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O ESTILO DO OFicIO

Luciana Artacho Penna*

Pregado em perigosissimo terreno de disputas politico-religiosas (a
Europa ou protestante ou contra-reformista do século XVII'), é por meio de
copioso e variadissimo proliferar de alegorias e toda sorte de recursos
retéricos que o Sermdo da Sexagésima examina a arte do reto pregar, em
ramificar de questoes que conduzem, contudo, a um Unico ponto, conclusao
e cerne do sermao: “sabeis (cristaos) a causa por que se faz, hoje, tao pouco
fruto com tantas pregagoes? E porque as palavras dos pregadores sao
palavras, mas nao sao palavras de Deus” (p. 29). Reto pregador do uerbum
del, Cristo é exemplo daquele que emprega as palavras de Deus no sentido
em que Deus as disse, ao contrario do diabo: “a razao é porque Cristo tomava
as palavras de Deus em seu verdadeiro sentido, e o diabo tomava as palavras
da Escritura em sentido alheio e torcido: e as mesmas palavras, que tomadas
em seu verdadeiro sentido, sao palavras de Deus, tomadas em sentido alheio
sao armas do diabo” (p. 30). Pouco antes da peroragao, prescrito, nao mais
se submete a exame o que deva ser entendido por “verdadeiro sentido” da
palavra de Deus: procura-lo, ao longo das vias prescritas para o reto pregar,
ser4 examinar como em sua modelagem o Sermdo da Sexagésima abre
caminho para a melhor compreensao da significagao preceituaria propria as
letras do pe. Antonio Vieira.

Modelando a mais reta via para o pregar, o sermao modelarmente a
perfaz, com forja que regradamente regra; ha de o sermao pregar a palavra
de Deus, e é a partir da parabola do semeador que se faz toda consideragao
sobre as circunstancias que concorrem para o reto persuadir: “Diz Cristo, que
saiu o pregador evangélicoa semear a palavradivina(...). Entre os semeadores
do Evangelho ha uns que saem a semear, ha outros que semeiam sem sair.
Os que saem a semear sao 0s que vao pregar a India, a China, ao Japao. Os
que semeiam sem sair sdo os que se contentam em pregar a Patria” (p. 3 e 4).
Em agao presente, particularizada a narrativa da Escritura, é precisamente
pela associagao ao acontecimento biblico passado que se descobre a
significagao do fato presente, exemplar se analogo a Escritura, reprovavel se
a Ela carece de se igualar: “todos terao sua razao, mas tudo tem sua conta.
Aos que tém a seara em casa, pagar-lhes-ao a semeadura; aos que vao
buscar a seara tao longe, hao lhes de medir a semeadura e hao de Ihes contar
os passos. Ah dia do juizo! Ah pregadores! Os de ca, achar-vos-ei com mais
Pago; os de I4, com mais passos: Exiit seminare” (p. 4).

*Professora da Universidade de Sao Paulo

1.0 Sermaéo da Sexagésima foi pregado na Capela Real em 1665. Leiam-se as referéncias que a
ele se fizerin VIEIRA, pe. A. Sermées. Porto, Lello & Irmaos, Editores, 1969.
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A analogia entre dois acontecimentos, um presente, outro biblico,
intenta revelar a vontade divina, exemplo a ser imitado presentemente pelos
homens para que a Ela possam-se mais retamente conduzir. Tal analogia, dita
allegoria in factis, alegoria dos tedlogos ou tipologia, por oposicao a
allegoria in uerbis, ou alegoria dos poetas?, fundamenta-se na idéia de que
Deus teria escrito dois livros, o Mundo e a Biblia, que o simbolizam: “operada
como hermenéutica (...), decifra significagbes tidas como verdades sagradas
ocultas na natureza sob a aparéncia das coisas e também na linguagem
figurada das escrituras”®. Tudo no mundo sendo figura de Deus, a histéria se
faz também metéfora da Eternidade: no passado o futuro ja se encontra, forga
profética de todo exemplo biblico que transforma a visao do presente no
exame do que ja foi e do que sera®. Consumados na Eternidade os tempos,
o livre-arbitrio torna, entretanto, o presente ocasiao da boa agao: revelar os
designios divinos para que neles pautem os homens sua atuagao presente é
o que com toda alegoria factual se intenta no sermao. Escritura e histéria sao
portanto seara fértil®, loci da Inuentio onde se encontram os argumentos
privilegiados do persuadir que mova a agao: tengao de todo militante contra-
;_eformista do século XVII, regrar a atuagao dos homens no mundo, eis o seu
im.

Procedimento a encaminhar em via segura o conhecimento dos divinos
designios, a alegoria factual nao é, todavia, pratica em que o sermao possa

2. Naalegoria dos tedlogos, posto que sejam ambos 0s termos figura de um sentido préprio, inscrito
na Eternidade, “os fatos significantes e significado sdo ambos postulados como acontecimentos
reais e concretos (...) Quando se considera o episddio biblico do sacrificio de Isaac como figura
do sacrificio de Cristo, nem o acontecimento prefigurante (lsaac) nem o acontecimento
prefigurado (Cristo) perdem, pela forga darelagao figurativa que os une, a suarealidade histérica
e literal”; na alegoria dos poetas, um termo figurado substitui um préprio que, fornecido pela
inuentio, ausenta-se: “assim, ao passo que a Retérica greco-latina teorizou a alegoria como
simbolismo lingUistico, os padres primitivos da Igrejaa adaptaram, pensando-a como simbolismo
lingufstico revelador de um simbolismo natural, escrito desde sempre por Deus na Bibliae no
mundo”. HANSEN, J.A. Alegoria. Sao Paulp, Atual Ed., 1986 (p. 50 e 4, respectivamente).

