e da forca do “Eu Sou” de YHWH no Antigo Testamento,
pois suas raizes estéo entrelacadas.

No entanto, é preciso analisar as varias funcbes que esse "Eu Sou” pode
assumir em contextos diferentes. Brown (2020, p. 841), citando um estudo de
Bultmann que procurou classificar os empregos diversos de “"Eu Sou” (Egd eimi) em
literaturas variadas, aponta quatro formas:

a. Formula de apresentacdo (Prasentationsformel): esse uso &,
basicamente, para responder a pergunta: “quem és tu?”’. A resposta é
construida como nos exemplos: “Eu sou Sécrates”; pode se perceber
essa forma também em Gn 17,1: “Eu sou ‘é/ Sadday”; em At 9,5 é ainda
mais expressiva essa apresentagdo: “Quem és, Senhor?” [...] “Eu sou
Jesus...”; (Tis ei kyrie; [...] h6 de ego eimi lesous...).

b. Formula qualificativa (qualifikationsformel): corresponde a uma descricéao
do sujeito, respondendo a pergunta: “quem és tu?”; “Eu sou um servo”;
em Ez 28,2, o rei de Tiro declara: “Eu sou um deus”.

c. Formula de identificagéo (identificationsformel): essa funcdo do “Eu Sou”

implica numa fala na qual o orador se identifica com outra realidade,

podendo ser pessoa, objeto ou poder. O predicado age abarcando toda a
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identidade do sujeito. Na mitologia egipcia, € possivel encontrar
exemplos; o deus Ra se identificando com Chepre: “Eu sou aquele que
nasceu como Chepre” (SANTOS, 1994, p. 63); ou a citacdo de Bultmann
de um conto da deusa Isis, onde ela diz de si mesma: “Eu sou tudo o que
ja foi e o que sera”. Mesmo sem o uso completo da expressédo “Eu Sou”,
a resposta de Jodo Batista em Jo 1,23, aos que Ihe perguntam sobre sua
identidade, também pode entrar nessa formula: “Eu sou a voz do que
clama no deserto” - (egb phoné bodntos en té eréemo).

d. Férmula de reconhecimento (rekognitionsformel): € a forma que busca

diferenciar o sujeito dos demais, respondendo a pergunta: “Quem é
aquele que...?” ou “quem é fulano?”; sendo que a resposta a ser dada é
“sou eu”. Nessa construgéo do “"Eu Sou” (Ego eimi), o “eu” consiste em
um predicado. “Sou eu” também ¢é a resposta basica para perguntas em
grego, comegadas por “sy ei...” (Mc 14,61-62). Para Santos (1994, p. 63),
a compreensao de Bultmann sobre varias passagens com declaractes
“Eu  Sou” no IV Evangelho, indica que seriam formulas de
reconhecimento, mesmo que originalmente tenham sido formulas de
apresentacdo ou qualificacdo: Jo 6,35.41.48.51; 8,12; 10.7.9.11.14;
15,1.5.

Focando a atencdo no emprego de “Eu Sou” no IV Evangelho € possivel
destacar trés tipos de uso feitos pelo autor: o simples; o absoluto e o predicativo.
Malzoni (2018, p. 170-171) apresenta uma andlise semantico-textual das formas
como esse “Eu Sou” vai sendo usado no texto, especificando os trés tipos:

Uso simples ou declarativo: aparece nove vezes e indica quando o sujeito
faz uma declaracdo sobre si ou responde uma pergunta (Jo 4,25-26; 6,20; 8,18.23;
10,36; 13,13; 18,5.6.8). Para Brown (2020, p. 842), nesse uso é possivel que um
predicado seja subentendido mesmo quando néo é expresso.

Uso com predicativo: aparece treze vezes e compreende as afirmacfes que
Jesus faz sobre si a partir de uma imagem da vida cotidiana, com carater metaforico
e poético (Jo 6,35.41.48.51; 8,12; 10,7.9.11.14; 11,25; 14,6; 15,1.5). Compreende-

se, entao, que:
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Nessas proposi¢cdes, Jesus se atribuiu um predicado de maneira
exclusiva, razdo pela qual, em portugués, elas sdo mais bem

traduzidas por “Sou eu...”. [...] Essas proposi¢cbes com predicativo
sdo, quase sempre, acompanhadas de uma promessa. (MALZONI,
2018, p. 171).

Para Silva (1994, p. 64), os contextos dos discursos de Jesus constroem

sete formulagc6es metaféricas de tipo “Eu Sou” com predicados nominativos. Devido

a algumas repetic6es do “Eu Sou” predicativo, dentro de suas pericopes, somaram-
se treze ocorréncias desse tipo no Evangelho. Isso ndo deve ser um mero acaso,
pois se encontram relacionados com os sinais que lhes sdo antecedentes ou
subsequentes. Esses casos tém um claro tom de autorrevelagbes nominais que
manifestam a obra salvifica e a gloria do Unigénito do Pai aqueles que nele creem,
mas seu obijetivo principal é revelar o Deus de Israel que age em Jesus e ao qual ele
esta plenamente unido (WILLIAMS, 2000, p. 7).

Nessa perspectiva, € possivel pensar que, em sintonia com ’ani hd’, a
formula de revelacdo do Deéutero-Isaias, e seus predicativos, que s6 pode ser
pronunciado por YHWH (primeiro e ultimo, o eterno, criador, o redentor, salvador, o
gue conduz, que perdoa os pecados, que consola), assim também a
autoproclamacédo de Jesus e seus predicados (péo vivo, luz do mundo, porta das
ovelhas, bom pastor, ressurreicdo e a vida; caminho, verdade e vida; videira
verdadeira) ndo pode ser aplicado a mais ninguém além dele (SILVA, 1994, p. 64).

A esses sete casos de “"Eu Sou” com predicativo nominal, Brown (2020, p.
842) aponta que outras duas passagens se aproximam em semelhante tom: Jo 8,18:
“Eu sou o que testifica de mim mesmo”, ou 0 mesmo que dizer “eu sou a testemunha
de mim mesmo”; e Jo 8,23: “eu sou de cima” ou “do alto”. No panorama geral, essas
passagens indicam que as obras realizadas por Jesus sdo uma linguagem eloquente
gue legitimam sua identidade de enviado de Deus, vindo do alto e com autoridade
para realizar sinais que o identificam com YHWH, o Unico que outrora realizou obras
e sinais em beneficio de Israel.

Uso absoluto: aparece quatro vezes e consiste no “Eu Sou” sem o
predicativo (Jo 8,24.28.58 e 13,19). Esse uso atipico, ja que o verbo ser ndo é
intransitivo, tanto no portugués como no grego, exige buscar seu sentido na tradicdo
veterotestamentaria. Suas referéncias principais apontam para Ex 3,14, ‘éhayeh

‘aSer ‘6éhayeh que foi traduzida como “Eu sou aquele que é” e principalmente as
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formas hebraicas ’‘ani hd’ e ‘ani wehu’ da poesia déutero-isaiana e tradi¢coes judaicas
tanaiticas, que inspiraram o “Eu Sou” joanino (MALZONI, 2018, p. 171).

Tratando sobre o uso absoluto do “Eu Sou”, Santos (1994, p. 65) ainda
acrescenta Jo 6,20, no contexto da caminhada sobre o mar revoltoso; e Jo 18,5.6.8,
na cena da prisdo no jardim. No entanto, em Jo 6,20 o “Eu sou” é claramente uma
formula de reconhecimento para que os discipulos percebam que aquele que vem
ao seu encontro ndo é um fantasma, mas o proprio Jesus (Mt 14,27; Mc 6,50). A
cena da prisdo também se usa da formula de reconhecimento, confirmando a
resposta da comitiva que é questionada sobre a quem procuram; assim, o “Sou eu”
esta ligado a resposta dos soldados: “Jesus, o Nazareu” (Jo 18,5.7). Ha uma auto-
identificacdo com o uso de “Eu Sou” para gerar a diferenciacdo entre Jesus e 0s
discipulos. E inegavel que essas expressdes tém um tom majestatico, ainda que néo
tenham a mesma dimenséo das formas absolutas em Jo 8,24.28.58 e 13,19.

Para Brown (2020, p. 841), as quatro ocasides especificas do uso absoluto
“Eu Sou” no IV Evangelho (Jo 8,24.28.58; 13,19) podem parecer incompletas a
primeira vista. No entanto, os contextos nos quais sdo usadas, festa das Cabanas e
preparacdo da Pascoa, como também as reacdes adversas que provocam nos
ouvintes, mostram que ha um uso exclusivo e reverente dessa expressao que certa
tradicdo, provavelmente a do §ém hammépbras, procurou preservar, e que, na
literatura joanina, tem funcéo revelatéria especial. Esse uso absoluto do “Eu Sou”
joanino estd, pois, intimamente ligado a tradicdo da autorrevelagcdo do nome divino
no Antigo Testamento, principalmente Is 43,10-11; 45,18; Dt 32,39; Ex 3,14; e no
judaismo rabinico tanaita.

Apresentadas essas varias funcdes que o “Eu Sou” (Eg6 eimi) pode assumir
em um texto e percebendo que, para os evangelhos, ha trés formas principais: a
simples, a com predicado nominal e a absoluta; é possivel afirmar que, dentre essas,
apenas a funcdo com predicativo nominal e a absoluta se destacam pela sua
caracteristica de formulas de revelacdo. O “Eu Sou” com predicados nominais €&
caracteristico do IV Evangelho, mas seu uso absoluto € encontrado também nos
evangelhos sindticos. O préximo topico vai tratar, brevemente, sobre a presenca do
“Eu Sou” absoluto nos demais evangelhos e se neles a expressdo tem o mesmo

sentido de férmula de revelagédo que tem no IV Evangelho.
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3.1.2 Jesus e 0 “Eu Sou” na tradi¢cdo sinética

Considerando que é um projeto de todos os evangelhos responder a
pergunta “quem é Jesus?”, revelando sua identidade para comunidades e contextos
especificos, também é preciso considerar o enfoque das mensagens teolégicas dos
autores enquanto realizam tal apresentacdo. Jesus, nos sinéticos e no IV Evangelho,
€ revelado como o Messias, Filho do homem que instaura o Reino de Deus; Filho de
Deus, que vem ao mundo como revelador definitivo do Pai e realizador da obra de
salvacdo por ele prometida outrora aos israelitas desde os tempos proféticos;
apenas no texto joanino, contudo, ele é apresentado como a Palavra eterna que se
encarnou (Jo 1,14).

Nesse topico, o objetivo é analisar se o “Eu Sou”, na forma absoluta, aparece
nos sindticos com o sentido de formula de revelagéo e de autoproclamacgéo do nome

divino, semelhante a seu uso no IV Evangelho.

Brown (2020, p. 848) trata a questdo do “Eu Sou” absoluto, seja como
formula de revelacdo ligada ao nome de Deus ou na forma com predicado
subentendido, afirmando que € possivel que se baseiem em uma tradicdo primitiva
do “Eu Sou” que também tocou os sinéticos, mas que no IV Evangelho se tornou um

tema valorizado e fortalecido?’. Para esse autor, embora ndo existam paralelos

# para falar de uma tradicdo antiga do “Eu Sou”, usada pelos sindticos e principalmente pelo IV
Evangelho, também é preciso situar que ela aparece em outro livro do Novo Testamento ligado a
literatura joanina: o Apocalipse. A expressdo “"Eu Sou” é usado em Ap 1,8.17; 2,23; 21,6; 22,13.16.
Nessas passagens, € possivel perceber a influéncia da literatura isaiana. Em Ap 1,8.17; 21,6 e 22,13
0 "Eu Sou” é acompanhado de titulos que recordam a autoproclamacgdo monoteista em Is 44,6, sendo
usados agora tanto para se referir a Deus como para o0 seu Cristo: alfa e 8mega, primeiro e ultimo,
principio e fim. Também o titulo Todo-Poderoso é igualmente caro para a tradicdo biblica da
autorrevelagao divina. JA em Ap 2,23 o "Eu Sou” aparece como aquele que tem o conhecimento de
todas as coisas, conhece mentes e coracdes, e, por isso, pode exercer o julgamento como em Is
11,2-5. Em Ap 21,6 o "Eu Sou” realiza a promessa anunciada em Is 12,3-6 e 55,1 de saciar com a
agua da vida os que tém sede, mesmo tema que aparece no didlogo com a samaritana em Jo 4,10.
Para Prigent (2020, p. 649-651), Ap 22,16 mostra que Jesus € o inspirador da revelacdo e o autor do
Apocalipse nunca perde a oportunidade de indicar a estreita comunh&o entre o Pai e o Filho, seja
atribuindo os titulos divinos a ambos ou afirmando que tanto o Pai como o Filho séo os responsaveis
pelas revelacdes feitas. O “Eu Sou” com o titulo de rebento de Davi € uma alusdo tradicional a Is
11,1.10, lidas, no judaismo e cristianismo primitivos, como profecias messianicas. E uma forma de
dizer que em Jesus se realizam as promessas divinas de outrora. Ja com o titulo de Estrela da
manha ha uma imagem messianica que remonta a profecia de Nm 24,17 e aparece uma expressao
semelhante também em 1Pd 1,19. O significado da imagem € de que a estrela que anuncia a aurora
€ mais que as outras, ela é notavel e preciosa. Essa imagem ainda pode ser usada como referéncia
ao Verbo encarnado, verdadeira luz de Deus que surge na humanidade (Jo 1,9), como também
recordar a autodeclaragcado de Jesus durante a festa das Cabanas, em Jo 8,12: “Eu sou a luz do
mundo. Quem me segue nao andara nas trevas, mas tera a luz da vida”.
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sindticos das expressbes “Eu Sou” com predicativos nominativos, eles
corresponderiam aos discursos de Jesus usando as imagens parabolicas para tratar
de diversos temas.

Ja Williams (2000, p. 214), em seu estudo | am He, procurando os vestigios
da tradicdo da autoproclamacado divina ’‘ani hG’ no Novo Testamento, fez uma
analise de certas passagens de Marcos e seus correspondentes sinéticos nas quais
€ usado o "Eu Sou”, para entender se estdo ou ndo retomando a férmula do nome
divino déutero-isaiano.

Os textos sindticos refletidos por Brown, Williams e Santos com “Eu Sou”

absoluto sé@o os seguintes: Jesus caminha sobre mar (Mc 6,50, Mt 14,27; com seu
correspondente em Jo 6,20); o alerta escatolégico que Jesus faz sobre os que
tentardo usurpar o seu nome e dirdo “Sou eu” (Mc 13,6; Mt 24,4; Lc 21,8); o
interrogatorio de Jesus perante o sumo sacerdote (Mc 14,62; Lc 22,70); e a

manifestacdo aos discipulos apds a ressureicdo (Lc 24,36). Para Brown (2020, p.

847), nesses usos do “Eu Sou”, o predicado ndo aparece, mas pode ser

subentendido, além do que o evangelista pode estar usando o “Eu Sou” em sentido
duplo, profano e sagrado.

- "Eu Sou” e o caminhar sobre o mar (Mc 6,50; Mt 14,27; Jo 6,20): na cena,
os discipulos estdo em alto mar e sem a presenca de Jesus na barca. O mar esta
bravio e ventos fortes se insurgem sobre a navegacéo, até que os discipulos avistam
uma figura que se aproxima deles caminhando sobre o mar. E o préprio Jesus quem
se apresenta para tranquiliza-los e usa a formula “Eu Sou” e os complementos:
“tende confianga” e “ndo temais”. Mc 6,50 e Mt 14,27 compartilham uma narrativa
semelhante, ao passo que Jo 6,20 usa um relato mais breve. Mateus ainda
intensifica 0 seu relato com uma profissdo de fé dos discipulos ao dizerem:
“Verdadeiramente, tu és o Filho de Deus”.

Nesse relato, “Eu Sou” é utilizado num claro tom de formula de
reconhecimento, na qual Jesus esta deixando claro para os seus discipulos que se
trata dele mesmo e ndo de um fantasma, como Marcos e Mateus destacam ser a
primeira impressdo dos que estdo na barca. No relato joanino, os discipulos

parecem ja reconhecerem que € Jesus vindo ao seu encontro sobre o mar e o “Eu

Sou” s6 confirma o que eles veem. E inegavel que o relato, em suas trés versdes,
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indica uma revelacéo teofanica. Nos sinoticos, o vento e o mar acalmados tém um
papel vital, pois caracterizam esses relatos como “epifanias de salvamento no mar”
(WILLIAMS, 2000, p. 215), e o "Eu Sou” de Jesus demonstraria que ele esta se
identificando com a revelacdo da vontade de YHWH de salvar, que agora esta
ocorrendo em sua acéo de andar sobre o mar (WILLIAMS, 2000, p. 217). Esse relato
tem as marcas das cenas de Ex 14-15 e mostra a salvacdo de Deus que cria um
caminho através do mar para os seus amados (Sl 77,20).

Williams (2000, p. 221-228), contudo, vé também nesse relato os ecos da
poesia déutero-isaiana como uma tradicdo antiga que pode ter tocado os sinéticos,
mas principalmente a narrativa joanina. Ha4, na poesia déutero-isaiana, imagens de
Deus permitindo que seu povo cruze o mar e esse “"Eu Sou” usado nesse contexto
poderia estar traduzindo a férmula de revelagdo e autoproclamacgéo divina do ’‘anf
ha.

As marcas isaianas se deixam ver em dois temas que entrelagam a tradicéo
antiga com o relato evangélico. O primeiro esta nas palavras de tranquilizacdo de
Jesus aos discipulos, “ndao temais” (mé phobeisthe), que recordam os oraculos de
salvacdo em Is 40,9; 44,2.8; 54,4, onde o proprio Deus convida Israel a ndo temer
(’al tirah), mas confiar nele, e 0 mesmo ocorre em contextos nos quais surgem
declaracbes ‘ani ha’ (Egoé eimi = "Eu Sou”): Is 41,10.13-14; 43,1.5. O segundo tema
traz o "Eu Sou” vinculado a passagem pelo mar como uma realizacdo possivel
apenas por causa da presenca e agir de Jesus, fazendo os discipulos chegarem a
outra margem; seu antecedente isaiano pode ser percebido na “proclamacgao divina
de ’‘ani hd’ e a promessa de libertacdo dos exilados através das aguas, como a
promulgacdo de um novo Exodo” (WILLIAMS, 2000, p. 223): Is 43,2.10.13.16. Ha
uma promessa em Is 43,19 de que ao sair do mar o povo vera as “coisas novas” que
Deus realizara em seu favor, um caminho no deserto no qual o préprio YHWH vai
conduzir os seus. Ilgualmente em Is 51,10 se recorda os feitos de salvacdo de
YHWH para o seu povo através da travessia do mar, fechando no v. 12 com a
autoproclamacédo do ’‘ani hi’ que promete consolo e convida os israelitas a nao
temerem nada.

Esse relato de Mc 6,50 seria mais que um simples resgate, mas Jesus
aparece caminhando sobre o mar e dizendo o “Eu Sou” como a manifestacéo visivel

e a realizacdo da promessa de YHWH que cria um caminho através do mar para
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salvar seu povo e o guia para a terra destinada (Is 43,16; 51,10). Isso se percebe no
relato joanino da cena, no qual o foco final esta na chegada repentina dos discipulos
a outra margem, guiados por Jesus e “chegando a terra para onde iam” ou “para
onde queriam ir" (Jo 6,21). No entanto, Williams (2000, p. 223) reconhece que
mesmo com certa semelhanca tematica, ndo ha como comprovar que Mc 6,50 esta
retomando para si a tradicdo do ‘dni hd’ déutero-isaiano e fazendo a
autoproclamacéo do nome divino em uma cena de salvacdo como um novo Exodo,
ou se estd apenas ecoando a imagem e os motivos de Ex 14-15.

- O "Eu Sou” absoluto também aparece no alerta escatolégico que Jesus faz
sobre os que tentardo usurpar o seu nome e dirdo “Sou eu” (Mc 13,6; Mt 24,4; Lc
21,8). Para Brown (2020, p. 848), esse seria 0 caso de uso do “Eu Sou” nos sinoticos
gue mais se aproxima do uso joanino absoluto. Ainda que na versao de Mt 24,5 se
procure suprir o predicado, ao dizer que o contetudo dos discursos dos usurpadores
da identidade de Jesus sera “Eu sou o Messias”, em Marcos e em Lucas esse
complemento esta ausente. Brown (2020, p. 848) ainda acredita que, em Mc 13,6 e
Lc 21,8, o contexto ndo pressupde claramente um predicado; e a justaposicdo de
“Eu Sou” e “meu nome” aproxima-o do emprego joanino do “Eu Sou”.

A reflexdo de Santos (1994, p. 77) para esse texto aponta para duas

possibilidades de interpretacdo de Mc 13,6, onde “Eu Sou” € proclamado. A primeira

indicaria que o0 "Eu Sou” dos pseudo-messias seria uma caricatura do carater divino

das declara¢cbes de Jesus e estaria em sintonia com a forma predicada em Mt 24,5:
‘Eu sou o Cristo”. A segunda possibilidade aponta para falsas reivindicacdes
parusiacas de impostores que tentariam usurpar o nome especial de Messias Jesus
e se apresentariam assim, para afirmar que seu advento glorioso ja chegou. Essa
segunda possibilidade estaria em sintonia com Lc 21,8: “virdo em meu nome,

dizendo ‘Sou eu!’ e ainda: o tempo esta préoximo!”.

A questdo aqui é se esses enganadores que aparecem pronunciando o “Eu
Sou” estariam ou nao usurpando a reivindicacdo de Jesus da formula divina de
revelacao, tal como ele a usa no IV Evangelho. Para Willims (2000, p. 239), a ideia
de que esse uso do “Eu Sou” em Mc 13,6 representa uma falsa afirmacdo de
divindade, permanece obscuro. No entanto, essa autora retoma relatos de Flavio

Josefo sobre figuras messianicas e profetas de sinais, que apontam para

66



personagens que buscavam reivindicar para si 0 cumprimento das esperancas
messianicas davidicas e da libertacio de Israel nos moldes de um novo Exodo, para
serem reconhecidos como ministros autorizados por Deus no mesmo nivel de
Moisés e Josué. Mas nédo ha relatos de lideres desses movimentos messianicos e
proféticos populares que tenham tomado para si uma autoproclamacgédo divina
(WILLIAMS, 2000, p. 234-238).

