A Consumacio do “Mistério de Cristo”:
A Unido de todas as Criaturas em Cristo segundo
0 Modelo Divino Trinitario e através da Eucaristia

Resumo

Neste artigo, o autor reflete sobre a consumagdo do “mistério
de Cristo”, dividindo a exposi¢do em uma parte de teologia
biblica e outra de reflexdo sistematica. O “mistério de Cristo” é,
como realiza¢do do designio eterno de Deus, a missdo conjunta
do Filho e do Espirito Santo. A consumacgdo deste mistério é a
unido de todas as criaturas em Cristo, segundo o modelo divino
trinitario e através da Eucaristia.

Pela encarnagdo, o Filho Se faz o centro divino-criatural de
todo o universo criado, para, cooperando o Espirito Santo, unir
todas as criaturas a Si e em Si. Fazendo-Se homem, Ele Se faz
o Esposo, para realizar “as nupcias” com a humanidade. De-
stas nupcias — meta final da historia da salvagdo, consumagdo
do “mistério de Cristo” — realiza-se jd, na Igreja e através da
Igreja, um comego, sobretudo e decisivamente pela antecipag¢do
do “banquete das nupcias do Cordeiro” (Ap 19,9), a qual é o
banquete eucaristico. Assim, a Igreja — esposa e corpo de Cristo
— émodelo e também meio de que Cristo Se serve para realizar a
unido de todas as criaturas n’Ele. Deste modo, chega-se a recon-
hecer que a Igreja tem uma missdao verdadeiramente universal:
ser “sinal e instrumento” da plena realiza¢do da unido de todas
as criaturas em Cristo.

De fato, também os santos anjos chegam, ou seja, chegardo
a sua perfeicdo ultima global por meio de uma participag¢do na
unido dos homens (Igreja) com Cristo e em Cristo, realizada
perfeitamente pela Eucaristia, unido esta que é reflexo da unido
divina trinitaria. Com efeito, é de importdncia capital reconhecer
que os santos anjos, embora ja perfeitos quanto a missdo do
Espirito Santo (visdo beatifica), estdo ainda a caminho da sua
perfei¢cdo ultima quanto a missdo do Filho, que é a de Se tornar
homem e unir consigo e em Si todas as criaturas, realizando as
“nupcias do Cordeiro” (Ap 19,7), o “banquete das nupcias do
Cordeiro” (Ap 19,9).
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Summary

In this article, the author reflects on the consummation of the
“mystery of Christ”, dividing his exposition into two parts: one of
biblical theology, the other of systematic reflection. The “mystery
of Christ”, the realization of God'’s eternal design, is the joint
mission of the Son and the Holy Spirit. The consummation of this
mystery is the union of all creatures in Christ, according to the di-
vine trinitarian model and which comes about by the Eucharist.

Through the incarnation, the Son becomes the center of the
whole created universe, in order to, with the cooperation of the
Holy Spirit, unite all creatures to Himself and in Himself. Be-
coming man, he becomes the Bridegroom, in order to enter into
“marriage” with humanity. This marriage — the final goal of the
history of salvation and, at the same time, the consummation of the
“Mystery of Christ” — has its beginning already in and through the
Church. This takes place especially and decisively in the celebra-
tion of the Eucharist, which is the anticipation of the “marriage
feast of the Lamb” (Rev 19:9). In this manner the Church — the
Spouse and the Body of Christ — is the model and also the means
which Christ uses in order to bring about the union of all creatures
in Himself. Thus one comes to recognize that the Church has a
truly universal mission: to be “the sign and instrument” of the
full realization of the union of all creatures in Christ.

In fact, also the holy angels come to their ultimate and complete
perfection by means of a participation in the union of man (the
Church) with Christ and in Christ. This is perfectly brought about
by the Eucharist. This union is a reflection of the Divine Trinitarian
union. The holy Angels are already perfect as far as the mission
of the Holy Spirit is concerned, for they already enjoy the beatific
vision. However, it is important to note that they are still on the
way to their ultimate perfection with regard to the mission of the
second Divine Person. The Son's mission is to become man and
unite to Himself and in Himself all creatures bringing about the
“marriage of the Lamb” (Rev 19:7) or the “marriage feast of the
Lamb” (Rev 19:9).

Since the consummation of the “mystery of Christ” is the
union of all things in Christ, so also the material creation has its
part in this mystery of union. Also here, the most holy Eucharist
certainly plays its decisive role, because in the Eucharist Jesus



Christ makes the material creation itself (bread and wine) enter,
in a mysterious and profound way, into the mystery of His most
intimate union with the Church, His Spouse.

Thus, the consummation of the “Mystery of Christ”, of the joint
mission of the Son and the Hoy Spirit, is truly the perfect union
of all creatures: men, angels and the material universe united
in Christ, and, through Him, in the Triune God — imitating the
supreme model of the Divine Trinitarian union.

I. A Consumacgao do “Mistério de Cristo”
segundo a Sagrada Escritura

“(Deus Pai) nos fez conhecer o mistério da Sua vontade,
segundo o Seu designio que de antemao determinou n’Ele
[Cristo], para a dispensagdo' da plenitude dos tempos: unir?
em Cristo todas as coisas, as que estdo nos Céus e as que
estdo na terra” (Ef 1,9-10).

“Aquele que desceu ¢ 0 mesmo que subiu acima de todos os
Céus, a fim de encher todas as coisas” (Ef 4,10).

“Quando Eu for elevado da terra, atrairei todos (ou: tudo)
a Mim” (Jo 12,32).

“... a fim de que todos sejam um. [...] para que sejam um,
como Nés somos um: Eu neles e Tu em Mim, para que sejam
perfeitos na unidade” (Jo 17,21.22s).

“Alegremo-nos [...], porque estdo para realizar-se as nlipcias
do Cordeiro, ¢ Sua esposa ja esta pronta. [...] Felizes aque-
les que foram convidados para o banquete das nupcias do
Cordeiro” (4p 19,7.9).

! oixovopia (oikonomia), dispensagdo, administragdo, realizagdo ordenada (segundo
um plano).

2 avaxepoulardoacdut T6 Tdvta: recapitular, unir, dar um principio de unidade; even-
tualmente: encabecar; cf. N. THANNER, Was bedeutet die ,, Anakephalaiosis *“ der gesamten
Schopfung in Eph 1,107, em: Sapientia Crucis 5 (2004) 5-67.
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Os trechos da S. Escritura acima citados introduzem-nos em uma rea-
lidade sublime, a da realizacdo plena do designio que Deus tem com o
universo das Suas criaturas, com “todas as coisas nos Céus e na terra”.
O Apostolo Paulo fala, a este respeito, do “mistério da Sua vontade” (isto
¢, da vontade de Deus) ou simplesmente do “mistério” ou, entdo, do
“mistério de Deus”, mas que ¢ “o mistério de Cristo”;* e é o mistério de
Cristo crucificado, como a sabedoria escondida de Deus.* E o mistério de
Cristo em quem todo o universo criado devera ser unido (Ef'1,10).

A consumagao ou realizagdo plena daquele designio de Deus que po-
demos chamar brevemente “o mistério de Cristo”, é descrita de diversas
maneiras na Sagrada Escritura. Certamente, ¢ um mistério de amor e de
unido e que tem em Deus-Amor, a Santissima Trindade, ndo apenas
sua origem primeira, mas também seu modelo perfeito.

1. A consumacgao do mistério de Cristo:
as “nupcias do Cordeiro” com o “banquete das nupcias”

O livro do Apocalipse fala-nos da “consumaco” do “mistério de Deus”
(4p 10,7), e esta consumacao ¢ apresentada como sendo “as nupcias do
Cordeiro” (19,7), isto &, de Jesus Cristo crucificado e ressuscitado, bem
como o “banquete das nupcias do Cordeiro” (4p 19,9). Ora, a esposa
do Cordeiro, como ¢é descrita a partir de 4p 21,9, ndo ¢ apenas a Igreja
composta de homens (as pessoas humanas salvas pelo Cordeiro), mas
também de anjos.’ Além disso, a propria criagdo material é apresentada
como participante desse mistério das nupcias: ela pertence aquela reali-
dade que é chamada a “esposa do Cordeiro”.

As “nupcias” significam uma realidade de amor e de unido; nao qual-
quer unido, mas uma unido caracterizada pelo amor entre pessoas, a qual
tem em Deus-Trindade seu modelo absolutamente perfeito. E nisso pode
haver uma realizacio inicial e fundamental e uma realizagao final e con-
sumada, bem como um processo de crescimento ou amadurecimento
até chegar aquela realizagcdo absolutamente perfeita que sera o reflexo

3Cf. Ef1,9;3,3.4; Cl 1,26s; 2,2; 4,3; Rm 16,25.
4Cf. 1Cor 2,1s.7s.

5 Cf. Ap 21,12.14: nas portas: os nomes das doze tribos de Israel (AT), e os nomes dos
doze Apdstolos (NT), bem como doze anjos.

¢ Cf. também Ap 21,5, que descreve a nova situacdo — a consumagdo do mistério de
Deus — com as palavras de Deus: “Eis que Eu fago novas todas as coisas”. Portanto, tudo
¢ renovado.
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perfeito, na medida do possivel, do modelo divino trinitario. De fato, — e
esta ¢ uma observagdo importante e pode até mesmo ser decisiva — no
livro do Apocalipse, a consumacéo do “mistério de Deus” é apresentada
nao como o simples cessar de um movimento rumo a uma meta (uma vez
que se chegou a essa meta), mas como o final conclusivo de um processo
dindmico, cujo fim ¢ ao mesmo tempo a realizagdo do seu sentido e das
intencionalidades e virtualidades nele presentes desde o comego.

Antes de examinarmos esse processo dindmico, vejamos o que pode
ser a realizacdo inicial e fundamental.

2. O “grande mistério”: a uniao entre Cristo e a Igreja,
esposa e corpo de Cristo

Dissemos que o mistério de Cristo ¢ uma realidade de unido e amor.
Na Carta aos Efésios, o Apostolo Paulo fala do amor e da unido entre o
homem e a mulher no matriménio (cf. Gn 2,18-24) e v€ nisso um reflexo
da unido entre Cristo ¢ a Igreja. Ora, ¢ exatamente esta unido que ele
chama um “grande mistério”: “E grande este mistério: refiro-me a rela-
¢do entre Cristo e a Igreja” (Ef'5,32). De fato, “de um extremo a outro, a
Escritura fala do casamento e de seu ‘mistério’”” (cf. Pr 30,19b), abre-se
com a criagdo do homem e da mulher e com sua vocagao para o amor € a
intima unido reciproca (“uma s6 carne”) e fecha-se, como ja vimos, com
a visao das “nupcias do Cordeiro” (4p 19,7.9). As palavras do Apostolo
encontram-se como que no meio, tendo o comego como base (Gn 2,24)
e referindo-se a uma realizacdo atual do mistério grande ou sublime: a
unifio entre Cristo e a Igreja como Sua esposa. Esta unido, ele ndo a
caracteriza com a palavra “carne”, mas com a palavra “corpo”. E bem
conhecida sua doutrina sobre a Igreja como Corpo de Cristo, ou seja,
a de Cristo e dos cristdaos como um s6 corpo (cf. 1Cor 12,12%; Ef 2,16;
5,31-32), ou dos cristdos como formando, em Cristo e pelo Espirito, um
so corpo (cf. Rm 12,5; 1Cor 12,13; Ef 4,4; CI 3,15), que é “o corpo de
Cristo” (cf. 1Cor 12,27; CI 1,18.24; Ef 1,23; 4,12), ¢ a da posigao de
Cristo como “Cabe¢a” de quem os cristdos sdo membros, sdo o Corpo
de Cristo-Cabeca (CI 1,18; 2,19; Ef'1,23; 4,15s; 5,30°).

7 Catecismo da Igreja Catélica (abreviado: Cat.), n. 1602.
8 Deste trecho paulino provém a expressio agostiniana do Christus totus, o Cristo total.

° Em ICor 6,15 encontramos a idéia dos cristdos como membros de Cristo, sem a
conexdo com a idéia de Cristo como “Cabega”.

137



Ora, para nos — segundo o0 nosso tema a tratar e para a propria compre-
ensdo dessa idéia do Apostolo — é importante reconhecer como Sao Paulo
chegou a essa idéia da Igreja como “Corpo de Cristo”. O que contém essa
idéia? Quais os diversos elementos que nela se juntam?

Podem-se descobrir trés grupos de idéias que confluem para a concep-
¢éo da Igreja como Corpo de Cristo!”:

e aidéia de Cristo como novo Adéo'!,

e aidéia da unido nupcial,

e aidéiaouasidéias ligadas ao culto, aos sacramentos (Batismo-
Confirmacao e Eucaristia).

O tltimo grupo, o dos sacramentos, relaciona-se aos primeiros dois grupos
como a explicacdo da maneira como se realizam essas idéias (respondendo
a pergunta: “como?”).

Vejamos a primeira dessas idéias. Adao foi apenas “figura” de Cristo
(cf. Rm 5,14). Cristo ¢ o “ultimo Adao” (cf. /Cor 15,45), que é a origem
de uma nova humanidade, reconciliada e unida com Deus. Esta nova hu-
manidade ndo procede de Cristo-Adao por geragao carnal, mas ¢ inserida
em Cristo, unida a Ele por uma geragdo (77 3,5: “regeneragdo’) realizada
através do Batismo, e assim, pela unido com Ele, n’Ele, encontra de novo
a unidade perdida pelo primeiro Adao. Segundo o Apdstolo Paulo, pela
fé e o Batismo somos intima e vitalmente unidos a Cristo e, em Cristo,
entre nds, a ponto de sermos, em Cristo, “um s6” (GI 3,28'?), de formamos
“um s6 corpo”, que € “o corpo de Cristo” (/Cor 12,17). Notemos que
nisso ele ultrapassa decididamente a simples metafora “corpo”, que serve
para indicar alguma unidade de uma pluralidade de seres. O Apostolo diz
mesmo: “Vos sois o corpo de Cristo e sois os Seus membros, cada um
por sua parte” ({Cor 12,27).

