A VIRGEM E O DEUS DE JUDA

THE VIRGIN AND THE GOD OF JUDAH

Resumo:

O presente artigo ¢ fruto de minha pesquisa de pos-doutoramento financiada pela FAPESP e aborda as relagdes existentes
entre a Deusa Mae e as narrativas biblicas sobre a Virgem Maria, bem como as transformacdes ocorridas na figurativizagio

do tema. A abordagem ¢ feita com base na antropologia, na helenistica e na semidtica greimasiana.
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A Virgem e o Deus de Juda

O presente artigo tem como proposta explorar as
relagdes existentes entre a iconografia e as narrativas
miticas concernente as deusas maes, como Deméter
e Perséfone, e suas conexdes com os relatos biblicos
referentes a Virgem Maria e o nascimento de Jesus. A
abordagem ¢ multidisciplinar e tem por base a analise
semidtica, o aporte da antropologia e dos estudos de
religido.

O mito da Deusa Mae assume no periodo da
Grécia Classica um contorno definido, fundindo
varias narrativas orientais e se adequando as
estruturas sociais do periodo. E perceptivel na
narrativa da Deusa Mae uma estrutura de base que,
nascida nos primeiros tempos da humanidade',
perdurara nos séculos seguintes, a saber: a jovem
Koré ¢ violada por um deus, junto a uma fonte ou
rio. Dessa violacdo nasce um filho, ou uma filha, de
grande beleza que sera criado até a adolescéncia junto
do grupo da mae. Ao atingir a idade “adulta”, ele é
sacrificado em beneficio do grupo. O jovem desce ao
reino dos mortos, ou ao ventre da Terra-Mae, apos
esse periodo, que ¢ marcado no mundo dos homens
pela dor da Deusa e, conseqiiente esterilidade da
terra e dos animais, ele renasce sob nova forma. Se a
crianca nascida da primeira violagao for uma mulher,
ela sofrera, igualmente, uma violagdo e dessa unido
nascera um filho vardo, que sera sacrificado.

Assim foi com Deméter e Perséfone, Afrodite e
Adonis, Liriope e Narciso, Cibele e Atis, Sémele e
Dioniso, Istar ¢ Tammuz e a propria Innana, deusa
suméria que, como as demais, é associada a lua e
voluntariamente desce ao reino dos mortos para
depois renascer.

A morte e renascimento da jovem, ou do jovem
filho da Deusa, indicam uma visao ciclica do tempo,
que esta associada a renovagdo da natureza. Sob essa
perspectiva, o jovem deus(a) sacrificado ¢ um avatar

da vegetagdo ou da semente, que morre sob a terra

1 Desde o século IV a.C. em Catal Hiiyiik, civilizagdo da Turquia,
e posteriormente na Siria, Egito, Ird e Europa encontra-se a
narrativa ¢ o culto da Deusa Mée e de seu filho e amante que
morre e renasce na primavera

para depois renascer.

Nos relatos de Ana e Isabel, as duas mulheres sdo
fecundadas por Deus e, dessa unido, nascem filhos
que serdo sacrificados pela e em prol da comunidade.
Joao Batista, filho de Isabel, sera aquele que veio para
anunciar o Messias e, como ele, sera sacrificado em
nome da nova fé.

Maria, filha de Ana, é consagrada a Deus por
sua mae, antes mesmo de seu nascimento; sendo a
consagragdo a um deus, uma das formas de sacrificio
praticadas na Antiguidade. Geralmente, as jovens
consagradas tornavam-se prostitutas sagradas dos
templos de Afrodite, Artemis?, {sis, entre outras,
sacrificando sua virgindade as deusas. Prostituindo-
se a estrangeiros, as jovens gregas entregavam-se ao
“deus” — consorte da Deusa, revivendo a hierogamia
fundadora do mundo.

Semelhante ao mito de Deméter, que € violada por
Zeus (ou Posidao) e gera Perséfone, a bela Kore, que
sera raptada por Hades, mas ao contrario destas, cuja
unido nao ¢ consentida, decorrendo da violagdo uma
violenta irritagdo, Ana e Isabel aceitam a unido com
Deus, submetendo-se ao seu poder.

E no relato sobre o nascimento e a vida de Maria,
no entanto, que se encontra maior proximidade com a
estrutura narrativa das antigas deusas, cabendo a Ana
o papel de Deusa Mae antecessora e cujo drama é um
prenuncio do que sera vivido pela filha’. O relato do
nascimento de Maria mostra sua ligagdo com Deus,
desde a concepgao.

Como ocorre com Perséfone, Maria é criada na

comunidade de sua mae, junto de jovens virgens,

2 Apesar de serem tidas como deusas virgens, Atena e Artemis
também presidem ritos de fertilidade. Em certas regides da
Grécia, as sacerdotisas de Atena realizavam orgias com mascaras
de Gorgonas, tal como Artemis costumava presidir a festas
orgiasticas, e, de modo geral, as sacerdotisas da deusa imitavam
mais sua faceta de prostituta do que a sua natureza virginal
(Husain, 2001: 116).

3 Cf.: Richardson, Nicholas James (1974). Commentary of The
Homeric hymn to Demeter. Oxford, at the Claredon Press.
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como vemos em Ps. Mateo e Santiago*:

Cumplidos nueve meses después de esto, Ana dio
a luz una hija y le puso por nombre Maria. Al tecer
aflo, sus padres la destetaron. Luego se marcharon al
templo, y, después de oferecer sus sacrificios a Dios,
le hiecieron donacioén de su hijita Maria, para que
viviera entre aquel grupo de virgenes que se passaban
dia y noche alabando a Dios... (Ps. Mateo, 1V)

Al llegar a los tres ands, dijo Joaquin: Llamad a las
doncellas hebreas que estan sin mancilla y que tomen
sendas candelas encendidas [para que la acompaiien],
no sea que la nifia se vuelva atras y su corazon sea
cultivado por alguna cosa fora del templo de Dios...

Entonces la hizo sentar sobre la tercera grada del
altar, El Sefior derram¢ gracia sobre la nifia, quien
danz6 com sus piececitos, haciéndose querer de toda
la casa de Israel. (Santiago, VII. 2-3)

Nas passagens, Maria ¢ levada em um cortejo
a casa de Deus, acompanhada por seus pais e por
outras virgens, que ¢ seguido pela danga da jovem. A
descrigdo deste cortejo ¢ muito semelhante ao cortejo
nupcial grego (Sissa, 1987). Apesar da tenra idade,
Maria é dada em casamento ao Deus de Israel, mas a
unido ndo pode ser consumada no templo®. Tal qual
Perséfone, a jovem ¢ descrita cheia de graga, mas se
em Perséfone a graca ¢ fisica, indicando seus belos
tracos, seu corpo perfeito, pronto a gerar, em Maria esta
graca ¢ do espirito. A superioridade espiritual desta,
em relacdo as demais virgens, chega ao ponto dela ndo
receber alimento de maos humanas e, sim, divinas,
de um anjo, o que marca ainda mais a distancia de
Maria para com o corpo fisico e sua condi¢do humana
(Santiago, VIII. 1). Em Ps. Mateo (VI. 1-3), Maria,
em crianga, ja possui um brilho celeste, dificultando

4 Todas as citagdes de Ps. Mateus e Santiago foram retiradas
de Otero, Aurélio de Santos (Org.). (1988). Los Evangelios
Apocrifos. Madrid: Bilblioteca de Autores Cristianos.