Os relatos de Josefo sobre esses grupos messianicos e proféticos estao em
sintonia com a afirmacao de Mc 13,22 sobre “falsos Messias” e “falsos profetas” que
surgirdo e realizardo sinais, enganando a muitos. No fim, o que esse “Eu Sou” (Ego
eimi) pode representar nesse contexto € uma previsdo de Jesus de que esses
enganadores tentardo competir com ele pelo seu status unico. Esses falsos messias
e falsos profetas tentardo usar o "Eu Sou” como Jesus e até tentardo realizar sinais
como Moisés e Josue, prometendo libertacdo, mas falharéo; pois o unico libertador
gue proclama o “Eu Sou” com autoridade divina € Jesus, o0 mesmo que os discipulos
viram andar sobre o mar (WILLIAMS, 2000, p. 239).

- O "Eu Sou” vai surgir novamente no interrogatorio de Jesus perante o sumo

sacerdote (Mc 14,62; Lc 22,70). A andlise de Brown (2020, p. 846) do uso do “Eu

Sou” nesse contexto, num primeiro momento, aponta para a possibilidade de ter sido
apenas uma resposta afirmativa perante a pergunta do sumo sacerdote: “Tu és o

messias, o Filho do Deus bendito?”. Logo em seguida, avalia que a resposta “Eu

Sou” provoca uma reacdo desmedida e uma acusacao de blasfémia. Tal acusacao
sé teria coeréncia se Jesus estivesse reivindicando para si o nome divino e
pronunciando o $ém hammépbras.

Segundo Williams (2000, p. 242), a questdo colocada pelo sumo sacerdote
envolve afirmacgdes cristologicas e 0 “Eu Sou” de Jesus ndo pode ser compreendido
sem os titulos que a pergunta traz: “Es o Cristo, o Filho do Deus Bendito?” (si éi h6
christds hd huiés téu eulogétou). Na versao de Lc 22,70 aparece “o Filho de Deus”
(h6 huids téu thebu). A versao do “Eu Sou” (Ego eimi) de Jesus em Mc 14,62 é
certamente mais antiga que a de Lucas e o titulo “Filho do Deus Bendito” carrega
nuances que transcendem a filiacdo davidica; consiste numa aceitacdo inequivoca
de seu status messianico (WILLIAMS, 2000, p. 246). Williams ainda aponta que

alguns autores como Gottlieb Klein e Stauffer, procuraram ver, nesse uso do “Eu
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Sou”, uma féormula de revelacéo e até a forma do nome divino ’ani hd’, mas ndo ha
paralelos biblicos e nem tradi¢des rabinicas que comprovem isso. (WILLIAMS, 2000,
p. 246-247).

A revolta do sumo sacerdote se d& porque a resposta “Eu Sou” de Jesus o
faz apropriar-se da figura do Filho do homem, presente em Dn 7,13-14 e no SI 110,1,
conhecida nos circulos judaicos como figura exaltada que esta ao lado de Deus e
agira como juiz escatolégico. O “Eu Sou” em Mc 14,62 equivale, assim, a revelacdo
formal do segredo messianico, trazendo pela primeira e Unica vez Jesus aceitando e
admitindo publicamente os titulos de “Cristo” e “Filho do Deus Bendito” que lhe
atribuem, mas na perspectiva de seu sofrimento, morte e ressurreicdo (WILLIAMS,
2000, p. 249-251).

- O ultimo caso “Eu Sou” nos sindticos € o da aparicdo de Jesus aos
discipulos apos a ressureicdo (Lc 24,36). No texto, ele entra onde estdo os
discipulos e estes pensam ser um espirito. O “Eu sou” é tanto uma férmula de
reconhecimento, para que nao restem duvidas em seus cora¢des sobre quem esta
diante deles, como também, pelo contexto pds-pascal, uma revelacao de Jesus em
sua condicao de Kyrios (SANTOS, 1994, p. 77). De todas as passagens anteriores,
gue se abriam ao duplo significado da formula “"Eu Sou”, esta ndo serve como
elemento comparativo com as sentencas de revelacao joaninas, pois se trata de uma
ampliacéo textual secundaria.

Por fim, o que se percebe é que os sindticos e o IV Evangelho foram tocados
por uma tradicdo mais antiga que fazia uso do “"Eu Sou” absoluto de Jesus. No
entanto, o sentido e 0 uso que os sindticos fazem nao sdo propriamente férmulas de
revelacdo e autoproclamacédo que retomam o nome divino, tais como aparecem no
IV Evangelho, mas geralmente subentendem o status messianico de Jesus. A

expressao “Eu Sou” nos sinéticos que mais se aproxima da tradicdo déutero-isaiana,

presente no “Eu Sou” absoluto do IV Evangelho é a que ocorre no relato da travessia

do mar em Mc 6,50, na qual poderia haver ecos do ‘ani hd’, mas isso ndo se pode
provar. A partir de agora, é preciso dedicar uma reflexdo mais intensa sobre o

sentido singular desse “Eu sou” absoluto na teologia do IV Evangelho.
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3.2 SENTIDO DO "“EU SOU" ABSOLUTO PARA O IV EVANGELHO

Certamente a declaracdo “"Eu Sou” de Jesus no IV Evangelho € um dos
elementos mais complexos de tal narrativa, pois 0 autor usa essa expressao em
formas variadas; seja simples, absoluta ou com predicado. Mesmo em algumas
passagens, como o relato da samaritana (Jo 4,26), o caminho sobre o mar (Jo 6,20)
e a cena da prisdo no jardim (Jo 18,5-6.8), que geralmente sao identificadas na
forma simples, com objetivo de expressar identificagdo ou reconhecimento, ainda
paira certa impressdo de ambiguidade. Ser4d que o autor ndo estd usando a
expressdo para dimensionar a revelacdo divina de Jesus, também nesses
contextos?

Considerando que o centro do IV Evangelho é revelar que em Jesus a
historia da salvacao inteira, passada e futura, esta resumida e orientada para seu
cumprimento (MAGGIONI, 2006, p. 266), sua hora; é certo dizer que o uso da
expressdo “Eu Sou” estd a servico da cristologia e consiste em uma forma do
evangelista apresentar quem € Jesus em sua unido singular com o Deus de lIsrael
(MALZONI, 2018, p. 170).

Ja foi tratado no primeiro capitulo a importancia da tradicdo biblica da
autorrevelacdo do nome divino na formula absoluta “Eu Sou”, seja relacionada com o
nome de Deus, no tetragrama pronunciado em Ex 3,14, mas principalmente em seu
aspecto de autoproclamacdo monoteista da soberania de YHWH, agindo em

beneficio do Israel exilado enquanto proclama ’ani hd’, expressdo assumida pela
tradicdo rabinica como nome divino e que foi traduzido pela LXX por Egé eimi (Eu
Sou).

Aqui cabe a pergunta sobre a possivel fonte na qual o autor do IV Evangelho

baseou sua tradugéo do “Eu Sou” absoluto como Egé eimi, podendo atestar que ele

estava pensando no ’‘ani hd’ e ndo no texto de Ex 3,14b. A discussédo entre os
estudiosos do IV Evangelho sobre qual foi a tradicdo da Biblia Hebraica usada pelo

evangelista como referéncia fundamental para sua redacao ndo esta fechada.
Ha os que defendem o uso da LXX e, por isso, 0 “Eu Sou” absoluto joanino
s6 poderia corresponder ao nome de Deus proclamado no Dé&utero-lsaias, que

nessa tradicao grega traduz o ’ani hd’ por Egé eimi, enquanto o “Eu Sou” absoluto de
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Ex 3,14b é traduzido pela expressdo ho o6n*. Ha também os que defendem que o
evangelista pensava num idioma semitico e escrevia em grego, mas que sua base
da Biblia Hebraica era a das tradi¢cdes judaicas: targumicas e rabinicas (WILLIAMS,
2000, p. 256-257). Apoiado nessa proposta, o “Eu Sou” absoluto do IV Evangelho
teria sido pensado pelo evangelista, desde os primeiros momentos, segundo as
reflexdes das tradicBes judaicas que ofereceram as intuicfes teoldgicas do Déutero-
Isaias e foram atualizadas em Jesus como o realizador das promessas divinas
proclamadas pelo ’anf hi’ das profecias do tempo exilico?®. Essa pesquisa se inclina
mais para essa Ultima proposta de reflexédo?.

O mais importante, contudo, é reconhecer que o "Eu Sou” absoluto é uma
formula de revelacdo em correspondéncia direta com a férmula de revelacédo ’‘anf
ha’, ainda que também desperte a memoaria do tetragrama e as razdes de seu uso
no Exodo. O fato, porém, de o IV Evangelho encontrar suas raizes no Déutero-
Isaias, faz desse texto um verdadeiro “evangelho profético” (SANTOS, 1994, p. 74).
Na férmula “Eu Sou”, o evangelista parece querer mostrar a sua comunidade que
Jesus é a propria autorrevelacdo de YHWH para os homens, sabendo que eles véo
compreender a ligacao de suas narrativas e discursos com o sentido e as razdes dos
textos proféticos isaianos.

Neste tdpico, busca-se desenvolver o sentido teoldgico do “Eu Sou” absoluto
para o IV Evangelho e sua ligacdo com a tradicdo da autorrevelacdo do nome divino.
Inicialmente é preciso apresentar as passagens “Eu Sou” com possivel duplo

sentido: seja 0 uso simples, seja a indicacdo de revelacédo divina (Jo 4,26; 6,20;

2 Representantes desse pensamento séo: F. F. Bruce e H. Zimmermam.

** Representantes desse pensamento sdo: C. H. Dodd; C. H. Williams; R. Brown.

% PEREZ FERNANDEZ, M., Literatura Rabinica. Em: Aranda Pérez, G. Literatura judaica
intertestamentéria. Ave Maria, 2013; ajuda a compreender que a tradicdo rabinica a qual se refere
aqui como podendo ter influenciado a literatura neotestamentaria € a tanaita, pois corresponde aos
primeiros séculos do judaismo classico (I a Ill d.C). Embora a Misna, os Midraxes e os Targumim
pertengcam ao judaismo classico (periodo que vai de | a VIII d.C.) e s6 tenham conhecido sua edi¢édo
final a partir do inicio do séc.lll d.C, colocando em xeque a sua influéncia sobre o IV Evangelho, tem-
se consciéncia de que as tradicbes orais que originam esses textos sdo bem mais antigas,
remontando a época neotestamentéria e mesmo até séculos antes de Cristo (p.378-379). A tradicao
misnaica que originou o texto da Misna (=repetir) era o sistema de ensino e aprendizagem oral,
chamada também de Torah oral (p. 385-422). A tradicdo em torno dos Midraxes, derivados do verbo
hebraico drsh (=buscar, investigar), indica basicamente exegeses, interpretacdes e exposi¢cdes do
texto biblico feito por alguém, geralmente um rabino (p.424-480). A tradicdo targimica (Targumim=
traducgdo) indica as traducdes aramaicas da Biblia. Tais tradu¢cdes comecaram na época pré-crista,
obviamente com o objetivo de tornar compreensivel o texto para um publico que ja ndo podia enterder
o hebraico original e seu ambiente comum era a liturgia sinagogal, onde a traducdo era feita
inicialmente de forma oral e, posteriromente torna-se traducao escrita (p.481-507).
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18,5.6.8). Feito isso, o foco consiste em aprofundar as passagens com “Eu Sou”

absoluto (Jo 8,24.28.58; 13,19), e seu sentido cristolégico como férmula de

autorrevelacéo divina.

3.2.1 Aquele que diz "Eu Sou”: Jesus se apresenta e se revela em Jo 4,26; 6,20;
18,5.6.8

O uso da expressdo “Eu Sou” no IV Evangelho é mais frequente e mais
significativo que nos demais evangelhos. Das 21 vezes em que ela aparece, sempre
esta em um contexto no qual Jesus, de alguma forma, se d& a conhecer,
principalmente nas formas sem predicado que sdo as que mais langcam o leitor das
narrativas joaninas a pensar na relacdo dessa expressdo com a revelacdo do nome
divino “Eu Sou”. No entanto, mesmo nas ocorréncias de "Eu Sou” simples € possivel
perceber um carater revelatorio quando tomadas em seus respectivos contextos.

As ocorréncias desse uso de “Eu Sou” com duplo sentido, funcional e
revelatorio, estdo nas pericopes do encontro de Jesus com a samaritana (Jo 4,26),
do caminhar sobre o mar (Jo 6,20) e da prisdo de Jesus (Jo 18,5.6.8). Embora néao
parecam ser cenas nhas quais Jesus toma para si a formula do nome divino, nessas
ocasides, a expressao “Sou eu” & proclamada com forte teor de revelagdo, em

sintonia com a teologia déutero-isaiana. Por isso, antes de passar para os relatos de

“Eu Sou” absoluto € preciso apontar o sentido dessas outras ocorréncias da
expressao “Eu Sou”.

“Eu Sou” no dialogo de Jesus com a samaritana (Jo 4,26) — essa narrativa
mostra Jesus que sai da Judeia e se dirige a Galileia, precisando atravessar a
Samaria. Nesse cenario de movimento, entra em uma cidade da Samaria chamada
Sicar e para junto a fonte de Jacé. Malzoni (2018, p. 102) nota que, no relato, usa-se
tanto a palavra fonte (p€g€) como poco (frear). A marcacéo temporal em Jo 4,6, “era
por volta da hora sexta”, perto do meio-dia, voltara a parecer na cena da
condenacdao de Jesus, em Jo 19,14. Uma mulher samaritana aparece para tirar agua
no poco e Jesus inicia um dialogo com ela, pedindo que Ihe dé de beber.

A cena junto ao poco tem forte simbolismo matrimonial. Cenas de encontros
junto a um poco sdo conhecidas na Biblia por marcarem o inicio de uma relagéo de
intimidade entre um homem e uma mulher, findando em casamento (Gn 24; 29,1-14;
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Ex 2,15-22). O evangelista retoma essas imagens apresentando agora o casamento
de Jesus com a Igreja, representada metaforicamente pela samaritana que é atraida
pelas palavras do homem que lhe pede de beber e, assim, acaba por ser saciada
pela presenca divina que dele flui, acolhendo-o na fé. Por ser a imagem visivel do
Deus verdadeiro (Jo 14,9), esse homem sentado junto ao poco se tornara também o
esposo da Igreja. Realmente, Jesus quer uma relacdo com a mulher, mas para
oferecer a ela uma agua diferente da buscada pela sua sede natural (Jo 4,14; 17,3).

No didlogo que avanca, Jesus pede que ela chame seu marido (Jo 4,16) e
ela responde que ndo tem marido. A questdo dos multiplos maridos que ela teve
esta ligada aos povos e deuses estrangeiros trazidos pelos assirios para a Samaria
(2Rs 17,30-32.41), para fazer uma mistura étnica e religiosa que enfraquecesse o
nacionalismo local. A samaritana reconhece que Jesus € um profeta e se desenvolve
um dialogo sobre onde se deve prestar culto a Deus, em Jerusalém ou no monte
Garizim. Jesus revela que chegara o tempo de um novo culto, que ndo depende de
lugar fisico, mas da fé que abre o espirito para a comunhédo divina. No entanto,
Jesus deixa claro que a salvacdo vem de Juda, pois dessa tribo vem o Messias (Jo
4,22).

A mulher afirma que quando o Messias vier, anunciara tudo. Segundo
Malzoni (2018, p. 106), os samaritanos nao tinham a literatura profética como parte
de suas escrituras, onde esta o desenvolvimento da figura do Messias. A expectativa
deles baseava-se em um Ta’eb, “aquele que retorna”, que aponta para a figura do
profeta anunciado por Moisés (Dt 18,15), que revelaria todas as coisas e guiaria 0
povo por um caminho seguro. “E possivel que o evangelista tenha acomodado a
figura do Ta’eb, da expectativa samaritana, a figura do Messias, da perspectiva
judaica” (MALZONI, 2018, p. 106).

Nesse ponto, aparece a parte mais importante para esta reflexdo. Jesus
pronuncia o seu “"Eu Sou” simples e complementa dizendo que é ele (0 Messias)
guem fala com ela. Brown (2020, p. 386) diz que nédo € impossivel que essa fala de
Jesus apresente uma proposital ressonancia de revelacao divina. Também se pode
perceber um paralelo entre a auto-apresentacdo de Jesus como Messias para a
samaritana e para os judeus. Diante de Jesus e suas palavras, as expectativas
teologicas e questionamentos da samaritana se converteram em fé e testemunho

sobre ele (Jo 4,28-30.39-42), diferente da resisténcia dos judeus obstinados na
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incredulidade e que, mesmo vendo as obras de Jesus, ndo creem em sua
messianidade (Jo 10,24-26). Realmente os judeus veem no messias mais uma figura
nacionalista régia (BRUCE, 1987, p. 105) e os samaritanos o enxergam mais como
um profeta, revelador e restaurador em nivel religioso-politico (MAGGIONI, 2006, p.
317).

Para Beutler (2015, p. 122), que retoma a reflexdo de Gail O’Day, aqui
aparece a ironia joanina nas expectativas da samaritana e na auto-apresentacao de
Jesus, pois 0 messias nao vir4, mas ja esta presente; ndo € um desconhecido, mas
aquele que fala com ela. “Jesus é o Ta’eb, messias vindouro dos samaritanos, mas
também o messias dos judeus; e logo mais ele se revelara ‘o salvador do mundo’,
como o proclamardo os samaritanos depois do encontro com ele (Jo 4,42)%°,

Aqui se abre a quest&o da influéncia déutero-isaianica que ajuda a entender
esse uso do “Eu Sou” em tom de revelagcao solene da pessoa de Jesus em sintonia
com o Deus de Israel. Em Is 55,1 é anunciado o convite aos que tém sede, para que
venham & agua. E possivel ver o paralelo com o contexto de sede e oferta de uma
agua definitiva no dialogo oferecida por Jesus a samaritana (Cf. também Is 58,11). Is
55,3 apresenta o convite de Deus para que 0 povo 0 escute e venha a ele, torne-se
testemunha sua entre os povos (v. 4), como também o v. 6 convida a procurar
YHWH enquanto ele se deixa encontrar e invoca-lo enquanto esta perto. No relato
joanino, depois da experiéncia com Jesus, a samaritana deixa seu cantaro, como
gue saciada pela agua viva de suas palavras, para dar testemunho dele na cidade
(Jo 4,28); ao que as pessoas vao ao seu encontro (Jo 4,30) e até pedem que ele

permaneca com eles, ao reconhecé-lo como salvador do mundo (Jo 4,42). A
proclamacao do “Eu Sou” (Egbé eimi) de Jesus é tanto o apice do didlogo com a
mulher, como também parece ter revelado aos samaritanos mais do que suas
préprias expectativas messianicas.

Ja em Is 52,6 aparece a expressao ‘ani ha’ (Egé eimi = "Eu Sou")
pronunciada por YHWH, anunciando que seu povo conhecera seu nome e que ele,
gue pronuncia “Eu Sou”, é o que esta presente no meio dos seus e sera reconhecido

por eles. Esse texto € posto em paralelo com a auto-apresentacdo de Jesus a

% Cf. MALZONI, 2018, p. 103. Apresentam-se duas tradicdes de leitura para esse versiculo. A
primeira que diz: “o Salvador do mundo”. Esta presente em grego nos papiros P"”® e P*® na Vulgata e
em outros textos. A segunda leitura diz: “o Salvador do mundo, o Cristo. Esta presente principalmente
na tradicao Bizantina grega e na Pechita siriaca”.
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samaritana, quando se revela como 0 messias que esta presente e a falar com ela.
No final, o evangelista atesta que muitos samaritanos reconheceram o carater
salvifico de Jesus e, também, creram nele (Jo 4,39.41-42).

Assim, quanto a esse texto no qual aparece “Eu Sou” (Egé eimi), Beutler
(2015, p. 122) afirma que os exegetas se perguntam se as palavras de Jesus, “Sou
eu”, significam mais que sua identificacdo como Messias vindouro ao qual se referiu
a mulher. Com toda certeza, ha um tom de revelacdo solene na fala de Jesus.
Segundo 0 mesmo autor, parece natural ver nessa expressao o "Eu Sou” da férmula
de revelagdo do Antigo Testamento. “Se esse sentido se confirmar, as palavras de
Jo 4,26 transcendem o messianismo e desembocam na cristologia joanina em
sentido pleno: Jesus se revela como o Deus presente no meio dos homens”
(BEUTLER, 2015, p. 122).

“Eu Sou” no caminhar de Jesus sobre o mar (Jo 6,20) — passando para outra

ocorréncia em que Jesus pronuncia “Eu Sou” simples, mas com as caracteristicas de
proclamacao solene, surge a narrativa do caminhar sobre as aguas, quando vai ao
encontro dos discipulos no mar agitado. Esse episodio foi tratado anteriormente, em
relacdo aos seus paralelos sinoticos, principalmente em relagdo com Mc 6,50. Por
iSs0, serdo apenas recordados 0s pontos principais que marcam o uso do “Eu Sou”.