3. HANSEN, J.A. Alegoria ( p. 43).

4.“Na operagao figural ha, assim, um percurso duplo, prospectivo e retrospectivo. No movimento
prospectivo da leitura, a vida humana prefigura sua existéncia mais plena no Além. Pelo
movimento retrospectivo, é o Aiém que da o sentido proprio para o mundo terreno figurado.”
HANSEN, J.A. Alegoria (p. 50,51).

5. Leia-se essa afirmagao de que histéria e Escritura sdo seara logo no inicio do serméo, exemplo
de tudo o que se disse acerca da alegoria factual, e da forte valoracdo que se dé na Contra-
Reforma & atuacéo presente dos homens no mundo: “mas ainda a (desgraga) do semeador do
Evangelho néo foi a maior. A maior é a que se tem experimentado na seara aonde eu fui, e para
onde venho, Tudo o que padeceu aquio trigo, padeceram |4 os semeadores. Se bem advertirdes,
houve aqui trigo mirrado, trigo afogado, trigo comido e trigo pisado. Trigo mirrado: Natum auit,
quia non habebat humorem; trigo afogado: Exortae spinae suffocauerunt illud; trigo pisado:
Concultatum est. Tudo isto padeceram os semeadores da missdo do Maranhéo de doze anos
aesta parte. Houve missionérios afogados, porque uns se afogaram na bocado grande rio das
Amazonas; houve missionarios comidos, porque a outros comeram os barbaros na itha dos Aroas
(...)", @ assim por diante (p. 6).
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arrimar-se sem que com ela muitas outras concorram. Postulado apenas da
possibilidade de conhecimento dos intentos da Providéncia, somente a reta
via pode conduzir a adequagao de seu uso, pois ha circunstancias fora das
quais nao se encontra a palavra de Deus, tais como a ordem religiosa que a
prega e, mesmo na reta ordem, o pregador que dela se serve. O fazer pouco
fruto a palavra de Deus pode advir, com efeito, de um de trés principios: “ou
da parte do pregador, ou da parte do ouvinte, ou da parte de Deus. Para uma
alma se converter por meio de um sermao ha de haver trés concursos: ha de
concorrer o pregador com a doutrina, persuadindo; ha de concorrer o ouvinte
com o entendimento, percebendo; ha de concorrer Deus com a Graga,
alumiando” (p.10).

Muito se esmera o trecho na causa jesuitica, ao nao sé fazer mengao da
Graga, como ao fazer também caso da doutrina e do entendimento; ao fazé-
lo, contra o livre exame defendido pelos protestantes, postula a Igreja via Unica
para a revelagdo (“ha de concorrer o pregador com a doutrina”); contra a
crenga também protestante da incapacidade de os homens conhecerem a
vontade divina, postula todos capazes de fazé-lo (*ha de concorrer o ouvinte
com o entendimento”)®. Estabelecida a necessidade de mediagao da Igreja
na comunhao de Deus com 0s homens, se o fazer pouco fruto a palavra divina
tem como causa precipua o pregarem outras palavras que nao as de Deus,
é parte desta causa que de Deus néo é a palavra que da Igreja néo for’.

Trés sao, desse modo, as circunstancias que devem concorrer para
que faga fruto a palavra de Deus, duas dentre as quais sao eximidas: Deus

6. “Turning first to the Lutheran view of the Church, the Thomists recognise a special need to be
able to confront and demolish two major Lutheran heresies: the doctrine of sola scriptura, with
its accompanying dimissal of Catholic traditon; and the key contention that the true Church is
nothing more than a congregatio fidelium, with its consequent rejection of all ecclesiastical
hierarchies and its denial of the law-making powers of the Pope”. SKINNER, Q. The
Foundations of Modern Political Thought. Cambridge, Cambridge Univ. Prees, 1978.
(Vol. Ii, p. 138, 138). .

7. Naose faz semmotivagao o postulado danecessariamediagéo da lgrejana comunhéao de Deus
com os homens, visto que se justifique pelaidéia tomista de analogia aplicada & nogéo de causa,
que tanto fruto fez na retomada jesuitica da escolastica: en suivant le mouvement de
Salamangque, saintignace (...) contribuait a procurer I'hégémonie dela Somme de Saint Thomas,
destinée a devenir le livre de texte dans le grand nombre d'universités et de colléges que la
Compagnie de Jésus allait fonder ou diriger” (VACAN, A. et alii. Dictionnaire de Théologie
Catholique (Tomo 8, p. 1013). Na Suma, leia-se, em cada uma das cinco vias pelas quais se
prova a existéncia de Deus, o mesmo: Deus é Causa Primeira de tudo, que séao seus efeitos.
(AQUINO, S.T. Suma Teoldgica, Il, lll). Mas, a Ele , ndc somente as criaturas sao anélogas,
como também seu ordenamento: “pour qui comprend le sens de cette idée, le monde chrétien
prend doncl'aspectd’ un monde sacré, dont la relation & Dieuestinscrite dans son étre, comme
dans chacune des lois qui en régiente fonctionnement. GILSON, E. Le Thomisme). Regendo
acriagao, a lei natural e a positivaimpSem ordenagdo vertical, reta viaa encaminhar oshomens
a Deus: hierarquizado, o mundo escolastico e “feito piramide (...) que vai se elevando
gradualmente para Deus, onde a cada um caberia a tarefa Unica de buscar o locus naturalis
que the é devido™. (PECORA, A. Teatro do Sacramento Tese de Doutoramento apresentada
aF.F.L.CH.daUS.P,p.207).
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(“por parte de Deus nao falta, nem pode faltar. Esta proposigao é de fé,
defendida no Concilio Tridentino, e no nosso Evangelho a temos” (p. 10); e os
ouvintes (“nao triunfar dos alvedrios hoje a palavra de Deus, nem nascer nos
coragdes, nao é por culpa, nem por indisposigao dos ouvintes” (p.13)}. Eximidos
Deus e os ouvintes, declara-se entao a culpa dos pregadores: “sabeis,
cristaos, por que nao faz fruto a palavra de Deus? Por causa dos pregadores.
Sabeis, pregadores, por que nao fazfruto a palavra de Deus? Por culpa nossa”

(p.13).

