O Dinamismo intrinseco da Celebracdo eucaristica
e sua Expressao externa

Summary

In this article —The Intrinsic Dynamism of the Eucharistic
Celebration and its External Expressieotine author reflects par-
ticularly on the dynamic movement which is present in every
Eucharistic celebration, and then on the external expression of
this essential dynamic. Towards this end — after having presented
the fundamental structure of the celebration as an encounter be-
tween God and man (dialogue, covenant) — he shows the Liturgy
of the Holy Mass in the light of the Mystery of the Most Holy
Trinity (a mystery of communication and communion). In this
way he comes to recognize the three “communions” which corre-
spond to the Liturgy of the Word and the two parts of the Eucha-
ristic Liturgy (the offering of the Sacrifice and the sacred ban-
guet). Among these communions there is the dynamism of the
orientation of one part to the other. In the course of the celebra-
tion the direction of the communication is inverted: from God to
man, from man (Christ as man) to God. This is the result of the
structure of convenant which is based on the mystery of the pro-
cessions in God, particularly of the procession of the Holy Spirit,
Who proceeds from threutuallove of the Father and of the Son.

In the Eucharistic Liturgy — sacramental actualization of the
Paschal Mystery of the Lord — the highest summit of the dyna-
mism of communication both from the part of the creature to God
(sacrifice as dynamic movement of man to God) as well as from
the part of God to the creature (Eucharistic Communion as su-
preme gift of Christ—spouse to the Church) takes place.

This dynamism between the “communions”, with their dia-
logical character, expresses itself externally in three points of
orientation: the ambo, the altar and the eschatological point of
orientation (“heavenly Jerusalem”, Christ Who is to come, sym-
bolized by the East and/or the cross). The dynamic movement
goes from the ambo to the altar, and from the altar to the
eschatological point of orientation. In the Eucharistic Liturgy
there is the movement that goes (from the part of those who offer
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the Sacrifice) beyond the altar, and the inverse movement which
goes from the altar to those who offered the Sacrifice. In this way
the altar manifests a twofold characteristic: “altar of Sacrifice”
(where we offer the Christ—Victim) and “table of the Lord” (from
which we receive Christ as heavenly nourishment). In the end the
author examines the fitting position of the sacramental represen-
tative of Christ-head, that is to say, the one who expresses the
dynamism of the Eucharistic Celebration. In this, the priest—cel-
ebrant is completely at the service of the realization of the three-
fold communion, actively inserted — as representative of God
before the faithful and in the inverse direction, of the faithful
before God — in the communion of God with man and of man
with God.

Introducéo

Neste Ano da Eucaristia somos convidados, de um modo especial, a
aprofundar a reflexado de fé sobre o mistério da santissima Eucaristia.
Como sublinhou oportunamente o Papa Jodo Paulo I, a “Eucaristia é um
dom demasiado grande para suportar ambiguidades e redugessso,

€ importante que nenhuma dimensao deste Sacramento fique transcurada.
Com efeito, subsiste sempre no homem a tentagéo de reduzir as suas pro-
prias dimensdes a Eucaristia, quando na realiéadie que se deve abrir

as dimensdes do Mistério

As dimensfes essenciais do mistério da santissima Eucaristia — consi-
derando apenas a Liturgia Eucaristica — sédo certamente, além da
sacramentalidade, as slacrificio, dacomunhédbanquete do sacrificio)

e dapresengacomo também a dimensascatolégica

1 JoAo PauLo I, EnciclicaEcclesia de Eucharistjan. 10.
2|p., Carta Apostolicéane nobiscum Domina. 14.

3 Cf. Ao Paulo Il, Exortacéo apostélica pds-sinodalclesia in American. 35: “Os
diversos aspectos deste Sacramento refletem sua riqueza inesgotavel: ele €, ao mesmo
tempo, Sacramento-sacrificio, Sacramento-comunh&o, Sacramento-presenca.” Cf. tam-
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Neste artigo queremos refletir sobre as diversas dimensées da cele-
bracdo da Eucaristia, contemplando-as em uma visdo de conjunto dos
mistérios da fé, particularmente daquele mistério que € “o mistério cen-
tral da fé e da vida cristd”, “a fonte de todos os outros mistérios da fé,” “a
luz que os ilumina”; o mistério de&Bantissima Trindadé&ste mistério —

e 0s outros que dele derivam — ndo pode deixar de estar presente e se
refletir, de alguma maneira, na Eucaristia, ou seja, na Celebracéo
Eucaristica, uma vez que “a Eucaristia é o resumo e a suma de néssa fé”".

Ao refletir sobre as diversas dimensdes ou aspectos da Celebracdo
Eucaristica, vamos prestar atencdo, de modo particuldinamismo
nela presente. De fato, a Santa Misgdolitargica, traz em si um dina-
mismo, um movimento dinamico, que o Papa Jodo Paulo Il, considerando
diretamente o aspecto escatoldgico, chama de “dinamismo cati%ante”.
E um dinamismo inerente a Celebracéo Eucaristica, um dinanmtno
rior ou intrinseco, mas que requer também e tem — embora mais ou me-
nos perfeitamente — sxpressao exteripwisivel. O Catecismo da
Igreja Catolica (n. 1348) fala, a este respeito, do “movimento da celebra-
¢cdo” (“celebrationis motus”), e é preciso entendé-lo ndo como um movi-
mento apenas externo, ou seja, nao simplesmente como a “sequéncia” das
diversas partes da celebracgéo.

Iniciaremos a nossa reflexdo, examinan@stautura fundamental
ou geral da Celebracéo Eucaristicgdcap. I). Esta estrutura manifes-
ta-se, em primeiro lugar e imediatamente, no prapesenrolar das di-
versas partesla celebracdo®(). Um outro dado fundamental da cele-
bracao é o fato de que na santa Missa se reatimaantro pessoal entre
Deus e o homemTambém isto da estrutura a celebragdd. (Neste
encontro, por sua vez, ha uma dupla funcdo de representacdo-mediacao.
E de importancia fundamental examinar e reconha@strutura fun-
damental da representacdo realizada por Cristo e por Seus mi-
nistros (C.).

bém (incluindo a dimensao escatoldgica)Ecclesia de Eucharistjdl1-20;p., Mane
nobiscum Domingl5s.

4 Catecismo da Igreja Catolicgs Cat), n. 234.
5Cat. 1327.
6 Cf. Ao PauLo I, Mane nobiscum Domind5.

"Empregamos a palavra “homem” no sentido genérico de “ser humano”, a ndo ser que
o contexto indique claramente que a usamos como sinénimo de “varao”.
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Em seguida, entraremos no amago do mistério, pois refletiremos sobre
o dinamismo da Celebracao Eucaristica a luz do mistério da Santissima
Trindade, que é Deus-Comunhao, e da sua “extensao” a nds por meio
das missdes divinas do Filho e do Espirito Sebénis-Comunhéo e o
dinamismo das trés comunhdes na Celebragéo Eucaristica (cap. II)
Depois de uma breve apresentacaonilstério de Deus como modelo
originario: comunhao total por comunicagéo integr@.), iremos
expor a Celebracgdo Eucaristica — a luz de Deus-Comunh&o — como mis-
tério detrés comunh&eg¢B.), que podemos chamar de “comunhao da
palavra”, “comunhdo do amor” e “comunh&o da vida”. Enfim, podere-
mos reconhecer claramentelimamismo das trés comunhdes na Cele-
bracdo EucaristicaC.).

Tendo esta reflexao teoldgica por base, refletiremos, em seguida, so-
bre aexpressdo externalo dinamismo presente na Celebragéo
Eucaristica (cap. Ill). Para isso, examinaremosto&s pontos essen-
ciais de orientacadA.), que sdo aesa da Palavra amesa do Corpo
do Senho(1.), bem como um terceiro ponto de orientagdo, que exprime
aorientacdo escatologicda Liturgia Eucaristica (2.). Isto nos levara a
reconhecer @inamismo entre os trés pontos de orientagddCele-
bracdo EucaristicaB(), em conformidade com o dinamismo das trés
comunhdes (exposto no cap. Il). Por fim, ndo podera faltar uma reflexado
sobre a maneira comop@si¢do propria do representante de Cristo-
Cabecaexprimeo dinamismo da Celebragdo Eucaristi(@.). Para
isto, veremos primeiro como o sacerdote celebranteaestévico da
triplice comunhaq1.), para entdo examinarposi¢cao do sacerdote
celebrante exprimindo o dinamismo da Celebracédo Eucarigfida

Antes de iniciar a nossa reflexdo, € importante constatar ou esclarecer
duas coisas:

1) Segundo a concepcéo de liturgia que nos apresentou a Constituicdo
Sacrosanctum Conciliuho Concilio Vaticano Il, a liturgia écelebra-
¢cao deatualizacdo —no “aqui e agora” da Igreja peregrinantée-
mistério pascal de Cristcomo 0 &mago e apice do mistério de Cristo
Salvador, Mediador), insercao atual da Igreja neste mistério. E a Cele-
brag&o Eucaristica €, por exceléncia, 0 memorial-sacramento de Cristo
em Sua Péascoa.

2) Como veremos, o préprio fato de a Celebracéo Eucaristica ser o sa-
cramento, ou seja, a atualizacéo (“presencializacaa)isierio pascal
de Cristo(paixdo-morte e ressurreicdo-ascensado), significa necessaria-



mente que ela contém em si aquelas dimensdes essenciais gea-séo o
crificio, o banquetedo sacrificioe a tensaescatolégicabem como a
dapresencaFalar da Eucaristia como memorial — que é atualizacdo —
do mistério pascal de Cristo e excluir, de um ou outro modo, um desses
aspectos, seria desconhecer ou entender mal o proprio mistério pascal. O
aspecto que, hoje em dia, parece necessitar particularmente de um escla-
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recimento e “resgate” é o do sacrifiéio.

I. A estrutura fundamental da Celebragéo Eucaristica

A. A estrutura fundamental da Celebracdo Eucaristica que se
manifesta no desenrolar das suas partes

Ao refletir sobre o mencionado movimento da Celebrag&o Eucaristica,
comegcamos com 0 mais evidente: a estrutura geral ou fundamental da
Celebracgédo Eucaristica, como ela se nos apresenta na simples sequéncia
das partes que a constituem. Podemos, portanto, partir do que o Catecis-
mo da Igreja Catdlica chama de “missa de todos os séculos”, a saber, “as
grandes linhas do desenrolar da Celebracéo Eucaristica, que permanece-
ram as mesmas até os nossos dias para todas as grandes familias litirgicas”
(Cat. 1345).

Segundo esta estrutura fundamental, conservada ao longo dos sécu-
los, a Celebracdo Eucaristica desdobra-se em dois grandes momentos
gue formam uma unidade bésica:

— alLiturgia da Palavra, com as leituras, a homilia e a orag&o uni-

versal;

— aliturgia Eucaristica, com a apresentacdo do pao e do vinho, a
acao de gracas consecratoria e a comunhéo sacramental (o sacrifi-
cio e 0 banquete do mesmo).

Ha também os ritos que abrem e encerram a celebtacéo.

8 Cf. Snopo bos Bispos XI A ssEMBLEIAGERAL ORDINARIA, A Eucaristia: fonte e apice da
vida e da missédo da Igreja. Instrumentum labgrisnstrumentum laborjs Cidade do
Vaticano 2005, n. 37: “Emerge das respostas e observacdgaemmentaima genera-
lizada exigéncia daprofundar a natureza sacrificiala Eucaristia, pedindo que se expo-
nha com maior clareza essa verdade da nossa fé, na linha do recente Magistério da Igreja.”

9 Cf. Cat. 1346; @®NGREGACAOPARA O CuLTo DivINO E A DISCIPLINA DOS SACRAMENTOS
(= CCDDS),Instrucdo geral sobre o Missal RomafolGMR), n. 28.
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Liturgia da Palavra e Liturgia Eucaristidistinguem-selaramente —
esta distin¢éo é ressaltada no rito romano reformado depois do Concilio
Vaticano Il — e, a0 mesmo tempo, nao deixam de formar uma intima
unidade constituindo juntas “um sé e mesmo ato de ciflide fato,
“na Missa se prepara tanto a mesa da Palavra de Deus como a do Corpo
de Cristo, para ensinar e alimentar os fiéis”

A respeito da “mesa do Corpo de Cristo”, no entanto, ja se faz necessario
um esclarecimento. Esta mesa néo é apenas a mesa de onde os fiéis sao
alimentados (a Comunhao eucaristica, o banquete pascal), mas também,
primariamente e sobretudoatiar do sacrificio eucaristicd? Na ver-
dade, como diz o Catecismo da Igreja Catdlica (n. 1182jtaonda nova
alianca é a cruz do Senhor (cf. Hb 13,10), da qual brotam os sacramentos
do mistério pascal”’. Mas é sobre os altares das nossas igrejas que se faz
presente e é oferecido o sacrificio da cruz sob e através dos sinais sacra-
mentais. Deste modo, o Catecismo da Igreja Catdlica diz, com razao, que
o altar representa “0s dois aspectos de um mesmo mistério”:

O altar do sacrificio € amesa do Senhgre isto tanto mais porque o altar
cristdo é o simbolo do proprio Cristo, presente no meio da assembléia de
seus fiéis, ao mesmo tempo cowftima oferecidgor nossa reconciliacdo

e comoalimento celestgue se da a ndg.

Isto faz com que na prépria Liturgia Eucaristica, embora ela forme uma
unidade, haja também urokara distingdoentre aoferta sacramental
do sacrificioda cruz (sacrificio de Cristo-Cabeca e da Igreja, Seu Corpo)

10 Cf. Conc. Var. I, Sacrosanctum Conciliun. 56.
1IGMR 28; cf. Gne. Var. I, Dei Verbumn. 21.

12 Cf. Ao Pauco I, Mane nobiscum Dominé5: “sentido primaria e profundamente
sacrifical’; I ., CartaDominicae Cenaa. 9: “A Eucaristia €, acima de tudo, um sacrifi-
cio”. Cf. CCDDS, Instrucd&®edemptionis sacramentum 38: “A ininterrupta doutrina
da Igreja sobre a natureza ndo apenas comensaiamiaém e sobretudo sacrificidh
Eucaristia, deve ser justamente considerada como um dos principais critérios para uma
plena participagaale todos os fiéis num tdo grande sacramento” (grifo nosso). Cf. tam-
bém: Svopo pos Bispos XI AsSEMBLEIA GERAL ORDINARIA, A Eucaristia: fonte e dpice da
vida e da missdo da Igreja. Lineame(itd.ineamentg Cidade do Vaticano 2004, n. 10:
“Portanto, o ato prioritario € o sacrificio; segue-lhe o banquete, onde tomamos em alimen-
to o Cordeiro imolado sobre a Cruz.”

18 Cat 1383 (grifo nosso). Este duplo aspecto de “altar do sacrificio” e “mesa do
Senhor” é algo evidente e faz parte da esséncia do mistério da Celebragdo Eucaristica; cf.
também CCDDSlenco das Leituras da Mis$21.01.1981), n. 10: “Assim, a celebragdo



e obanquete sagradada comunh&o no Corpo e no Sangue do Senhor (a
oferta do sacrificio e o banquete deste sacrifié¢i&).necessario levar

em consideracéo esta clara distirt€aapesar dntima conexaq como
também examinar maturezada conexao ou unidade entre Liturgia da
Palavra e Liturgia Eucaristica, e igualmente entre as duas partes da Liturgia
Eucaristica.

B. O encontro pessoal entre Deus e o homem como estrutura
fundamental da Celebracdo Eucaristica

Além da estrutura fundamental que se reconhece ja no desenrolar das
diversas partes de que se compde a Celebracao eucaristica, € preciso
penetrar até aguela dimensdo que anima e estaupagdir de dentrea
celebrag3o litargica. E a dimensdoetwontro pessoal entre Deus e 0
homemna histéria; a dimensdo da acéo (palavra) de Deus e da resposta
do homem; o mistério daliancade Deus com o homem. Esta é a com-
preensdo da liturgia que o Concilio Vaticano Il (Constituicdo
Sacrosanctum Conciliupmos oferece, como varios autores tém evi-
denciado?®

O exame da Constituicao sobre a liturgia pdde mostrar que o Concilio
Vaticano Il vé a liturgia da Igreja essencialmente em dimensao pessoal. Ndo
uma coisa sagrada ou um devido cumprimento de uma obrigacédo estédo no
centro quando se trata de celebragéo litirgica, mas o Deus pessoal é o cen-
tro. Liturgia significa que Deus Pai por Jesus Cristo na for¢a do Espirito

da missa, na qual se escuta a Palasesoéerece se receba Eucaristia” (grifo nosso). Ou

CIC can. 897: “Augustissimo sacramento é a santissima Eucaristia, nacueaésese
ofereceese receb® préprio Cristo Senhor” (grifo nosso). Igualmel@®R 296. Alias,

também ao se usar a expressao “a mesa do Senhor”, o seu significado, ao menos na S.
Escritura, ndo se restringe ao aspecto do banquete, mas ialfézalo sacrificig do qual

se participa ou com o qual se entra em comunhé&o pelo banquete do sacrificio, comendo a
vitima oferecida em sacrificio, como se pode veMirh,7-8.12;1Cor10,21.

14 Cf. N. THANNER, O “Unico Sacrificio Perfeito”. Sua Representacéo e Oferta sacra-
mental em:Sapientia Cruci$ (2004) 181-188.

15 Cf., quanto a esta distin¢géo, tamh&MR 96: “Formem [os fiéis] um Unico corpo,
[...] sobretudo nablacdocomumdo sacrificioe ha comunparticipacdoda mesalo
Senhot (grifo nosso).

16 Cf. Reinhold M\LcHEREK, Liturgie als Geschehen personaler Begegnung. Liturgie-
theologische Reflexionen im Licht V8acrosanctum Conciliumind theologischer Entwiirfe
im Umfeld des Il. Vatikanischen Konzitsn:Ecclesia Oran®1 (2004) 365-387, particu-
larmente 368-382, e (continuac&mclesia oran22 (2005) 13-45.
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Santo se dirige aos fiéis reunidos, que ele continua a sua agéo para a salva-
¢do dos homens. [...] Liturgia é histéria da salvagéo continuada e, assim,
um evento de encontro no “estar-juntMiteinande) de Deus e do ho-

mem. Isto se encontra resumido na determinacdo da celebracao litdrgica
como “exercicio do munus sacerdotal de Cristo’'S€¥, pois este minus
sacerdotal significa a acao redentora do Cristo enviado por Deus e ungido
pelo seu Espirito para a salvacdo dos homens e para a glorificagdo de Deus.
Mais precisamente, a Constituicdo sobre a Liturgia descreve esse encontro
litirgico como dialdgico: inicialmente, o Deus trinitario dirige-se aos fiéis e,
entdo, ha a reacéo receptiva-responsorial dos fiéis na assembléia fiturgica.

Deste modo, realiza-se na liturgia — e, particularmente, no seu centro,
a Celebracgéo Eucaristica -did@logo entre Deus e 0 homamassim, a
atualizacdo da Nova e Eterna Alianeatre Deus e a humanidade.
Certamente, neste dialogo, ou seja, neste “encontro pessoal”, € Deus quem
tem a iniciativa; Ele € sempre o primeiro, e 0 homem néo pode agir a ndo
ser na base da acdo de D&ulas, na perspectiva da Constituicdo so-
bre a liturgia, esta “néo é somente uma ac¢ao de Deus no homem, também
nao somente uma acao do homem diante de Deus, mas essencialmente
as duas coisas juntas”, e, por isso, um “comportamento intersubjetivo de
parceiros pessoais”, que deve ser qualificado como “encontro pedsoal’”.

Ora, este encontro pessoal entre Deus e 0 homem realizou-se, sobre-
tudo e do modo mais perfeito, no mistério pascal de Jesus Cristo, o Filho
de Deus encarnado, o Deus-conosco, o Unico “mediador entre Deus e 0s
homens” {Tm2,5). “Assim se encontra ‘no centro de toda liturgia’ Je-
sus Cristo como a ‘Palavra que se fez carne, 0 mediador entre Deus e 0

homem’.”®! Deste modo, ha na liturgia também uma “intima conexao entre

7 Ip., ibid., 379.
18 Cf. p., ibid., 380, com referéncia a outros autores.

% Sem duvida alguma, é importante ter consciéncia de que ndo podemos falar de
“didlogo” (e “alianga-contrato”) entre Deus e 0 homem a nao ser de amadogq
salvaguardando, portanto, a absoluta transcendéncia divina. Com efeito, “analogia” signi-
fica que a dessemelhanca entre o “dialogo” entre pessoas humanas e aquele entre Deus e 0
homem é sempre maior do que a semelhanca.

20 Franziskus EeneacH, Die Gegenwart Jesu Christi im Gottesdienst. Systematische
Studien zur Liturgiekonstitution des Il. Vatikanischen Konklsinz 1982, 324s; citado
em: Reinhold MLcHEREK, Liturgie als Geschehen personaler Begegnaag.

21 R. MaLCHEREK, ibid., 381, citando HermanncS8wipt, Die Konstitution Uber die
heilige Liturgie Text. Vorgeschichte, Komment&reiburg 1965, 140.



0 ‘a partir de Deus’ (‘Von-Gott-her’) e o ‘rumo a Deus’ (‘Zu-Gott-hin’)
ou, vice-versa, entre o ‘rumo ao homem’ (‘Zum-Menschen-hin’) e o ‘a
partir do homem’ (‘Yom-Menschen-aus?¥'.

Portanto, uma vez que na histéria da salvagéo — e sobretudo no misté-
rio pascal do Filho de Deus encarnado, qaeoéra da salvacdo — en-
contramos astrutura fundamental daalianga, do encontro interpessoal
entre Deus e o homem, também a liturgia — e particularmente a Celebra-
¢do Eucaristica, centro de toda a liturgia — é caracterizada por essa mes-
ma estrutura fundamental:noovimento duplo dialégicdde Deus ao
homem, do homem a Deus)

E necessario refletir ainda sobre esta caracteristica na propria pessoa
e acdo salvifica de Jesus Cristo, que, como perfeito mediador entre Deus
e 0s homens, encontra-se ao mesmo tempo do lado de Deus e do lado dos
homens e, assim, pode, em perfeicdo acabada, representar Deus diante
dos homens e 0os homens diante de Deus.

C. A estrutura fundamental da representacdo realizada por
Cristo e por Seus ministros

(1%

O “homem Cristo Jesus” € o “Unico mediador entre Deus e os homens”
(cf. 1 Tm2,5), pois Ele €, ao mesmo tempo, perfeitamente Deus e perfei-
tamente homem; é pessoa de natureza divina e, pelo mistério da
Encarnacgédo, também de natureza humana. Deste modo, a mediagéo vai
de Deus para os homemrs na direcdo opostdps homens para Deus
Como mediador, portanto, Jesus represemauss (0 Pai) diante dos
homens, como também, por outro lado, represert@mengliante de
Deus. O Filho de Deus foi enviado pelo Pai ao mundo, aos seres huma-
nos, para representar o Pai diante delesl¢ct4,9: “Quem me vé, vé
também o Pai”). No entanto, Ele foi enviado também para — sendo per-
feitamente homem, em solidariedade extrema com os seres humanos,
sendo realmente “um de nds” — representar a humanidade diante do Pai.
Esta segunda representacéo, Ele a realiza prestando o culto de adoracao
a Deus Pai, cujo ponto culminante € atingido no sacrificio da cruz, ou seja,
na Pascoa de Jesus.

2H. SHmipT, ibid., 143; citado em: R. McHEREK, ibid., 381. Malcherek diz que H.
Schmidt descobriu, na verdade, o centro teolégico da Constituigao sobre a liturgia. De fato,
0 movimento dialégico da liturgia decorre, como uma consequéncia, da natureza dialdgica
de toda a histdria da salvacgao, a partir da qual a Constituicdo conciliar desenvolveu a
teologia da liturgia (cf. MLcHEREK, ibid., 382, nota de rodapé 47).
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Ha, portanto, dois movimentos ou duas orienta¢des claramente distintas
uma da outra, isto €, em direcdes opostas:

- Jesus representabDeeusPai diante denés
com Deus Paiesta defronte dends

- Jesus representanasdiante deDeus Pai
conoscoesta defronte deDeus Pai

Falando em termos de acdo, podemos dizer que aqui se trata
- da acdo d®eus pela qual, por Cristgantifica os homenge

- da acdo dohomenspela qual — no Espirito Santo —, por Cristo,
prestam culto a Deus(Pai)?® ou, falando diretamente de Cristo:
da acéo de Cristoomo homempela qualem nome de todos os
homensno Espirito Santgresta culto a Deus

Considerando agora a Celebracéo Eucaristica, a primeira constatacao
€ que o “ator principal da Eucaristia” é o proprio Jesus CristeC&tf.
1348); “ator” é aqui, obviamente, aquele qge

Ele é o sumo sacerdote da Nova Alianca. E ele mesmo quem preside invisi-
velmente toda Celebracdo Eucaristica. E representando-o que o Bispo ou o
presbitero (agindo “em representacdo de Cristo-cabeca”) preside a assem-
bléia, toma a palavra depois das leituras, recebe as oferendas e profere a
oracgdo eucaristica.

A Celebracdo Eucaristica € uma acao de Cedla Igreja que €
Seu Corpo. No entanto,

respeitando a diferenca de fun¢des proprias do Corpo, na Missa o sacerdo-
te exerce a funcéo disto cabegaenquanto todos os fi€is exercem a de
membros de Crist® sacerdote atua persona Christino sentido que ja

néo é ele que atua, mas Cristo neleGef.2,20)2

Na liturgia, “presidir’ ndo se deve entender a maneira da presidéncia
numa assembléia qualquer (profana), mas segundo as caracteristicas pro-
prias da assemblélaurgica. Deve-se entender, portanto, a partir da
verdade que o sacerdote celebrapfgesenta Cristo-Cabec¢édPresi-
dir” indica a posicao particular daquele que possui 0 sacerdécio ministe-
rial ou hierarquico, posi¢cao essencialmente diferente da dos fiéis leigos.

2 Cf. Cat 1325.
24 Cat. 1348.
% Lineamenta48.



Pois, em virtude do sacramento da Ordem, o sacerdote podénagir “
persona Christi Capitis isto é, “na pessoa de Cristo Cabeca” da Igre-

ja, na Sua triplice funcéo de sacerdote, profeta e r€4tf1581, 1548),

ou seja, no Seu sacerddcio profético e régita Celebracdo Eucaristica,

0 sacerdote celebrante representa, portanto, Jesus Cristo, age na Sua
pessoa, que é o Mestre da Verdade, o Sumo Sacerdote do sacrificio re-
dentor, o Pastor que alimenta seu rebanho.

Por conseguinte, também nesta representacdo ou acao representativa
h&duas orientacdediferentes correspondendo as duas orientagfes na
representacao que o proprio Cristo realiza. Pois na Celebrac¢éo Eucaristica
manifesta-se com toda a clareza e realiza-se de modo culminante tanto a
acao de Deus, pela qual, por Cristo, santifica os homens, como também a
acao dos homens, pela qual — no Espirito Santo —, por Cristo, prestam culto
a Deus. Aquela mesma estrutura fundamental da representacéo realiza-
da por Cristo vale, consequentemente, também para o0s representantes
sacramentais de Cristo-Cabeca, como diz o Catecismo da Igreja Catdlica
(n. 1552):

A tarefa do sacerddcio ministerial ndo é apenas representar Cristo — Cabe-
¢a da Igreja — diante da assembléia dos fiéis; ele age também em nome de
toda a Igreja quando apresenta a Deus a oracao da Igreja e sobretudo quando
oferece o sacrificio eucaristico.

Portanto, na Celebracdo Eucaristica o sacerdote celebrante (bispo,

presbitero) é

- representante deeus de Cristo-Cabecadiante da assembléia
dosfiéis (Igreja), e

- representante de todagaeja, particularmente da comunidade reu-
nida, diante de Deus?

Como o Catecismo da Igreja Catdlica (n. 1553) ainda esclarece, o sa-
cerdote celebrante é representante da Igreja ndo como delegado da co-
munidade, mas comepresentante de CristenquantoCristo repre-

% Cf. Cat.1070: “Na celebracdo liturgica, a Igreja é serva a imagem do seu Senhor, o
Unico ‘liturgo’ (cf. Hb 8,2.6), participando de seu sacerdécio (culto) profético (andncio) e
régio (servico de caridade)”. A liturgia é, justamente, o0 “exercicio do munus sacerdotal de
Jesus Cristo”"C7).

27 No Concilio Vaticano Il, nas discussdes sobre a Constituicdo dogmatica “Lumen
gentium”, com relagdo ao sacerdécio comum e ministerial (n. 10 do terceiro esquema e do
texto aprovado), foi feita a proposta de explicar o sacerddcio ministerial como sacerdocio
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senta— na oracao e no sacrificioaHgreja (a humanidadejiante de
Deus enquanto age em nome da Igreja, oferecendo o culto agradavel a
Deus Pai, cujo apice é o sacrificio da cruz.

A estrutura fundamental da Celebracéo Eucaristica como sendo um
encontro interpessoalum movimento duplo dialégicéde Deus ao
homem e do homem a Deus), uma atualizagZaidaca entre Deus e
0s homens, assim como a correspondestautura da representacao
realizada por Cristo e por Seus ministros (Seus representantes sacramen-
tais), sera certamente um elemento importante e esclarecedor ao exami-
narmos o movimento dindmico da S. Missa e sua expressao visivel.

Il. Deus-Comunhéo e o dinamismo das trés comunhdes na
Celebracdo Eucaristica

A. O mistério de Deus como modelo originario:
comunhdo total por comunicagé&o integral

Pela encarnacgéo do Filho de Deus e o envio do Espirito Santo, Deus
revelou-Se no Seu mistério demunhaotrés pessoas realmente distin-
tas entre Si, mas tendo tudo em comum, a ponto de serem um sé e 0 mesmo
Deus; é comunhao total de trés Pessoas distintas.

Procurando algum entendimento desta comunhao, podemos reconhe-
cer que ela provém de uma comunicacao integral. Esta comunicagao
possui uma determinada ordem, segue uma determinada direcdo, e ndo
pode ser invertida: vai do Pai ao Filho, e vai do Pai e do Filho ao Espirito
Santo, e ndo vice-versa. A “geracao” divina é a comunicagéo integral (da
natureza, da substancia divina) dod&aFilhg, a “expiracdo” é a comu-
nicagao integral (da natureza, substancia divina) do Pai edel&spi-
rito Santa Na reflexdo teoldgica ocidental, o primeiro ato de comunica-
¢ao integral foi reconhecido como sendo, sob o aspecto determinante, um
ato de conhecimento (do Pai), enquanto que no segundo ato de comuni-

“representativo”. A respectiva Comissdo concordou que, “de fato, o ministro representa
Deus diante dos fiéis, e os fiéis diante de Deus” (“2. Dicapraesentativupmon ut hoc
nomen adhibeatur, sed ut indoles muneris exhibeatur, E/937. De facto minister Deus
coram fidelibus, et fideles coram Deo repraesentat”). Ver “Relatio de N. 10, olim n.
24 8 1", emActa Synodalia Sacrosancti Concilii Oecumenici VaticgrCura et studio
Archivi Concilii Oecumenici Vaticani Iiol. Ill, pars |, p. 194s.



cacao se reconhece, sob o aspecto determinante, um ato de amor (do Pai
e do Filho). O Filho procede do Pai como SRalavrd’ (interior); o

Espirito Santo procede do Pai e do Filho — ou do Pai pelo Filho — como o
“Amor’, enquanto se entende por “amorfjue procedeo ato de amor.

Deste modo, o Espirito Santo é, em Pessoa, a unidade de amor entre o
Pai e o Filho, a comunh&o pessoal dos Dois. N'Ele, o “movimento” de
comunicagdo na vida divina — e, assim, o mistério de comunhdo divina —
se consuma.

No entanto, esta consumacao ndo existe semressupostoo qual
ndo é somente a geracao do Filho por parte do Pai nem somente o amor
do Pai ao Filho, mas tambéramor do Filho ao Paiessa consumacao
pressupde, portanto,dialogo de amor entre o Pai e o Filho: o amor do
Pai ao Filho e aréspostd de amor do Filho ao Pai, como veremos mais
tarde. Esta eterna resposta de amor do Filho ao Pai é, na verdade, a base
ou “raiz”, na vida intratrinitaria, da “volta” do Filho feito homem ao Pai
pela via que chamamos “o sacrificio da cruz” ou “a Pascoa de Jesus”.

O mistério intradivina de comunicacao e comunh&o estende-se, de al-
guma maneira, para “fora” da vida intradivina pelas duas missoes: o en-
vio do Filho (Encarnacéo, abrangendo toda a vida de Jesus) e o envio do
Espirito Santo (Pentecostes).

B. As trés comunhbes na Celebracdo Eucaristica

Pelas duas missdes divinas — a missado conjunta do Filho e do Espirito
Santo — comunica-se, portanto, a comunhao trinitaria as pessoas criadas.
A Igreja é resultado dessas duas missdes ou dessa misséo conjunta, sen-
do mesmo o “Sacramento” défaPor conseguinte, a Igreja é, como tal,
presenca sacramental do mistério da comunhdo trinitaria no mundo. Este
mistério de comunhdo, reflexo da comunhéo divina trinitaria, se realiza,
se aprofunda, se manifesta naquilo que é a fonte, o centro e o apice de
toda a vida da Igreja: a santissima Eucaristia. Por isso, “a celebragéo
eucaristica, considerada em seu conjunto, torna presente o mistério
trinitario da Igreja™®

2 Cf. Cat 738. Vale a pena citar o texto do Catecismo: “Assim, a misséo da Igreja ndo
€ acrescentada a de Cristo e do Espirito Santo, sendo que é o Sacramento dela: por todo o
seu ser e em todos 0s seus membros, a Igreja é enviada a anunciar e testemunhar, atualizar
e difundir o mistério da comunh&o da Santissima Trindade”.

29 CoMISSAOMISTA INTERNACIONAL PARA O DIALOGO TEOLOGICOENTRE A IGREJA CATOLICA
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Como é que este mistério trinitario, mistério de comunhao, se realiza e
se manifesta na Celebracdo Eucaristica? Com certeza, ndo se limita aquela
parte ou aspecto que chamamos de “Sagrada Comunh&o” (o banquete
sagrado), ou seja, ndo se limita a um s6 dos dois aspectos da “mesa do
Corpo de Cristo” nem apenas a esta mesa (eucaristica), mas inclui tam-
bém a “mesa da Palavra”. Portanto, se pensarmos nas duas “mesas”, a
da Palavra e a do Corpo do Senhor, e se, além disso, levarmos em consi-
deracdo a distingdo ja anteriormente esclarecida no que diz respeito & mesa
do Corpo do Senhor, poderemos reconhecer queb#@aneiras de
realizacdo da comunhdo com Cristo, com Deusssim, dos mem-
bros de Cristo entre si. Estas trés “comunhdes” podemos chamar de “co-
munh&o dgalavrd’, “comunhdo daamor (oblativo, sacrifical)” e “co-
munh&o darida’, entendendo o conceito “vida” no seu significado pri-
mario desubstanciado ser vivo®

1. A “comunh&o da palavra”

Vejamos primeiro a comunh&o que se realiza entre Deus e ngs através
da “mesa da Palavra”. Na Liturgia da Palaldays Se comunica a nés
em e por Sua Palavra“‘Quando se Iéem as Sagradas Escrituras na Igreja,
o préprio Deus fala a seu povo, e Cristo, presente em sua palavra, anun-
cia o Evangelho® Portanto, Deus Se da a n0s em Sua palavra, palavra
gue Ele comunicou através de homens que Ele mesmo escolheu, e sobre-
tudo através de Jesus Cristo, Suawka eterna feita homem. Na Liturgia
da Palavra séo ainda os leitores e os ministros ordenados (proclamacao
do Evangelho, homilia) que servem de instrumentos para essa comunica-
¢éo divina na palavra.

Quando a palavra divina é acolhida, realiza-se uma auténtica comunhéo
com Cristo, com Deus: a “comunh&o da palavra”. Para isso, a pessoa que
ouve a palavra deve aderir a mesma pela fé, deve assimila-ldcdeve
mer”, “digerir” o p&o recebido da “mesa da palavra de Deus”(cf.

IGMR 55-57; cf. tambéndo 6,35). Deste modo, a palavra de Deus se
torna verdadeiramente alimento espiritual, e as pessoas que a escutam

RomaNA E A IGrREJA ORTODOXA, DOcumentd mistério da Igreja e da Eucaristia a luz do
mistério da santa TrindadéMunique, 30 de junho a 6 de julho de 1982), n. 6, em:
Enchiridion Gcumenicurh, Bologn&1994, 1031 (italiano).

%0 Cf. S. TomAs, Summa Theologideqg. 18, a. 2.
31 IGMR 29.



entram em uma comunhao com Deus: o que é de Deus — Sua palavra,
Seu pensamento, Seu plano — é agora também nosso.