A narrativa € apresentada entre a cena da multiplicacdo dos pées e o discurso
do péo da vida, quando as multiddes vao ao encontro de Jesus. Por vezes, parece
um relato independente e deslocado do conjunto temético, mas em comparagao com
0s sindticos (Mt 14,22-33; Mc 6,45-52) esta de acordo com a tradicdo que
apresentava esse feito de Jesus logo apds o saciar da multiddo com o sinal dos
paes. Ja para Beutler (2015, p. 170), € justamente a pronuncia do “Eu Sou” o
elemento que conecta essa harrativa com a sessao do discurso do pao da vida, no
gual Jesus continuara a revelar-se ao usar a formula “Eu Sou” com predicado. Nos
sindticos, o relato do caminho sobre o mar é posto na perspectiva de Jesus que vé
as dificuldades dos discipulos e 0s socorre, ja no texto joanino a perspectiva € dos
discipulos que estavam esperando Jesus, mas resolvem seguir para o outro lado do
lago sozinhos (BROWN, 2020, p. 486).

Mateos e Barreto (1999, p. 310) interpretam que os discipulos deixam Jesus e

seguem sozinhos no barco por estarem em um momento de crise, pois ele se
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negara a ser proclamado rei pela multiddo. Assumindo essa postura, eles entram na
noite, no reino das trevas, clara referéncia a oposi¢cdo com a luz que é Jesus (Jo

8,12) e sdo quase destruidos nesse reino pelo vento forte e pelo mar que se

encrespava. A vinda de Jesus ao encontro deles é centrada na proclamacao do “Eu

Sou” e na palavra de conforto para que ndo tenham medo. Para Brown (2020, p.
489) esse “Sou eu” pronunciado por Jesus tem a forca do nome divino que o Pai lhe
deu e pelo qual ele se identifica.

Enquanto nos sindticos esse texto é revestido de carater milagroso, com
Jesus acalmando o mar bravio e o vento forte, tipico dos relatos de salvamento no
mar?’; no relato joanino, o destaque é para a intencdo dos discipulos de acolher
Jesus no barco, mas repentinamente perceberem que chegaram ao lugar para onde

iam. O texto joanino mostra-se assim como uma cena de epifania divina centrada na
expressado “Eu Sou” e tendo-a como apice da narrativa (BROWN, 2020, p. 488). Esse
relato joanino, compreendido como um sinal de Jesus aos discipulos esta a servigo

da revelacéao cristolégica sobre ele, para incitar a fé em quem os experimenta. Unido
ao "Eu Sou” esse episodio so intensifica a percepcdo de uma manifestacéo divina.

Assim, esse “Eu Sou” (Ego eimi) simples, embora atue funcionalmente como
palavra de reconhecimento para que os discipulos tenham certeza de que € Jesus
guem vem sobre o mar, também esta revestido de solenidade. Como a expressao
tem grande peso cristologico, seu sentido mais preciso estd em revelar que a
majestade de Jesus se apoia no fato de que ele pode assumir para si o0 nome divino
(BROWN, 2020, p. 489). O relato mostra que Jesus nao se deixa proclamar profeta e
nem rei pelas multidées (Jo 6,14-15), como talvez os discipulos quisessem, pois
interpreta a si mesmo muito além desses apontamentos, “sinal de que ele s6 pode
ser plenamente expresso pelo nome divino ‘Eu sou” (BROWN, 2020, p. 489).

Essa cena mantém fortes relacdes com as tradicdes relativas ao Exodo, o que
a encaixa bem dentro do contexto da multiplicacdo dos pées e do discurso do péo
da vida em um conjunto com tom pascal: pascoa, travessia do mar e a dadiva do
mana. Brown (2020, p. 489) apresenta inclusive salmos que evocam essa realidade
da passagem pelo mar como dom da presenca de YHWH junto a seu povo (Sl 29,3;
78,24; 77,20; 107,23.25.27-30); como também tradicdes do Midrash Mekilta sobre o

" O texto chama de mar, mas se sabe que é o lago da Galileia (Jo 6,1).
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Exodo, mostrando Deus abrindo um caminho para si através do mar, e a tradicdo da
Haggadah pascal que apresenta a férmula do “Eu Sou” sendo usada com a acéo
divina que liberta Israel do Egito.

No entanto, também esse texto pode encontrar raizes na poesia déutero-
isaiana. Suas marcas estdo nas palavras de Jesus que tranquilizam os discipulos,
“nao temais” (mé phobeisthe), que recordam os oraculos de salvacdo em Is 40,9;
43,1.25; 44,2.8; 51,12; 52,6; 54,4, nos quais o proprio Deus convida Israel a ndo
temer (‘al tirah). Também é possivel ver o uso de "Eu Sou” vinculado a passagem
pelo mar como uma realizacdo possivel apenas por causa da presenca de Jesus,
gue, novamente acolhida pelos discipulos, os faz chegar a meta (BEUTLER, 2015,
p. 173): o barco “imediatamente chegou a terra para onde iam” (Jo 6,21); o
correspondente isaiano para essa cena pode ser percebido na “proclamacéao divina
de ’ani hd’ e a promessa de libertacdo dos exilados através das aguas, como a
promulgacdo de um novo Exodo” (WILLIAMS, 2000, p. 223): Is 43,2.10.13.16.
Também Is 51,10 recorda os feitos de salvacdo de YHWH para seu povo através da
travessia do mar, no v. 12 com a autoproclamacao do ’ani hd’ que promete consolo e
convida os israelitas a ndo temerem nada; enquanto o v. 15 mostra YHWH que agita
0 mar e torna as ondas tumultuosas, mas como sinal de sua presenca divina
ressaltada na proclamacao de seu nome: “lahweh dos exércitos € meu nome”.

Acompanhando a opinido de Brown (2020, p. 490), ndo é possivel saber se
0 evangelista estava pensando em algumas dessas passagens biblicas especificas
guando elaborou seu relato de Jesus caminhando sobre o mar, nem se era
totalmente focado nas tradicdes do Exodo ou do Déutero-Isaias, mas os paralelos
sdo inumeros e o simbolismo de YHWH fazendo um caminho pelas aguas para
salvar seu povo, enquanto se revela, € muito forte no Antigo Testamento. Em Jesus,
0 evangelista parece retomar e intensificar esse tema e imagens, em tom de
revelacao evidente e solene.

Ja o "Eu Sou” (Egb eimi) na prisdo de Jesus (Jo 18,5.6.8) aparece como a
terceira ocorréncia da forma simples, mas com tom solene. O texto joanino tem um
formato proprio para contar esse momento decisivo na vida de Jesus, rumo a hora
de sua glorificacéo, diferente em muitos pontos dos relatos sinoticos. Nao se fala de
Getsémani e nem de beijo dado por Judas, mas ressalta um jardim do outro lado do
vale do Cedron onde Jesus costumava se reunir com seus discipulos, sendo o lugar
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também conhecido por Judas. Destaca-se igualmente que Judas foi ao encontro de
Jesus com uma grande comitiva: a coorte e guardas enviados pelos chefes dos
sacerdotes e fariseus; munidos de lanternas, archotes e armas. Essa coorte esté
associada a “um destacamento romano de 600 soldados, um décimo de uma legi&o”
(MALZONI, 2018, p. 273). O sentido seria indicar que a busca e prisao de Jesus foi
empreendida por uma parceria do poder romano e judaico, para os quais Judas era
apenas um guia para chegar ao “Nazareno” (BEUTLER, 2015, p. 410-411).

A cena acontece a noite e indica o dominio do poder das trevas, como
também o claro contraste entre o grupo de Jesus e o grupo de Judas, representando
o enfrentamento dos filhos da luz (Jo 12,36) contra os filhos das trevas. Nesse
ponto, o autor faz uma nota que Jesus sabia tudo o que |he aconteceria e por isso
toma a iniciativa de se apresentar claramente (Jo 18,4) diante de seus perseguidores
munidos de lanternas, tochas e armas (Jo 18,3). Essa consciéncia prévia de Jesus

sobre os acontecimentos toca o tema da presciéncia divina e ja aparece em Jo
13,19, ocasido na qual a férmula “Eu Sou” é usada em forma absoluta.

O evangelista, ao apontar que Jesus “saiu”, ou “se adiantou”, para encontrar
seus adversarios, mostra que “ele entra no seu sofrimento ndo apenas com plena
consciéncia daquilo que o espera, mas também com a decisdo de ndo se opor ao
seu destino” (BEUTLER, 2015, p. 411). Revelando-se para seus perseguidores,
Jesus inicia um didlogo com eles, mostrando sua extrema liberdade e perguntando:
“a quem procurais?” (Jo 18,4).

Ante a resposta deles, “a Jesus, o Nazareno”, surge o pronunciamento do

primeiro “Eu Sou” desse relato (Jo 18,5). Embora a resposta de Jesus seja muitas

vezes tratada como um uso simples de “Eu Sou”, apenas confirmando sua
identidade aos seus perseguidores, a cena se desenvolve em tom de manifestacéo
divina, pois a nota do autor, no v. 6, diz que, ao ouvirem o “Sou eu, recuaram e
cairam por terra”.

Para Malzoni (2018, p. 274), o contexto sugere um caso limite entre a
proposicdo “Eu Sou” simples e a forma absoluta, sem predicados diretos ou intuidos.
Brown (2020, p. 1242) defende que os adversarios de Jesus estdo com o rosto por
terra diante de sua majestade e resta pouca davida de que ele esteja tomando para
si a proclamacdo do nome divino. H4 varias cenas da tradicéo biblica que mostram o

cair como reacédo diante da revelacao divina (Dn 2,46; 8,18; At 9,4; 22,7; 26,14; Ap
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1,7). Assim, nesse tom de revelacao divina, a atitude dos guardas lembraria a atitude
de adoracao diante da manifestacao de Deus. Esse ponto da cena também pode ser
uma retomada da tradicdo sapiencial dos Salmos que revelam a vitéria de Deus
sobre seus inimigos e sua acdo protetiva para com seu servo, fazendo seus
adverséarios recuarem e cairem derrotados: Sl 6,10; 9,3; 27,2; 35,4; 40,15; 56,9;
70,3.

Ja para Mateos e Barreto (1999, p. 731), o "Eu Sou” esta apenas na forma
simples, mostrando que Jesus € o Messias e a queda dos soldados indicaria apenas
a derrota do mundo. Em sua entrega livre, Jesus se mostra senhor da situacao e
prova que o chefe desse mundo ndo tem poder sobre ele, pois esta protegido pelo
Pai a quem esta unido na fidelidade e obediéncia. Nesse recuo dos soldados diante
do “Sou eu” de Jesus, também pode ser vislumbrada uma reagdo de admiragao pela
coragem e dignidade com a qual ele enfrenta a situagdo (MALZONI, 2018, p. 274).

Na segunda vez em que o “Eu Sou” & pronunciado nesse contexto, ele esta
ligado a identificacdo e autorrevelacdo de Jesus como instrumento protetivo para os
seus discipulos (Jo 18,7-9). Assim, sua proclamagao “Sou eu” é instrumento que
garante que nao se percam os que o Pai lhe deu (Jo 6,39; 17,12); e 0 evangelista
indica que essas palavras de Jesus estdo no mesmo nivel da Escritura, agora em
forma de cumprimento. Para Brown (2020, p. 1242), o uso de “Eu Sou” em Jo 18,8
mostra que “Jesus ndo usa a protecdo do nome divino em seu favor, mas sim em
favor dos que ele ama. Os discipulos se livram e deste modo se cumpre o tema de
Jo 17,12, que proclamava a forga protetora do nome divino”.

Na compreenséao de Beutler (2015, p. 411), apoiada nos estudos de Williams
(2000, p. 287-298), esse “Sou eu”, em Jo 18.5.8, tem sua raiz na férmula de
revelacdo e autoproclamacao do nome divino, ‘ani hi’, no Déutero-Isaias, pela qual
Deus se da a conhecer, garantindo a solidez de suas promessas de salvacéo para
Israel, além de expor a total derrota e a impoténcia de seus oponentes (os falsos
deuses babilénicos): Is 41,4; 43,10.13.25; 46,4; 48,12; 51,12; 52,6 (Cf. também Dt
32,39). Nesse paralelo entre o ‘ani hd’ de YHWH e o “"Eu Sou” (Eg6 eimi) de Jesus,
fica claro que s6 aquele que autoproclama tal expressdo € verdadeiro agente de
salvagdo, pois esta munido do poder para prever e controlar eventos passados,
presentes e futuros (WILLIAMS, 2000, p. 296).
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Por fim, pode-se tentar ver nessa cena da prisao de Jesus apenas um “Eu

Sou” simples, de auto-apresentacdo de Jesus diante de seus perseguidores. Mas é

inegavel que o evangelista construiu uma cena na qual 0 uso da expressdo se
tornou ambiguo. No entanto, € possivel assumir que o sentido teolégico da cena
ilustra que Jesus tem o poder de Deus sobre as forcas das trevas, pois carrega em
sua identidade o nome divino e o autoproclama como um estandarte de vitdria sobre
seus inimigos. Assumindo essa interpretagcdo da cena, o “Sou eu” se torna o apice

de sentido de todo o acontecimento e ndo pode ser visto como o “parente pobre” das

ocorréncias de “"Eu Sou” absoluto (WILLIAMS, 2000, p. 293).
Passados esses pronunciamentos iniciais de “Eu Sou” simples, mas com

caracteristicas solenes, abrem-se as proclamacdes de “Eu Sou” absoluto que séo as
mais importantes para a revelacao cristologica do IV Evangelho por sua ligagdo com
a tradicéo da autorrevelacdo do nome divino. Tais ocorréncias do “Eu Sou” absoluto,
em Jo 8,24.28.58 e 13,19, apresentam uma progressdo de uso que revelam a
divindade de Jesus em perfeita unido com o Pai, com o qual compartilha tudo, até
mesmo seu nome sagrado. E sobre o sentido desse “Eu Sou” absoluto que tratara o

préoximo tépico.
3.2.2 O sentido do “Eu Sou” absoluto em Jo 8,24.28.58 e 13,19

Para Zevini (1987, p. 209), as férmulas de “Eu Sou” absoluto se apresentam
em guatro momentos crescentes no Evangelho, com trés no capitulo 8, que véo
revelando Jesus enguanto esta em confronto com as autoridades judaicas que lhe
sdo adversas, até chegar a proclamacao final em Jo 13,19, contexto pascal no qual
prevé sua traicdo, rejeicdo e condenacdo, mas que consiste no caminho da
glorificacdo que o Pai Ihe assegurou. Dessa forma, a pessoa de Jesus vai sendo
apresentada por essas sentencas “"Eu Sou” absolutas em um contexto que apela
para a fé de seus ouvintes, pois ao usar essa formula de revelacao, ele se mostra
como penhor da presenca permanente e salvifica de Deus, mas deixando claro que
essa salvacao é para os que nele creem.

O contexto no qual Jesus pronuncia por trés vezes o “Eu Sou” absoluto € o

da Festa das Cabanas (sukkot) ou das Tendas (em grego skénopegia). Essa secéo
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do Evangelho vai de 7,1 até 10,21. Segundo Malzoni (2018, p. 143), era a festa mais
popular entre os judeus no tempo de Jesus; sendo uma das trés festas de
peregrinacdo a Jerusalém. Celebrada no outono, durava sete dias, mais um dia de
repouso. Além do tema da alegria, predominante nesses festejos, dois simbolos
caracterizavam essa celebracdo: a agua e a luz (MALZONI, 2018, p. 143). Essa
festa celebrava uma pluralidade de realidades naturais e teoldgicas que podem ser
notadas nos relatos do evangelista e nas préprias falas de Jesus®.

E neste tempo celebrativo e no ambiente de Jerusalém em festa que surgem
posicdes divididas sobre Jesus, uns que o consideravam bom e outros como fraude
(Jo 7,12); acontecem discussdes sobre a origem do Cristo e de Jesus (Jo 7,25-30;
40-52), gerando atitudes diversas de fé e de rejeicao, pois uns diziam que o Cristo
viria de um lugar misterioso e desconhecido (Jo 7,27), mas Jesus era galileu e os
fariseus afirmavam que de la ndo surgia profeta (Jo 7,52). Para o evangelista, o mais
importante com essas questdes da origem do Cristo esta em orientar os leitores para
uma revelacao cristolégica que mostra a pessoa de Jesus em sua procedéncia do
Pai, de junto de Deus (Jo 7,28-29).

Realmente, Jesus acaba por se revelar como o enviado de Deus e é
reconhecido por muitos como o0 messias esperado pelos judeus (Jo 7,28-31), pois é
verdadeiro Filho do Homem que proclama o “Eu Sou” com predicativo, assim como ja
havia feito no discurso do p&o da vida, mas agora falando de si mesmo como “luz do
mundo” (Jo 8,12), em plena sintonia com um dos simbolos de sukkdt?®. No entanto,
a compreensdo dessa autorrevelacdo de Jesus sO era possivel pela fé que leva a

acolhé-lo, que seus opositores ndao tinham e, por isso, se instaura uma longa

% Em linhas gerais, a ocasido festeja as seguintes razdes: 1. Agradecer a Deus pela colheita do ano
e suplicar por chuvas para as novas plantacdes; 2. Relembrar a prote¢@o divina na travessia pelo
deserto, rumo a terra prometida, quando o povo habitava em cabanas (Lv 23,43); 3. Lembrar a
diversidade dos filhos de Israel, que juntos formam um s6 povo e é demonstrado na confecgéo do
lulav, ramalhete de ervas e frutos; 4. Enfatizar a salvacdo messianica que chegara plenamente para
Israel e toda a humanidade (Sl 113-118), com a expectativa de que o Messias chegaria solenemente
no ultimo dia da festa; 5. Indicar o dom do espirito que tudo fecunda e renova e a luz de YHWH na
criagdo, ressaltados na libacdo da 4gua e nas luzes acesas nha celebragéo; 6. Recordar, no ultimo dia,
0 mais solene, a alegria e o amor pelo dom da Lei (TORQUATO, 2016, p. 133-137).

% 0 Filho do Homem ¢é a figura que parece ser identificada com o “Eleito”, que é também chamado
Messias. Esse Filho do Homem, em Joé&o, é o mesmo Filho de Deus; ele desceu do céu e de novo
sobe para o céu (Jo 3,13; 6,62). Além disso, ele é representado simbolicamente pela luz, p&o, videira.
Esse termo “Filho do Homem”, no IV Evangelho, conserva o sentido de alguém que encarna em si o
povo de Deus, ou a humanidade em seu aspecto ideal. Ele é o verdadeiro eu da raca humana,
vivendo naquela perfeita unido com Deus, que outros s6 podem atingir na medida em que estao
incorporados nele; a mente, cujo pensamento é a verdade absoluta (Jo 14,6), que outros homens s6
pensam em seu seguimento; a verdadeira vida do homem, que outros homens vivem, participando
dela junto com ele (Jo 14,6.20; 6,57) (DODD, 2003, p. 319-330).
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polémica em torno de sua identidade que culminara com o “"Eu Sou” absoluto em Jo
8,58%.

Seus adversarios acusam-no de que seu testemunho sobre si mesmo néo é
valido, ao que Jesus indica que seu testemunho é verdadeiro e se apoia nele e no
Pai que Ihe enviou (Jo 8,18). Jesus reivindica para si o favor da Lei, que em Dt 19,15
considera o testemunho de duas pessoas como Valido num processo de
condenacdo de alguém acusado de cometer iniquidade ou pecado. Considerando
isso, pode-se dizer que “o testemunho que Jesus da de si mesmo se baseia no
pleno conhecimento que tem de seu proprio destino (Jo 8,14)” (MALZONI, 2018, p.
169).

Jesus vai ressaltando em todo o tempo sua comunh&o e unidade com o Pai,
gerando na fala dos fariseus o questionamento sobre onde esta seu Pai. O fato de
nao reconhecerem quem é Jesus e de ndo conhecerem seu Pai, abre o tema da
filiacdo que sera particularmente importante para a autorrevelagdo no uso absoluto
do "Eu Sou”. Falar dessa filiagcdo indica pertenca e comunhdo (MALZONI, 2018, p.
169), mas justamente por rejeitarem a Jesus, 0s adversarios nao podem conhecer a
Deus, permanecendo em seu pecado de incredulidade e auto sentenciando-se a
morte, pois nao terdo acesso ao lugar para onde Jesus ira, o reino da vida de seu
Pai.

A incredulidade e o fechamento de coracdo impediam as autoridades
judaicas de entender a fala de Jesus que o revelava como aquele que veio de junto

do Pai e para ele regressara na hora oportuna. Esse lugar misterioso de onde Jesus

% Se levamos em conta esses dados, entdo podemos dizer que as sentencas de Jesus “Eu sou” (em
sentido absoluto: 8,24.28.58) s&o eco do ritual da festa dos Taberniculos em virtude da substituicao
de ‘anna’ YHWH do S| 118,25 por ’ani weh(’, traduzido pela LXX como Egé eimi. Esse fato é
importante porque sublinha o aspecto de revelacéo da festa nem sempre notado. Dado que o Templo
de Jerusalém € o lugar da presenca de Deus, as grandes festas do Templo se caracterizam como
festas teofénicas. Nelas, os peregrinos, reunidos no Templo, experimentavam a presenca de Deus.
Isso se aplica especialmente & festa dos Tabernaculos, cujo carater teofanico se manifesta nas
proclamacdes divinas. O uso provavel de Is 43 na liturgia confirmaria essa interpretacdo, bem como
as tradicBes do Targum Palestinense a Lv 23,43 e os salmos utilizados durante a festa. O contexto
local do Templo (Jo 7,14; 8,59) indica o pano de fundo litirgico-teol6gico de Jo 8. Se os judeus
faziam a experiéncia de Deus através da evocacdo dos eventos mais significativos de sua vida
religiosa, o leitor do Evangelho de Jodo é também chamado a realizar esse mesmo processo: através
dos simbolos “luz do mundo”, “luz da vida”, “verdade”, “testemunho”, “palavra” o homem pode
conhecer plenamente a Deus de um modo quase palpavel. Aqueles que creem no discurso de
revelacdo de Jesus, mesmo que seja com uma fé ainda incipiente (Jo 8,31), fazem a experiéncia de
uma salvacao indestrutivel e se tornam verdadeiros discipulos. Depois dessa experiéncia, ou seja,
apés a aceitacdo total da pessoa de Cristo, o auténtico discipulo se manifesta como presenca
soteriolégica no mundo e sinal do mundo futuro, precisamente porque sua vida foi transformada pelo
encontro com o “Eu sou” (SANTOS, 1994, p. 72-73).
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vem, torna-se mais expressivo quando afirma que veio do alto (t6n ano), de Deus,
usando a formula “Eu Sou” (Jo 8,23), e que seus adversarios sdo de baixo (tén katd),
do mundo, por isso ndo o reconhecem (BEUTLER, 2015, p. 222). Eles sé&o deste
mundo e Jesus ndo, o que significa que eles comungam dos principios da realidade
adversa a Deus, oposta a luz (Jo 8,12), incrédula e fechada a vida (Jo 8,24) que o
enviado do Pai veio trazer.