Condenados os pregadores, examinam-se entao as cinco circunstancias
que lhes dizem respeito: a pessoa, o estilo, amatéria, a ciéncia, e avoz. Acerca
da primeira, a pessoa do pregador, faz-se o elogio daquele que prega nao sé
com palavras mas principalmente com agoes, lugar comum da militante
pregagao jesuitica8, ja desenvolvido na alegoria factual com que se abre o
sermao.

Quanto a segunda circunstancia examinada, o estilo da pregagao,
prescreve-se palavra tal qual “flor" que, eloglente, “nasga no coragao” dos
homens; central, a questao que se considera acerca do estilo é a da recepgao
do discurso (o “coragao” dos ouvintes). Publica revelagao da palavra de
Deus, as palavras no sermao devem ser como as estrelas: “as estrelas sao
muito distintas e muito claras. Assim ha de ser o estilo da pregagao, muito
distinto e muito claro. E nem por isso temais que o estilo parega baixo: as
estrelas sao muitoclaras e altissimas. O estilo pode ser muito claro e muito alto;
tao claro que o entendam os que nao sabem; e tao alto que tenham muito que
entender os que sabem. O rustico acha documentos nas estrelas para a sua
lavoura, e o mareante para sua navegagao, e o matematico para suas
observagoes e os seus juizos. De maneira que o rustico e o mareante, que nao
sabem ler nem escrever, entendem as estrelas, e 0 matematico que tem lido
quanto escreveram nao alcanga a entender quanto nelas ha. Tal pode ser o
sermao: estrelas que todos as véem, e muito poucos as medem” (p. 20).

Sumo assunto, o uerbum dei em sublime sermo prescreve-se dizer,
adequagao da enunciagao ao assunto, decoro interno do texto pela retérica

7.Desejada por Deus, ahierarquia é mododivino, e porisso natural, de sero mundo: “varios motivos
concorrem, portanto, na hierarquia: natural, visivel nas leis positivas da cidade e nos ritos e
sacramentos daIgreja, regulaa unidade sagrada do corpo de Estado, a pluridade dos membros
e a diversidade de atribuigbes segundo um fim, o da Unica vontade 'unificada no bem comum
(...). Fundada no direito natural, é racional, ordenada regulando-se teologicamente e eticamente.
Sua manutengdoopde-seaopecadoe a heresua pois assegura a concordia das partes consigo
mesmas, pelo controle dos apetites particulares, e apazdotodo, pelaunificagdo das vontades”.
(HANSEN, J.A. A Sétira e o Engenho. Sdo Paulo, Cia das Letras-Secretaria do Estado da
Cultura, 1989. p.82).

8. Em Diego de la Vega: “de tal manera habia de viver un predicator, que cuando lo veisen ir por
la calle dijesen: véis alli el sermon puesto por obra”. VEGA, D. Empleo e Ejercicio Santo,
1604 in VIEIRA, M. A Oratéria Barroca de Vieira. Lisboa, Editorial Caminho, 1989. (p. 153)
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sempre prescrito®; externo, entretanto, deve ser também o decoro, pois €
publica a enunciagao, prescrevendo-se aos ouvintes adequa-la, clareza de
entendimento necessaria a propaganda'®. A palavra divina requer no estilo
elevagdo como a das estrelas; o entendimento dos ouvintes, distingao e
clareza; mas se deve o sermao ser qual estrelas, que todos “véem”, e muito
poucos “medem”, nao se imagine que por isso acredite o pe. Vieira que um
discurso nao seja artificio (como as referidas “observagoes” e os “juizos”
acerca das estrelas feitos pelos matematicos que, “sem entender quanto
nelas ha”", apenas as “medem”): € preceito antigo, e também recomendado
no século XVII ibérico, o dissimular a arte, com vistas a que pare¢a natural’.
Num sermao, prescreve-se, pois, todo artificio que, pertencente a estilo
elevado, sirva a clareza, ndo devendo haver, portanto, palavra que nao se faga
entender: “é possivel que somos portugueses, e havemos de ouvir um
pregador em portugués, e nao havemos de entender o que ele diz?” (p. 12).

Combatendo a obscuridade, o sermao navega com rumo certo, mas
contra o efeito que com muita énfase se prescreve pelos tratadistas de entao:
“L'INGEGNO naturale, € una marauigliosa forza dell' Intelleto, che comprende
due naturali talenti, PERSPICACIA, & VERSABILITA. La Perspicacia penetra
le piu lontane & minute Circonstanze di ogni suggetto (...). La Versabilita
velocemente raffronta tutte queste Circonstanze in?ra loro, 6 col Suggetto: le

9."Isid. 2,17,1 dicenda sunt...incitata grauiter; 2,17,2,in causis...maioribus, ubi de deo uel hominum
salute referimus, plus magnificentiae et fulgoris sit exhibendum”. LAUSBERG, H. Manual de
Retdrica Literaria Madrid, Editoral Caminho, 1984 (pf. 1079, 3a, Tomo i)

10. E o que prop6e Emanuele Tesauro: “et per saper I'origine di questi mirabili, & moderni Parti
d'ingenio (o conceito predicavel), eglie certissimo (...) chela Parola Divina, alcune volte eCibo,
&altre Beuanda. Ella e Cibo, quando si persuade con Argomenti dottrinali, e difficili, che ricercano
Vditore attento, & atto a maticarli. Ella @ Beuanda, quando si persuade con Argomenti cosi facili
& piani, che ancora vn debile & vulgare intelletto facilmente il sorbe. Talche, se a bassiingeni
tu porgi Argomenti et Ragioni alte & difficili, & & sublimi, Ragioni piane & vulgari, ne assuera cio
che disse il Profeta: Nobiles interierunt fame, & multitudo fiti exaurit. Si che tuttal arte degi
Evangelici Dicitori consiste nel mescere inguisa il facile col dificile, che in un Popolo mescolato
di Dotti, e Idioti; ne i Dotti sentan nausea por troppo intendere; ne i Idioti sentan noia per non
intendere: & questa mistura é la vera Persuasion Populare”. TESAURO, E. li Cannocchiale
Aristotelico. Herausgegeben und eingeleit von August Buck, Berlin-Zurich, Verlag Gehlen-
Bad Homburg v.d.H., 1968 (p. 501)