Esta comunicacdo de Deus a nos através da Sua Palavra, podemos vé-
la em sua conexdo conpeocessao da Palavra eterrean Deus Deus
Pai “diz”, na intimidade e eternidade divina, Sua Palavra, que é Seu Filho.
Este mistério da processéao eterna do Filho como a Palavra, o Pai o “pro-
longa”, de algum modo, para dentro do tempo, enviando esta Sua Palavra
eterna para Se tornar homem e comunicar-Se, como homem — com pala-
vras humanas, que sdo autenticamente palavras de Dels3&4) —,
aos homens. Este é o apice da comunicacdo de Deus aos mamens
palavra Por isso, a Liturgia da Palavra, com o ponto culminante da pro-
clamacdo do Evangelffg esta ligada — em sua “raiz” — com essa
processao da Palavra em Deus, a qual € uma comunicacao que o Pai faz
de Si mesmo (Ele comunica todo o Seu ser). Trata-se de umacerta
tensdo dessa comunicacdmo sentido de que Pai diz Sua Palavra
eterna, no tempo,a alguém a nés homens, a Igreja.

2. A comunhdo do amor que se oferece em sacrificio a Deus

Como a comunicagédo intradivina ndo se consuma na processao da
Palavra, mas na do Espirito Santo, assim, na Celebrag&o Eucaristica, a
Liturgia da Palavra ordena-se totalmente a Liturgia Eucaristica. De fato,
“convém recordar sempre que a Palavra divina que a Igreja |Ié e anuncia
na Liturgia conduz, como a seu préprio fim, ao sacrificio da alianca e ao
banquete da graca, isto €, a Eucaristid&ste ja € um indicio de que é
possivel chegar a reconhecer uma conexao entre o mist@rimcgasao
do Espirito Santana vida intradivina e alLiturgia Eucaristica. Veja-
mos isto primeiro com relagéo ao “sacrificio da alianca”, para, em se-
guida (3.), o verificarmos quanto ao “banquete”.

a) O sacrificio de Cristo como realizagdo humana do amor
eterno do Filho ao Pai

Voltando, portanto, a consideracdo da vida divina trinitaria, podemos
constatar que a processao da Palavra do Pai ndo é ainda “dialogo”; esta
processdao vai emmasodirecdo: da primeira Pessoa divina a segunda:

a Palavra (o Filho) procede do Pai e, assim, ha uma segunda Pessoa divi-

32 Cf. Conc. Var. Il, Dei Verbumn. 18.
%3 CCDDS,Elenco das Leituras da Mis21.01.1981), n. 10.
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na, realmente distinta; estabelece-se, por assim didestircaopes-

soat o Filho (a Palavra) ndo é o Pai, a Palavra “dita” nao se identifica
com Aquele que a “diz”. Mas a disting&o é para a unido, € em vista da
comunicagdo. A Palavra eterna do Pai é Seu Filho amado, o qual, por Sua
vez, ama o Pai, com um amor que tem o aspectoedpostd ao amor

do Pai E resposta, enquanto aquele eterno amor divino com que o Filho
ama o Pai, o Filho o tem, pela geracdo etetna?ai o Pai é origem
primeira deste amor.

Ora, esta “resposta” de amor do Filho ao Pai, na vida intratrinitaria, &
um pressuposto da processao do Espirito Sakste, com efeito,
procede ndo somente do ato de amor do Pai, mas do amorelddPai
Filho, embora seja o Unico e mesmo amor (ato de amor) divino. Este amor
é verdadeiramente também o amdorFilho, amor do Filhcao Paie,
considerando a posicdo do Pai como “fonte e origem de toda a divin-
dade®*, este amor é @spostade amor por parte do Filho ao amor do
Pai para com Ele.

E quando o Filho Se faz homem, Eiee esta resposta de amor ao
Pai 2 maneira humanacomo verdadeiro homem, como Pessoa de na-
tureza human#. Ora, esta resposta Sua de amor a Deus Pai — amor fi-
lial, reverente, adorador, obediente — encontra a Gltima perfeicdo ou o apice
consumador na Sua passagem deste mundo apnaPaya “Pascoa;
isto €,no Seu sacrificio da cruzque inclui, como sua consumacao, a
glorificagéo de Crist&

34 Cf. XI Concilio de Toledo (ano 675): “Confessamos que o Pai ndo é gerado nem
criado, mas ingénito. Porque Ele ndo recebe Sua origem de ninguém; d’Ele recebeu o Filho
Seu nascimento e o Espirito Santo Sua procedéncia. Ele é, pois, fonte e origem de toda a
divindade” (DS 525).

% Jesus Cristo é Pesstiaina (Pessoa de natureza divina) que verdadeiramente fez
Sua uma natureza humana individual, isto &, Se fez Pessoa (agora tdmbétmyeza
humanauma Unica Pessoa eterna que possui duas naturezas, a divina (eterna) e a humana
(existindo a partir de um determinado momento da histéria). Como Pessoa de natureza
divina, o Filho vive, ou melhog a eterna relacéo de filiacdo ao Pai, relacéo esta que se
identifica com o amor divino (por isso se pode falar do Filho como “Amor filial”, que é
“resposta” de amor ao Pai). Como Pessoa (a Unica e mesma Pessoa eterna, o (nico e
mesmo principio de subsisténcia) de natureza humana, o Filho encarnadomvéve
homemessa resposta de amor ao Pai.

% E importante reconhecer qaenistério pascatle Jesus e o Seacrificio da cruz
nao sao duas coisas diferentes;sfwsma realidaddesignada por conceitos distintos
a “passagem” de Jesus deste mundo para o Pai (movimento dindmico, ida ao Pai através da



Como expusemos em artigos anteridres sacrificio da cruz de Cris-
to é essencialmente uato livre de amor divinizado do coragéo hu-
mano de Cristo ao Pdem beneficio da humanidade), e este ato &, para
a Pessoa de Cristo, o vivem Sua natureza humal@ortanto, como
homem) e em extrema solidariedade com a humanidade pecadora, e na
maior perfei¢cdo possivel, 0 Seu amor eterno ao Pai, a Sua eterna respos-
ta de amor ao Pai.

Talvez convenha ou até mesmo seja necessario explanar isto breve-
mente. Quando se reflete sobre a questdo por que o Filho e ndo o Pai
nem o Espirito Santo Se fez homem, uma vez que entre as Pessoas divi-
nas ndo ha diferenca quanto a capacidade de Se fazer homem, deve-se
levar a sério a posicao prépria do Filho na vida intradivina.

Pois € Ele que, como Pessoa divina gerada pelo Pai (“Filho”), d& eternamen-
te arespostanfinita de amor ao Pai, e o homem foi criado e chamado a par-
ticipar desta resposta eterna de amor do Filho ao Pai. O Pai é a Pessoa que
nao procede de ninguém, ndo d4 “resposta” de amor a ninguém, pois Ele é,
como Pessoa,rincipiosem principialo amor, do conhecimento, do ser.

Por isso, 0 Pai ndo podia ser a pessoa indicada para Se fazer homem. O
Espirito Santo, por Sua vez, é Pessoa divina que, na vida intratrinitaria, pro-
cede de outrem, é verdade, mas, em contraposicdo ao Filho, Ele procede
ndo como “Filho” (Pessoa divina gerada), mas como a Pessoa que é — na
Sua personalidade prépria, distinta da do Filho (e da do Pai) — a unidade ou
comunh&o de amor das duas outras Pessoas divinas, das quais procede
como “fruto” do Seu amor muatuo. Assim, o Pai € o diantantecomo
principio-fontede todo amor, e o Filho € o diviammantecomo camado

do Pai querespondéao amor d’Ele, enquanto o Espirito SantoAnaor

como “fruto” do amor dos dof$.

morte, deixando este mundo), e a “entrega” (“oblag&o”) total de si mesmo, em um ato
supremo de amor, ao Pai, alcangando assim a comunhd&o perfeita com Ele (cf. a definicdo
de sacrificio que sera dada logo em seguida). Trata-se, portanto, do mesmo movimento
dindmico, da mesma ida, mas — na perspectiva do “sacrificio” — vista sob o aspecto do
dom de si mesmo a Deus, como ato de amoadors, obedece, no caso do sacrificio da

cruz, repara o pecado, a ofensa divina; e sendo amde ordena-se a perfeita comu-

nh&o com Deus (a glorificag&o de Cristo).

87 Cf. N. THANNER, O Porqué da Cruz (J)lem:Sapientia Crucid (2000) 65-85p., O
Porqué da Cruz (I)em:Sap. Cruci€ (2001) 25-55;d., O “Unico Sacrificio Perfeito”.
Sua Esséncia e sua Prefigurag@&m:Sap. Crucig} (2003) 41-112.

% N. THANNER, O Porqué da Cruz (1J45. Cf. S. &osTinHg, De Trinitate VI1,5,7: “Et
ideo non amplius quam tria sunt: urdigens eum qui de illo estf unugliligens eum de
quo estgetipsa dilectio.”
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Deste modo, entende-se bem gue — segundo a sabedoria divina, que
nao faz o que ndo convém — devia ser o Filho a Pessoa divina que,
encarnando-Se, Se coloca do lado dos homens pecadoresyparane
delese na condicéo deles, sendo verdadeiramente “um deles”, dar aque-
la resposta de amor a Deus (Pai) que repara a desonra divina e reabre
para o amor divino o caminho ao coracdo do homem, que se tinha negado
a dar a devida resposta de amor a Deus e, por isso, perdera a capacidade
para issd?® Portanto, esta claro que o préprio Filho de Deus, fazendo-Se
“filho de Adao”, Se coloca totalmente do lado do homem defronte de
Deus Paj para poder,em nome e no lugar do homem, dar a respos-
ta de amorao Pai*

Ora, esta resposta de amor a Deus se realiza, de modo consumnado,
sacrificio, entendendo o conceito “sacrificio” no seu sentido estrito. O
sacrificio da cruz de Cristo foi sacrificio neste sentido, e foi mesmo o Unico
sacrificio perfeito. Pois, neste sentido estfiacrificio” é

“um ato de amor a Deus, pelo qual o ser humano se entrega a si
mesmo, em adoracéo, a Deus, realizando um dom substancial,
para entrar em comunhdo consumada com Ele

Quando o “dom substancial” € a propria pessoa humana como tal (em
todo o seu ser), o sacrificio é realizado em sua Ultima perfeicdo. Mas tam-
bém toda a vida humana (cristd) pode ser transformada em um verdadei-
ro sacrificio (no sentido amplo mas verdadeiro do termo), pois ela pode
ser realizada como um “ato de amor a Deus, pelo qual o ser humano se
entrega a si mesmo, em adoracgdo, a Deus, para, heste mundo, ir ao en-
contro da comunhéo consumada com E|& que se pode ver também
na seguinte definicdo de Sto. Agostinho: “Verdadeiro sacrificio € toda obra
gue realizamos em vista de aderir a Deus em santa comunhdo, isto €,

3 Cf. N. THANNER, O Porqué da Cruz (1])26-46.

40 Por isso mesmo, quando participamos desta resposta de amor de Cristo a Deus Pai,
participamos dapdg tov Bedv do Logos, da relagdo do Filho eterno ao Pai; cf. Raphael
ScHuLTe, Die Einzelsakramente als Ausgliederung des Wurzelsakrameemts. EiNner/

M. LoHRER Mysterium SalutidV/2, Einsiedeln-Zirich-Kéln 1973, 124f (ed. port.:
Mysterium Saluti$Vv/4, Petrépolis 1977, 102).

41N, THANNER, O “Unico Sacrificio Perfeito”. Sua Representacéo e Oferta sacramen-
tal, 52, e toda a explicagéo e fundamentacgao, como também a verificagdo no sacrificio da
cruz, dessa defini¢céo de sacrifidlnd., 52-77.

“2p., ibid., 77.



relacionada com a finalidade do bem pelo qual poderemos ser verdadei-
ramente felizes?

O sacrificio é, portanto, essencialmente e formalmente, um ato de amor
do ser humana Deus, entregando-se a Ele em adoracéo, e ndo um ato
de amor de Deus ao homem. O sacrificiordavimento do homem a
Deus é comunicacgéo na linha do homem para Deé&s dom que o
homem faz de si mesmo a Deusem dulvida, este dopressupden
dom que Deus faz ao homem, e neste sentido o dom divino entra na rea-
lidade do sacrificio.

Isto se vé com toda clareza no sacrificio de Jesus Cristo. Ele é o Filho eterno
de Deus feito homem. A encarnac¢éo é o supremo dom de Deus a humanida-
de. Pela encarnacéo, a segunda Pessoa divina é plenamente e perfeitamen-
te homem; colocou-Se, assim, totalmente do lado do homem defronte de
Deus. O sacrificio da cruz de Cristo é ato do Seu homoangdivinizado,
participante do amor propriamente divino); é a entrega que Hemem

faz de Si mesmo, em adoragédo, a Deus. Enquanto homem, Jesus adora a
Deus, Seu Pai; enquanto homem, Ele realiza o amor reverente, adorador,
obedienté?

Ora, € a esse Seu ato humano de amor a DetfsriRa§eu sacrificio
da cruz, que Jesus Cristo quer associar a Sua Igreja, na Celebracao
Eucaristica, enquanto esta € a atualizagcédo e a oferta sacramental do sa-
crificio da cruz de Cristo (cfCat. 1362). Assim se realiza 0 que acima
chamamos a “comunh&o do amor”. E preciso explica-la agora.

b) A “comunhdo do amor”:
comunhdo da Igreja com Jesus Cristo no Seu ato supremo
de amor ao Pai, que é o sacrificio da cruz

“Comunhdo do amor” significa aqui, exatamentpasicipacédo da
Igreja, da comunidade reunida, de cada fiel pessoalmente — pois o amor
€ algo extremamente pessoahe-amorcom que Jesus Se entrega

43 AcosTiNHO, De civitate Deilib. 10,6: PL 41, 283 (CCL 47, 278): “Verum sacrificium
est omne opus, quo agitur ut sancta societate inhaereamus Deo, relatum scilicet ad illum
finem boni, quo veraciter beati esse possimus.”

44 N. THANNER, O “Unico Sacrificio Perfeito”. Sua Representacdo e Oferta sacra-
menta) 64.

4 Como ja foi explicado, com este ato de amor humano divinizado, a Pessoa divina do
Filho vive em Sua natureza humana — como homem, como Pessoa desta natureza humana —
a eternarelacgao filial (amor) ao Pai.
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ao Paj no Seusacrificio da cruz (entrega esta que recapitula e leva a
consumacao a entrega durante toda a Sua vida); € a comunh&o no sacri-
ficio da cruz de Cristo, que é, essencialmente, um ato de amor. “Comu-
nhéo do amor” significa, por isso, qadgreja se entrega a si mesma

por Cristo, com Cristo e em Cristoa=Deus com aquele mesmo amor
(identidade especifica do am@)m que Jesus Se entregou a Seu Pai
tendo ela recebido este amor da parte de Jesus através do envio do Espi-
rito Santo. Assim éo mesmo e idéntico Espirito Sar{t&spirito
eterno”) — Pessoa-Amor, Pessoa-Dom, Unidade de amor entre o Pai e
o Filho — que Jesus Cristo “Se ofereceu a Si préprio sem mancha a Deus”
(Hb 9,14) e que a Igreja, como Corpo de Cristo, se oferece a si mesma a
Deus. Na verdade, é o “Cristo totaCHristus totuy Cabeca e mem-

bros, que Se oferece a si mesmo a Deus: Cristo Se oferece a Si mesmo
nos Seus membros e através déles.

Deste modo, comungamos o ato de amor supremo de Jesus ao Pai no
Seu sacrificio da cruz; ha comunhao deste amor, ha umcamaoim ha
uma entregZomum um movimento comum ou seja, unmovimento
na mesma direcdotendo como meta Deus (Pai); ha uma concom
municagdo do homeifCristo-homem e os Seus membradpeus”

4 Cf., a respeito de tudo issopi@. VaT. I, Sacrosanctum Concilium8;Cat. 1368.

47O pressuposto necessario para esta nossa comunhdo com Cristo na entrega de Si
mesmo ao Pai é o fato da “representacdo” e ndo de uma mera “substituicdo”: no Seu
sacrificio, Jesus nos “representa” diante do Pai. E, como explica o Cardeal Joseph Ratzinger,
a “representacgdo acolhe em si os representados, ndo € para eles apenas uma exterioridade,
mas molda a eles mesmos”. E ele continua a explicar, ilustrando também a razéo de ser dos
pedidos de aceitagdo do sacrificio, na Oragao Eucaristica: “A simultaneidade com a Pascoa
de Cristo, que acontece na Liturgia da Igreja, €, pois, também uma realidade antropoldgica.
A celebragdo nédo é apenas um rito ou um ‘jogo’ litdrgico, pois ela pretenidgiker
latreia, ‘logizacdo’ da minha existéncia [no original alem&o: “Logisierung’ meiner
Existenz"], a simultaneidade interior entre mim e a entrega de Cristo. A sua entrega ha de
ser a minha, para que a simultaneidade se realize plenamente e tenha lugar a assimilagdo a
Deus. Por essarazdo, na Antiga Igreja, o martirio era visto como uma verdadeira Celebra-
¢ao Eucaristica: maxima realizacdo da simultaneidade com Cristo, do ser um s6 com Ele. A
liturgia [...] visa a que ‘0s nossos corpos’ (ou seja, a nossa existéncia corporal terrestre)
sejam ‘sacrificio vivo’, unidos ao ‘sacrificio’ de CristBri12,1). S6 assim se pode
explicar a insisténcia das preces de aceitagdo, que séo caracteristicas de toda liturgia crista.
Uma teologia que ndo contempla os contextos aqui considerados deve julgar isso como
contraditdrio ou até como uma recaida em tempos pré-cristdos, pois o sacrificio de Cristo
ja ha muito foi aceito. Isto é verdade, mas, como representagdo, esse sacrificio ainda ndo
chegou ao fimSeme(uma vez) quer alcangar o sempei(sempre). Este sacrificio s6



Na Liturgia da Palavra h4 a comunicagéo de Deus — através de Cristo
—a pessoa humar{a comunidade eclesial); aqui, na Liturgia Eucaristica,
exatamente na sua primeira parte (oferta do sacrificio), ha uma comuni-
cacgdo da pessoa humana (Igreja) — através de Cristo e reHIEus
No sacrificio, ndo se trata de acolher o dom divino — esta acolhida ja é
pressuposta (acolher, com fé, a Palavra de Deus, acolher o dom do amor
divino; cf.Rm5,5) —, mas de realizar o dal®a si mesmo a Dedeentrar
ativamente nomovimento de Jesus Cristo rumo ao Pde — por Ele,
com Ele e n’Ele — dar @espostade amor ao Pdf, trata-se de efetuar o
seguimento de Cristo na Sua “Pascoa”, Sua “passagem deste mundo para

estar4 completo quando o mundo se tornar espago de amor, como o considera Agostinho
na sua obrd Cidade de Deu$...] E por isso que rezamos nas preces de aceitacdo, para
gue arepresentacao se torne realidade e nos envolvaiAdcEr, Der Geist der Liturgie.

Eine Einfuihrund= Der Geist der Liturgie)Freiburg i.Br¥2000, 51; edi¢édo portuguesa:

Ip., Introducéo ao espirito da liturgjd.isboa 2001, 44s. Infelizmente, esta tradugdo nédo
conseguiu sempre exprimir fielmente o pensamento do autor expresso no texto original).

Na verdade, Jesus Cristo leva a solidariedade com a humanidade pecadora até ao ponto
extremo da substituicao: aquilo de que nés ndo éramos capazes, Ele o realiza em nosso
lugar. Mas esta substituicao é uma substituieficesentagaoo que significa que Ele ndo
nos substituiu a ndo ser para tornar-nos capazes de participar no Seu sacrificio da cruz. Se
Ele, no sacrificio (expiatoério), tomou o lugar da humanidade diante do Pai, foi para leva-la
consigo no movimento da Sua oferta, para fazé-la participar no Seu sacrificio. Este sacri-
ficio, no qual Ele representou todos os homens diante do Pai, foi um misi@iande
(que requer a agdo dos dois lados). Quando, entdo, comunica aos homens o fruto do Seu
sacrificio, Ele o faz sob a forma de uma extensdo mais concreta da alianga, isto €, requeren-
do a livre contribuicdo de cada um, a sua adesao pessoal. Ele ndo nos dispensa de uma
colaboragao no sacrificio redentdbeste modo, a substituicdo-representagao na cruz nao
nos dispensa de sofrimento e cruz. Jesus quer que nos deixemos “crucificar com Ele” (cf.
Gl 2,19;Rm6,6).

48 Quanto a pergunta se o homem, sendo criatura, pode comunicar algo a Deus, dar algo
proprio a Deus, deve-se responder que tudo o que 0 homem tem, ele o tem de Deus — como
tudo o que o Filho eterno tem (e o que Ele tem Ele é), Ele o tem do Pai, por geragdo eterna
(ndo por criagdo). No entanto, como o amor divino com que o Filho eterno ama o Pai € Seu
préprio amor, embora o tenha do Pai (e o amor do Pai e do Filho seja um so6 e totalmente
idéntico amor), assim (analogamente) também o amor com que a pessoa humana ama a
Deus (com o amor sobrenatural, que € comunh&o no amor divino) pode E&pseu
amor, embora o tenha recebido de DeusR(ef5,5):poderamar a Deus com este amor é
dom gratuito de Deus, malitzerdadecom que ama faz com que este amor, recebido como
dom, se torne realmente o dom que a pessoa humana possa oferecer a Deus como algo
proprio; depende da pessoa se oferece este dom (seu amor e, com ele, a si mesma por
inteiro) a Deus ou ndo. Cf. ainda, quanto a esta questdaabN\eR, O Porqué da Cruz
1), 70-84.
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o Pai* (cf.Jo13,1),entrar, portantono movimento dindmico da Sua
Pascoa

Como j& foi dito, esta participacdo no movimento dindmico da P4scoa
de Jesus, que é Seu sacrificio da cruz, s6 nos é possivEkpirito
Santd. Aqui se manifesta a necessaria diferenga entre o mistério da
processao eterna do Espirito Santo, na vida intradivina, e o mistério do
sacrificio da cruz de Cristo assim como da oferta sacramental deste mes-
mo sacrificio. E a diferenca entre o que podemos chamar a vida
“intradivina” e a vida “extradivina”. E 6bvio que a processio eterna do
Espirito Santo ndo pressupde o ato de amor do Filho encarnado ao Pai, na
Sua vida humana sobre a terra. O ato humano de amor de Jesus a Deus
Pai pressupde ja a presenca do Espirito Santo na Sua alma humana (cf.
Lc3,22;4,1.14.184b9,14). Na vida intradivina, o Espirito Santo é Aquele
gue procede do ato de amor mutuo e comum do Pai e do Filho; Ele é,
neste sentido, o “fruto” deste ato de amor. Na vida extradivina (Deus com
relacdo as criaturas, particularmente as duas missées divinas), o Espirito
Santo Se manifesta como Aquele que é, em Pessoa, a comunh&o ou uni-
dade de amor entre o Pai e o Filho. Por conseguinte, é no Espirito Santo
que o Filho, como homem, vive a Sua comunh&o com o Pai aqui na terra;
é no Espirito Santoque Jesus realiza o movimento dindmico da Sua
“Pascoa” ao Pai, o Seu sacrificio da cryz assim entra, como homem,
na comunhédo consumada com o Pai no Espirito Santo, a qual implica a
completa transformacgéo divinizante da Sua natureza hutfh&sta en-
trada é o “fruto” do Seu sacrificio, a consumagéo do mesmo, e tem intima
relagdo com a missao do Espirito Santo e, na Celebracdo Eucaristica, com
0 banquete pascal do Corpo e Sangue do Senhor, ou seja, com a “comu-
nhéo da vida”.

3. A “comunhao da vida": antecipacdo do “banquete das nupcias
do Cordeiro” como fruto pleno do sacrificio oferecido e dom
supremo de Cristo a Sua Esposa, a Igreja

Vejamos agora este mistério que propus chamar de “comunh&o da vida”.
Aqui muda de novo a perspectiva ou, melhor, a direcédo: agora € comuni-

4 Cf. Conc. Vart. 1, Ad gentesn. 15: “Pelo sacrificio eucaristico ela [a comunidade
cristd] passa incessantemente com Cristo ao Pai.”

50 Antes desta completa transformacéo divinizante Ele era ainda, como homem, “viajor”,
“em estado de caminhada'irf“statu viaé).



cacdoda parte de Deyse éa comunicacaanais perfeitade Deus
aos membros da Igreja, ainda aqui na terra, estando eles ainda “a cami-
nho de Deus”.

a) A consumacao do sacrificio e a misséo do Espirito Santo

Quisemos ver, e ja vimos em parte, a conexao entrieuggia
Eucaristicae o mistério trinitario d@rocessdo do Espirito SantBe-
gundo a assim chamada explicacdo “psicologica” de Sto. Agostinho (na
realidade é bem metafisica), o Espirito Santo procede do amor mituo do
Pai e do Filho. Portanto, para a segunda processéao divina requer-se nao
somente o amor do Pai, mas também a “resposta” de amor do Filho ao
Pai, a “volta” intradivina, por assim dizer, do Filho ao Pai. Estpos-
ta” e“volta” , o Filhoencarnadaa realiza, enquanttomempor toda a
Sua vida humana, mas sobretystr Sua PascoaE a Celebracdo
Eucaristica é, por sua vez, o memorial sacrifical desta Pascoa de Jesus: a
atualizacéo e a oferta sacramental do Seu sacrificio da cruz.

Ora, se a “resposta” de amor do Filho eterno ao Pai é um pressuposto
daprocessaalo Espirito Santo — pois este procede do amduoentre
o Pai e o Filho — a resposta de amor do Filho encarnado ao Pai, no sacri-
ficio da cruz, é o pressupostordesaado Espirito Santo (cfo7,39), a
gual é, de alguma maneira, um “prolongamento” da processao eterna para
dentro da realidade cria#aPelo Seu sacrificio da cruz ato supremo
de amor livre e, por issmeritério — Jesusmereceuo envio do Espi-
rito Santo(cf. Jo16,7)% Isto significa que Ele mereceu para Si mesmo,
como homema plena glorificagédq da qual faz parte o fato de Ele poder
ser o “principio” do envio do Espirito Santo a Igreja: “Quando vier o
Paréclito queeu enviareida parte do Pai ..."J6 15,26).

Tudo isso é, portanto, “éruto” do sacrificio da cruz ou a“consu-
macao” do mesmo. E aqui temosgio do Paique glorifica Seu Filho
(cf. Jo 13,32; 12,26-28). Estacao divina da glorificacdo de Cristo

5L Cf. S. TomAs, Summa Theologideq. 43, a. 2. O envio de uma Pessoa divina € a Sua
processao eterna, acrescentando a Sua presenca, de um modo totalmente novo, as criatu-
ras (pessoas criadas).

52 Cf. Ao Pauro Il, Dominum et vivificantepm. 8: “O Espirito Santo vir4 [..dor
causada Redencao realizada por Cristo”; n. 14: “A custa da cruz, operadora da Redencao,
vem o Espirito Santo, pelo poder de todo o mistério pascal de Jesus Cristo”. Cf. também
N. THANNER, O “Unico Sacrificio Perfeito”. Sua Esséncia e sua Prefiguracaks.
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pelo Espirito Sant8 é e manifesta aceitagdodo sacrificioda cruz
por parte de Deus Pai.

De fato, de um lado, devemos considerar que

o sacrificio é essencialmente alljpdmicqg ummovimentaumo a uma
determinada metaPor conseguinte, quando a pessoa chegar a esta meta,
o sacrificio estard plenamente realizado, enquanto o seu fim sera atingido,
0 seu sentido estara realizado. Assim, a entrada na comunhao perfeita e
eterna com Deus € a consumacéao do sacrificio. Pode-se também dizer que é
o seu‘fruto” : aquilo a que o sacrificio se destina, aquilo que o sacrificio
guer obter, aquilo que da o sentido ao sacrificio. Caso contrario, o sacrificio
seria como fazer uma viagem sem conseguir chegar ao seu éestino.

Por outro lado, existe o aspectoatzitacdo do sacrificipor parte
de Deus, isto é, 0 aspecto agho divinaque é d@ransformacgéo esca-
toldgica, gloriosa do homem para a comunhéao consumada com Deus
transformacao esta que € atribuid&apirito SantpPessoa-comunhao,
que “transforma o que toca” e pde as pessoas criadas em comunhdo com
Deus® Assim, a consumacao do sacrificio, ou seghegada a meta
(vista a partir do homem que oferece o sacrificmhcidecom a acei-
tacdo divina do sacrificio, ou seja, corag@o divina transformadora
sobre o homem, commaissdo do Espirito SantoPor outro lado, ha
tambémdistingdoentre elas, enquanto a chegada a meta, cesutta-
do do movimento dinamiaqe é o sacrificio, ndo se realiza “automati-
camente”, mas requer a acdo d'Aquele a quem se dirige o0 movimento
sacrifical; requer aeacaq aresposta de Deud oferta do sacrificio. E
isto é assim, porque na oferta de um sacrificio ndo se trata de um movi-
mento local, mas de umaelacéo interpessoal(entre o homem e
Deus)®%®

53 O Catecismo da Igreja Catdlicgn. 648) sintetiza bem a ac¢éo do Pai e do Espirito
Santo (além da agao também do Filho, como Pessoa divina), ao dizer: “Ela [a ressurrei¢ao]
aconteceu pelo poder do Pai que ‘ressuscitou’ (At 2,24) Cristo, seu Filho, e desta forma
introduziu de modo perfeito sua humanidade — com seu corpo — na Trindade. Jesus é
definitivamente revelado ‘Filho de Deus com poder por sua Ressurreicdo dos mortos
segundo o Espirito de santidade’ (Rm 1,4). S. Paulo insiste na manifestacao do poder de
Deus (cf. Rm 6,4; 2Cor 13,4; FI 3,10; Ef 1,19-22; Hb 7,16) pela obra do Espirito que
vivificou a humanidade morta de Jesus e a chamou ao estado glorioso de Senhor.”

5 N. THANNER, O “Unico Sacrificio Perfeito”. Sua Esséncia e sua Prefiguracéh
5 Cf. Cat.696, 725, 737.
5 Cf. N. THaNNER, O “Unico Sacrificio Perfeito”. Sua Esséncia e sua Prefigurggas.



b) A “comunhdo da vida” comdruto pleno do sacrificio e
supremo domde Cristo a Sua Esposa, a Igreja

Aplicando essas consideragdes a oferta sacramental do sacrificio da
cruz na Liturgia Eucaristica, podemos reconheceowamento intrinse-
codesta segunda parte da S. Missa: sendo pressuposto 0 movimento, isto
€, 0 dom, a comunicacéle Deusao homeriT, h4, na Liturgia Eucaristica,
um movimento (dom-comunicacad) homena Deus (que €é ja resposta
do homem ao dom divino) e, em resposta — realizafidodesse dom do
homem a Deus —, o0 movimento (dom-comunicadad)eusao homem.

Na nossa defini¢cdo de sacrificio, este movimento dindmico esta expres-
samente indicado, uma vez que o sacrificio € um “ato de amor a Deus,
[...] para entrar em comunh&o consumada com EleO Catecismo

da Igreja Catolica exprime esse dinamismo da Liturgia Eucaristica, ao
constatar que “a celebracdo do Sacrificio Eucaristica@dtdorienta-
dapara a unido intima dos fiéis com Cristo pela comunh&o”, a queal € “
cebero proprio Cristo que se ofereceu por n@sdt 1382; grifo nosso).

Em estudos anteriores ja expusemos essancialorientacdo di-
namicado sacrificio para a comunhao consumada com Deus seja,
a relagdo existente entre a oferta do sacrificio eucaristico e o banquete
da S. Comunhad. Esta relacéo €, de um lado, esgantacdo dina-
mica (por sua propria natureza) do sacrificio ao banquete (comunhéo): a
comunh&o consumada (ou, pelo menos, maior) com Defismgodruto
essenciablo sacrificio. O sacrificio €, de fato, uma agé@micg um
movimentgara Deus, rumo & comunh&o consumada com Ele. E um ato
de amordo homena Deus, o qual pressupde o amieiDeusao homem
(obviamente, Deus sempre é o primeiro, tem a iniciativa). Este amor divi-
no, no entanto, é uamor deamizadeoudealianca: um amor que exige,
por natureza, e estabelece umatuarelacdo pessoal, uma comunhdo
entre pessoas. Deste modo, da-se um circulo vital de amor entre Deus e
0 homem:

1) amorde Deusao homem (capacitando o homem a amar a Deus);
2) amordo homena Deus (sacrificio);

3) amorde Deusao homem (aceitacdo do sacrificio do homem =
novo emaior dom de Deus ao homé

5" Deus tem sempre a iniciativa; Ele fala ao homem, interpela-o e o chama — e capacita —
a dar a resposta; o amor no coracdo do homem é dom de D&us5¢S.

8 Cf. N. THaNNER, O “Unico Sacrificio Perfeito”. Sua Esséncia e sua Prefigura-
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Este movimento continua até que, afinal, o dom-amor de Deus ao ho-
mem seja plenamente consumado (comunh&o consumada do homem com
Deus) e, assim, o dom-amor do homem a Deus deixe de ter a caracteris-
tica de um sacrificio: ndo é mamsvimento dinamicoumo a meta final,
masrepouso na metglena felicidadena posse do (ha unido com 0)
préprio bem-por-esséncia.

Portanto, a aceitacéo do sacrificio por parte de Deus expressa-se no dom da
comunhao consumada consigo (ou do aumento de comunh&o), que Deus
faz a0 homem. Assim estéa claro que, se de um lado, o sacrificio é o ato de
amordo homem a Deusm resposta ao amor de Deus, por outro lado, a
Comunhdao a qual tende e para a qual se orienta o sacrificio do homem € um
dom do amode Deus ao homeram resposta ao amor (sacrificio) do ho-
mem. Assim, a alianga esta plenamente concfdida.

Sendo assim, fica clarodinamismo essencial do sacrificio para a
comunhdo consumadaom Deus a qual, no sacrificio ritual, se realiza
através do banquete sagradalo sacrificio.

Mas, além daonexéacaentre a oferta do sacrificio e o banquete sagrado,
conexdo esta que € a de uangentacaoessencial da oferta do sacrifi-
cio ao banquete, fica evidente que ha tambémdistiacdoentre sacri-
ficio e banquete. Com efeito, “conexao” e “orienta¢do” pressupdem duas
realidades distintas.

Essadistingdo se pode reconhecer sob dois aspectos. O primeiro é,
em resumo, o seguinte:

O sacrificio € um ato de amswfredor ainda ndana unido perfeita&om o
amado, mas tendendo a esta unido feliz. O banquete eucaristico € o dom
destaunido felizcom o Deus amado; é um ato de amorj§wmza atual-
menteda unido com o amadb.

¢, 61-64; 69sip., O “Unico Sacrificio Perfeito”. Sua Representacédo e Oferta sacra-
mental 181-193.

%9 Este novo dom do amor de Deus ao homem é aquele mesmo amor divino que é o
pressuposto da resposta de amor do homem a Deuermdasncontrado esta resposta
de amor do homem. Deste modo, ha realmeateunhao interpessoahtre Deus e o
homem, comunh&o esta que é apropriada ao Espirito Santo como a Pessoa-Amor, Pessoa-
Comunh&o na Divindade.

6 N. THANNER, O “Unico Sacrificio Perfeito”. Sua Representacéo e Oferta sacramen-
tal, 183. Pode-se ver também, a este respeito, a sequéncia das a¢des na conclusdo da
alianca de Deus com o povo de Israel no SinaEx®24,1-11): entrega e aceitacdo da
Palavra de Deus (Lei), o sacrificio da alianga (“o sangue da Alian¢a”) e o banquete (“e a
seguir comeram e beberam”).



Por conseguinte, ja que ndo se pedier e alegrar-seao mesmo
tempo com relagdo ao mesmo objeto, sob 0 mesmo aspeetwificio,
como tal, ndo é e ndo pode ser ao mesmo tempo um banquete, como
tal, e vice-versaO banquete, como tal,c&“fruto” do sacrificio, pois
o sacrificio se ordena essencialmente a uma comunh&o perfeita com Deus.
Se 0 banquete eucaristico conserva algo do estado tipico do sacrificio (amor
sofredor), é porque nao é ja o banquete escatol6gico como tal, mas uma
antecipacdadele, um banquetgacramental- e os sacramentos fazem
parte da “figura deste mundo”, isto é, sdo para os homens gque ainda se
encontram “em estado de caminhada” e n&o os transportam ja para o estado
de gléria (comunh&o consumada com DéudJas,como ta) o banque-
te ndo é a oferta de um sacrificio, e vice-versa.

Também sob outro aspecto se pode reconhecer a clara distingédo entre
sacrificio e banquete. No sacrificio, Cristo é a vitofexecidaa Deus
no banquete, é a vitindada a n6s homensA direcdo é exatamente a
oposta:

da parte de Jesusferecer-sea Deus dar-seaoshomens

da parte nossa: oferecere receber unir-se a oferta de Cristo
ao Pai,oferecél’O ao Pai e, na direcao
opostaecebél’'O da parte do Paf®.

Esse “dom aos homens” significa que o Pai nos prepara, ja agora, ain-
da nesta vida terrena, o banquete das nupcias do Seu Filho, isto €, a co-
munhao consumada com Ele, ou seja, para sermos exatogerdaa
deira antecipacaada unido consumada definitiva

61|p,, ibid., 186. Cfip., O “Unico Sacrificio Perfeito”. Sua Esséncia e sua Prefiguracéo
61-66. No artigo indicado é explicado por que o sacrificio é ato desarfinredor como
também o tipo de sofrimento implicado na definicdo de sacrificio. Para haver um sacrificio
expiatorig o sofrimento tem de ser o sofrimento devido ao pecado (consequéncia dele).
Para todo outro sacrificio requer-se o sofrimento (uma certa privagdo) que esta implicado
no “estado de caminhada™: a pessoa nao pode encontrar-se ja na copeufdigEivisao
beatifica) com Deus, a qual satisfaz todo desejo pessoal de felicidadeQqiorqué da
Cruz (1), 78s).