Quando pronuncia o primeiro “Eu Sou” absoluto em Jo 8,24, Jesus se
autorrevela, reivindica o nome divino e se autoproclama doador de vida, prerrogativa
de Deus, indicando que recebeu esses dons de sua total unidade com o Pai, assim
como o poder de exercer o julgamento sobre 0s que n&o creem. E por isso que fica
estabelecida uma antitese entre esse “Eu Sou” absoluto de Jesus e o0 pecado e a
morte que imperam sobre os homens marcados pela incredulidade. Para Beutler

(2015, p. 222), “o conteudo da fé que lhes é solicitada se resume na expressédo 'Eu

”

sou”; sendo que, nessas palavras, esta presente a formula com a qual Deus se
revela a seu povo na antiga Alianga, principalmente no tocante a salvacao
escatologica (Is 41,4; 43,10.25; 45,18.22; 46,4.9; 48,12; 51,12; 52,6; Jr 24,7; Ez
6,7.13).

Para Brown (2020, p. 613), ha uma insisténcia urgente na fala de Jesus para
gue seus ouvintes reconhecam quem ele € e creiam que nele esta o nome divino e a
forca do Pai para dar vida; pois ao regressar para o alto ndo havera mais
possibilidade de serem libertados de seus pecados.

O segundo uso do “Eu Sou” absoluto, em Jo 8,28, indica que ao ser
levantado na crucificacdo, ressurreicdo e ascensao, os que tem fé verdo com clareza
gue ele é a transparéncia de Deus e traz em si o0 nhome divino como selo distintivo,
além do poder de levar a humanidade ao Pai com uma forca atrativa singular (Jo
12,32) *.. E no Cristo crucificado que esta o sinal definitivo do amor salvifico de Deus
para 0s que ainda ndo creem, por isso, pode-se compreender que “a cruz é a
manifestacdo completa da gléria divina no Filho” (BRUCE, 1987, p. 172). E no
horizonte da vontade do Pai, de que o Filho salvasse o mundo, que a cruz surge
como a extrema consequéncia do comprometimento de Jesus com essa Missao.

Mas se nem a cruz e ressurreicdo pudessem convencer os incrédulos, nada poderia

¥ 0 verbo elevar, hypsoo, usado em Jo 8,28, tem dois significados: levantar fisicamente sobre um
pau ou glorificar, exaltar. Ambos os sentidos se realizam em Jesus (ZEVINI, 1987, p. 211).
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fazé-lo. Assim, esse anuncio de elevacdo que Jesus faz, associado a sua
proclamacdo do “"Eu Sou” absoluto, mostra que “a cruz ndo é apenas um fato
soteriolégico, mas revelatério” (MAGGIONI, 2006, p. 369).

E possivel ver no uso desse “Eu Sou” de Jesus (Jo 8,24.28) os sinais de Is
43,10, que diz: “as minhas testemunhas sois vos — oraculo de lahweh — vés sois 0
meu servo que escolhi, a fim de que saibais e creiais em mim e que possais
compreender que ‘Eu Sou™. O autor do IV Evangelho vislumbra em Jesus o sinal
concretizado de que Deus entrou na histéria e de que sua presenca salvifica é
permanente. Por isso, aqueles que crerem no “Eu Sou” de Jesus se tornaréo
testemunhas da concretizacdo das promessas divinas de outrora. Esta parte finaliza
com a reafirmacdo da unidade de Jesus com o Pai, de que seu agir esta em
conformidade com o que aprendeu dele e, por isso, faz o que |he € agradavel (Jo
8,29). A nota final do evangelista ressalta que muitos creram em Jesus por causa de
suas palavras (Jo 8,30).

A terceira ocorréncia de “"Eu Sou” absoluto nesse capitulo 8 esta ainda
dentro de uma controvérsia entre Jesus e as autoridades judaicas. Curiosamente, a
reacdo adversa a fala de Jesus vem dos que tinham crido nele (Jo 8,31). Nao
compreendem a profundidade do discurso de Jesus sobre permanecerem em sua
palavra, tornarem-se seus discipulos e atingirem a liberdade que a verdade lhes
concedera (Jo 8,31-32). Seus ouvintes entendem a linguagem da liberdade em mero
tom nacionalista e apelam para a filiacdo abraamica, lembrando a promessa de
Deus ao patriarca de que sua descendéncia formaria uma grande nacao no filho de
sua esposa Sara e nao no filho da escrava Agar. Jesus, porém, elucida que a
verdadeira escraviddo ndo consiste nesses vinculos de descendéncia, mas na
pratica do pecado; assim como a auténtica liberdade € quebrar as algemas do
pecado que escraviza o0 homem em pensamentos homicidas (Jo 8,37), mas sO o
Filho pode realizar tal feito de libertacdo e dar acesso ao verdadeiro Pai e sua casa
(Jo 8,35-36).

Jesus mostra que seus adversarios ndo agem como verdadeiros filhos de
Abrado, pois ndo praticam as obras daquele a quem reivindicam a filiagdo (Jo 8,39-
40). Em Jo 8,41 os adversarios de Jesus ddo um passo além e declaram que Deus é
seu Pai. Essa imagem da paternidade de Deus para com Israel ja aparece no Antigo

Testamento em Ex 4,22; Dt 32,6; Is 63,16; 64,7 e Os 11,1. No entanto, “Jesus insiste
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na nocéo de filiacdo enquanto pertenca. De fato, quem procura matar o préximo nao
pertence a Deus, ndo é seu filho” (MALZONI, 2018, p. 173). A realidade é que esses
adversarios de Jesus se revelam filhos do diabo, pai da mentira (Gn 3,1-5) e
homicida primordial (Gn 4,1-8), pois compartilham de seu agir na mentira e desejo
assassino (Jo 8,59)*%. Essa sessdo apresenta certa reminiscéncia de Abrado como
homem de fé, que cré na palavra de Deus, pondo-o em contraste com seus
autodeclarados descendentes que deveriam manter essa postura crente, mas como
adversarios de Jesus mostraram 0 oposto e rejeitam a verdade de sua palavra (Jo
8,45-47).

Ha mais uma crescente tensdo quando Jesus afirma que néo busca sua
gldria (Jo 8,50) e que aqueles que guardarem sua palavra ndo conhecerédo a morte
(Jo 8,51). Seus opositores voltam a fazer referéncia a Abrado e, agora, também aos
profetas que ja morreram, pois entendem a palavra de Jesus de forma literal.
Interpretam sua fala como uma espécie de declaracdo de imortalidade e pretensao
de estar acima do tempo, para poder se considerar superior a essas figuras célebres
da histéria de Israel (BEUTLER, 2015, p. 231).

Certamente que Jesus nao se referia a morte fisica, mas que sua palavra “é
0 antidoto para o pecado que o diabo introduziu no mundo” (BROWN, 2020, p. 635).
Na realidade, o v. 58 ira colocar Jesus numa posicao superior no tempo e no espaco
a todas as figuras importantes de Israel, pois ele é aquele que esta junto ao Pai e
pode, como ele, autoproclamar o “Eu Sou”.

A fala seguinte de Jesus abre o desfecho dessa sessao, quando afirma que
Abrado exultou por ver o seu dia; “viu e se alegrou” (Jo 8,56). Nao € uma expressao
de facil compreenséo, mas algumas possibilidades de sentido podem ser apontadas.
Beutler (2015, p. 232) afirma que pode ser a influéncia de uma tradicdo judaico-
rabinica na qual Abrado ja previu os dias do Messias; que Deus lhe concedeu a
graca de vislumbrar o mundo futuro. A expressdo “exultou por ver o meu dia”,
também parece ter forte conexdo com a linguagem do Antigo Testamento sobre o
“‘Dia de lahweh”, principalmente na literatura profética (Am 5,18), anunciando o dia

de julgamento e salvacdo no tempo escatoldgico. Contudo, o sentido mais evidente

% Aqueles que querem tirar a vida do justo antes lhe tiram a verdade. Aqueles que seguem pelo
caminho da mentira e da morte tornam-se filhos delas. J& quem toma o caminho da verdade e da vida
torna-se filho de Deus, fonte da vida. Na Primeira Carta de Jodo, h4 um texto muito proximo a esse
versiculo do Evangelho: 1Jo 3,7-15. (MALZONI, 2018, p. 173-174).
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para a expressao estd no paralelo de Jesus com Isaac em tom de prefiguracéo, pois
no nome de seu Filho esta a manifestacdo da alegria do patriarca. “Jesus aparece
aqui como o descendente de Abrado por exceléncia. [...] Em Isaac, Abrado via o dia
de Jesus” (MALZONI, 2018, p. 175).

Seus adversarios percebem que a fala de Jesus nao pode ser literal, “ndo
tens nem cinquenta anos e viste Abrao!” (Jo 8,57). Por ignorarem a identidade de
Jesus, ele proclama a expressdo mais importante dessa longa controvérsia e no
contexto exato no qual sua associacdo com a autoproclamacgéo do nome divino nao
pode ser negada como formula de revelagao: “antes que Abrado existisse, Eu sou”
(Jo 8,58). Para Bruce (1987, p. 181), esse "Eu Sou” absoluto se conecta com o ‘anf
ha’ de Is 41,4, que diz: “Eu, lahweh, sou o primeiro, e com os Ultimos ainda estarei
(‘ani ha’)”.

Segundo Malzoni (2018, p. 175), essa terceira ocorréncia do “Eu Sou”
absoluto é uma afirmacao da preexisténcia do Filho. Existindo desde sempre (Jo
1,1), encarnou-se (Jo 1,14) para trazer alegria ao mundo, por isso Abrado exultou
por seu dia. Os proprios verbos usados para falar da existéncia de Abracao e de
Jesus revelam a beleza das diferencas entre ambos. Abrado € ginomai (“vir a ser”,
‘chegar a existir’); Jesus, o Filho, é eimi (“ser”). Também no prélogo (Jo 1,1-3)
ginomai é usado para a criacdo em seu devir, mas eimi é exclusivo para a Palavra
que, desde sempre, “¢” (MALZONI, 2018, p. 175). Nesse "Eu Sou" de Jesus,
responde-se 0 questionamento das autoridades judaicas se ele é superior a Abrado.
Sim, pois sua existéncia é anterior ao tempo e as criaturas.

Esse "Eu Sou” é o apice da revelacao divina de Jesus. Seja como férmula de
autoapresentacdo, como em Ex 3,14, ou autoproclamacéo de unicidade e soberania,
como no ‘ani hi’ do Déutero-Isaias, a verdade € que no pronunciamento de Jesus
os dois sentidos se entrelacam perfeitamente e manifesta-se que ele ndo é
simplesmente o ser absoluto, mas “desde a eternidade esta presente para os seus e
para o mundo que ele veio salvar” (BEUTLER, 2015, p. 233).

Williams (2000, p. 266-275), vendo as marcas da teologia do Déutero-lsaias

nesse capitulo 8 e nas proclamacgfes “Eu Sou” de Jesus, aponta para um contexto
de crise e julgamento. A crise se mostra irreversivel quando os pronunciamentos “Eu

Sou” de Jesus (Jo 8,24.28.58) desempenham um papel decisivo na progresséo de

85



seus oponentes, que vao da incompreensao de sua identidade a tentativa de maté-lo
(Jo 8,59). O julgamento se da a partir da expressao “Eu sou a luz do mundo”, pois a
luz expBe a verdade e a falsidade, a fé e a incredulidade, a escraviddo do pecado e

as condicOes para ser livre.

7

O confronto de Jesus com os judeus adversos, nos quais o “Eu Sou” é
pronunciado, principalmente em Jo 8,24.28, € visto por Williams (2000, p. 272) como
uma reminiscéncia da oposicdo entre Deus e as nacgdes estrangeiras com suas
divindades, quando se instaura um discurso de julgamento (Is 41,1-4; 43,8-13; 44,6-
8) e ambas as partes se confrontam na presenca de testemunhas que vao
reconhecer a identidade, una e suprema, do verdadeiro Deus.

Ja as raizes déutero-isaianas em Jo 8,58 podem ser percebidas em
referéncia a preexisténcia eterna e soberana daquele que autoproclama ’ani ha’
(Ego eimi = "Eu Sou”): Is 41,4; 43,10.13; 44,6; 48,12. No entanto, para interpretar
bem Jo 8,58 em ligacdo com o Déutero-Isaias, é preciso ir além da questdo da
preexisténcia divina atemporal e entender que a autoproclamacao divina do ’‘ani ha’
(Ego eimi = "Eu Sou”) como o “primeiro” e “Ultimo” tem seu sentido pleno na
manifestacdo dos atos criadores e salvificos de YHWH, presentes desde o comeco
até o fim de tudo (Is 46,4). Para Williams (2000, p. 278) ainda, o “Eu Sou” de Jo 8,58
nao esta apenas ocupado em estabelecer a preexisténcia de Jesus ou sua
precedéncia sobre Abrado, mas serve como base para sua promessa geral de
salvacdo. Essa compreensdo fica ainda mais clara quando o evangelista passa das

proclamacdes do “Eu Sou” absoluto para seu uso com os predicativos.

Por fim, ao se revelar com o “Eu Sou” absoluto, que reivindica o0 nome divino,
Jesus expOe sua intimidade com o Pai, a qual sempre esta se referindo e é chave
para compreender sua autoproclamacdo “Eu Sou”. Ela ndo é usurpacdo da
majestade de Deus, mas comunh&o plena sem ferir a unicidade divina. E por ndo
compreenderem isso que seus adversarios avancam para lapida-lo, como blasfemo
(Lv 24,16). Como bem refletiu Brown (2020, p. 637), ndo se pode ter certeza de que
Jesus fez tal reivindicacéo publica de sua divindade pelo uso do nome divino. O que
se pode intuir é que o evangelista torna explicito algo que parecia implicito,
principalmente considerando que as autoridades judaicas condenam Jesus por

verem em sua compreensao de si mesmo e de sua missao algo que tocava a
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blasfémia. Também nao se pode perder de vista o tempo no qual o texto foi escrito e
as tensbes entre judeus e cristios em torno da identidade de Jesus e que
precisavam ser bem esclarecidas. E por isso que se pode perceber, nessa pequena
e profundissima expressdo, colocada pelo evangelista nos labios de Jesus, uma

espécie de credo da comunidade sintetizado na proclamacado “Eu Sou”.

O “Eu Sou” absoluto e o prenuncio da trai¢éo (Jo 13,19) — a ultima ocorréncia
do “Eu Sou” absoluto é posicionada no contexto da pascoa de Jesus, quando se
aproxima a hora de sua glorificacdo na cruz. O capitulo 13, no qual tudo se
desenvolve, tem nos versiculos 1-3 a mesma forca expressiva que o prologo (1,1-18)
e funcionam como uma espécie de reinicio do Evangelho. “O primeiro versiculo € o
mais solene de todos. Tem inicio a pascoa de Jesus. E chegada sua hora de passar
desse mundo para o Pai e esse momento também é de amor pelos seus (Jo 13,1)”
(MALZONI, 2018, p. 232).

O evangelista ndo mais se concentra nas controvérsias e tensdes de Jesus
com os judeus, mas em sua intimidade com os discipulos, chamados de “os seus”. A
cena é construida em uma ceia, realizada antes da festa da Pascoa, mas o peso
dado é ao gesto do lava-pés que Jesus realiza em beneficio dos discipulos. Antes
de desenvolver o gesto, o autor apresenta uma nota sobre Judas dizendo que o
diabo ja havia posto em seu coracdo o projeto de entregar Jesus (Jo 13,2). Essa
mencao esta estreitamente unida com a proclamacéo do “Eu Sou” nessa sec¢ao, pois
a intencdo em Jo 13,1-10 é justamente tratar da relacdo de Jesus com seus
discipulos e da predicédo de sua traicao.

A palavra coracao (kardia) é usada aqui, em sentido biblico, para retratar a
sede dos pensamentos e decisdes. Significa que Judas ja havia tomado uma firme
decisdo de entregar Jesus, como 0 seu mestre também tomara a deciséo de levar a
termo a obra do Pai, movido pelo seu coracdo obediente de Filho. Embora o leitor
saiba quem é o traidor, pela mencdo em Jo 13,2, o ritmo das falas de Jesus aos
discipulos € progressivo para revelar quem € esse que ja foi envolvido pela noite da
alma e se tornou servo do reino das trevas (Jo 13,10-11.18.21.26.30).

O desenvolvimento seguinte da narrativa coloca em questdo o ato de lavar
0s pés dos discipulos, iniciativa livre de Jesus, como expressao de amor (Jo 13,4-5).
Sua prontiddo em servir, tomando para si a funcdo que era reservada aos
domésticos e aos escravos, sera explicada em um ensinamento com tom de
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testamento, em Jo 13,13-16 (BEUTLER, 2015, p. 323-324). Tal agdo do “Mestre e
Senhor” (Jo 13,13-14), reveste-se de novo sentido, pois ndo consiste em simples
atitude de servico humilde, mas “é em si uma ac¢ao simbdlica que anuncia o poder
purificador da morte de Jesus, gracas a qual os discipulos se tornam ‘limpos™
(NICCACI; BATTAGLIA, 2000, p. 201). E no mesmo espirito de autodoacdo que
devera se realizar o servico e amor dos discipulos, que aprenderam do Mestre como
agir, para que vivendo assim sejam bem-aventurados (Jo 13,12-17). Por isso, eles
foram previamente preparados e purificados (Jo 13,6-10).

No entanto, volta constantemente nessa se¢do o tema da traicdo, ja
explicitado em Jo 13,2. Em seu primeiro anuncio, foi tratado como incitacdo do diabo
no coracao de Judas e decisdo assumida por esse. Na segunda referéncia, é tratado
como impureza, pois o que lhe traira ndo se deixa tocar pela purificacao interior que
os gestos de amor de Jesus trazem, ja que o rejeitou®. A terceira referéncia (Jo
13,18) é a que antecede diretamente o pronunciamento do “Eu Sou” absoluto e
apresenta o traidor como parte do grupo escolhido, mas como individuo que rejeita a
felicidade dos que acolhem Jesus; ha também uma interpretacdo da traicdo como
cumprimento da Escritura, citando o S| 41,10. Aquele que come seu pao,
compartilhou momentos de sua missao, agora lhe entregara a morte, sinal de que
nao aceita mais a comunh&o de vida com Jesus.

O tema recorrente do anuncio de trai¢cao fica mais bem especificado quando
Jesus pronuncia o seu “Eu Sou” absoluto (Jo 13,19), revelando mais uma vez sua
divindade e autoproclamando o nome divino enquanto mostra sua capacidade de
prever acontecimentos. Essa predicdo de acontecimentos futuros é uma das
principais caracteristicas de YHWH na poesia déutero-isaiana, para provar diante
das nacdes que apenas o Unico Deus verdadeiro € capaz de anunciar o que esta
para acontecer e, quando estas coisas se realizarem, suas testemunhas crerdo que
s6 ele é Deus e nenhum outro existe perante ele (Is 41,26; 42,9; 43,10; 45,21; 46,10;
48,3-7; Cf. Ez 24,24). Para Brown (2020, p. 932), “a predicdo da traicao da parte de
Judas que € a acdo que inicia o processo de morte e ressurreicdo de Jesus, ajudara
os discipulos a crer no Jesus que foi elevado para o Pai”’; aquele que é um com

Deus.

% A palavra katharés em grego traz o sentido tanto de “limpo” como de “puro”, assumindo conotac&o
fisica ou espiritual. Cf. MATEOS; BARRETO, 1999, p. 584. A impureza, na religido judaica, €
caracterizada pela precariedade na relagdo com Deus.
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Para Williams (2000, p. 285), essas predicbes de YHWH, mas que Jesus
reivindica em sua autoproclamacao “Eu Sou” em Jo 13,19, estdo revestidas de
promessas de futuros atos salvificos. No Déutero-lsaias, sdo atos de libertagdo do
cativeiro e, no Evangelho, é a libertacdo do pecado e o dom da vida que a elevagéo
de Jesus na cruz trara (Jo 8,28). Ao anunciar para seus discipulos a predicdo de
traicdo, Jesus quer leva-los a acreditar no seu “Eu Sou” como reconhecimento de
gue o Pai entregou todas as coisas em suas maos (Jo 13,3) e que o caminho que
conduz a sua morte € aceito por ele livremente.

Uma vez que Judas se torna filho do diabo (Jo 8,44), pois compartilha de
suas intencdes homicidas, e estd em oposicdo ao Filho de Deus, que deseja dar
vida aos que o buscam (Jo 6,37-40); aqui se estabelece o conflito escatolégico entre
Deus e Satanas, mas que, no pronunciar do “Eu Sou” de Jesus, ja revela que o mal
nao triunfard sobre ele por causa de sua intimidade com o Pai (WILLIAMS, 2000, p.
285).

Jesus, que prediz sua traicdo e morte, € o mesmo que caminha livremente
para a realizacdo de tais eventos (Jo 10,17-18), pronuncia o “Eu Sou” como
representante de Deus para tornar a salvacado escatolégica uma realidade para os
gue creem; entre estes, 0s discipulos sdo o0s primeiros a ja experimentar e
testemunhar previamente essa salvacdo na cena da prisdo no jardim, quando
dizendo o “Eu Sou” (Jo 18,5.8), Jesus nao permite que nenhum daqueles que o Pai
Ihe deu se perca (Jo 18,9).