11. Ja nos primeiros conselhos da Instituicao Oratdria se encontra tal adverténcia: *(...) oculta
calliditas (namque ea solain hoc ars es?,aquae intellegi nisi ab artifice non possit” (1. V.8). Ou,
dentre outros, quando se aconselha a melhor maneira de captar a benevoiéncia do juiz e dos
ouvintes: “videtur ars omnis dicentis contra judicem adhiberi. Sed ipsum istud evitare summae
artis”. QUINTILIANO Instituition Oratoire Garnier, s.d. (IV.l. 5657). No século XVIi, Emnusle
Tesauro, examinando os Concetti per Metafora di Oppositione, comenta uma prédica de
Panigarola em que este “usd questa finezza de accopiare vn soggetto coll'altro”. Comentando
este procedimento, examina (a citagao foi escolhidadevidoa semelhanga entre o procedimento
de Panigarola e o uso da confirmatio e da refutatio no Serméao da Sexagésima, como se vera):
“in questa guisa va egli contrapuntando, & acrescendo la difficolta per far comparir la
contraditione. Ma doppo il lingo, & forse troppo lungo, confiitto (peroche mentre sl tra cosi
a lungo I'Vditor annoia, e scopre I'arte) solue alla fine la difficolta con questa inopinata
& ingeniosa riflessione”. TESAURO, E. Il Cannocchiale Aristotelico. (p. 532, grifo meu).
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annoda o diuide; le cresce 06 minuisce; deduce L'vna dall'altra; accena vna per
l'altra, & con marauigliosa destrezza pon I' vna per I' altra, como i giocolieri i ior
caicoli. E questa & la Metafora, Madre delle Poesie, de Simboli, & delle
Imprese. E quegli e piuingegnoso, che pudconoscere & accoppiar circonstanze
piulontane”'2. Quanto mais distantes seus termos, mais engenhosa ametafora,
valoragao de obscuridade que se Ié no trecho acima citado e no seguinte,
ambos do século XVII: “consiste, pues, este artificio conceptuoso (a agudeza),
en una primorosa concordancia, en una armonica correlacion entre dos o tres
cognoscibles extremos, expressada por un ato del entendimiento”'3.

Brilho da agudeza, o estabelecimento de fronteiras entre os mais
fonginquos desvaos do mundo é o que condena o sermao: “nao fez Deus o
Céu em xadrez de estrelas, como os pregadores fazem o sermao em xadrez
de palavras. Se de uma parte esta branco, da outra ha de estar negro; se de
uma parte esta dia, da outra ha de estar noite; se de uma parte dizem luz, da
outrahdode dizer sombra; se de uma parte dizem desceu, da outra haode dizer
subiu. Basta que nao havemos de ver num sermao duas palavras em paz?
Todas hao de estar sempre em fronteira com seu contrario?” (p. 19).

Ao condenar o uso de agudezas muito sutis (pratica, alias, que é lugar
comum dos vitupérios de um a outro pregador no século XVII ibérico'), o
sermao condena a falta de decoro da enunciagéo aos géneros de discurso
que se dirigem a multidao, em que cada palavra s6 pode ser examinada de
longe, e uma sé vez, preceito que ja se encontra na Retérica de Aristételes'S,
e que sera retomado por Horacio em sua Epistola ad Pisones, onde serao
trés os critérios a regular tal decoro: “a) distancia (‘si propius stes/ si
longlus abestes”), em termos de perto/longe; b) claridade (luz) (obscurum/
sub luce), em termos de clareza/obscuridade; e c) numero (“semel/

12. TESAURO, E. Il Cannochiale Aristotelico (p. 82)
13. GRACIAN, B. "“Agudeza y Arte de Ingegneo” in Obras Completas. Madri, Aguilar.

14, "Dificil se torna encontrar neste periodo maneirista e barroco um pregador, umretor ouumiterato
que nao serefira aos topicos natureza vs. artificio, claro vs. obscuro, sempre aplicados, nocaso
da eloqiiéncia sacra, a censurada vaidade e exibicionismo do orador, e a sua postura teatrai
de comediante (...) O padre Manuel Berpardes, na Nova Floresta, ird referir-se aos
pregadores, amigos de adornar os seus Sermées, com descrigdes Poéticas, palavras cultas,
e selectas, conceitos de filigrana, delicados, e reluzentes, questoes escolésticas, e outros
enfeites semelhantes. Sabe Padre por que se vale destas cousas para compor um Sermao?
Porque Ihe falta cabedal, e juizo para o compor de Escrituras Divinas bem aplicadas”. VIEIRA,
M.. A Oratéria Barroca de Vieira (p. 162,3).