5 A violag@o das Koérai sempre ocorre junto a natureza, mesmo
quando o pantedo ja é dominado pelos senhores, o motivo desse
deslocamento para junto da natureza pode ser explicado como
um resquicio dos cultos a Deusa Mae, sempre realizados em
cavernas ou grutas (similes do ttero desta), nos bosques, ou ainda
nos campos cultivados, areas nas quais o poder da deusa se fazia
sentir (Marquetti, 2000, cap. I).

que a olhem demoradamente. A interdi¢do do olhar
¢ também um motivo recorrente no mito de outras
deusas, como Afrodite, Artemis e Medusa. Olha-las
nos olhos, frente a frente, ou ver a sua verdadeira face/
aparéncia, ¢ perder-se, como demonstra o despertar
de Anquises, junto de Afrodite, no Hino a Afrodite, de
Homero, (Hino a Afrodite I v. 168-199); ou a morte
de Acteon ao surpreender Artemis nua no banho; ou
a petrificacdo decorrente da visao de Medusa. Em
todas elas o brilho resplandecente da face e o olhar
serpentino sao uma constante. Maria é, em Ps. Mateo,
descrita como possuidora desse brilho.

No Talmude, nos textos judaicos sagrados e
misticos, além da Biblia aramaica, encontra-se uma
“esposa” de Jeovd que traz claramente a marca
da Deusa, ela é Shekhina, ou Sofia, a sabedoria, e,
tal qual Maria, em Ps. Mateo, seu brilho ¢ intenso:
“as suas dimensoes fisicas atingiam os milhoes de

milhas e seu brilho obrigava os anjos a taparem os

olhos®, mas podia tornar-se minuscula e invisivel”
(Husain, 2001: 90). Tendo em vista a influéncia dos
textos judeus na Biblia cristd e em toda a religido, ¢
plausivel a associacdo desse brilho de Maria ao da
antiga Deusa paga.

Assim como as jovens ursas aos cuidados de
Artemis, Maria fica no templo até completar seus
12 anos de idade, segundo Santiago VIIIL. 2-3, ou 14
anos (Ps. Mateo VIII.1), quando deve abandonar o
templo e se unir a José’, o escolhido do Senhor para
seu marido. Tanto em Santiago, quanto em Ps. Mateo
observa-se a referéncia ao tecer, e ao espléndido
trabalho realizado por Maria. Apesar da tenra idade,
cabe a ela fiar, ou bordar, a cor purpura e a cor escarlate
do manto sagrado. O tecer e o fiar estdo intimamente
relacionados ao gerar e ao parir. Perséfone, numa
versao sobre o nascimento de Dioniso, ¢ engravidada

por Zeus, sob forma de serpente, enquanto fiava numa

6 Grifo nosso.

7 José ¢, na maioria das narrativas biblicas e apdcrifas,
caracterizado como um ancifo, um homem ja de idade, afastando,
desse modo, definitivamente, a possibilidade de uma unido carnal
entre José e Maria, além de acentuar, ainda mais, a espiritualidade
desta, completamente distante do mundo humano.
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gruta, junto a uma fonte, sob os cuidados de Atena.

Maria recebe a incumbéncia de fiar o fio parpura e
o escarlate depois de ir para junto de José e antes de
receber a visita do anjo da anunciagdo. Ao retornar
ao templo, para entregar o tecido, ela ja se encontra
gravida do Senhor. Ha em Ps. Mateo (VIIL. 5), bem
como em Santiago (X.1-2), referéncia a “disputa” por
fiar o purpura e o escarlate entre as jovens virgens. A
escolha ¢ feita por meio da “sorte”, cabendo a Maria,
a honra de fia-los.

A cor purpura, ou o vermelho-escuro que tende
ao violeta, ¢ um dos simbolos de poder e realeza
da Antiguidade. Segundo Chevalier & Gheerbrant
(1989), é, a0 mesmo tempo, a cor do sangue e¢ da
temperanga, feita de uma propor¢ao igual de vermelho
e azul, de lucidez e de acdo refletida, de equilibrio
entre terra e céu, os sentidos e o espirito, a paixao
e a inteligéncia, o amor e a sabedoria. A purpura
¢ o resultado da troca perpétua entre o vermelho
ctoniano, da for¢a impulsiva, e o azul-celeste.
Como o violeta, a purpura ¢ a cor do segredo, uma
vez que atras dela realizar-se-a o invisivel mistério
da reencarnacdo ou, ao menos, da transformacao.
Na Idade Média, a purpura era usada por Cristo nas
representagdes da paixdo, demonstrando, aos fiéis,
que ele assumia completamente sua encarnagdo, e
dirigia-se para o sacrificio. O purpura/violeta ¢ ainda
a cor da obediéncia e da submissdo.
vermelho

O escarlate, intenso e rutilante,

¢ universalmente considerado como simbolo
fundamental do principio da vida. Com sua forga, seu
poder e seu brilho, o vermelho, cor do fogo e do sangue,
possui, entretanto, a mesma ambivaléncia simbolica
do vermelho intenso. O vermelho-claro, brilhante,
centrifugo, ¢ diurno, macho, ténico, langando, como
um sol, o seu brilho sobre todas as coisas, com uma
for¢a imensa e irredutivel. Ao contrario, a purpura,
¢ noturna, fémea, secreta e, em ultima analise,
centripeta, representando ndo a expressdo, mas o
mistério da vida. Este vermelho noturno e centripeto

¢ a cor do fogo central do homem e da terra, o do

ventre. Nele se d4 o amadurecimento, a geragdo ou
regenera¢do do homem ou da obra®.

A purpura, segundo Artemidorus, Mistérios do
paganismo, citado por Portal’, tem relagdo com a
morte, ao passo que o vermelho vivo ¢ a imagem do
ardor e da beleza, de forca impulsiva e generosa, de
juventude, de saude e de riqueza. O vermelho e o
branco sdo as duas cores consagradas a Jeova, como
Deus do amor e da sabedoria.