62 Cf. a respeito desta “reserva” ou “restricdo escatologica”, o interessante artigo de
Gabino WisARRI, Escatologia y Eucaristia. Notas para una Escatologia sacramental
Estudios Eclesiasticd0 (2005) 51-67.

62N, THANNER, O “Unico Sacrificio Perfeito”. Sua Representacéo e Oferta sacramen-
tal, 186 “Oferecendo-Se a Deus Pai, Ele esta totalmente do nosso lado, diante do Pai, e
nos oferecemos a Ele e a nds mesmos, por Ele, com Ele eatBbej enquanto no
banquete Ele esta do lado do Pai, dando+s&s (ibid.).
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De fato, na Celebragéo Eucaristica, 0 dom de Deus ao homem, como
resposta ao dom do homem a Deus (sacrificio), ndo é somente aquele dom
gue ja é pressuposto para que o0 homem possa oferecer-se em sacrificio
a Deus, isto é, 0 dom do amor divino pelo dom da propria pessoa do Espi-
rito Santo (cfRm5,5), mas um dom, uma autocomunicacao divina que é
a realizacao perfeita, ainda aqui na vida terrena, do fim da misséo do Fi-
Iho ao mundo. Pois Ele foi enviado ndo somente para “ser homem”, mas
para, como homem-Deus, “estar com 0s honfém@s’até mesmo, “estar
noshomens” (como o Espirito Santo é enviado para “estromens”).

Este é o dorperfeitodo Filho encarnada nés Sua Igreja. Com efei-
to, toda a perfeicdo da entrega do Filho encarmabDeusencontra-se
no Seu sacrificio da cruz: no Espirito Santo, Ele Se entregou a Si mesmo,
em todo o Seu ser humano, sendo o “dom substancial”, totalmente entre-
gue a Deus, &ua propria substancia humanalma e corpo; e assim
entrou na comunhao consumada com Deus Pai no Espirito Santo. Mas é
no banquete do sacrificio eucaristico quantiega do Filho encarna-
do aos homenga Igreja, Sua Esposa), no Espirito Santo, é depato
feita: Ele Se entrega a Sua Esposa em todo o Seu ser humano (alma e
corpo) e divino; o dom que Ele faz a Igreja (a cada fiel individualmente) é
realmente unfdom substancial’, € Sua “vida’ (= substancia do ser
vivo). O que Ele comunica é Sua prépria substancia, Sua vida, e a comu-
nh&o que resulta desta comunicac&o podemos, por isso, chdimar de
munh&o da vida”.

O banquete eucaristico é uma verdadeira antecipacéo do “banquete das
napcias do Cordeiro” (cAp 19,9), o dom supremo de Cristo-Esposo a
Igreja, Sua Esposa, unindo-Se a ela “segundo a substarciavando a
sua unidade a perfeicao possivel ainda aqui na terra. O banquete sagrado
do Sacrificio eucaristico, banquete pascal da Nova Alianca, é verdadeira
antecipacdo do banquete celeste, escatoldgico no Reino de Deus, isto é,
da bem-aventurada comunh&o — em e por Cristo-Esposo — com Deus e,
em Deus, com as outras criatufag€m outras palavras: o banquete

64 Cf. Jo 1,14: “e o Verbo Se fez carndnabitouentre n6s

% S8o Tomas, ao comparar a uniéo de Cristo conosco pelo Batismo com aquela pela
Comunh&o eucaristica, pde a diferenca justamente nesta unido “segundo a substancia”:
“secundum substantiam coniuh@b., Summa contra Gentild¥, 61).

% Cf. Mt 8,11s;ls 25,6;Lc 22,29s. A liturgia da Solenidade @mrpus Christj na
Oracéo depois da comunhdo, exprime esse aspecto de antecipagdo da seguinte maneira:



eucaristico é a antecipagdo daquele banquete celeste que é a realizagéo
perfeita da “Jerusalém celes{ef. Ap 21 e 22).

C. O dinamismo das trés “comunhbes” na Celebracdo
Eucaristica

Tendo refletido sobre as trés “comunhdes” ou trés maneiras de reali-
zagdo da comunhdo com Cristo, com Deus, e, assim, dos membros de
Cristo entre si, na Celebracdo Eucaristica, podemos agora reconhecer,
em uma visdo de conjunto,dinamismoexistente entre essas trés co-
munhdes.

A “comunhdao da palavra” estédtoda orientadapara a “comunhao
do amor” e para a “comunhao da vida’, bem como &omunhéo do
amor” estatoda orientadapara a “comunhdo da vida”.

Deus, Cristo, Se comunica a n6s em Sua Palavra. Esta comunicacao,
porém, ndo € ja a plena realizacdo da autocomunicacdo de Deus a nos;
ela ordena-se a unoaitra autocomunicagao divina, que é mais perfeita.
Esta, no entanto, ndo se realizara senpreasupostoque € a autoco-
municacdo, o dom de si que o préprio homem deve realizar. Assim, a
“Theologid se “espelha” naOikonomid®’, e realiza-se umexigén-
cia essencial daalianca como ndo h& aquela autocomunicacéo
intradivina que é a processao do Espirito Santo (consumacéo da autoco-
municacao na divindade) sem o pressuposto que é a “resposta”’ de amor
(dom de Si) do Filho ao Pai, assim ndo ha — na economia da salvagéo e no
memoarial sacramental dela, a Celebracéo Eucaristica — a autocomunica-
¢do divina consumadora (para a Igreja peregrina) no banquete eucaristico
sem o pressuposto que é a atualizacao e oferta sacramental do sacrificio
de Cristo na acao litargica da Igreja, ou seja, a “comunhdo do amor”,
comunh&o da Igreja no sacrificio de Cristo.

Portanto, iluminando e inflamando o nosso coragéo na Liturgia da Pa-

lavra (cf.Lc 24,32), Deus quer suscitar uneapostada nossa parte, pois
0 que Ele quer na Celebracdo Eucaristica € renovar e aprofundar a Sua

“Dai-nos, Senhor Jesus, possuir 0 gozo eterno da vossa divindade, que ja comecamos a
saborear na terra, pela comunh&o do vosso Corpo e do vosso Sarfaenids ...
divinitatis tuae sempitern#&uitione repléri,quam pretioési Corporis et Sanguinis tui
temporalis percéptipraefigirat”).

67 Cf. Cat 236.
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aliangaconosco, a alianga concluida pela Pascoa do Senhor Jesus Cristo,
pelo sacrificio da alianga, que é o sacrificio da dwaianga, portanto,

requer a nossaresposta e esta se realiza, na base da fé (resposta a
Palavra de Deus), pelo amor que se entrega em sacrificio &[ase
modo,inverte-sea direcdo da comunicacdoagoranésdevemos rea-

lizar o dom de n6s mesmasDeus uma vez que Ele nos interpelou e
capacitou para isso, como membros de Cristo. Na atualizacdo e oferta
sacramental do sacrificio da cruz de Cristo realizamos, entdo, a “comu-
nhao do amor”, gue é comunhao com Jesus Cristo no Seu ato supremo de
amor ao Pai pela salvagédo do mundo.

Esta comunh&o do amor traz em si um dinamismo proprio: o ato de amor
sacrifical, no qual se realiza a comunhdo, &xdé orientadopara a
comunhao consumada com DeiSacrificio” auténtico € um movimento
din&mico da criatura para Deus. N&o existe, na criatura, for¢a dindmica
maior em dire¢do a Deus do que o sacrificio,sacrificio da cruz de
Cristo é oapice absolutamente insuperavé fundamento e fonte
inesgotavelyle todo e qualquemovimento dindmico da criag&mmo
aDeus(a “volta™® da cria¢do para Deus). E o dinamismo da “Pascoa”
do Senhor.

Sendo assim, a “comunh&o do amor”, ou seja, a celebra¢do do Sacrifi-
cio Eucaristico, estida orientadgpara o banquete sagraddo Cor-
po e Sangue do Senhppois por este banquete da “Sagrada Comunhéao
sacramental” realiza-se perfeitamente — enquanto possivel ainda aqui na
terra— a finalidade do sacrificibEsta finalidade realiza-se, portanto, como
ja vimos, por urmovo dom de Deygm e por Cristo, a nés: o Pai Se
comunica a Si mesmo a nos, dando-nos, de um modo novo e mais perfei-
to, Seu Filho: faz-nos participar, em antecipacao, do “banquete das nup-
cias” do Seu Filho. Aqui temosapice insuperavef{na vida terrenajo

%8 Cf. Jeremy [RuscoLL, Eucharist: Source and Summit of the Church’s Communion
em:Ecclesia Orang1 (2004) 203-225. “The Word ultimately does not speak of the death
and resurrection of Jesus without also urging this [= the offering of their lives, their
bodies, as a living sacrifice, spiritual worshippid., 213).

% A teologia escolastica falava dexitus e do ‘reditus’ das criaturas de Deus e para
Deus. A criatura “sai” @xitus) das maos do Criador ndo completamente acabada; “é
criada ‘em estado de caminhada’ para uma perfei¢&o Ultima a ser ainda atingida, para a qual
Deus a destinou'Gat. 302). Este caminhar é a “volta't€ditus’) da criatura para Deus.

0 Cf. N. THANNER, O “Unico Sacrificio Perfeito”. Sua Representacéo e Oferta sacra-
mental 190s.



dinamismo decomunicacgdo da parte de Dewsnds um antegozo da
comunhdo bem-aventurada com Deus e com todos os que Lhe estdo
unidos, na vida eterna (“Jerusalém celeste”).

E claro que, enquanto nao for ainda alcancada essa eterna comunhao
bem-aventurada, esse novo dom de Deus interpela-nos a fazer da nossa
vida cotidiana uma resposta de amor a esse dom: um sacrificio para
Deus’?

Quanto ao reflexo do mistério divino trinitario de comunicagéo e co-
munh&o na Celebragdo Eucaristica, constatamos que, como na comuni-
cacao intradivina da processao do Espirito Santo se constonauai-
cacdo e comunh&o na divindade eterassim se consuma no banquete
eucaristico &aomunicagdo de Deus a nésa consequentmmunhao
nossacom Ele e entre nds. Assim como a processao eterna da Palavra
esta orientada para a processao do Espirito Santo (Amor), sendo um pres-
suposto l6gico para a mesma, a Liturgia da Palavra esta orientada para a
Liturgia Eucaristica. E como o Espirito Santo procede ndo somente do
amor do Pai ao Filho, mas tambémadieor do Filho ao Pai- o “Filio-
qué’, mantendo-se a posi¢ao propria do Pai como origem sem origem, e
sendo, por isso, o amor do Filho uma “resposta” ao amor do Pai —, assim
0 banquete eucaristicpressupdeo sacrificio, a acdo sacrifical, que
€ essencialmente um ato de amor da criatura (filho no Filho) a Deus, ato
de amor que é resposta ao amor de Deus para com ela.

Ill. A expresséo externa do dinamismo presente na
Celebracdo Eucaristica

O dinamismo presente em cada Celebrac¢édo Eucaristica — dinamismo
de comunicagédo e comunhéo — ndo pode deixse @xpressar visivel-
mente ja que, em conformidade com a natureza humana, os sinais (sim-
bolos) fazem parte essencial da liturgia terrestre. Como, entéo, se expressa
ou pode expressar-se o0 dinamismo intrinsecta S. Missanas for-
mas concretagla celebracgéo litargica?

Querendo responder a esta pergunta, nao podemos, como é evidente,
deixar de refletir sobre a fornmaais convenienteu maisclara de ex-

" Cf., no rito romano, ®racado depois da Comunhda solenidade do Corpo e
Sangue de Cristo, da autoria de Sdo Tomas de Aquino (citada na nota de rodapé 66).

72 Cf. N. THANNER, ibid., 194-196.
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presséo, isto €, ndo podemos contentar-nos em dar apenas uma explica-
¢éo da forma atual de um ou outro rito (latinos, orientais). Como frisou
bem o Cardeal Joseph Ratzinger, agora Papa Bento XVI, “todas as evo-
lucbes e remodelagdes contém a seguinte queetdpe é que
correspondea naturezada celebracdoe o que € quaos afasta
dela?™®

Para responder a questao levantada, vamos primeiro analisar os essen-
ciais pontos de orientagcdo ou pontos focais na Celebracdo Eucaristica.

A. Os trés pontos de orientacdo na Celebragcdo Eucaristica

1. As “duas mesas” como dois pontos essenciais de orientagcdo
na Celebracdo Eucaristica

Segundo a estrutura fundamental da Celebrac&o Eucaristica, distinta
em Liturgia da Palavra e Liturgia Eucaristica, ha na celebracao, dois pon-
tos de orientacdo, aos quais se pode chamamded' da Palavrd e
“mesa do Corpo do Senhdr Séo, portanto, o amb&o e o altarlns-
trucdo Geral sobre o Missal Romanefere-se a ambos com expres-
sbes quase idénticas. Com relacdo ao altar diz (n. 299):

O altar ocupe um lugar que seja de fato o cqudra onde espontanea-
mente se volte a atencée toda a assembléia dos fiéis. (grifo nosso)

A respeito do ambéao diz a mesma Instrucdo o seguinte (n. 309):

A dignidade da palavra de Deus requer na igreja um lugar condigno de onde
possa ser anunciadgara onde se volte espontaneamente a atedg&o
fiéis no momento da liturgia da Palavra. (grifo nosso)

Por conseguinte, na Instrucdo Geral se apresentam o amb&o e o altar
como doispontos de orientagddo povo de Deus reunido para a Cele-
brag&o Eucaristica. Os dois lugares sejam assim que, de alguma maneira,
atraiam — durante a respectiva parte da celebracdo — a atencao dos fiéis
(a atencdo voltada para esses lugares seja “espont&nea”).

7 J. RzINGER, Der Geist der Liturgie65 (ed. port.: 55). O grifo é nosso.

7 A Instrucgdo, ao dizer que o altar seja “o centro” para onde espontaneamente se volte
a atencdo dos fiéis, certamente ndo quer dizer que o altar esteja mesmo no centro do recinto
da igreja; ela ndo diz que o altar seja o “cedaagrejd. Nao é o centro neste sentido
topografico ou em sentido absoluto, mas no sentido de ele — em distingdo do ambéo, que,
ao menos hoje em dia, ndo ocupa um lugar no centro, mas ao lado — ocupar um lugar central
no presbitério A IGMR diz que o altar € “o centro de toda a liturgia eucaristica” (n. 73),



2. Um terceiro ponto essencial de orientacdo, exprimindo a
orientacao “escatolégica” da Liturgia Eucaristica

a) A orientacdo escatologica como dimenséo essencial da
Celebracdo Eucaristica

Ha, portanto, dois pontos de orienta¢do na celebracéo da S. Missa, a
saber, um para a Liturgia da Palavra e o outro para a Liturgia Eucaristica:
a “mesa da Palavra” e a “mesa do Corpo do Senhor”. Porém, seria des-
conhecer todo o dinamismo da Celebracdo Eucaristica, se ndo se reco-
nhecesse ainda mais um ponto de orientagatenaeirg, portanto, o qual
nao é por nada apenas acessodrio ou insignificante. Na verdade, ele é de
importancia capital e, até mesmagssenciapara a celebracdo do Sa-
crificio Eucaristico.

Trata-se da orientacdo paratefusalém celestg para o trono
de Deus e do Cordeird (cf. Ap 21; 22,1.3), par&risto ressuscita-
do que ha de vir em gloria E aorientacdo “escatoldgica’ ou seja,
atensao ou o0 movimento dindmico para a comunh&o consumada com Deus
e em DeusDesta orientacdo o Papa Jo&o Paulo I, ao mencionar as di-
versas dimensfes da Eucaristia, disse 0 seguinte:

Ao mesmo tempo que atualiza o passado [= o sacrificio do Gdlgota], a Eu-
caristiaprojeta-nos para o futuro da dltima vinda de Cristo final da
histéria. Este aspecto escatologico da ao sacramento eucaristico um dina-
mismo cativante, que imprime ao caminho cristdo o passo da esp@ranca.

Esta orientagéo escatoldgica resulta claramente dandlise atenta
do sacrificio, como ja a fizemos ao explicar a “comunh&o do amor”. Faz
parte da proprigsséncia do sacrificio estar orientado, como a seu
fim, para acomunhdo consumada com Dgegsge néo se realiza a ndo
ser em, por e com Jesus Cristo crucificado e ressuscitadp&6). Ja

“o centro da agdo de gracas que se realiza na Eucaristia” (n. 296), e aquilo que ja foi citado,
a saber: “o centro para onde espontaneamente se volte a atencao ..."” (n. 299). E junto ao
altar que se realiza toda a Liturgia Eucaristica.

s JoAo PauLo Il, Mane nobiscum Dominé5. Num editorial da sua revista “Notitiae”,
intitulado “Pregare ‘ad orientem versus™ (“Rezar ‘voltado para o oriente™), a Congrega-
¢ao para o Culto Divino e a Disciplina dos Sacramentos escreveu: “A celebragdo eucaristica
é, por definicdo, vinculada a dimenséo escatoldgica da fé cristd. O é na sua mais profunda
identidade. [...] Porisso, as varias familias litirgicas sublinharam, de modos diversos, algo
de comum: com a Oracgao eucaristica a Igreja penetra a esfera célesiide 29
(1993) 245).

1y
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vimos este dinamismo escatoldgico inerente ao sacrificio, uma vez que o
sacrificio € unmovimento dindmice e que for¢a dindmica tem o sacri-
ficio da cruz de Cristo, a Sua Pascoa! — para a unido perfeita com e em
Deus, unido esta que no livro do Apocalipse nos é apresentada como a
“nova Jerusalém” ou aJérusalém celesteOra, para toda a criacéo e

sua historia, essa realizacdo definitiva da unido das criaturas com e em
Deus se dara comwanda gloriosa de CristoPor isso mesmo, essa
orientagd@o escatologicaoéientacaopara Cristoque, por Seu mistério
pascal, abriu-nos os Céu$& de vir para nos levar para “a casa do

Pai” (cf.Jo 14,2s). Ou também — pensando no fato que Jesus Cristo nos
associa ao Seu sacrificio — podemos dizer que se traieedacao
dindmica, com Cristo e por Ele para o Pai(comunhao perfeita com

Ele e n’Ele).

Unido a este, existe também outro aspecto da orientagdo escatolégica
da Celebracdo Eucaristica. Este estd ligadmado da presencde
Jesus Cristoque se realiza na atualizacéo e oferta sacramental do Seu
sacrificio da cruz e para o banquete eucaristico: de um lado, é uma pre-
sencga real por exceléncia ou antonomasia, isto é, preadrgtanciaP;
por outro lado, é presengacramental isto €, presenca ndo manifesta
em si mesma e por si mesma, mas através dos sinais sacramentais de pao
e vinho consagrados. Por isso mesmo, esta presenca aponta para além
dela e suscita na Igreja peregrinante o desejo veemente da presenca Visi-
vel de Cristo e da liturgia que se celebra “para além dos sinai€afcf.
1136)"

Foi Jesus mesmo que indicou esta tenséo escatolégica da Celebracéo
Eucaristica:

Quando da Ultima Ceia, o Senhor mesmo dirigia o olhar de seus discipulos
para a realizagdo da Pascoa no Reino de Deus: “Desde agora nédo beberei
deste fruto da videira até aquele dia em que convosco beberei o vinho novo
no Reino de meu PaifMt 26,29). Toda vez que a Igreja celebra a Eucaristia
lembra-se desta promessa, e seu olhar se volta para “aquele quapem” (
1,4). Em sua oragéo, suspira por sua virldaran athd (1Cor 16,22), “Vem,

Senhor Jesus” (Ap 22,20), “Venha vossa graca e passe este ntundo!”
(Cat 1403)

"6 Cf. Cat. 1374 (RuLo VI, EnciclicaMysterium fidéej.

77 Cf. a tltima estrofe do hindAtloro te devote “ lesu, quem velatum nunc aspicio,
oro fiat illud quod tam sitio: ut te revelata cernens facie, visu sim beatus tuae floriae
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A lgreja sabe que, desde agora, o Senhor vem em sua Eucaristia, e que ali
Ele est4, no meio de nés. Contudo, esta presenca é velada. Por isso celebra-
mos a Eucaristia “[...] — aguardando a bem-aventurada esperanca e a vinda
de nosso Salvador Jesus Crist@a{ 1404)

Por conseguinte, ha — deve haver —, além dos dois pontos de orienta-
¢do que sao concretamente o0 ambao e o altar, aindatuonponto de
orientacdq o qual éexpressao simbdlica da orientacaescatoldgica
da Celebracdo Eucaristica. Pois esta dimensédo escatologica, com seu
“dinamismo cativante”, ndo pode deixargamanifestar e de se mani-
festar de uma maneira adequada ao ser humano, que é um ser ligado ao
espaco e tempo. E importante reconhecer esta necessidade antropoldgi-
ca de uma tal manifestacdo “encarnada” de uma dimenséao que, alias, é
uma caracteristica essencial de toda a vida crista e da Igreja na terra, que
€ “peregrinante”.

Qual &, entéo, esse terceiro ponto de orientacdo, ou seja, como se
manifesta concretamente, no espaco, tal orientacdo? Como foi na anti-
guidade cristd? Na verdade, em comparacdo com 0 costume antigo, o
simbolo exterior talvez possa mudar, mas — e isto € o verdadeiramente
importante e essencial — deve haver um modexgeessar 0 seu sen-
tido. Como né&o dar razéo a Louis Bouyer, que frisou bem esta necessi-
dade?

O fato que a Celebracao Eucaristica tem uma orientagéo escatolégica, que
ela ndo é passo final, mas se ordena a uma consumagaodenerapso-
lutamente ser salientadde alguma maneira, quando cristdos se reinem
para a Eucaristi&.

b) A “orientagd0” como expressdo cosmica da dimenséo
escatoldgica da Celebracdo Eucaristica

Como vérios autores tém mostrado com clareza e sem deixar davida
razoaveP’ a antiga tradicdo litirgica manifesta essa orientagédo escato-
I6gica pela propria “orientacdo” no sentido mais exato ou originario desta

8 Didaché10,6.
L. BouveR, Liturgie und ArchitekturFreiburg im Breisgau 1993, 90. O grifo € nosso.
A lingua original deste livro é inglés: LoByer, Liturgy and ArchitectureUniversity of
Notre Dame Press, 1967; edicdo francesaArchitecture et LiturgieParis 1991. As
indicacdes de paginas referir-se-8o, também daqui em diante, a edicao alema.
80 Cf., particularmente, a recente publicacdo de U.Mglque explana cuidadosa-
mente os resultados das pesquisas dos ultimos decénios a respeito da orientagdo da oragcdo
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palavra, a saber:astar voltado, na oragcéoparao Oriente para aquela
parte do espaco, portanto, onde o sol se levanta.

De fato,rezarvoltado para o Orienté& uma tradi¢éo cristd antiga
amplamente atestada e, inclusive, considerada tradi¢cdo ap&stolica

Os cristdos rezam voltados para o Oriente. Para toda a Igreja Antiga, este
principio foi uma coisa evidente. Os testemunhos a este respeito sdo, quanto
ao espaco e ao tempo, de ampla extensdo. Em parte alguma encontra-se um
indicio para um cristianismo sem este costume ou com o costume de uma
outra direcdo para a oragHo.

Em lugar do costume judaico de rezar voltado para o Templo de Jeru-
salém (a presenca de Deus no Santo dos Santos), no cristianismo encon-
tramos o costume de rezar para o Oriente, ou seja, para a “Jerusalém
celeste”.

Judeus na diaspora voltavam-se, na ora¢do, para Jerusalém, ou seja, dizen-
do-o0 com maior exatidao, para a presen¢a do Deus transceigieski@éh

no Santissimo do Temp?6.Também depois da destruicio do Templo, era
amplamente costume no culto da sinagoga rezar voltado para Jerusalém,

cristd: b., Conversi ad Dominum. Zu Geschichte und Theologie der christlichen
GebetsrichtungFreiburg 2003 (€onversi ad DominunEdi¢&o inglesaturning towards
the Lord: Orientation in Liturgical PrayeiSan Francisco 2004

81 Os documentos a este respeito testemunham tal praxe até, pelo menos, a primeira
metade do século II; cf. U.W.akg, Conversi ad Dominumd6. Note-se que estamos
falando da orientagdo dos cristé@soragéqg ndo ja da orientacao das igrejas. Quanto a
orientagdo na oracao, em geral, Jean Hani, um cristéo oriental, tem razéo ao escrever: “A
orientacéo para a oragdo e o sacrificio ndo é um costume particular do cristianismo; é
universal e, em todas as religides, € minuciosamente regulamentado. A razéo disso é que
todo ato do homem, mas mais especialmente todo ato sagrado, deve ser executado em
harmonia com o ambiente c4smico, porque este exerce, a0 mesmo tempo, certas influén-
cias sutis sobre 0 homem e seus atos, influéncias que nao é bom negligenciar, de modo
algum, e, por outro lado, esté cheio de simbolos que ‘falam’ ao homem da divindade e o
ajudam a concentrar todas as forcas de seu espirito sobre o ato a executarh{Jean H
Divine Liturgie. Apercus sur la MessRaris 1981, 97).

82 Cf. os testemunhos a este respeito, aduzidos por WnNd, Conversi ad Dominum
46, 48s, 54s, 57.

8 M. WALLRAFF, Christus verus sol. Sonnenverehrung und Christentum in der
SpatantikeMinster 2001, 60, citado em: U.MaNg, Conversi ad Dominun89.

8 Assim, Daniel em Babil6nia: “retirou-se a sua casa, cujas janelas no aposento
superior davam na diregcdo de Jerusalém; trés vezes por dia punha-se de joelhos e adorava
o seu Deus, como era do seu costurbe’6,11; tambénl Rs8,38.44.48; cf. as respec-
tivas determinagfes na MishiBer 4,5-6 e ToseftaBer 3,15-16.



fato pelo qual a esperanca escatologica da vinda do Messias, da reconstru-
¢do do Templo e da reuni@o do povo de Deus disperso encontrou sua ex-
presséo perceptivel. Com isto, a orienta¢do da oragdo para Jerusalém esta-
va inseparavelmente ligada a esperanca messianica dé%srael.

A esperanca crista nao se dirige ao Templo de Jerusalém, mas ao
Templo que é Jesus Cristo crucificado e ressuscitaddq&,19-22),
nao ao Santissimo do Templo em Jerusalém, mas ao Santissimo do Céu,
no qual Cristo entrou (cHb 6,19s; 8,1-2; 9,11s) e donde vira em gloria.
Podemos exprimi-lo com as palavras do Cardeal Ratzinger:

Agora, o olhar é orientado para o Oriente, em dire¢cdo ao Sol nascente. Nao
se trata de um culto do Sol, pois € o cosmos que fala de Cristo. A Ele € agora
aplicado, interpretando-o, o cantico do Sol do Salmo 19 (18), [...] O Oriente
substitui simbolicamente o Templo de Jerusalérsto — representado no

Sol - é o lugar d8hekinah o verdadeiro trono de Deus vivpque agora

para sempre sera unido com a terra e acessivel as nossas %racoes.

A “orientagdo” da oracao cristd reine em si varios significados:

Primeiro, a orientacdo expressa simplesmeatiar para Cristo como o

lugar de encontro entre Deus e o homem. Ela expressa a forma fundamental
cristoldgica da nossa oragao. Contudo, o fato de Cristo se ver simbolizado
no Sol nascente aponta para uma cristologia de cas&#@ologicoO Sol
simboliza o regresso do Senhor, 0 nascer do Sol definitivo da histéria. Rezar
em direcdo ao Oriente significa: ir ao encontro do Cristo vindouro. A liturgia
voltada para o Oriente concretiza a entrada na peregrinacao da histéria em
direc&o ao seu futuro, rumo ao novo Céu e a nova terra que, em Cristo, vém
ao nosso encontro. Ela é oracédo da esperanca, um orar caminhando na di-
recéo que nos indicam a vida de Cristo, sua paixao e sua ressurrei¢éo. Por
ser assim, em partes da cristandade, a dire¢cdo para Oriente desde muito cedo
era sublinhada por um@auz. Isto podia resultar de uma relacdo entre
Apocalipse 1,7 e Mateus 24,30. [...] O sinal do Filho do homem traspassado

€ a cruz que agora se transformou em sinal da vitoria do ressuscitado. As-
sim, o simbolismo da cruz e do oriente entrelagam-se; ambos séo a expres-
sédo da mesma fé, em que a memodria da Pascoa de Jesus cria presenca e lhe
confere alindmica da esperancaue vai ao encontro do vindouro. Por fim,

a orientacado para o Oriente também significa a conexdo esusemse a

historia da salvagdo Também o cosmos reza, também ele espera a reden-
¢do. Esta dimensao cosmica precisamente € essencial para a liturgia crista.

8 U.M. Lang, Conversi ad Dominun85.
8 J. R\TzINGER, Der Geist der Liturgie60 (ed. port.: 51). O negrito é nosso.
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Esta nunca se realiza somente no mundo feito pelo proprio homem. Ela sem-
pre € liturgia cosmica — o tema da criagcdo faz parte da oracgédo crista. Esta
perde sua grandeza, se se esquece desta céhexao.

Desta consideracdo, o Cardeal Ratzinger conclui para a importancia
da orientacdo da oracéo crista:

E por este motivo que, tanto na construcéo de igrejas como na realizac&o da
liturgia, se deveria retomar, sempre que possivel, a tradigdo apostdlica da
orientacdo para o Orienfte.

E de supor que ¢é da orientacAcodacio cristdque veio também o
costume déorientar” as igrejase a posicédo daltar, como afirmam
osLineamentgyara o Sinodo dos Bispos:

A concepc¢édo coésmica da salvagdo que vem “visitar-nos do ki@’ 78),
inspirou a tradi¢do apostdlica de orientar para o Oriente os edificios cris-
tdos e a posicdo do altar, por forma a celebrar-se a Eucaristia voltados para
o Senhof?

8 p., ibid., 60-62 (ed. port.: 51s). O grifo € nosso.

8 |p.,ibid., 62 (ed. port.: 52). Pensamos que nao é supérfluo citar aqui a explicagao que
Sé&o Jodo Damasceno — o Ultimo dos Padres da Igreja (T por volta de 750), que sintetiza a
tradicdo patristica — da sobre a orientacéo da oragdo crista: “Nao é por acaso e sem razao
gue oramos voltados para as regifes do Oriente. Uma vez que somos compostos de uma
natureza visivel e invisivel, espiritual e corporal, prestamos ao Criador também um duplo
culto, assim como também cantamos os louvores no espirito e com os labios do nosso
corpo, assim como somos batizados com agua e espirito e unidos ao Senhor de maneira
dupla, participando dos mistérios e, ao mesmo tempo, da graca do Espirito. Visto que
Deus € luz inteligivellJo 1,5) e Cristo é chamado Sol de justigth 8,20) e Orientedc
3,8, segundo a tradugdo dos LXX), para prestar-lhe culto é necessario dedicar-lhe o
Oriente. Pois tudo de bom deve-se atribuir a Deus, de quem tudo que é bom recebe sua
bondade. [...] Diz a Escritura: ‘Deus plantou um jardim no Eden, do lado do Oriente, e
colocou nele 0 homem que Ele tinha plasma@o'Z,8); depois do pecado, porém, Ele o
expulsou e o deixou morar frente ao parai@o3,23), isto &€, no Ocidente. Uma vez que
buscamos a pétria antiga, prestamos culto a Deus voltando o nosso olhar para ela. No
Templo de Salom&o, a porta do Senhor estava voltada para o Oridfzd4{cLs). Enfim,

0 Senhor na cruz olhava para o Ocidente, e assim nds nos prostramos dirigindo-nos em
direcdo a ele. E na sua ascensao ao Céu foi elevado para o Oriente, e assim os discipulos o
adoraram, e assim vird como o viram subir ao Céu, como o préprio Senhor disse: ‘Como

o relampago parte do oriente brilhando até o poente, assim serd a vinda do Filho do
homem’ Mt 24,27). Esperando a ele, nos prostramos em direcéo ao Oriente. Esta é uma
tradicdo ndo escrita provinda dos Apdstolos. Pois nos transmitiram muitas coisas que ndo
se encontram consignadas em escritasid IDamasceno, Exposicéo sobre a fé ortodoxa

IV, 12: PG 94,1133-1136).

8ineamenta53. Entretanto ja foi publicado tambémlmstrumentum laborispara



Esta “orientacdo” das igrejas (a abside voltada para o Oriente), embo-
ra ndo fosse unanime, era a regra geral. Das 560 igrejas do primeiro mi-
Iénio, examinadas por Otto NuRbatinb12 (91,6%) tém a abside para o
Oriente. As igrejas nédo “orientadas”, ou seja, tendpaaas para o
Oriente, encontram-se sobretudo em Roma e na Africa do Naite.
entanto, ha regides em que somente se encontram igrejas com a abside
para o Oriente (Asia Menor, Grécia, Austria, Dalmécia). Além disso,
encontram-se igrejas originariamente ndo “orientadas” que, deliberada-
mente, o foram mais tardeEnfim, o principio da “orientagdo” da ora-
¢éao crista foi tAo importante que, em igrejas com a abside para o Ociden-
te e as portas para o Oriente, 0 sacerdote celebrante se voltava para a
nave da igreja, isto é, para as portas da mé&sma.

o Sinodo dos Bispos (cf. nota de rodapé 8). Neste se 1é (n. 69): “Por outro lado, as mesmas
respostas propdem que se dé alguma orientagdo para melhor realgar a dimensao escatol6-
gica do mistério eucaristico: a oragdo virada, por quanto possiveDnemnts ...".

% 0. Nusseaum, Der Standort des Liturgen am christlichen Altar vor dem Jahre 1000.
Eine arch&ologische und liturgiegeschichtliche Untersuchiigoph. 18), 2 vol., Bonn
1965.

% Quanto a estas igrejas ndo “orientadas”, pode-se notar, coraiivked La place
des liturges a I'autelem:RevSRI5 (1971) 113-145, que héa véarias razbes para isso, como
o0 sepulcro de um santmémoriag, sobre o qual foi construida a igreja, ou o fato de ter
sido usado um prédio ja existente, etud(, 135, e U.M. lang, Conversi ad Dominum
69). Quanto a basilica de Sdo Pedro em Roma, querendo-se construir a igreja sobre o
sepulcro do Apdstolo Pedro, a situacao topografica devia levar a “ocidentar” e ndo “ori-
entar” a igreja, ou seja, a ter@tasvoltadas para Oriente. Também as outras antigas
basilicas romanas séo (mais ou menos) “ocidentadas”; no se encontra alguma que esteja
voltada para o norte ou o sul. Ha, portanto, uma certa inten¢éo de posiciona-las num eixo
oriente-ocidente. Para essa “ocidentacdo” em vez de “orientagdo” dessas antigas basilicas
romanas (até o século VI), podera, eventualmente, ter contribuido “um consciente evitar
praticas sugeridas pelo culto pagdo do sol”; esta é a opinido de Jaimeversus
PopulumRevisitedem:Worship68 (1994) 214.

92 Cf. J. Lara, Versus PopulurRevisited214. Ele fala a este respeito, referindo-se a
Africa e & Siria, de “evidéncia arqueoldgica”.

% A respeito de tudo isso, cf. M.e@vkGER La place des liturges a l'autell34s.
Quanto ao Ultimo caso mencionado, é deste modo que o sacerdote se encontrava, na
Oracdo eucaristica, voltado para o povo presente na nave da igreja. Esta posi¢do do
sacerdote, no entanto, nao derivou de uma determinada concepcéo da Celebragao Eucaristica
gue sugerisse aquela posicao do sacerdote (olhando para onde se encontra 0 povo) como
a mais conveniente. “Ndo existe nenhuma indicacdo de que antes daquela altura (isto &,
antes do século XVI) e em lado algum tivesse sido atribuida qualquer importancia ou dada
alguma atenc¢éo a questédo do lugar do sacerdote (com o povo diante ou por tras de si)
durante a celebragéo. O professor Cyrille Vogel provou: se se fez caso de algo, entao foi
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No Ocidente, porém, a “orientacdo” das igrejas, ou seja, a aplicacédo
do simbolismo do Oriente, veio diminuindo através dos séculos, de modo
qgue, no século XVI, Ciconiolanus pbéde dizer que ndo existia uma regra
fixa quanto ao direcionamento das igréfadssim, hoje em dia ha mui-
tas igrejas que ndo tém tal orientacdo. Também existe a objec&o que diz:
o0 homem moderno ndo tem mais aquela sensibilidade para o simbolismo
do Oriente que fizesse com que este, de algum modo, se pudesse impor
hoje em dia.