Porém, com a idéia de Cristo como o segundo ou ultimo Adao, ndo
se explica suficientemente como o Apodstolo chegou a chamar a Igreja,

10 Cf. Joseph RATZINGER, Das neue Volk Gottes. Entwiirfe zur Ekklesiologie, Diisseldorf
21970, 80-83. Edigao brasileira: J. RATZINGER, O novo povo de Deus, Sao Paulo 1974,
80-83. Porém, esta edicdo ¢ a traducdo da primeira edigao alema.

1 J. Ratzinger fala de “progenitor” (“Stammvater”). E a idéia de progenitor que com
sua descendéncia forma uma unidade, um todo (como que uma sé pessoa), no qual ele
tem a posicdo especifica de origem, principio de unidade; é o que, de um modo singular,
se verifica com Addo em relagdo a toda a humanidade.

12 heis, ndo hen, portanto, como uma so pessoa; hen significaria uma so coisa.
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a nova humanidade regenerada por Cristo e n’Ele unida, de “corpo” de
Cristo. Para isso encontra-se a base e origem na idéia da unido nupcial
e na comunhdo com o corpo de Cristo pela Eucaristia.

Podemos partir da doutrina do Apostolo em /Cor 6,15-17. Ele pres-
supde que os corintios saibam que seus corpos sao membros de Cristo:
“Néo sabeis que 0s vossos corpos sdo membros de Cristo?” (v. 15). Dai
ele tira um forte argumento contra a fornicagao:

Tomarei entdo os membros de Cristo para fazé-los membros de uma pros-
tituta? Por certo, ndo! Nao sabeis que aquele que se une a uma prostituta
constitui com ela um s6 corpo? Pois esta dito: Serdo dois em uma so
carne. Ao contrério, aquele que se une ao Senhor, constitui com Ele um
s6 espirito. ({Cor 6,15-17).

O Apostolo compara a unido entre o homem e a mulher com a unido
entre Cristo e o cristdo; ele emprega a mesma palavra (0 koA®pEVOC) para
exprimir o unir-se a outra pessoa. Trata-se, nos dois casos, de uma unido
ndo meramente espiritual, “moral”, ou seja, apenas através de atos de co-
nhecer e amar (seja qual for o tipo de amor), mas de uma unido (também)
de corpos, a unido de duas pessoas humanas envolvendo plenamente sua
dimensdo corporal. Apenas ao falar, entdo, do tipo de unido que resulta
desse unir-se, o Apostolo introduz uma diferenciacdo: falando da unido com
uma mulher, ele usa a expressao “um s6 corpo”, em conformidade com o
livro do Génesis (“’serdo dois em uma sé carne”), indicando que ele entende,
no texto sagrado, a expressdo “carne” como equivalente a “corpo” (cdUw);
falando da unido do cristdo com Cristo, usa a expressao “um so espirito”
(mvebua). No entanto, “espirito” ndo significa aqui o contrario de “corpo”,
mas significa o “corpo” num nivel superior, o do corpo ressuscitado de
Cristo (cf. /Cor 15,44: c®pa TveLpatikov — soma pneumatikon), que, por
Sua ressurreigdo, “tornou-Se espirito que da a vida” (/ Cor 15,45: mvedpo
Lwomotobv — pneuma zoopoioun). O contexto imediato da unido sexual com
uma prostituta fez necessario que o Apostolo usasse uma outra expressao,
para nao ser mal-entendido, como se quisesse identificar a unido sexual
como tal com a unido dos cristdos com Cristo.!* No entanto, persiste o
paralelismo ou comparagao, ja que em ambos 0s casos o Apdstolo fala de
“ser membro” de alguém: de Cristo ou de uma pessoa humana. E claro,
portanto, que, segundo a concepcao de Sao Paulo, a unido entre Cristo e

13 A Biblia de Jerusalém (nota de rodapé referente /Cor 6,17) comenta: “Seria de
esperar: ‘um so6 corpo’. Todavia Paulo quer evitar que o realismo fisico da unido com
Cristo (v. 15) seja entendido de modo grosseiro”.
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os cristdos ¢ comparavel com a unido entre homem e mulher, pela qual
estes se tornam “um s6 corpo”’: ¢ uma unido interpessoal, mas que envolve
essencialmente a dimensédo corporal do ser humano.

4

Deste modo, a comunidade crista € “esposa” de Cristo, como explici-
tard o Apostolo em 2Cor 11,2. E, como ja vimos, na Carta aos Efésios, a
unido entre Cristo e a Igreja é comparada (sendo o modelo!) com a unido
esponsal no matriménio e caracterizada como sendo um “grande mistério”
(cf. Ef5,22-32). E aqui encontramos exatamente também a afirmacao de
que os cristaos sdo o corpo de Cristo: “somos membros do Seu Corpo”
(E££'5,30). E isto num contexto imediato em que ha uma alusio ndo apenas
ao Batismo, mas também a Eucaristia (cf. 5,29).

Mas ¢ na Primeira Carta aos Corintios que o Apodstolo (antes ainda
de apresentar a doutrina da Igreja — “Corpo de Cristo”, no capitulo 12),
nos faz descobrir a origem eucaristica da sua concepgao da Igreja como
Corpo de Cristo. A questio da liceidade de comer carne sacrificada aos
idolos leva-o a mostrar a unido singular que a Eucaristia estabelece entre
Cristo e os fi¢is. “O calice de béngdo que abengoamos, ndo é comunhao
com o sangue de Cristo? O pao que partimos, ndo € comunhio com o
corpo de Cristo?” (/Cor 10,16). Esta é a pergunta retorica que ele dirige
aos corintios. Como em /Cor 6,15s, ele lembra aos fi¢is uma verdade ja
conhecida. Ora, a “comunh@o” (xowvmvia) exprime uma participagao real
no corpo e sangue do Senhor, tdo real como a é quando se come pao e
se bebe vinho. Desta comunhao real com o corpo do Senhor, o Apdstolo
passa entélo a unido que essa produz entre os cristdos: “Ja que ha um tinico
pao, nés, embora muitos, Somos um s corpo, pois todos participamos
desse tinico pao” (10,17). Nos dois versiculos ocorre duas vezes a palavra
“corpo” (“comunhao com o corpo de Cristo” — “somos um s6 corpo”). Na
primeira vez trata-se, sem duvida alguma — como o demonstra o parale-
lismo com o “sangue” de Cristo —, do corpo real, individual, crucificado
e ressuscitado de Cristo em sua presenga também perfeitamente real na
Eucaristia. Por isso, a passagem logica do versiculo 16 para versiculo 17
¢ a seguinte: uma vez que, pelo rito sacramental, recebemos esse corpo de
Cristo dentro do nosso corpo, nos, que somos muitos, formamos um s6
corpo. Na kowvevia do corpo de Cristo, que, em primeiro lugar, € a nossa
unido com Cristo, realiza-se a0 mesmo tempo a uniao entre nos, uma vez
que se trata de uma participagdo comum no unico corpo (individual) de
Cristo. Porque ¢ um s6 pao que os fiéis recebem — a saber, o tinico corpo
individual de Cristo —, eles sdo, apesar de sua multiplicidade, “um s6
corpo”. Este corpo ¢ o efeito do banquete eucaristico. O pensamento de
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Sdo Paulo pode, por isso, ser parafraseado com a seguinte formulagdo:
Pelo fato que muitos se tornam um'* com o corpo eucaristico de Cristo,
que é um so corpo, eles mesmos se tornam um sé corpo, a saber, o
corpo de Cristo". Pois, quando os fiéis recebem o corpo eucaristico de
Cristo, ¢ Cristo que os une ao Seu corpo individual, ¢ ndo o inverso. Por
conseguinte, o “lnico corpo” (Ev o@pa — um s6 corpo) no versiculo 17
ndo ¢ apenas uma metafora ou uma realidade metaforica, mas “¢ mesmo
o corpo individual do Senhor, que compreende todos os corpos dos
que lhe estio unidos sacramentalmente’'.

Aqui encontramos, sem duvida, a explicagdo mais profunda — uma
explicacdo que manifesta a profundidade do mistério, ndo o explicando
racionalmente — da concepgao paulina da Igreja como “corpo de Cristo”.
Por isso mesmo, ndo duvidamos que, em tultima analise € mais propria-
mente, encontramos a origem dessa concep¢io paulina no mistério da
Eucaristia, do banquete eucaristico. Aqui encontramos a ultima razdo
por que o Apostolo reconhece e chama a Igreja “corpo de Cristo” e por
que ela o é verdadeiramente.!” E isto estd, como ja vimos, em conexao

14 A koinonia significa “participagdo” e, além disso, também “unido”, “tornar-se um”;
cf. H. SEseMANN, Der Begriff KOINQNIA im Neuen Testament, Gielen 1933, 43ss.

15 A. Wikenhauser frisou bem este aspecto: “Uma vez que o banquete eucaristico,
pelo qual se € unido ao Senhor transfigurado, faz este corpo, ele é justamente o corpo
mistico-sacramental de Cristo. E se deve acentuar com clareza: Paulo pensa, também
aqui, no corpo de Cristo, ndo em uma comunidade, um corpo que pertence a Cristo.
Pelo fato de os cristdos comerem do tnico pio, ... eles se tornam um corpo, a saber, seu
corpo” (A. WIKENHAUSER, Die Kirche als der mystische Leib Christi nach dem Apostel
Paulus, Minster 1937, 112s).

16 J. ErNsT, Pleroma und Pleroma Christi. Geschichte und Deutung eines Begriffs der
paulinischen Antilegomena, Regensburg 1970, 160: ,,er ist geradezu der individuelle Leib
des Herrn, der alle Leiber der sakramental mit ihm Vereinten umfaf3t®.

17 Nisto se manifesta que a doutrina do Corpo de Cristo ¢, no fundo, simplesmente
um desdobramento do conceito da Igreja que se encontra nos Evangelhos. Pois a Ultima
Ceia, a nova Pascoa, ¢ o verdadeiro e proprio ato da fundagdo da Igreja por Jesus; € a
origem do novo Israel e seu centro permanente (cf. J. RATZINGER, Das neue Volk Gottes,
78s; ed. brasileira: 77-79). Por isso, J. Ratzinger podia resumir o conceito da Igreja que
encontramos nos Evangelhos, dizendo que Jesus entende a Igreja “como um novo Israel,
um novo povo de Deus, que tem seu centro na celebragdo da Ceia, da qual se originou
e na qual possui seu permanente centro vital. Ou em outras palavras: o novo povo de
Deus ¢ efetivamente um povo em virtude do corpo de Cristo (ibid., 80; ed. brasileiro:
79s; citamos o texto segundo tradug@o propria do original; grifo nosso). Cf. também
CONGREGACAO PARA A DoUTRINA DA FE, Carta aos Bispos da Igreja Catdlica sobre alguns
Aspectos da Igreja entendida como Comunhdo (28.05.1992), n. 5: “Por isso, a expres-
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com a concepgdo da unido entre Cristo ¢ a Igreja a semelhanga da unido
esponsal de homem e mulher formando “um s6 corpo”. Sem a idéia da
unido nupcial e, sobretudo, sem a Eucaristia (como a maneira como essa
unido se realiza concretamente e perfeitamente), a Igreja ndo seria o
“Corpo de Cristo”, ou seja, o0 Apostolo Paulo ndo lhe reconheceria esta
denominag@o (pois faltaria a base decisiva para isso).

3. O processo dinamico rumo a consumacgao
do mistério de Cristo

No Apocalipse, vimos que a consumagao do “mistério de Deus”, que
¢ o designio eterno de Deus, consiste nas “nupcias do Cordeiro”, com
0 “banquete das nupcias”. Na Carta aos Efésios, o designio eterno de
Deus (o “mistério da Sua vontade”) ¢ o de unir em Cristo todas as coisas
(Ef1,9-10). Levanta-se agora a questdo: em Ef1,9s se trata daquela “con-
sumagdo” do mistério de Deus, de que fala o Apocalipse, ou € algo que
ja esta realizado quando o Apostolo escreve a carta? O tempo do aoristo
(avaxeporoidcacdor) indica que a anakephalaiosis de todas as coisas em
Cristo ndo pode ser apenas um acontecimento futuro; em linha de princi-
pio, ela ja deve estar realizada. Porém, como o “abengoar” (svAoyrooc)
por parte de Deus Pai (£f'1,3) ndo significa uma agéo ja concluida (todos
os efeitos ja realizados), assim também dvokepolaiddouctal ndo significa
uma a¢ao ja concluida, mas ainda em fase de plena realizacdo ou em um
processo dindmico rumo a realizacio de todos os efeitos e aspectos.
Também a caracteriza¢do da unido de tudo em Cristo como “mistério”
(Ef'1,9) manifesta-a como uma realidade em fase de andamento rumo a
revelagdo-realizagdo consumada.'®

O principio ja esta realizado, mas ainda € necessario que tudo seja
levado até as Gltimas conseqiiéncias e desdobramentos. Mas, o que € que
ja esta realizado? O que ¢ aquilo a partir do qual se daré o desenvolvi-
mento até a consumacao final? Se continuarmos a ler a Carta aos Efésios,

s8o0 paulina a Igreja é o Corpo de Cristo significa que a Eucaristia, na qual o Senhor
nos da o seu Corpo e nos transforma num sé Corpo, ¢ o lugar onde permanentemente a
Igreja se exprime na sua forma mais essencial: presente em toda a parte e, no entanto,
sendo s6 uma, como um ¢ Cristo.” A versdo alema desta carta diz: “der immerwahrende
Entstehungsort der Kirche”, “o permanente lugar da origem da Igreja”; a Eucaristia é o
lugar da eclesiogénese. Em todo caso, a carta afirma que ¢ a partir da Eucaristia que se

determina a esséncia da Igreja.