Quando cabe fiar a cor parpura, na narrativa biblica,
a Maria, tem-se um prenuncio da encarnacao de Jesus
em seu ventre, da sua submissdo e obediéncia aos
desejos de Deus, bem como, de sua futura dor, uma vez
que a purpura esta ligada ao outono e a morte. Como
mediadora entre o espirito divino e a carne, Maria ¢é
aquela que unira os dois fios, o da vida e o da morte
num so tecido, Jesus. Ja o escarlate anuncia a forca
renovadora de Deus, seu poder guerreiro e solar que
se fard sentir no jovem Cristo encarnado. A escolha
dos fios de cor purpura e escarlate para Maria indica
ainda o seu elo especial com a divindade, refor¢cando
os outros motivos da narrativa: sendo mortal, foi
criada/gerada por ordem divina; sua consagracao
a Deus, antes do nascimento; sua espiritualidade
elevada; seu afastamento do mundo e das coisas
terrenas, até mesmo dos alimentos, que fazem dela
um modelo feminino do espirito, a eleita de Deus,
a eterna Virgem. Maria assemelha-se assim a outras
divindades pagas que, mesmo desfrutando do sexo,
permanecem eternamente virgens, pois conseguem
renovar-se, regressando a um estado primitivo quer
por vontade propria quer na sequéncia de cerimonias
ou festividades. Isto ocorre com Istar, Anath, Artemis,
Perséfone e Afrodite, que mesmo sendo virgens,
possuem uma estreita ligacdo com a prostituicdo € o
sexo. Representantes da renovagao ciclica da natureza
e de sua capacidade de se regenerar, as deusas
também a experimentam, recobrando eternamente a

virgindade.

8 Ibidem.

9 Portal, Frederick. (1837). Des couleurs symboliques dans
I’ Antiquité, le Moyen Age et les Temps Moderns. Paris: Payot.
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Dentre as Deusas virgens, Maria foi, no
cristianismo primitivo, associada principalmente a
imagem de Artemis, deusa protetora das criangas e
do parto. A elas sdo consagradas as rosas brancas,
as duas sdo ladeadas por ledes e/ou cervos, e ambas
estdo ligadas a estrela e a lua crescente. Além disso,
a festa principal de Artemis ocorria a 13 de agosto. A
passagem do dia 13 ao dia 15 de agosto (data bizantina
para a comemoragao da assun¢do da Virgem Maria)
corresponde aos trés dias necessarios a Virgem,
como ao Cristo, para passar da morte a ressurrei¢ao.
A Virgem, ao ressuscitar, manifesta-se no céu e
precede o signo estelar de seu homologo zodiacal'.
O aspecto estelar da Virgem ¢ ilustrado, na mesma
época, pelo Hino de Venatius Fortunatus, Ave Maria
stella. O epiteto de Stella Maris, usado para Maria,
por Marbode de Rennes, século XI (Duby,1991: 40),
bem como por Venatius, associa-a a estrela de Sirius,
ligada ao mito de Artemis, mas também pode conotar
uma confluéncia de Maria com Afrodite, “estrela
do mar” (Triomphe, 1989: cap. IV), ou ainda como
“porta do céu”.

Como a Perséfone ou as sacerdotisas da Grande
Mae, cumpre a Maria realizar a unido com o Deus,
reviver a hierogamia primordial e gerar um novo fruto.
A viola¢do em local alagadigo é uma constante nos
mitos das deusas. Liriope, mae de Narciso, ¢ violada
por Céfiso junto ao curso do rio; Deméter ¢ violada
por Posiddo num charco; Perséfone, tanto na versao
em que ¢ violada por Zeus, quanto na versao em que
¢ raptada por Hades, encontra-se junto a fontes de
agua. No primeiro caso ¢ uma fonte, uma cisterna;
no segundo, o prado verdejante fica junto ao mar.

Também Maria se une a Deus junto a uma fonte!!, na

10 O signo da virgem, na roda zodiacal, corresponde a estagao das
colheitas, ocasido em que a evolug¢ao primaveril ja se realizou,
e vai ceder lugar a involugdo outonal. O signo da Virgem é um
signo centripeto como a cor azul, e que vai despojar a terra de
seu manto de verdura, desnudé-la, dessecé-la. E o momento da
celebragdo da Assungdo da Virgem-Mae, festa que se realiza sob
um céu sem véus, onde o ouro solar se faz fogo implacavel e
devora os frutos maduros da terra, ¢ o periodo da Canicula, regido
pela virgem cacadora, Artemis (Chevalier, op.cit.:1989).

11 A fonte, como a arvore da vida, representa um elo entre os trés

versdo apocrifa do Protoevangelho de Santiago’?, ao
retornar desse encontro, ela recebe a visita do anjo
Gabriel que lhe anuncia sua gravidez. Apesar de certa
ambiguidade no texto com relagdo ao momento em
que se teria dado a fecundagdo de Maria, € possivel
estabelecé-la como anterior a visita do Anjo, ou s¢ja,
junto a fonte:

Cierto dia cogi6 Maria un céntaro y se fue a
llenarlo de agua. Mas he aqui que se dejo oir una voz
que descia: ‘Dios te salve, llena de gracia, el Sefior es
contigo, bendita tu entre las mujeres’. Y ella se puso
a mirar en torno, a derecha e izquierda, para ver de
dénde podia provenir esta voz. Y, toda temblorosa, se
marcho a su casa, dejo el anfora, cogio la purpura, se
sentd en sua escafio y se puso a hilarla.

Mas de pronto un angel del Sefor se presento ante
ella, diciendo: ‘No temas, Maria, pues has hallado
gracia ante el Sefior omnipotente y vas a concebir por
su palavra’. Pero ella, al oirlo, quedo perpeja y dijo
entre si: ‘Deberé yo concebir por virtud del Dios vivo
y habré de dar a luz como las demas mujeres?’

A lo que respondio el angel: ‘No sera asi, Maria,
sino que la virtud del Sefor te cubrira com su sombra';
por lo cual, ademas, el fruto santo que ha de nascer
de ti, sera llamado Hijo del Altisimo ...” Entonces dijo

Maria: ‘He aqui la esclava del Sefior en su presencia:

mundos, o superior, a terra ¢ o inferior, ligando, desse modo, o
homem e 0 mundo dos deuses.

12 Nas versdes encontradas na Biblia, Mateus 1.18-25; Lucas 1.
25-56; Jodo 2. 1-12, ndo é mencionado o local onde se encontra
Maria no momento da anuncia¢do, os relatos sdo bastante breves,
dando relevo apenas a fala do Senhor. Lucas diz que o anjo
entrou onde Maria estava, mas esse local ndo ¢ especificado, os
comentadores subentendem que seja a casa de José, mas o texto
nao o diz exatamente. GOERGULHO, Gilberto da Silva et al.
(Coord.). (2002). Biblia de Jerusalém. Séo Paulo: Paulus.