Esta obje¢&o, no entanto, s vale até certo ponto. O Cardeal Ratzinger
a considerou e lhe respondeu. Parece-nos valer a pena citar a resposta
na integra:

O homem de hoje tem pouca compreensao para essa “orientacdo”. Enquan-
to a oracdo, em direcdo ao lugar central da revelagdo — a Deus que se nos
revelou, e como e onde se revelou — continua a ser evidente para o Judais-
mo e para o Isldo, o mundo ocidental comegou a ser dominado por um pen-
samento abstrato que, de certo modo, até é fruto da evolucéo crista. Deus
€ espiritual e Deus existe em todo o lado: tal pensamento n&o significa que
a oracao nao seja comprometida com nenhum lugar e nenhuma direcdo? Na
realidade, nés podemos rezar em qualquer lado, e Deus € atingivel em todo
o lado. Tal universalidade de pensamento sobre Deus € consequéncia da
universalidade crista, do olhar cristdo para o Deus acima de todos os deu-
ses; 0 Deus que abrange o cosmos e que nos € mais intimo do que nés
somos a nos proprios. Mas este conhecimento da universalidade €, no fun-
do, fruto da Revelagao: Deus mostrou-se a nés. SO por isso é que o conhe-
cemos, s6 por isso podemos, com confianga, rezar a ele em todo o lado. E,
precisamente por esta razdo, continua a ser conveniente que a oracao crista
se dirija para o Deus que se nos revelou. E, assim como Deus encarnou e

gue o sacerdote tinha de dirigir tanto a Oragéo eucaristica como todas as outras oracdes
para Oriente. [...] ndo somente o sacerdote se dirigia para Oriente, mas toda a assembléia
com ele” (L. Bouyer, Liturgie und Architektur56).

9 Cf. O. NussBaum, Die Zelebration versus populum und der Opfercharakter der
Messeem:ZKTh93 (1971) 161s. Trata-se difectorium Divinorum Officiorum iuxta
Romanae Curiae ritutrde Luis Ciconiolanus, do ano 1539, aprovado pelo Papa Paulo
. O raciocinio de Ciconiolanus é o seguinte: nao ha, no tempo dele, prescri¢cdo quanto a
“orientacao” do altar; este pode também estar voltado para o ocidente (pensando na
posicdo que o sacerdote celebrante ocupa junto do altar) ou para outra direcdo. A Unica
norma é que sacerdote celebrante e povo estejam voltados para a mesma dire¢éo (ele ndo
menciona a possivel exce¢édo desta norma, como em basilicas romanas: o Papa celebra
voltado para @rientg que ndo € a direcdo da abside da igreja, mas das portas da mesma,
e, assim, celebraversa facie ad populutnou seja, voltado para, ao menos, uma parte do
povo).



entrou no espago e tempo terrestre, assim é conveniente para a oracao —
pelo menos para o culto comunitario — que o nosso falar com Deus seja
“encarnado”, que seja cristoldgico, que, mediante aquele que encarnou, se
dirija a Deus uno e trino. O simbolo cosmico do sol nascente é a expresséo
da universalidade que € superior a todo o lugar, afirmando, ao mesmo tem-
po, o concreto da revelacdo de Deus. A nossa oracdo insere-se assim na
peregrinacdo dos povos rumo a D&us.

Em todo caso, verdade é que a “disposi¢cdo do altar do modo que o
celebrante e os fiéis olhem para o oriente — de grande tradicéo, ainda que
nao unanime — éspléndida aplicacdo do caréater ‘parusiaco’ da
Eucaristia”®; ela tem, portanto, “um valor profundé” Ser4 que este
valor entretanto deixou de ser um valor? Sera que se trata de algo que
era conveniente para os primeiros séculos cristdos, mas ja ndo o € para o
homem moderno, de modo que o desejo ou a inten¢do de reintroduzir, na
medida do possivel, essa “orientacao” na liturgia (oracao) crista seria um
dos assim chamados “arqueologismos”, dos quais falou o Papa o XII,
ou “romantismo e saudades inuteis do pas$&do”

Na verdade, ndo se trata de uma “fuga romantica para o antigo, mas
sim de umanova descoberta do essencjabnde a liturgia cristd mani-
festa a sua orientacao perefig”’e seria mesmo necessario responder
com sinceridade as seguintes perguntas:

Sera que hoje o0 cosmos ja ndo nos diz nada? Sera que hoje estamos tao
perdidamente encerrados no nosso préprio circulo? Sera que a oragdo com

% J. RaTzINGER, Der Geist der Liturgie66 (ed. port.: 56).

% Editoriale: Pregare “ad orientem versusha revista da Congregacéo para o Culto
Divino e a Disciplina dos Sacramenthistitiae29 (1993) 246 (Editoriale: Pregare “ad
orientem versug’ O grifo é nosso.

97 Cf. CoNGREGAGAO PARA As |GREJAS ORIENTAIS, Istruzione per I'applicazione delle
prescrizioni liturgiche del Codice dei Canoni delle Chiese Orien@itia del Vaticano
1996, 86. Este documento, tendo citado um texto de Sdo Joao Damasceno, diz ainda:
“Esta rica e fascinante interpretacéo explica também a razdo pela qual quem preside a
celebragao litdrgica reza voltado para Oriente, exatamente como o povo que nela participa.
Na&o se trata neste caso, como muitas vezes se repete, de presidir a celebracéo virando as
costas ao povo, mas de guiar o povo na peregrinacéo para o Reino, invocado na oracéo até
avinda do Senhorilgid., 85).

% Cf. Ro XII, EnciclicaMediator Dej nn. 61-62.

% Cf. J. RwziNGer, Der Geist der Liturgie 71 (ed. port.: 60), referindo-se a uma
objecéo de Angelus HauRling.

10]p., ibid., 72 (ed. port.: 61). O grifo é nosso.
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toda a criacdo nao tem, precisamente hoje, um grande significado? Sera que
nado é importante, precisamente hoje, dar espaco a dimenséo do futuro, a
esperanca do Senhor vindouro, e reconhecer de novo a dindmica rumo a
nova criagdo como forma essencial da liturdta?

No entanto, independentemente de haver ou hdo a expoéssaica
da orientacao escatologica da Celebracao Eucaristica (estar voltado para
o Oriente), esta orientacdo escatoldgica pode e ndo deveria debear de
expressar Certamente, como ja dissemos acima, Louis Bouyer tem ra-
Z&80 ao escrever:

Se o simbolo exterior [= “orienta¢cao”] ndo pode ser mantido, devemos en-
contrarum outro modo deexpressar seu sentid® fato que a Celebracéo
Eucaristica tem uma orientagdo escatoldgica, que ela ndo é passo final, mas
se ordena a uma consumacéao futdewe absolutamente ser salientada

de alguma maneira, quando cristdos se relinem para a Eué®ristia.

Como isto pode ser feito? Para respondermos a esta questao,
concentramo-nos agora sobre o dinamismo existente entre os trés pontos
de orientacéo na Celebragdo Eucaristica.

B. O dinamismo entre o0s trés pontos de orientacdo na
Celebragdo Eucaristica

Ao falar das trés “comunhdes” que se realizam na Celebracéo
Eucaristica, ja vimos o dinamismo existente entre elas. A “comunhéo da
palavra” estdoda orientada para “comunh&o do amor”, e esta, por
sua vez, para a “comunh&o da vida”. Ao mesmo tempo, como vimos, ha
umamudancana direcdodo movimento de autocomunicagdo que a
comunhé&o pressupde ou implica:

1) DeusSe comunica, em Sua palavra, a nés (comunidade crista
reunida);

2) n6s— na comunhdo com o ato de amor de Jesus ao Pai, isto €,
com Seu sacrificio da cruz — nos comunicamos (nos entregamos

a n6s mesmos) a Deus, damos a resposta completa a autocomu-
nicacdo que Deus nos fez;

3) Deusleva Sua autocomunicacdo a nés, ainda na nossa vida de
caminhada para Ele, ao auge.

101 p,, ibid., 72 (ed. port.: 61).
102, BouveRr, Liturgie und Architektur90. O grifo é nosso.
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Esta é umastrutura dialogal, pois, como também ja foi explanado,
se trata de um encontro pessoalrelacdes interpessoaigomunhéo)
entre Deus e nos; trata-se da vivéncia (renovacdo, confirmagéo,
aprofundamento) daliancade Deus conosco. Por isso, a autocomuni-
cacgao de Deus a nos ndo pode ndo estar ordenada a nossa resposta a tal
dom divino, e a nossa resposta (entrega de amor total a Deus) ndo pode
nao estar toda orientada para uma maior comunhé&o (afinal, para a comu-
nh&o consumada) com Deus, a qual ndo pode sendo ser um novo dom de
Deus a nés (como resposta, aceitagdo do sacrificio, recompensa).

N&o sera que encontramos esmsmo dinamismo(da “comunhdo
da palavra’ a “comunhdo do amor” e a “comunhdo da vida”) também
entre aqueles trés pontos de orientacama Santa Missa que acaba-
mos de identificar? O movimento dindmico vaiatnobdopara oaltar,
mas nao para no altar e, sim, @émdo mesmo, para utarceiro ponto
de orientacdoPara reconhecermos melhor esta orientagdo dinamica,

pode-nos ajudar um olhar para a histéria da liturgia crista.

Em um estudo interessante, pouco depois do Concilio Vaticano Il, Louis
Bouyer!®® um dos protagonistas do movimento litdrgico no seu pais, a
Franca, mostrou, de modo convincente, como a liturgia crista, ou seja, a
igreja crista, se desenvolveu a partir da liturgia judia, ou seja, da sinagoga,
mas esta Ultima em estreita relacdo com o Templo. O Cardeal Joseph
Ratzinger, por sua vez, referiu-se a esse livro de Bouyer, ao escrever sobre
0 “espirito da liturgia™®

Para nés, € importante ver prime&alindmica presente no culto
da sinagoga

A propria sinagoga compreendia-se inteiramente relacionada ao Templo. A
sinagoga nunca foi apenas um local de instrucéo, uma espécie de sala de
aulas religiosas, como o expressa Bouyer, estando sempre orientada para a

presenca de Deus. No entanto, para o judeu, esta presenca foi (e €)
indissoluvelmente ligada ao Tempf®.

Deste modo, havia na sinagadisfocos ou pontos de orientacdo: o
escrinio com os rolos da Tor@ “arca™®® das Sagradas Escrituras),
juntamente com a “catedra de Moisés”,Templode Jerusalém, ou seja,

103 Cf. L. BouvER, Liturgy and ArchitecturgUniversity of Notre Dame Press, 1967. Ja
citamos varias vezes a edicéo alehitirgie und ArchitekturFreiburg im Breisgau 1993.

194Ver J. RTzINGER, Der Geist der Liturgiesobretudo pp. 55-64 (ed. port.: 47-54).
105 J. R\tzINGER, Der Geist der Liturgie56 (ed. port.: 48).
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0 “Santo dos Santbslo mesmo, o lugar, por assim dizer, da “presenca
real” de Deus entre 0 Seu povo (sobre o propiciatorio da arca da alianca).
A “céatedra de Moisés”, da qual também Jesusf4l28,2), é igualmente,

de algum modo, um ponto de orientacdo, mas ndo em si mesma. Ela tem
significado e importancia derivada do escrinio da Tora. O préprio Rabi,
bem como as outras pessoas na sinagoga, olha para esse escrinio com a
Palavra de Deu$? No entanto, esta arca com a Palavra de Deus apon-
ta, para além de si, para o Unico lugar que Deus escolheu como lugar da
Sua presencga de todo especial, da Sua “morati@kinalf®) entre o

povo: odebirdo Templo de Jerusalém, o qual é, portantdtimo foco

ou ponto de orientacdo da liturgia da sinagoga. Deste modo, o povo, em-
bora reunindo-se em muitos lugares diversasné&6 povo, unido pela
Unica e mesma Palavra de DeeUnico lugar da presenga singu-

lar de Deusna terra. Pela orientagdo para o Templo h4 também a liga-
¢do da Liturgia da Palavra da Sinagoga a Liturgia do Sacrificio do Tem-
plo, ja que o ponto culminante dos sacrificios no Templo esta ligado dire-
tamente ao “Santo dos Santos” (c§.16,2-16; cf.Hb 9,7.24-26)."°

Ora, levando em consideragéo as antigas igrejas siriacas — que mani-
festam mais a continuidade com a raiz juddica pode-se reconhecer
que, naigreja cristd, s inovacdesresultantes da esséncia da fé crista,
gue caracterizam o perfil novo e préprio da liturgia crista.

A primeira inovacdo é mudanca da orientacdo ndo mais para a
Jerusalénterrestre(Templo), mas, como acima ja vimos, para o Orien-
te, isto é, para derusalémceleste paraCristo, o Sol da justica** A

16 Bouyer chama esse escrinio de “arca da alianca”; na verdade, substitui e lembra, de
alguma maneira, a arca da alianca, que se perdeu.

107 Cf. BouyeRr, Liturgie und Architektur 18. Bouyer menciona que, mais tarde, a
catedra e/ou as cadeiras para o0s ancidos foram viradas para o povo. “No tempo em que a
mishna foi definitivamente compilada, os assentos podiam encontrar-se até mesmo do
lado dobema onde se encontrava a arca, como é o caso hoje em dia; pois diz-se que os
ancidos voltados para o povo viraram-se para o0 espaldar dos seus assentos para rezar em
direcdo a Jerusalémb(, ibid., 22).

108 Quanto a concepcao judaica steekinah cf. A.M. GoLpeerg, Untersuchungen
Uber die Vorstellung von der Schekhina in der friihen rabbinischen LiteBetm 1969.

109 Como Bouyer explica, também a¢desna sinagoga fazem esta ligagdo com a
liturgia do Templo.

10Bouyer chama as antigas igrejas siriacas de “forma cristianizada da sinagoga judia”
(ibid., 31).
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orientagdo ndo é para um determinado lugar na terra, mas para uma rea-
lidadetranscendentgpara Cristo, Luz do mundo, que entrou no Santua-

rio celeste e, por este Seu mistério pascal, nos abriu o caminho para la.
Esta € uma novidade absoluta em compara¢ao com o Antigo Testamento.

No entanto, ndo é que para os cristdos ndo haja mais um lugar especial
da presenca divim@aterra. Por isso mesmo h4, como outra novidade na
igreja cristap altar (e, mais tarde, o tabernaculo, como lugar da presenca
permanente do Senhor).

A segunda inovacéo em relacdo a sinagoga é o surgimento de um elemento
novo, que nao podia haver na sinagoga: na parede oriental, isto é, na absi-
de, situa-se o altar, onde se celebra o sacrificio eucatfstico.

O altar €, portanto, um novo foco ou ponto de orienta¢do, mas néo é
ponto final; a orientacdo ndo para no altar, mas, sim, vai para além do
mesmo, para o verdadeiro ponto final de orientagéo, quéesusalém
celesté, que éCristo glorioso (o Templo verdadeiro e definitid)
que h& de vir para levar tudo & consumasiatyolizado peloOriente !
Convém citarmos aqui a explicacao do Cardeal Ratzinger, explicagéo essa
gue concorda exatamente com nossa propria analise do sacrificio
(eucaristico) e do significado do altar (cf. acima).

Eucaristia é [...] entrada na liturgia celeste, simultaneidade com o ato de
adoracéo de Jesus Cristo [...] Visto assim, o alt@néradado Oriente na
comunidade reunida esaida— através do véu agora aberto — da comuni-
dade para fora do cativeiro, que é este muaddtar é participacdo na
Pascoana “passagem” do mundo para Deus, aberta por Jesus. E evidente
gue o altar na abside, virado para o “Oriens”, €, ao mesmo tempo, uma parte
dele. Se na sinagoga se estava voltado para Jerusalém, olhando para além
da “arca da alianga”, do escrinio da Palavra, entdo o altar deu origem a um
novo ponto de gravitacdo: nele — como ja foi dito — se faz de novo presente

H1Cf. S118(19),6s (0 percurso do sol, de um extremo (= oriente) ao dtavs;2.4.7
(a gléria de Deus entra no Templo pelo pértico, voltado para o Oriém&)38 (o jardim
do paraiso no Eden, do lado do Orienhd));3,20 eJo 8,12 (Cristo, a luz do mundo,
anunciado pelo profeta como “o Sol de justica” que “se levant&i@dl)78s (nos visitara
“do alto um sol que surge” [“oriens ex alto™]).

12 J. RTzINGER, Der Geist der Liturgie62 (ed. port.: 53).
13 Cf. J02,19-22;Ap 21,22.

114 Cf. Mt 24,27. Esta palavra de Jesus manifesta o carater escatolégico do Oriente:
“como o relampago parte do oriente brilhando até o poente, assim sera a vinda do Filho do
homem”.
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aquilo que antes significava o Templo. Pois é mediante ele que acontece a
nossa simultaneidade com o sacrificio do Logos. Deste modoazle

Céu para dentrada comunidade reunida, ou melhor:aet®nduz para além

dela prépria, para a comunidade dos Santos de todos os lugares e de todos
0s tempos. Poder-se-ia também dizer: o altar € como que o lugar do Céu
rasgado; ele ndo fecha o espaco da igreja, pelo contradimlele para a

liturgia eterna®®

Cardeal Ratzinger fala aqui de dois aspectos do altar (conduz a comu-
nidade para fora do cativeiro, participando da Pascoa de Jesus; abre,
portanto, o espaco para a liturgia celeste; e, por outro lado, traz o céu para
dentro da comunidade reunida), os quais encontramos na andlise do sa-
crificio, ao falar da “comunh&o do amor”. Pois, vimos que o sacrificio é
essencialmente algo dindmico, mnovimento rumo a uma determi-
nada metg que € Deus, isto €, a comunhdao perfeita com Redsru-
salém celeste”Por outro lado, esse resultado do movimento dinamico
(o “fruto” do sacrificio) ndo se realiza “automaticamente”, mas requer a
acao d’Aquele a quem se dirige 0 movimeat@spostale Deus a oferta
do sacrificio, resposta essa que ¢ o dom da comunhéo perfeita (ainda
nas circunstancias da vida terrena) com Deus e entre n@s, a “entrada do
Oriente na comunidade reunida”. Aqui encontramos de novo aqueles dois
aspectos do altar que ja vimos logo no inicio: o altar é o lugar da oferta do
sacrificio (Cristo presente como vitima oferecida a Deus) e também a mesa
do Senhor, de onde recebemos o Corpo e Sangue de Cristo como verda-
deira comida e bebida (banquete; Cristo como alimento celeste dado a
noés). Ha o movimento que vai (a partir dos que oferecem o sacrificio)
para alémdo altar, e 0 movimento inverso queemado altar até aos
participantesna oferta do sacrificio.

Por fim, uma outra novidade diz respeito a “arcaPdiavra de Deus
situada (originariamente) mais ou menos no centro da sinagdgzniido
Nas antigas igrejas siriacas, mantém-se esse escrinio da Palavra,

também quanto ao seu lugar no edificio da igreja, mas necessariamente tam-
bém aqui havera uma renovacao essencial. A Tora juntamEs@oge-

Ihos s6 eles revelam o sentido da Tora: “Mois€és escreveu a meu respeito”,
diz JesusJo 5,46). [...] Manter-se-a o costume da sinagoga de cobrir 0
escrinio com um véu, a fim de expressar a santidade da Palavra. E natural
gue também o segundo, 0 novo lugar santo, que € o altar, tenha um véu em
redor, o qual, na Igreja oriental, deu origem a iconostése.

115 J. RyTZINGER, ibid., 62s (ed. port.: 53). O grifo é nosso.
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Deste modo, portanto, chega-se doss lugares santos e pontos de
orientagdo que ja conhecemos: o lugar da Palavra de Deus e o lugar da
Liturgia Eucaristica (o altar).

A dualidade dos lugares santos tornou-se significativa para a realizacdo da
liturgia: na Liturgia da Palavra, a comunidade encontrava-se reunida em volta
do escrinio dos livros santos ou, respectivamente, da Catedra de Moisés
voltada ao escrinio; esta, por sua vez, se tornou naturalmente a cadeira do
Bispo. [...] Terminada a Liturgia da Palavra, durante a qual os fiéis se encon-
tram em volta da cadeira do Bispo, eles caminham todos com o Bispo em
direcdo ao altar, [...] Nas construcdes de igrejas antigas, a liturgia possui,
portanto, dois lugares. O primeiro se situa no centro da igreja, onde se rea-
liza a celebracdo da Palavra, com os fiéis agrupados em véharda”,

gue é o plano elevado, onde se encontrava o trono do Evangelho, o assen-
to do Bispo e 0 amb&o da leitura. A celebragdo eucaristica propriamente
dita tem o seu lugar na abside, junto do altar “rodeado” pelos fiéis, que
estdo todos, juntamente com o celebrante, voltados em direcdo do Oriente,
para o Senhor vindour#.

Na disposi¢do aqui descritamovimento dinamicada Liturgia da
Palavra (ao redor dobetmd, no centro da igreja) para a Liturgia
Eucaristica (diante do altar, situadoaisidg fica mais evidenciado —
pois esse movimento dindmico espiritGakpresso por um movimento
local—do que, em geral, na disposi¢éo atual, encontrando-se no presbité-
rio ndo somente o altar mas também o amb&o. Na reforma po6s-conciliar
do Rito Romano procurou-se, de alguma maneira, manifestar mais clara-
mente a distingdo entre a Liturgia da Palavra e a Liturgia Eucaristica e,
assim, também o movimento dinAmico de uma para outra: fora da vene-
racdo do altar (inclinagéo, beijo, incensag¢ao) no inicio da S. Missa, se vai
ao altar apenas no inicio da Liturgia Eucaristit&lo entanto, naguela
disposicéo antiga, essa distincdo e esse movimento ficaram bem mais
claros.

Com esta explanacéo (em base as antigas igrejas cristas siriacas), vi-
mos, portanto, o dinamismo da Celebragéo Eucaristica — em continuidade
e descontinuidade (trés inovagfes) com a liturgia judia — enflarma
mais clara, mais expressiva

118]p., ibid., 63 (ed. port.: 53s). O grifo & nosso.
17 1p., ibid., 63s (ed. port.: 54).

118 Fazem excegdo o didcono e ministros que, a partir do altar, onde se encontra o
Evangeliario, iniciam a procissao para o ambao, onde sera proclamado o Evangelho.
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Primeiro, o povo de Deus se retne, chamado por Deus para formar o
“kahal JHWH, tendo o(s) representante(s) de Cristo, Sua Cabeca, no
seu meio. A comunidade crista esta reunida em torno da Palavra de Deus.
A atencéo se dirige a Palavra de Deus (lugar dos livros sagrados, lugar
da proclamacéo desta Palavra), pois Deus Se comunica a Seu povo atra-
vés e em Sua Palavra. H4 quem tenha uma misséo autorizada a servigco
da proclamacéo e interpretacéo desta Palavra: o representante de Cris-
to-Mestre. Este, encontrando-se no meio do povo, naquele lugar mais ele-
vado (o ‘bemd) onde se encontra também o trono da Palavra (“mesa da
Palavra”), tendo uma cadeira, ndo um trono fora e distante do conjunto
da assembléia dos fiéis; pois ele também é um membro da Igreja, esta
dentro da comunidade dos fiéis, mas com uma misséo especial a seu favor.

Tendo-Se Deus (Cristo) comunicado a Sua Igreja através da Sua Pa-
lavra, também mediante o ministério do Seu representante sacramental
(homilia), a Igrejada aresposta plenao apelo dessa autocomunicagao
divina, entrando — livre e espontaneamente, isto €, numa mocgao de amor,
a partir da fé-resposta a Palavra divina — naguelemento dinamico
deste mundo para o Pague é a “Pascoa” de Cristo, ou seja, Seu sacri-
ficio da cruz consumado na Sua glorificagdo. Esta resposta e movimento
expressam-se primeiro por umovimento locala assembléia dos fiéis
dirige-se, guiada pelo representante de Cristo-Sacerdote-Pastor, para a
abside da igreja, onde se encontra o altar; dirige-se farmte, que
ésimbolo dametade toda a sua peregrinacao neste mundo, da meta da
sua unido, ainda aqui na terra, com Cristo no Seu sacrificio da cruz, na
Sua “passagem deste mundo para o Pai”, meta essa que é a comunhdo
perfeita e gloriosa (“ndpcias”) com Cristo e, n'Ele e por Ele, com o Pai,
no Espirito Santo; meta que € a “Jerusalém celeste”, 0 Reino consumado
de Deus. O povo esta reunido junto do altar, todos — fiéis e ministros —
voltados para a mesma direcéo, pois trata-se degaoeomun todos
participam do sacrificio do Senhor, da Sua oferta sacrifical ao Pai, da sua
resposta de amor oblativo total ao Pai, que Ele realizou na cruz em nome
de todos e agora, na Oracao eucaristica, ou melhor, na “anéfora”, torna
presente, através do ministério do Seu representante sacramental, para
gue o Seu sacrificio oferecido uma vez por toelasnpomele todos, seja
o sacrificio do “Cristo total”, Cabe¢a e membros, seja agora oferecido
com todosisto é, todos participando netedos entrando nesseovi-
mento dindmico de amor rumo a comunhédo perfeita com Deus e,
assim, também entre todasimo a “Jerusalém celeste”, ao “banquete
das nupcias do Cordeiro”.
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O altar, portanto, conduz realmente a comunidade repaidaalém
de si mesmaabre o espaco para a liturgia eterna e, a0 mesmo tempo,
ele “leva o Céu para dentro da comunidade reunida”; ele é “como que o
lugar do Céu rasgadé®™ Pois éa partir do altar do sacrificio que Cris-
to ressuscitado, o Esposo da Igregan ao encontrala mesma para uma
realizacdo antecipada daquele banquete das nupcias, no qual o préprio
Cristo é o alimento: os fiéis recebem do altar a vitima oferecida, o Corpo

e Sangue de Cristo crucificado e ressuscitado.

A partir desta comunhao e nela, os fiéis deverdo, em seguida, viver na
sua vida cotidiana a sua participacdo na “Pascoa” de Jesus, transforman-
do essa vida em sacrificio agradavel a Deus, em caminhada para Deus,
dando-lhe, portanto, uma caracteristica “pas@al”.

C. O dinamismo da Celebracdo Eucaristica e a posicdo propria
do representante de Cristo-Cabeca

“A liturgia é ‘acdo’ do Cristo todo (‘ Christus totu§” ( Cat. 1136).
“E toda acomunidadeo corpo de Cristo unido a sua Cabeca, que cele-
bra” (Cat 1140). “Mas ‘os membros ndo tém todos a mesma funcao’
(Rm 12,4). Certos membros sdo chamados por Deus, na e pela Igreja, a
um servico especial da comunidad€at. 1142). Tais membros — por
poderem agir ha pessoa de Cristo-Cabeca, ou seja, por representarem
Cristo como Cabeca do cofflo— tém, portanto, umfncao singular
na liturgia como “celebracao do dialogo da historia de salvacao entre Deus
e n6s homens®? Ja vimos esta estrutura dialogal da liturgia e seu cor-
respondente movimento dindmico no caso da celebracdo da santissima
Eucaristia. Agora resta refletir sobrgasicdoprépria dos que, nisso,
representam Cristo-Cabeca. Iniciamos esta reflexdo com uma observa-
¢do pertinente de Kurt Koch, bispo de Basel (Suica):

Em néo poucas evolucdes pés-conciliarediabgo humano entre o sa-
cerdote e a comunidademou o lugar deelebracéo litirgica dodialogo

119 J. RsTzINGER, Der Geist der Liturgie62 (ed. port.: 53).

120Cf, N. THANNER, O “Unico Sacrificio Perfeito”. Sua Representacéo e Oferta sacra-
menta) 194-196.

121 Cf, Cat 1188.

122 Kurt KocH, Liturgie als Zeichendienst am Heiligen. Vierzig Jahre nach der
Liturgiekonstitution des Il. Vatikanischen Konzés:lkaZ (=Internationale katholische
Zeitschrift)33 (2004) 73-92; citacdo: 80.
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salvificoentre Deus e os homenBlao é entdo a comunicacdo de Deus
conosco, homens, que se encontra em primeiro plano, mas processos de
comunicacao dentro da propria comunidade. Esta impresséo foi reforcada
sobretudo pelo fato que, por causa da auséncia de uma dire¢do comum na
oracdao, a liturgia catélica da Missa depois do Concilio € caracterizada pelo
permanente face a face de sacerdote e comunidade. A isto liga-se estreita-
mente a tendéncia de que a liturgia esta em perige tkchar em si mes-
ma123

1. O sacerdote celebrante a servi¢o da triplice comunhéo

Reflitamos, portanto, sobre a funcéo-posicao prépria do representante
de Cristo-Cabeca na assembléia e acdao litirgica. Para isso, perguntemo-
nos logo se o sacerdote (bispo, presbitero) celebrante ndo € porventura
um guarto ponto de orientacdo, que teriamos, até agora, esquecido. A
resposta é: ele ndo é mais um ponto essencial de orientacaesténas
em ligacdo essencial com os trés pontagencionado$* O sacer-
dote celebrante estdservicode Cristo e dos fiéis reunid&s,isto é: ele
€ servidorda realizacdo da triplice comunhaajue propusemos cha-
mar de comunhao da palavra, do amor e da vida.

Como ja vimos, o Catecismo da Igreja Catodlica (n. 1348) sintetiza a
acao do ministro ordenadoda seguinte maneira:

E representando-o [= Cristo] que o Bispo ou o presbitero (agindo “em re-
presentacao de Cristo-cabeéy’'presidea assembléidpma a palavra
depois das leiturasecebe as oferendasprofere a oracdo eucaristica
(grifo nosso)

Convém completar esta sintese, dizendo que também é eledguem
aos participantes a vitima oferecida Corpo e Sangue do Senhor (ban-
guete do sacrificio oferecidéy. Deste modo, chegamos a descri¢cdo da

12 p., ibid., 81. O grifo é nosso.
124 Cf. L. BouyeR, Liturgie und Architektur87.

125 Cf. IGMR 93: “Portanto, quando celebra a Eucaristia, ele [= o presbitero] deve
servir a Deus e ao povo com dignidade e humildade...”.

126 O texto latino é mais forte: “in persona Christi Capitis agens”.

127 Cf. JoAo PauLo I, CartaDominicae Cenaen. 11: “como ministros da santissima
Eucaristia, eles [= 0os Sacerdotes] tém sobre as sagradas espécies uma responsabilidade
priméria, porque totabfereceno péo e o vinhaonsagramnos, e em seguidhstribuem
as sagradas espécies aos participantes na assembléia eucaristica que desejam recebé-las.
[...] O tocar nas sagradas espécies e a distribuicdo destas com as proprias maos é um

108



fung@o prépria do sacerdote celebrante dadalpstautio Generalis
Missalis Roman{n. 93):

O presbitero, que na Igreja tem o poder sagrado da Ordem para oferecer o
sacrificio na pessoa de Cristo, também est4 a frente (“praeest”) do povo fiel
reunido, preside (“praesidet”) a sua oracdo, anuncia-lhe a mensagem da
salvacgdo, associa a si 0 povo no oferecimento do sacrificio a Deus Pai, por
Cristo, no Espirito Santo, d& aos seus irmé&os o pao da vida eterna e partici-
pa com eles do mesmo alimento.

a) “Presidir” € servir como representante de Cristo-Cabeca,
Mediador da comunh&o dos homens com Deus

Importa ter uma idéia clara o que, no contexto litirgico e, particular-
mente, na Celebracao Eucaristica, significasidir” . Entender a “pre-
sidéncia” simplesmente ou, até mesmo, exclusivamente como o estar (de
pé ou sentado) defronte da comunidade reunida — como costuma ser a
presidéncia numa assembléia qualquer (num parlamento ou congresso etc.)
— seria, sem duavida alguma, uma concepcéao bastante reducionista, ndo
correspondendo a realidade complexa do ministério ordenado. Dissemos
gue, na acao litirgica, “presidir’ significapresentar Cristo-Cabeca
Mas, o que significa que Cristo é a “Cabeca” da IgrejapawoEle o é?

E “Cabeca” no sentido novo e original de ser “servo”, segundo as suas
préprias palavras: “O Filho do Homem nao veio para ser servido, mas para
servir e dar a propria vida em resgate por todek’10,45).%28

Este servigo, Ele o realiza como sendo o (Unico) Mestre, o (Unico)
Sacerdote e o (Gnico) Pastor. Isto significa que Ele é o (Iviedipdor
entre Deus e 0os homens, istar&diador da comunhao dos homens
com Deus(e, em Deus, entre si). Os ministros ordenados (sacerddcio
ministerial) sdo o sinal sacramental da mediacéo de Cristo.

A afirmagéo que o sacerddcio ministerial representa o Senhor como Cabeca
€ adequadamente complementada pela afirmacao que ele representa Cristo
como mediador. A fun¢éo sacerdotal de Cristo consiste sobretudo na intro-
ducéo de todo o povo scammuniccom Deus (mediacéo). Exatamente em

privilégio dos ordenados, que indica uma participagdo ativa no ministério da Eucaristia” (o
grifo € nosso). Na verdade, “por uma justa necessidaid”)( também um fiel ndo
ordenado pode ser ministro da S. Comunh&o, mas, por iSso mesmo, apenas como ministro
“extraordinario”.

128 Joao PauLo I, Exortacdo Apostolic@astores dabo vohis. 21.
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virtude desta definicdo e somente assim Cristo € Cabeca. [...] O sacerddcio
ministerial € o sacramento do Unico mediador Jesus Ciisto.

Reflitamos ainda um pouco sobre esse ser “cabeca” e ser “mediador”,
ou melhor: ser cabeca como mediador. Importa reconhecer ndo apenas a
dimensdo “estatica”, mas também a “dindmica”, com a consequente
“mobilidade”. O conceito “Cabeca” implica — sem entrar na concepc¢ao
exata deste conceito paulino — udistingdoe, ao mesmo tempo, uma
intimaunido entre Cristo-Cabeca (e seu representante sacramental) e a
Igreja-Corpo (membros de Cristo). O mesmo vale para o conceito “me-
diador”, que indica uma relacdo interpessoal: Cristo €, enquanto Deus,
distinto de todo homem e é, enquanto homem, distinto de Deus; ao mes-
mo tempo, porém, Ele é perfeitamente homem e perfeitamente Deus, um
dos seres humanos e um da Santissima Trindade. Esta é a dinesaséo “
tatica” da mediacao de Cristo.

Na sua dimensdadihdmica” — a acdo mediadora —, Crishge, da
parte de Deus, sobre a humanidade-lgregapor outro ladoage, da
parte da humanidade-Igreja, em relacdo a Ddbdsste modo, Ele est4,
no primeiro caso, como representante de Deus (como mediador da parte
de Deus em relacdo a humanidadefronte dahumanidade ou seja,
da Igreja; por outro lado, como representante da humanidade-Igreja (como
mediador da parte da humanidade em relacdo a Deus), Eleczsta,
humanidadedefronte deDeus No culto litargico (oracéo, de modo es-
pecial o sacrificio), portanto, Ele estd —em intima unido com a Igreja, em
seu nome, e associando-a a Sua acdo — defronte de Deus.

Assim se pode ver que, com base no elemento estatico, o elemento
din&mico traz consigo o elemento da “mobilidade”, a posigécel uma
vez, Cristo estd, como representante de Deus, voltado para a humanida-
de-Igreja; outra vez, esta, como representante da humanidade-Igreja, em
unido com a Igreja, numa agéemum- pois Ele faz a Igreja participar
da Sua prépria acao —, voltado para Deus (Pai).

Passamos agora a consideracdo do representante de Cristo. Sendo o
ministro ordenado sinal e instrumento da mediag&o de Cristo, vale tam-

129 Jerzy KocHanowicz, Fir euch Priester, mit euch Christ. Das Verhaltnis von
gemeinsamem und besonderem Priesteffwemkfurter Theologische Studien 59), Frank-
furt am Main 2000, 265. Kochanowicz resume aqui a concepcao de Albert Vanhoye sobre
o sacerdocio ministerial. O Catecismo da Igreja Catdlica afirma: “O ministro ordenado é
como o ‘icone’ de Cristo Sacerdot€dt. 1142).
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bém para ele, de forma anéloga, o que vimos em Cristo: a combinacao de
distingcdo e unido com relacdo aos outros fiéis. Quanto ao elemento
“estético”, a distingdo estd nmarater sacramentalcomo algo perma-
nente, ontolégicé® indelével enquanto independente do bom ou mau uso
do livre-arbitrio do ministro. O carater sacramental da Owdistimgue

0 ministro ordenado dos outros fiéis, pois esse carater € um modo de par-
ticipacdo do unico sacerdécio de Cristo glifere essencialmentdo

modo como todos os membros da Igreja participam deste Unico sacerdo-
cio. Por outro lado, o ministro ordenado ndo deixa de ser um fiel, membro
da Igreja, possuindopm todos os outros fiéis sacerdécioomumpelo
carater batismal e crismal; este é o sacerdimilgreja isto €, a manei-

ra como a Igreja como tal — Esposa, Corpo, rebanho, comunidade dos
discipulos de Cristo —participa do sacerdécio de Cristo.

Assim, para darmos um primeiro exemplo, o ministro ordenado, embo-
ra representante de Cristo-Mestre, ndo deixa de ser, a0 mesmo tempo,
um membro do povo de Deumyvinteda Palavra de Deudiscipulode
Cristo-Mestre, como os outros fiéis. O Concilio Vaticano Il lembrou isto
na sua doutrina sobre a Igreja como Povo de Deus, ou seja, na doutrina
sobre o sacerdécio (profético e régiomundos fiéis (déodosos mem-
bros da Igreja)®

O que na doutrina conciliar se apresenta como particularmente significati-
Vo é o fato que o ministério eclesial agora tem seu Hggaroda Igreja —
endoacimadela [...] O que agora determina a Eclesiologia € um paradigma
mudado: dentro da comunidade dos fiéis hd uma pluralidade de ministérios
e carismas®

130Cf. a argumentacéo a este respeito em: J..ddLNs, Sintesi dogmaticH, Citta del
Vaticano 1992, 187s, 593s, 596s.