15. “Néo se pode perder de vista o fato de que um estilo diferente é conveniente a cada género
dediscurso. Composigoes escritas ndo sdoas mesmas dos debates (...). Quando comparados,
os discursos escntos parecem fracos nos debates pUblicos, enquanto os dos retores, ainda que
bem proferidos, sao imperfeitos quando lidos (...}. O género deliberativo é exatamente como
um desenho sombreado, pois, quanto maior a multidao, mais afastado deve ser o ponto de
vista". ARISTOTELES, The “Art” of the Rhetoric The Loeb Classical Library, 1938.
(I.X11. 1, 2, 3e 5).
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repetitia”), em termos de uma vez/varias vezes. Segundo esses critérios,
certas composigdes escritas, de estilo carregado de ornamentos que as
fazem intrincadas, exigem exame feito de perto, repetidas vezes, “obscuritate”
(privadamente). Outras composigdes orais, de estilo pouco ornamentado,
exigem exame feito & distancia, uma vez, publicamente (“claramente”)”'6. No
século XVIi, em seu Cannocchiale Aristotelico, Emanuele Tesauro refere
o mesmo, ao distinguir os discursos a serem lidos por homens argutos, e
discursos dirigidos a multidao: “I' uno si proporziona ag!’ intelletti di acuta vista,
l'aitro a quei del popolo, che mirano debolmente e come di lontano (...}, quello
ai libri, questo alla viva voce si adatta (...), quello &, como le saette, sottile e
pungente, questo, come le bombarde, stepitoso e infammato””. De acordo
com essa distingao, operada pelo mesmo preceptista citado para exemplificar
a obscuridade que com énfase se aconsetha na época, nao servem aos
discursos dirigidos a multidao “saette, sottile e pungente” como as da agudeza.

A mesma adequagao de clareza, ou obscuridade, ao género dos
discursos é prescrita nas ultimas consideragoes acerca do estilo da pregagéao;
apos a condenagao dos “cultos”, que desbatizam os santos, visto que “cada
autor que alegam é um enigma”, pergunta-se: “se houvesse um advogado
que alegasse assim a Bartolo e Baldo, havieis de fiar dele o vosso pleito? Se
houvesse um homem que assim falasse na conversagao, nao o havieis de ter
por néscio? Pois 0 que na conversagao é necedade como ha de ser discrigao
no pulbito?” (p. 20). Referindo trés circunstancias proprias ao segundo estilo
estabelecido por Tesauro, o forum, a conversagao e o pulbito, o trecho deixa
claro que valer-se da obscuridade com maior ou menor intensidade se reduz
a uma questao de adequagao, quando postula nao ser "discrigao”, num
discurso de determinado género, aquilo que é “necedade”, num outro de
mesmo género.

Proscrito o uso de agudezas muito sutis, proscreve-se a obscuridade
que em nada contribui ao entendimento da palavra divina; tal condenagao nao
deve, pois, ser interpretada como se dirigida fora a toda e qualquer agudeza,
ou como “incoeréncia” do sermae por nele se encontrarem varios exemplos
dos “azulejamentos” nele condenados. Agudezas néo faltam no sermao, com
efeito; quando delas se faz uso, contudo, nunca é a obscuridade o efeito que
se obtém, visto que, enunciadas, sempre dao lugar a algum comentario que
as torna claras ao entendimento dos ouvintes menos, ou muito pouco, agudos.
Importa notar ainda que, nao obstante tal condenagao, ha um tipo de agudeza
no sermao, a agudeza da dispositio dos argumentos, que é empregada sem
nenhuma clareza; a razao que justifica seu uso serd examinada adiante.

16. HANSEN, J.A. A Sétira e o Engenho. (p. 249).

17. TESAURO, E. lICannocchiale Aristotelico: a cura de Enic Raimondi Torino. Giulio Einaudi
editori s.ps.a., 1978. (p.5).
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A terceira circunstancia examinada, a matéria, diz respeito ao muito ou
pouco assunto que se deve levantar num sermao. Prescrevendo variedade
de discurso mas que refira uma s6 matéria, é por meio de uma alegoria verbal
que o sermao se defende de ser maneirista’®; “uma arvore tem raizes, tem
troncos, tem ramos, tem folhas, tem varas, tem flores, tem frutos. Assim ha de
ser o sermao: ha de ter raizes fortes e sélidas, porque ha de ter um s6 assunto
e tratar uma sé matéria. Deste tronco hdo de nascer diversos ramos que sdo
diversos discursos, mas nascidos da mesma matéria e continuados nela.
Estes ramos nao hao de ser secos, senao cobertos de folhas, porque os
discursos hao de ser vestidos e ornados de palavras. Ha de ter esta arvore
varas, que sdo a repreensao dos vicios, ha de ter flores, que sao as sentengas,
e por remate de tudo ha de ter frutos, que é o fruto, o fim que se ha de ordenar
o sermao” (p. 22, 23).

Fundamentando-se no todo, o uso de todo recurso retérico se justifica,
com efeito; mas assim como fora da alegoria as partes da arvore perdem seu -
sentido, também o recurso que no todo nao se fundamenta é proscrito: “se tudo
sao troncos, nao é sermao, é madeira. Se tudo sdo ramos, nao é sermao, sao
maravalhas. Se tudo sao folhas, nao € sermao, sao vergas. Se tudo sdovaras,
nao é sermao, é feixe. Se tudo sao flores, nao é sermao, é ramalhete. Serem
tudo frutos, nao pode ser, porque nao ha frutos sem arvore” (p. 23). Tanta
alegoria, amplificagao, anafora, e todo e qualquer recurso, nos sermoes, nao
devem ser “exibi¢ao da virti de seu criador’'?, mas adequagao aos preceitos
proprios ao reto sermao, na reta ordem da lgreja proferido, por pregador que,
com claras e altissimas palavras, e agoes, desempenhe retamente seu oficio,
dispondo todo recurso a servigo da persuasao do uerbum dei: convergindo
a seu fim primeiro, semear a palavra de Deus, todo recurso retérico reta via
perfaz.

Na quarta circunstancia examinada, a ciéncia, € feito o elogio daquele
que prega o seu, e nao o alheio, e vitupério daqueles que a outros tomam de
empréstimo as palavras que proferem; e, finalmente, na quinta circunstancia,
avoz, defende-se o estilo bradado de pregar, preceito que tem como principio
regerem-se os homens pelos sentidos, mais do que pela razao.

Muito boas razdes do pouco fruto que se faz com a palavra de Deus

18. “As objegbes ao maneirismo no contexto religioso chegaram a um ponto decisivo e uma
consequenciadisso foi o pronunciamento do Concilio de Trento, em 1564, em que os propdsitos
religiosos humanisticos e, sem dlvida, estéticos se fundiram na condenagao da ‘elegéncia
supérflua’ das pinturas na Igreja”. SHEARMAN, H. O Maneirismo Sao Paulo, Perspectiva.