13 Ha nesta passagem uma possibilidade de varia¢@o na tradugio
e de interpretacdo do texto grego. O anjo diz a Maria, em uma
tradugdo mais crua, que: “a forga/pujanga/virtude do Senhor
langara uma sombra sobre ti”’, podendo ser entendida esta frase
ndo como o fez o tradutor espanhol de Santiago, mas, tomando
sombra como uma macula, uma vez que a virgindade e a corre¢ao
de carater de Maria ficam comprometidas devido a sua gravidez.
Ou ainda, se a tomarmos como o tradutor sugere, associando a
luz divina a uma luz negra, uma sombra, uma obscuridade que ira
cobrir Maria, teriamos uma associacéo direta da forga fecundante
de Deus com os poderes ctonicos da Deusa Mae, marcados pela
escuriddo, pela sombra, pelo negro.
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hagace en mi segun tu palabra’. (Santiago XI. 1-3)”

A primeira voz que Maria ouve, junto a fonte, ndo
¢ identificada em Santiago como sendo do anjo, mas
uma voz divina que informa a jovem Koré que “o
Senhor esta com ela”, ou seja, ela ja foi possuida por
Deus ¢ o seu ventre esta tomado pelo Espirito Santo,
por isso ela ¢ “bendita entre as mulheres”. A voz
ouvida por Maria junto a fonte pode ser tomada como
a do proprio Deus, que a louva enquanto mae de seu
herdeiro. A visita do anjo do Senhor, identificado
enquanto tal, ocorre logo apds a volta de Maria da
fonte, quando esta volta a fiar, nesse momento o anjo
lhe diz que ela dard a luz ao filho de Deus, “concebido
por sua palavra”, o que novamente leva a crer que a
palavra divina, que gerou o filho no ventre de Maria,
ja foi dita. O anjo apenas comunica a Maria o futuro
nascimento.

Em Ps. Mateo a passagem ¢ igualmente dupla,
uma primeira voz que fala a Maria junto a fonte, que
¢ identifica como sendo do anjo do Senhor (IX. 1),
e, depois, em sua casa, enquanto Maria fia. A nova
visita do anjo €, agora, para anunciar sua gravidez e o
nascimento de Jesus (IX. 2).

A figurativizacdo da unido de Maria e Deus, sob
a forma de uma nuvem, ou sombra que cobre Maria,
¢ bastante semelhante a imagem formada no mito da
unido de Zeus e Danae, outra Koré. Aprisionada pelo
pai, em uma torre ou em uma sala subterranea, Danae ¢
fecundada por Zeus sob a forma de uma chuva de ouro.
Outro mito bastante antigo, que recupera a imagem
da unido da Deusa Mae com seu filho e amante sob a
forma de chuva é o de Cibele e Atis. A festa de Cibele'*
comecgavaem 24 de margo com seu casamento sagrado
com Atis — um enlace simbélico da terra (a deusa) e
da chuva (o sangue do deus sacrificado) — destinado
a produzir um filho, o cereal, e incluia o sacrificio

de um touro, que representava o deus moribundo,

14 Segundo P. Borgeaud, (1996: 131-184), a pratica do
taurobolium, nas festas de Cibele, bem como seus rituais, foram
associados ao culto da Virgem Maria, no periodo de Costantino.
Por um jogo semantico, o imperador transformou a antiga Mé&ter
Théon (Deusa Mae) em Méter Théoy, ou seja, Mae de Deus.

e cujos testiculos eram oferecidos a Mae-Terra. O
simbolismo do touro ¢ partilhado por muitos outros
deuses moribundos, incluindo Dumuzi-Tammuz, da
Mesopotamia; Zeus, de Creta; e Mitra, da Pérsia, pois
se julgava que os deuses (e touros) moribundos, como
o Sol, pereciam a noite, vermelhos e sangrentos, e
renasciam no dia seguinte. O ouro do trigo maduro
na época da colheita também era comparado a luz do
Sol e, para realgar as imagens da colheita aliadas ao
sacrificio, os Orgdos genitais eram arrancados com
uma foice fornecida pela deusa. Dada a influéncia
oriental sofrida pelo judaismo e o cristianismo,
alguns dos simbolos desses povos permaneceram na
nova religido, entre eles a associagdo de Deus com o
Touro-Sol sacrificial e, sobretudo, a sua luz dourada.

A influéncia dos simbolos antigos é tao forte
que, desprezando os textos de Lucas (I.35) que
diz: “O Espirito Santo vira sobre ti e o poder

do Altissimo vai te cobrir com a sua sombral®

..."; ede Santiago XI. 3, ja citado; nos quais o poder ou
a virtude divina ¢ figurativizada por uma sombra, ou
seja, uma obscuridade, uma “luz negra”'®. As imagens
medievais retratam a anuncia¢do aproximando Deus
a Zeus, isto ¢, figurativizado por um facho de luz
dourada e brilhante que cai sobre Maria. Esta, ao
contrario de Danae em suas representacdes, reclinada
no leito e nua, apresenta-se vestida, ndo traz o fuso
nas maos e sim o livro sagrado, indicando, mais uma
vez sua elevacdo espiritual e seu afastamento da
carne. Nas representacdes da Anunciagdo de Maria,
encontramo-la ora ajoelhada e orando em seu quarto,
quando recebe a vista do Anjo e da Luz do Senhor,
como nas obras de Rogier Van der Weyden e de Carlo
Crivelli; ora encontra-se sentada, com o livro no colo,
como em Fra Angélico e Lippo Memm. Chama a
aten¢do na Anunciacdo da Galeria dos Uffizi, a postura

de recolhimento e protecdo que a Virgem assume

15 Grifo nosso.

16 Deus, figurativizado como uma “luz negra”, estd muito mais
proximo da imagem de Hades, o deus dos mortos, o Invisivel,
que rapta Perséfone, do que de Zeus, o “clardo do Dia”, mas a
associagdo de um deus-touro solar ja estava consagrada nas
mitologias pré-cristas e foi por esta incorporada.
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diante do anjo, bem como sua expressao séria, em
oposicdo a placidez das demais, ¢ a presenga de letras
douradas em hebraico, que saem da boca do anjo. O
conjunto ¢ de uma forte luminosidade, todo banhado
em ouro, indicando a presenca do Senhor, apenas
Maria apresenta-se com vestes escuras: O manto
azul marinho sobre um possivel vestido vermelho,
as cores escolhidas para Maria, dentre outras coisas,
relembram os fios que lhe coube fiar.

A obra de Fra Angélico sobre a anunciacdo
estabelece uma oposicao entre Maria e sua concepgao
sem pecado e a expulsdo de Adao e Eva do paraiso,
em decorréncia do pecado original, aqui, a perda da
pureza esta ligada ao sexo. A comunidade Mariana,
da Idade Média, lutou muito para fazer prevalecer
a ideia de uma virgindade pré e pds-parto de Maria,
bem como o ideal de pureza e elevacao desta,
“retirando-a” do mundo das mulheres, filhas de Eva
e, portanto, nascidas do pecado e culpadas pela queda
do homem.