A conclusdo desse topico sobre o “Eu Sou” absoluto mostra que, nessa
férmula pronunciada por Jesus, estd a afirmacdo de sua autorrevelacdo divina,
atribuindo ao Filho o nome divino do Pai e mostrando a unicidade, soberania,
superioridade, presciéncia e eternidade que compartilham. Em seu “Eu Sou”, Jesus
se apresenta como o revelador definitivo de Deus, no qual todos sédo convidados a
crer para poderem testemunhar e receber a salvacdo escatolégica que nele se
realiza, pois ele é a irrupcéo de Deus na prépria historia dos homens. Também no IV
Evangelho, Jesus ainda se revela com a férmula de “Eu Sou” com predicativos que

indicam seu modo de agir salvifico, essa formula ocorre em sete ocasides

associadas a belas e importantes imagens que seréo vistas no proximo topico.
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3.3. AS AUTODECLARACOES PREDICATIVAS DE TIPO “EU SOU” NO
EVANGELHO SEGUNDO JOAO.

Essa parte da pesquisa busca apresentar o sentido das Varias
autodeclaracbes de tipo "Eu Sou” com predicativos construidos com imagens
poéticas que manifestam em Jesus a autorrevelacdo divina empenhada na salvacao
da humanidade. E por isso que a formula joanina “Eu Sou” s6 é bem compreendida
em sintonia com dois grandes pilares da teologia do Evangelho: a cristologia e a
soteriologia. E uma féormula de revelagéo divina que ecoa a autoapresentacéo e a
autoproclamacao de YHWH no Antigo Testamento, cumprindo também os efeitos
gue esse mostrar-se de Deus tem na vida do homem: ser sinal de sua presenca,
acao e comprometimento salvifico em beneficio dos que Ihe reconhecem e acolhem.

O uso do “Eu Sou" associado a multiplas imagens encontra um sentido mais
profundo quando situado na cristologia geral do Evangelho que apresenta o Verbo
divino encarnado (Jo 1,14), enviado por Deus aos homens para revela-lo e realizar
sua obra salvifica, mas que precisou se fazer ver e ouvir para cumprir tal missao.
Essas imagens somadas a formula de revelacdo “Eu Sou” (Egd eimi) enfatizam a
missdo de Jesus em suas varias nuances de agente salvador.

A encarnacao do Verbo como descida de junto de Deus para habitar entre
os homens e os conduzir para a salvacdo®, lembra a linguagem da auto-
apresentacao divina a Moisés, quando YHWH manifesta seu desejo de libertar e
salvar Israel, usando verbos que indicam revelacdo e acado salvifica (Ex 3,7-8): vi,
ouvi, conheco suas angustias, desci a fim de liberta-lo, fazé-lo subir desta terra para
uma terra boa. Essa linguagem ressalta que a revelacao divina e a soteriologia estao
entrelacadas e atuando simultaneamente. Deus se manifesta salvando e concede
vida abundante se deixando conhecer. Essa realidade perceptivel no Antigo
Testamento foi retomada pelo autor do Evangelho na pessoa de Jesus.

No IV Evangelho, s@o sete imagens que expbem a salvacdo prometida por
YWHW desde o Exodo, passando pela literatura profética, até chegar ao evento

Jesus. Assim, a salvacéo divina encarnada nele se mostra como: Pdo da vida (Jo

% A afirmacao do Prélogo joanino é de que a Palavra se fez carne e habitou na realidade humana (Jo
1,14). Para Haubeck e Siebenthal (2009, p. 568), a palavra eskéndsen, que geralmente € usada com
o sentido de habitou ou morou, é um aoristo do verbo skenéé que pode ser traduzido por “morar em
tenda”.
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6,35.48.51); luz do mundo (Jo 8,12); porta das ovelhas (Jo 10,7.9); bom pastor (Jo
10,11.14); ressurreicao e vida (Jo 11,25); caminho, verdade e vida (Jo 14,6); videira
verdadeira (Jo 15,1.5).

Para Malzoni (2018, p. 171), o “Eu Sou" que constroi essas expressdes de
autoafirmacao com predicativos, tem sua melhor tradug&o para o portugués na forma
“Sou eu”, pois Jesus os atribui a si de maneira exclusiva. E importante dizer que
essa férmula de revelacdo ndao quer ser uma definicdo essencial de Jesus em Si
mesmo, mas indica o que ele € em relacao aos homens para os quais foi enviado: “a
fonte da comunhé&o indestrutivel com o Pai e de vida eterna” (SANTOS, 1994, p. 65).
Nesse sentido, € preciso compreender que, na simbiose de imagens com a pessoa
de Jesus, o evangelista estd chamando a atencdo de seu leitor para crer nas
realidades que so ele pode dar: saciedade, iluminacéo, liberdade, ressurreicdo e
vida abundante. Tudo isso porque ele € o dom de Deus para os homens. Porém,
“somente aqueles que reconhecem pela fé a relagao unica de Jesus com o Pai sao
capazes de compreender como ele € a fonte da vida eterna, como explicam as
varias metéaforas (luz, pastor, ressurreicdo, etc.)” (SANTOS, 1994, p. 79).

Beutler (2015, p. 29-30) parece concordar com esse aspecto de Jesus

revelador e doador dos dons divinos de salvacdo presentes nas sentencas de tipo
“Eu Sou” com predicativos, isso porque ele indica que ha uma estrutura nessas

autoproclamacdes de Jesus, afirmando que:

Essas sentencas iniciam-se com a “autopredicacdo” do revelador
(“Eu sou...”). Segue-se, depois disso, um convite e uma promessa,
ou eventualmente uma ameaca. Como exemplo sirva Jo 6,35: “Eu
sou o0 pdo da vida (autopredicacéo); quem vem a mim (convite)
nunca mais tera fome, e quem cré em mim nunca mais tera sede
(promessa). Ja E. Schweizer suspeitava, para as imagens usadas
nas autopredicagdes, precipuamente modelos veterotestamentarios e
judaicos (BEUTLER, 2015, p. 30).

7

Realmente, €& possivel encontrar pontos claros de inspiracéo
veterotestamentarios para essas imagens que Jesus usa como seus predicativos de
autodeclaracdo. A tradicdo da Sabedoria divina ja usa metaforas para personifica-la,
mas também o proprio YHWH aparece associado a varias imagens e simbologias
gue podem ter sido retomadas pelo evangelista para manter o sentido teolégico de

promessa e realizag&o entre o Deus de Israel e Jesus, seu enviado definitivo.

91



Assim como Jesus se apresenta como luz (Jo 8,12), YHWH aparece em
Exodo como coluna de nuvem luminosa que acompanhava os israelitas durante o
dia, protegendo do calor, e na escuriddo da noite, guiando seu caminhar (Ex 13,21-
22), sinal claro de protecdo e salvacdo (Ex 14,19-20; Sl 27,1; 56,13; J6 33,30; Br
5,9); também em Is 42,16 ele se apresenta como aquele que guia 0s cegos e
transforma as trevas em luz. Jesus € o Pao da vida (6,35.48.51), da mesma forma
gue Deus se faz doador de vida ao alimentar seu povo no deserto (Ex 16). Em Is
55,1-3, YHWH aparece como aquele que convida seu povo a saciar suas
necessidades e 0 Sl 23,5 mostra que ele prepara uma mesa farta para seus amados.

Jesus se apresenta como a porta das ovelhas, pela qual os que sao seus
entram e saem, sempre encontrando vida; YHWH também aparece como aquele
gue faz o povo sair da escraviddao do Egito e do exilio Babilénico, para ter vida,
enquanto possibilita que os israelitas entrem na terra da salvacédo (Ex 23,20-33; Is
49,8-12; 62,10). Ele é o pastor de Israel, como recordam os textos proféticos e dos
salmos: Is 40,11; Jr 23,1-3; Sl 23; 118,20. Principalmente o texto de Ez 34, que
revela o zelo de Deus por seu povo, prometendo vir apascentar oS seus em pessoa
(Ez 34,11-16) e se colocando a frente do seu rebanho, para reuni-lo (Ez 34,13; Is
66,18-19) e protegé-lo dos perigos e dos falsos pastores. Esses sao tanto os falsos
lideres de Israel como os falsos deuses nos quais 0 povo insiste em colocar sua
confianca (Is 56,9-12). Em Jo 10,1-16, o evangelista retoma em Jesus essas
imagens em tom de concretizacdo dos oraculos proféticos. Em Jesus, descendente
de Davi, o Deus rei-pastor se revela presente guiando seu povo para a vida
abundante.

Jesus também se autodeclara ressurreicdo e vida (Jo 11,25) e esta é a
principal caracteristica de YHWH no Antigo Testamento. Ele € doador e origem de
toda vida (Gn 1; 2,7), mas também € aquele que vivifica até o que ja perdeu a
vitalidade (Ez 37,1-14; S| 104,10). Essa linguagem de ressurreicdo e vida € a mais
direta e clara para tratar do tema da salvac¢do que s6 pode vir de Deus, do Unico e
verdadeiro, 0 mesmo que age em Jesus. No Déutero-isaias, € muito usada a
imagem de YHWH salvador e redentor de Israel, o Unico que pode lhe conceder
condicOes para viver: Is 48,17; 49,8-17; 51,1-5; 52,7-12.

Em Jo 14,6, Jesus se apresenta como caminho, verdade e vida. Essas

imagens também encontram seus correspondentes em YHWH. O Antigo Testamento
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insiste na imagem do caminho de YHWH (Ex 23,20; 33,13; Dt 5,32-33; Sl 18,30; Is
40,3; 42,16; 43,16.19; 49,11; 51,10), que exige dos israelitas que se mantenham
fiéis em trilha-lo e esta estreitamente ligada ao ouvir sua palavra (KONINGS, 2000,
p. 310), fonte da verdade (Sl 25,5; 31,5; 86,11; 119,30.35.86.142.151; Is 65,16; Jr
10,10), e deixar-se guiar por ela para poder viver (Dt 17,11-20; Js 1,6-9; Sl 27,11,
86,11; 119,30.33.37; Is 48,17).

Da mesma forma que as imagens anteriores, também a metéfora da videira
em Jo 15,1.5, tem seus correspondentes veterotestamentarios com o Deus de Israel.
Neste caso, a videira é usada como metafora para Israel e tem YHWH como seu
agricultor e cuidador (S| 80,15-16). E comum a imagem de Israel como a planta
amada por Deus, plantada por ele em terra boa para poder prosperar e frutificar. No
entanto, essa planta ndo consegue crescer, nem produzir sem o auxilio e as
iniciativas de YHWH em seu beneficio (Nm 24,6; Is 5,2; Jr 11,17; Cf. Mt 15,13;
21,33; Mc 12,1; Lc 20,9).

Além dessas tentativas de estabelecer contatos entre as imagens das
autodeclaracdes predicativas de Jesus com imagens associadas a YHWH no Antigo
Testamento, também a estrutura do “Eu Sou” com predicados que expressam
salvacdo podem ser identificados nos textos do Déutero-Isaias. O ‘ani hd’ (Ego eimi
= "Eu Sou”) é usado para falar de YHWH como o misericordioso, que apaga as

transgressoes de Israel (Is 43,25); o redentor (Is 44,6); criador e salvador (Is 46,4); e

o consolador (Is 51,12). Sao atributos intimamente ligados a autoproclamacao do “Eu

Sou” divino, que se faz conhecer da maneira mais perfeita enquanto agente salvifico
dos israelitas exilados. Os predicativos metaforicos de Jesus, influenciados pela
inspiracdo profética, tém o mesmo intuito revelador e de comprometimento
soteriolégico.

Considerando que esses pronunciamentos de “Eu Sou” com predicativos
metaforicos sdo cristolégicos e indicativos da missédo salvifica de Jesus; é preciso
passar por cada um deles, buscando perceber seus principais elementos

revelatérios e seu sentido para a teologia do Evangelho®.

% para a indicac&o inicial das sentencas de tipo “Eu Sou” com predicativos, nossa traducéo do texto
grego para tais ocorréncias sera “Sou eu”, dando o sentido de que tais predicados sédo exclusivos
para Jesus, ressaltando as dimensfes cristologicas e soterioldégicas dessas expressdes no |V
Evangelho, sendo mais que uma sentenga na forma simples de apresentacédo pessoal e diferente da

forma absoluta que indica mencao direta ao nome divino. A edicdo do texto grego do Novo
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“Sou eu o Pao da vida" (Jo 6,35.48) e “Sou eu o pao vivo descido do céu”
(Jo 6,51) — o contexto no qual ocorre, por trés vezes, essa autodeclaracao de Jesus
¢é o da segunda ocorréncia da pascoa dos judeus. E uma secéo relativamente longa:
Jo 6,1-71. O cenério é Cafarnaum e ndo Jerusalém, as margens do lago da Galileia
ou Tiberiades. Para Malzoni (2018, p. 125), a secao pode ser dividida em quatro
partes. As duas primeiras sdo narrativas: Jesus sacia a multiddo (Jo 6,1-15) e o0 seu
caminhar sobre o mar (Jo 6,16-21); segue um longo discurso de Jesus sobre o Péo
da Vida (Jo 6,22-59), no qual faz a proclamacédo “Eu Sou”; por fim, volta uma
narrativa apontando a crise que se instaurou entre os discipulos, fazendo alguns
abandonarem Jesus (Jo 6,60-71).

O todo dessa cena lembra claramente a linguagem e as ideias fortes do
Exodo. H& um cenério pascal, uma travessia pelo mar, além da revelacdo e da oferta
do verdadeiro alimento enviado por Deus para nutrir seu povo. Na parte do discurso
de Jesus, em Jo 6,22-59, ha uma nota de tempo que aponta ser o dia seguinte ao do
sinal da multiddo saciada. Jesus esta na sinagoga de Cafarnaum, e seus
interlocutores séo a multidao e as autoridades judaicas.

Jesus pronuncia o primeiro “Eu Sou” predicativo no Evangelho em Jo 6,35,
justamente para dizer que ele é o verdadeiro alimento vital que Deus mandou ao
mundo para dar vida a todos os que creem nele (Jo 6,37-40). Isso, depois da
multiddo lhe pedir mais um sinal para poder crer nele, esquecendo 0 que Jesus
fizera no dia anterior. Enquanto essa multiddo ainda se prende ao mana como Pao
do céu enviado por Deus (Sl 78,24), parecem querer que Jesus repita o sinal do
mana a semelhanca de Moisés, para poderem reconhecé-lo (ZEVINI, 1987, p. 174);
mas ele revela que o verdadeiro P&o do céu € o Pao de Deus; aquele que desceu do
céu e da vida ao mundo (6,33). Esse Pao ndo € uma coisa, mas uma pessoa, o Filho
do Homem (Jo 3,13), 0 mesmo que se encarnou (Jo 1,14).

Seguindo o esquema de autopredicacao, convite e promessa apontado por
Beutler (2015, p. 29-30) para essas proposicdes, no v. 35, 0 convite esta em ir até
Jesus e crer nele, ao que se segue a promessa: hao tera mais fome e ndo tera mais
sede (cf. Jo 4,14). “Como a Sabedoria, Jesus convida aquele que tem fome e sede
para que venha, coma e beba (Pr 9,5; Eclo 15,3; 24,21)” (MALZONI, 2018, p. 135).

Testamento usada como base sera: O Novo Testamento grego. 42 ed. rev. Barueri: Deutsche
Bibelgesellschaft e Sociedade Biblica do Brasil, 2009.
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Para Dodd (2003, p. 437), na tradi¢cdo rabinica, o pdo € um simbolo constante da
Tor&. Receber esse pao indica conhecer a Deus e, na tradi¢do judaica, foi Moisés
guem entregou a Tora, simbolizada no mand, ou seja, esse pdo que alimenta
interiormente o povo com a presenca de Deus. O que Jesus esta revelando em sua
autopredicao de “Pao vivo” € que nao € mais o “Pao da Tora” que leva ao
conhecimento de Deus e a vida eterna, mas € o préprio Jesus, Verbo encarnado,
dom pessoal de Deus para a humanidade, quem oferece essa dadiva sublime (Sb
9,13-18; Br 3,28-38). J& a repeticdo da sentenga “Sou eu o Pao da Vida”, em Jo 6,48
deixa claro a limitacdo desse antigo pdo que o povo cria ser seu alimento perfeito.
Mas a prova de sua limitacdo é que os comensais pereceram (Jo 6,49). No entanto,
0 que € oferecido por Jesus, em si mesmo, garante vida abundante e permanente.
Nessa parte do discurso se ressalta fortemente a dimenséo eucaristica do texto, pela
insisténcia no uso do verbo esthié (comer, devorar). Esse verbo indica que aqueles
gue se aproximam de Jesus precisam reconhecer a necessidade de alimentar-se
dele mesmo, nutrir-se de sua vida (carne e sangue), pois so ele oferece o alimento
pleno de vida divina. Em Jesus, as realidades antigas séo plenificadas, pois ele ndo
s6 da o Pao de Deus, mas € o verdadeiro Pdo da vida (BEUTLER, 2015, p. 177).
Agora ele pode repetir o ultimo pronunciamento de autopredicacédo, revelando
claramente qual é o Pao que veio do Céu, de junto de Deus: “Sou eu o péo vivo
descido do céu” (Jo 6,51).

“Sou eu a luz do mundo” (Jo 8,12) — é a segunda autodeclaracéo predicativa
de Jesus. E no contexto da festa das Cabanas que essa proposicdo €
pronunciada®. Essa é claramente uma expressdo solene de revelacdo, inclusive
dentro de um cenatrio litdrgico no qual o nome divino era pronunciado ritualmente na
forma de ’ani wehd’, para expressar a unido intima entre Deus e Israel (DODD,
2000, p. 454). Dentro da simbologia propria da festa, que destaca a agua e a luz,
essa palavra de Jesus pode ter sido inspirada pela ceriménia de iluminacdo do patio
das mulheres, exatamente onde se encontrava o “tesouro do Templo”, local em que
Jesus esta ensinando (Jo 8,20). Na primeira noite da festa, eram acessos quatro
grandes candelabros de ouro nesse lugar e sua luz ia se expandindo por toda a
cidade (NICCACI; BATTAGLIA, 2000, p. 142). Na beleza dessa cena de uma

** O tema da festa e sua importancia ja foi desenvolvido anteriormente para contextualizar as formas
de "Eu Sou” absoluto (Jo 8,24.28.58). Ver o topico 3.2.2.
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Jerusalém se iluminando em profunda alegria, Jesus revela qual € a verdadeira luz,
gue nunca se apaga (Jo 1,9), e qual a raz&o verdadeira de alegria para o povo: “Eu
sou a luz do mundo. Quem me segue ndo andara nas trevas, mas tera a luz da vida”
(Jo 8,12).

A metéfora da luz remete a uma imagem classica para falar da sabedoria
divina (MALZONI, 2018, p. 168): Pr 8,22; Sb 7,26. Igualmente o S| 27,1 proclama o
carater salvifico de Deus expresso na metafora da luz, ao dizer: “O Senhor é minha
luz e salvagdo, a quem eu temerei”. E, possivelmente, inspirado na literatura
profética do Déutero-lsaias, o autor do Evangelho apresenta Jesus como a
revelacdo de Deus que traz luz, vida e salvagdo ao mundo (Is 42,6-7; 45,18-22; Sb
18.1-4), pois é o auténtico servo de YHWH e sua testemunha definitiva (Is 49,6).
Essa mesma expressdo de Jesus tem paralelos internos no Evangelho,
principalmente, com o prologo (Jo 1,4-5; 9-11), com o dialogo com Nicodemos (Jo
3,19) e com a cura do cego de nascenca (Jo 9,5); aléem de assumir 0 mesmo tom e
sentido das afirmag¢des de “Pao da vida” (Jo 6,35.48) e “agua viva” (Jo 4,10). S6
Jesus oferece esses dons divinos, pois eles estdo concentrados em seu proprio ser
e agir perante os homens.

A imagem da “luz do mundo”, luz salvadora que vem de Deus esta em
sintonia com o dom da Tora e com a teologia da festa das Cabanas. Compreendida
como a Lei do Senhor para orientar a vida do povo, a Tora € luz de Deus no mundo,
afastando os coracdes das trevas do erro. Jesus, Verbo encarnado (Jo 1,14), se
autoproclama a unica Palavra-luz divina de Deus que pode dissipar as trevas e gerar
a vida em toda sua claridade (Jo 1,4-5.9-12; 8,12). Por isso, ap0s a sua declaracéo
autopredicativa, faz o convite, “quem me segue”, concluindo com a promessa: “néao
andara nas trevas, mas tera a luz da Vida” (Jo 8,12).

“O verbo peripatéin “caminhar, andar’ é usado em sentido figurado para
indicar o modo de viver. As “trevas” ou o “dia” (Jo 11,9) sdo apresentados como o
ambiente no qual o homem se move e age” (NICCACI; BATTAGLIA, 2000, p. 142).
Assim, a promessa para o que segue Jesus de que “tera a luz da vida”: equivale a
dizer que “caminhara na luz...”. Por fim, a autodeclaragao que Jesus faz, no cenario
da festa das Cabanas com a férmula de revelacdo, deixa claro que ele € luz para o

mundo e ndo apenas para Jerusalém. Ele ndo é apenas a centelha luminosa de uma
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tocha ou uma luminaria que tem brilho limitado e logo se apagara, mas é a Luz que
clareou a aurora da criagdo e agora quer fulgurar nagueles que o acolhem na fé.