18 Pode-se ver algo semelhante em Hb 2,8: apenas no fim da historia tudo sera real,
plena e manifestamente submisso a Cristo.
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poderemos encontrar uma resposta. No terceiro capitulo, o Apostolo volta
a falar do “mistério”, dizendo que, no que escreveu antes, exp0s suma-
riamente este mistério, o qual, logo em seguida, chama de “mistério de
Cristo” (cf. 3,3-5.9). Ora, o que antes expds ¢ o mistério da Igreja, na
qual, pelo sacrificio da cruz de Cristo (cf. 2,13.16), judeus e gentios sdo
unidos em Cristo, “em um s6 Corpo” (2,16'). E o mistério de Cristo,
em quem toda a humanidade, sendo por Ele reconciliada com Deus (cf.
2,16), deve ser unida, formando com Cristo e n’Ele um sé Corpo. Este ¢
certamente como que o centro da realizagdo do “mistério da Sua vontade”,
de unir fodas as coisas em Cristo (1,9-10). E o que ja estd realizado e
se esta realizando, uma vez que, com relagdo ao “mistério”, o Apostolo
fala de uma oikovopia, de uma “dispensacdo” ou realizagdo ordenada,
segundo um plano preestabelecido (3,9: “dispensagdo do mistério oculto
desde os séculos em Deus”).

Ora, esse centro da realizagdo da unido de todas as coisas em Cristo
estara mais ou menos isolado do resto da realizagdo do “mistério”? Havera
aunido de um determinado tipo (Cristo e a Igreja, Sua esposa, Seu corpo,)
e outra unido ou unides totalmente diferentes ou sem continuidade com
essa primeira ou sem ser, de alguma maneira, uma extensao da primeira?
Se fosse assim, a unido de todas as coisas em Cristo ndo seria bastante
imperfeita? Nao seria algo bastante estranho? Vejamos as indicagdes da
Carta aos Efésios, em conexdo com as da Carta aos Colossenses, que esta
em estreita relagdo com a primeira. Poderemos ver que a realizacdo da
unido de tudo em Cristo se efetua a partir da Igreja, corpo de Cristo,
esposa de Cristo, como sendo modelo ¢ também meio de que Cristo Se
serve para realizar a unido global.

Na Carta aos Efésios, bem como na Carta aos Colossenses, Jesus Cristo
¢ apresentado em Sua posicdo de “Cabega”. O que significa, segundo estas
duas cartas, ser “cabega”? Significa, certamente, que Ele esta acima dos
outros seres, de quem ¢ dito cabeca (cf. £f'1,21-23; 4,10-16; CI 2,9-10;
3,1). Mas, além disso, e sobretudo, Cristo ¢ “Cabega” porque n’Ele habita
“toda a plenitude” (CI 1,19%), “a plenitude da divindade” (CI2,9), e porque

19 “Esse corpo tnico ¢ primeiro o corpo individual e fisico de Cristo, sacrificado
sobre a cruz (Cl 1,22), mas ¢ também o seu Corpo ‘mistico’ no qual se retinem todos
os membros enfim reconciliados (1Cor 12,12)”, (Biblia de Jerusalém, nota de rodapé
referente ao v. 16).

20 A conexdo logica entre as duas coisas, como indicado nos vv. 18 e 19, é a seguinte:
Ele ¢ a Cabeca porque n’Ele habita toda a plenitude.
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Ele ¢ assim “a plenitude” (em sentido ativo: o que enche algo; Ef'1,22s),
Aquele que ¢ capaz de “encher todas as coisas” (Ef4,10; 1,23).

A respeito da interpretagdo de £f 1,22s pode haver discussdo. No en-
tanto, a interpretacdo mais convincente — aquela na qual convergem a
analise filologica, o exame literario e a profunda doutrina teoldgica dai
resultante, aquela que € a Ginica que possibilita uma compreensao harmo-
niosa e coerente do trecho, dentro do seu contexto imediato € no conjunto
da Carta aos Efésios e aos Colossenses — ¢ aquela que reconhece que
Cristo é chamado “a plenitude” (10 mMA\fpwua), e ndo a Igreja.?! Logo apos
a “eulogia” inicial da Carta, o Apostolo apresenta diante dos olhos dos
leitores a posigdo de Cristo ressuscitado com relagdo ao toda e qualquer
criatura: Deus O fez

assentar a Sua direita nos Céus, muito acima de qualquer Principado e
Autoridade ¢ Poder e Dominagao e de todo nome que se pode nomear
ndo s6 neste mundo, mas também no vindouro; e tudo Ele pds debaixo
dos Seus pés, e deu a Ele como Cabega, acima de tudo, a Igreja — que é
Seu Corpo, — (Ele) a plenitude daquilo que esta sendo enchido de todos
os modos em todos. (Ef 1,20-23)

Note-se que “a plenitude daquilo ...” refere-se a “Ele” (“deu a Ele ...”
ou “deu-0 ...”). Trata-se de um tipo de aposi¢ao, correspondendo mais ou
menos a uma frase subordinada: “Ele, que ¢ a plenitude ...”. Portanto, o
sentido ¢ que Deus deu Cristo — que esta acima de todos os seres criados,
ainda que sejam os mais altos (v. 21), e tem poder sobre tudo (v. 22a)
—como “Cabega”, acima de tudo?, a Igreja, a qual é Seu Corpo; deu esse
Cristo, que ¢ a plenitude® daquilo que estd em processo de ser enchido
plenamente.

2 a interpretagdo muito bem exposta por I. DE LA POTERRIE, Lé Christ, Pléréme de
I’Eglise (Ep 1,22-23), em: Bib. 58 (1977) 500-524.

22 Ha razdes para entender “acima de tudo” ndo como uma repeti¢do do que foi dito
anteriormente (hyperano, v. 21), mas no sentido adverbial: Deus deu Cristo como Cabeca
sobretudo a Igreja. Portanto, ndo O deu como Cabega somente a Igreja, mas acima de
tudo, sobretudo a ela (cf. P. DacQuivo, Cristo capo del corpo che é la chiesa (Col. 1,18),
em: La Cristologia in San Paolo (Atti della XXIII Settimana biblica), Brescia 1976, 135,
nota 18).

2 Pleroma nao tem nunca, na S. Escritura do AT e NT (inclusive em Ef), um sentido
passivo. Plenitude ¢ aquilo que enche algo; aquilo de que algo esta cheio ou esta sendo
enchido (cf. N. Keur, Der Christushymnus im Kolosserbrief. Eine motivgeschichtliche
Untersuchung zu Kol 1,12-20, Stuttgart 1967, 118; J. ERNsT, Pleroma und Pleroma Chri-
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O que é aquilo que esta sendo enchido? N#o ¢ Cristo. E a Igreja? Certa-
mente, a plenitude de Cristo se refere a Igreja, os fiéis sdo “enchidos™*. No
entanto, ndo é necessario restringir aqui o significado a Igreja. A mengao
da Igreja, que precede imediatamente, ndo exige esta restri¢do, ja que o
contexto € mais amplo, isto &, faz mencdo do universo criado (vv. 21-22),
e mais tarde encontramos na mesma Carta exatamente esta afirmacgédo
explicita: Cristo “subiu acima de todos os Céus, a fim de encher todas as
coisas” (Ef'4,10). Portanto, segundo Ef'1,22s, o Cristo exaltado acima de
tudo é dado como Cabega a Igreja; é dado sobretudo a Igreja, a qual é o
Corpo de Cristo, o que ndo € dito do universo criado (td ndvta), dos anjos
e das criaturas materiais. Porém, de tudo isso ¢ dito que deve ser enchido
por Cristo (esta ¢ a finalidade da exaltacdo-subida de Cristo, segundo
Ef4,10) ou que esta em processo de ser enchido por Ele (Ef 1,23: 100 ...
mAnpouvpévov). A Igreja tem, por isso, uma relagéo especial a Cristo: € o
corpo de Cristo, a Cabega; Cristo foi dado como Cabega acima de tudo a
Igreja, mas Ele é Cabeca também de todo o universo criado, como Ef
1,21-22 faz entender, como esta provavelmente presente no significado
da anakephalaiosis em Ef 1,10%, e como ¢é dito expressamente, com
relagdo aos anjos, em C/ 2,10. Na Carta aos Colossenses, em perfeita
coeréncia com a Carta aos Efésios, a “plenitude” em Cristo (C/ 1,19; 2,9)
¢ a base ndo apenas para “encher” os fiéis (C/ 2,9-10), mas também para
“reconciliar tudo que ha, tanto nos Céus como na terra” (C/ 1,20). Essa
plenitude ordena-se, portanto, a todo o universo criado.

Isso, porém, ndo acaba com a posicao especial e especifica da Igreja®.
Somente ela ¢ chamada “corpo” de Cristo, bem como “esposa” (cf.
Ef'5,22-32). Embora Cristo seja “Cabega” do universo criado e Sua ati-
vidade de “encher” se refira a tudo isso, Ele ¢, em primeiro lugar, acima
de tudo e de modo especial, a Cabega da Igreja, que é Seu Corpo e Sua
Esposa. Isto se pode reconhecer em Ef'4,10-16. Depois de falar da fina-
lidade de Cristo exaltado, de “encher todas as coisas” (td mdvta) (v. 10),
0 Apostolo apresenta logo em seguida — como para dizer de que modo

sti. Geschichte und Deutung eines Begriffs der paulinischen Antilegomena, Regensburg
1970, 22s e 71).

2 Cf. Ef3,19; 5,18; CI 1,9; 2,10; Rm 1,29; 15,14; 2Cor 7,4; FI 1,11; 4,18; 2Tm 1,4.

% Cf. N. THANNER, Was bedeutet die ,, Anakephalaiosis “ der gesamten Schopfung in
Eph 1,102, em: Sapientia Crucis 5 (2004) 58-60.

26 Veja-se também a posi¢do que a Igreja tem no “mistério”, que é o “mistério de
Cristo”, mas que é concretamente a Igreja formada de judeus e gentios (£f'3).
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Cristo esta enchendo todas as coisas — a atividade doadora de Cristo (“Ele
deu”;v. 11) emrelagdo a Igreja e explica que a Igreja, “Corpo de Cristo”
(v. 12), estd em um processo de “edificagdo” e “crescimento” (vv. 12 e
15-16; cf. C12,19).7
Por isso, podemos chegar a conclusdo de que a obra de Cristo, de “en-
cher” ou “unir” todo o universo criado (£f'1,10; 4,10), ndo se efetua sem
a Igreja ou ao lado dela, e sim com a Igreja e por meio dela ¢ tendo a
unidade da Igreja (com Cristo e n’Ele) como modelo. Deve-se concordar
com o exegeta Joachim Gnilka, que escreveu, examinando particularmente
a conexdo entre Ef 3,6 ¢ 1,10:
A anakephalaiosis do universo encontrou na Igreja sua realizagao real-
atual. [...] Nisso, a Igreja ndo apenas tem de ser o modelo da unidade, mas

também o meio de que Cristo se serve para realizar a unidade universal e
conduzir o universo a sua meta.”®

Por isso mesmo, aquele processo de edificagdo ou crescimento da Igreja
como Corpo de Cristo, do qual fala Ef'4,12-16, estd em conexdo com a
consumacao do universo criado em Cristo. Essa “edificacdo do corpo de
Cristo” (v. 12) tem como fim “alcangar” ou ““atingir”, afinal®, “a medida
da estatura (grandeza) da plenitude de Cristo” (v. 13). Quando ¢ que esta

27 Cf. V. WarNAcH, Kirche und Kosmos, em: E. EMonDs (ed.), Enkainia, Diisseldorf
1956, 193: “Sendo exaltado, Cristo da os dons da graga a sua Ekklesia, e ¢ edificando
a Igreja através de seu pneuma e seus dons que ele enche o universo, ou seja, leva-o a
consumagio. Desempenhando seu oficio na Igreja, os portadores do pneuma participam
ao mesmo tempo na obra universal de o universo ser enchido por Cristo.”

2 J. GNILKA, Der Epheserbrief (HThK X/2), Freiburg - Basel - Wien 1971, 169. O
Catecismo da Igreja Catolica confirma esta constatagio exegética: “E na Igreja que Cristo
realiza e revela seu proprio mistério como a meta do designio de Deus: ‘Recapitular tudo
nele’ (Ef 1,10)” (Cat. 772). Veja-se esta afirmagdo em conex@o com a seguinte: “a Igreja
¢ ‘sinal e instrumento’ da plena realizagdo desta unidade que ainda deve vir” (Cat. 775).
Embora o Catecismo fale aqui imediatamente da unidade de todo o género humano, a
afirmagdo anterior (n. 772) faz entender que a Igreja tem um papel a desempenhar também
na unido de todas as coisas em Cristo (£f'1,10).