Na A Visitacdo, extraida de As muito ricas horas
do Duque de Berry, Maria encontra-se fora de casa,
junto a uma rocha, com o livro sagrado na mao direita,
mas nao o toca diretamente, ela o segura com a mao
envolta no manto, formando assim um nicho, sobre
0 pubis, onde cai a luz/chuva sagrada. Essa imagem
da anunciacdo ¢ a mais proxima da representagdo
do mito de Dénae e a tinica que a retrata fora de seu
domicilio.

E interessante notar que a gestualidade apresentada
por Maria, de segurar o livro sagrado com a mao
envolta no manto, € “herdeira” do concilio de Auxerre
(561-605), no qual se exigia que a mulher ndo tocasse
a hostia. Para recebé-la, ela deveria envolver a mao
na aba do vestido, devido a suspeita de impureza que
pesava sobre ela (Duby, op.cit.: 508). E se opde, de
certa forma, a imagem de Maria como uma virgem
pura e acima de todas as demais mulheres, vista até o
momento. Aqui, mesmo sendo a escolhida, ela ainda
¢ uma mulher e, como nas demais, pesa sobre ela a

impureza do sangue menstrual.

De maneira geral, quer se tome a primeira voz
ouvida por Maria como sendo de Deus, quer como
a palavra de Deus enviada a ela através do anjo,
o interessante ¢ a proximidade existente entre a
anunciacao e os relatos de violagdo das deusas,
sobretudo porque Maria fia um fio parpura-encarnado,
respeitando, dessa forma, o motivo do filho/tecido/
germe/semente gerado no ventre da deusa e que tera
sua vida marcada pela morte e pelo renascimento.

O nascimento de Jesus estabelece outro paralelo
entre o parto da Koré/Deusa Mae e seu filho, com
o da Virgem Maria. Segundo Santiago (XVIIL. 3;
XVIIIL.1-2), Maria da a luz em uma gruta, no meio
do descampado, longe do mundo civilizado, ou ao
menos, no limite entre 0 mundo dos homens e o da
natureza. Mesmo em Lucas (2. 4-8), que ¢ sintético
em relagdo ao nascimento de Cristo, o parto de Maria
ocorre na manjedoura de um alojamento nos limites
da cidade. A manjedoura, no estabulo dos animais,
assume, em oposicao ao alojamento, espaco habitado
pelo homem, civilizado, o de espago reservado a
natureza, portanto selvagem. Associando ainda mais
a imagem de um deus taurimorfico/fitomorfico a de
Jesus, pois a manjedoura ¢ o local onde se coloca
0 grao que serd consumido para manter a vida dos
animais e, portanto, do proprio grupo.

Nos mitos, as deusas sempre ddo a luz em locais
ermos, enquanto fogem de seus opositores(a). Leto,
da a luz a Artemis e Apolo numa ilha deserta; Afrodite
pare Enéias, filho de Anquises, entre as feras da floresta;
Réia, Deméter e Perséfone ddo a luz, respectivamente,
a Zeus, Perséfone e Dioniso, em grutas. A gruta, ou
caverna sofre nos mitos das deusas, bem como no da
Virgem Maria, uma crescente dessemantiza¢do, uma
vez que esta, no Paleolitico e Neolitico era um simile
do proprio sexo/utero da Deusa Mae-Terra, origem
de toda a vida. Dessa forma, o nascimento de Jesus
recupera o nascimento de outros deuses fitomorficos
e/ou taurimorficos, que, como senhores da vegetacao,
terdo uma vida ciclica, nascidos do ventre da terra,

serdo sacrificados, retornado ao seio da Deusa Mae
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para depois renascerem revificados.

Maria, enquanto jovem Koré, prefiguragdo
da eterna pujanga de vida ligada ao feminino, se
mantera virgem mesmo apos o parto. Como outras
deusas, ligadas a natureza e a fertilidade, ela se une
ao Touro solar de Juda, Iavé, o Senhor dos Animais,
um deus uraniano e portador do raio, para gerar um
fruto especial, aquele que, com seu sacrificio/morte
e renascimento, indicard o novo caminho para a
comunidade. Enquanto Mae, Maria sofrera a perda
do filho, sua dor equivale a de Deméter, ou de Cibele
e Afrodite, e serd marcada no calendario cristdo
por um periodo de luto e esterilidade/abstinéncia.
A cumplicidade da Deusa Mae no sacrificio de seu
filho confere-lhe, em certas tradigdes, um carater
impiedoso. Todavia, em quase todos os mitos, ela
coloca as necessidades da natureza acima das suas e
sofre muito com esta perda, chorando eternamente o
filho sagrado que sacrificara para salvar a humanidade.
O antigo mito da mae chorosa que preside a primavera
sobreviveu ao panteismo e sua tradicdo se manteve
nao sO6 no cristianismo, mas também em todo o
Proximo Oriente, especialmente no Ird, na festa da
primavera, comemorada no Ano Novo, Nauruz. No
Muharram, se comemora a morte sangrenta, por
decapitacdo, do neto do profeta do Isldo, Husain, e
seu posterior renascimento na primavera, Nauruz,
como informa Shahrukh Husain (2001: 80-1).

Maria, assim como Perséfone, ap6s sua descida ao
reino dos mortos, renasce — ¢ a Assungao da Virgem,
que a transforma em Nossa Senhora da Imaculada
Conceigdo. A mudanca no nome ¢ decorrente da
ligagdo mae-filha ja aventada no mito de Deméter e
Perséfone, lados iguais, embora opostos, da mesma
moeda. Assim ¢ como a Virgem e a Imaculada
Conceigdo representam a continuidade do drama
cosmico da Mae e sua sucessao na filha, eternamente
virgem. A méie renasce na filha e esta se transforma
em mae infinitamente, como nas matryoskas, as

bonecas russas.

O Fio Parpura-Encarnado

Jesus ¢é outro elo que liga a antiga Deusa Mae a
Maria, pois assim como todos os jovens filhos das
Korai, nascera em um local limitrofe, entre o0 mundo
civilizado ¢ o mundo natural ¢ ira prefigurar a morte
e renascimento da natureza. Nas narrativas apocrifas
esse nascimento se da em uma gruta, a meio caminho
da cidade de Nazaré, portanto, a gruta localiza-se no
limite entre os dois mundos, e, principalmente, indica
o nascimento de Jesus a partir do utero da Deusa
Mae-Terra, reforcando, assim, seu papel de jovem
deus sacrificial.