“Sou eu a porta das ovelhas” (Jo 10,7) e “Sou eu a porta” (Jo 10,9) — é a
quarta autodeclaracdo de Jesus com “Eu Sou” predicativo. O contexto ainda é o da
festa das Cabanas e essa fala de Jesus encontra-se dentro de um discurso (Jo 10,1-
21) construido em torno das figuras do pastor, do ladrdo, do mercenario e do
rebanho, focando nas agbes de cada um e nas relagbes entre eles. Para Tuya
(1964, p. 1168), o texto se apresenta como uma paroimia, que traduz a expressao
hebraica masal usada para uma sentenca proferida como enigma, pardbola, alegoria
ou provérbio. Beultler (2015, p. 248) afirma que, nesse texto, se encontram
harmonizados dois géneros literarios que o transformam em “um discurso figurativo
que exige explicacdo”. E um texto com género literario misto e que foi tratado pela
exegese moderna como sendo uma “parabola alegorizante” (TUYA, 1964, p. 1168-
1169), pois seus primeiros versiculos sdo apresentados em forma parabodlica, mas
pela falta de compreensdo do auditério (Jo 10,6), os versiculos seguintes séo
desenvolvidos alegoricamente para explicar o ensinamento inicial.

Esse texto de Jo 10,1-21 esta ligado ao relato da abertura dos olhos do cego
de nascenca, pois Jo 9,34 termina com a afirmacéo de que os fariseus cegos pela
incredulidade, supostos pastores do povo, expulsam o homem que teve os olhos
abertos por Jesus, que creu nele (Jo 9,38), tornando-se parte de seu rebanho®.
Para Dodd (2003, p. 465-468), os capitulos 9 e 10 ecoam a profecia de Ez 34, com a
sentenca de condenacdo sobre os maus pastores de Israel, que ndo se preocupam

com a vida das ovelhas de YHWH, mas as sacrificam em seu beneficio; assim como

%" Esse texto sobre o cego de nascenca que tem os olhos abertos por Jesus apresenta uma
recorréncia de “Eu sou” simples. O ex-cego se auto-identifica em Jo 9,9, diante das dlvidas de seus
vizinhos e conhecidos sobre sua identidade, ao dizer: “Sou eu mesmo”. Curiosamente, nessa
pericope de Jo 9,1-41 esta o mais longo trecho dos evangelhos em que Jesus esti ausente
(MALZONI, 2018, p. 181). Do v. 8 ao v. 35 0 personagem que se destaca é 0 ex-cego, que aos
poucos vai crescendo na compreensao de quem € aquele que abriu seus olhos: € “0 homem
chamado Jesus” (Jo 9,10), ele “é profeta” (Jo 9,17), ele “veio de Deus” (Jo 9,33), até sua profissao de
fé em Jesus “Filho do homem” (Jo 9,35-37): “Creio, Senhor!” (Jo 9,38). Nesse processo de iluminac¢éo
da fé que o ex-cego vai experimentando esta a imagem da comunidade cristd que, iluminada na fé
em Jesus, € animada a representa-lo perante o0 mundo que insiste em viver cego pela incredulidade.
Para Maggioni (2006, p. 382) a verdadeira discussao na pericope € sobre identidade de Jesus, mas
guem fala em nome dele € o ex-cego, que também representa a comunidade cristd em confronto com
as autoridades judaicas. Por isso, a questdo da identidade do ex-cego, respondida com a sentenca
“Sou eu mesmo”, é a resposta da comunidade cristd que pronuncia legitimamente um nivel de “Eu
sou” que revela a identidade de Jesus nas obras que ele realizou em seu beneficio.
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a promessa divina de vir pessoalmente reunir e apascentar seu rebanho para lhe
garantir a vida.

Em Jo 10,7-10, o foco est& no uso do “Eu Sou” pelo qual Jesus se identifica
com a porta das ovelhas por duas vezes, e na afirmacéo de que seus predecessores
sdo ladrées e assaltantes (Jo 8,44; 10,10) *®. A frase “Sou eu a porta das ovelhas”
(Jo 10,7) revela que “Jesus se apresenta como a passagem obrigatdria” (KONINGS,
2000, p. 232); é porta tanto para as ovelhas, que tém a vida garantida na adeséo a
Ele (Jo 10,9-10), como também é a porta que legitima o acesso dos verdadeiros
pastores escolhidos por Ele para receberem a chave do redil e o direito de
representa-lo diante do rebanho (Jo 21,15-17)*°. Sobre a questdo de quem s&o
esses predecessores aos quais Jesus se refere, Tuya (1964, p. 1171) aponta duas
possibilidades de resposta: a. seriam os falsos messias que surgiam com a iniciativa
de salvar e libertar o povo, mas apenas no ambito politico-estrutural; b. seriam os
fariseus, pois ndo aderiam a Jesus como o Messias de Deus e ainda boicotavam o
ingresso do povo a fé nEle. Certamente que essa Ultima alternativa tem maior
coeréncia com a critica do IV Evangelho aos maus pastores de Israel que guiam,
como cegos, 0 povo, condenam o auténtico Pastor (Jo 19,14-16) e conduzem seu
rebanho para a morte e a destruicéo.

Essa linguagem de Jesus como porta (Jo 10,7.9) € indicativo claro de
salvacao. “Trata-se de uma imagem de liberdade, pois as ovelhas entram e saem
pela porta, e Jesus, enquanto pastor, as conduz” (MALZONI, 2018, p. 187). E o

modo do evangelista afirmar que aquele que passar por Cristo alcancara os bens da

¥ Em Jo 10,1-6, apresentem-se os ecos da profecia de Ez 34 para revelar Jesus como realizacéo do
oraculo do Deus-pastor. Os dois pontos que merecem destaque na parte parabdlica séo justamente o
lugar por onde se entra no redil das ovelhas e a voz de quem as chama. No mundo semita, o lugar de
guardar as ovelhas era geralmente um redil ou “patio comum” (Jo 10,1.16; 18,15), onde se
misturavam varios rebanhos; contudo, o acesso era irrestrito aos pastores. Na hora de conduzir os
animais o diferencial estava na voz do pastor que era reconhecida pelo seu rebanho, fazendo-o sair
do recinto. Esse acesso livre do pastor ao redil aponta para sua identidade como cuidador e
responsavel pelo bem-estar do rebanho, diferente dos kléptés, ladrbes, e léistés, salteadores, que
apenas querem fazé-lo perecer. O reconhecimento da voz é sinal da familiaridade que as ovelhas tém
com aquele que se tornou uma presenca singular para elas no jeito de se comunicar, j4 no fato de se
pér diante delas e as conduzir para fora do redil, estd o reconhecimento da autoridade do pastor
Jesus sobre o rebanho. Seu jeito de pastorear é pela palavra que anuncia, que evita que se percam
0S que a escutam, e pelas obras que realiza diante dos homens, cumprindo a vontade do Pai no
mundo (Jo 17,18-21) (TUYA, 1964, p. 1170).

% BROWN (2020, p. 670-671) propde duas possibilidades de interpretacdo da autoproclamacgao “Eu
sou a porta das ovelhas” (Jo 10,7): a. Jesus como a porta pela qual o pastor se aproxima das ovelhas
e, por isso, seria uma critica aos fariseus que evitam a porta e se comportam como ladrdes e
assaltantes, pois ndo querem o bem das ovelhas; b. Jesus como porta ndo para o pastor, mas para
as ovelhas. Uma porta abrindo passagem para a salvacéo.
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vida divina e da salvagdo messianica, pois esse entrar e sair representa comunhao e
unidade com Jesus-porta-Pastor (ZEVINI, 1987, p. 242). Por isso, 0 convite dessa
sentenca é entrar e sair por Jesus, indicando unido a ele pela fé e oferecendo, nesse
vinculo, um passe livre para a pessoa acolher a promessa que ele faz: “ser salvo” e
‘encontrar pastagem”, metafora para plenitude de vida (S| 23; 118,20; Is 49,4-10; Ez
34,13; Mt 7,13-14; 25,10-12; Lc 13,24-26).

“Sou eu o0 bom pastor” (Jo 10,11.14) — é a outra autodeclaragéo predicativa
de Jesus dentro do mesmo discurso do capitulo 10. Depois de se apresentar como
porta que possibilita as ovelhas o acesso a salvacdo e denunciar 0s que estdo
empenhados apenas em destruir o rebanho; agora Jesus se dedica a revelar o
carater do Bom Pastor.

A segunda parte do discurso do Pastor é desenvolvida em Jo 10,11-18 e ai
chega a seu auge. Jesus usa para si a metafora do “bom pastor” com a férmula de
revelacdo divina "Eu Sou”, trazendo para si a tradicdo do Deus-Pastor, ja conhecida
através da literatura veterotestamentaria, e que era igualmente uma imagem com
valor messianico (Gn 49,24; Sl 23; 78,52-53; Ez 34,23-31; Is 40,11; Jr 3,15; 23,35;
Mq 5,3; Zc 13,7-9). Essa proposi¢ao “bom pastor” tem um propdsito claro de insistir
na missao de Jesus de conduzir, cuidar e proteger aqueles que o seguem. Desta
vez, ndo ha promessa acompanhando essa autodeclaracdo (MALZONI, 2018,
p.188), mas se insiste mais nas caracteristicas benéficas da personalidade e do agir
desse pastor que Jesus €. Ele recebe o qualificativo kalés, que geralmente é
traduzido por “bom”. Para Israel, esse adjetivo € um dos atributos de YHWH, mas a
palavra kal6s tem um arco de significados muito maior: “lindo, excelente, formoso,
admiravel, bom, nobre, digno, precioso e competente” (TAYLOR, 1980, p. 108).
Konings (2000, p. 234) prefere usar a expressao “pastor exemplar”, lembrando que
Jesus é o protétipo de pastor. Tal adjetivo sublinha a obra positiva e salvifica de
Jesus para a qual convergem todos os dotes do pastor messianico (ZEVINI, 1987, p.
243).

Essa sua caracteristica de “bom pastor” se desenvolve em dois aspectos
essenciais, que o colocam em contraste com o mercenario e o lobo: “da a vida pelas
ovelhas” (Jo 10,10-11.15.17-18) e as conhece (Jo 10,14-15). Esse “dar a vida” indica
gue o pastor verdadeiro estd comprometido com seu rebanho em nivel extremo,

dando tudo de si e colocando sua vida em risco para garantir-lhes seguranca e bem-
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estar (1Sm 17,34-35; Jo 18,7-9). Para Malzoni (2018, p. 186), em Jo 10,11.15
aparece o termo psyché, “alma”, que daria um belo sentido, em tradugéo literal, de
gue “o bom pastor coloca a sua alma em favor das ovelhas”; alma entendida como
sua forca vital ofertada livremente (Jo 19,30). Assim, essa caracteristica do pastor
em “dar a vida”, tem seu apice no ato voluntario de entrega e retomada de sua vida
(alusdo a paixao, morte e ressurreicao), como expressées de amor e generosidade
(Jo 10,17-18), mas também da soberania de Jesus sobre si mesmo (MALZONI,
2018, p. 188).

Sobre a caracteristica de conhecer suas ovelhas, o verbo gindské que é
caracteristico do IV Evangelho, tem a conotagdo de conhecimento por experiéncia
de unido e intimidade. E usado 4 vezes nesse contexto, especificamente para falar
da relacdo do bom pastor com suas ovelhas e referir-se a relacdo de Jesus com o
Pai, mostrando que ele € o elo entre as ovelhas e o Pai (Jo 10,14-15). No mundo
semita, esse “conhecer’ ultrapassa o saber abstrato e intelectual, e indica a
experiéncia concreta de uma coisa ou o relacionamento intimo com uma pessoa
(NICCACI; BATTAGLIA, 2000, p. 167). Assim, esse conhecimento do Cristo e, por
meio dele, do Pai, € inevitavelmente a vida eterna (Jo 17,3). O evangelista conclui o
discurso em Jo 10,19-21 afirmando que as palavras de Jesus causaram divisao
entre as autoridades judaicas, os supostos pastores de Israel (MALZONI, 2018, p.
188).

“‘Sou eu a ressurreicdo e vida” (Jo 11,25) — é, possivelmente, a
autodeclaracdo de Jesus, com a férmula de revelacdo “"Eu Sou” predicativa, mais
forte e mais clara em seu sentido salvifico e como garantia do dom supremo de vida
abundante para os que nele creem. O contexto no qual Jesus faz esta
autorrevelacdo € o da ressurreicdo de Lazaro, em Betania. Esse ultimo sinal
realizado por Jesus, antes de sua paixdo, € narrado entre a celebracdo da
Dedicacao, no inverno (Jo 10,22), e a festa da pascoa, na primavera (Jo 11,55). O
sinal teria ocorrido perto do final desse intervalo de trés a quatro meses (BROWN,
2020, p. 711). Para Beutler (2015, p. 269), os capitulos 11 e 12 formam uma secao
principal propria no Evangelho, sendo uma passagem da pregacao de Jesus diante
do povo para os momentos que abrem os relatos de sua paixdo. Desaparece a
figura do Batista como testemunha de Jesus (Jo 10,42) e assume esse papel a

figura de Lazaro, com o sinal que nele foi realizado. Jesus comeca sua Ultima
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jornada para Jerusalém, rumo a sua pascoa definitiva (Jo 11,55). O préprio relato da
ressurreicdo de Lazaro prenuncia simbolicamente a morte e ressureicdo de Jesus,
como apice e consumacao de sua glorificacdo, terminando com a afirmacdo da
deciséo das autoridades judaicas de mata-lo (Jo 11,53). Para Malzoni (2018, p. 197)
esse relato € o meio do Evangelho, pois o confronto com as autoridades j& ndo esta
em relevo, mas continua subentendido, e a Paixdo de Jesus ainda nao se iniciou,
mas ja foi anunciada como realidade iminente.

Os personagens que aparecem na narrativa sdo Jesus, seus discipulos, os
trés irmaos de Betania (Lazaro, Marta e Maria) e os judeus que foram consolar as
irmads em luto pela morte do irmao. No texto, é dito que Lazaro estava doente (Jo
11,1), que Jesus toma conhecimento dessa enfermidade e ja reconhece que ela ndo
€ para a morte, mas para a gloria de Deus e para a glorificacdo do Filho (Jo 11,4).
As palavras de Jesus indicam que ele prevé um rumo diferente para a situacéao de
seu amigo, diferente dos temores de Marta e Maria (MALZONI, 2018, p. 202). Ao
decidir voltar para a Judeia, para encontrar Lazaro, os discipulos reagem por
saberem que tentaram apedrejar Jesus nesse lugar (Jo 11,8). Mateos e Barreto
(1999, p. 478), afirmam que essa € a atitude do pastor modelo, que ndo teme se
eXpor ao risco para socorrer 0s que ama.

Jesus fala a seus discipulos sobre a morte de Lazaro com o eufemismo do
sono que precisa de sua ajuda para ser despertado (Jo 11,11), mas depois diz
claramente que “Lazaro morreu” (Jo 11,15). A ocasido desperta certa alegria em
Jesus, principalmente por causa dos discipulos, pois sera circunstancia propicia para
se manifestar e impulsionar-lhes a fé, como também em outros que o acolherem. O
evangelista indica que Jesus encontrou Lazaro ja sepultado ha quatro dias (Jo
11,17). Para a tradicdo rabinica, a alma das pessoas falecidas deixava
definitivamente a companhia do corpo do quarto dia em diante, para dizer que a
morte era definitiva (BRUCE, 1987, p. 208). Jesus se revela, assim, como aquele
gue tem o poder absoluto sobre a morte; traz para a luz e para o dia, aquele que ja
parecia estar irreversivelmente no dominio da morte.

No encontro de Jesus com Marta (Jo 11,17-27), irma de Lazaro, estd o
centro do relato e sua reflexdo mais importante. E aqui que a autodeclaragdo “Eu
Sou” seré usada. Para Beutler (2015, p. 280), Marta fala com Jesus no tempo irreal

do passado, apegada ao que ele podia ter realizado em beneficio de seu irmao: “se
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tivesses estado aqui” (11,21). Jesus a convida a crer que seu irmao ressuscitara e
ela interpreta essa afirmagcdo como uma linguagem de consolacdo afetuosa,
remetendo-se a fé judaica ortodoxa da ressurreicdo do Ultimo dia, no futuro
escatologico®®. No entanto, Jesus quer ajuda-la a atingir um nivel de fé que a faca
reconhecer que o dom vital que vence a morte é realidade do presente, naquele que
esta diante dela e proclama: “Eu sou a ressurreicdo. Quem cré em mim, ainda que
morra, vivera. E quem vive e cré em mim jamais morrera. Crés isso?” (Jo 11,25-26).

Para a critica textual, as palavras iniciais de Jesus em Jo 11,25 tem duas
formas antigas de leitura. Uma longa e atestada pelos papiros P®® e P’®, além das
grandes tradicbes textuais que sdo a Bizantina, Vulgata e Pechita, sendo a mais
difundida, que diz: “Sou eu a ressurreicdo e a vida”; outra mais breve, presente no
papiro P* e no manuscrito Siro-sinaitico, que diz: “Sou eu a ressurreigdo”
(MALZONI, 2018, p. 201). O sentido dessa autodeclaracdo de Jesus é o de
manifestar que ele € a presenca, a forca e o doador da vida divina, no agora e no
futuro, para todo aquele que cré que o Pai lhe concedeu o dominio sobre a vida,
para da-la a todo homem (Jo 5,21), e sobre a morte, para afasta-la de todo o que o
acolhe (Jo 5,25; Cf. Jo 6,40.54)*. Por isso, a pergunta de Jesus a Marta, “Crés
isso?” (Jo 11,26), tem uma resposta em forma de profissdo de fé que representa a
sintese da profissdo de fé da comunidade joanina (Jo 11,27; 1,14).

A estrutura desse “Eu Sou” predicativo esta acompanhado de duas
promessas. Dodd (2003, p. 471-472) propds uma bela forma de pensa-las em
partes*®: a. “Eu sou a ressurreicdo”, corresponde a “quem cré em mim, ainda que
morra, vivera”. Ainda que prove a morte fisica, tera a vida eterna desde o momento
de sua pascoa, por ter se unido, na fé, a fonte da vida que € Cristo. b. “Eu sou a
vida”, corresponde a “quem vive e cré em mim jamais morrera”. Significa que a

situacdo daquele que esta no mundo e acolhe a Cristo é cheia de esperanca e

% A teologia da ressurreicéo no (ltimo dia aparece pela primeira vez no inicio do séc. Il a.C., em Dn
12,2. Foi amplamente aceita pelo povo no tempo de Jesus, com exce¢do dos saduceus. No | século
A.D., se tornaria parte das oragbes oficiais do judaismo com uma das Dezoito Bengaos: “Tu, 6
Senhor, és eternamente poderoso, pois das vida aos mortos” (BROWN, 2020, p. 719).
*' “Em 6,40 e 54, o aspecto da ressurreigdo que foi enfatizado era o da escatologia final; em 5,24-25
era o da escatologia realizada”. Essa ultima harmoniza bem com a cena da ressurreigao de Lazaro,
narrada como um chamado de Jesus para que seu amigo saia dos dominios da morte e escute a voz
da vida em pessoa que o guia de volta a luz dos viventes (BROWN, 2020, p. 719).
*> Outros autores concordam com essa proposta de Dodd. Ver: BROWN, 2020, p. 719; MALZONI,
2018, p. 204; BRUCE, 1987, p. 211; NICCACI; BATTAGLIA, 2000, 179; LEON-DUFOUR, 1996, p.
292.
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certeza de que, apos a finitude corporal, ndo incorrerd na perdicdo eterna. Esses
versiculos tratam tanto do presente quanto do futuro e garantem a quem adere a
Jesus se tornar, desde o presente, um ser vivente, pois nele estd o germe da vida
eterna (LEON-DUFOUR, 1996, p. 292).

Por fim, os predicados de “ressurrei¢do” e “vida” descrevem o que Jesus é
em relagdo aos homens naquilo que Ihes oferece. E o predicado “ressurrei¢do” com
a férmula de revelacdo “Eu Sou”, também quer mostrar que “a compreensao do que
vem a ser a ressurreicdo passa necessariamente por Jesus. Para demonstra-lo é
que vai ressuscitar Lazaro” (MALZONI, 2018, p. 204).

“Sou eu caminho, verdade e vida” (Jo 14,6) — € uma das autodeclaracdes
predicativas no contexto da ultima ceia de Jesus com seus discipulos. A secdo que
marca esse momento de intimidade de Jesus com seus discipulos, partilhando seus
momentos finais antes de se realizar a hora de sua glorificacdo, comeca no capitulo
13 e seguira até o final de sua oracéo pelos que creem (Jo 17,26). Esse contexto é
tomado por longos discursos de Jesus, com poucas interacfes dos discipulos e
intervencdes do narrador, fazendo da cena uma experiéncia de despedida em forma
de testamento espiritual, isto €, palavras de animo, encorajamento e edificacéo da fé
(Jo 13,12-17; 14,1-6). Konings (2000, p. 309) vé, principalmente, em Jo 14,1-4
semelhancas com a despedida de Moisés, que anima 0 povo a entrar na Terra
Prometida (Dt 1,29; 31,6.7.23; cf. Js 1,6.7.9). Agora, porém, € a paixao de Jesus que
abrirda o caminho para a verdadeira habitacdo do novo Israel.

Para Dodd (2003, p. 519), o capitulo 14 se une ao anterior pelo tema da
partida de Cristo (Jo 13.33; 14.2.4). O dialogo-discurso de Jesus € dominado pela
ideia do ir e vir, com verbos que dao essa conotagdo: hypago, ir embora, partir;
poréuomai, ir, partir dessa vida; érchomai, vir de um lugar, surgir, mostrar-se. Eles
aparecem, pelo menos, quatorze vezes, tendo Cristo como sujeito. Assim, o didlogo-
discurso cumpre o papel de interpretar a morte e ressurreicao de Cristo; perceptivel
pelo leitor, que vé o panorama do Evangelho, mas que ainda permanece como fala
enigmatica para os discipulos, e serd compreensivel apenas apés a glorificacdo de
Jesus.