131 Cf. J. KocHanowicz, Flr euch Priester, mit euch Chrjsit05-149.

132)p,,ibid., 133. O negrito é nosso. Cfat.871-873; ©NFERENCIAEPISCOPALITALIANA ,
A verdade vos tornard livres. Catecismo para adyl@smbra (sem indicacdo de ano;
original: La verita vi fara liberi. Catecismo degli adyliRoma 1995), nn. 497-510. Cf.
Karl Lenmann, Der Auftrag des Amtes in der heutigen Kircam:lkazZ 10 (1981) 450:
“N&o deve, de modo algum, ser obscurecido o fato de que o ministro deve, em primeiro
lugar, ser inteiramente cristdo e, por isso, esta no meio da comunidade, nao simplesmente
acima dela’. E de grande importancia ‘que nenhuma consagracio e nenhum encargo, por
mais sublime que seja, pode impedir que o0 ministro esteja do lado dos fiéis, dos ouvintes
e também dos pecadores’.” (A citagao é tirada deduifowicz, Fir euch Priester, mit
euch Christ284s).
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A diferenca é, portanto, estabelecida pelos ministérios (carismas, mi-
nistérios, estados de vida e vocagdes), havendo — no nosso caso concreto —
uma diferengassenciakntre o sacerdécio comum e o sacerdécio mi-
nisterial, sendo que este eatéervigcodo outro (cfCat. 1547, 1120).

Essadiferencae unido (comunh&o) entre o ministro ordenado e os
outros fiéis foi bem expressa pela palavra classica de Sto. Agostinho:
“Parav0s sou bispaonvosco sou cristdo™?® Vejamos o que este “para
vés” (a vosso servigo) e “convosco” significa no caso concreto da Cele-
bragdo Eucaristica. Para isto, refletimos sobre a diméds&omica”
do sacerddcio ministerial.

Na Celebracédo Eucaristica ha o que é comurto(tiesos participan-
tes, inclusive dos ministros ordenados) e o que é proprio do representante
de Cristo-Cabec¢&! Comum € oorar, o ouvir a Palavra de Deus, 0
oferecere ocomungar (recebero Corpo e Sangue de Cristo).

Absolutamentgroprio do representante de Cristo-Cabeca (Mestre,
Sacerdote) € anunciar a Palavra de Deusom autoridade aposto-
lica (homilia) e cconsagrar(proferir a Oragao eucaristica, cume de toda
a celebrac@®; realizar, portanto, a acdo sacramental da santissima
Eucaristia).

Quanto aoragdoem geral, o sacerdote tem um papel proprio em pro-
ferir as assim chamadas “oracdes presidenciais”, que sdo as oracdes que
ele, por ser representante de Cristo e coméftphde dirigir (e dirige) a
Deusem nome de toda a Igre{de toda a comunidade reunida, mas
também, além disso, de toda a Igréja).

Quanto aacomungar, o sacerdote nao se distingue dos outros fiéis a
nao ser pelo fato de ele — que realizou a oferta sacramental do sacrificio
da cruz — n&o preciserceber de outrem vitima oferecida para “partici-

133Serma340, 1: PL 38, 1483Mobis enim sum episcopus, vobiscum sum Christianus.

134Sem duvida, ha também o que é préprio de ministros ndo ordenatBMRD7-
107), mas ndo é disto que agora tratamos.

135 Cf. IGMR 30.

136 Ele é, assim, 0 representante de Cristo que intercede pela Igreja, por toda a huma-
nidade, perante o Pai celeste ktif. 7,24s).

187 Cf. IGMR 30, 33;Cat 1553. Os convites a oracao dirigidos a todos (no rito romano
da Missa), antes das oragdes presidenciais, manifestam o qumsh#udetodos(comu-
nidade reunida, também o sacerdote) rezam, em siléncio (ou, no caso da oragdo sobre as
oferendas, a comunidade responde em voz alta ao convite a oracéo), antes de o sacerdote
proferir a respectiva oragdo “em nome da Igreja e de toda a comunidade reunida”.
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par do altar® Quanto amuvir a Palavra divina, ele é, “com” os fiéis
(cf. “convosco sou cristdo”), discipulo do Senhor, astda Palavra de
Deus.

Enfim, no que diz respeito doferecer”, ha o que éomume o que é
absolutament@réprio do sacerdote celebrante, pois “a celebracdo da
Missa” é “acdo de Cristo e do povo de Deus hierarquicamente ordenado”
(IGMR 16). Préprio é que o sacerdote celebrante “oferece o Sacrificio
na pessoa de Crist&® e age €m nome de toda a Igrefuando apre-
senta a Deus a oragéo da Igreja e sobretudo quando oferece o sacrificio
eucaristico™* Porém, ele o faz també&nomtoda a Igreja: “O presbitero

138 Cf. IGMR 158, 160:'Das fontes antigas infere-se que a Comunh&o néo se toma,
mas se recebe, como simbolo do que ela significa, ou seja, Dom recebido em atitude de
adoragdo”l(ineamenta44.Quanto a “atitude de adoracéo” do sacerdotéGéiR 157).

De fato, corresponde perfeitamente ao dinamismo da Celebracéo Eucaristica se o corpo e
sangue do Senhoré&cebidg pois, no banquete eucaristico, trata-se do dom extremado de
Cristo-Esposo a Sua Igreja-EspdRacebese,acolhese, ndo setbmd o dom do esposo

ou da esposa. Por isso, é perfeitamente justificada a seguinte mudanca, decidida pela
Conferéncia dos Bispos da Italia, na formula do consentimento matrimonial: Nao se diz
mais “prendo” (tomo), mas “accolgo” (acolho, recebo), o que é a formula teologicamente
mais correta e em plena conformidade com o original latlBgq‘accipio te in maritum

meum — uxorem medmnisto, no entanto, faz pensar na traducéo das palavras do Senhor
na instituicao da Eucaristia, pronunciadas pelo sacerdote celebrante na Oragado eucaristica:
“Accipiteet manducate Accipiteet bibite...”. Sera que a traducédo: “tomai” (em italiano:
“prendete”) é mesmo a mais certa? “Accipere” é, no seu significado fundamental, “rece-
ber”. Nos textos neotestamentarios da instituicdo da Eucaristia encontramos o verbo grego
LopBavery - lambanein Este pode significar “tomar, agarrar, apanhar, ter em sua posse”
ou “receber, acolher” (cf. CarlouRcon, Dicionario do Grego do Novo Testamengio

Paulo 2003, 282). No Novo Testamento, o significado “receber, acolher” ocorre sobretudo
quando ha referéncia a relagdo Deus-homem fcfiNg, Aapdveo, em: ThRWBNT 1V, 5s).

Por isso)dBete - labete no contexto da Ultima Ceia, significa “recebei, acolhei”. Este é
também, sem divida alguma, o significadoldbéte em Jo20,22: ‘Recebeo Espirito

Santo”. A palavra hebraica que corresponde ao d¢megmaneirélagah podendo signifi-

car tanto “tomar, pegar, apanhar” como também “receber, aceitar, acolher” (cf. Luis
ALoNso ScHOKEL, Dicionario Biblico Hebraico-Portugué$éao Paulél997, 346) ou “dei-

xar-se dar (algo) por alguém” (cf. Wilhenesgnius Hebraisches und aramaisches
Woérterbuch tber das Alte TestameBerlin-Goéttingen-Heidelber1962, 389). Por fim,

o evangelista Lucas diz expressamente que desiiédokenaos Seus discipulos o Seu

corpo (cf.Lc 22,19).

139 Cf, IGMR 4; grifo nosso. E por isso que “o Sacrificio Eucaristico é antes de tudo
uma acao do proprio Cristo, cuja eficacia ndo depende do modo de participagdo dos fiéis”
(IGMR 11), embora, sem duavida, uma auténtica participagdo plena seja um objetivo da
instituicdo do Sacrificio Eucaristico.

140 Cat. 1552; grifo nosso; cfGMR 2, 33;LG 10;SC33.
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[...] associa a sb povo no oferecimento do sacrificio a Deus Pai, por
Cristo, no Espirito Santd?** Deste modo, é toda a comunidade reunida a
“oferecer o sacrificio perfeito, ndo apenas pelas maos do sacerdote, mas
tambémjuntamente com €lg*? Segundo o Catecismo da Igreja Cat6-

lica (n. 1348), ainda é préprio do ministro ordenas@beras oferendas

gue, no inicio da Liturgia Eucaristica, sao trazidas pelos fiéis, por vezes
em procissdo, expressando desta maneira a participacdo dos mesmos na
oferta do sacrificid*

E deste modo, portanto, que o sacerdote celebrasgevidor da
triplice comunhaayue a Celebracéo Eucaristica se destina a realizar ou
aprofundar.

b) “Servidor”, ndo “ator”. a maneira de o ministro ordenado
representar Cristo-Cabeca

A Institutio Generalis Missalis Romafm. 24) diz que

o sacerdote deve estar lembrado de que ele é servidor da sagrada Liturgia
e de que nao Ihe é permitido, por prépria conta, acrescentar, tirar ou mesmo
mudar qualquer coisa na celebracdo da Mi¥sa.

Ser“servidor” , no entanto, nao significa somente que ele nao é “pro-
prietario™* da sagrada Liturgia e, por isso, ndo pode dispor dela a seu
arbitrio, mas tem um significado ainda mais profundo, que deveria mani-

141 |GMR 93; grifo nosso; cf. tambéleMR 78.

142|GMR 95; grifo nosso. Por isso, o sacerdote falad@essoalural: “nés ...". A
distingdo e, ao mesmo tempo, comunh&o (sacritameun entre o sacerdote celebrante
e a comunidade reunida dos fiéis € muito bem expressa no convite do sacerdote a oragéo,
antes da oracéo sobre as oferendas: “Orai, irm&os e irmas, parargpuee ¥0Sso
sacrificio seja aceito por Deus...”. Se o sacrificio € “meu” e também “vosso”, é “nosso”
sacrificio, certamente, mas dizer “meu e vosso” expressa também a distingéo realmente
existente entre o exercicio do sacerddcio ministerial e o do sacerd6cio comum de todos 0s
fiéis.

143 Cf. Jeremy [uscoLL, Eucharist: Source and Summit of the Church's Communion
em:Ecclesia Oran21 (2004) 203-225. “Throughout all this action and the accompanying
words, it remains important for us to remember with attention that it all happens with the
bread and wine that we brought; for this is how our communion in the one sacrifice is
accomplished. In effect, by means of our bread and wine our lives are taken up into the one
and only story in which the history of the world finds its meaning and fulfillment, the
death and resurrection of Christb(libid., 218).

144 Cf. também CCDDS, Instru¢@&edemptionis sacramentuf8 e 31.
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festar-se em toda a sua posicéo e atitude pessoal. O Papa Jo&o Paulo Il
frisou que o sacerdote deve

viver como “servi¢o” a sua prépria missao de “autoridade” na comunida-
de, afastando-se de qualquer atitude de superioridade ou de exercicio de
um poder que ndo seja sempre e somente justificado pela caridade
pastoraf#

N&o sera que este principio geral a respeito do exercicio da autoridade
sacerdotal se pode e deve aplicar, de forma analoga, ao sacerdote
celebrante? No caso da Celebracdo Eucaristica, a distipcaastantiore
loco et munerg4’) entre o sacerdote celebrante e os outros fiéis nao
deveria ser expresséémdo que ¢ justificado, ou seja, exigido pelo seu
ministério de representante de Cristo-Cabeca, e ndo deveria ser assim que
nao mais apareca que “ele permanece sempre parte da comunidade como
crente, juntamente com todos 0s outros irmé&os e irméas convocados pelo
Espirito” 148

Segundo o Cardeal Godfried Danneels, a pessoa de quem preside “néao
€ nem rob6 nem ator; ele é serviddf’Ele ndo é robd, pois no exercicio
do seu ministério realiza auténticos atos humanos, com inteligéncia e von-
tade livre. Mas ele tambéndo é “ator”. A Celebrag&o Eucaristica ndo
é uma representacao teatral da Ultima Ceia, ou seja, daquela parte que
foi a novidade cristd naquela Ceia pascal; o sacerdote celebrante ndo é o
ator que na Santa Missa representa o papel de Jesus (e, eventualmente, a
comunidade reunida representando o papel dos Apdstolos). Nao se deve-
ria de tal modo, embora talvez ndo conscientemente, entender de forma
errada a verdade de o sacerdote representar Cristo-Cabeca, de ele ser o
icone de Cristo-Sacerdote.

Na verdade, se o sacerdote faz o que Jesti$, felez, no entantamao

145 Cf. JAo Pauco Il, Ecclesia de Eucharistjab2: “A liturgia nunca é propriedade
privada de alguém, nem do celebrante, nem da comunidade onde séo celebrados os santos
mistérios.”

146 JoAo PauLo I, Pastores dabo vohi$8. Os tineamenta para o Sinodo dos
Bispos propdem, neste sentido, Jodo Batista como modelo para o ministro: “S&o Joédo
Batista é a figura mais embleméatica do ministro, que se diminui para fazer crescer o
Senhor” (n. 48).

147 Cf. IGMR 4.

148 JoAo PauLo I, Pastores dabo vohi2.

149G. DanNEELS, La Liturgie quarante ans apres le Congiten:Notitiae40 (2004) 60.

1%0Tomou o péo e o calice, disse sobre eles a oracédo de béngédo e acado de gragas, deu o
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fala como falaria um ator que representasse o papel de Jesus. Uma
andlise atenta ddestrutura da)Oracao eucaristicgpode elucidar este
aspecto do ministério sacerdotal.

Na Oracéo eucaristica, 0 sacerdote celebrante eleva “a Deus Pai, por
Jesus Cristo, no Espirito Santo, em nome de toda a comunriéigthe's™),
a oracao de acgdo de gragas, louvor e pedido, como também de con-
sagracaads® podendo-se distinguir nela entre secgmamnético-
celebrativae seccaepiclética’®* Dentro da primeira ou da segunda
seccao, chega o momento em que a forma literaria passa para a “nar-
racao”: o relato da instituicéo. Isto, no entanto, n&o significa, de modo al-
gum, que a oragao do sacerdote “a Deus Pai, por Jesus Cristo, no Espirito
Santo, em nome de toda a comunidade”, im¢garompidga como evi-
denciam as préprias palavras da narrdgabentro da narragéo, pas-
sa-se, entdo, para a forma literaria da “citacdo”. Com a citacéo direta muda
a forma gramatical da primeira pessoa plural para o singular (“nés, nos-
S0”; “meucorpo;meusangue’).

Apresentando primeiro a explicacéo “escolastica”, podemos dizer, com
R. Sokolowski:

As duas mudancas em estrutura linguistica, na forma literaria e na gramati-
ca dos pronomes, sdo expressdes de aspectos teoldgicos mais profundos
da Eucaristig®®

péo (partido) e o célice a Seus discipulos dizendo: Tomai, comei, bebei; isto € meu Corpo;
este é o calice do meu Sangue.

151 Quanto ao que segue, veja-se RobexbSwski, Praying the Canon of the Mass
em:Homiletic & Pastoral RevieX(CV (1995) 8-15, e particularmente, CesanmaGpo,
Num s6 corpo. Tratado mistagdgico sobre a Eucari§&o Paulo 2003.

152 |IGMR 78.
153 Cf. IGMR 78; Cat. 1352.
154 Cf. C. Graupo, Num s6 corpp255s.

1% Cf., p. ex., o Canon RomandQii [...] et elevatis oculis in caelum d&€ Deum
Patrem omnipotententipi gratias agens benedixit,... Simili mofo] itemtibi gratias
agens benedixit,’;.a Anafora de Sdo Marcos: “Porque o mesmo Senhor e Deus e sumo rei
nosso Jesus Cristo [...] levantando o olhar ao céuipaeu Pai,... Do mesmo modo [...]
levantando o olhar ao cétiaseu Pai, nosso Deus e Deus de todos,...” (traducéo segundo
C. Graupo, Num s6 corpp362).

1% R. SkoLowski, Praying the Canon of the Mas8. Sokolowski, referindo-se em
concreto ao Canon Romano, fala de mudanca de pedido para invocacao, para narracéo e
para citacdo (“The literary form changes from petition to invocation to narrative to
guotation”).
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Nas palavras da instituicdo, porém, em “isto € meu corpo” e “este é o célice
do meu sangue”, o sacerdote fala na primeira pessoa do singular, porque ja
nao fala em nome da Igreja mas em nome de Cristo. Ele permite a Cristo ser
aquele que diz as palavras; ou, mais apropriadamente, Cristo eleva a voz do
sacerdote, mediante citagdo sacramental, a veiculo para suas proprias pala-
vras; o sacerdote é habilitado a fafapersona ChristiNeste ponto cen-

tral da sua sagrada liturgia, a Igreja renuncia a toda a iniciativa verbal pro-
pria e deixa as palavras de Cristo mesmo realizar a agéo sagrada, a atualiza-
¢ao da sua prépria morte redentéfa.

E desta maneirajue se manifesta que Jesus Cristo esta agindo atra-
vés do seu representante sacramental. Este, portanto, torna perceptivel
as palavras e a acéo de Cristo ndo a maneira de um ator — que néo cita as
palavras da personagem que representa, mas as diz como sendo suas, como
também ndo narra os gestos da personagem, mas simplesmente as faz —,
mas mediante &itacdo sacramental”. Convém observar que a cita-
¢ao requer a narracdo ao menos para introduzi-la, como, p. ex., “ele dis-
se”. Ora, a narragao nos transporta do nosso lugar e tempo para outro e
indica que, no que se segue, é uma outra pessoa a falar.

O sacerdote faz isto, enquanto permanece dentro do seu préprio contexto
historico, no seu proprio mundo e tempo, com as preocupagdes e necessi-
dades da Igreja e do povo ao seu redor; mas enquanto focalizado no sacri-
ficio do Calvario, ele faz ecoar as palavras e a¢ées da Ultima Ceia, e ele tam-
bém se encontra dentro da liturgia celeste, na qual o Filho, o Cordeiro de
Deus imolado por nossos pecados, esta eternamente presenté®4o Pai.

“Citac&o” traz consigo, para o sacerdote celebrante, uma sdik#ar
cricdo no seu ministério sacramental, quanto a sua propria pessoa. Fica
mais claro que ele gervidortanto de Cristo como da Igreja. Se ele é
“fcone de Cristo”, ndo o é como um atdrmas como servidor, como

¥71p., ibid., 10.
%8 |p., ibid., 10.

159 Parece-nos oportuno apresentar aqui algumas consideragfes de um professor de
sociologia, W. Siebeld., Liturgie als Angebgt citadas em: Klaus AmBer, Zum Herrn
hin. Fragen um Kirchenbau und Gebet nach OsRegensburg 1987, 52s: “A forma
habitual até agora fez o sacerdote manifestar-se como guia e representante da comunidade,
o qual, em lugar da comunidade [representando-a], fala com Deus como Moisés no Sinai.
A comunidade, como aquela que envia uma mensagem (oragdo, veneracao, sacrificio), o
sacerdote, como o guia que transmite a mensagem, e Deus, como aquele que arecebe.” Na
nova praxe (ersus populuf), o sacerdote “dificilmente aparece como representante da
comunidade, mas sim como um ator, que —em todo caso, no centro da missa —desempenha
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“instrumento” de Cristo. Por isso mesmo, também néo pesa sobre ele a
tarefa de um ator, a saber, a de encontrar sempre novas maneiras de
apresentar seu papel de modo que seja interessante para o publico. De
resto, na Celebragdo Eucaristica ndo existe um “publico”: a Oracao
eucaristica se dirige — da parte do sacerdote como também de todos os
fiéis reunidos, associados ao sacerdote nesta oracéo — a Deus Pai, inclu-
sive no préprio relato da instituig&o.

Se isto ja fica claro na prépria explicacéo “escolastica” — que pde todo
0 acento (exclusivamente) nas “palavras da consagracdo”, isto €, as pa-
lavras de Cristo mesmo —, mais ainda o € numa explicacdo mais ampla
gue, entre outros aspectos, leva em consideracéo o fato de poder haver
uma Oragdo eucaristica “valida”, sem que o sacerdote celebrante cite
explicitamente as palavras de Jesus na instituicdo da santissima Eucaris-
tia; € o caso da “Anéafora dos santos Apoéstolos Addai e Marifde-
pendentemente da questado se desde o inicio, em geral, houve ou ndo um
relatoexplicitoda instituicdo nas anaforg$,C. Giraudo tem razéo ao
escrever:

As palavras da instituicdo ditas pelo sacerdote no momento da consagra-
¢do ndo sdo evidentemente palavras suas, mas palavras de Cristo; por isso
justamente podemos dizer que ele as pronumgiarsona ChristiContu-

do, naquele momento,sacerdote celebrante ndo é o Jesus do cenaculo

gue fala a comunidade apostdlic&le € e permanecernistro autorizado

da Igreja, quecontinuando a falar a Deus Paipronuncia as palavras que
Cristo naquela situacao irrepetivel pronunciou em vista — também e sobre-
tudo — de nosso futuro longinquo. Agora que aquele futuro longinquo se

o papel de Deus [de Cristo na Ultima Ceia], ndo sem semelhanca com Oberammergau

[lugar tradicional da encenacao da Paix&o do Senhor] ou outras representacdes religiosas
teatrais.” “A consideravel inseguranca e soliddo dos sacerdotes levou naturalmente a

busca de novos apoios de conduta. Disto faz parte o apoio emocional que é dado ao
sacerdote pela comunidade que ele tem diante de si. Aqui, porém, surge logo também uma
nova dependéncia: é a do ator com relagdo ao publico.”

160 Cf. PonTIFicio CoNSELHOPARA A PRoMoGAO DA UNIDADE Dos CrisTAos Orientagdes
para a admisséo a Eucaristia entre a Igreja caldéia e a Igreja assiria do O(@on&7/
2001), e o comentério oficial a estas “Orienta¢des”: “Ammissione all’Eucaristia in situazioni
di necessita pastorale”, elriOsservatore Romangtal.) de 26/10/2001.

161 Cf. C. GraupO, Num s6 corpa233-253; Robert F. &1, Messa senza Consacra-
zione? Lo storico accordo sull’Eucaristia tra la Chiesa cattolica e la Chiesa assira d'Oriente
promulgato il 26 ottobre 200Em:Divinitas 47 (2004; numero speciale) 75-106, exata-
mente: 83-89.
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fez presente em nosso hoje, eis que ele, o ministro autorizado da Igreja, entra
em acao e, em seu discurso oracional, profere as mesmas pa&lavnasrie

da Igreja que suplica com as palavras de Crist¢“ in persona Ecclesiae
orantis sermone Christi"f?

As palavras da consagracao sdo, por castpalavras de Cristondo ime-
diatamente da boca de Cristo, nts boca da Igrejg representada
autorizadament& s6 pelo ministro ordenado. E, vice-versa, o ministro
ordenado é — em virtude dedem de iteracacecebida por ele em medida
eminente — a Unica voz autorizada da Igreja chamada a pronuncia-las.

Por sua parte, as palavras da consagracao nao séo ditas “s6 narrativamen-
te” [narrative tanturhcomo as poderia dizer um leitor — mesmo que fosse
sacerdote — que, na liturgia da Palavra, 1& um relato institucional. Elas sao
ditas “narrativamente e ao mesmo tempo significativamentetdtive,

simul et significativg no sentido de que o celebrangera cultualmente

a Deus com toda a eficcia do realismo sacramental que elas significam.
Ou, para usar uma férmula complementar, elas sdo ditas “narrativa e
deprecativamente e ao mesmo tempo significativamengatdtive ac
precative, simul et significatiy.é*

A presenca do ministro ordenado é, portanto, necessaria, qualificada
pela acdo ministerial e por sua legitimag&o em virtude da autoridade re-
cebida, mas também é e devediscreta sendo instrumental e funcio-
nal. A necesséria e convenientdiscricdo e humildadedo sacerdote
celebrante tem sido salientada ultimaméftte, com razdo. Pois, se na
reforma litdrgica ap6s o Concilio Vaticano Il se quis acabar com o “clerica-
lismo” na liturgia — no sentido daquela concepc¢éo e consequente realiza-

162 C. Graupo, Num so corpo246. Para entender melhor esta explicacéo, veja-se
como C. Giraudo explica a posicao-funcao do relato da instituicdo, com as palavras do
Senhor Jesus, dentro da Oracao eucaristic&lum sé corpp239-250.

163 Esta autorizacdo de que Giraudo fala (representar a Igreja) encontra-se justamente
na habilitacdo do sacerdote (por Cristo pelo sacramento da Ordem) a agir como represen-
tante de Cristo enquanto este presta culto — na Sua oracao, no Seu sacrificio — a Deus Pai
na e por Sua Igrejécf. Cat 1553).

164 C. GraupO, Num s6 corpp246s. O negrito € nosso.

185 Cf., p. ex., G. BnNEELS, La Liturgie quarante ans apres le Congi® (ja citado);
Max THURIAN, La liturgie, contemplation du mysterem: Notitiae 32 (1996) 690-697;
Thurian fala da “discricdo do ministério dos celebrantes” (p. 692), chama-os de “os
humildes e discretos servidores” (p. 694; cf. também p. 688amenta58: “A neces-
saria proporgao entre o altar, o tabernaculo e a sede deve-se a proeminéncia do Senhor em
relacdo ao seu ministro. [...] o celebrante deve ser e aparecer humilde”. Cf. IaivIiEd3.
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¢ao da liturgia como sendo uma acéo exclusiva do clero, faltando, portan-
to, a participacgéo ativa dos fiéis —, na verdade, surgiu, depois do Concilio,
um novo tipo de clericalismo, antes ndo existente, que faz do sacerdote,
como “presidente”, propriamente o ponto de referéncia de todo o conjun-
to de celebragat® umclerocentrismo A raz&o ou o fundamento disso
nao se encontra na doutrina do Concilio Vaticano Il, mas em um mal-
entendido desta doutrina, por uma visao unilateral e reducionista que ndo
leva mais em consideracdo e ndo expressa na préatica a plsigaca
emoaveldo sacerdote celebrante no exercicio do seu ministério de repre-
sentante de Cristo-Cabeca-Mediador.

Por isso, vejamos ainda, de modo explicito, qual € a posi¢do concreta
do sacerdote celebrante se tal posicdo quer mespmmir o dinamis-
mo da Celebracdo Eucaristica.

2. A posicéo do sacerdote celebrante exprimindo o dinamismo
da Celebragédo Eucaristica

A reflex@o sobre esta posicéo do sacerdote nos pode manifestar aque-
la dimensao da “mobilidade” que antes ja vimos em Cristo, com relacdo a
Igreja.

a) O lugar da cadeira do sacerdote celebrante e a posicdo dele

A Igreja local como Assembléia litdrgica (eucaristica) é constituida
guando os fiéis se retinem tendo consigo aquele (ou aqueles) que € repre-
sentante sacramental de Cristo Sumo Sacerdote da Nova Alianca. Colo-
cam-se na presenca de Deus, sob a Palavra divina, como a primeira
€xkinoio No Sinait®’ Para isso ha os ritos iniciais, cuja finalidade é “fa-
zer com que os fiéis, reunindo-se em assembléia, constituam uma comu-
nhao e se disponham para ouvir atentamente a palavra de Deus e cele-
brar dignamente a Eucaristi.

Qual é o lugar conveniente para o sacerdote celebrante? Naquela dis-
posicao antiga acima descrita (que se pode reconhecer nas antigas igre-

166 Cf. Hans Urs/on BaLTHASAR, Die Wiirde der Liturgieem:lkaZ 7 (1978) 484; J.
RATZINGER, Der Geist der Liturgie69s (ed. port.: 59); cf. também MiURIAN, La liturgie,
contemplation du mysteré95.

167 Cf. Ex 19; 24; cf. outragkkincial no AT: 1Cr28,8; 29,202Cr 6,3.12.13; 20,5.14;
23,3; 29,23.28.31.38.

168 |GMR 46. Quanto ao colocar-se na presenca de Deu§MR 54.
120



jas sirias, e que parece ser a mais original), os ministros ordenados en-
contravam-s@&o meiodos fiéis numa plataforma (ademd), portanto

em um nivel mais altodos outros fiéi$%® mas ao mesmo tempocom

eles voltados para o lugar (da proclamacéo) da Palavra de Deus. Nesta
disposicdo se manifestou com toda a clareza que o ministro ordenado,
embora representante de Cristo-Mestre-Sacerdote, ndo deixa de ser, ao
mesmo tempo, utmembro do povo de Deusuvinte da Palavra de
Deuscomo os outros fiéis. Essa disposi¢cdo também fez possivel aquele
movimento local — com o povo — do lugar da Liturgia da Palavra para o
da Liturgia Eucaristica, expressando assim o dinamismo existente na
Celebragéo Eucaristica.

Outra disposicéo dos lugares do clero na Liturgia da Palavra (e ritos
iniciais) é aquela que corresponde ao classitselliumum banco se-
micircular usado nos lugares de encontro de sociedades académicas e
associacdes, como também a cadeira do magistrado (juiz) na basilica civil
romana.’® Encontra-se tal disposi¢édo €adeira no fundo do presbi-
tério — particularmente nas antigas basilicas romanas, embora ndo em
todast’* A Institutio Generalis Missalis Romaprefere tal posicao da
cadeira do sacerdote celebrante, sem, no entanto, excluir outras possibi-
lidades’> No entanto, esta disposi¢do ndo deixa de ter também inconve-
niéncias, como Louis Bouyer, falando da situagéo histérica da Igreja no
Império Romano a partir do século 1V, salientou. Embora Bouyer use
expressoes fortes, suas observagBes ndo deixam de ter fundamento, e é
importante refletir sobre tais fatos. Ele fala das basilicas romanas
constantinianas (no tempo do Imperador Constantino ou depois):

O que nestas igrejas mais chama a ateé@gifato que a cadeira do bispo

foi transferida para o centro da abside e se tornou agora um trono; ela ja
néo é simplesmentecathedrade um mestre, mas a settehonra de um

alto dignitario. Evidentemente, isto aconteceu imitando o uso da basilica
para fins oficiais na Roma antiga. Em correspondéncia a sede do Imperador
no senado, 0 magistrado tinha, particularmente nas basilicas que serviam

169 A IGMR diz que a “natureza do sacerdécio ministerial [...] se evidencia no proprio
rito, pela eminéncia do lugar e da funcgw#stantiore loco et munéyelo sacerdote”
(n. 4).

10 Cf. J. Lara, Versus PopulunRevisited212.

171 Cf. L. BouyeRr, Liturgie und Architektur53, referindo-se a basilica Santa Maria
Maggiore, até o tempo do Papa Pascalis | (817-824).

172 Cf. IGMR 310.
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de tribunal, uma tal sede no mesmo lugar. Ao seu redor, sentados ou de pé,
conforme seu grau, agruparam-se seus assistentes ou funcionarios inferio-
res. Todos os peritos véem hoje na colocacéo primeiro do bispo de Roma
com seu clero na mesma situacéo um reflexo do fato que, no inicio da era
constantiniana, primeiro o bispo de Roma e, depois, todos os outros bis-
pos com ele foram oficialmente equiparados aos altos magistrados. Ao uso
desta sede quase imperial correspondia também o costume de, na procis-
sdo, levar a frente dos bispos casticais com velas e incenso, como ja muito
antes tinha sido costume para os dignitarios imperiais. Tudo isso foi o co-
meco daquilo que hoje geralmente se chama “triunfalismo” e que deriva do
fato que os bispos se tinham tornado altos dignitarios do Estado.

A primeira e mais evidente consequéncia desta evoluc¢éo foi o fato que os
guiascristdos, pela primeira vez, quiseram ser reconhecidos como autori-
dadesacima e fora da Igreja e ndo como autoridade dentro da Igreja e inserida
na sua vida como comunidade. Dai a nova separacao, em lugar de uma mera
distincdo, entre clero e fiéis, separa¢do essa que na Igreja primitiva, como
antes na sinagoga, era totalmente desconhecida. [...] Uma vez que o bispo
agora se sentou, com dignidade imperial, em lugar elevado, o clero se tor-
nou sua corte, em distancia quanto possivel do Vigo.

De fato, como diz énstitutio Generalis Missalis Romara cadeira
do sacerdote celebrante ndo deve ter uma aparéncia de trono: “Evite-se
toda espécie de trond™ Reconhece-se, portanto, o real perigo de se
fazer dacadeira(cathedrg do representante de Cristo-Mestretumno.
Igualmente, dnstitutio se refere a “demasiada distancia” entre a cadei-
ra do sacerdote e a assembléia como uma das razdes contra a posi¢cao da
cadeira no fundo do presbitéfid. Também, se o tabernaculo estiver no
centro do presbitério atras do alt&ra posicdo da cadeira ndo pode ser
aquelat’” Com razéo diz o primeiro texto de preparagéo do Sinodo dos
Bispos sobre a Eucaristia:

173 . BouYeR, Liturgie und Architektur46s.
174 |GMR 310.
175 Porém, segundol&MR, ndo é propriamente a distancia como tal, mas o fato que

a distancia eventualmente “torna dificil a comunicacao entre o sacerdote e a assembléia”
(n. 310).

176 poder-se-ia refletir sobre o significado do tabernaculo dentro do dinamismo da
Celebracao Eucaristica e seria possivel mostrar que o tabernaculo realmente ndo “atrapa-
Iha”, mas se insere harmoniosamente nesse dinamismo. Neste artigo, porém, ndo vamos
abordar este aspecto.

177 Cf. IGMR 310. Quanto ao lugar do tabernaculo, tem havido uma evolugédo nos
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A necessaria propor¢do entre o altar, o tabernaculo e a sede deve-se a pro-
eminéncia do Senhor em relacdo ao seu ministroem{ralidadedo
tabernéculo e da cruz ndo deve ser comprometida pela seeleli@nte,

para a qual a Liturgia recomenda que se “evite toda a espécie dé'tfono”.

A pergunta fundamental é: Quais saas “exigéncias da cele-
bracdo’'™® a respeito da cadeira do sacerdote celebrante? Como se ex-
prime melhor a posicao dele com relacdo aos outros componentes ou ele-
mentos da celebracdo? Qual €, portaotlugar mais convenientda
cadeira do sacerdote celebrante, de modsguexprima claramenta
sua posicdocom relacdo ao povo e a Deus?

Na liturgia romana reformada depois do Concilio, a fun¢éo do sacer-
dote na cadeira ndo é uma sé. No inicicgaalaro povo e introduzir o
ato penitencial, ele tem de estaoftado para o povd (cf. IGMR 124),
como também ndomilia.'® Igualmente, na@onvite para a oracao
(Oracéo Collectd, Oracao universal, Oracéo depois da Comuifhgo

documentos pos-conciliardater Oecumenici. 95 [ano 1964Fucharisticum Mysterium

n. 53 [1967)]JGMR 276 [1969] De sacra communione et de cultu mysterii eucharistici

extra Missamn. 9 [1973];]naestimabile donumm. 24 [1980]CIC can. 938 § 2 [1983];

IGMR 315 [2000]). Da recomendacao de uma capela separada se passa para a indicacéo de
uma ou outra possibilidade (no presbitério ou na capela separada), sendo a possibilidade
da reserva numa capela a parte a indicada em segundo lugdn§éstenabile donum

A nova IGMR esclarece ainda que essa capela “esteja organicamente ligada com aigreja e
visivel aos fiéis” (n. 315). Olfistrumentum laborispara o Sinodo dos Bispos sobre a
Eucaristia faz umas observagfes pertinentes a esse respeito: “A propria posi¢cdo do
sacrario em lugar facilmente visivel € uma outra maneira de evidenciar a fé na presenca de
Cristo no Santissimo Sacramento. A esse respeito, nas respotiasaoentgpede-se

uma maior reflexdo sobre a justa colocagéo do sacrario nas igrejas, de acordo com as
disposi¢Oes candnicas. Havera que examinar se a remogao do sacrério do centro da area do
presbitério para coloca-lo num angulo pouco visivel e digno ou numa capela afastada, ou
se a colocacdo da sede do celebrante em posicdo central, se ndo mesmo em frente do
sacrario, como aconteceu em muitas reestruturagdes de igrejas antigas e em novas constru-
¢des, ndo contribuam, de certa medida, para a diminui¢do da fé na presenga real” (n. 41).

178 | ineamenta58. O grifo € nosso.

179 Cf. Lineamenta58: “Em concluséo, € bom recordar que, tanto no Ocidente como
no Oriente, ‘a disposicao dos lugares, imagens, vestes litdrgicas e alfaias nédo é deixada ao
gosto de cada qual; devem invés colocar-se de acordo com as exigéncias das celebracgdes e
ser coerentes entre skhétruction pour I'’Application des Prescriptions Liturgiques du
Code des Canons des Eglises Oriental€s).”

180 A IGMR (n. 136) indica também para o presbitero como lugar possivel da homilia
a cadeira (“de pé junto a cadeira ou no préprio ambé&o, ou ainda, se for oportuno, em outro
lugar adequado”).
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guando o sacerdote celebrante se dirige ao povo, a posi¢do conveniente é
também aquela.

Porém, amuvir, juntamente com toda a comunidade reunida, a Pala-
vra de Deu$® como também ao recitar as ja mencionaatagdes
presidenciaie ao proferir yrie e 0Gléria, ndo existe uma “exigén-
cia da celebracdo” no sentido de requerer — devido ao sentido do que o
“presidente” esta fazendo — a posicéo local de ele estar voltado para o
povo. Durante a proclamacdo da Palavra de Deus, com excecdo da
homilia, a posi¢éo ideal seria a de estdtado para o ambéag lugar da
proclamacgéo da Palavra, a cujo servico ele'®sta.