No Protoevangelho de Santiago ¢ assim descrita a

cena do nascimento:

Y al llegar a la mitad del caminho, dijo Maria a José:
‘Béjame, porque el fruto de mis entrafias pugna por
venir a luz’. Y le ayudo6 a apearse del asna, diciendole:
*? Dénde podria yo llevarte para resguardar tu pudor?,
porque estamos al descampado’. (XVII. 3)

Y, encontrando una cueva, la introdujo dentro, y,
habiendo dejado com ella a sus hijos, se fue a buscar
una partera hebrea en la region de Belén. (XVIIL. 1-2)
Al llegar al lugar de la gruta se pararon, y he aqui que
¢ésta estaba sombreada por una nube luminosa [...]. De
repente, la nube empezo6 a retirarse de la gruta y brilld
dentro una luz tan grande, que nuestros ojos no podian
resistirla. Esta por un momento comenzo6 a disminuir
hasta tanto que aparecid el nifio y vino a tomar el pecho
de sua madre, Maria. [...] (XIX.2)

A ideia do nascimento de Jesus em uma gruta ou
caverna subterranea, citado acima e em Ps. Mateo
XIII.2-3, recupera a ligacdo existente entre Jesus e
o jovem deus pagdo e sua Mae/Koré, ja indicada no
termo “entranhas” e reforgado pela presenca da gruta
no nascimento. Tal qual Dioniso ou o Zeus cretense,
que portam, respectivamente, os epitetos de Zagreus
e Katachtonios, subterraneos, por terem nascido
em grutas e prefigurarem os ciclos da natureza,
Jesus também serd um deus ligado a morte e ao
renascimento.

Como os demais infantes divinos, seu nascimento

¢ marcado por fendomenos especiais, no caso: a luz
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intensa que se faz presente dentro da caverna, a
nuvem luminosa que paira sobre a mesma, e a estrela
que anuncia a chegada de Jesus aos trés Reis Magos.
A estrela e a luminosidade interna da caverna, que no
texto ¢ de origem ambigua, podendo ser oriunda de
Maria, de Jesus, ou de Deus, retomam iconografias
mesopotamicas de Innana, Istar ou Astarté¢ e de
Cibele, dando a luz sob uma estrela, ou ladeadas pela
estrela, a lua e o sol, como nos cilindros babildnicos
ou em baixos relevos assirios (Eliade, 1981: 281)

A luz presente no nascimento de Jesus quer
no interior da caverna, quer sobre ela, equivale a
manifestacdo de Zeus em outros nascimentos de seus
filhos com as Korai divinas ou humanas.

Nos relatos Biblicos, o local de nascimento de
Jesus € pouco definido. S6 Mateus e Lucas fazem
alguma referéncia. Em Mateus 1.10-12, ¢ mencionada
uma casa, sem mais informagdo. Em Lucas II.
6-7, ¢ em uma manjedoura que Jesus é colocado
apos o nascimento. Eliade (1981: 312-3) ao tratar
do nascimento de criangas divinas, comenta que
a proximidade do recém-nascido com a terra, no
caso dos partos sobre a terra ou com folhas verdes
e graos, indica, de certo modo, um nascimento per
proximi, nos quais a verdadeira mae ¢ a vegetacdo,
a natureza. O ber¢o arcaico era adornado de ramas
verdes ou de espigas para beneficiar as criangas com
os poderes da vida. Dioniso foi posto, imediatamente
ap6s seu nascimento, em uma cesta (/iknom) no qual
se colocaram também as primicias das colheitas. Nos
hinos sumérios, Tammuz foi colocado, assim que
nasceu, em uma cesta cheia de cereais que estavam
sendo colhidos nos campos. Mais que emprestar sua
forga vivificadora aos deuses recém-nascidos, a agdo
de coloca-los sobre graos ou folhas mostra a estreita
ligacdo existente entre os jovens deuses e a vegetacao.
Dioniso, Tammuz e Jesus irdo personificar o drama da
natureza, da vegetacao, do cereal. Tal qual o grdo, eles
serdo ceifados para, depois do inverno, renascerem.

Oferecidos em sacrificio, como os primeiros graos

ou o touro, eles tém uma morte violenta e sangrenta.

Dioniso ¢ despedagado pelos Titas, tem seus membros
cozidos e devorados por eles num banquete ritual, com
excecdo do coragdo, que € recolhido por Atena e dado
a Zeus, que o engole e faz com que Dioniso renasca
7 no ventre de outra Koré. Temos no ato de devorar
Dioniso pelos Titds a prefiguragio da comunhio
cretense, do deus touro/grao sacrificado e devorado
pela comunidade, tal qual na eucaristia (Detienne &
Vernant, 1979: 7-26).

A morte de Dioniso pelos Titds também esta
relacionada ao cultivo da vinha e, sobretudo, a
producdo do vinho, que, semelhante ao sangue do
deus, ¢ extraido das uvas desmembradas e esmagadas
pelos Titds, ou pelos Satiros, em outra versdo.
Segundo Kerényi (2002: 47-61), Dioniso, ainda
crianga, na caverna de Cibele, teria aprendido de uma
cobra o emprego das uvas. Assim ele veio a inventar
0 mais primitivo método de producdo do vinho:
pelo calcar das parras numa laje oca. Mais tarde, ele
ensinou aos Satiros, seus companheiros, o método. Na
Grécia Minodica, ¢ mesmo depois na contemporanea,
a colheita e a vinificagdo da uva era acompanhada
por um jovem que tocava a lira, entoando o /inos, um
canto de lamentacao, um canto dedicado ao lagar, que
envolvia o desmembramento de Dioniso. No coracao
do mito, encontra-se simbolizado o ciclo anual da
vegetacdo, pois tal qual Dioniso, a vinha renascera
e frutificard. Ao mesmo tempo, os cultos agrarios
associam-se aos funerarios, uma vez que envolvem
a morte do deus.

Jesus, como deus da vegetagao ou touro sacrificial,
morre e renasce com o solsticio de inverno e o
equinoécio da primavera. A data de 25 de dezembro
comemora o (re)nascimento de Mitra, deus persa
que também esta associado ao sol, sendo a data
aproximada do solsticio de inverno, marcando a
volta do sol de sua longa viagem ao sul do Equador.

Era, em certo sentido, o “dia do nascimento do sol”,

17 Dioniso renasce duas vezes, pois na versdo em que Sémele é
sua mae, ela ¢ fulminada por Zeus, ao desejar vé-lo em sua real
aparéncia. Zeus, entdo, retira o feto do ventre de Sémele ¢ acaba
de gera-lo em sua coxa.
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uma vez que assinalava a renovacdo de suas forcas
vivificadoras para o beneficio do homem.

O periodo compreendido pela Paixdo de Cristo,
pela Quaresma (luto pela morte do deus) e Pascoa
(seu renascimento), marcam o equinocio da
Primavera no Hemisfério Norte, cabendo a Jesus
uma semelhanga com Atis, filho e amante de Cibele,
que morre e renasce nesse mesmo periodo. O dia
do renascimento de Atis era o dia 25 de marco, sua
morte era “comemorada” no dia 24 de marco, o “dia
do sangue”, quando as violetas, nascidas das gotas de
sangue do jovem moribundo, floresciam sob o pino
sagrado, que era banhado com seu sangue, como
Jesus o fara na cruz.