No v. 1, ouve-se um apelo para que os discipulos tenham coragem e
confianca. J& nos vv. 2-3, indica-se a razdo para essa confianca: Jesus partir4, mas

vai lhes preparar um lugar junto ao Pai e voltara para os levar consigo. A palavra
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usada por Jesus para falar desse lugar € monai, “moradas”; que compartilha a
mesma raiz do verbo permanecer, méno, importante para a teologia do Evangelho
(Jo 15), evocando tanto o lugar como a situacéo do discipulo em unido com Jesus e
o Pai (BROWN, p. 991). No v. 4, muda-se o tema e o destaque ndo é mais o lugar
gue Jesus prepara para si € 0s que o acolheram, mas sim o caminho para acessar
0S mais excelentes bens divinos.

No v. 5, Tomé entra em cena como interlocutor e representa a situacdo da
comunidade joanina que precisa ver em Jesus a via para o dom da vida eterna que
Deus oferece em seu Filho. Ndo é mais a Lei e nem mesmo a pertenc¢a ao judaismo,
mas é o proprio Jesus, segundo o evangelista, 0 acesso irrestrito as promessas de
YHWH para Israel. Em sintonia com a pergunta de Pedro em Jo 13,36, a fala de
Tomé esta presa a ideia de que o caminho é apenas meio funcional para chegar
onde Jesus estiver, mas, como ignoram seu destino final, ndo enxergam o caminho
que Jesus afirma ja ser conhecido por eles (Jo 14,4). E a ironia do evangelista
mostrando o descompasso entre 0 que Jesus revela e a incompreensdo dos que o
escutam.

Eis, entdo, que ele pronuncia seu “"Eu Sou” predicativo revelando-se como “O
caminho, a verdade e a vida” (Jo 14,6), em um tom que indica uma trilha, um
processo de conhecimento e unidade que passa por Jesus e tem seu destino no Pai.
Seguida de uma atestacdo que se une a autodeclaracdo em certo tom condicional:
‘ninguém vem ao Pai sendo por mim”. O Pai € o destino de Jesus, foi dele que se
deu seu advento (Jo 1,1-2.14) e é para ele seu regresso, mas abrindo acesso
também para todos que queiram. Beutler (2015, p. 347) aponta que esse texto
joanino tem inspiracfes dos Sl 42-43, que sdo o lamento do justo perseguido e um
cantico de peregrinacao, principalmente no Sl 43,3 que fala da “casa de Deus”, de
“‘moradas”, além do tema do caminho para Deus como ligado ao tema da verdade:
‘envia-me tua luz, tua verdade: elas me guiardo levando-me a tua montanha
sagrada, as tuas moradas”.

Nessa autodeclaragao predicativa, a palavra principal € “caminho”. Por ela
se conectam os sentidos de “verdade e vida”. Konings (2000, p. 310-311) lembra
gue esses termos tém grande importancia para a Escritura e para a tradicéo judaica.
Caminho, na Biblia, assume o sentido de modo de proceder, fidelidade ao Deus

verdadeiro, e sabedoria no fazer opc¢des de vida e conduta moral: Dt 8,6; 9,2; Sl 1,6;
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Is 40,3; Mc 1,3; Mt 7,13-14. A proépria doutrina moral judaica € chamada “o
caminhar”, halaké; também a comunidade de Qumran se intitulava “o caminho”. Ha
igualmente varios textos que se referem ao “caminho da verdade”: Sl 86,11; 119,30;
Tb 1,3; Sb 5,6. Os escritos de Qumram opdem o caminho do espirito da verdade ao
caminho do chamado espirito da iniquidade (1QS 4,15-16). Sobre o “caminho da
vida”, ha referéncias em Js 21,8, falando dos caminhos da vida e da morte; o SI
16,11 que fala do desejo que o homem tem de conhecer o caminho da vida, e a
tradicdo sapiencial mostrando a Sabedoria que oferece o caminho da vida aos
homens (Pr 5,6; 6,23; 10,17). Em At 9,2; 19,9.23; 22,4; 24,14.22, “o caminho” é
sinbnimo de salvagéo, caracterizando a comunidade cristd e seu modo de viver. Ja
no texto de Hb 10,19-20 é possivel encontrar um belo paralelo com Jo 14,6, pois 0
autor da Carta “trata do caminho novo e vivo inaugurado por Jesus pelo qual se
adentra no santuario, através do véu, ou seja, de sua carne” (MALZONI, 2018, p.
244).

E necessario apresentar as varias propostas de estrutura de sentido dessa
sentenca predicativa, quando Jesus diz ser “0 caminho, a verdade e a vida”. Brown
(2020, p. 994-995), procurou sintetizar as propostas em: a. explicagcdes nas quais o
caminho se dirige a um alvo que é a verdade e/ou a vida: |I. As vezes se fala no
“‘caminho e na verdade” como os que conduzem a vida (ideia assumida pelos padres
gregos); Il. Ha outra proposta que aponta para um semitismo no qual “verdade” é
apenas uma descri¢cdo adjetiva do caminho, formulada da seguinte maneira: “Eu sou
o verdadeiro caminho para a vida”®. lll. Os padres latinos apoiaram a ideia de que o
caminho conduz para a verdade e a vida, como realidades divinas e escatologicas.
IV. Ja os tedlogos modernos entendem que o caminho néo esta separado do alvo da
verdade e da vida. A verdade seria a realidade divina manifestada, e a vida seria
essa realidade partilhada pelos homens. b. Explicagdes nas quais “0 caminho” é
predicado primario, e a verdade e a vida séo elucidacées do caminho, dizem que:
Jesus € o caminho porgque é a verdade e a vida. Essa é a proposta assumida por
Brown.

Ha também a proposta de Tufi-Vancells (1989, p. 100), que parece colocar

a énfase no predicado “verdade”. Para este autor, Jesus € a revelacdo do Pai

* MALZONI, 2018, p. 243, concorda com essa perspectiva.
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(verdade) e manifesta o que escutou dele; por isso, acaba trazendo nessa revelacao
a vida como caminho de acesso ao conhecimento de Deus.

Por fim, o sentido proposto aqui para esse “Eu Sou” predicativo, reconhece
que Jesus é “0 caminho” para o Pai; mediador do conhecimento e da visao de Deus
que é a fonte da verdade e da vida, mas que recebe tudo do Pai e com o qual
compatrtilha tudo na unidade (DODD, 2003, p. 521); por isso, o Filho é igualmente a
verdade e a vida.

“Sou eu a videira verdadeira” (Jo 15,1) e “Sou eu a videira” (Jo 15,5) — é a
ultima autodeclaracao predicativa no Evangelho, com o uso da formula de revelacéo
“Eu Sou”. Ela abre uma nova pericope que consiste em um grande discurso direto de
Jesus, mas, neste caso, sem nenhuma interferéncia com falas de discipulos ou do
narrador. O texto tem a divisdo em duas partes, regidas por um verbo principal em
cada uma: Jo 15,1-8, onde se encontram as proclamacdes “Eu Sou”, esta orientada
em torno do verbo “permanecer”, (ménd = que também pode significar: ficar, habitar,
viver) e aparece aqui 7 vezes; Jo 15,9-17 gravita em torno do verbo “amar” (agapad
= usado com o sentido de demostrar ou manifestar amor) e aparece aqui 5 vezes.
Quanto ao género literario € uma paroimia, como no capitulo 10. Corresponde aos
esquemas de comparacdes semitas chamados de masal, mas, neste caso, com
maior énfase em elementos alegéricos. Beutler (2015, p. 362) chama de “discurso
figurativo”.

Nas duas vezes que a sentenca “Eu Sou” é usada (Jo 15.1.5), ha um
paralelo em ambas. Em Jo 15,1 Jesus é a “videira verdadeira” em relagdo ao Pai
gue € o agricultor. Ele ndo € apenas o dono da videira, mas aqui esta a imagem do
Deus viticultor (gedrgos) que planta e cultiva o0 mundo e a humanidade (DODD,
2003, p. 529), como em Gn 2,9. Em Jo 15,5 Jesus € a “videira” em relagao aos seus
discipulos que estdo unidos a ele como ramos ao tronco da planta que lhes nutre e
faz produzir frutos. Em Jo 15,1-2, o Pai limpa a “videira” (kathairei), cortando os
galhos que estdo secos para que ndo obstruam a produc¢do da planta, e poda os
galhos bons para que continuem a dar frutos. Em Jo 15,3, os discipulos sdo aqueles
gue estao limpos (katharoi), “purificados”, pela palavra de Jesus (Jo 15,3; 13,10-11)
e podem produzir frutos (Jo 15,4). Esse limpar como purificacdo, remete a ideia de
puro no Antigo Testamento que é sinbnimo de santificado, dedicado a Deus

(KONINGS, 2000, p. 325).
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A imagem da videira, nesse discurso figurativo, evoca, primeiramente, vida,
seiva e frutos, e é clara manifestacdo do que a presenca divina realiza na vida de
quem a acolhe. O adjetivo “verdadeira” (alething) é proprio do dualismo joanino que
distingue o que € de baixo do que € do alto. Esse adjetivo também indica revelacao
e testemunho de que sé é possivel em e por Jesus dar os frutos que o Pai deseja: fé
e amor. A segunda perspectiva que essa alegoria joanina indica € a de uma
cristologia que da sentido a eclesiologia. Para Maggioni (2006, p. 430-431), no IV
Evangelho, nunca se fala da Igreja diretamente, mas sempre a observando em
Cristo. E somente por causa de Jesus que a Igreja, novo Israel e nova videira, esta a
altura da expectativa de Deus e Ihe pode ser fiel*

Essa metafora adquire um sentido mais profundo quando vista a luz de suas
ressonancias biblicas. Na literatura veterotestamentaria, a vinha é a classica imagem
do povo de Israel. Para Dodd (2003, p. 529), a principal referéncia do evangelista
para apresentar essa imagem esta no Sl 80, que expressa a oracao do salmista
pedindo a YHWH que socorra a vinha que ele mesmo tirou do Egito e plantou para
gue se espalhasse pela terra (Sl 80,9-12), mas que agora se encontra devastada (Sl
80,13-14.). Também nesse Salmo, a videira € associada a imagem do Filho do
Homem (S| 80,16-18), da mesma forma que Jesus a usa de maneira personalizada
para si. Ja para Brown (2020, p. 1055-1058), outras referéncias da literatura
profética e sapiencial apontam para essa imagem da vinha: no simbolo da fertilidade
(Is 27,2-6); na vinha improdutiva que desagrada YHWH (Jr 2,21; 5,10; 12,10-11); no
cantico da vinha em Isaias (Is 5,1-7), que foi retomado na tradi¢édo sinotica (Mc 12,1-
11; Mt 21,33-46; Lc 20,9-19); também cabe aqui a imagem da Sabedoria como
videira, apresentada em Eclo 24,17-21; além de outros textos sobre a metafora da
videira: Os 10,1; 14,8; Jr 6,9; Ez 15,1-6; 17,5-10; 19,1-14. Também Konings (2000,

** Na alegoria joanéia, a videira “ndo é antes de tudo o povo messianico, mas Cristo”. No AT, Deus
tinha uma vinha, em Jo o Senhor mesmo € esta vinha, e € por isso que ela pode dar finalmente os
frutos esperados. A prece do salmista (Sl 80) foi atendida além do esperado. Relacionar as imagens
eclesiologicas com Cristo é tipico de Jo: ele nunca fala da Igreja observando-a de modo direto, mas
observando-a em Cristo. A realidade cristologica é sempre mais fundamental para a realidade
eclesiologica. O vOs sois s6 pode ser pronunciado em virtude do Eu sou de Cristo. Se Jo pode afirmar
gue a videira esta agora na altura da expectativa de Deus, € unicamente porque Jesus € a videira (e
os discipulos, na medida em que permanecem com nele). E justamente isso, Jesus ndo é somente o
dom de Deus, mas também a resposta do homem. Nele, dom e resposta se unem e se encontram em
seu cumprimento. Na cruz, um Deus morre por nés (dom) e ao mesmo tempo um homem morre
(resposta). O Pai encontrou finalmente em Jesus a obediéncia e o amor que se esperava.
(MAGGIONI, 2006, p. 430-431).
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p. 325-325), apresenta ainda textos do Novo Testamento que se referem a este
tema: Mt 20,1-6, os operarios da vinha; e Lc 13,6-9, a vinha infeértil.

Tanto Dodd (2003, p. 530) como Brown (2020, p. 1059-1060) ainda
enxergam nesse “Eu Sou” como “videira verdadeira”, uma imagem e uma referéncia
eucaristica. O contexto no qual a imagem € usada esta na proximidade da morte de
Jesus e lembra a referéncia da semente que morre para dar fruto (Jo 12,24). Para os
primeiros cristdos, essa imagem despertava lembrancas das narrativas da ultima
ceia, principalmente, pela referéncia ao conteudo do célice como “fruto da videira”
(Mc 14,25; Mt 26,29) e que certamente n&o se refere a mero sinGnimo de vinho, mas
ao sacrificio de Jesus que da vida a seus amados (Jo 13,1). Também ¢é possivel
comparar Jo 15,1-17 com a segédo eucaristica de Jo 6,51-58. Assim, em Jo 15,5
onde é dito “aquele que permanece em mim e eu nele”, poder-se-ia ver um eco de
Jo 6,56, “aquele que come de minha carne e bebe de meu sangue, permanece em
mim e eu nele”. Também o “Eu sou o pao vivo” (Jo 6,51) e o “Eu sou a videira
verdadeira” (Jo 15,1) cumpririam, no Evangelho joanino, o diptico eucaristico que se
percebe nos sindticos ao dizerem: “isto € meu corpo” e “isto € meu sangue”
(BROWN, 2020, p. 1060).

Outro aspecto importante dessa pericope € a dimenséo coletiva e individual
da metafora joanina da videira. Embora a imagem da vinha represente um coletivo, o
povo de lIsrael; ndo era estranho, no Antigo Testamento, a associacdo dessa
imagem com uma pessoa. Isso ja é feito em Ez 17, que reporta a imagem da videira
a um rei da casa de Davi. Portanto, no predicado da “videira” sdo assumidos pelo
evangelista as realidades principais da cristologia e da soteriologia (MAGGIONI,
2006, p. 431), mas também esta sintetizado, na pessoa de Jesus, a mais alta
imagem da eclesiologia joanina (BROWN, 2020, p. 1056). De acordo com Jaubert
(2014, p. 104), Jesus € a videira, pois representa o novo Israel, vinha verdadeira e
fiel ao Pai, que ndo o decepciona. Com ele esta a sua Igreja, como se fossem uma
s6 coisa: o Jesus eclesial, cujos ramos lhe permanecem fiéis pela fé e pelo
testemunho do amor (KONINGS, 2000, p. 325).

Para Jaubert (2014, p. 103-104), embora Jesus nao se apresente como a
vinha, mas como a videira, a imagem que deve prevalecer ndo € a de uma planta
peguena e raquitica e sim a da arvore da vida, a grande arvore cosmica que se

encontra em outras religides e que se desenvolve dos abismos até os céus, para
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além do tempo e do espaco, a qual tudo e todos estdo unidos. Uma planta cuja seiva
j& simbolizava a Palavra ou a Sabedoria de Deus agindo em seu povo.

A videira que é Jesus, arvore da vida, cabe “permanecer’ unido (Jo 15,4).
Esse verbo ndo indica s6 ficar junto, mas também habitar, morar (Jo 1,38-39). Tem
um significado de sustentacdo espiritual e vinculo existencial (como em Fl 4,13 e Gl
2,20 se encontra o mesmo sentido, ainda que o vocabulario seja diferente). Para
Beutler (2015, p. 365), “os comentadores veem no realce da necessidade do
‘permanecer” em Jesus e em sua Palavra um reflexo da situagdo vital das
comunidades joaninas diante da divisdo incipiente e diante da ameacga de fora”. Por
isso, € repetida uma segunda vez o “Sou eu a videira”, para recordar a comunidade
gue é preciso renovar a fé em Jesus, pois sem ele néo € possivel ser e nem fazer
nada (Jo 15,5).

Finalmente, esse ultimo “"Eu Sou” predicativo traz em seu esquema tanto um
convite como uma ameaca. Os vv. 5-6 retomam o v. 1 e o desdobram em uma
promessa (v. 5bc): “quem permanece em mim, e eu nele, produz muito fruto, porque
sem mim nada podeis fazer”; e uma ameaca (v. 6): “qQuem nao permanece em mim é
lancado fora como o ramo, e seca. Com outros ramos é recolhido, lancado ao fogo e
queimado” (BEUTLER, 2015, p. 364). Ser langado ao fogo lembra um discurso de
juizo e condenacao, pois, no Antigo Testamento, a madeira da videira ndo serve
para outra coisa que nado seja dar frutos e um galho seu que ndo produz sé pode ser
usado para combustivel (Ez 15,1-8); o mesmo, alerta o autor, faz aos membros da
comunidade que rejeitarem a Jesus, embora 0 objetivo do discurso seja animar para
a vida de comunh&o com ele.

Resumindo todo esse percurso de reflexdo, € possivel concluir que os tipos
de “Eu Sou” predicativos buscam revelar quem Jesus é em relacdo a humanidade e
ao que |Ihe pode oferecer, sendo o Unico capaz de distribuir os dons divinos ao se
tornar: pdo da vida, luz do mundo, porta das ovelhas, bom pastor, ressurreicéo e
vida, caminho, verdade e vida; videira verdadeira. Esses “Eu Sou” predicativos
também sao verdadeiros artigos de fé da teologia joanina, presentes no Evangelho
para apresentar Jesus em seu carater cristoldgico e soteriolégico, enquanto apontam
para sua unidade com o Pai. E justamente nesse clima de unidade com o Pai, numa
oracdo pelos que creem, que Jesus afirma ser a figura autorizada por Deus para
manifestar o nome divino a seus discipulos e para agir no mundo com a for¢ca desse
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nome (Jo 17,6.11-12.26). O ultimo tépico dessa pesquisa vai tratar do sentido desse

‘nome” ao qual Jesus se refere.

3.4. “MANIFESTEI O TEU NOME AQUELES QUE DO MUNDO ME DESTE” (JO
17,6); “PAl SANTO, GUARDA-OS EM TEU NOME, QUE ME DESTE” (JO
17,11)

A reflexdo proposta aqui, em sintonia com a pesquisa sobre o “Eu Sou” (Ego
eimi), ndo é de andlise de todo o capitulo 17, pois seria demasiada extensa. O foco
€ compreender o sentido dos vv. 6, 11-12 e 26 em que, no texto, se faz mencéo
direta ao nome divino que Jesus carrega em si, podendo revela-lo e agir nele.

O texto de Jo 17,1-26 € o ultimo grande discurso de Jesus antes de sua
prisdo. E uma pericope que comega com a intervencédo do narrador que ressalta o
gesto de Jesus que ergue os olhos para o céu (Jo 17,1), significando uma atitude
orante. E um texto que se dedica a mostrar a profunda unido entre o Pai e o Filho,
além de expressar o desejo de que os discipulos, sinal da comunidade cristg,
tenham essa mesma unidade com ele e com aquele a quem manifestou com
palavras, obras e, até dando a conhecer seu nome. Nesse texto, mostra-se
claramente a passagem da cristologia para a eclesiologia: da glorificacdo de Jesus
pelo Pai, passa-se para a glorificacdo de Jesus no testemunho da Igreja sobre ele
(MAGGIONI, 2006, p. 446).

De fato, varios temas que apareceram em todo o Evangelho ressoam aqui
sintetizados, unidos e amadurecidos: revelacédo; glorificacdo; doacéo da vida eterna;
origem eterna do Filho; acolhida da palavra da verdade; Jesus como enviado do Pai;
protecdo divina; vitdria sobre o mundo; alegria; unidade muatua entre o Pai, o Filho e
os discipulos entre si; o testemunho de fé que os discipulos dardo; o amor de Deus
infundido nos que creem em Jesus (BEUTLER, 2015, p. 399).

Sobre a divisdo do texto, ha varias propostas. Dodd (2003, p. 536-537) a
pensa em gquatro partes: Jo 17,1-5, a missdo do Cristo e a matua gléria do Pai e do
Filho; Jo 17,6-8, o ministério de Cristo e seus resultados; Jo 17,9-19, os discipulos
em sua situacdo no mundo apés a partida de Cristo; e Jo 17,20-26, oracdo pelos
gue creem no presente e no futuro. Beutler (2018, p. 388) também propde quatro
partes, mas com algumas variagdes: Jo 17,1-5; 6-19; 20-23; e 24-26 que seria uma

secdo propria de encerramento. Brown (2020, p. 1155-1156), apresenta a divisdo
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triplice, que parece equilibrar as extensdes de cada parte, mas também se apoia no
“por quem” Jesus reza em cada uma delas: em Jo 17,1-8, reza por sua propria
glorificacdo; em Jo 9-19, reza pelos discipulos que o Pai lhe deu; em Jo 20-26, reza
por aqueles que crerdo através da pregacao dos discipulos.

Tomando a triplice divisdo, o tema do nome divino que Jesus revela esta
presente em todas as partes. Considerando isso, Malzoni (2018, p. 270) aponta que
os dois temas que perpassam todo o capitulo sdo justamente a revelacdo do nome
de Deus (Jo 17,6.26; mas também 11-12) e a unidade daqueles que creem em
Jesus (Jo 17,11.21.23).