Nas oracfes que ele reza juntamente com o povo (cdfyaee o
Gléria) ou em nome do povo (as “oracdes presidenciais”), nada requer
gue esteja voltado para ele; pelo contrério, a posicao local que exprime
realmente a posicao espiritual € a de sacerdote e povo estitatos
para amesmadirecdo(independentemente se esta é o Oriente ou ndo);
pois, nessas oracgdes, o sacerdote ndo somente néo fala ao povo e, sim, a
Deus; mas fala a Dejisntamente com o0 povo reunidgsim comem
nome do povécf. IGMR 30, 78), de modo que o povo se dirige, em ora-
¢do, a Deus através do sacerdote celebrante, como seu representante, e
juntamente com ele. Nestas ora¢des, portanto, a situacdo do sacerdote
(presbitero, bispo) € diferente daguela que ha nas oragfes que ele dirige
a Deusndoem nome do povo e juntamente com ele, mas simplesmente
em beneficio do povo. E o caso da “oracdo sobre o povdG(eR 90)
ou de oracdes consecratorias sobre ped¥oasstas, ele fala a Deus —
nao se dirige, na sua oracao, ao povo, mas a Deus —, contudo, é conforme

181 A IGMR se pronuncia a este respeito apenas com relagdo ao convite antes da
Oragdo sobre as oferendd§5MR 146), a qual, no entanto, ndo é proferida junto a
cadeira, e antes @racao depois da Comunh8&MR 165), sendo que esta ndo precisa
ser recitada junto a cadeira (MR 165).

182 A proclamacéo das leituras, inclusive do Evangelho, ndo é uma fungdo “presi-
dencial”; cf.IGMR59.

183 Quanto a proclamacéo do EvangelH&G MR assumiu a indicacéo @aerimoniale
Episcoporumn(n. 141), ao prescrever: “Os presentastantesvoltam-se para o ambao,
manifestando uma especial reveréncia ao Evangelho de Cristo” (n. 133). Para a proclama-
¢do do Evangelho isto é possivel para todos no presbitério, independentemente da posi-
¢do da sua cadeira, pois eles se encontram de pé.

184 Cf. as oracdes de ordenagdo ou consagragéo no rito das Ordenagdes, no rito da
profisséo religiosa, etc.
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ao sentido do que esta fazendo, ou melhor, este sentido requer a forma
exterior de o sacerdote estar voltado para aqueles aos quais transmite,
pela oracéo, os beneficios divinos. Nestas oragfes, o sacerdote age, de
fato, comorepresentante de Deusante do pove- embora esta acdo
se realize em forma de uma oracao dirigida a Deus — e, por isso, esta
também, na forma exterior da sua posiciédronte do povbeneficiario
da sua acdo. Mas nas outras oragOes acima referidas, o sacerdote
celebrante age formalmentemo representante do povo diante de
Deus e também isto deveria expressar-se na forma exterior: eleogsta,
0 povq voltado para Deus o que significa — independentemente do sim-
bolo (dire¢@o cosmica ou um sinal, como o é a cruz) que represente Deus
(Cristo) — que esté voltado paran@smadire¢do. Trata-se de urea-
pressédo decomunhéona oragda acdocomumdo povo e do seu repre-
sentante. J.A. Jungmann, perito no Concilio Vaticano Il e membro do
“Consiliuni para a execucao da reforma litirgica, referiu-se, a este res-
peito, a perspicacia de A. Saint-Exupéry, autor de “O pequeno Principe”:
No que diz respeito ao relacionar-se dos fiéis, a comum ordenacgéo para Deus
parece ser mais importante para a compreensao mutua e para o amor frater-
no, do que o estar diretamente um defronte do outro. [...] Talvez se possa
aqui lembrar a palavra de Antoine Saint-Exupéry, um autor ao qual ndo se
pode negar a compreensao pelo homem de hoje (T 1944 como piloto de avido
de combate): “Quando uma meta comum que se encontra fora do nosso eu,
nos une fraternalmente com outros homens, s6 entéo respiramos livremen-
te. A experiéncia nos ensina gue amor ndo consiste em olhar-se um ao ou-
tro, mas em olhar juntos na mesma dire¢é&o”.

Se agora levamos em consideracdo os dados aqui apresentados, vé-se
gue dificilmente existe uma posicdo “ideal” da cadeira do sacerdote
celebrante, quer dizer: uma posicao que possibilite exprimir perfeitamen-
te a posicéo espiritual do sacerdote celebrante em cada um dos diversos
momentos da celebracéo.

185 Josef Andreasudiemann, Der neue Altarem:Der SeelsorgeB7 (1967) 374-381,
citacdo: 380. Quanto a conexao, no amor, entre o mutuo olhar-se e o olhar juntos para o
mesmo objeto (na mesma dire¢éo), e quanto a perfeicdo desse olhar juntos, cf. a analise de
Dietrichvon HiLoeeranp, Metaphysik der Gemeinschd®egensburgl975, 31-36. Quanto
ao fundamento ou modelo disso mesmo na vida trinitaria (a processao do Espirito Santo
como atocomumdo Pai e do Filho e consumacgéo da autocomunicagao intradivina), cf.
Heribert MuHLEN, Der Heilige Geist als Person. In der Trinitat, bei der Inkarnation und
im Gnadenbund: Ich - Du - WiMunster*1980, 74-81; 136-167; Jeam@rT, Chi é lo
Spirito Santo?em:La Civilta Cattolical27 (1976) 426-442.
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Na Liturgia da Palavra, o movimento dinamico vai certamente de Deus
para o homem (na Oragéo universal, no entanto, 0 movimento ja é inver-
s0), de modo que aquele que proclama a Palavra deve estar voltado para
a comunidade reunida. Porém, normalmente ndo é quem preside que |é
as leituras da S. Escritura e canta o Salmo responsoribdbidR 59),
mas da, depois de tudo isso, a interpretacdo da Palavra ouvida e sua apli-
cacgao a vida dos fiéis — e isto, ele o0 pode fazer de junto do amb&o ou “em
outro lugar adequado” (cflGMR 136). Antes disso também elecém
os outros fiéispuvinteda Palavra, discipulo que acolhe, com fé e respeito,

a Palavra do seu Mestre e Senhor. Este aspecto foi bem expresso naque-
la disposi¢do antiga com o “bema” no meio dos fiéis, e o € também quan-
do a cadeira do sacerdote celebrante se encontra a frente dos fiéis, volta-
da para o presbitério (ambao, altar, cruz), como é pratica do Papa ao ce-
lebrar na sua capel®, e igualmente na liturgia arménia. Desta maneira

h& tanto ananifestacdo dadistincdodo representante de Cristo-Cabeca
comotambém da suacomunh&ocom os outros fiéis: com eles é ouvin-

te, estd submisso a Palavra de Deus. Se ele “preside” ou “dirige” a cele-
bracdo da Palavra, ndo o faz, de modo algum, como senhor desta Pala-
vra. Aquilo em que ele se distingue dos outros fiéis é o fato de poder “to-
mar a palavra depois das leituras” €at. 1348;IGMR 66, 59); antes

disso, ele é, como todos os fiéléscipulo do Senhor que escuta o seu
Mestre'®” Dessa maneira, o sacerdote celebrante estd também naquela
posicdo local quenanifesta a sua posicao espiritual nas oracges

reza na cadeira: juntamente com os outros fiéis, voltado para a dire¢ao-
simbolo ou o lugar-simbolo da presenca de Cristo, de Deus (ambé&o, altar,
cruz), e pode tambénpltar-se para os fiéis quando se dirige a eles

No entanto, ha nisto também um inconveniente, particularmente quan-
do o celebrante € o bispo, proferindo a homilia ndo no amb&o, mas junto
da cadeira (sentado matedrd.'® Neste caso, a cadeira tem de estar
voltada para a comunidade reunidaContudo, nesta solucéo existe o

186 Cf. Max THURIAN, La liturgie, contemplation du myster@d4. Ele se refere a esta
pratica do Papa, dizendo que ela faz perceber muito fortemente a orientagdo contemplativa
e escatologica da Celebracéo Eucaristica.

187 Cf. M. MeTzGer La place des liturges a I'autel43: “Pendant les lectures les
liturges pourraient s’asseoir dans la nef, en téte du peuple de Dieu, comme cela se pratique
dans la liturgie arménienne; cela exprimerait plus éloquemment leur soumission a la Parole
de Dieu, plutét que de troner dans le sanctuaire.”

188 Cf. Caerimoniale Episcoporumm. 42 e 142. Segundol@MR 136 também o
126



inconveniente da falta de manifestag&o exterior (corporal, espacial) da sua
posicao espiritual nas oragfes, a ndo ser que, para isso, ele faca uma re-
viravolta completa, como, de fato, houve esta pratica na liturgia judaica e
crista?ee

Considerando esses aspectos e o fato de que hoje (normalmente) a
cadeira do sacerdote celebrante tem seu lugar no presbitério, uma posi-
¢éo boa para a cadeira do sacerdote celebrante podia ser a seguinte: do
lado direito ou esquerdo do presbitério, rugar proximo da naveda
igreja, estando eadeira voltada parao outro lado, onde se encondéra
amb&o Deste modo, existe uma certa orientagcdo do sacerdote para o
ambao (como a dos outros fiéis), desejavel para a Liturgia da Palavra;
igualmente, o sacerdote pode facilmente, com um pequeno movimento,
voltar-se para a comunidade reunida, ao falar para ela, como também
existe assim a possibilidade de ele, na oracéo, se voltar para a mesma
direcdo como os fiéis (para o altar, cruz, Oriente real ou “id8aDes-
te modo se manifestaria que a posi¢cado do sacerdote celebrante ndo é
“estética” (sempre na mesma dire¢do), masvel’, e isto, devido ao
dinamismo inerente a sua representacao de Cristo-Cabec¢a-Mediador, que
acima expusemos.

presbitero pode proferir a homilia (de pé) junto a cadeira (mas também, além do ambéo,
pode ser “em outro lugar adequado”).

189 Cf., a este respeito, as indicacdedddo Romanus. I'Na versdo mais antiga do
Ordo Romanus fue possuimos, que é do século sétimo, se diz que, para o Gléria, o
Pontifice esta na sua catedra, voltado para o Oristat ersus ad orientemUma
versao mais ampla d@R |, da primeira metade do século oitavo, determina que o bispo,
depois do fim ddyrie, se volta para o povegntra populume entoasloria in excelsis
Deoe, logo em seguida, se volta de novo para o Oriente. Depois do Gléria, ele de novo se
volta para os fiéis e os sauda cBwax vobis Em seguida, ele torna a voltar-se para o
Oriente, para dizer Oremuse a oragdo a seguidR |, 51 e 53: 1I, 83 e 84 Andrieu). A
versao breve, mais antiga pressupde obviamente uma basilica romana com as portas para
o Oriente, onde o bispo na sua céatedra esta voltado para o Oriente e, assim, para 0 povo.
A versdo longa, mais nova, ao invés, pressupfe uma igreja com a abside para o Oriente”
(U.M. Lang, Conversi ad DominumB5s; cf. J.A. dneMANN, Missarum Sollemnia,
Freiburg®1952, 92s). Cf., também quanto ao uso judaico, duyBr, Liturgie und
Architektur, 22, 56.

190 Até mesmo com relagdo a catedra do bispo, ndo sera que esta poderia também ter
mais ou menos o mesmo lugar, mas mais voltado para o povo? Quando se pde a catedra
diante do altar (como se costuma fazer, p. ex., na basilica de Sdo Pedro em Roma), é
necessario tird-la para a Liturgia Eucaristica e mais tarde recolocéa-la; isto também néo é tédo
conveniente. Quando se coloca a catedra no fundo do presbitério, existe também o incon-
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b) A posicédo do sacerdote celebrante no altar, exprimindo o
dinamismo da Liturgia Eucaristica

A pergunta a qual queremos agora responder explicitamente, é sim-
plesmente uma aplicacdo concreta da pergunta fundamental ao sacerdo-
te celebranteComo se pode expressar, de maneira mais conveni-
ente ou mais clara, o dinamismo intrinseco da S. Missa nas formas
concretas da celebracdo® que corresponde (melhor) a natureza da
acao liturgica em questao?

Vimos — inclusive a luz do mistério da vida trinitaria — o dinamismo
presente na Celebragéo Eucaristica: o dinamismo entre as trés “comu-
nhdes”, assim como entre os trés pontos de orientacdo ou focos da cele-
bracdo (ambao, altar, “Jerusalém celeste”). Este dinamismo, por sua vez,
manifesta que a Celebracédo Eucaristica é caracterizada pela estrutura
fundamental dalianga: o encontro interpessoal entre Deus e o homem.
Deste modo, ha umovimento duplo dialégicéde Deus ao homem, do
homem a Deus), o dinamismo das rela¢des interpessoais.

Ora, se a Liturgia da Palavra € comunicacéo de Deus a Igreja (em Sua
Palavra), e, assim, o ministro ordenado (e outros ministros ndo ordena-
dos, os leitores), quando faz aquilo que é préprio do seu ministério, deve
estar voltado para o povo, pois fala ao povo como representante de Deus,
na Liturgia Eucaristica, ao invés, a dire¢do do movimento de comunica-
caose inverteagora se trata da comunicacédo do homem (Cristo e a Igreja,
o Cristo total) a Deus; € oracgdo, € sacrificio, que, por definicdo, ndo se
dirige aos homens, mas a Déli€, em seguida, na antecipacao do “ban-
guete nupcial do Cordeiro”, o movimento de comunicagéo de novo é de
Deus para o homem.

veniente — além da maior distancia dos fiéis na nave da igreja — de a catedra, encontrando-
se atras do altar, precisar ser colocada num lugar mais elevado do que o altar, de modo que
o bispo literalmente “desce” da catedra para ir ao altar. Parece-nos que, em geral, se deveria
levar em consideracéo a observacéo de Louis Bouyer, dizendo que o altar deveria estar
num nivel mais alto do que a cadeira do sacerdote celebrante (efiverB iturgie und
Architektur, 108).

191 Se tanto a Liturgia da Palavra como também a Liturgia Eucaristica sdo “culto a
Deus”, se eles constituem “um s6 e mesmo ato de c@EBg), isto ndo contradiz a sua
clara distin¢&o, pois realiza-se um ato de culto a Deus (ato da virtude da “religido”) ndo
somente por entregar algo a Deus, mas também por acolher algo d’Ele (p. ex., receber um
sacramento); cf. S.0MAs, Summa Theologiadél, g. 81, a. 3, ad 2: “o culto dirige-se a
exceléncia de Deus, a quem se deve reveréncia; [...] por todos [os atos da virtude da
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N&o pode haver divida alguma que Jesus Cristo, quando oferece o Seu
sacrificio, esta totalmento lado dos homengpois é comdomenmque
Ele o oferece ao Pai, que Ele adora o Pai: como representante dos ho-
mens Ele Se entrega ao Pai e, por meio desta entrega, vai para o Pai, realiza
Sua “Pascoa’. Igualmente, ndo ha duvida alguma que o sacerdote
celebrante, quando reza a Oracao eucaristica, quando, portanto, oferece
o sacrificio, ndo age como representante de Deus falando ao povo, mas
como representante do povo falando a Deddo se trata aqui de
“andncio” ao povad?®? O sacerdote nao esta falando ao povo, embora este
o0 esteja ouvindo e ele esteja falando de tal modo que o povo possa enten-
der o que ele esta dizendo e fazer sua a oracao do sacerdote.

religido] o homem dé& testemunho da exceléncia divina e da sua submisséo a Deus, quer
oferecendo-lhe algo, quer também acolhendo um bem divino.”

192 Esta concepgao encontra-se, p. ex., em: Theadar3Ler, Missa - mensagem de
vida. Entenda a Missa para participar melh8&o Paulél980, 240. Entender o relato da
instituicdo como um anuncio ao povo ja foi um mal-entendido de Lutero. Por isso mesmo,
ele achava que o sacerdote devia cantar essas palavras (as “palavras da consagracao”; ele
reduziu o Canon a estas palavras) com a melodia que se usava para a proclamacéo do
Evangelho (cf. U.M. kne, Conversi ad Dominuml02, com referéncia a H.B.EVER,
Luther und die Messe. Eine liturgiewissenschaftliche Untersuchung Uber das Verhéltnis
Luthers zum Mel3wesen des spaten Mittelalt€ksTS 11), Paderborn 1965, 246-261,
especialmente 256s; também J.#nacMann, Messe im Gottesvolk. Ein nachkonziliarer
Durchblick durch Missarum Sollemnigreiburg 1970, 21).

Seréa que, entre os catolicos de rito romano, aquela concepgdo da Oragdo eucaristica
como um certo anuncio ao povo derivou da indicacdGhtR 327 Esta diz: “A natureza
das partes ‘presidenciais’ exige que sejam proferidas em voz alta e distinta e por todos
atentamente escutadas”. Ao meu ver, pode ter sido a celebvacdios‘populuingene-
ralizada depois do Concilio Vaticano I, que serviu de base para tal mal-entendido. No
Missal Romano de lingua alema, tal concepcao parece até mesmo ter sido a base da
mudanga de uma rubrica referente a posicao corporal do sacerdote ao proferir as palavras
do Senhor. No Ordinéario do Missal em lingua latina, o sacerdote é instruido a inclinar-se
um pouco ao pronunciar as palavras de Jesus relativas ao pao e ao vinho. No Missal de
lingua alema, no entanto, esta escrito: “Ele se inclina um pouco (a ndo ser que esteja
voltado para o povo)”. Parece que a idéia € esta: estando voltado para o povo, o sacerdote
falaao povo(anuncio); por isso, ndo convém que se incline, ainda que seja levemente. De
fato, se ele estivesse falando ao povo, devia olhar para o povo (a quem estaria falando!) e
ndo para o p&o ou o calice, como também n&o devia inclinar-se um pouco sobre os
mesmos. Cf., porém, a observagédo eimeamenta37: “nesse momento altamente mis-
tico, a Liturgia convida o celebrante a inclinar-se e a proferir as palavras com voz clara, mas
ndo alta, para se favorecer a contemplagéo, como faz o Bispo na Quinta-Feira Santa,
quando sopra sobre o crisma.” A “voz clara, mas nao alta” sinaliza exatamente a diferenga
entre oracdo (citagdo das palavras de Jesus) e anunt&\V&38).
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Cesare Giraudo explicou bem as “duas situagdes radicalmente diver-

sas” da Liturgia da Palavra e da Oracao eucaristica e, em geral, das ora-
¢Oes presidenciais. Eis aqui sua oportuna explicacao:

Por causa de sua configuracédo de oracéo tradicionalmente presidencial, a
oracdo liturgica deve ser “ouvida” da boca do celebrante e reconhecida pelos
fiéis como sua propria.

Como durante a proclamagédo da oracao eucaristica a assembléia estd em
condicao de escuta, a percepcdo comum risca identificar essa escuta com a
escuta que se da durante a proclamacéo das leituras. A mesma locucao
popular “ouvir missa” comprova a identificacéo efetiva e a respectiva atitu-
de passiva dos fiéis na celebracgao toda.

Entretanto, se, indo para além do fato da audigdo material, consideramos o
aspecto teoldgico, divisamos duas situagdes radicalmente diversas. Com
efeito, durante a proclamacéo das leituras, o termo do discurso querigmatico
sdo os ouvidos da assembléia que escuta, enquanto Deus, pelo ministério
do leitor, esta na condicéo de quem fala. Durante a proclamacao da oragéo
eucaristica, porém, o termo do discurso oracional sdo os ouvidos de Deus
Pai que escuta, enquanto toda a assembléia, por meio do ministério de seu
presidente, esta na condicdo de quem efetivamente esté falando. Durante
toda a oracdo eucaristica, a assembléia cultual, embora seja fisicamente
“ouvidos que escutam”, é teologicamente “boca que fala”. Por isso, Teodoro
de Mopsuéstia diz: “... 0 sacerdote neste momento € a lingua comum da
Igreja...”; e Jodo Crisdstomo afirma: “... ele ndo pronuncia de fato a oragao
eucaristica sozinho, mas também o povo todo [a pronuncia cortfele]”.

Em consequéncia disso, ele frisa ainda a necessidade da educacao dos

fiéis em conformidade com esses dados:

E importante catequizar a assembléia sobre a diversidade qualitativa entre
aescuta receptivgue € chamada a dispensar durante a proclamacao das
leituras pelos leitores, eegacuta ativajue realiza durante a proclamacéo da
oracgdo eucaristica pelo presbitero: la escuta, compreende e memoriza; aqui
fala a Deus que, naquele momento, € seu interlocutor. Nao tem sentido que
os fiéis sigam a proclamacéo da oragéo eucaristica no fasciculo da liturgia
cotidiana ou, pior ainda, em folhetos avulsos: eles devem “escuté-la” ativa-
mente da viva voz do celebrante. A técnica da proclamacéo oral, bem clara
na mente dos antigos redatores de textos liturgicos, tem condi¢des de faci-
litar a escuta atived*
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Giraudd® oferece, inclusive, um grafico ilustrativo da dindmica entre
“boca que fala” e “ouvidos que escutam” na Liturgia da Palavra e na
Liturgia Eucaristica, que aqui reproduzimos:

Deus Pai = boca que fala l Deus Pai = ouvidos que escutam l
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Esta claro, portanto, que a situagdo do povo e do sacerdote celebrante
estéradicalmente diversana Liturgia da Palavra e, depois, na Liturgia
Eucaristica (alids, j& na Oragéo universal e, em geral, na ora¢gdo), com
excecéo da distribuicdo da Sagrada Comunhé&o, na qual o povo de Deus
recebe, por meio do sacerdote, 0 alimento da mesa eucaristica, como antes,
na Liturgia da Palavra, recebeu o alimento espiritual da “mesa da Pala-
vra”. Essa diferenga, porém, ndo se manifesta quando o sacerdote esta
sempre voltado para o povo, também na Liturgia Eucaristica. Por isso,
M. Metzger pergunta com raz&o: “Na celebracdo eucaristica ‘face ao
povo’ os fiéis podem entender a diferenga fundamental entre uma leitura
e a oracdo eucaristicd?’Da parte do sacerdote, a diferenca estd em
falar ao povo em nome de Deus, e em falar a Deus em nome do povo (e
com ele, conforme a explicacdo dada); a diferenca est4 em ser represen-
tante de Deus diante do povo, e ser representante do povo diante de Deus.
A direcdo é exatamente a inversa. Por isso, a posi¢ao local que expressa
a posicao “teologica” do sacerdote na oracdo em nome do povo é a de
estar, com o povo, voltado para a mesma direg&osaber, para o
Oriente real ou ideal, a “Jerusalém celeste”, o Santuério celeste, de onde
esperam Cristo voltar. Este terceiro ponto de orientagdo € mesmo essen-
cial e de suma importancia para a correta concep¢édo da Celebracéo
Eucaristica. Se ele faltar, a celebragdo pema@ifestacdo(expres-
sdo sensivel, visiveje uma dimensao essenciauat®’

S&0 esses dados de que muitos parecem estar totalmente esquecidos.
Assim, p. ex., um palestrante quis demonstrar aos seus ouvintes que con-
vém que o sacerdote celebre a Missa “voltado para o povo”; para isso
langou m&o a um exercicio pratico: durante alguns momentos ele voltou
as costas ao auditério, continuando a lhes falar. A ilustracéo prética teve
seu efeito, e os ouvintes ficaram convencidos de que o sacerdote ndo devia
celebrar a santa Missa “de costas para o pt#dutro exemplo é a
concepcdo da santa Missa como um didlogo, mas dialogo somente entre
o sacerdotecelebrante e a assembléia, esquecendo-se de que o diadlogo
€ entreDeuse 0 povo (a Igreja), tendo o sacerdote um papel de servico
(servindo a Deus e ao povo) para que se realize este dialogo, o que signi-

1% M. MEeTzGeR La place des liturges a I'autel 40.

197 Esta dimensao é essencial e, por isso mesmo, esta presente em toda Celebracao
Eucaristica, mas aqui falamosrdanifestacaalessa dimenséo essencial.

18 Cf. ., ibid., 139.
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fica que, neste didlogo, o sacerdote esta também — exatamente na ora-
¢do, na oferta do sacrificio — do lado do povo diante de Deus. Eis a argu-
mentacao: “A liturgia eucaristica baseia-se sobre o didlogo, e na vida
cotidiana néo se dialoga virando as costas ao outro, exceto em certas pecas
de Moliére ou de Marivaux. Quando se dialoga, as pessoas olham-se uma
para a outra*®® Na verdade, a Eucaristia ndo pode ser comparada a uma
conferéncia; mas, se se quiser utilizar o exemplo da conferéncia, o papel
do sacerdote pode ser comparado a um apresentador do conferencista:
ele esta voltado para o auditério para lhe apresentar seu convidado (o
conferencista), mas se volta para o conferencista quando Ihe agradece
em nome do auditério.

Voltemos, no entanto, a teologia. A posicao local do sacerdote celebrante
no altar que, de fat@xprime— torna sensivel, visivelasua posi¢éo
ou orientacdo “espiritual e interior”, posi¢cao “teoldgica’, como
também o dinamismo inerente a Liturgia Eucaristica é aquela pela qual
ele esta voltado para a mesma direcdo como o povo, dinegsiaaquela
de quando, como representante de Deus-Cristo, fala ao povo, ou seja,
entrega-lhe o dom divino (a Palavra de Deus ou, mais tarde, no rito da
Comunhao, o préprio Deus encarnado). Para o dialogo com o povo (p.
ex., “Orai, irméos...”), ele se volta para este, mas na oracéo, na oferta do
sacrificio, ele tem a mesma orientagdo da comunidade reunida, exprimin-
do a posicéo do proprio Senhor Jesus Cristo na Sua oracao, no Seu sacri-
ficio ao Pai; e este sacrificio €, como vimos, o0 apice absolutamente insu-
peravel de todo o0 movimento dinAmico da Igreja — e com ela de toda a
criacdo — rumo a Deus, rumo a consumagdo da comunhdo com Deus e
entre as criaturas, rumo a “Jerusalém celeste”, com o “trono de Deus e
do Cordeiro” (cfAp21; 22,1.3). E deste modo que se exprime verdadei-
ra e fortemente a dimensao, ou melhor, orientacao e tenséo “escatologi-
ca” da Celebracdo Eucaristica, aquele “dinamismo cativante” de que fa-
lou o Papa Joao Paulo Il.aliar, como lugar da oferta do sacrifici@o
€ ponto final de orientagdg masaponta paraalém de si mesm#°

199 Citado por M. MTzGeR ibid., 139, do jornal francésa Croix

200 A este respeito parece digno de mengao a seguinte constatacdo de U.M. Lang:
“Como observa Klaus Gamber, ndo possuimos nenhum documento literario explicito que
manifeste que, na construcéo de igrejas na antiguidade crista, o altar tivesse sido conside-
rado a meta de orientac&o na celebracao litirgica. E verdade que, a partir do século quarto,
temos claros testemunhos da grande veneragédo para o altar. Seu carater sagrado se baseia
no fato que nele se realiza o Sacrificio eucaristico. O principio superior para a direcéo da
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para o Santuario (Santo dos Santos) celeste aonde Cristo nos precedeu
pela via do sacrificio perfeito, para a comunh&o gloriosa e bem-aventura-
da com Cristo e, por Ele, no Espirito Santo, com o Pai; o altar, afinal, aponta
para Deus a quem se oferece o sacrificio.

N&o ha duvida de que a “disposi¢éo do altar do modo que o celebrante
e os fiéis olhem para o oriente [...] é espléndida aplicacdo do carater
‘parusiaco’ da Eucaristi#*. Isto vale ainda quando, por diversas razbes,
a orientac&o néo for para o Oriente real, de modo que a abside represen-
ta idealmente o Orient& Quanto a esta orientacdo, trata-se de algo
essencial a ser reconhecido, embora as manifestacdes concretas possam
mudar. Por isso, o Cardeal Ratzinger escreveu com razao:

Pode a forma primitiva da ora¢ao cristéa ter ainda algum significado para nés
hoje ou ndo sera que temos simplesmente de encontrar a nossa propria forma,
a forma para os nossos tempos? [...] Cada tempo deve encontrar de hovo o
essencial e expresséa-lo. Deste modo, importa descasseaciaéntre as
manifestagbes que mudam. Seria com certeza errado reprovar categorica-
mente as formas novas do nosso século. A aproximacédo do altar ao povo
tinha razdo, pois muitas vezes ele era demasiadamente afastado dos fiéis,
[...]. Foi também importante distinguir claramente o lugar da Liturgia da palavra
do lugar da Liturgia propriamente eucaristica, porque aqui trata-se mesmo
de dirigir a palavra e responder, e assim é conforme ao sentido que os
proclamadores estejam defronte dos ouvintes, que no Salmo assimilam o
gue ouviram e o transformam em oracdo, de modo que se torne resposta.
Contudo, fica sendo essencial voltar-se em conjunto para Oriente na Ora-
¢do eucaristica. Aqui, ndo se trata de algo casual, massamciallmpor-

tante néo € o olhar para o sacerdote, malhar comum para o Senhor

Nao é o didlogo que estd agora em causa, adwacao comusra partida

para o que vem. N&o écfrculo fechadajue corresponde a esséncia do
gue esta acontecendo, mas sipagida comumque se expressa pela

recdo comum®

oracao na celebracdo litdrgica, porém, € a orientagdo comum para o Oriente, para o Cristo
ressuscitado e exaltado, cuja volta se esperalg(lConversi ad DominunyO0).

201 Editoriale: Pregare “ad orientem versus246.

202Cf, aresposta da Congregacao para o Culto Divino e a Disciplina dos Sacramentos
a uma questao apresentada pelo arcebispo de Viena, Cardeal Christoph Schénborn, publicada
em:Communicatione82/2 (2000) 171-174. Neste texto se |é: “Cabe pensar que, quando
havia dificuldades de espago ou de outro tipo, a abside representava idealmente o oriente.
Hoje, a expresséacersus orientersignifica frequentementeersus absidene quando se
fala deversus populunmdo se pensa no ocidente, mas sim voltado para a comunidade
presente.”
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Portanto, o essencial ndo € a dire¢édo do Oriente real — embora, se isto
for possivel, € melhor ainda —, mas a “dire¢gdo comum da oragdo na
liturgia”, que “foi a praxe quase universal da Igreja latina até o tempo mais
recente e, nas Igrejas de tradigdo bizantina, siriaca, arménia, copta e etiope,
ainda é a regra®® A Celebracdo Eucaristica da Igr@eregrinaé,
segundo o Cardeal Christoph Schénborn, olwwfam Sponsoir “ao
encontro do Esposo” (diit 25,6). E para isso sdo importantes os sinais
concretos para “encarnar” a#¥é.

Considerando tudo isso que foi exposto até agora — o asjEtAdo-
cristolégica o aspectoescatolégico como também o aspecto
eclesiolégico com a posicao propria do ministério ordertéde, ndo
serd que a celebracdo da Liturgia Eucaristaraus orientegnou seja,
versus absidemossui umfundamento teolégico e histérico muito
s6lido? Nao sera que é exatamente isto exrime verdadeiramen-
te e com clarezgna medida do possival)dinamismo inerente a Ce-
lebragcé@o Eucaristic Ora, sendo assim, levanta-se espontaneamente a
guestdo: por que entao se generalizou, depois do Concilio Vaticano Il, na
Igreja latina (rito romano reformado) a celebragérsus populuf

c) A concepcédo da Celebragdo Eucaristica manifestada na
posicdo do sacerdote no altar

Para respondermos a esta pergunta, nos serviremos particularmente
de observacdes do Cardeal Ratzinger. Ele constatosegperderaa
compreensdodo simbolismo césmicqoragédo para o Oriente) do
dinamismo escatologicda Celebracdo Eucaristisanbolizado(n&o

203 J. RaTzINGER, Der Geist der Liturgie70s (ed. port.: 60). O grifo € nosso.

204J M. Lana, Conversi ad Dominupi06s. E incrivel que um liturgista tenha podido
caracterizar a Celebragdo Eucaristica no primeiro e no segundo milénio cristdo no sentido
de que no primeiro se teria celebrado “ao redor da mesa” e, no segundo, “o sacerdote de
costas para o povo”. E afirmac&o evidentemente errada.

205Cf. C. SHonBorN Leben fur die Kirche. Die Fastenexerzitien des PapBtesburg
21998, 155-158.

206 Na liturgia, sobretudo na Celebracéo da Eucaristia, exprime-se a natureza da verda-
deira Igreja (cf. ©nc. Var. 1l, Sacrosanctum Conciliurg, 26, 41s). Com raz&o escreve
Tena GRrRricA: “N&o ha davida do fato de que haja uma relagéo reciproca entre o modo de
celebrar e o tipo de eclesiologia que esta presente no espirito daqueles que celebram.
Também aqui had uma relagéo entre o ‘ser’ e o ‘operax.;’l(a sacra liturgia fonte e
culmine della vita ecclesialem: R. ksicHeLLA (ed.),Recezione e attualita alla luce del

Giubileo, Mildo 2000, 55).
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somente pela dire¢cdo do Oriente, mas tamipéta) cruz(sinal do Filho
do Homem que vird):

Todavia, deve-se admitir que, ao menos a partir do século XIX, ndo somen-
te diminuira o senso pela orientagcdo césmica da liturgia, mas também quase
ja ndo se entendia o contetddo do crucifixo como ponto de referéncia da
liturgia crist&2®” Sendo assim, a antiga direcdo da celebracéo perdera seu
conteuddo inteligivel; agora se podia formar a locug&o de o sacerdote cele-
brar “para a pared&® ou a idéia de ele celebrar para o tabernaculo. S6 no
fundo deste mal-entendido explica-se a vitéria triunfal da nova dire¢édo da
celebracéo, que, na verdade, ocorreu sem mandado e, apesar disso (ou por
causa disso), com uma unanimidade e rapidez que ndo seria concebivel sem
a perda do significado do que havia até efffao.

Houve também uma razéo bem concreta para essa mudanca da posi¢ao
do sacerdote no alta¥

As rubricas ddrdo Missaeantes da reforma litdrgica do Concilio foram

um obstaculo a participacao dos fiéis: leituras feitas de costas para o povo,
liturgia inteiramente em latim, ignoréncia, nos fiéis, do significado dos ritos
celebrados. Em uma tal situacéo, a celebracéo “face ao povo” parecia ser
um primeiro remédio efica?*

Com efeito, deste modo, era possiyeé asleituras fossem lidas
em dire¢do ao pove que, a0 mesmo tempo, as rubricas do Missal fos-
sem observadas. Igualmente, assim parecia ser possivel fazer o povo
entender que a santa Missa erahanquete??

207 “A cruz do altar significa o resto da orientagdo [no sentido estrito do termo] que
permaneceu até aos nossos dias. Nela [cruz] se manteve a antiga tradi¢do de rezar rumo ao
Senhor que vird no sinal da cruz, tradigdo esta que outrora esteve estritamente ligada ao
simbolo césmico do Oriente. Quando, portanto, se quiser falar de um ponto de referéncia
bem determinado da costumeira maneira de celebrar antes do Concilio, ndo se pode dizer
que se celebrou para o altar ou mesmo para o Santissimo, mas se pode dizer que se
celebrou em direcéo a cruz, a qual guarda em si toda a teologia do ‘Oriente&’2i(&HR,
Anmerkung zur Frage der Zelebrationsrichtyem:io., Das Fest des Glaubens. Versuche
zur Theologie des Gottesdienstemsiedeln 1981, 123).

208 Qu também: celebrar “de costas para o povo”.
209 J. RatzINGER, Anmerkung zur Frage der Zelebrationsrichtuydg3.

219] . Bouyer descreve-a baseado na prépria experiéncia, tendo sido “um dos primei-
ros que promoveu esta praxe na minha terralty ¢Liturgie und Architektur101.

211 M. MeTzGER La place des liturges a I'autel 39.
212Cf. L. BouyeRr, Liturgie und Architektur101s.
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No entanto, houve também a necessidade de justificar tal inovagao,
empreendimento este que levou também a concepg@@geasou uni-
laterais, reducionistas

Para justificar esta inovacao, a teologia foi, em seguida, chamada a dar sua
contribuicdo; assim como quando, no passado, ela devia justificar o poder

temporal dos Papas ou o poder espiritual dos principes [...]. Dai as disser-

tacOes sobre a missa-ceia e a missa-di&dgo.

Uma justificacao foi dizer que a praxe da celebragiisus populum
seria simplesmente a voltgéaxe antigaa qual ainda se teria conser-
vado na Basilica de Sdo Pedro em Roma (e em outras). Esta afirmacao,
no entanto, foi uma “lend&**

Quanto a Celebragéo Eucaristica core@, surgiu no movimento
litirgico a idéia de que a santa Missa tivesse — em conformidade com o
modelo normativo da Ultima Ceiaa-forma basica visivel deceia,
embora tivesse também comantetdaescondido, dogmatico) a reali-
dade dosacrificig seria, portanto, ursacrificio emforma deban-
guete?’®> Também esta idéia ndo pode resistir a uma analise atenta e em
conformidade com a fé catélica, andlise essa que também se pode en-
contrar nos escritos do Cardeal J. RatzifdtfeNo entanto, desta ma-

213 M. MEeTzGeR La place des liturges a 'autel 39s.

214Cf. J.A. IneMANN, Der neue Altay376: “Verifica-se que a afirmacéo muitas vezes
repetida de que o altar cristdo da antiguidade regularmente pressupunha a orientagdo para
0 povo é uma lenda.” L. Bouyer, ja ho ano 1967, tinha escrito: “Em primeiro lugar, esta
disposicéo [como na basilica de S&o Pedro] ndo é de modo algum original; pelo contrario,
€ um produto tardio (ndo antes do século VI) de uma evolugdo um tanto complicada” (
Liturgie und Architektur54). Nesta evolu¢do encontramos o fato original de o altar se
encontrar n@avecentral da igreja, ndo na abside f.ibid., 47-50).