O exegeta Heinrich Schlier, examinando a unidade da Igreja segundo a concepgéo do
Apdstolo Paulo, escreveu: “Ela [a Igreja] é a dimensdo estendida e repleta por Cristo,
que tem a tendéncia de se estender sobre o universo e de recolhé-lo em sua unidade e
plenitude. Em tltima andlise, sua meta ¢ ser o que, tendo sido enchido, enche o mundo”
(“die erfiillte Erfillung der Welt”) (H. ScHLIER, Die Einheit der Kirche im Denken des
Apostels Paulus, em: Ip., Die Zeit der Kirche, Freiburg #1966, 292).

¥ Sdo indicados também “a unidade, da fé e do pleno conhecimento do Filho de Deus,
o estado de Homem Perfeito”.
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medida sera alcangada? Quando a plenitude de Cristo tiver enchido tudo
que se destina a encher, e que €, segundo o versiculo 10, o universo criado
(ta mavta). A conexdo logica ¢ a seguinte:

Se a plenitude de Cristo € para o universo criado, como vimos acima
(cf. Ef1,23; 4,10, CI 1,19-20), e ndo somente para a Igreja,

se a edificagdo da Igreja como Corpo de Cristo deve atingir a medida
da plenitude de Cristo (£f4,12-13),

entdo, a Igreja, em sua consumagdo escatologica, a qual se ordena
juntamente com todo o universo criado, deve atingir dimensdes
cosmicas, isto €, compreender em seu mistério — como corpo,
esposa de Cristo —ndo apenas a humanidade, mas também todo
o universo criado (anjos e universo material).

Portanto, aquele “crescer em tudo em diregdo aquele que ¢ a Cabega,
Cristo” (Ef'4,15), tem a ver com a consumagao do mistério de Cristo, que
€, como vimos, um mistério de unido e amor (cf. £f4,15-16: “seguindo a
verdade em amor”, “sua propria edificagdo no amor”), e que abarca todo
o universo criado. Na verdade, o texto original grego de Ef4,15 acentua
fortemente que se trata de um crescimento de todas as maneiras, sob
todos os aspectos, em relagdo a tudo: av&nioopev gig avtov T TAVTd,
O¢ €otv 1| keealn, Xpiotdg (“cresceremos em direcao a Ele sob todos
os aspectos, que ¢ a Cabeca, Cristo”). Assim, nao ¢ dificil reconhecer
que o estar-sendo-enchido (cf. £f'1,23: mAnpovpévov) ou o crescimento
(Ef4,12-16) da Igreja, Corpo de Cristo, até o estado final desse processo,
compreende também a plenificagdo de todo o universo criado.

4. A consumacgao do mistério de Cristo: as “nupcias do
Cordeiro” — uma sé esposa, um s6 corpo de Cristo

O Apodstolo Paulo nos diz que o designio eterno de Deus com relagdo
a todo o universo criado € a uniao de tudo em Cristo (£f1,9s), e que, em
outras palavras, Cristo foi exaltado (“subiu acima de todos os Céus”) para
“encher tudo” (£f 4,10). O Apdstolo também nos manifesta que nesse
“mistério de Cristo”, ou seja, em sua realizagdo (oikovopia), a Igreja tem
uma posi¢do central: ela ¢ a realizagdo modelar desse mistério de unido,
de ser “enchida” por Cristo. Além disso, ela tem um papel ativo: ela é o
meio de que Cristo Se serve para essa finalidade; na Igreja e através dela
se realiza a consumacao do “mistério de Cristo”.

Nos escritos paulinos, porém, ndo encontramos propriamente uma
descricao do estado final de “tudo unido em Cristo”. Apenas podemos
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ainda levar em consideragdo a visdo do final da histdria que ele nos da na
primeira Carta aos Corintios. Em /Cor 15,28, ele diz que o estado final de
toda a historia de salvagdo serd “Deus tudo em todos” ou “de todo modo
em todos (ou: em tudo®®)” (15,28). E ele nos diz que isso se realizara
pela submissdo do Filho ao Pai (vv. 24 e 28), depois de todas as coisas
terem sido submetidas ao Filho, isto €, a Jesus Cristo ressuscitado. Essa
¢ uma submissdo que, na realidade, significa unido (unido com Cristo,
com Deus, que ¢ vida; cf. vv. 22 ¢ 26), a ndo ser para aqueles que nao
querem submeter-se livremente (os “inimigos”; vv. 24 ¢ 25). Levando em
consideracdo a afirmagéo de CI/ 3,11, podemos dizer que a consumacéao do
mistério de Cristo sera “Deus tudo em todos” através de “Cristo tudo em
todos”. Ora, como na formula “Deus tudo em todos”, ou “em tudo (todas
as coisas)”, “todos” ou “tudo” se refere ndo apenas a humanidade (Igreja),
assim também, na consumagao do mistério de Cristo, o “Cristo tudo em
todos™*! devera ser “Cristo tudo em tudo (todas as coisas)”, conforme a
conexao logica presente em /Cor 15,28 (tudo submetido a Cristo; Cristo,
com tudo isso submetido a Ele, Se submete ao Pai; por conseguinte, o Pai
pode ser tudo — ou: de todo modo — em fudo). Em outras palavras ou em
outra perspectiva: tudo unido em Cristo, tudo unido em Deus.

Para saber mais sobre o estado final de toda a criagdo em relagdo a Cristo
e a Deus (Pai) e, portanto, sobre a consumacdo do mistério de Cristo,
devemos — como fizemos no comego — ler o Apocalipse, e o faremos em
conexdo com aquilo que o Apostolo Paulo nos ensinou sobre o mistério
de Cristo e sua consumagao. Isto é plenamente legitimo nio apenas por
causa da unidade de toda a S. Escritura, enquanto ela tem Deus por autor®,
sendo assim possivel uma teologia biblica. No nosso caso existe ainda uma
razao especial que o legitima: o “mistério de Deus”, cuja “consumagao”
o Apocalipse nos apresenta (cf. Ap 10,7; cap. 19-22), é perfeitamente um
lugar paralelo do “mistério” (mistério escondido-revelado) nas Cartas aos
Efésios e Colossenses.>* Em Ap 10,7, “mystérion” tem aquele mesmo
significado que tem em Ef'1,9; 3,3.4; C/ 1,26s; 2,2; 4,3; Rm 16,25.

30 A expressdo grega en pasin deixa aberta a possibilidade de entender “em todos”
ou “em tudo”.

31 Esta expressdo refere-se, na Carta aos Colossenses (3,11), a todas as pessoas humanas
(cristdos), ndo a todo o universo criado.

32 Cf. Conc. VaTicano 11, Dei verbum, n. 11.

33 Cf. R. PENNA, Il “mysterion” paolino. Traiettoria e Costituzione, Brescia 1978, 48.
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Como ja vimos, o Apocalipse nos diz que a “consumacgdo do mistério
de Deus” (10,7) se efetuara nas “ntpcias do Cordeiro” (19,7), com o
“banquete das nupcias do Cordeiro” (19,9). E a esposa do Cordeiro ¢
apresentada em dimensdes universais: o universo criado, isto ¢, homens,
anjos, criagdo material (21,9ss).3* A esposa se compde de todo o universo
criado, pois Deus realizara uma renovacdo que levara tudo (ndvta) a
perfeigdo (e esta perfeicdo sdo exatamente as nipcias do Cordeiro): “Eis
que Eu fago novas fodas as coisas” (21,5).

Essa “Esposa, a mulher do Cordeiro” (21,9), é apresentada como a
“Cidade santa, Jerusalém” (21,10), que ¢ toda simbolo, quer dizer, as
diversas caracteristicas dessa cidade t€m seu significado, que ¢ preciso
reconhecer.

Essa “Cidade santa”, a “nova Jerusalém” (cf. 3,12; 21,2), ndo precisa
mais de um templo (cf. 21,22), pois ela ¢ a realizag@o acabada daquele
“morar” de Deus na terra, no meio de Seu povo na tenda no deserto, no
Templo de Jerusalém e, depois, na Igreja®. A gloria de Deus, que enchia
atenda e o Templo®®, penetra totalmente esta Cidade (cf. 21,11.23), a qual
¢ perfeitamente disposta para isso (cf. 21,11: “jaspe cristalino”; 21,21:
“ouro puro como cristal transparente”).

No entanto, a razdo indicada por que a Cidade ndo tem templo, ndo ¢
que ela mesma ¢ inteiramente lugar da presenca de Deus e do Seu culto.
Ela é isso, sem duvida, pois a Cidade é descrita com as caracteristicas de
um templo, a saber, do Santuario (o Santo dos Santos; cf. 21,3.11.16.23),
sendo também chamada “tenda de Deus” (21,3). Porém, a razao indicada é
esta: “pois o seu templo € o Senhor, o Deus Todo-poderoso, e o Cordeiro”
(21,22). Ela nao precisa de templo, pois o proprio Deus e o Cordeiro sao
seu templo. Em primeiro lugar, € preciso dizer que Deus e o Cordeiro nao
sdo como dois templos justapostos. Nao ha perigo de errar em afirmar
que o Cordeiro é o templo e, assim, o proprio Deus € o templo da Cidade

9 <

3 O que nos trechos paulinos (“unir todas as coisas em Cristo”, “encher todas as
coisas” — 10, tdvta) ndo ¢é indicado expressamente, aqui, no Apocalipse, ¢ mencionado
explicitamente: ndo todas as criaturas participardo dessas ntipcias do Cordeiro, pois havera
excluidos (que se excluiram a si mesmos); cf. 4p 20,6.10.15; 21,27;22,15.19. Nas cartas
paulinas encontramos a meng¢ao dos “inimigos” em /Cor 15,24-26.

35 Cf. Ap 21,3. Esse desenvolvimento na historia é bem exposto em: Y.-M. J. CONGAR,
Das Mysterium dés Tempels. Die Geschichte der Gegenwart Gottes von der Genesis bis
zur Apokalypse, Salzburg 1960.

36 Cf. Ex 24,16; 40,34s; Lv 9,23s; 1Rs 8,10s; 2Cr 7,1s; 2Mc 2.8.
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santa. De fato, no Evangelho de Sdo Jodo, Cristo mesmo, a saber, Seu
corpo, € reconhecido como o verdadeiro templo: o corpo crucificado e
ressuscitado de Cristo € o verdadeiro santuario (cf. Jo 2,21); também a ex-
pressdo: “e o Verbo Se fez carne e habitou (armou sua tenda — Eoxnvmcev)
entre nés” (Jo 1,14), manifesta Cristo como a realizagao perfeita daquilo
que era a tenda (e depois o Templo) com a presenga divina, habitacdo de
Deus entre o povo. Em Ap 21,22, volta esta concepgdo: o Cordeiro (que
¢ Cristo imolado e ressuscitado) é o templo da nova Jerusalém, e esta tem
as caracteristicas perfeitas de um templo (santuario) exatamente porque
o Cordeiro ¢ seu templo, quer dizer que o Cordeiro é para ela o lugar da
presenca e do culto de Deus. Por conseguinte, por ela estar unida a Cristo,
por ela estar nesse templo que é Cristo, e por ela, assim, estar em Deus,
ela ndo precisa de algum lugar especial da presenca constante de Deus,
um lugar onde se pudesse entrar para obter a presenga maxima de Deus.
Podemos dizer, portanto, que a nova Jerusalém é templo de Deus, por-
que esta unida ao templo que é o Cordeiro, o Verbo de Deus encarnado,
cujo corpo (“carne”; Jo 1,14; 6,51) crucificado-imolado e ressuscitado
¢ o verdadeiro e eterno santuario (Jo 2,21). Se, além disso, ¢ dito que
Deus é o templo da Cidade santa — uma afirmagdo que parece estranha,
pois como Deus pode ser o lugar da presenca de si mesmo? — isso quer
indicar o carater imediato da unido com Deus: o lugar da presenga de Deus
na nova Jerusalém ¢ Deus mesmo (cf. também Ap 22,4).

A afirmagdo: “o seu templo é Deus e o Cordeiro”, exprime, portanto, a
intima unido com Cristo, com Deus, unido imediata (sem outro meio-lugar
para essa unido). Deus e o Cordeiro habitam a nova Jerusalém, porque
Seu trono esta nela (22,1.3), e mais: porque Eles a iluminam, penetram-
na totalmente e perfeitamente com Sua gléria (cf. 21,11.23; 22.5), e
a gloria de Deus é Sua presenca manifesta (cf. 22,4).

O que ¢ essa Cidade santa, a Jerusalém nova? Como ja vimos, ela tem
dimensdes universais, € o universo criado que esta unido com o Cordeiro
e com Deus e n’Eles. Mas ela é também, sem duvida, a Igreja (cf. 21,14),
mas a Igreja consumada; ¢ a Igreja consumada em perfei¢do intensiva
e extensiva. Ela era chamada “o Templo de Deus”, um templo que tinha
um “atrio externo” que podia ser calcado aos pés pelos inimigos (cf.
Ap 11,1-2), e, por outro lado, um templo que ja era uma realidade ce-
leste’”: o “templo de Deus que esta no céu”, que contém a arca da Nova

37 Cf. G1 4,26 (“Jerusalém do alto”); FI 3,20 (“a nossa cidade esta nos céus”); Ef 1,3
(“nos abengoou com toda a sorte de béngaos espirituais, nos céus, em Cristo”); Ef 2,6
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Alianga, a morada definitiva de Deus no meio do Seu povo (4p 11,19;
cf. 2Mc 2,5-8). Agora, porém, a unido da Igreja com o Cordeiro e Deus é
consumada, agora ha “um novo céu e umanova terra” (4p 21,1), céu e terra
se unem, agora se celebram as “nupcias do Cordeiro”, com o “banquete
das ntipcias” (4p 19,7.9), e agora a esposa alcangou todas as dimensoes
as quais se destinava, pois agora— para empregarmos as palavras da Carta
aos Efésios — ela atingiu plenamente “a medida da estatura da plenitude
de Cristo” (Ef'4,13), agora o “’seu crescimento para sua propria edificagao
no amor” (Ef 4,16) atingiu essa meta, agora que todas as coisas estdo
repletas da plenitude de Cristo (cf. £f4,10; 1,22-23).