(p. 176).

19. “Com efeito, a inversao da relagao cldssica (e barroca) entre a forma e o conteudo era um
resultado natural da normalizagao das condigées do patronado por volta de 1520, em virtude
daqualimportantes obras foram encomendadas como simples amostras da virtu de seu criador
- sendo o tema A0 pouco imponrtante que muitas vezes nem era especificado™. SHEARMAN,
H. O Maneirismo. (p. 169, 170).
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mostram as cinco circunstancias do pregador examinadas a pessoa, o0 estilo,
a matéria, a ciéncia, e a voz; nao obstante, apds a defesa de cada uma das
melhores vias, refere-se possibilidade de persuasao bem sucedida por meio
de procedimento contrario ao prescrito. E o que se verifica, por exemplo, no
trecho acerca da circunstancia da pessoa, onde se faz o elogio daquele que
prega também com agoes. Esse mesmo argumento, que engrandece o bom
pregador, nao serve, contudo, ao vitupério de Jonas, pois nao obstante
“desobediente, contumaz, e, ainda depois de engolido e vomitado, iracundo,
impaciente, pouco caritativo, pouco misericordioso e mais zeloso e amigo da
propria estima que da honra de Deus”, afirma-se que o0 mesmo Jonas é o
homem que “com um sermao converteu o0 maior rei, a maior corte e o maior
reino do mundo, e nao de homens fiéis, senao de gentios e iddlatras” (p. 17).

Referindo sempre, ao lado da circunstancia prescrita, via possivel de
persuasao por meio de procedimento inverso ao elogiado, alerta-se, a cada
passo, que outra deve ser a causa que se busca; ao concluir, finalmente, o
exame da ultima, declara-se entdo que “a causa de nao fazerem hoje fruto os
pregadores com a palavra de Deus, nem é a circunstancia da pessoa: qui
seminat; nem a do estiio: seminare; nem a da matéria: semen; nem a da
ciéncia: suum; nema davoz; clamabat”. Excluida cada uma das circunstancias
cuidadosamente examinadas, pergunta-se: “pois se nenhuma destas razoes
que discorremos, nem todas elas juntas sao a causa principal nem bastante
do pouco fruto que hoje faz a palavra de Deus, qual diremos, finalmente, que
é a verdadeira causa? (p. 29)", questao que da lugar a conclusao de que a
causa que se busca é nao ser pregada em seu “verdadeiro sentido” a palavra
de Deus.

Apontando sempre duas vias possiveis para o persuadir, em
confirmatio e refutatio que, acerca de uma mesma questao, referem os
lugares proprios ao elogio e ao vitupério, o procedimento surpreende porque
sempre fidelissimas a causa jesuitica se mostram as melhores vias apontadas.
Com efeito, dificil &€ encontrar por retor latino exemplo prescrito desse uso, pois
dele frequentemente se |€ a proscrigao: “confirmatione et confutatione
utemur nostris Iiocis, quos ante ostendimus, contrariis
confutandis°. Tal reparo serve somente a amplificagao da questao: por
que, depois de eximidos Deus e os ouvintes da causa que se busca e
declarada expressamente a culpa dos pregadores, quando se examinam as
circunstancias que lhes dizem respeito, toda consideragao é seguida de
exemplo que nao a confirma?

20. ANONIMO. Rhétorique a Herennlus. Paris, Librairie Garnier, s.d. (11i.1V.8). Quintilianc, por
sua vez, ao discorrer sobre o uso de exemplos, néo faz proscrigao explicita desse uso. Ha,
contudo, uma passagem acerca da narragac que explica a razao de tal auséncia, pois troga
exatamente da pretensa sagacidade daqueles que se empenham numa recomendagao tao
6bvia: “haec sunt, quae credibilem faciant expositionem; non id quidem, ne qua contraria aut
repugnantiain narratione dicamus, si cui praecipendum est; is reliqua frusta docetur, etiam si
quidam scriptores artium hoc quoque tanquam occuftum et a se prudenter erutum tradunt”.
QUINTILIANO. Instituition Oratolre. (1V.11.60).
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Embora surpreenda, nao se faré estranha tal pratica, se a luz do século
XVII for examinada, visto que se pode encontrar minuciosa descrigao de
procedimento que muito se assemelha ao do sermao em manual escrito por
um jesuita. E Baltazar Gracian quem aconselha a que “de ordinario se va
cortando a los principios del discurso, y al fin se ata. Va con suspension el
auditorio aguardando en qué ha de venir a parar, que es mas arte que el
declararse luego al principio, y asi de mas gusto, como sucede in los empenos,
que cuanto mas se van dificultando, se goza mas la acertada salida”. Ou, por
outra: “es grande eminencia del ingenioso artificio lievar suspensa la mente
del que atiende, y no luego declararse; especialmente entre grandes oradores,
esta muy valida esta arte. Comienza a empenarse el concepto, deslumbra la
expectacion, o la lleva pendiente y deseosa de ver donde va a parar el
discurso, que es un bien sutil primor, y después viene a concluir con una
ponderacion impensada”?’.

Referindo sempre possivel via inversa a que prescreve o mais reto
persuadir da palavra de Deus, o procedimento dificulta a questao, a fim de,
pela dificuldade que cria, captar dos ouvintes a atengao desejosa de ver onde
vai parar o discurso. Dificultando para que surpreenda a acertada saida, a
suspensao s6 no desfecho se desfaz: a prescrigdo final do “verdadeiro
sentido” em que devem ser ditas as palavras entra, pois, a titulo de “ponderacion
impensada”, que vem “atar’ o que antes se vinha “dificultando”. Desse modo,
posto que viaveis se apresentem algumas, s6 as melhores vias apontadas
conduzem acertado caminhar da revelagao da verdadeira palavra de Deus,
visto que sao melhores e que em seu lugar se encontram apenas a esperar
regulador desfecho, momento em que se cristalizam Unicas, retas vias com
quaisquer outras incompossiveis. A declaragao final, em que se prescreve
“sentido verdadeiro” do uerbum del, garante a possibilidade de conhecimento
e propaganda da divina vontade, por meio de sua palavra; quem deve estar
capacitado a desempenhar tal empresa, e de que maneira, so a reta via pode
conduzir.