215 Cf. Romano Garbini, Besinnung vor der Feier der heiligen Mes$eDie Messe
als GanzesMainz 1939, e outros. A santa Missa seria um sacrificio realizado na forma
litirgica de um banquete.

216 Cf. J. RwzINGER, Gestalt und Gehalt der eucharistischen Fe@m:ip., Das Fest
des Glaubens. Versuche zur Theologie des Gottesdigastsiedeln 1981, 31-54. Carde-
al Ratzinger explanou benndcleoda questéo. Os liturgistas acusados de negar o carater
sacrifical da santa missa explicaram: “A caracteriza¢do da missa como sacrificio seria uma
proposicao dogmaética que diz respeiésséncia teoldgica escondida evento; a afirma-
¢do da forma de banquete, ao invés, referir-se-ia a \isir@litirgica de realizacéo e ndo
negaria, de modo algum, o conteldo teoldgico circunscrito pelo [Concilio] Tridentino. O
gue se apresentaria liturgicamente na forma do banquete poderia muito bem trazer em si,
dogmaticamente, o contetddo do sacrificio. Todavia, uma tal mera justaposicdo como
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neira se chegou as concepgdes que ele descreveu recentemente da se-
guinte maneira:

A renovacdo litdrgica do nosso século [séc. XX] aproveitou esta forma
presumida [da Basilica de Sao Pedro, como forma original], desenvolvendo
a partir dela uma idéia para uma nova configuracao da liturgia: a Eucaristia
teria de ser celebradarsus populurtem dire¢éo ao povo), o altar —como

se pode ver na forma normativa de S&o Pedro — deveria ser colocado de
modo a que o sacerdote e 0 povo se pudessem olhar mutuamente, forman-
do conjuntamente o circulo dos que celebram. Sé isto corresponderia ao
sentido da liturgia cristd, ao mandado da participacdo ativa. S6 assim have-
ria também conformidade com o modelo da Ultima Ceia. Por fim, essas con-
clusdes pareciam tdo convincentes que, depois do Concilio (que néo fala
da “orientacdo para o povo”), foram erigidos altares novos por toda a par-
te; a direcdo da celebrac@ersus populunapresenta-se hoje até mesmo
como o auténtico fruto da renovacéo litlrgica através do Vaticano Il. De
fato, ela € a consequéncia mais visivel da reestruturacdo, que ndo implica
apenas o ordenamento exterior dos lugares litirgicos, mas implica também
uma nova compreensao da natureza da liturgia como ceia comutitaria.

Ora, quanto &ltima Ceia, sdo duas coisas a serem esclarecidas. A
primeira refere-se a imagem que se faz a respeito da Ultima Ceia, e a
segunda, a Celebragéo Eucaristica como “ceia”. Quanto a primeira, exis-
te uma idéia errada a respeito da maneira como se organizou um banque-
te na antiguidade.

A idéia de que a celebrac@ersus populurtenha sido a forma original e,

particularmente, a da Ultima Ceia, baseia-se simplesmente no conceito in-
correto de um banquete cristdo ou ndo cristdo na antiguidade. Nos primei-
ros tempos cristdos, nunca o dirigente de um banquete teria tomado lugar
defronte dos outros participantes. Todos estavam sentados ou deitados
no lado convexo de uma mesa em forma de sigma ou de ferradura. [...] Em
tempos da antiguidade cristd nunca teria surgido a idéia de que o dirigente

resposta ndo podia satisfazer por muito tempo. Quando, justamente, a forma nao é
apenas uma casual forma cerimonial, masifestacéo do préprio contedoanifesta-

¢do esta em conformidade com a esséncia e sem poder ser trocada no seu nucleo, a pura e
simples separacao de forma e conteddo nédo pode esclarecer nada. A falta de clareza que,
ainda durante o Concilio, ficou quanto a relacéo entreddgehaticcelitirgico, deve-se

designar como o problema central da reforma litlrgica; a partir desta hipoteca se explica
uma grande parte dos problemas particulares que a partir de entdo nos oaupam” (
Gestalt und Gehalt der eucharistischen Fe83. Grifo nosso).

217 ). RaTZINGER, Der Geist der Liturgie67s (ed. port.: 57).
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de um banquete devesse tomar o seu higy@us populumO caréter co-
munitario de um banquete era realgcado precisamente pela ordenacéo opos-
ta de lugares, isto €, todos os participantes estavam sentados do mesmo
lado da mes&®

A estas observacgdes pode-se acrescentar a seguinte: Quando o sacer-
dote celebrante esta de um lado do altar e o povo do outro, esta posi¢cado
acentua a separagao e contraposicdo entre clero e leigos e nao efetua
realmente a unido de todos “ao redor do altar”. O préprio altar torna-se —
no dizer de Louis Bouyer — “uma enorme barreira entre duas castas den-
tro da cristandadé®. Acentua-se assim, na verdadeeparacace nao
a simples distin¢éo, cuja razéo de ser esta unicamente no servigo do sa-
cerddcio ministerial ao sacerdocio comum.

Ou sera que distincdoessencialentre o sacerdocio ministerial e
o0 sacerddécio comumordenando-seao mesmo tempaom ao outré?,
se exprime melhor com a disposicédo do alesus populuff? Se-
gundo a analise exposta acima, tanto da estrutura fundamental da repre-
sentacao realizada por Cristo e por Seus ministros, como, particularmen-
te, da posicéo espiritual e teolégica do sacerdote celebrante na oracédo
“presidencial” e na oferta do sacrificio (Orag&o eucaristica), a resposta
ndo pode deixar de ser negativa.

Primeiro, convém lembrar que o “ordenar-se um ao cétrsignifi-
ca, da parte do sacerddécio “ministerial”, uma relacasetigicoao sa-
cerddcio comum, referindo-se ao desenvolvimento da graca batismal de
todos os cristdos (c€at. 1547), e, da parte do sacerddcio comum, uma
relacdo dalependéncialo sacerddcio ministerial, enquanto este é “um
dosmeiospelos quais Cristo ndo cessa de construir e de conduzir sua
Igreja” (Cat. 1547); e € um meio indispensatgl.

218] . BouvER, Liturgie und Architektur54s. Alias — seja dito como que de passagem —,
na Ultima Ceia de Jesus com os Doze nédo havia “povo”, como também Jesus ndo ordenou
aos Apostolos a repetista ceigcf. 0 que serd exposto mais adiante).

29 |p,, ibid., 104.
220 Cf. Conc. VAT, I, LG 10;Cat. 1547.
221 Cf, Editoriale: Pregare “ad orientem versus248.

22 A expressao daumen gentiung“ad invicem ordinantur”) pode ser muito bem
traduzida por “mantém estreita relagcao entre si”. Esta é a tradugéo brasileira das Edi¢des
Paulinas Vaticano Il. Mensagens, Discursos, Documengd® Paulo 1998, 194).

223 Além disso, pode-se dizer, com J. Kochanowicz, que o “sacerd6cio comum apoia
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Quanto a distin¢éo entre os dois sacerdocios, isto €, quanto a participa-
caodistintado Unico sacerddcio de Cristo, a diferenga estd, de fato, em
0 ministro ordenado poder representar a Cizibecae agir como tal
(“in persona Christi Capitis”). Mas isto ndo significa que o representante
de Cristo-Cabeca tenha de estar sempre (localmente) frente a frente com
os fiéis, para exprimir melhor sua posi¢ao espiritual ou teolédreaa”
vos'’ (sou bispo, sacerdote) nao € sinbnimo de “diante de v6s”, “defronte
de v0s”, mas VOSSO servigexprime, portanto, a relacéo de seno.

A distingdo expressa no ser “cabeca” ndo quer sempre dizer um “defron-
te de vés”, “olhando para vés”. Cristo — e 0 seu representante — age como
“cabeca” ndo somente como representante de Deus diante dos fiéis, mas
também, eexatamente na oracdo, na oferta do sacrifi@@omore-
presentante dos fiéis diante de Déak Cat. 1552). Neste caso, pois,

a posicao local de estar, com os fiéis, voltado para a mesma dire¢céo ex-
prime melhor a sua posicdo verdadeira de representante de Cristo-Cabe-
¢a, exprime mesmo aquedierencaque, de fato, existeno proprio
servico de mediacAddQuando o sacerdote celebrante fica sempre vol-
tado para o povo, esta diferenca fegan expressaalguma

O segundo esclarecimento necessario diz respeito a Celebracéo
Eucaristica comockid’, como ‘“repeticdo da ceia do Senhdr Na
verdade, a Celebrac&o Eucaristica ndo é uma repeticdo da Ultind& Ceia.

(auxilia), por sua vez, o ministerial, estimulando os ministros a desempenhar sua fungéo
ministerial de todo o coracédo (com aquele espirito que corresponde a vida em Cristo —
Fl 2,5) e a apresentarem-se eles mesmos diante de Deus com filial confianca e humildade
como simples cristaos, quer dizer, a praticarem também seu sacerdécio comum, que pelo
sacramento da Ordem ndo foi neles extinto” kHé&nowicz, Flr euch Priester, mit euch

Christ, 296).

224 Quanto a autoridade na Igreja a ser entendida e exercida cosentigy cf.
Thomas Joachim ¥z, Kirchliche Autoritét als Dienst. Der Kirchenrechtliche Begriff des
spiritus servitiiin der Leitung von Ordensinstituten geméss C.I.C., can ba&ran
University Press, Roma 2005.

225 Cf. J. RyrzINGER, Gestalt und Gehalt der eucharistischen Feir. Cf. também C.
Giraubo, Num s6é corpp180, 183, 455,521: “Como vimos, a Ultima ceia, embora sendo,
no nivel da economia vétero-testamentaria, um fato absolutamente ritual, no nivel da
economia neotestamentéria, quanto as declaracdes sobre o pdo e o célice, € um fato
institucional e, portanto, Unico e irrepetived.(ibid., 183). “Alguns véem a celebracéo
da eucaristia comoantitipodo qual dtipo seria a Ultima ceia do cenaculo. Semelhante
concepgao, além de considerar a instituigdo no cenaculo como a ‘primeira missa’, que
nossas eucaristias subsequentes se limitariam a imitar, corre o risco de deixar na sombra o
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A ordem de Jesus, de fazer o que Ele fez, ndo se refere a Ultima Ceia
como tal e como um todo, mas somente as Suas agdes especificamente
“eucaristicas”. Cardeal Ratzinger fez uma constatacdo fundamental, ao
dizer que “a Ultima Ceia de Jesus é, na verdade, o fundamento de toda
liturgia cristd, mas ela mesma nao é ainda uma liturgia crif&htto

do que é judaico realiza-se o ato de instituicdo do que € cristdo, o qual,
porém, ndo encontrou ainda uma forma prépria como liturgia cttsta.”

A Igreja devia encontrar farma prépria para aquilo que recebera do
Senhor, forma queorrespondesse ao seu sentféfo

Esta forma prépria ja estava delineada

pelo fato de a Eucaristia remeter pataua e, por conseguinte, parans-
formacéo do sacrificio do templo para o culto conforme ao logfiegike

latreia (thysia) cf. Rm12,1]. Assim aconteceu também que a Liturgia da
Palavra da Sinagoga, renovada e aprofundada em espirito cristdo, se fun-
diu com a comemoracao da morte e ressurreicdo de Cristo, formadhdo a “
caristia”, e, precisamente assim, se realizou com fidelidade a ordem “fazei
isto”. Esta nova forma global ndo podia simplesmente ser derivada da ceia;
ela tinha de ser definida pela relacdo entre templo e sinagoga, palavra e
sacramento, dimenséo cosmica e historica. Ela manifesta-se precisamente
na forma que encontramos na estrutura litirgica das primeiras igrejas da
cristandade semitica®

Na sua obra classicaviissarum sollemnia J.A. Jungmann reconhe-
ceu que a forma bésica (“Grundgestalt”) da Celebracdo Eucaristica, ou
seja, o seu elemento fundamental, é, pelo menos a partir do final do pri-
meiro século, ndo a ceia (refeicdo, banquete, “Mahl”), mas a
“Eucharistia’.??® O mesmo liturgista também constatou que, depois de

evento da morte-ressurreicdo do Senhor. [...] Ndo é ao cenaculo que nossas missas nos
reconduzem, mas ao Calvari@d.(ibid., 521). Na expresséo “Faisio em memdria de

mim”, o pronomasto néo pdde referir-se a Ultima Ceia como talicfibid., 180); s&o

“os sinais institucionais e as declaragdes que os interpretam que devem ser entendidos sob
0 pronome demonstrativsto” (ibid.).

226 J, RaTzINGER, Gestalt und Gehalt der eucharistischen Feg3.

227 Esta forma propria se pode ver descrita por Sdo Justino MartiC&ecsmo da
Igreja Catolicaela é chamada de “Missa de todos os sécula’ {345).

228 J. RsTzINGER, Der Geist der Liturgie69 (ed. port.: 58). O negrito é nosso. Quanto
a ultima observacao, ver a explicagcdo que acima foi dada.

29Cf. J.A. InemaNN, Missarum sollemnig, Freiburg®1952, 27ss. Veja-se particular-
menteDidaché14,1; NAcio be AnTioQuia, Eph. 13; Phil. 4; Smyrn.7,1; 8,1, e outros
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1Cor 11,20 até o século XVI, ndo ocorreu mais a designacao da Cele-
brag&o Eucaristica como “ceia”, exceto em citacdo diret£del1,20
e para designar a refeicdo em conexdo com a Celebracdo Eucaristica,
mas distinta da mesm#.Foi, portanto, algo completamente novo, quan-
do Lutero chamou a Eucaristia de “Abendmahl” (“ceia”). Quanto a ex-
pressédo emCor 11,20, o Apdstolo Paulo designa com ela ndo somente
a Celebracdo Eucaristica, mas todo o conjunto que engloba também a
refeicdo fraterna (para saciar-se). Como forma basica e elemento fun-
damental da Celebragédo Eucaristica separada dessa refei¢céo, reconhe-
ce-se com razéo &ticharistid, a “acdo de gracas”, ou &tlogid .
O elemento fundamental &acharistia Uma vez que esta, como partici-
pacdo na acdo de gracas de Jesus, inclui também a acdo de gracas pelos
dons da terra na mesa, aqui ja se expressa o que o evento litdrgico contém
realmente de forma de ceia (Mahlgestatt).

No entanto, ndo h& duvida alguma de que a “Eucaristia” crista, a Ora-
¢ao eucaristica — cumprindo a ordem de Jesus — ndo é apenas uma
solene “béncédo da med®: Na verdade, Jesus levou a acdo de gracas

Padres da Igreja. Essa “Eucaristia” € também reconhecida cosatifitio; cf. Didaché

14,1 e 9,1;NAcio bE ANTIOQUIA, Phil. 4,1;Magn.7,2. Eml Clem 44,4, Clemente Romano

fala do ministério dos bispos como da oblacéo de dons (sacrifisie)pepeiv ta ddpa

g €mokomilc. Jungmann escreve a esse respeito: “Portanto, desde o inicio se tem a
consciéncia de que na Eucaristia ndo somente se elevam a Deus orac¢des de acdo de gracas
da comunidade, mas que nisto, ao mesmo tempo, se oferece a Deus um dom.” “O quanto
este pensamento combinava com o coneéyapiotia resulta do fato que ja em Philo [de
Alexandrialevyapiotia ndo significa somente acdo de gragas, mas também sacrificio para
dar gracas” (J.AukemanN, Missarum sollemnig 33, com nota 18). Cf. também, quanto

a concepcao dayopiotio comosacrificio considerando o periodo até Origenes)ds, L

Wort und Eucharistie bei Origenes. Zur Spiritualisierungstendenz des Eucharistie-
verstandnissednnsbruck?1982, 149-216.

20|p,, “Abendmahl” als Name der Eucharistiem:Zeitschrift fiir Katholische Theologie
93 (1971) 91-94.

B1Quanto a “eulogia”, cf. L. ks, Eulogia—Uberlegungen zur formalen Sinngestalt
der Eucharistieem:ZkTh100 (1978) 69-97.

232 J, RaTzINGER, Gestalt und Gehalt der eucharistischen Feibts.

23 Jean @Lot, O Coragdo EucaristicoSdo Paulo 1986, 55-61, frisou a diferenca
entre a béncadérakal) judaica e &ucharistiade Jesus. “Verifica-se uma evolugdo no
vocabulario [ainda dentro dos escritos do Novo Testamento]. A principio, houve uma
tendéncia para assimilar a oracéo de Jesus a béngao judaica. A seguir, foi posto o acento
sobre o que distinguia esta oragdo da béncao, sobre o que fazia dela um ato peculiar de
Jesus, a acdo de gragas. Parece que se deve admitir, como ponto de partida desta evolugéo,
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a perfeicdo dltima, isto é, comportandoldacéo da pessoa a Deti$

Além disso, como a Oracado eucaristica poderia saofacdoe o
apicede toda a celebrag&b(cf. Cat. 1352;IGMR 78), se fosse ape-

nas, por assim dizer, o preludio (preparacdo) do que se segue, a saber, do
banquete? Na verdade, ¢éan em si 0 seu valor proprio e eminente
emborase ordene recepgdo do Corpo e Sangue de Cristo (banquete)
como a seu fruto perfeito em ndés, e isto, exatamente, porque o sacrificio
se ordena essencialmente a Comunhéo (consumada) com Deus.

Na realidade, existe entre a oferta do sacrificio (acao sacrifical), isto é,
a Oracdo eucaristica, e o banquete sagradalistacdomuito clara e,
ao mesmo tempo, uma intirmanexao A diferencaclara e grande en-
tre as duas a¢dé$,como também o fato de, na Celebragéo Eucaristica,
se tratar de um “sacrificiasivel 26, fazem com que seja impossivel que
a oferta do sacrificio tenha realmente forma de banquete. Jesus nédo dei-
Xou a Igreja simplesmente uma ceia sagrada (sagrada por ser Ele mesmo
o alimento), mas umito sacrifical, um verdadeirsacrificio visivel
deixou-0, contudo, como “sacrificio de comunhao”, isto &€, como sacrificio
do qual se podparticipar ndo s6 espiritualmente (pelo ato interior de
entrega), mas tambépela recepcao da vitima oferecidacepcédo esta
gue é o banquete sagrado, a “participacdo do altar” ou a “comunhdo com

uma novidade que surgia com Jesus, relativamente aos costumes judaicos. Houve uma
acao de gracas que ndo se podia reduzir simplesmente a uma béngdid’,(56). Cf. E.

Mazza, Che cos’é I'anafora eucaristica@m:Divinitas 47 (2004) 39s (nota 7), que, do

ponto de vista do liturgista, vé a diferenca entre a béncéo judaica a mesa e a Eucaristia
cristd: “Quando o rito do pdo e aquele do célice se tornaram um Unico rito, e a agao de
gragas se tornou um texto Unico, a oracéo de acao de gragas assume uma importancia ainda
maior e se torna um rito com consisténcia propria, um rito verbal, que deixa para tras a sua
funcgéo originaria; de fato, no uso judaico, do qual o cristianismo é herdeiro, a oracdo de
béncéo serve para acompanhar seja o rito do calice seja aquele do péo para introduzir
imediatamente o ato de beber o célice e de comer o0 pdo.” Lutero entendeu neste sentido a
celebragdo da “Ceia” (“Abendmahl”); cf. CiR@upo, Num sé corppa55 (citando da obra

de Lutero, Formula Missae et Communionis pro Ecclesia Vuittembergensi)

B4Cf. J. Gwor, O Coracao Eucaristicd3: “Importa frisar que estamos longe de uma
acao de gracas que se limite a uma palavra de agradecimento. A agcdo de gracas empenha
toda a pessoa de Jesus no dom que faz de simesmo ao Pai. Jesus ndo reteve para si mesmo
nada do que o Pai lhe dera; oferece ao Pai tudo o que tem e tudo o que é.”

2% \fer 0 que acima ja foi exposto (p. 84s); cf. tambéminAERr, O “Unico Sacti-
ficio Perfeito”. Sua Representacéo e Oferta sacrameh&8-188.

2% Cf. Conc. be TrRento: DS 1740.
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o0 altar”*" Dizer que a Eucaristia € um sacrificio na forma visivel de um
banquete, é desconhecer a esséncia do sacrificio e do banquete, como ja
vimos23® A Oragéo eucaristica € verdadeiro sacrificio visivel, enquanto
memoriatsacramentalo sacrificio da cruz de Cristo e dom da Igreja a
Deus, por Cristo, com Ele e n'B#&.

Por conseguinte, s6 0 esquecimento desses aspectos e verdades pode
explicar que “a ceia — ainda por cima pensada em imagens de tempos
modernos — se tenha tornado a idéia normativa para a celebracéo litargica

27 Cf. Canon Romano (“ex hac altaris participation2gpr10,18.21. A liturgia fala
dos dois elementos (oblagao do sacrificio e banquete sagrado (comer a vitima)), que ndo se
deve confundir, desconsiderando a distin¢éo. Cf., p. ex., a Oragao depois da Comunhao,
do 13 domingo do Tempo comum; a Oragédo do dia, da quinta-feira santa (“Missa vesper-
tina in Cena Domini"). A traducdo no Missal brasileiro, estranhamente, sem necessidade
alguma, néo é fiel ao original latino. A traducéo certa deveria ser: “... deu a sua Igreja um
[ou: 0] novo e eterno sacrificie o banquete do seu amor” (ndo: “... novo e eterno
sacrificio, como banquete...”). Cf. tamb&&MR 96: “Formem [os fiéis] um Unico corpo,
[...], ou sobretudo nablacdocomumdo sacrificioe na comurparticipacdoda mesalo
Senhot (grifo nosso). Cf. também, p. egacrosanctum Conciliun0: “que todos [...]
participem do sacrificio e comam a ceia do Senhor'Li@éamental0: “Portanto, o ato
prioritario é o sacrificiosegue-lheo banquete, onde tomamos em alimento o Cordeiro
imolado sobre a Cruz” (grifo nosso).

28 Afirmar que a “santa Missa € sacrificio [...] nas formas estilizadas da refeicao. O
sinal visivel para a entrega sacrifical de Jesus Cristo na Eucaristia [...] ndo é algum rito de
oferta[...], mas arefeigdo” (B.JilsErRATH — Th. SHNEIDER, Opfer, em:Neues Handbuch
theologischer Grundbegriffeol. 3, Minchen 1985, 296s), significa mesmo desconhecer
totalmente uma caracteristica essencial e decisiva do sacrificio: ser dom dohDeigm
enquanto o banquete da Sagrada Comunhéo éled®@weusa nés.

239 Cf, N. THanNER, O “Unico Sacrificio Perfeito”. Sua Representacéo e Oferta sacra-
menta) 172-180. Jean Galot reconheceu bem a unidade da Oragéo eucaristica como oragao
deacdo de gracagsdeconsagracde deoblacédo “Quando Jesus declara: ‘Isto é o meu
corpo, que é dado por vés’ (Lc 22,29), da a entender o objetivo da sua acéo de gragas: quis
oferecer-se ao Pai em proveito da humanidade, num sacrificio que garante a presenca do
seu corpo. Do mesmo modo, as palavras: ‘Isto € o meu sangue, o sangue da alianc¢a, que é
derramado pela multiddo’ (Mc 14,24) indicam claramente a oblacdo de um sacrificio
sangrento na presencga do seu sangue. Estas palavras s6 podem obter sua eficacia em
virtude da oblacéo pessoal que Jesus faz de si mesmo. Podemos enté@o perceber por que a
acao de gracas exerce uma influéncia decisiva na conversdo do pao e do vinho em corpo e
sangue de Cristo. E porque ela comporta uma oferta total de Jesus, que suscita a sua
presenga em sua carne e em seu sangue. [...] H4 uma renovagédo sacramental do sacrificio
que se realiza em virtude das palavras, cuja eficacia sobre a presenca é determinante,
enquanto significam a atualizacdo da oblacdo do Calvario” AbTGO Coragdo
Eucaristicq 72).
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dos cristdos?*® Esta mudanca, por sua vez, trouxe consigerda do
ponto de orientacdo escatolégi@umaconcentragdo napessoa do
sacerdote celebrantéeis como o descreve o Cardeal Ratzinger:

Na realidade, isso levou a uma clericalizagdo que antes nunca existira. O
sacerdote — ou melhor, o0 agora chamado presidente da celebracéo — torna-
se o ponto de referéncia do todo. Tudo depende dele. E necessario vé-lo,
participar na sua acéo, responder-lhe; tudo se assenta na sua criattvidade.

E compreensivel que, desde logo, se comece a diminuir esse papel ainda ha
pouco tempo criado, distribuindo atividades variadas a outros e confiando

a realizacdo “criativa” [da missa] a grupos de preparagéo, que querem e
devem “apresentar sobretudo as suas préprias idéias”. Cada vez menos €
Deus que se encontra em destaque, cada vez mais ganha importancia tudo
0 que as pessoas aqui reunidas fazem e que em nada se querem submeter a
um “esquema determinado”. O sacerdote que se volta para a comunidade
forma, juntamente com ela, um circulo fechado em si. A sua forma deixou de
ser aberta para cima e para frente; ela encerra-se em si propria. Voltar-se em
conjunto para o Oriente ndo era uma “celebracao voltada para a parede” e
nao significava o sacerdote “virar as costas ao povo”: uma importancia tdo
grande néo lhe foi atribuida. Pois da mesma maneira como as pessoas na
sinagoga se voltavam para Jerusalém, elas voltavam-se aqui em conjunto
“para o0 Senhor”. Tratava-se — como foi expresso por J.A. Jungmann, um
dos “pais” da Constituicao do Vaticano Il sobre a Liturgia — de uma orien-
tacdo comum do sacerdote e do povo, que se entendiam unidos na cami-

240 ], RaTZINGER, Der Geist der Liturgig69 (ed. port.: 59). Nao estamos afirmando que
a Celebracéo Eucaristica ndo seja também banquete, mas ela é um Isaggaeéteo
banquetele um sacrificipe o banquete ndo é o todo da celebragdo, mas um dos aspectos
dela, como também o sacrificio como tal ndo exprime o todo da celebragdo. Na verdade, o
banquete decorre naturalmente do sacrificio, pelo banquete se realiza a participagdo per-
feita no sacrificio (cf. N. fanner, O “Unico Sacrificio Perfeito”. Sua Representacio e
Oferta sacramentall88-194). Cf. também C.&upo, Num so6 corpp515: “Com efeito,
se renunciamos a entender de maneira autonairaemsao convivalcomo se fosse
primaria, ea subordinamos adimenséo sacrificabla qual ela se segue naturalmente
a comunhdo no pao e no célice nos revela todos os recursos deapeasentacéo
sacramentabo evento do Senhor morto e ressuscitado” (O negrito € nosso). lgualmente
julgamos bem fundamentada a seguinte observacdo de C. Giraudo: “tanto em teologia
como em catequese, prefere-se considerar superficialmente esse aspecto [da redencgéo
vicaria e dimensao sacrifical], para fazer convergir toda a atengéo na dimensao convival da
eucaristia. Mas esta é uma pobre, mesquinha incompreensao moderno-ocidental de uma
l6gica relacional que na Biblia € bem diferente’, {bid., 514).

21 podemos acrescentar, da nossa parte, que o sacerdote € visto como o “animador” da
assembléia.
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nhada para o Senhor. Eles ndo se fecham no circulo, ndo se olham uns aos
outros; sdo um povo que se pde a caminho@aeas rumo a Cristo vin-
douro que se aproxima de rés.

E realmente inegavel que a posicdo do sacerdote propositada e consci-
entemente “voltado para o povo” na Liturgia Eucaristica, e sendo justificada
pela concepc¢do da Celebracdo Eucaristica como uma ceia (a qual ndo
seria somente a Sagrada Comunhfa®),do sacerdote celebrante o
ponto de orientacdo que substitui, de alguma maneira, aquele ter-
ceiro ponto de orientacdaujo significado e importancia ja foi exposto
acima. Por isso, ndo deixa de ser atitude consequente (que manifesta esta
mudanca do ponto de orientacdo) quando se tira a cruz (= expressao
significativa daquele terceiro ponto de orientacdo) do altar para o povo
poder ver bem o sacerdote. Igualmente, pode-se entdo notar um certo
embaraco: onde colocar a crifZ A este respeito, Cardeal Ratzinger se
pronunciou com muita clareza e franqueza. Mas, pelo que vimos até agora,
como nao lhe dar razdo?

Onde néo é possivel o voltar-se em comum diretamente para o Oriente, a
cruz pode servir como o Oriente interior d&féEla deveria encontrar-se
no meio do altar, sendo o ponto de vista comum para o sacerdote e para a

242 J. RaTzINGER, Der Geist der Liturgie69s (ed. port.: 59). Aqui, Cardeal Ratzinger
diz a razao por que, para a Celebragdo Eucaristica da Igreja, o circulo (o sacerdote e os
outros fiéis procuram formar um circulo) ndo é a forma ideal: trata-se da liturgia da Igreja
peregring a Igreja que esta aindacaminhoda comunhao perfeita com o Senhor (cf.
tambémIGMR 318;SC8).

23 Este embaraco se manifesta nas diversas tentativas de solugéo (p. ex., na basilica de
Séao Pedro), que manifestam ser dificil encontrar uma solugao satisfatoria.

24 Quanto ao significado da cruz, achamos que vale a pena citarmos aqui a seguinte
consideracdo do Cardeal Ratzinger: “Na tradi¢cdo, Oriente e imagem da cruz, portanto
orientacdo cosmica e histérico-salvifica [da historia da salvacéo] da piedade, se fundiram;
naimagem da cruz, por sua vez, estava expressa, apés um simbolismo que talvez primeiro
fosse somente escatoldgico, a memoria da paixao, a fé na ressurreigdo e a esperanca da
parusia, isto €, toda a tenséo do conceito cristdo de tempo [...]. Assim, o olhar para a cruz
recapitula em si, de varias maneiras, também a teologia do icone, que é uma teologia da
encarnacao e da transfiguracdo; em contraposicao a auséncia de imagens do Antigo Testa-
mento (e do Isld), ela faz ver a novidade no conceito de Deus, que se deu através da
encarnacgao do Filho: Deus vai ao encontro dos sentidos. No homem que é seu Filho, ele
pode ser representado [em imagens]. O tempo pds-conciliar trouxe uma perda da imagem,
para a qual ha muitas razdes [...] Nao sera que se deveria, como a coisa mais importante,
restaurar o significado da imagem da cruz e, assim, corresponder a constante distintiva de
toda a Tradicdo da fé?ib(, Anmerkung zur Frage der Zelebrationsrichtutg5s).
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comunidade orante. [...] Considero um dos fenbmenos verdadeiramente
absurdos das ultimas décadas o fato que se p6e de lado a cruz, para que 0s
fiéis possam ver o sacerdote. Sera que a cruz incomoda na Eucaristia? Sera
gue o sacerdote € mais importante do que o Senhor? Este erro deveria ser
corrigido o mais depressa possivel, ndo sendo necessario para isso novas
reformas de reconstrucdo. O Senhor é o ponto de referéncia. Ele é o Sol
nascente da histéria. Por isso, a cruz pode tanto ser a da paixao, que repre-
senta o Sofredor que por nds deixou traspassar o seu lado, donde derra-
mou sangue e 4gua — eucaristia e batismo — tal como pode ser uma cruz
triunfal, que expressa a idéia do retorno, dirigindo o nosso olhar para o
mesma?® Pois é sempre o0 mesmo Senhor: “Cristo ontem, hoje e por toda a
eternidade” (Hb 13,8Y¢

Quando se reconhece a Oracéo eucaristica congaarificio, che-

ga-se espontaneamente — entendendo-se o que € um s&trifigio

reconhecer como adequada forma expressiva da sua esséncia 0 comum

voltar-se (do sacerdote e de todos os fiéis) para a mesma direcéo (pois a

Eucaristia époogopd, “ob-latio’, “ ob-ferre’, o que significa: levar ao

encontro de Deus). J.A. Jungmann escreveu a respeito deste aspecto do

sacrificio:
Certamente, pode-se também imaginar o sacrificio como subindo do meio
dos que se reuniram em circulo. Mas € inegavel que o simbolismo mais proé-
ximo consiste em indicar um movimento de levar para... E verdade que te-
mos Cristo no nosso meio, mas nos olhamos, com ele e sob sua guia, para
Deus. E ele que nos ensina a adorar o Pai “em espirito e verdade”. “Por meio
dele” oferecemos oracgéo e sacrifitfo.

5O Ritual de Béngda®e Benedictionibysn. 960, sintetiza muito bem o significado
da cruz ao dizer que ela é “o simbolo de todo o mistério pascal’, incluindo o antncio da
vinda gloriosa de Cristo. “A paix&o de Cristo e o seu triunfo sobre a morte séo represen-
tados pela santa cruz, e ao mesmo tempo, como ensinaram os santos Padres, por ela é
anunciada também a sua segunda vinida .

246 J. RatzINGER, Der Geist der Liturgie73 (ed. port.: 61s).

247E sintomatica a “confiss&o” de um liturgista como Angelus HauRling, que, “depois
de um quarto de século de ensinamento [como professor] sobre a teologia e liturgia da
Eucaristia” “confessa” ndo saber dar uma resposta a pergunta formulada da seguinte
maneira: “Como a abstracao teoldgica ‘sacrificio’ [...] se torna visivel na nossa
temporalidade?”i§., Recensdo do artigo de U.M. Lang “Conversi ad Dominum. Zu
Gebetsostung, Stellung des Liturgen am Altar und Kirchenbaunr: ALW 42 (2000)
156s, a citagdo: 157).

248 J.A. INGMAaNN, Der neue Altay 379s.
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Porém, a Igreja, hoje em dia, ndo fala em se rewmr torno do
altar"??#° De fato, € um modo de falar, que, no entanto, é preciso enten-
der bem. A expressao latina “circumstantes” ou “circa” nao significa ne-
cessariamente “0s que estéo (de pé) ao redor” ou “em torno”, “em forma
de circulo”. A expressao “circumstantes” encontra-se no Canon Roma-
no, noMemento vivorupguando o sacerdote reza por determinadas pes-
soas e por “todos os circunstantes”, isto &, por todas as pessoas presen-
tes na celebrac&®. A mesma expressao se encontra na Constituicao
Sacrosanctum Conciliumm. 33 (certamente com referéncia consciente
ao Canon Romano), dizendo que o sacerdote celebrante reza as oragfes
“presidenciais” “em nome de todo o povo santo e de todos os circuns-
tantes” (‘et omnium circumstantiutn?s?

Quanto ao significado filolégico desta expressao deve-se dizer que, com
“circumstante’ designam-se, em geral, 0s que se encontram junto de algo
(“die ‘Umstehenden™) e ndo (somente) os que se encontram, em circulo,
ao redor de algo (“die ‘im Kreis um etwas Stehenden’), como também, na
literatura, ndo se tem conhecimento de caso algum em que os fiéis, na cele-
bracdo da missa, tivessem circundado o altar formando um circulo. Isto ndo
era possivel ja pelo fato de que leigos ndo podiam entrar na area do altar,
como hoje ainda nas Igrejas do Oriefite.

2490 Cf. Cat 1383: “Oaltar, em torno do qual [em latim: “circa quod”] a Igreja esta
reunida na celebragéo da Eucaristia”.

20 A traducdo brasileira do Missal Romano diz: “e de todos os que circundam este
altar” (o latim ndo fala daltar; ndo menciona um ponto de referéncia); a traducéo de
Portugal diz: “e de todos os que estdo aqui presentes”; no Missal de lingua alema se |é:
“und aller, die hier versammelt sind”; no Missal inglés: “Remember all of us gathered here
before you”.

1A expressdo “todo o povo santo” refere-se a toda a Igreja, enquanto os “circunstan-
tes” sdo as pessoas presentes. Eis algumas traducdes deste trecho do documento conciliar:
“e de todos os presentes” (Ed. Vozes, Ed. Paulinas); italiano: “gli astanti”; inglés: “all
present”; alem&o: “aller Umstehenden”; espanhol: “circunstantes”.

%2 Klaus GwwBer, Zum Herrn hin. Fragen um Kirchenbau und Gebet nach Qsten
Regensburg 1987, 51. Se se quiser realmente ver na expressao “circumstantes” a posi¢éo
dos fiéis em circulo ao redor do altar, poder-se-a eventualmente pensar na posicéo do altar
mais ou menos no centro da nave da igreja, posicdo esta que parece ter sido uma caracte-
ristica das antigas igrejas em Roma (nestas, o altar na abside nao é a forma primitiva; cf.,
p.ex., L. Bouyer, Liturgie und Architektur47-50). Neste caso era possivel haver fiéis de
todos os lados do altar. Como foi de fato, € outra questdo. Se no tempo em que foi
formulado cCanon Romanuysjuanto aquela parte em que ocorre a palavra “circumstantes”,

a posicdo dos fiéis tiver sido aquela indicada, entéo “circumstantes”, na acepg¢do antiga do
Canon Romanygode significar de fato “os que se encontram ao redor”.
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Quando se examina a express&irca (aliquod) na Institutio
Generalis Missalis Romanvé-se claramente queifca aliquod nao
precisa significar, ou seja, ndo significa mesmo “(em circulo) ao redor”,
“em torno”, mas pode significar “junto de...” ou, eventualmente, forman-
do um meio-circulé?