E o que ¢é aquilo de que estdo repletas? O que € essa plenitude de Cristo
que enche todas as coisas e as une em Cristo e, assim, em Deus (cf. Ef
1,10)? O Apocalipse chama-o de “gléria de Deus” (21,11.23), que é luz
que ilumina — fazendo desnecessaria a luz do sol — e que, afinal, € o proprio
Deus ¢ o Cordeiro (21,13; 22,5). Nas Cartas aos Efésios e Colossenses,
aquela plenitude de Cristo pode ser identificada como sendo, em geral,
a plenitude de “gracas”, no sentido de participagdo da vida divina.®® E
uma plenitude que pode ser comunicada e se destina a ser comunicada aos
homens (Igreja) e a todas as criaturas capazes de recebé-la; ¢ a plenitude
de Cristo enquanto “Cabec¢a”; ¢ o que Sao Paulo, nas cartas principais,
exprime em termos de “Espirito” (nvedua) e em relagdo a Igreja, tem-
plo de Deus, corpo de Cristo. Também no Apocalipse encontramos essa
mesma perspectiva no nivel do simbolo: o “rio de 4gua de vida, limpido
como cristal, que saia do trono de Deus e do Cordeiro” (22,1), € simbolo
do Espirito Santo, o vivificador.

Ora, essa Igreja consumada, de dimensdes universais, € — como Sao
Paulo ja caracterizava a Igreja a caminho da consumagao (cf. /Cor 3,16s;
6,19; 2Cor 6,16; Ef 21s) — o templo de Deus, em estado perfeito, ¢ € a
“esposa, a mulher do Cordeiro” (4p 21,9). Para Sao Paulo, a Igreja ¢
a “esposa” de Cristo e também o “corpo” de Cristo. Dai surge a ques-
tao se a Igreja consumada, com aqueles dimensdes universais, como €

(“com Ele nos ressuscitou e nos fez assentar nos céus, em Cristo Jesus”); CI 3,1-4; Hb
12,22-24 (“Cidade do Deus vivo, a Jerusalém celeste”).

¥ Nao ¢ possivel expor isso detalhadamente, examinando os diversos textos. Cf., quanto
a “plenitude” na Carta aos Colossenses, Joachim GNILKA, Der Kolosserbrief (HThK X/1),
Freiburg-Basel-Wien 1980, 73: ““Toda a plenitude’ [...] deve designar aquelas forgas
divinas de graca e vida que se encontram e s@o acessiveis exclusivamente em Cristo,
mas, a0 mesmo tempo, se destinam a reconduzir o mundo dividido a sua unidade.” Ver
também J. GNILKA, ibid., 128 (ref. a CI 2,9).
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apresentada no Apocalipse, ¢ também o corpo de Cristo? Procedamos
passo apds passo.

Primeiro: O livro do Apocalipse e os escritos joaninos em geral ndo
falam da Igreja como “corpo” de Cristo; falam do corpo individual de
Cristo como o verdadeiro templo (Jo 2,21; Ap 21,22) e da Igreja (consu-
mada) como templo, devido a sua unido com Cristo.

Segundo: Na concepgao de Sdo Paulo, como vimos, a Igreja € especifica
e propriamente o corpo de Cristo por sua unido com Cristo, ¢ exatamente
a sua unido comparada a unido entre esposa e esposo, uniao que € concre-
tamente comunhao com o corpo de Cristo, unido esta que tem no banquete
eucaristico sua realizagao atual, ja no caminho a consumagao.

Terceiro: No Apocalipse, a “consumacao do mistério de Deus” (na ex-
pressdo paulina, a consumagao do “mistério de Cristo”) sdo as “nupcias do
Cordeiro”, com o “banquete das nipcias”. Essas niipcias (e o banquete das
nupcias) sdo, portanto, a consumagdo do designio de Deus com relagéo a
todas as criaturas; essas nupcias pertencem ao “faco novas todas as coisas”
(21,5). E a esposa dessas nupcias € a Igreja em dimensoes universais (com
0s anjos e a criagdo material). Deste modo, portanto, o Apocalipse nos
oferece a imagem do que serd a realizagdo consumada da unido de todas
as coisas em Cristo, as que estdo nos Céus e as que estdo na terra (cf. Ef
1,10), ou da atividade de Cristo — em e através da Sua Igreja na terra — de
encher todas as coisas sob todos os aspectos (cf. Ef4,10; 1,22-23).

Conclusao:

Se, na consumacao do mistério de Cristo, a Igreja de dimensdes uni-
versais € a esposa perfeitamente unida a Cristo seu Esposo (cf. Ap 21,9:
“a esposa, a mulher do Cordeiro”), realizando-se o banquete das niipcias
de Cristo, essa Igreja consumada é também o que Sao Paulo chamou de
“corpo de Cristo”. Todas as criaturas, a seu modo, participardo da rea-
lidade da Igreja em sua unido nupcial com Cristo. Esta € a consumacgao
do mistério de Cristo: as “nupcias do Cordeiro” — uma s6 esposa, um
s6 corpo de Cristo.

E ainda uma conclusio:

Se a consumacgdo do mistério de Cristo sdo as nupcias do Cordeiro,
com o “banquete das nupcias”, e

se aquela consumacao ndo sera apenas um ato final, mas se, pelo con-
trario, existe um processo dinAmico rumo a essa consumagao, processo
este no qual a Igreja tem papel central e ativo,
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entdo, a Santissima Eucaristia — que faz a Igreja ser corpo de Cristo, ja
unida como esposa a Cristo (embora ainda anelando a unido consumada),
e que ja ¢ uma certa, verdadeira antecipa¢do desse banquete das nipcias
— deve ter um papel decisivo nesse processo que leva a consumacgado do
mistério de Cristo: a unido de todas as coisas em Cristo (cf. Ef'1,9s), se-
gundo o modelo de unido que ja reconhecemos na Igreja: ser um “como
Nos somos um” (Jo 17,22), isto é, segundo o modelo origindrio de toda
unido: a unido trinitario do préprio Deus.*

Il. A Uniao de todas as Coisas em Cristo
segundo o Modelo Divino Trinitario e
o Papel decisivo da Santissima Eucaristia
na Consumacgao desta Uniao
(Reflexao Sistematica)

1. A Divina Uniao trinitaria (Santissima Trindade), origem primeira
e modelo perfeito de toda unido santa

Deus é o mistério mais sublime de unido, sendo amor infinito e eterno.
O mistério de Deus € o da unido trinitria, ou seja, da unido perfeita entre
trés Pessoas realmente distintas. Esta unido é a de uma comunhao total
entre as trés Pessoas. E tanto a distin¢do real como também a comunhao
total entre Flas ¢ devida a uma autocomunicacio integral (Deus ¢ amor;
¢ proprio do amor doar-se).

Pois Deus Pai distingue-Se de Deus Filho ndo como Deus, mas como
Pai. Ora, Ele ¢ Pai como Aquele que “gera” o Filho, e esta geragao ¢ co-
municagdo, por parte do Pai, de todo o Seu ser divino, da natureza divina;
¢ comunicagao integral, sem reserva alguma. Assim, existe eternamente
uma Pessoa distinta do Pai, isto ¢é, “o Gerado”, o “Filho” do Pai. Esta
¢ a distin¢ao originaria de toda e qualquer distingdo: a distin¢do entre

% O Papa Jodo Paulo II afirmou uma e outra coisa, ao dizer que “especialmente na
Eucaristia e mediante a Eucaristia, a Igreja encerra em si o germe da definitiva unido em
Cristo de todas as coisas que ha no céu e na terra, como nos disse Sdo Paulo (cf. £/1,10),
uma comunh@o verdadeiramente universal e eterna” (Audiéncia de 15 de janeiro de 1992,
em: L’Osservatore Romano. Edi¢do semanal em portugués [= ORP] [19 de janeiro de
1992], p. 8), bem como ao declarar que no Sacrificio Eucaristico, “por um lado, esta
presente na sua esséncia mais intima o proprio mistério trinitario e, por outro, ¢ como
que ‘recapitulado’ todo o universo criado (cf. Ef 1,10)” (JoAo PauLro I, Dom e mistério,
Sao Paulo 1996, 84).
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Deus Pai e Deus Filho, entre 0 “EU” e 0 “TU” (outro “EU”) divinos. Esta
distingdo € boa e perfeita.*

Mas a distingdo € para a unido, a qual se exprime, de modo pessoal
(isto é, em uma Pessoa), por mais uma autocomunicagao na Divindade:
a do Pai e do Filho conjuntamente. Pois, se na Pessoa do Filho — que
procede do Pai — se exprime a disting@o pessoal originaria, ¢ na Pessoa
do Espirito Santo que se exprime a unido pessoal originaria de toda e
qualquer unido santa. O Filho procede — segundo o aspecto determinante
—do ato de conhecer do Pai, e por isso Ele é também chamado a “Palavra”
(“palavra da mente”, a “idéia”, o pensamento) ou a “Imagem” do Pai. O
Espirito Santo, ao invés, procede — segundo o aspecto determinante — do
ato de amor do Pai e do Filho. A processdo do Espirito Santo pressupde
(logicamente) a distingdo das Pessoas do Pai e do Filho, como o amor
perfeito ndo ¢ apenas amor de uma pessoa a si mesma. O Pai e o Filho
amam-Se mutuamente com o mesmo ato de amor divino. Este ato eterno
de amor mutuo € um ato de autocomunicagao integral do Pai e do Filho
(um “éxtase” perfeito de amor, ndo reservando o Pai nem o Filho nada
para Si mesmo) ao Espirito Santo: o Pai e o Filho, em um ato comum
de amor, comunicam Seu ser divino, a natureza divina, € assim existe
eternamente uma terceira Pessoa divina (distinta do Pai e do Filho), que
¢ o Amor procedente (o “fruto” do ato de amor do Pai e do Filho, para
o qual ndo temos uma palavra distinta do ato de “amor” e por isso 0
chamamos também simplesmente “Amor” ou entdo, com mais exatiddo,
“Amor procedente”). Deste modo, o Espirito Santo ¢, como Pessoa, o lago
de unido entre o Pai e o Filho, a Sua unidade de amor, a Sua comunhio
interpessoal, 0 “NOS” de dois “EU” (“EU” e “TU”).

Deste modo, ha em Deus trés Pessoas realmente distintas — distintas
pelas relagdes de origem opostas (paternidade e filiagao e as duas relagdes
de origem opostas entre Pai e Filho, de um lado, e o Espirito Santo, do
outro lado*') — e em comunhdo total entre Si, uma vez que as duas auto-
comunicagdes sdo infegrais. A unido divina trinitaria €, portanto, absolu-
tamente perfeita, pois em Deus ndo existe alguma incomunicabilidade; a

40 Por isso, também a distin¢do entre Deus € a criatura € boa, € a “salvagdo” das criaturas
ndo consiste em eliminar toda disting@o entre a criatura e Deus (e entre as criaturas). Nao
a eliminagdo de toda distin¢do, mas a unido é a meta a alcangar.

“ Uma vez que na nossa linguagem nos falta uma palavra para designar essas rela-
¢des de origem, chamamo-las com uma palavra que exprime ago: “expiracdo ativa” e
“expiracao passiva”.
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comunicagdo compreende o proprio ser (natureza, substancia), o qual, em
Deus, nao se distingue realmente do agir. Por isso mesmo, a comunhéo
entre as trés Pessoas divinas existe tanto no agir (comunhao interpessoal
de conhecimento € amor) e no ser (natureza divina). As Pessoas divinas
estdo assim uma totalmente na outra ou nas outras duas: a “pericorese”
divina trinitaria.

Assim esta claro que a unido divina trinitaria ¢ a origem primeira e
modelo originario de toda outra unido que puder existir.

2. A extensdo do mistério da unido divina as criaturas

A unido divina trinitaria ndo implica nenhum movimento, no sentido
de algum vir-a-ser, de alguma transformagao. As trés Pessoas divinas nao
sdo unidas (ndo existe a a¢do de unir), mas estdo unidas, como Pessoas
eternas.*” Mas Deus quis “estender”, de alguma maneira, o mistério da
comunicacao e unido divinas para “fora” de Si mesmo. Pelo ato criador (de
conhecimento e amor), Ele fez surgir outros seres, distintos de Si (das trés
Pessoas divinas) e entre si, mas por Ele destinados a unido com Ele e entre
si. “A distin¢do € para aunido”. Agora comega a haver —nao apenas a uniao
divina trinitaria, que ¢ unido “horizontal”, isto €, unido entre seres iguais,
da mesma natureza e perfeicao, mas também —uma unido “vertical”, quer
dizer, entre seres desiguais, de natureza e perfeicao diferentes.

Com essa unido das criaturas com Deus comega a realidade da “trans-
formacao”, no sentido de um “movimento”, de mudanca, modificagdo,
de um vir-a-ser (ser e ser de outro modo).* Enfim, sera, bem entendida,
a “transformacao de tudo em Cristo, em Deus”.