A luz de tdo suma causa (dizer o uerbum del, em seu verdadeiro
sentido), as melhores razoes do persuadir ordenam-se enfim diferenciadas,
retas ou torcidas; e, se desde o inicio anuncia o pregador que é “uma davida
ou admiragao que me traz suspenso e confuso depois que subo ao pulpito”
(p. 9) , duvida a cada passo do sermao amplificada, nao se deve por isso
entender que se encontre o pregador indeciso ao escolher a melhor via a ser
tomada. A dlvida expressa é procedimento retérico antigo®? e, se considerada

21. GRACIAN, B. “Agudeza y Arte de ingenio”.

22. “Rufin. 9aporia, eadem est diapdresis, addubitatic quaedam, cum simulamus quaerere nos,
unde incipiendum, ubi desinendum, quid potissimum dicendum rem omnino dicendum, cumque
artificiliditer simulamus nos ibi res inuenire, non paratos inuenisse; egs. (...); Schem, dia, 32
diapdresis, addubitatio aliquarumdifficultatum, cum nos uolumus uideri dubitare; Cicero quo me
uertam nescio”. LAUSBERG. Manual de Retécica Literaria. (pf. 776, Tomo H).
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aluz do século XVII, perfeitamente adequada se mostraao discernir no sermao

a melhor via humana para a revelagao da palavra divina: “é tipica do barroco

a duvida hiperbdlica como dramatizagao da certeza, pela oposigao motivada

ﬁuase se J)re entre oinsondavel da providéncia e a pequenez do entendimento
umano”

A dispositio agudissimano uso que se faz dos argumentos & exemplo
da auséncia de clareza que no exame do estilo da pregagao se condena;
“azulejando” os lugares proprios ao elogio e ao vitupério, nao ha, com efeito,
um s6 lugar que nao esteja “em fonteira com o seu contrario”. Tal procedimento
sejustifica, no entanto, pelo efeito a que visa: evitando a distragao, adispositio
aguda conduz em caminho seguro a atengdo do ouvinte, que nao se desvia,
pois, da reta via em que o sermao se empenha. Inteiramente inadequada na
disposigao seria portanto a clareza, ao desfazer a suspensao do auditério.
Recurso seguro do sermao que intenta a persuasao eficaz da palavra de
Deus, a agudeza na disposi¢ao arrasta o ouvinte distraido ao fim de todo reto
sermao, justificando-se, pois, enquanto recurso que sem clareza, deve ser
empregado.

Operada pela davida e por agudissima dispositio que encenam a
oposigao entre a conduta do pregador e o sumo fim a que se destina, nao se
deve imaginar, contudo, que essa dramatizagao da certeza seja procedimento
gque tem como causa precipua instruir o “sentido verdadeiro” da palavra de
Deus. Nunca apenas edificante, o fim a que se dirige todo o trabalho de
exegese dessa verdade é sempre o de arrastar a uma agao. E o que se pode
verificar, com efeito, na longa argumentagao que o pe. Vieira opera para
justlflcar ‘nao fabulosa senao verdadeira” sua Histéria do Futuro?®, texto
em que se encontra clarissima exposigao do que seja o “sentido verdadeiro”
em que devem ser ditas as palavras de Deus.

Dada a diferenga de género entre os dois textos (ambos embora
deliberativos), no Sermao da Sexagésima tal sentido € somente pouco
antes da peroragao prescrito, dado entrar a titulo de “ponderacion impensada”,
cuja fungao é, como se viu, “atar" o que antes se vinha dificultando. Na
Histéria do Futuro, diferentemente, trata-se de fundamentar interpretagoes
dos textos sagrados inteiramente desconhecidas da tradigdo (como um
Quinto Império terrestre, cuja consumagao estaria destinada pela Providéncia
a Portugal), fazendo-se, pois, mister clareza e copiosidade na exposigao e
disposigao dos argumentos, a fim de que, convencidos dos até entao
insuspeitadissimos designios divinos, lancem-se os portugueses a empreender
agdes e guerras que os conduzam a tao elevada missao.

23. HANSEN. J.A. A Sétira e o Engenho. (p. 203).
24. VIEIRA, pe. A. Historia do Futuro. imprensa Nacional-Casa da Moeda, 1982.
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De acordo com a Histérla do Futuro, tal “sentido verdadeiro” das
palavras de Deus é propiciado conforme a ocasiao; a interpretagao dos textos
sagrados deve, pois, ser operada diferencialmente em cada circunstancia:
“todo intento dos Padres Antigos era o de provar a verdade da Encarnagao
do Filho de Deus (...). E como esta era a guerra e conquista daqueles tempos,
todas as armas da Sagrada Escritura se forjavam para esta resisténcia. E
como isto era s6 o que buscavam para escrever, isto era 0 que s6 achavam
(p. 180,1). Armas de guerra®®, as palavras da Sagrada Escritura devem ser
forjadas conforme a conquista em que se empenha, oportunismo que em nada
fere a verdade divina, pois é a propria Providéncia que se encarrega de
revela-la apenas oportunamente: “nas Escrituras dos Profetas ha cousas de
tal modo fechadas e seladas, que ninguém as pode entender nem declarar,
até que chegue o tempo determinado pela Providéncia, o qual tempo
determinado é o Unico que tem o poder para romper os sigilos” (p. 155). A
verdade &, pois, para o pe. Vieira, a adequada aplicagao, em momento
adequado, de um saber oportunamente revelado: fruto de ocasiao cuja
validade é a propria propriedade de aplicagao?S.