No entanto, seja qual for o resultado da analise filolégica de uma ex-
pressédo hodierna (“em torno do altar”), é preciso refletir sobre a questao
se na Liturgia Eucaristica uairculo fechadoé realmente uma forma
adequada, isto é, a forma que esteja em plena conformidade com o que
se estd realizando. Podera, quando nao sdo muitas pessoas, ter o efeito
de fazer perceber mais o carater comunitario da Celebracao Eucaristica:
a comunidade de irmaos, a familia, se reline ao redor da mesa. Porém, a
santa Missa ultrapassa de longe “o sentido e o valor de um encontro fra-
terno ao redor da mes#&*. A familia crista (Igreja localjetne-sedi-
ante de Deuspara ouvir Sua Palavra, para dar-Lhe, em seguida, a res-
posta na oferta sacramental do Sacrificio de Cristo e receber, entdo, Cristo-
vitima no banquete sagradssimé que se cria a comunh&o propria do
povo santo de Deus, Corpo mistico de Cristo, Templo do Espirito Santo.

A comunidadecrista forma-se peleomumescuta da Palavra divina,
pelacomunoblacéo do sacrificio e patamunrecepcao da vitima divi-
na, realizando-se isto segundo a estrutura prépria destas diversas partes,
como acima ficou exposto. Na verdade, “néo € o circulo fechado que
corresponde a esséncia do que esta acontecendo [Oracdo eucaristica],
mas sim a partida comum, que se expressa pela dire¢do céhium”.

Um edificio redondo, com o povo reunido ao redor de um Gnico ponto cen-
tral de gravitacéo, facilmente levaria a formar uma comunigatiada em

si mesma favoreceria uma concepgdstaticada liturgia. Para a reunido

da Igreja crista local, ao invés, é sobretudo importantedizta aberta

ndo somente para a assembléia invisivel dos Santos no Céu, mas também

%3\/eja-sdGMR 215: os concelebrantes colocam-se em torno (“circa”) do altar, ou em
torno (“circa”) do celebrante principal; isto ndo significa certamente que formem um
circulo ao redor do altar, mas podem formar um meio-cifgsMR 305: 0 ornamento de
flores, em vez de se dispor sobre o altar, de preferéncia seja colocado “junto a ele” (“circa
illud”). IGMR 307: os casti¢ais sejam colocados sobre o altar ou “junto dele” (“circa
ipsum”). Somente emMGMR 336, referindo-se ao cingulo e a alva, “circa lumbos” ou
“circa collum” significa, de fato, “ao redor” (em circulo completo).

254 Cf. ko PauLo Il, Ecclesia de Eucharistjdl0.
25 J. RaTzINGER, Der Geist der Liturgie70s (ed. port.: 60).
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para aquela de todas as outras comunidades cristds; aberta até para o mun-
do, no qual o povo de Deus deve desempenhar o servico do sacerdocio
régio. Ndo é menos importante para a celebracéo da missa ela ser um desen-
volvimento, um progredimento, um comum empenhoaminho rumo a

Cidade celesteNao estamos reunidos na igreja para ai permanecer, mas
para partir para a peregrina¢gdo comum, no mundo do aqui e agora e através
do mesmo, rumo ao Reino eterno, a presenca escatolégica do Deéfs vivo.

A Igreja aqui na terra peregring voltada para o Reino consumado
e eterno, encaminhando-se, com ardente desejo, para a unido perfeita com
Cristo, seu Espos®’ E deste modo que ela se relpeca altare,
“junto do altar®® (eventualmente, quase em meio-circulo em torno do
altar), mas este altar n&o é ponto final e, sim, aponta, cpadazalém
de si E verdade que na liturgia terrestre participamos, antegozando, da
liturgia celeste e eterna, a qual é descrita no Apocalipse como uma as-
sembléia ao redor do trono de Deus e do Cordeird\fc#,4; 5,6.11),
mas é como Igrejainda a caminhdgmovimento dindmico rumo a meta!)
gue participamos dessa liturgia “para além dos sinaisC@tf.1136);
participamos através de uma liturgacramentaf*®

Por fim, ainda uma questéo: Sera que a celebracao “voltada para o povo”
€ aquela forma que manifesta mais a concepc¢ao da liturgia como uma
acao nao somente do(s) ministro(s) ordenado(s), mas também de todo o
povo cristéo, isto é, realiza melhor o principio participagdo ativa’2¢°?

Examinando o que seja realmentpaaticipatio actuosa pode-se
responder com um claro “nao”. Tudo o que a verdadeira particiacao

256] . BouyER, Liturgie und Architektur89. O grifo é nosso.
27 Cf. Conc. VaT. Il, Lumen gentiugmn. 4-8 e cap. VII.

28 Seja aqui dito expressamente que a celebreg@us orientenmdo se deve, de
modo algum, identificar com uma posi¢do do altar em (grande) distancia dos fies reunidos,
como, infelizmente, no Ocidente, aconteceu no decorrer dos séculos, por varias razdes. A
“distingdo” entre o presbitério e o restante espaco da igreja ndo significa plisigéte
do altar (ou da cadeira do sacerdote celebrante e do amb@dJRAdiz: “Convém que [0
presbitério] se distinga do todo da igreja por alguma elevagao, ou por especial estrutura e
ornato” (n. 295).

%9 Os sacramentos pertencem a liturgia terrestre e ndo a celeste; eles séo da Igreja
enquanto peregrin&f. Lumen gentiurd8).

260 Estaparticipatio actuosa certamente um principio que perpassa, como um “fio
vermelho”, toda a Constituigdo sobre a Liturgia, do Concilio Vaticano Il.

%1 Sacrosanctum Conciliunil: “os fiéis participem da liturgia de maneira ativa e
frutuosa, sabendo o que estdo fazendo”.
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requer € tao perfeitamente possivel na celebragdo “para o Oriente” (real
ou “ideal”) como naquela “para o povo”. Isto s6 pode contestar quem
identifica, ou seja, confunde a verdadeira participagcdo com olhar o rosto
do sacerdote e 0 que ele esta fazendo (o que é pouca coisa). Louis Bouyer,
partindo da praxe na antiguidade e no primeiro periodo da Idade Média,
fez algumas observacdes pertinentes a este respeito:

Como o Professor Cyrille Vogel esclareceu nitidamente, trata-se aqui, em
primeiro lugar, de ndo confundir a participacédo na celebracdo da missa com
o mero olhar. [...] Dito de modo mais geral: a concentracdo sobre a a¢do do
celebrante, que nunca pertencera a real participacdo de todos na liturgia,
mostrou-se ser compensacao pela falta desta participacdo e também mais
ou menos a exclui psicologicamente. Entre todas as Igrejas contemporane-
as, nas ortodoxas se sente mais fortemente a participacdo dos fiéis em toda
a celebracdo da missa, embora ai o desejo e a possibilidade de ver o que o
sacerdote esta fazendo seja menor. Isto é perfeitamente intelignlbba-ou

mos como alguém esta fazendo algo por edsnosso lugar, oufazemos
juntamente com el®lao se pode fazer as duas coisas ao mesmo tempo. Na
antiguidade crista, ainda que sé o bispo ou o sacerdote proferisse as ora-
¢Oes eucaristicas, todos os cristaos, clero e leigos, que com ele rezavam na
mesma atitude e direcdo, tinham consciéncia: o que ele dizia, dizia-o em nome
de todos. A idéia de que ele pudesse voltar-se para eles ou eles para ele,
para observa-lo na celebragcéo da Eucaristia, nem poderia surgir. Isto ape-
nas aconteceu muito tempo depois de os fiéis terem perdido a consciéncia
de que o sacerdote ndo celebrava simplesmentdes, masomeles?5?

Portanto, ndo € a celebraca®fsus orientefnque, como tal, favo-
rece a sobrevivéncia desse mal-entendido, mas, sim, é a celebeagés “
populuni, por levar os fiéis espontaneamente a concentrar sua atencao
sobre o sacerdote e sua acao no #tddm aprofundamento teoldgico
da “participacdo”, reconhecendo que “a participacdo interior na agéo

22| . BouyeR, Liturgie und Architektur58s. O grifo € nosso.

23 C. Narier (The Altar in the Contemporary Churadm:CleR57 (1972) 624-632)
escreve a respeito dessa atitude dos fiéis: “Se sobrevive na nova liturgia, isto significa que
toda a intencéo da reforma litirgica néo foi entendida, e nada é mais apto a ajuda-lo a
sobreviver do que uma disposi¢ao que concentra a atengéo sobre a a¢édo do sacerdote no
altar” (p. 628s; cf. U.M. bng, Conversi ad Dominupmi17). Podera alguém dizer: Quan-
do os fiéis olham o sacerdote (a sua postura, seus gestos, a expressdo do seu rosto), isto
pode — se o sacerdote reza a Oragdo eucaristica de uma maneira que faz transparecer como
esta compenetrado do mistério que se esta realizando — ser uma ajuda para também eles
tomarem consciéncia do mistério celebrado. Pode ser que isto aconteca. No entanto,
mantém sua validade as observag@es de L. Bouyer acima citadas. H4 uma grande diferenca
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litirgica deve ter o primado decisivo, enquanto da o verdadeiro sentido a
cooperacao extern®&* (participacao exterior), ndo pode deixar de dar
razdo ao Cardeal Ratzinger, que escreve referindo-se a Liturgia
Eucaristica, em contraposicdo a Liturgia da Palavra:

A singularidade da Liturgia Eucaristica consiste em ser o préprio Deus a
agir, envolvendo-nos na sua acao. Todo o resto é, em comparagao com isto,
secundério. [...] Aqui [na propria celebragdo sacramental], o papel secun-
déario das agOes exteriores deveria ser claramente ressaltado. Alids, quando
vem o essencial —@atio — o “agir” deve desaparecer totalmente. E deve
evidenciar-se que somenteratio € o essencial e que ela, por sua vez, é
tdo importante por ser ela que proporciona espaco mtodacao] de

Deus. Quem compreendeu isto, entendera facilmente que agora ja ndo se
trata de olhar o sacerdote nem de ver o que ele faz, mas sim olhar juntos
para o Senhor e ir ao seu encoftro.

Enfim, se — como vimos — a celebrag@wsus orientenmanifesta
claramente o carater sacrifical da Liturgia Eucaristica (Oracao
eucaristica)ela contribui de fato para umaparticipacao plena e mais
frutuosa, pois a

ininterrupta doutrina da Igreja sobre a natureza ndo apenas comensal, mas
também e sobretudo sacrificial da Eucaristia, deve ser justamente conside-
rada como um dos principais critérios para uma plena participacéo de todos
os fiéis num tdo grande sacramefito.

Na verdade, a celebracgiersus orientenfou sejayersus absidejn
favorecerealmentea participacao consciente e ativa, enquanto o0 cons-
tante frente a frente de sacerdote e assembléia, também na Liturgia
Eucaristica, “favorece um consumo passivo mais do que uma participa-
¢ao ativa®’, pois ndo ha, neste caso, algum sinal da diferenca entre a

entreveralguém rezar (em meu lugamezar com alguénA concentragao da atencéo dos
fiéis ndo se deve dirigir ao sacerdote, mas —em uniao com ele, juntamente com ele — para
Deus, para o Pai Celeste. Eles rezam — e olham (um olhar espiritual, mas também “encar-
nado” concretamente) — com ele ao Pai, ndo contemplam alguém que esta rezando (em
lugar deles).

264 Cf. Michael KUNzLER, La liturgia all'inizio del terzo millennipem: R. FSICHELLA
(ed.),ll Concilio Vaticano Il. Recezione e attualita alla luce del Giuhilddano 2000,
217-231; citacéo: p. 223.

265 J. RaTzINGER, Der Geist der Liturgie150 (ed. port.: 129).

266 CCDDS, Instruga®edemptionis sacramentu8s.

267 Cf. L. van TonGereN Vers une utilisation dynamique et flexible de I'espace. Une
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escuta passiva (nas leituras) e a “escuta dtivaia Oracao eucaristica)
por parte dos fiéis presentes.

d) Coincidéncia de teologia com “topografia”, uma legitima
possibilidade também no Rito Romano atual

Para aeologig isto é, a compreensao teoldgica da santissima Euca-
ristia, ndo pode haver divida alguma de que a Oragéo eucaristica — sen-
dooragédoe, particularmente, sendacrificio— € ummovimento rumo
a Deus os fiéis reunidos dirigem-se, encaminham-se, entregaairae,
vése juntamente cono seu representante (o sacerdote visivel e 0 sa-
cerdote principal invisivel, Cristo), a Deus. Esta orientagdo é expressa
visivelmente, quando sacerdote e assembléia de fiéis se voltam para o
Oriente ou simplesmente para a mesma dire¢do. Quando, porém, o sa-
cerdote reza a Oracao eucaristica voltado para o povo, deve-se distinguir
entre “posicgéo fisica” e “orienta¢do espiritual e interior”, como frisou a
Congregacéao para o Culto Divino e a Disciplina dos Sacramentos, em dois
textos de sua autoria, embora de valor divéfskis um dos textos da
Congregacao, em traducéo portuguesa:

No entanto, qualquer que seja a posi¢do do sacerdote celebrante, é claro
gue o Sacrificio Eucaristico é oferecido a Deus Uno e Trino, e que o sacer-
dote principal, Sumo e eterno, € Jesus Cristo, que atua através do ministério
do sacerdote que preside visivelmente como Seu instrumento. A assem-
bléia litirgica participa na celebracdo em virtude do sacerddcio comum dos
fiéis, o qual tem necessidade do sacerdote ordenado para ser exercido na
Sinaxis Eucaristica. Deve-se distinguir a posicao fisica, relacionada especi-
almente com a comunicacéntre os diversos membros da assembléia, e a
orientacdo espiritua interior de todos. Seria um grave erro imaginar que a

réflexion renouvelée sur le réaménagement d'éghiseQuestions Liturgique83 (2002)
156-178 ; citacdo: 165. Citacao tirada de U.Whd, Conversi ad Dominuni6, nota de
rodapé 11.

%8 Cf. a explicagdo dada acima (C. Giraudo).

29 Resposta da Congregacdo a uma questdo apresentada pelo arcebispo de Viena,
publicada emCommunicatione32/2 (2000) 171-174 Communication€s o 6rgdo de
comunicacao do Pontificio Conselho para a Interpretagdo de Textos legislativos). A per-
gunta foi: “se o0 enunciado do n. 299 dstitutio Generalis Missalis Romaconstitui uma
norma segundo a qual, durante a liturgia eucaristica, a posi¢éo do saersistabsidem
deva considerar-se excluida”. A resposta é: nao é excluida. O segundo texto, cronologica-
mente anterior, é o ja citado “Editorial’ na revista da referida Congredagdioriale:

Pregare “ad orientem versus’em:Notitiae 29 (1993) 245-249.
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orientacéo principal do ato sacrificial seja para a comunidade. Se o sacerdo-
te celebraversus populupo que é legitimo e muitas vezes aconselhavel, a
sua atitude espiritual deve ser semg@esus Deum per lesum Christum
como representante de toda a Igreja. Também a Igreja, que assume forma
concreta na assembléia que participa, esta toda vekesizs Deurnomo
primeiro movimento espiritudl?

O outro texto diz a respeito da nossa questao, entre outras coisas:

Convém explicar claramente que a expressao “celebrar voltados para o povo”
ndo tem um sentido teolégico, mas somente topogréfico-posicional. Toda
celebracao da Eucaristia é “ad laudem et gloriam nominis Dei, ad utilitatem
guoque nostram, totiusque Ecclesiae sua sart€tageologicamente,
portanto, a Missa é sempre dirigida a Deus e dirigida ao povo. Na forma de
celebracéo € preciso estar atento a ndo confundir teologia e topografia,
sobretudo quando o sacerdote esta no altar. Somente nos dialogos a partir
do altar o sacerdote fala ao povo. Todo o resto é oragdo ao Pai por meio de

Cristo, no Espirito Santo. Esta teologia deve poder ser vi&ivel.

“Esta teologia deve poder sevisivel'; é exatamente esta a nossa
inten¢do e preocupacao neste artigo. Com relagdo a “Missa dirigida a Deus
e dirigida ao povo”, deve-se lembrar qusaarificio se dirige a Deus e
nao ao povo; o sacrificio é ato de amor, de dom de Bieus é ato de
culto (adoracéo) dirigido a Deus, ndo aos homens; estes, ou seja, a lgreja,
€ beneficiada pelo sacrificio (ad utilitatem nostram, totiusque
Ecclesia&), o sacrificio € para sua utilidade, mas néo é oferecida a ela;
trata-se do “fruto” do sacrificio, como vimos ao falar da Sagrada Comu-
nh&o; aqui temos 0 aspecto da aceitacéo do sacrificio por parte de Deus,
com o novo dom que Deus faz a Seu povo gue, no Sacrificio eucaristico,
se entregou a Ele por Cristo, com Ele e n’Ele.

Quanto ao “grave erro” de “imaginar que a orientacdo principal do ato
sacrificial seja para a comunidade”, pode-se simplesmente constatar que
nao se pode eventualmente ser induzido a tal erro pela celebeagde
orientem mas somente pela celebrag@&osus populumSo neste caso
se deve esclarecer expressamente — como o faz a Congregacéo — que a
“atitude espiritual [do sacerdote celebrante] devereessus Deum per

21° Resposta da Congregacao acima referida (nUmero de protocolo 2036/00/L).

211 “Para o louvor e a gléria do nome de Deus, para nosso bem (utilidade) e de toda a
sua santa Igreja” (resposta do povo ao sacerdote, antes da Oracgdo sobre as oferendas).

22 Editoriale: Pregare “ad orientem versus249.
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lesum Christumcomo representante de toda a Igreja”.

Quanto a disting&o entre “a posicao fisica” e “a orientacao espiritual e
interior”, ou seja, a distin¢c&o entre “teologia” e “topografia”, entre “sen-
tido teoldgico” e “topografico-posicional”, deve-se perguntar qual é a forma
gue (mais)az coincidir topografia e teologjau seja, qual “posicéo
fisica” expressgmelhor) a “orientacdo espiritual e interior”. A nossa
reflexdo tem exatamente o sentido de procurar uma resposta a esta questao,
na esperanca de que o referido esclarecimento da Congregacéo seja ca-
paz de

criar um clima menos tenso para a discussdo; um clima no qual possam ser
procuradas as melhores maneiras de realizagc&o préatica do mistério da salva-
¢do, sem condenacdes reciprocas, ouvindo atentamente aos outros, mas
sobretudo ouvindo as indicag@es Ultimas da proépria litéfgia.

A teologia deve poder ser visivel na forma de celebrar e, de fato, na
celebracéovrersus orientenou versus absiderfLiturgia Eucaristica),
teologia e topografiacoincidem ndo é necessario fazer a acima men-
cionada distin¢éo, pois ndo pode surgir o mal-entendido de que o sacerdo-
te esteja falando ao povo, quando, na realidade, est4, em nome do povo e
com ele (que o acompanha na “escuta ativa”), falando a Deus.

A referida Congregacdo prefere, contudo, a celebragiisus
populum sem, no entanto, excluir a outra possibilidade:

Antes de mais, deve ter-se presente que a patapedit{do n. 299 da

IGMR] ndo representa uma forma obrigat6ria, mas uma sugestao que se refere
guer a construcdo do al@apariete seiuncturfseparado da paredeler

a celebracdwersus populunfde frente para o povop clausulaubi
possibile si{onde seja possivagfere-se a diversos elementos como, por
exemplo, a topografia do local, a disponibilidade de espaco, a existéncia de
um anterior altar de valor artistico, a sensibilidade da comunidade que par-
ticipa nas celebracdes na igreja de que se trata, etc. Reafirma-se que a posi-
¢ao de frente para a assembléia parece mais conveniente porquanto torna
mais facil a comunicacao (cf. Editorialidetitiae29 [1993] 245-249), sem se
excluir, contudo, a outra possibilidatié.

Quanto & comunicagdo mais facil quando o sacerdote esta voltado para
0 povo, pode-se dizer que, no caso da celebragi&aos orientemrhoje

213 J. RxTzINGER, Prefacio ao livro de U.M. Lang: “Conversi ad Dominumém
tradugéo portuguesa: eB0 diasXX (2004) 31s; citacdo: 31.

24 Texto da referida resposta da Congregacao.
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em dia ndo ha dificuldade de o sacerdote podarwsadopelo povo (e
s6 disto se trata, pois ele ndo faz um discurso ao povo), uma vez que nas
igrejas maiores ha a instalacdo de alto-falafites.

Com relagéo a possibilidade da celebragéisus orienternela se
choca, em grande parte, com umantalidadeque se criou depois do
Concilio: parecia ser uma exigéncia da reforma litlrgica autorizada e
mandada pelo Concili®acrosanctum Conciliunnquando, na verdade,
“nd@o ha sequer uma palavra no texto concili&isobre a orientagdo do
altar para o povo. J. A. Jungmann, um dos arquitetos da Constituicdo sobre
a Liturgia do Vaticano Il e membro d@bnsiliunt, advertiu, ja em 1967,
contra o perigo de fazer da possibilidade dada pela Insttatéio
Oecumenici'uma exigéncia absoluta” e, enfim, “deixar tornar-se uma
moda, a qual se se submete irrefletidamefitadlo proprioMissal Ro-
manodo Papa Paulo VI, as rubricas parecem supor que, na oracéo, o
sacerdote celebrante e o povo estejam voltados para a mesma direcéo,
em partes essenciais da celebragéo eucaristica. Isto se deduz claramente
do fato de, n®rate, fratres noPax Domini,no Ecce, Agnus De2 no
Ritus conclusioniscada vez se diz que o sacerdote, para isso, se volta
para o pova’® Estas determinagfes ndo teriam sentido se o celebrante
nestes momentos ja estivesse voltado para o povo. Igualmente, antes da
comunhdo do sacerdote se determina que ele eatkgdtare versus™,
0 que seria supérfluo dizer, se se pensasse apenas huma celeysarsio
populum?8°

275 J4 o Cardeal Lercaro, como President&msilium” para a execucéo da Consti-
tuicdo sobre a Liturgia, numa carta aos Presidentes das Conferéncias dos Bispos, de 25 de
janeiro de 1966, explicara: “Primeiro, o voltar o altar para o povo nédo é imprescindivel
para uma participagdo viva na liturgia: Toda liturgia da Palavra da Missa se celebra no
assento do sacerdote ou no amb&o, portanto, defronte da assembléia. No que diz respeito
a liturgia eucaristica, as instalacdes de alto-falante, que entretanto se tornam de uso geral,
possibilitam suficientemente a participagéo,’heureux développemermm:Notitiae
2 [1966] 160).

276 J, RatzINGER, Prefaciq 31.

27 J.A. InemanN, Der neue Altar 380.

2’8 Missale Romanurf1970; vale também para as edi¢Ges seguintes, inclusive a atual,
editada em 2002Drdo Missae cum popul891 (n. 25versus ad populujd73 (n. 128:
ad populum conversys474 (n. 133ad populum versQse 475 (n. 142versus ad

populun).
2% Missale Romanurtl970),0rdo Missae cum populd74 (n. 134).
20Também O. Nussbaum, embora se pronunciasse claramente em favor da celebracéo
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Apesar disso, a celebrag@rsus orienterencontra a dificuldade de
ser considerada por muitos como “pré-conciliar’ ou até mesmo “anti-con-
ciliar”, o que nao é verdade. No entanto, ultimamente tem havido tam-
bém uma mudanca em relagdo a uma consideragdo mais objetiva das
razdes a este respeito. Como exemplo, podem servir as observacdes e
reflexdes do Bispo Kurt Koch, por ocasido do aniversario de quarenta anos
da Constituicdo conciliar sobre a Liturgia. Ele escreve:

Importa sobretudo meditar a histéria efetiva dos quarenta anos a luz das
afirmacdes fundamentais da Constituicdo sobre a Liturgia. Nisto, ndo é
possivel esquivar-se de reconhecer o fato de que entre a concepc¢éo de
liturgia da “Sacrosanctum Concilium” e as evolu¢fes que, na liturgia, tive-
ram lugar depois do Concilio ndo existe somente continuidade, mas tam-
bém profunda diferenca. [...]

Estas observagdes tragicas mostram que o processo da recepg¢do do Con-
cilio Vaticano Il de modo algum esta concluido e que somos obrigados a
recordar-nos da doutrina do ultimo Concilio. Isto vale também e precisa-
mente para as linhas fundamentais-essenciais e inten¢des genuinas da
Constituicdo sobre a Liturgia, as quais, no entanto, s6 podem vir & tona se
Se supera a entretanto costumegsdrictio mentalicom a qual se silencia

a frequente critica hodierna da evolugéo litdrgica pds-conciliar. Em
contrapartida, deve fazer pensar que séo precisamente tedlogos que parti-
ciparam no Concilio e nele se engajaram que se tornaram grandes criticos
das evolugdes liturgicas pds-conciliafés.

O autor refere-se, entdo, sobretudboaiis Bouyer(consultor do
“Consiliunt e teélogo que apreciou a Constituicao sobre a Liturgia como
um dos eventos religiosos mais importantes no século pashéato),
Thurian (observador no Concilio, e conselheiro @ohsiliunt, ainda
como tedlogo protestantellenri de Lubace Joseph RatzingeiCom
relacdo a questao da posicdo do sacerdote na celebracdo da Eucaristia,
tendo falado do perigo de a liturgia “se fechar em si mesma”, Kurt Koch
escreve:

Por isso, dever-se-ia pér a questdo se pela reintroducdo de uma direcao
comum de celebracdo e oracdo, por exemplo na confissdo da culpa, nas

versus populugreconheceu que néo se trata de algo exclusivo, ntagdpossibilida-
des: “as duas legitimas formas da celebracdo da Eucaristidié Zelebration versus
populum und der Opfercharakter der Messe:ZKTh93 (1971) 149-150, 167).

281 Kurt KocH, Liturgie als Zeichendienst am Heiligen. Vierzig Jahre nach der
Liturgiekonstitution des Il. Vatikanischen Konziés:lkaz 33 (2004) 74.

157



oracdes presidenciais e na Oracao universal da Igreja, a dominancia do di-
alogo entre sacerdote e comunidade ndo poderia ser diminuida e a orienta-
¢do — constitutiva para a liturgia — para a presenca do Ressuscitado em
palavra e sacramento se tornar mais nitida. Refletir de novo sobre isto deve,
pelo menos, ser permitido sem logo ser denunciado, sem fundamento, como
traidor do Concilig®?

O Cardeal Ratzinger manifestou-se mais otimista a este respeito:

Apenas recentemente o clima se fez menos tenso e, assim, quando alguém
faz perguntas como as de Jungmann, Bouyer e Gamber, j& ndo desperta mais
a suspeita de que alimente sentimentos “anti-conciliares”. Os progressos
da pesquisa histérica tornaram o debate mais objetivo, e os fiéis intuem cada
vez mais o quanto pode ser discutivel uma solugdo na qual se percebe, a
duras penas, a abertura da liturgia para frente e para cima [“nhach vorn und
nach oben"fe

Conclusao

A celebracdo da santissima Eucaristia € um mistémomenicacdo
e comunhaentre Deus e a Igreja, tendo seu modelo supremo no préprio
mistério da vida divina trinitaria.

Na Celebracao Eucaristica renova-se e aprofunda-se a Alianca de Deus
conosco, concluida-selada pelo sacrificio da cruz de Cristo, que € a Sua
Pascoa. Para isto, o0 povo de Deus (ja o é, fundamentalmente, pelo batis-
mo), hierarquicamente constituido, reline-se na presenga de Deus, sendo
por Ele convocado; prepara seu coracdo pelo arrependimento (no rito
romano: o ato penitencial) e pela orag&grie, Gléria, Oracéo do dia),
para ter um coracdo pronto a acolher o dom divino e responder a esta
autocomunicacao divina com o proprio dom de si mesmo a Deus (sacri-
ficio).

Na Liturgia da Palavra, Del® comunica Seu povo em Sua Pala-
vra, através dos Seus ministros (leitores, salmista, didcono, presbitero,
bispo), estabelecendo assim (havendo a acolhida da Palavra pela fé) uma
comunh&o entre Deus e o povo:carhunhdo da PalaviaEsta comu-
nicagdo tem sua Ultima raz&o de ser e seu modelo supreruceasdo

#21p., ibid., 81.

23], R\TzINGER, Prefaciq 32. A traducéo er80 diasdiz: “a abertura da liturgia para o
que a espera e para o que a transcende”.
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eterna da Palavrd2® Pessoa divina), processao esta que é como que
“prolongada” pelo envio da Palavra a humanidade (missao divina do Filho).

Como na vida divina trinitaria a segunda autocomunicagao — a processao
do Espirito Santo, pela qual se consuma a comunicacao intradivina — pres-
supde aesposta de amatto Filhoao Pai (o Espirito procede do amor
mutuode Pai e Filho), assim também na Celebracdo Eucaristica a auto-
comunicacéo consumada de Deus a Seu povo, Esposa de Cristo, no ban-
guete sagrado ndo se realiza sem antes hagspastado povoa Deus
em um dom de si mesmo a Ele, unindo-se ao dom completo e supremo do
Verbo-Filho encarnado a Seu Pai (sacrificio da cruz), para a salvagéo da
humanidade. Pois aqui se tratadifdogo, dealian¢a a qual exige essa
resposta.

A Liturgia Eucaristica &, na sua primeira parte, a resposta de amor (0
“sim”) da Igreja ao Deus que antes Se lhe comunicou em Sua Pé&tavra;
e esta comunicagdo da Igreja a Deus (oracao, sacrificio) realiza-se por
Cristo, com Ele e n’Ele; é ato de amor comum de Cristo e da Sua Igreja,
ou sejaato comum de amor-entrega do Cristo tatdDeus P& (“co-
munh&o do amor”). Aqui, portanto, a direcdo da comunicagéo néo vai de
Deus-Cristo para a Igreja, mas de Cristo-lgreja para Deus (o “Cristo to-
tal” fala, entrega-se a Deus), enquanto na Liturgia da Palavra a direcédo
foi a inversa: de Deus-Cristo para a Igreja (discipulos que escutam o
Mestre a falar).

A dindmica da Liturgia da Palavra para a Liturgia Eucaristica €, por-
tanto, ada palavra(apelo, interpelacdo, propostayespostadaacdo
de Deus pararacdodo povo, reacao esta gue ndo pode sendo ser uniao
a entrega de Cristo mesmo ao Pai. A Palavra divina quer suscitar esta
resposta do povo; por isso, a Liturgia da Palavra ordena-se a Liturgia
Eucaristica. Estarientacdo dindmicgoderia também ser expressa por
um movimento local, do lugar da Liturgia da Palavra para o lugar da Liturgia
Eucaristica.

A Liturgia Eucaristica € o memorial-sacramentddacoade Cristo,
isto é, da Sua santissima paixao, morte e ressurreicdo, que é Sua passa-

24 A Oracgdo universal, exercicio do sacerdécio comum dos fiéis, é a ponte para a
Liturgia Eucaristica, uma vez que ja € umspostea Palavra acolhida com fé.

25 Cf. a este respeito (sacrificio do “Cristo total”) também a esclarecedora exposigéo
de José R. Miar, El sacrificio de Cristo y de la Iglesiam:Scripta Theologic&XXXVI
(2004) 111-130.
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gem deste mundo ao Pai (86 13,1). Ora, a paixdo-morte de Jesus foi
umverdadeiro sacrificipo que significa que foi um ato de amor-entrega

de Cristohomema Deus, tradu¢cdo humana do Seu ato eterno de amor
de Filho ao Pai. Com esse Seu ato de amor Ele nos precedeu, abrindo-
nos o caminho para a comunh&o perfeita com o Pai. Por isso, o altar do
sacrificio aponta para além de si, para a Jerusalém celeste, para Cristo na
gldria da Sua comunhdo perfeita com o Pai, que alcancou através do Seu
sacrificio, e para a qual nos atrai ou nos leva consigo, fazendo-nos parti-
cipar do mistério da Sua Pascoa, isto émdwimento dindmico rumo

ao Paj realizado uma vez na histéria, mas atualizado para nés na cele-
bragéo litargica. Assim, na primeira parte da Liturgia Eucaristica, a ca-
racteristica de ser verdadesacrificio e aorientacdo essencialmente
escatolégicgpresente, alias, na definicdo integral de “sacrificio”) estao
unidas e marcam essencialmente essa primeira parte. Quando entdo se
procura uma adequada expressao externa de todas essas caracteristicas,
a celebracawersus orientenfou seja, sacerdote celebrante — o repre-
sentante de Cristo Sacerdote do sacrificio redentor — e fiéis presentes
voltados para a mesma direcdo) manifesta-se como aquela maneira que
corresponde verdadeiramente a posi¢ao espiritual ou teoldgica do repre-
sentante de Cristo na oferta do sacrificio, ou seja, no memorial (que é a
atualizacdo) da Pascoa de Jeus.

O banquete eucaristico é, em seguida, um ir-ao-encontro da comuni-
dade reunida, por parte do Pai e de Cristo, assim como do Seu ministro. E

26 Na verdade, quem |é atentamente os textos litlrgicos eucaristicos (podendo, assim,
elaborar um tratado mistagdgico da Eucaristia) e os do Magistério da Igreja nao pode
compreender como seja possivel explicar a Celebragdo Eucaristica como “memorial da
Péascoa do Senhor” e ndo mencionar nem uma so vez o “sacrificio” do Senhor; s6 pode ser
por um mal-entendido do que seja a Pascoa de Cristo e do que seja um sacrificio. No
entanto, na raiz desse mal-entendido parece estar uma concepc¢ao radicalmente defeituosa
do que seja a obra redentora de Cristo: ndo se vé mais ou se nega o papel essencial do dom
total de Jesumo Paipara a nossa redencéo. Ora, este é exatamente o aspactifid®.

Na base dessa Cristologia (Soteriologia), € claro que ndo se pode mais entender a celebra-
¢ao da Eucaristia como um sacrifielsanquete (do mesmo sacrificio), mas apenas como

um banquete (preparado pela bén¢éo da mesa [= a Oragao eucaristica]) ou, se muito, como
um banquete e como um sacrificio “em forma de banquete”. Na realidade, porém, sacrificio

e banquete estéo claramente distintos e, a0 mesmo tempo, intimamente unidos; ndo ha
confusdo nem separacéo; o sacrificio ndo tem a forma de banquete, como também o
banquete ndo tem a forma de sacrificio, embora seja 0 banquete de um sacrificio (o0 banque-
te do “Cordeiro imolado”) e a oferta do sacrificio se ordene essencialmente ao banquete
sagrado.
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uma verdadeira antecipacdo da nossa comunh&o perfeita com Deus-Cristo
e n'Ele. Agora, sim, a direcéo €, de novo, de Deus-Cristo para a Igreja,
realizando-se o &pice da autocomunicacgao divina a Igreja Esposa-de-Cris-
to. Pela Comunhéo eucaristica (sacramental), a missao do Filho no Espi-
rito Santo alcanca sua meta: ndo somente ser homem entre os homens
mas, como o Espirito Santo, estar, com Sua divindade e humamiosde,
homens (comunhdao interpessoal perfeita, abrangendo todo o ser), unin-
do-0s assim em Si mesmo e, através de Si mesmo, no Pai.

S6 porque esse dom divino ainda é antecipagéo (e ndo ja a unido con-
sumada, que é incompativel com o estado de caminhada para Deus), o
povo de Deus reunido pode ainda, em seguida, ser enviado para fazer da
sua vida cotidiana um sacrificio agradavel a Deus, uma caminhada rumo
a comunh&o consumada com Deus.

Deste modo, podemos apresentar, em uma ilustragdo gréfica (cf. as
duas seguintes paginas), o dinamismo da Celebracao Eucaristica, do co-
meco ao fim. Vé-se como a posi¢cdo do mediador (Cristo e Seu ministro)
é radicalmente diversaas diversas partes da celebracao.

Um pressupost@absoluto para a participacdo na santa Missa, que ndo
€ apresentado graficamente, é aquela autocomunicagédo de Deus-Cristo
a pessoa humana que se realiza pela pregacdo do Evangelho, sendo este
acolhido com fé, e pelo sacramento do Batismo (e da Crisma). E pressu-
posto absoluto, pois sempre Deus temmi@ativa na comunicacéo.

Outro aspecto ndo apresentadgéesenca atuante do Espirito Santo
em toda essa comunicacao entre Deus e a Igreja, na liturgia (cf. a 6tima
exposicao enCat. 1091-1109).

Natanael Thanner ORC
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O Dinamismo da Celebracao Eucaristica do inicio ao fim

Ritos Iniciais Liturgia da Palavra Orientada para a Liturgia Eucaristica

DEUS PAI
Ouvidos que escutam

DEUS PAI
Ouvidos que escutam

DEUS PAI
Boca que fala

A

i N
/ CRISTO
“\ Ministro

P Da Palavra .. aresposta pelo
Tepala a resposta dom de si (sacrificio)
Comunidade Comunidade Comunidade
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* Mediag&o na “oracao presidencial” (“Collecta”).
** E 0 povo que fala, mas o sacerdote introduz e conclui esta Orac&o universal.
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