As criaturas procedem de Deus em distin¢do de esséncia (enquanto
o Filho ¢ o Espirito Santo procedem na identidade de esséncia). Entre
Deus e as criaturas existe a distin¢do entre esséncia ou natureza incriada
e criada, e também cada tipo de criatura tem sua natureza especifica.
As distingdes entre as diferentes naturezas criadas sdo pequenissimas
em comparacdo com a distingdo entre Deus ¢ a criatura (natureza divina
e natureza criada). Esta tltima diferenga ¢ infinita, enquanto as outras,
embora possam ser muito grandes, sdo sempre finitas. Entre estas, Deus

42 A definigdo classica da eternidade de Deus € esta: Interminabilis vitae tota simul
et perfecta possessio — posse totalmente simultanea e perfeita de uma vida interminavel
(ilimitada).

4 Empregaremos a palavra “transformagdo” neste sentido amplo e néo apenas no
sentido do “transito” de uma “forma” para outra (“trans-forma-¢a0”).
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estabeleceu duas distingdes gerais ou principais:

e distingdo entre criaturas espirituais € materiais
(anjos e criacdo material)

e distingdo entre estas e a criatura espiritual-material
(ser humano)

O homem tem uma esséncia distinta dos dois outros tipos de criaturas,
mas esta distingdo esta exatamente no fato de ele ser, por esséncia, a
unido substancial de espirito (alma espiritual) e matéria (corpo material).
Deste modo, ja se pode prever que o homem tem uma possibilidade de
unido mais abrangente, global, como ndo tém, como tais, as criaturas
meramente espirituais ou materiais.

Deus cria seres distintos de Si; eles “saem” da mao criadora de Deus
(é o exitus, na terminologia da teologia escolastica). Mas a distin¢do é
para a unido, e arealizacao desta unido ¢ a caminhada das criaturas para
Deus (o reditus, o retorno, a volta): de Deus para Deus, este € o trajeto
das criaturas, segundo o designio eterno de Deus (o “mistério de Deus”,
“mistério de Cristo” no sentido biblico). E o sentido de toda a historia do
universo criado ¢ exatamente essa volta para Deus, isto ¢, a realizacao
da unido das criaturas com Deus e, assim, entre si.

Que unido ¢ possivel entre Deus e as diversas criaturas? E que unido,
entre as criaturas? E como tudo isso pode ser segundo o modelo divino
trinitario? Consideremos agora a unido entre Deus e a criatura.

Esta unido, para poder ser, de alguma maneira, uma participacdo na
unido ou comunhdo divina trinitaria, tem de ser uma “participacao do
Espirito Santo” ou — o que ¢ 0 mesmo, mas apenas com outras palavras
—uma participacao na comunhdo do Filho com o Pai. Evidentemente,
essa participagdo somente podem receber as criaturas intelectuais, que sao
pessoas, criadas a imagem e semelhanga de Deus (cf. Gn 1,27). A Pessoa
divina que ¢ a comunhao pessoal entre o Pai e o Filho, Sua unido de amor,
poder doar-Se a criatura intelectual, capaz de conhecer intelectualmente
e amar. E o que aconteceu ¢ que chamamos “o dom do Espirito Santo”.
Mas, se o Espirito Santo assim Se doa, Ele Se doa como Aquele que Ele
¢, a saber, a Pessoa divina que procede do Pai e do Filho. Por isso, o
Espirito Santo Se doa como enviado pelo Pai e pelo Filho; e no Espirito
Santo Se doam também o Filho e o Pai (a Pessoa que envia esta na Pessoa
enviada). Mas Deus ndo se contentou com o envio do Espirito Santo. Ele
quis realizar uma uniao das criaturas com Ele (e, consequentemente,
entre si) que fosse mais perfeita e mais abrangente, global. Para isso,
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também a outra Pessoa divina procedente, o Filho, ¢ enviado — pelo Pai,
de quem Ele procede. Assim ha duas “missoes divinas”, a do Filho e a
do Espirito Santo, sendo, na verdade, uma missdo conjunta, ou seja, duas
missdes distintas mas inseparaveis.* E por estas duas missdes divinas
que se realiza a volta das criaturas para Deus, a unid@o consumada delas
com Deus e, entre si, em Deus, segundo o modelo divino trinitdrio.

3. As duas missoées divinas para a realizagdao
da uniao das criaturas com Deus e, entre si, em Deus

O centro da realizagdo da volta das criaturas para Deus, em sua unido
com Deus e em Deus, ¢é certamente a missdo do Filho de Deus. Trata-se do
“mistério de Cristo”. No entanto, vamos primeiro examinar brevemente a
missdo do Espirito Santo e a unido que ela comporta, para entdo mostrar
a diferenca dela com a missao do Filho.

A missao do Espirito Santo

Como o Espirito Santo Se doa, enviado pelo Pai e pelo Filho? Como
pode haver uma verdadeira unido de uma pessoa criada com uma Pessoa
divina? A “distancia” entre elas ¢ infinita; ¢ aquela entre a natureza divina
e uma natureza criada. Ora, a unido se realiza através de uma transfor-
magdo divinizante da natureza criada, seja do anjo, seja do homem.
Para o Espirito Santo Se doar, Se fazer presente de modo totalmente novo
(pois, como Espirito Criador, esta presente em todas as criaturas) a uma
pessoa criada, algo deve mudar. Nao € a Pessoa divina que muda (de que
modo mudaria?), mas a pessoa criada. Esta ¢ transformada de tal modo
que seja capaz de “possuir” e “degustar” a propria Pessoa divina, através
do ato de conhecer e amar*. O Espirito Santo Se doa transformando a
pessoa criada. Esta transformagao € divinizante, no sentido de dar uma
“participag@o na natureza divina” (cf. 2Pd 1,4) ou uma “participagdo do
Espirito Santo”, enquanto este ¢, na Divindade, a Pessoa-Amor (0 “Amor
procedente’)*. Essa transformacao*’ é chamada “graca” (habitual), “graga

4 Cf. Catecismo da Igreja Catélica (= Cat.), nn. 689-690.
4 Cf. S. TomAs, Summa Theologiae (= STh.) 1, q. 43, a. 3.

4 Cf. S. Tomas, STh. II-11, q. 23, a. 3, ad 3: “caritas est dignior anima, inquantum est
participatio quaedam Spiritus Sancti”’; cf. também: ibid. 11-11, q. 24, a. 7: “participatio
quaedam infinitae caritatis, quae est Spiritus Sanctus”.

47 Falamos de “transformag@o” no sentido do efeito do ato de transformar.
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santificante”. Distinguindo entre a substancia e as faculdades da alma,
costuma-se distinguir entre a “graca santificante” como a transformagao
da substancia (habitus entitativus), € as virtudes (sobretudo as virtudes
teologais) e dons do Espirito Santo (habitus operativi) como transforma-
¢do das faculdades do intelecto e da vontade. Por essa “graga” a pessoa
¢ de tal modo transformada — aperfeigoada além da perfeicdo propria de
pessoa de uma determinada natureza criada, para ter uma perfeicdo que é
participagdo do que é proprio de Deus e ndo de uma criatura — que possa
atingir o proprio Deus, em Seu mistério trinitario, como objeto de seu
conhecimento e de seu amor.

Esta ¢ uma unido com Deus na linha do agir (conhecer, amar) devido
aquela transformacao divinizante. Nesta dimensao, a pessoa criada atinge
realmente o proprio Deus. Na linha do ser*®, porém, permanece, apesar
daquela transformacao, a distdncia infinita entre Deus e a criatura.

Essa unido da pessoa criada com Deus ¢, evidentemente, uma unifio
espiritual: anjo (espirito puro) e Deus (espirito purissimo), homem em sua
dimensdo espiritual (alma) e Deus. Tal unido € levada a consumacéo pela
visdo imediata de Deus. Nela se realiza uma certa “fusdo” com Deus na
linha do conhecimento, pois, em vez de um conceito (que é uma perfeicao
do intelecto criado, portanto € criatural) no qual a pessoa conhece Deus,
esta a propria esséncia divina.

A missao do Filho

Bem diferente é o envio ou a missdo do Filho ou Verbo. Se o Espirito
Santo ¢ enviado “para estar na(s) pessoa(s) criada(s)”, o Filho € enviado,
em primeiro lugar, “para ser homem”. “O Verbo Se fez carne” (Jo 1,14).
A Pessoa divina do Filho faz Sua uma natureza humana individual, pela
qual Ele agora ¢ homem, € Pessoa de natureza humana, além de ser Pessoa
de natureza divina. Na Pessoa do Filho estdo verdadeiramente unidas a
natureza divina e a natureza humana. Esta “unido hipostatica” € unido
de natureza com natureza, de substancia com substancia, de ser com ser
(unido ontoldgica). Esta € a unido entre Deus e criatura (homem) como
maior ou mais perfeita ndo poderia haver.* E o dpice absoluto da auto-

8 Nas criaturas ha distingdo real entre o ser e 0 agir. O ser é aquilo pelo qual a criatura
¢ constituida; é aquilo pelo qual ela ¢ “tal determinado ser” (homem, anjo,...). O agir é
aquilo pelo qual a criatura progride rumo a seu fim e o atinge.

4 Deste modo ha uma presenc¢a de Deus na realidade criada (no universo criado) como
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comunicagdo de Deus a uma realidade criada. Agora, sim, a distancia
infinita entre Deus ¢ homem, entre ser divino e ser humano, ¢ vencida:
natureza-substancia divina e natureza-substancia humana estao realmente
unidas, embora cada uma fique sendo o que €, com suas caracteristicas
proprias. Existe assim o que se pode chamar a “pericorese cristologica”:
natureza divina e natureza humana se compenetram, estido uma na outra,
sem mistura nem confusdo, mas realmente formando uma unidade, ndo
uma mera justaposicao.

Esta unido na unica Pessoa do Filho ¢ a uniio mdxima possivel entre
Deus e homem. Na verdade, ndo € a unido entre uma Pessoa divina e
uma pessoa humana, mas a unido da natureza divina ¢ da natureza hu-
mana na unica Pessoa divina do Filho. Por isso, ela é nitidamente distinta
da unido ou comunhio interpessoal. A unido maxima entre pessoas € a
unido divina trinitaria. Porém, a uniao hipostatica é o vinculo perfeito
entre a unido entre as Pessoas divinas, de um lado, e a uniao entre as
Pessoas divinas e as pessoas criadas, bem como das pessoas criadas
entre si, em Deus. A unido da pessoa criada com a Pessoa divina se re-
aliza, como vimos, pela missdo do Espirito Santo. Ora, o Espirito Santo,
Pessoa-comunhdo entre pessoas (do Pai e do Filho), esta presente, em
perfeicdo absolutamente maxima (cf. Jo 3,34), na alma humana do Filho
encarnado, e esta presenca é uma consegqiiéncia necessdaria® do fato de
essa alma ser a alma humana da propria Pessoa divina do Filho (unido
hipostatica). Essa presenga do Espirito Santo em Jesus-homem significa
que a alma humana do Filho de Deus foi transformada, divinizada em grau
absolutamente maximo, de tal modo que a Pessoa divina do Filho podia,
como homem (pessoa de natureza humana), viver a Sua comunhao divina
com o Pai Celeste, conhecendo e amando o Pai por um conhecimento e
amor humanos divinizados. Jesus possui, portanto, a plenitude absoluta

maior ndo poderia haver. A diferenga desta presenga com aquela do Espirito Santo (e,
n’Ele, do Filho e do Pai) na pessoa criada pode-se reconhecer também quando se presta
atencdo a transformagdo que se realiza para haver aquela presenga. A “transformagio”
necessaria para se realizar a unido hipostatica ndo ¢ alguma modificagdo, ainda que pro-
funda, do espirito criado (anjo ou alma humana), mas o proprio vir-a-ser, a passagem do
ndo-ser para o ser: a natureza humana de Jesus comeca a existir ja como natureza humana
individual da Pessoa divina do Filho (este ¢ o dado fundamental e originario, antes de
qualquer transformacgdo divinizante desta natureza humana), e assim o Filho esta presente
no mundo criado de um modo totalmente diferente da onipresenga como Criador.

50 Aqui se vé que a missdo do Filho e a do Espirito Santo, embora claramente distintas,
sdo inseparaveis, sdo missao conjunta.
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do Espirito Santo; Ele é o Cristo, o Ungido pelo Espirito Santo, e isto
¢ exatamente devido a unido hipostatica.

Portanto, em Jesus ndo somente estdo unidos, a0 maximo possivel,
Deus e homem, em uma unido ontologica perfeita, mas Ele também
vive, como homem, a maxima unido interpessoal com Deus Pai, no
Espirito Santo.

No entanto, a unido hipostatica ndo é fim a si mesmo, ou seja, o Fi-
lho ndo foi enviado pelo Pai apenas para ser homem e viver uma vida
humana (também em relagd@o a Seu Pai celeste), mas para comunicar-
Se, doar-Se a todas as criaturas (da maneira como veremos) e uni-las
assim consigo e, em Si mesmo, entre si (cf. Ef1,10.23;4,10; Jo 12,32).
Ele ¢ como o sol que ilumina todas as criaturas, que as faz participar
da Sua plenitude absoluta de graga.’! Esta comunicacéo, Ele a realiza
pelo envio do Espirito Santo; ela se identifica com o “dom do Espirito
Santo”, que esta n’Ele em perfeicdo e plenitude maxima. Jesus Cristo é
o principio ou a origem do Espirito Santo para todas as criaturas capazes
de recebé-1"0.