No caso do Sermao da Sexagésima, tal adequagao se faz em dois
momentos: na ocasiao em que é proferido, e na ocasiao em que é publicado.
Na primeira, a conquista e guerra se empreendiam contra 0os dominicanos; os
exemplos do sermao contrapunham, entao, expressamente, o bom pregador
(jesuita), ao mau (dominicano), referéncias excluidas na versao princeps. Na
segunda, os ataques se dirigem aos préprios jesuitas que entao gozavam de
prestigio na Corte de D. Pedro, na qual o pe. Vieirué perdera o oficio de
pregador régio que desfrutara na corte de D. Jodo V47,

25: Ecomum, nos tratadistas de entao, encontrar-se o vocabulério bélico a designar procedimentos
retéricos, ou a comparagao entre a empresa bélica e a retérica. Entre outros exemplos, leia-
se em Gracian; “valiéles mas a muchos campiones tal vez una agudeza que todo el yerro de
sus escuadrones armados, siendo premio de una agudeza una vitoria”. GRACIAN, B. “El
Heroe". in Obras Completas (Primor lil, p. 10).

26. Importa notar que, néo obstante se refira ao contingente, esta verdade é divina, ndo se
enguadrando portanto na classica distingao aristotélica entre um saber “politico” e um saber
“teorico” (AUBENQUE. La Prudence Chez Aristote); para o pe. Vieira, a prudéncia é um
saber que, com ser politico, prescreve universalidade: lutar e conquistar o Quinto Império é util
a todos e em qualquer circunsténcia.

27.“O ataque a certos pregadores, que em 1665 causara burburinho e polémica, foi certamente
atenuado na sua virulénciamais concreta e individuada, quando da posteriorimpressaonot.1
dos Sermoens (1679). A esta luz ganha pertinéncia a excluséo, na verséo Princeps, da
contraposigao entre o pregador jesuita (pom exemplo) e o dominicano (mau exemplo), que existia
no final das ligbes manuscritas do serméo, e tambem a evocagéo de S. Francisco de Xavier
e S. Franciscode Borja, dois jesuitas (um damissédo e outro dacorte), emvezde S. Domingos
e S. Francisco de Assis (no cap. 10). Como se Vieira, a data da publicacéo, visasse menos os
dominicanos e mais os préprios jesuitas da corte de D. Pedro”. VIEIRA, M. A Oratéria
Barroca de Vieira. (p. 195,6).
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Ao prescrever o “verdadeiro sentido” da palavra de Deus, o maquinario
sacro do pe. Vieira delimita-se enquanto fala e de outra se diferencia: s6 a sua
é a reta via. Visando ao mover que arraste a agao, ativa a maquina e fere o
ouvinte: é ao entendimento deste que se visa na evidenciagao da melhor via
humana que retamente conduza a Deus, pois o torto, torcido e alheio sentido
da palavra divina a todo instante tenta o homem. Via Unica, reta e acertada, é
a corregéo dos costumes que o sermao se propoe a fazer, como na peroragao
se deixa claro, desengano dos ouvintes ja nas primeiras linhas do exérdio
anunciado: “semeadores do Evangelho, eis aqui o que devemos pretender
nos nossos sermoes, nao que os homens saiam contentes de nés, senéo que
saiam muito descontentes de si; nao que lhes paregam bem os nossos
conceitos mas que lhes paregam mal os seus costumes, as suas vidas, os
seus passatempos, as suas ambigoes e, enfim, todos os seus pecados.
Contanto que se descontentem de si, descontentem-se embora de n6s” (p. 37).

O mover prescrito na peroragao é dito o que reforma, e nao o que se
produz em fala especialmente dirigida para agradar: “dessoutros conceitos,
dessoutros pensamentos, dessoutras sutilezas que os homens estimam e
prezam, dessas nao se teme nem se acautela o diabo” (p. 37). Retoma-se mais
uma vez a questao da agudeza, cujo deleite € condenado: se se quer mover,
que seja pelo entendimento da via reta, sempre clara, e nao pela palavra que,
“a motivar desvelos, a acreditar empenhos, a requintar finezas, a lisonjear
precipicios, a brilhar auroras, a derreter cristais, a desmaiar jasmins, a toucar
primaveras, e outras mil indignidades mais” (p. 34), maravilhe.

Se se prescreve mover que, sem agradar, reforma, nao se deve
considerar, no entanto, que todo deleitar seja condenado pelo sermao. O
deleite que se proscreve é certamente aquele que de seu fim se dissocia: com
efeito, se nao se |1é do delectare defesa expressa em preceito claro, ha,
contudo, o sermao a desempenha-lo, como se viu, por exemplo, na dispositio
agudissima da qual se serve.

Por meio da alegoria factual, que da sentido ao Livro do Mundo porque
referéncia a esséncia divina, prescreve-se a razao do reto pregar, fala que nao
se traduz em metaforizagao hermética, ou obscuro ladrilhar; razao histdrica, a
fala também desta nao se ausenta, adequando-se a guerra e conquista da
ocasiao; desempenha-las empreende-se que deliberem os ouvintes,
adequando-se pois a eles a fala, decoro externo ao ato de enunciagao.
Ensinando a doutrina em tom que assemelha a res, causa suprema no caso,
Deus, as uerba, empenha-se o sermao no mover que arraste a agao,
deliberagao que conduz a Unicavia reta, a sua, sem deixar todavia de deleitar,
arma que fere o auditério, capturando-o a sua razao. Tendo por finalidade
mover {conversao ou dafé conservagao), o maquinario firma o poder da igreja
visivel na Tradigao, azeitando suas engrenagens para que melhor sirvam aos
trés objetivos (mouere, docere, delectare) em que se divide aquele que
da Retorica é sempre o precipuo: persuadir.
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