Jé& foi indicado que o vocabulo “nome” (heb: s$ém; greg: 6noma), na tradicdo
biblica, expressa mais do que simples identificacdo do individuo (ver 2.3.1). Significa
a pessoa inteira, seu ser, sua presenca e seu agir (KONINGS, 2000, p. 352). Em Jo
17,6, enquanto reza pela glorificacdo muatua dele e do Pai, Jesus afirma que
manifestou o nome de Deus aqueles que do mundo Ihe foram dados. Aqui, 0 verbo
gue abre o versiculo é phaner6é (manifestar), préprio do campo semantico da
revelacao divina, para indicar o que se da a conhecer claramente. Considerando que
esse capitulo 17 € o unico no Evangelho no qual se diz que Jesus revelou o nome
de Deus aqueles que do mundo lhe foram dados, referindo-se especialmente a seus
discipulos, pode-se dizer que a tarefa da revelacdo aqui é fazer o nome divino
conhecido naquele que € seu portador autorizado por Deus na humanidade e que,
munido da forca desse nome, pode comunicar o dom da vida eterna aos que |lhe
reconhecem (Jo 17,3). Esse anuncio do nome de Deus faz parte da tradicdo da
autorrevelacdo divina como um tema constante no Antigo Testamento e na tradicao
rabinica, mas também aparece desenvolvido em textos gnoésticos. Tal nome de Deus
gue se tornou acessivel por Jesus, representa também a gloria e o poder de Deus
gue devem ser reconhecidos na obra realizada pelo Filho (NICCACI; BATTAGLIA,
2000, p. 230).

Na segunda parte do capitulo, enquanto Jesus faz sua prece pelos
discipulos, aparece nova mencdo ao nome divino nos vv. 11-12. No v. 11 esta a
prece de Jesus para que o Pai “guarde” os discipulos em seu nome, ja no v. 12 esta
um balanco da missdo de Jesus, que afirma ter guardado os discipulos no nome
divino. Em ambos aparece a expressao “que me deste”, como indicativo do nome

divino; mas ha variantes textuais para cada versiculo, que 1é “os que me deste”,
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referindo-se aos discipulos que o Pai confiou a seu Filho (MALZONI, 2018, p. 265-
266). O sentido que esse nome assume agora é o de forca protetora para 0s
discipulos que ainda estdo no mundo que lhes é hostil. Esse “guardar no nome
divino” representa manter os discipulos na presenca de Deus e equivale também ao
gue se pede no v. 17, “santifica-os na verdade” (NICCACI; BATTAGLIA, 2000, p.
231). No v. 12, Jesus aparece como aquele que tem o poder e a autoridade do nome
divino a seu dispor, mas ndo o usa para seu préprio bem e sim para cuidar dos que
a ele estdo unidos. Essa realidade serd demonstrada de maneira dramatica no uso
do “Eu Sou” na cena da prisdo de Jesus (Jo 18,6-9); e esse aspecto do poder
protetor do nome de Deus j4 é um tema conhecido em outros lugares da Escritura:
S| 20,1; 54,1 Pr 18,10.

Na terceira parte do capitulo, quando Jesus reza por aqueles que crerao
através da pregacéao dos discipulos, novamente fala do nome que lhes deu e dara a
conhecer. O verbo usado agora € gnérizé (fazer conhecer), para indicar que a
revelacdo do nome de Deus esta no ambito da intimidade com o Pai, possibilitada
apenas por Jesus e com a finalidade de fazer seus discipulos provarem o amor que
e oferecido pela manifestacéo divina no mundo. Essa revelacédo de Jesus, que da a
conhecer o amor do Pai, estd estampada em toda sua vida, desde a encarnacéo,
manifestando a presenca e a identidade de Deus em seu proprio ser e agir; mas
alcancara seu apice na hora de sua glorificacdo, a cruz (BEUTLER, 2018, p. 399):
“quando tiveres elevado o Filho do Homem, entdo sabereis que Eu sou e que nada
faco por mim mesmo, mas falo como me ensinou o Pai. E quem me enviou esta
comigo” (Jo 8,28-29). Assim, o nome de Deus que Jesus manifestou aos discipulos
e serd proclamado no eloguente sinal da cruz, ird se perpetuar no anuncio de seu
mistério pascal pelos que nele creem, por obra do Espirito Santo (Jo 16,12-15.25), a
muitos outros que crerdo e participardo da gléria do Cristo.

Para além do sentido desses versiculos, o capitulo 17 faz levantar a

seguinte questdo: qual foi o nome que Jesus revelou? A primeira referéncia que vem
a mente € o "Eu Sou” de Ex 3,14b, que aparece como o nome divino dado a Moisés
para revelar Deus aos israelitas e sintetiza o tetragrama YHWH, pelo qual eles
deveriam reconhecé-lo e invocéa-lo (Ex 3,15). Embora esse evento singular para a
histéria de Israel seja ligeiramente despertado na memoéria do leitor do “Eu Sou”
joanino, a pesquisa atual enxerga uma correspondéncia maior dessa expressao com
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0 "Eu Sou” da poesia déutero-isaiana que influenciou fortemente o IV Evangelho.
Mesmo assim, ndo se pode dizer que o evangelista tenha ignorado completamente a

memoria afetivo-teoldgica da autorrevelacdo do nome divino no Exodo enquanto
escrevia 0 “Eu Sou” proclamado por Jesus.

Brown (2020, p. 1163) propde que o nome manifestado pelo Jesus joanino
(Jo 17,6) € o0 "Eu Sou” absoluto, nome que se tornaria totalmente evidente na sua

glorificacéo (Jo 8,28). Esse mesmo “Eu Sou” estd em sintonia com a promessa de Is
52,6: “Por isso meu povo conhecera meu nome, por isso ele sabera, naquele dia,
gue eu sou 0 que diz: eis-me aqui”. Ja foi referido que esse “Eu Sou” absoluto na
teologia do Déutero-Isaias ndo € a repeticdo da proclamacéao do tetragrama YHWH
(Ex 3,14b), mas uma evolucdo de seu sentido presente na expressao ‘ani ha’ (ver
2.4.2). Com essa expressao ‘ani ha’, Deus se manifesta numa autoproclamagéo
monoteista como o unico Deus verdadeiro e isso também aparece em Jo 17,3.
Nesse sentido, Brown e Dodd em seus comentarios ao IV Evangelho, como

também Williams em sua pesquisa sobre o ‘ani hi’, compartilham da mesma ideia
de que o "Eu Sou” joanino retoma o “Eu Sou” déutero-isaiano. Ainda para Dodd, o

nome de Deus mais expressivo seria a variante de ’ani hd’, pronunciada na festa dos
tabernaculos e que mostra a intimidade e unidade entre Deus e Israel: o ‘ani wehu’,
“Eu e Ele” (DODD, 2003, p. 454)*. Sendo que o outro tema forte do capitulo 17 é o
da unidade, esse seria 0 nome manifestado por Jesus para deixar clara sua unidade

plena com Deus, e, por isso, Dodd (2003, p. 135) argumenta que:

Conforme Jo 17,6.26, a missdo de Cristo no mundo era tornar
conhecido o nome de Deus, e esta missao ele cumpriu plenamente:
ephanérésa su to 6noma tois anthropois, egndrisa autois to 6énoma
su. E dificil ndo supor que aqui ha uma referéncia a revelagéo do
Sém hammépdbras; e se for esse o caso, entdo o Nome toma a forma,
nao meramente de ‘ani hd’, egé eimi, mas de ‘ani wehu’, egé kai 6
pempsas me. Se o Nome de Deus é simbolo de sua verdadeira
natureza, entdo a revelacdo do Nome que Cristo faz, é aquela
unidade do Pai e do Filho da qual d& testemunho.

** Muito disso parecera um tanto especulativo, e os elos na corrente dos testemunhos ndo estio
completos, mas é pelo menos possivel que uma das ideias mais tipicas do Quarto Evangelho, e uma
gue se julgava muito longinqua do judaismo dentro do qual o cristianismo surgiu, tenha suas raizes
nas reflexdes de rabinos judeus sobre a doutrina profética referente as relagfes entre Deus e seu
povo, a luz dos desastres que se desencadearam sobre Israel durante o periodo de 70 a 135 d.C.
(DODD, 2003, p. 135-136)
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Brown (2020, p. 1164) ainda propGe outra linha de reflexdo, na qual as
similaridades entre o pensamento joanino com o hino cristologico de Fl 2,6-11,
poderiam indicar o Kyrios como possivel nome revelado por Jesus (FI 2,9). Esse
Kyrios é a traducdo grega para substituir YHWH. Se for assim, o nome “Eu Sou”, no
texto joanino, indicaria o tetragrama, este, porém, ndo seria o caso, principalmente
porque, no hino cristolégico, 0 nome s6 € dado a Jesus depois da ressurreicdo, mas
em Jodo, Jesus carrega o nome divino ja& em seu ministério (BROWN, 2020, p.
1164).

Ja Beutler (2018, p. 393) faz uma importante indicacdo de que sob o nome
de Deus esconde-se o0 Pai de Jesus. Assim, 0 nome que parece ser 0 mais
claramente pronunciado por Jesus em todo o Evangelho &, precisamente, Pai*®. A
nota “h” da Biblia de Jerusalém (2002, p. 1886), referindo-se a Jo 17,6 diz: “Jesus,
como Moisés (Ex 3,14-15), nos revelou o nome de Deus que é o de Pai (17,1)".
Niccaci e Battaglia (2000, p. 231), em sintonia com essa proposta, afirmam que o
nome é a natureza de Deus enquanto Pai, natureza revelada por Jesus Cristo, seu
Filho. Assim, o qualificativo Pai se torna o nome manifestado aos discipulos e ao
mundo, pois indica a condicdo de Jesus em relacdo a Deus, ele € o Filho, como
também como ele interage com Deus ao dizer: Pai.

Na prépria oracao, Jesus se dirige a Deus varias vezes com o vocativo “Pai”:
Jo 17,1.5.11.21.24-25*. Tufii Vancells (1989, p. 108-111) também concorda que a
revelacdo de Jesus esta associada a constante alusdo ao nome Pai, com quem ele
estd sempre reafirmando sua perfeita unido. Nao € por acaso que, para falar de
Deus, no IV Evangelho, seja usada 120 vezes a palavra Pater (Pai), contra 75 vezes
do uso do vocabulo Theés (Deus). Outro traco importante esta no fato de que é
Jesus quem fala de Deus como Pai, pois o evangelista se refere ao Pai de Jesus
apenas em seis ocasides: Jo 1,14.18; 5,18, 8,27; 13,1.3 (TUNI VANCELLS, 1989, p.

*® Em hebraico e aramaico ‘ab; em grego Pater. A invocacdo de Deus como pai no judaismo do
periodo helenistico (Eclo 23,1.4; Sb 2,16; 14,3) e da época romana testemunha um desenvolvimento
na direcdo de uma relacdo mais pessoal entre Deus e o justo. O carater novo dessa linguagem, em
gue o orante apostrofa Deus ao exclamar “6 Pai!”, reflete uma familiaridade inesperada entre o fiel e a
divindade. Os mais antigos testemunhos aramaicos dessa invocacao, na forma Abba!, se encontram
na orac&o crista (Mc 14,36; Rm 8,15; Gl 4,6; cf. Mt 26,39; Lc 22,42) (LIPINSKI, 2013, p. 1010-1011).
* SANTOS (1994, p. 154) desenvolve essa ideia ao dizer que: “no Antigo Testamento e na tradigdo
judaica jamais se afirmou que o orante tenha invocado a Deus em sentido préprio como “Pai”. No
caso de Jesus, se trata de uma novidade inaudita: a sua oragdo, absolutamente Unica, revela a
comunhdo com o Pai; através dessa comunhdo de vida pessoal “no seio do Pai” (Jo 1,18) Jesus
recebeu tudo: sua missao, seu conhecimento, seu poder”.
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108). Sendo assim, é precisamente por ter revelado Deus como Pai, que Jesus pode
dizer a seus discipulos “quem me viu, viu o Pai” (Jo 14,9), mas igualmente, o ser de
Jesus nao se explica sem o Pai, pois a intimidade e a unidade do Filho com aquele a
guem manifestou com o nome de Pai (no sentido de ‘ani wehu’), o capacita a dizer o
“Eu Sou” (Ego eimi) e a fazer com que todos conhegcam o “unico Deus verdadeiro”
(’ani ha).

Em sintese, se pode dizer que esse “Nome” indica o mistério de Deus
enquanto revelado, conhecivel, pronunciavel e salvifico. O nome de Deus revelado e
pronunciado por Jesus é “Pai”; isto €, um nome que qualifica Deus como principio do
qual tudo provém como dom, como amor e como protecdo. O mistério desse nome e
de sua gldria se manifestou em Jesus (Jo 1,14): nele, palavra feita carne, Deus se
tornou visivel, alcancavel e pronunciavel na fé, pois o Pai de Jesus € Pai de todos o0s

que creem.
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4. CONSIDERACOES FINAIS

Concluindo o caminho trilhado nesta pesquisa sobre o “Eu sou” (Ego eimi)
do IV Evangelho e seu enraizamento na tradi¢cao biblica da autorrevelacdo do nome
divino, é possivel fazer algumas consideragfes que sintetizam as reflexfes
desenvolvidas até aqui.

O primeiro ponto importante para esta pesquisa consiste em reconhecer que
h& uma tradicdo da autorrevelacdo do nome divino que perpassa toda a Escritura,
costurando tematicas diversas e mostrando que a realidade elementar da relacdo
entre Deus e 0 ser humano estd em esta ser uma histéria da automanifestacao
divina, na qual Ele demonstra seu interesse pela humanidade que criou e para a
gual se da a conhecer de formas diversas como: o Senhor, todo-poderoso, Deus dos
exercitos, Deus dos pais, libertador e Deus de Israel.

Essa revelacdo divina vai sendo apresentada na Biblia com diversidade de
palavras que tentam traduzir o sentido da manifestacdo de Deus. Para indicar que
Ele se aproximou da humanidade é importante situar que o Senhor estabeleceu um
vinculo especial com o povo de Israel, que escolheu para ser sinal de sua
autocomunicacdo de amor perante outros povos, igualmente convidados a
experimentarem a presenca poderosa, benéfica e salvadora do Unico e verdadeiro
Deus.

E por isso que, nos relatos do Exodo, estd marcada a memoria afetivo-
teologica dos israelitas que experimentaram a revelacdo divina em seu mostrar-se
como Deus de proximidade, deixando-se conhecer pelo nome de YHWH dado a
Moisés na experiéncia do Sinai, mas também em suas acfes libertadoras que
estamparam sua gloria na histéria desse povo. Considerando isso, falar da
identidade do povo de Israel s é possivel em referéncia direta com a autorrevelacéo
divina, pois 0 nascimento desse povo do Senhor tem seu marco inicial quando
YHWH se apresenta nominalmente e faz com ele sua alianca de exclusividade.
Nessas narrativas do Exodo ja se encontram também expressées do monoteismo
israelita, ainda que s6 na literatura profética do exilio babilénico serdo elaboradas as
grandes proclamacdes sobre o Deus Unico.

Inegavelmente, o nome de YHWH vai acompanhando os israelitas em toda a

sua jornada existencial, sendo invocado como sinal de pertenca a esta divindade e
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das béncdos que ela dispensa aos que se mantém fiéis a sua vontade.
Regularmente, o nome divino foi sendo usado na tradi¢céo biblica como sinénimo de
poder, santidade, unicidade, fidelidade, seguranca, amor zeloso e certeza de
salvagdo. Tomando consciéncia disso, os israelitas acolhneram o nome de Deus
como mais que simples informagéo sobre a identidade divina, mas principalmente
como realidade eloquente de como YHWH age em beneficio de seus amados. Ele é
0 grande "Eu sou” da salvacdo prometida e realizada. Seu nome divino assumiu
tamanha sacralidade para os israelitas que, para resguardar sua santidade criou-se
uma expressao de reveréncia, assumida como a tradicdo do $ém hammépéras,
proibindo a pronuncia do nome sagrado de Deus e o substituindo por outras
expressdes que indicassem sua grandeza, como: ‘4dénay e ’élohim.

Um segundo ponto importante esta na compreensao de que o “Eu sou” que
se auto-apresenta em Ex 3,14b como ‘€hayeh, tendo por intermediario Moisés, é o
mesmo que fala no tempo do exilio babilonico, através dos profetas que dao
esperancas renovadas aos israelitas. Nesse contexto exilico, 0 nome de Deus como
“Eu sou” ganha particular importancia na literatura do Déutero-lsaias com a
expressao ‘ani hd’, principalmente para declarar que ndo existem outros deuses e
que s6 YHWH ¢é o “Unico e verdadeiro Deus”. Esse ’‘ani hi’ é a proclamacéo
profética da unicidade do Deus de Israel, em quem o povo deve confiar e depositar
sua seguranca, pois ele & “o primeiro e o imutavel”, que tem o dominio da historia
em suas maos (Is 41,4); “o unico Deus existente” e que prevé todos os
acontecimentos da histéria, sendo responsavel por todas as formas de libertacdo (Is
43,10); “é aquele que a todos julga” (Is 43,13); “aquele que age com misericoérdia” (Is
43,25); “é o primeiro e o ultimo”, é “o que redime e salva” (Is 44,6); € o unico digno
de confianga, pois “cria, conduz e salva” (Is 46,4); é “o soberano de Israel” (Is 48,12);
“é aquele que consola e da segurancga” (Is 51,12); é o Unico Deus que se da a
conhecer, comunica seu nome e se mostra presente na vida de seu povo, pois 0s
deuses pagao sédo inertes e mudos (Is 52,6).

A terceira realidade importante desenvolvida por essa pesquisa esta no
reconhecer que essa literatura profética do Déutero-lsaias tem tanta importancia
para a fé israelita que foi integrada nas festas litirgicas judaicas e refletida pelas
tradigBes rabinicas como oraculos de esperanca e de salvacdo, chegando ao tempo
da composi¢do do IV Evangelho e influenciando o evangelista em seu escrito,
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podendo se perceber isso mais nas proclamacgdes do “Eu sou” absoluto de Jesus,
principalmente, na festa das Cabanas. Ainda mais profundo é considerar que nessa
festa se proclamava o nome de Deus com uma versdo do ‘dni hd’ que ressaltava
particularmente a intimidade entre YHWH e Israel: era o ‘ani wehi’ (Eu e Ele). Esse
‘ani wehd’ foi assumido pela tradicdo tanaitica, aparecendo na mishina, como a
forma mais perfeita do nome divino. Ao pronunciar o seu “Eu sou”, 0 evangelista
parece fazer uso dessa tradicdo para mostrar Jesus que se apresenta como
presenca de Deus no mundo, pleno enviado divino que traz em si o poder do nome
no qual se realizam as esperancas de Israel.

As marcas isaianas estao presentes em todo o Evangelho e nele se busca
mostrar que Jesus € a realizacdo das promessas divinas que foram anunciadas no

tempo do profeta. E por isso que os estudos mais recentes sobre as proclamacdes
“Eu sou” no IV Evangelho interpretam que tais expressées sdo um eco do ‘ani ha’
isaiano. Pode-se pensar ainda que esse ’‘ani hd’ substituindo o ‘éhayeh ndo o
descartou, mas se tornou na literatura profética uma continuidade de Ex 3,14b.

Em ultimo plano, é preciso destacar que o “Eu sou” do IV Evangelho € uma
clara formula de revelacdo como o “Eu sou” que aparece no Antigo Testamento. Nas

proclamacdes “Eu sou” de Jesus, leva-se ao ponto mais alto a tradicdo da
autorrevelacdo divina, ndo sendo em nada incompativel com a autorrevelacdo de
YHWH. Para o evangelista, Jesus e YHWH néo séo dois deuses, mas o Pai e o Filho
em plena intimidade. Tudo que pertence ao Pai é dado ao Filho, inclusive o seu
nome sagrado. Tudo o que o Filho diz e faz é para glorificar e tornar conhecido o
Pai, como unico Deus verdadeiro (Jo 17,3). O “Eu sou” do IV Evangelho €, assim,
uma profissdo que a comunidade joanina faz de que Jesus de Nazaré é o Cristo,
Filho de Deus, que compartilha da mesma divindade daquele que se manifestou
outrora a Moisés e aos profetas, sem que isso imploda a fé monoteista.

Ainda é preciso dizer que esse “Eu sou” do IV Evangelho aparece com
nuances diversas, mesmo que esteja a servico do desenvolvimento da cristologia e
do anudncio soteriolégico que o evangelista quis ressaltar. HA momentos em que o
“Eu sou” & simples, quando Jesus se apresenta dizendo “Sou eu”, mas que pode
indicar contextos de revelacdo solene e messianicos, como no didlogo com a
samaritana (Jo 4,26); no caminhar sobre o mar (Jo 6,20) e no relato de sua prisao

118



(Jo 18,5.6.8). H4 momentos em que esse "Eu sou” é absoluto, sem predicados,
como ocorre em Jo 8,24.28.58 e 13,19, sendo uma forma que parece retomar a
proclamacdo do nome divino feita por YHWH em seus discursos de revelacdo na
poesia déutero-isaiana. H4, por fim, momentos em que o “Eu sou” aparece unido a
varios predicados exclusivos para Jesus, mostrando o que ele é em relacdo a
humanidade, o que oferece em sua misséo de enviado do Pai para realizar a obra
de salvacdo. No “"Eu sou” de tipo predicativo, o evangelista indica que Jesus € o dom
supremo do Pai para o mundo e o que ele se torna para 0s que o acolhem na fé: pao
da vida (Jo 6,35.48.51); luz do mundo (Jo 8,12); porta das ovelhas (Jo 10,7.9); bom
pastor (Jo 10,11.14); ressurreicdo e vida (Jo 11,25); caminho, verdade e vida (Jo
14,6); videira (Jo 15,1.5).

Por fim, essas proclamacdes “Eu sou” do IV Evangelho, inseridas na tradicéo
da autorrevelagcdo do nome divino, foram importantes para a comunidade joanina e
continuam a ser ainda para os cristdos da atualidade, pois possibilitam a maturacéo
da fé em Jesus, que € plenamente Deus e homem, Palavra eterna e encarnada, o

unico que em seu “Eu sou” possibilita a toda pessoa encontrar o seu ser em Deus.

Da mesma forma, essas proclamacfdes “Eu sou”, quando bem compreendidas,
conduzem o coracdo de todo crente para a certeza de que, no Filho, foi dada a
revelacdo plena de Deus, agora manifesto e conhecido em uma relacdo e nome que
s6 aquele que veio do alto, de junto de Deus poderia dar a conhecer aos que estéao

no mundo: Deus é Pai.
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