Porém, essa comunicacdo do Filho encarnado as pessoas criadas ndo
para com o envio do Espirito Santo. O dom que Ele faz de Si mesmo vai
ao ponto de Ele Se doar a Si mesmo, com todo o Seu ser (substincia),
as pessoas criadas. O “Verbo Se fez carne” (Jo 1,14); Jesus € “o Pao vivo
descido do Céu” (Jo 6,51). Mas, além disso, Ele da o pao que é a Sua
propria carne pela vida do mundo (cf. Jo 6,51). E o dom da Eucaristia.
Mas isto ndo vale apenas para os homens, para a Igreja? Por isso, preci-
samos agora examinar como Jesus Cristo vai realizando a obra da unido
de todas as coisas em Si e, assim, em Deus; de todas as coisas, as que
estdo nos Céus e as que estdo na terra.

51 Sdo Tomas diz que a Cristo foi conferida a graga “como a um principio universal
para todos quantos possuem a graga” (S7h. 111, q. 7, a. 9). Em outro lugar, escreve que “a
plenitude da graga que se encontra em Cristo € a causa de todas as gragas que se encontram
em todas as criaturas intelectuais” (/n loan. c. 1, 1. 10 [n. 202]).
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4. A uniao perfeita dos homens com Cristo e n’Ele
pelo banquete eucaristico

a) A uniao de Jesus Cristo com os homens
“O VErBo Se fez carne” (Jo 1,14).

O Filho de Deus Se fez homem. Assim, Ele Se uniu, de um modo singu-
lar, aos homens™, assumiu plenamente o que € nosso ¢, assim, Se fez um
do género humano, “consubstancial a n6s”%; Ele possui a mesma natureza
humana como nés (identidade especifica), ¢ perfeitamente homem, uma
pessoa de natureza humana. Deste modo, realizou aquela unido “vertical”,
a maxima possivel, entre Deus e 0 homem, sobre a qual ja refletimos.

“E habitou entre nos” (Jo 1,14).

Além disso, Ele veio realizar uma unido “horizontal” com os homens.
Em primeiro lugar, a unido com Sua Mae, como auténtico filho de uma
mae, aquela que O gerou como um ser humano. Em seguida, Ele conviveu
como homem com os homens e ensinou-lhes muitas coisas sobre Deus,
Seu Pai, e Seu reinado e reino de verdade e amor. Ele realizou o que pode-
mos chamar uma unido ou comunhdo da palavra: através de Sua palavra
estabeleceu uma comunhdo com aqueles que a acolheram com fé.

“O Filho do Homem veio para dar Sua vida
para redengdo dos homens” (cf. Mt 20,28).

A comunicagdo na palavra estava orientada para a grande obra a rea-
lizar: salvar-redimir os homens da escraviddo do pecado, obtendo-lhes o
perddo divino, que se identifica com o “dom do Espirito Santo”, do qual
jé falamos. Para isso, Ele Se fez solidario com os homens pecadores, to-
mando sobre Si as conseqiiéncias do pecado dos homens e oferecendo o
perfeito sacrificio expiatdrio da Cruz (cf. Hb 2,14-18). Foi pelos “mistérios
de Sua carne™*, sobretudo o mistério de Sua Pascoa (cf. Jo 13,1), que
Ele mereceu para os homens pecadores o dom do Espirito Santo, a unido
com Deus. Ele sofreu e morreu por eles. Mas foi assim — pelo Sacrificio

52 Cf. Conc. Varicano II, Gaudium et spes, n. 22: “Por Sua encarnagéo, o Filho de
Deus uniu-Se de algum modo a todo homem.”

53 Cf. Concirio peE CALCEDONIA (DS 301).

54 Cf. Conc. Vaticano I, Lumen gentium, n. 55.
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expiatorio da Cruz — que Ele realizou o dpice absoluto do Seu amor a
Deus Pai e aos homens e a manifestagcdo suprema do amor misericor-
dioso de Deus para com eles.> E um apice absoluto de amor do Filho
encarnado ¢ uma manifesta¢do suprema do amor divino misericordioso
que s6 foi possivel na base da encarnagdo de Deus Filho, pressupondo,
portanto, a “unido hipostdtica”, que é a unido mdxima possivel entre
Deus e homem.

“O Pdo que Eu darei ¢ a Minha carne” (Jo 6,51):
o0 dpice da unido de Cristo com os homens.

No entanto, foi pelo dom da Eucaristia que o Filho encarnado levou o
Seu amor — e este amor significa “dom” — para com os homens ao auge”’,
ao “ndo poder mais”. Com efeito, no Sacrificio da Cruz, atualizado e
oferecido sacramentalmente na Celebragdo Eucaristica da Igreja, Jesus Se
entregou ao Pai Celeste com um dom total de Si, um dom substancial que
¢ Ele mesmo, todo o Seu ser, alma e corpo, e assim entrou na comunhao
consumada com o Pai, no Espirito Santo (cf. Jo 13,1.32; 16,5; etc.). Este
dom ao Pai foi, sem duvida, em beneficio dos homens, para a salvacao
deles; foi, portanto, também amor supremo para com os homens (amor
compassivo, benevolente). Mas a unido que ¢é essencialmente finalidade
do amor interpessoal é levada a consumacao pelo dom da Eucaristia.
Este € o apice absoluto do amor de Cristo para com os Seus: Ele faz o
dom substancial de Si mesmo a eles.>®

55 Cf. N. THANNER, “Deus amou tanto o mundo que enviou-nos Seu Filho como vitima
de expiagdo pelos nossos pecados . Para uma compreensdo e vivéncia da expiagdo cristd,
em: Sapientia Crucis 8 (2007) 79-92.

6 Cf. Ip., ibid., 77s; 82s.

57 Cf. Sao BOAVENTURA, Sermones de tempore. Sermo I: Opera omnia IX [Quaracchi],
233b-234a: “Licet magnum signum caritatis et benevolentiae fecerit Filius Dei in incar-
natione, dando se in fratrem humani generis naturam assumendo; maius in passione,
dando se in pretium nostrae redemptionis poenam sustinendo; maximum tamen signum
dilectionis fuit, cum proprium corpus tradiderit homini in cibum refectionis.

Nam in aliis duobus modis est quaedam separatio et divisio inter dantem et datum,
sed isto modo est mirabilis unio inter cibatum et cibum et conversio unius in alterum,
ut dicit Augustinus.” (O grifo € nosso).

8 Na cruz é o Seu dom substancial ao Pai por eles, enquanto no banquete eucaristico
¢ 0 Seu dom substancial a eles.
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b) O mistério da comunhio eucaristica com Cristo

Na parte biblica vimos que a consumacgao do designio de Deus para
toda a criagdo sdo “as nupcias do Cordeiro”, com “o banquete das ntipcias
do Cordeiro”. O Catecismo da Igreja Catolica diz a este respeito:

A alianca nupcial entre Deus e seu povo Israel havia preparado a nova e
eterna alianca na qual o Filho de Deus, encarnando-se e entregando sua
vida, uniu-se de certa maneira com toda a humanidade salva por ele, pre-
parando, assim, “as nipcias do Cordeiro” (Ap 19,7.9).%

De fato, a encarnagdo do Filho de Deus foi apenas uma “preparagdo”
para as nupcias do Cordeiro; foi o fundamento, a condi¢do necessaria.
Sem a encarnagdo ndo haveria o esposo dessas nupcias. Com Sua morte
na cruz (“entregando sua vida”), Ele “fez” para Si a esposa, ato este que
¢ levado a efeito, sempre de novo, no Batismo (cf. £f'5,26s). Mas ¢ pelo
banquete eucaristico que ¢ ultrapassada a mera preparagdo das nipcias
do Cordeiro, enquanto ja ¢ uma certa antecipacdo do “banquete das
nupcias do Cordeiro”.® O Batismo e a Crisma ordenam-se essencial-
mente a Eucaristia. De fato, “através da santa Eucaristia a Igreja se torna
aquilo que ela se destina a ser através do Batismo e da Crisma”®'. Qual a
razao disso? Ela se encontra na diferenca entre a unido do fiel com Cristo
pelo Batismo (e a Crisma) e aquela pela Comunhéo eucaristica. A unido
com Cristo pelo Batismo ¢ ainda imperfeita, um comego que tende a
consumagao que se realiza pela Eucaristia.®

A unido entre Cristo e o batizado ¢ uma unido espiritual; a unido
eucaristica entre Cristo e o fiel ¢ uma unido ndo somente espiritual, mas
também “substancial” € “natural”, como vamos ver.®

¥ Cat. 1612.

% Cf. Cat. 1627: “Toda a vida cristd traz a marca do amor esponsal de Cristo e da
Igreja. Ja o Batismo, entrada no Povo de Deus, ¢ um mistério nupcial: ¢, por assim dizer,
o banho das nupcias que precede o banquete de nupcias, a Eucaristia.”

1 JoAo Pauro IT e MoraN MAR IGNATIUS ZAKKA I Iwas, Dichiarazione congiunta del
Papa e del Patriarca siro-ortodosso d’Antiochia (23.06.1984), n. 6, em: ORP (26 de
junho de 1984), p. 4, (Enchiridion Vaticanum 9, n. 842).

2 Cf. também Conc. LATERANENSE IV (DS 802): “ut ad perficiendum mysterium
unitatis accipiamus ipsi de suo, quod accepit ipse de nostro” (“para que, a fim de levar o
mistério da unidade a perfeigdo, recebamos dele o que Ele recebeu de nos”, isto é, Seu
corpo, Sua humanidade).

9 Seguimos nisto a profunda exposi¢do de Cardeal espanhol Franciscus Mendoza
(1 1566), que, na verdade, entendeu bem a doutrina de Sdo Tomas de Aquino: Fr. MENDOZA,
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Em primeiro lugar, lembramos — como algo a reter na mente nas se-
guintes reflexdes — que ¢ pela encarnagdo do Filho de Deus que existe
verdadeiramente o “esposo” das “nupcias”. O esposo ndo é Deus Filho,
abstraindo da Sua natureza humana, mas precisamente o Filho encarnado,
o Filho enquanto pessoa (divina) de natureza humana.%

Segundo, podemos citar a comparacao que Sao Tomas de Aquino faz
entre a unido dos fi¢is com Cristo realizada pelo Batismo e aquela que
se realiza através da Eucaristia:

E de se considerar, porém, que nas coisas corporeas o genitor e o gerado,
e o alimento e o alimentado, se unem de maneiras diversas. O genitor ndo
deve se unir substancialmente ao gerado, mas somente por semelhanga e
virtualmente. O alimento, porém, une-se ao alimentado substancialmente
(alimentum oportet nutrito secundum substantiam coniungi). Por isso, para
haver semelhancga entre os efeitos espirituais e os corporais, 0 mistério
do Verbo encarnado diferentemente se une a nés no Batismo, que ¢ uma
regeneracdo espiritual, e no sacramento da Eucaristia, que ¢ um alimento
espiritual. No Batismo, o Verbo encarnado esta s6 virtualmente contido, ao
passo que, no sacramento da Eucaristia, confessamos que ele esta substan-
cialmente contido (confitemur ipsum secundum substantiam contineri).*

Sao Tomas diz, portanto, que o Batismo ¢ uma regeneragdo espiritual
e a unido dai resultante ¢ comparavel com aquela entre o genitor € o
filho, enquanto a Eucaristia ¢ um alimento espiritual e, por isso, a unido
eucaristica com Cristo ¢ compardvel a unido entre o alimento e aquele
que o come, isto &, trata-se de uniao “substancial” ou “segundo a subs-
tancia” (secundum substantiam coniungi), uma vez que, no sacramento
da Eucaristia, Cristo esta substancialmente presente.

A diferenca podemos também exprimir em termos de “missao divina”.
Pelo Batismo temos a missdo do Espirito Santo para Ele estar naquela de-
terminada pessoa humana. Cristo envia o Espirito Santo para essa pessoa,
sendo a Sua humanidade instrumento para isso®. Deste modo, o batizado

De naturali cum Christo unitate libri V. Quos primum edidit prolegomenis criticisque
animadversionibus locupletavit A. Piolanti, Roma 1948 (Collezione Lateranum); cf. A.
PioLanTi, Il Mistero Eucaristico, Roma-Vaticano 1983, 608.

% No AT, havia a metdfora da alianga entre Deus ¢ 0 povo como uma alianga nupcial.
Mas isso foi em vista do NT (cf. Cat. 1612, acima citado).

8 Summa contra Gentiles (ou: Liber de Veritate Catholicae Fidei contra errores
Infidelium), TV,61 (n. 3987).

% Pelos “mistérios de Sua carne” Ele mereceu para essa pessoa o dom do Espirito
Santo e, além disso (seguindo a doutrina de Sao Tomas de Aquino), esses mistérios, esses
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possui uma unido espiritual ndo somente com a Pessoa do Espirito Santo,
mas também com a pessoa do Filho encarnado e com o Pai, pela fé ¢ o
amor, conforme a explicagdo acima dada. Ai falamos, quanto a transfor-
macdo da alma espiritual, de uma “participagdo do Espirito Santo”, que
¢ o Amor procedente.

9 ¢

Pela Santissima Eucaristia, a missao do Filho — e “missdo”, “envio”
significa sempre fazer-se presente, unir-se ao criado, a pessoas criadas
— é, decisivamente, levada a consumacdo (enquanto a Igreja ainda se
encontra em “estado de caminhada” rumo a unido gloriosa): o Filho en-
carnado Se une, segundo a Sua substdncia, aos que recebem a Sagrada
Comunhao; o Seu envio chega ao ponto de Ele ndo apenas estar com
os homens, mas estar dentro dos homens, em uma unido segundo a
substdncia ou segundo a natureza e, neste sentido, unido substancial ou
natural®.