Como ocorre na Quaresma, os devotos
respeitavam um rigoroso regime alimentar durante
o més de margo, abstendo-se de todos os alimentos
derivados do cereal. Consumir, em tais momentos,
do pdo ou da farinha era julgado uma profanagao
imperdoavel do “malhado” e moido corpo do deus.
¥Nos rituais de Dioniso, quando era celebrada sua
morte e renascimento, a interdi¢do pesava sobre a
carne (corpo do deus) e o vinho (sangue), apds esse
periodo de luto, havia a comemoragao do seu retorno,
festejado com o sacrificio ritual de um touro que
era consumido pelo grupo, acompanhado de vinho,
cantos, dancas e, muitas vezes, uma orgia. Essas
foram as primeiras manifestacdes teatrais. As datas
entre as comemoracdes das festas de Atis, Dioniso e
Adonis, amante de Afrodite, sdo bastante proximas,
marcando sempre a passagem do equinodcio invernal
ao solsticio primaveril.

Tanto nos ritos de Dioniso como de Atis e
Adonis, tem-se a presenga do sacrificio de touros,
que sdo sangrados e emasculados, os testiculos sao
enterrados na terra, Ventre da Deusa, o que auxiliava
a fertilidade e ativava o novo nascimento. Muitos dos

seguidores de Cibele chegavam a se emascular, no

18 Atis ¢ identificado com o cereal, ou com a “dourada espiga”,
um simile do falo. Sua historia de morte e ressurreigdo se
interpretava como a do cereal segado (Frazer, 1956: 406-409).

“dia do sangue”, repetindo assim o gesto do amante
da deusa e consagrando sua virilidade a ela. Atis,
apos sua morte € transformado em pino, como Cristo,
ele pode ser representado pelo madeiro, a arvore
como a cruz guardam os mesmos semas contextuais.
O pino sagrado, como a cruz, era visto como tendo o
poder de ressuscitar aos mortos. Na mitologia crista,
a cruz de Cristo era feita da arvore da vida plantada
no paraiso e, em sua iconografia, a cruz estd muitas
vezes representada como uma arvore da vida (Eliade,
1981: 298-300); Jesus, dessa forma, representa o fruto
bendito dessa arvore. O sangue de Cristo, como o de
Atis, ao cair sobre a terra regenera-a, transformando
0 homem e o mundo.

Outra “coincidéncia” iconografica entre os mitos
de Atis, Dioniso e Jesus, é a hera ser consagrada
a eles e a vinha, aos dois ultimos. Os sacerdotes
eunucos de Cibele e de Dioniso, imitavam as heras
em suas tatuagens (Frazer, op.cit.: 408). A vinha,
como a hera, era a expressao vegetal da imortalidade,
como o vinho havia sido, nas tradi¢des mais arcaicas,
o simbolo da juventude e da vida eterna. Nos rituais
de Atis, o vinho era feito das sementes do pino e ndo
da vinha, mas em todos os ritos, pagao ou cristao, ele
simboliza o sangue derramado pelo deus.

Nas culturas mesopotamicas e paleo-orientais,
a videira ¢ identificada com a “hera da vida”, o
ideograma sumério para “vida” era originalmente
uma folha de parreira. Esta planta maravilhosa era
consagrada as grandes deusas. A Deusa Mie se
dava, a principio, o nome de “mae cepa de vinho”
ou de “deusa cepa da vinha”". Os filhos das deusas
associam-se, portanto, ao seu fruto — as uvas. Essa
simbologia é ainda hoje recuperada nos paramentos
e na liturgia cristd, mas ao contrario dos pagios, a
videira € associada a Igreja e ndo a mae de Deus.

A arvore sagrada, ou a Cruz, marcam o centro

do universo, a encruzilhada entre o céu, a terra

19 Eliade, 1981: 292-3. As representagdes tardias de Adao e Eva
cobrindo-se com as folhas da parreira s@o ecos da ligagdo de Eva
com a Deusa Mae, ver Marquetti, Olhos de serpente. In Revista
Artemis n° 7.
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e o inferno, para os cristdos, a cruz ¢ o suporte do
mundo. Os valores magicos e fertilizantes da madeira
sacrificial se transferem para as suas cinzas e carvoes,
como € o caso do “palo de maio”, ou “arvore de maio”
que, na Europa, todos os anos, nas festas de Sao Joao,
fim da primavera e inicio do verfo, ¢ recolhido na
floresta e levado com cantos e dangas até o centro da
aldeia, onde ¢ fincado, adornado com flores artificiais
e prendas.?’ O antigo palo de maio é, entdo, queimado.
As cinzas desta arvore apresentam-se carregadas de
propriedades apotropaicas e fertilizantes, protege
contra as enfermidades, o mal olhado e dos espiritos.
Na Europa, as cinzas recolhidas do palo de maio
queimado, ou das toras queimadas no Carnaval
e no Natal, sdo espalhadas pelos campos, a fim de
favorecer e aumentar as colheitas (Ibidem: 315-6).

A face de deus da vegetacdo tanto preocupou
o clero da Igreja do século VI, que estes fizeram
desaparecer os crucifixos em que Cristo figurava
nu, como todos os escravos condenados ao mesmo
suplicio, temendo que as mulheres o adorassem
como um deus da fertilidade, a maneira de um Priapo
(Duby, 1989: 438-9).

O “medo” da nudez, ou como afirma Duby, a
recusa desse espetaculo que parecia indecente e até
perigoso, tem sua origem num contraste sobre a visao
da nudez: o nu cristdo representa um ser criado; o nu
pagdo, um ser procriador, e, como tal, um ser/corpo
pronto a consumir e ser consumido.

O banquete coletivo do corpo do deus, a comunhao
paga, representa precisamente esta concentragao

de energia vital, em consequéncia, tanto nas festas

20 Esta festa corresponde as nossas festas juninas, com o mastro
adornado de flores e com o(s) santo no alto, as fogueiras, os
cantos ¢ dangas. O casamento caipira, muito comum nas nossas
festas, nada mais ¢ do que um resquicio da unido entre a Deusa e
o seu amante. Na zona rural, as festas sdo o ponto culminante da
colheita e os seus santos muito respeitados enquanto promotores
da fertilidade do campo. (Informagédo colhida de minha vivéncia
pessoal, minha avd era sitiante e devota, fervorosa, de Sao Pedro.
Até o Ultimo ano de sua vida realizou a festa para o santo, pois,
segundo ela, a colheita dependia dele. As cinzas da fogueira eram
usadas para combater as pragas do café ou, sob forma de cruz,
imposta na testa das criangas, para curar solugo e quebranto.
Obviamente, as festas sempre contavam com a presenga do padre
que abengoava o cafezal.)

agricolas como nas comemorag¢des dos mortos, se
impde um banquete, com todos os excessos que
implica. O vinculo entre os antepassados, as colheitas
e a vida erotica € tao estreito, que os cultos funerarios,
agrarios e genéticos se entrecruzam, a ponto de
fundirem-se totalmente (Eliade, 1981: 353). Comer
o corpo do filho da Deusa, o cereal ceifado e moido,
0 pao, beber seu sangue, o vinho, é partilhar da sua
morte e de seu renascimento.

Os padres cristdos, ja no periodo romano, tentam
minimizar esse outro ponto comum com 0 paganismo
e, portanto, conflituoso: a eucaristia. O corpo do
deus associado ao pao/cereal, incontestavelmente,
concretizava a crenga numa sacralidade paga,
alimento intocavel e imperecivel. O aspecto natural
do pao consagrado foi, pois, eliminado em favor de
um sobrenatural fora do comum (o pao azimo, sem
fermento), assim, a relagdo com Deus perdia uma
parte de seu aspecto humano (Duby, 1989: 509). Jesus
enquanto filho da Koré/Deusa Mae s6 ndo cumpre
uma parte do rito pagdo, fecundar a Mae, embora
textos gnosticos indiquem o casamento de Jesus com
Maria Madalena, a prostituta sagrada, imagem da
nova Koré que substituiria Maria, a Deusa Mae.

O medo do sexo, do desejo e da morte foi uma
constante nos primeiros séculos do cristianismo.
Até o século VIII o sagrado pagdo conviveu com o
cristdo. Duby (Ibidem: 501-29) afirma que mesmo
os sacrificios humanos perduraram até o século XII,
a castracdo ritual ainda ocorria, impondo aos reis a
necessidade de baixarem leis, impedindo-a e punido
0s que assim procediam. A magia e os ritos executados
a noite, nos bosques sagrados, amedrontavam os
homens. A mulher, eixo sobre o qual gira esse mundo
ctonico e perigoso da Deusa Mae, passa a ser vista
como uma bruxa, encarnando os desejos lascivos
do demoénio, que muitas vezes assume suas formas
para atormentar o cristdo. Dentre todos os pecados,
a fornicagdo, termo que engloba toda espécie de
pecados sexuais, ¢ o primeiro e maior deles, pois, por
meio dela o demonio se insinua no corpo do homem

e o faz perde-se.
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A Virgem e o Deus de Juda

Como seu Deus, o homem cristdo tenta despir-se
de sua carne, tornando-se “sd” espirito, anulando o
corpo. A cultura espiritual torna-se entdo como que
uma segunda natureza. O corpo e o cora¢do entram em
desacordo. A natureza parte para o assalto da cultura.
O animal fascina o homem. O corpo ¢ venerado,
mutilado torturado. S6 a violéncia permite sobreviver.
A morte esta atras de todos e esta ¢ tdo perigosa
quanto o sexo, pois pertence a outra parte do cosmo,
ao subterraneo invisivel, ao mundo da antiga Deusa
Mae. Desalojada, seu ventre ctonico torna-se morada
do Demonio, semelhante ao seu antigo consorte, que
agora reina sobre ela, mas ndo a extingue. Maria, a

Virgem Imaculada, que ndo conheceu os tormentos

da carne, ¢ a Mae bondosa que vela pelos homens,
inatingivel enquanto modelo, ela ¢ como Deus, uma
estrela brilhante no céu. Idealizada, Maria, contrasta
com Eva, a herdeira da carne e do desejo da Deusa.
Portanto, observa-se uma cisao entre os valores
atribuidos a antiga Deusa, a figura da mae ¢é idealizada
e dela retirada toda referéncia ao sexo, por outro lado,
o feminino, em sua esséncia, ¢ ligado ao pecado, ao
sujo, ao feio, ao torpe, ao Diabo, cabendo a Eva e suas
filhas a culpa por todos os males do mundo. Seu filho
ndo mais sera sacrificado para que a forga da natureza
impere, mas para retirar os pecados trazidos por ela

ao mundo.

Referéncias

BORGEAUD, Philippe. (1996). La Meére des Dieux.
De Cybele a la Vierge Marie. Paris: Edition du Seuil.

CHEVALIER, Jean & GHEERBRANT, Alain.
(1989). Dicionario de simbolos. Coord. Carlos

Sussekind. Rio de Janeiro: José Olympio.

DUBY, George. (1989). Idade Meédia. Idade dos
Homens. Do Amor e outros ensaios. Trad. JOnatas

batista Neto. Sdo Paulo: Companhia das Letras.

DUBY, Georges & PERROT, Michelle (dirs.).
(1991). Histoire des femmes en occident. L’ Antiquite.

Paris: Plon.

ELIADE, Mircea. (1981). Tratado de historia de las
religiones: Morfologia Y dinamica de lo sagrado.
Madrid: Crisyiandad.

FRAZER. James George. (1956). La rama dorada.
Magia y vreligion. México: Fondo de Cultura

Econémica.

GOERGULHO, Gilberto da Silva et al. (Coord.).
(2002). Biblia de Jerusalém. Sdo Paulo: Paulus.

HOMERE. Hymnes. (1967). Tradugdo de Jean
Humbert. Paris: Les Belles Lettres7.

HUSAIN, Shahrukh. (2001). Divindades Femininas.
Criagado, fertilidade e abundancia. A supremacia da

mulher. Mitos e arquétipos. Koln: Taschen.

KERENYI, Charles. (2002). Dioniso. Imagem
arquetipica da vida indestrutivel. Trad. Ordep

Trindade Serra. Sdo Paulo: Odysseus.

MARQUETTI, Flavia Regina (2000). Da Sedugdo e
Outros Perigos: O mito da Deusa-Mae. 290 f. Tese
(Doutoramento em Estudos Literarios) — Faculdade
de Ciéncias e Letras. Universidade Estadual Paulista

Dr. Julio de Mesquita Filho. Araraquara.

. (2007). “Olhos de serpente”. Revista
Artemis, n. 7. Universidade Federal da Paraiba.
<http//www.periodicos.ufpb.br/revistaartemis>.
ISSN: 1807-8214. p.1-12.

OTERO, Aurélio de Santos (Org.). (1988). Los
Evangelios Apocrifos. Madrid: Bilblioteca de Autores

Cristianos.

PORTAL, Frédéric. (1837). Des couleurs symboliques
dans ’Antiquité, le Moyen Age et les Temps Moderns.
Paris: Payot.

Revista Artemis, Edi¢io V. 14, ago-dez, 2012. pp. 54-66. 65



MARQUETTI, Flavia R.

RICHARDSON, NicholasJames (1974). Commentary =~ VENANT, Jean-Pierra & DETIENNE, Marcel.

of the Homeric Hymn to Demeter. Osford: at the (1979). La cuisine du sacrifice en pays grec. Paris:
Claredon Press. Gallimard.

SISSA, Giulia. (1987). Le corps virginal. Paris: Vrin.

TRIOMPHE, Robert. (1989). Le lion, la vierge et le
miel. Paris: Les Belles Lettres.

66 Revista Artemis, Edi¢io V. 14, ago-dez, 2012. pp. 54-66.