Esta unido pressupoe a unido espiritual com Jesus Cristo; pressupoe,
portanto, a missao do Espirito Santo para a pessoa do comungante (cos-
tumamos dizer: o comungante precisa estar no “estado de gracga”, ser
“templo do Espirito Santo”). A unido eucaristica pressupde essa uniao
espiritual e se realiza em ligagdo inseparavel com ela, mas vai além
dela. E uma nova realidade, um novo mistério. E, ainda nas condi¢des
da vida terrena (estado de caminhada rumo a consumagio), o que ¢é, na
consumagdo, chamado “as nupcias do Cordeiro”:

unido nupcial com Cristo,

antecipacao do banquete das nupcias, ou seja, banquete que, em forma
terrena (comer, beber pao e vinho), j& antecipa o “banquete” celeste das
nupcias do Cordeiro. E esta unido que faz a Igreja verdadeiramente “Corpo
de Cristo”. Assim ela ¢ “Esposa de Cristo”, ja unida a Ele, embora ainda
a caminho da unido consumada, eterna e ndo mais mediada através do
sinal sacramental.

Para reconhecermos a exceléncia e o mistério da unido eucaristica
com Jesus Cristo, ¢ preciso vé-la numa visdo de conjunto com outras
unides de alguma maneira “substanciais” ou “naturais” (a saber, unides

atos e sofrimentos de Cristo em Sua humanidade sdo instrumento “fisico” da divindade
para realizar a nossa salvagdo (unido com Deus).

70 Cardeal Mendoza fala sobretudo de unido “natural”, seguindo a terminologia de
Padres da Igreja.
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sobrenaturais ou, melhor, de Deus ou realizadas por Deus além de unides
possiveis pelas forgas inerentes a alguma natureza criada)®.

A divina unido trinitdria:

E uma unido entre trés pessoas, que ¢ a0 mesmo tempo unido inter-
pessoal de conhecimento e amor e unido substancial. Uma Pessoa divina
€ um ser subsistente na natureza divina distinto (dos outros seres dessa
natureza) apenas pela oposicdo de relacdo de origem. Assim, a Pessoa
do Pai ¢ distinta da do Filho pela relacao de origem da paternidade, que
¢ oposta a da filiagao. Ora, sendo pessoa, o Pai € essa relagdo de origem
da paternidade, enquanto esta € subsistente. A relagao de origem €, como
tal, uma relag@o ontoldgica, ndo uma relagao interpessoal ou “intencional”
(pelo ato de conhecer ou amar). Mas, uma vez que em Deus o ser e 0
agir se identificam, as rela¢des de origem sdo, a0 mesmo tempo, relagdes
interpessoais, identificam-se com o ato de conhecer e amar. Deste modo,
uma Pessoa esta presente a outra ontologicamente e intencionalmente. Na
Santissima Trindade, a unido de conhecimento e amor ¢ uma unido do ser,
da substancia; a divina unido trinitaria € uniao substancial no sentido de
unifo na substincia. As trés Pessoas sdo a mesma substancia divina
(identidade numérica da substancia). A comunhao entre Elas ¢ fotal; a
comunicacao ¢ integral; a comunicabilidade compreende o proprio ser
substancial. Ha uma sé substancia, uma s6 natureza, mas trés Pessoas
distintas, trés seres subsistentes nesta Unica e numericamente idéntica
natureza. Como j4 dissemos, esta unido ¢ o modelo perfeito de toda unido
entre pessoas; modelo inalcangavel como tal por pessoas criadas, mas
modelo para elas.

A unido hipostdtica de duas naturezas:

Também esta unido ¢é, de alguma maneira, embora diferente da unido
trinitaria, uma unido “substancial”, pois ndo € unido “acidental”. A rela-
¢do de unido entre a natureza-substancia divina e a natureza-substancia
humana é ontologica. As duas naturezas nao estao unidas através de atos

% Como escreve F. Mendoza, os Padres da Igreja distinguem trés géneros de unidades:
“Unum enim Pater cum Christo, unum Christus nobiscum, nos cum Christo unum?”, a saber,
aunidade do Pai com Cristo (unido das Pessoas divinas), a unidade de Cristo conosco (a
unido da natureza divina com a natureza humana na Pessoa divina de Cristo), a unidade
nossa com Cristo (unido eucaristica). E Mendoza observa que cada uma dessas unidades
¢ maior que a concordia da vontade, uma vez que sdo “naturais” (Ip., ibid., 10).
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de conhecer e querer, através de um agir, mas no nivel do ser®, isto é, na
Pessoa divina do Filho. Trata-se de unido “substancial”, ndo no sentido
de uma s6 substancia, mas no de

uma substincia unida — ontologicamente! — a outra substancia,

uma natureza unida a outra (dai se pode chama-la de unido “natural”, pois
unido de naturezas), uma substincia-natureza em outra substincia-
natureza (a “pericorese cristologica”), ndo apenas uma justaposi¢ao ou
fusdo com pode haver, p. ex., entre dois pedagos de cera.

A unido eucaristica entre Cristo e a pessoa humana:

Também esta unido ¢é “substancial”, ndo como a unido divina trinitaria
(“uma so6 substancia” de Pessoas distintas entre Si) nem como € a unido
hipostdtica entre duas naturezas distintas. No entanto, também ela tem a
dimensio substancial, participando de caracteristicas de cada uma das
duas unides mencionadas.

A unifo eucaristica entre Cristo ¢ o fiel e, conseqiientemente, entre os
fiéis assim unidos com Cristo, € uma unifio entre pessoas e, como tal, ¢
semelhante a unido das trés Pessoas divinas. No entanto, a comunicabi-
lidade entre pessoas criadas ndo pode ser tao perfeita, tdo integral como
em Deus, uma vez que nas criaturas existe uma distin¢ao real entre o ser
e o agir. Em particular, na dimensdo do ser (substancia) existe nas pes-
soas criadas um limite intransponivel: a substancia (a esséncia realizada,
a natureza individual) de uma pessoa distingue-se necessariamente da
substancia de outra. Esta incomunicabilidade impede a possibilidade de
uma comunhio total entre pessoas criadas e entre pessoa criada e Pessoa
divina.”® Resta a possibilidade de uma unido interpessoal pelos atos de
conhecer e amar. Para isso — para poder haver uma verdadeira, embora
nao igual reciprocidade — é necessaria aquela transformacao divinizante do
espirito criado com suas faculdades, a qual chamamos “graga (criada)” e
que também podemos chamar “participagdo no Espirito Santo”, enquanto
Ele é na Divindade a Pessoa-Amor, Pessoa-Dom.

% Nem é uma unido gracas a uma transformagdo — seja qual for — das duas naturezas-
substancias ou de uma s6 delas.

® Quanto a unido entre Pessoa divina e pessoa criada, é evidente que a Pessoa divina
ndo pode autocomunicar-Se integralmente no sentido de fazer proceder uma pessoa
criada; esta pessoa seria um pessoa divina, pessoa de natureza divina, pois esta mesma
seria comunicada.
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Nesta unido entre a pessoa criada ¢ a Pessoa divina (as trés Pessoas)
subsiste a diferenca infinita entre a substancia criada e a substancia divina.
Apenas pelo ato de conhecer (fé, depois visdo) e de amor é que a pessoa
criada atinge a Pessoa divina, para a unido interpessoal.

Ora, o mistério do Filho encarnado se apresenta aqui como algo que
possibilita ir além disso. Pois a encarnagdo de Deus Filho consiste na
unifo ontologica entre duas naturezas, mantendo ao mesmo tempo a
clara distin¢cdo entre elas; sdo unidas sem mistura ou confusdo. E assim,
admiravel e misteriosamente, a distdncia infinita entre a natureza divina e
a natureza humana ¢é vencida. Agora, uma Pessoa divina estd no meio de
nds com uma natureza criada, uma natureza no nosso nivel de pessoas
criadas, pessoas de natureza criada, isto ¢, humana. Mas essa Pessoa
permanece Pessoa divina, com um amor ndo apenas humano, mas tam-
bém divino, com a onipoténcia do amor divino. Deste modo, o Seu amor
divino-humano pode realizar uma unido entre pessoas da mesma natureza
(identidade especifica), isto ¢, entre Ele — Pessoa divina de natureza (tam-
bém) humana — e uma pessoa humana que ultrapassa as possibilidades
do amor apenas humano ou, em geral, criatural. Com essa onipoténcia
e sabedoria do amor divino, sera que Ele ndo podera realizar uma unido
entre Ele e as pessoas humanas que seja também unido “substancial”,
embora sem mistura nem confusdo entre a Sua substancia-natureza hu-
mana ¢ a das outras pessoas? Sera, portanto, uma unido entre pessoas
distintas também quanto a natureza (individual), mas realmente unidas
entre si também quanto a substancia. Isto é possivel?”!

Sem duvida, foi apenas pela unido hipostdtica — unido numa Unica
pessoa — que puderam ser unidas a natureza divina (/) com a natureza
humana. Igualmente, sem duvida alguma, a unido “substancial” entre o
Filho encarnado (com Sua natureza humana) e outras pessoas humanas
ndo podera ser uma unido “hipostatica”, nem devera ser, pois € unidao

1 O Cardeal Mendoza diz que, quanto a unido eucaristica, a questdo é se “além da
unido espiritual, pela qual os que comungam dignamente o corpo de Cristo lhe sdo unidos,
existe outra unido substancial e natural entre essa mesma carne de Cristo e aquela que
¢ de quem comunga dignamente; isto €: se, pelo sacramento da Eucaristia dignamente
recebido, somos verdadeira e realmente juntados e unidos (coniungamur et uniamur) ao
corpo verdadeiro e substancial de Cristo, por uma outra unido substancial e natural, que
¢ diversa da unido e incorporagdo espiritual que ha pela fé e o amor e une e incorpora
apenas espiritualmente, ¢ que aquele que recebe dignamente a Eucaristia alcanga sem
duvida pela misericordia divina e se torna membro do corpo mistico de Cristo” (Ip.,
ibid., 21. O grifo é nosso).
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entre pessoas. E esta unido entre pessoas ndo serd uma unio em uma so
substincia, como € a unido divina trinitaria. Mas serd um novo mistério
de unido “substancial”, depois do mistério da divina unifo trinitaria
e da unido hipostatica. Sera um mistério de fé que ultrapassa a nossa
capacidade de compreensdo, como aqueles a ultrapassam. Sera, como a
unido trinitaria de Deus, a realizacdo perfeita — na medida em que ainda
¢ possivel quando entra em jogo uma pessoa criada — do desejo presente
no amor grande, forte, conseqiiente: as duas pessoas que assim se amam
querem tornar-se um, sem eliminar a distingdo de pessoas (que ¢ uma
perfeicdo e dignidade!). Nao se contentam com a unido afetiva, unido
que consiste no proprio amor, unido que existe pelo amar, mas uma uniao
“real””, quer dizer, uma unido no nivel do ser, uma unido “substancial”,
ou seja, “segundo a substancia”. Em outras palavras: “O vinculo do
amor perfeito nao é somente 0 do amor, mas também o vinculo da
substincia’.”

Dizemos, portanto, que o Filho encarnado pode e pode realizar uma
unido de alguma maneira “substancial” entre Si e os homens, uma unido
que ndo € unido hipostatica — apenas para alguma unido “substancial”
entre natureza divina e natureza humana ¢ absolutamente necessario
que seja unido hipostatica — nem € como a unido “substancial” entre as
Pessoas divinas, quer dizer, uma s6 substancia de pessoas distintas. O
Filho encarnado era capaz de realizar aquela unido vertical entre Deus
¢ homem (unido hipostatica) que nés nunca poderiamos ter excogitado
e ndo chegamos a compreender plenamente depois de realizada, e que ¢
0 apice absoluto da autocomunicacdo de Deus a uma realidade criada.
Ele que era capaz de unir assim a humanidade a Si mesmo, assumindo
a nossa substancia humana, a saber, uma natureza humana individual,
Ele ¢ capaz de realizar também — agora com Sua natureza humana; por
conseguinte, ndo Se encontrando mais aquela distancia infinita que ha
entre natureza divina e natureza humana (!) — a unido dos outros homens
consigo, em uma unido segundo a substancia, segundo a natureza, ¢ de

2 Cf., a este respeito, a analise de Sdo Tomas em STh. I-11, q. 28, a. 1.

3 L. THoMASssIN, Dogmata Theologica IV. De Incarnatione Verbi Dei, Parisiis 1868,
394 (cap. XXI, VIII). ,,Quin imo, hoc concupiscit, hoc imperat charitas, ut non charitate
sola, sed reapse et substantive utriusque fiat conglutinatio. Affectus enim et aestus
amantium rudimenta sunt charitatis, quae ubi adolevit, jam flammae suae impatiens, in
amplexus, in illapsus exardescit intimiores, et utramque substantiam conflare atque
confundere in unum molitur. Ergo charitatis perfectae nexus, non charitatis tantum est,
sed et substantiae nexus (ibid.; grifo nosso).
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uma maneira que ultrapassa ndo somente as capacidades de unido que
tém as pessoas humanas entre si, mas que ultrapassa também tudo que
a razdo humana possa excogitar e compreender.

Para realizar esta unido, Ele realiza, em primeiro lugar, uma presenca
Sua substancial que também ultrapassa toda possibilidade de presenca
que um corpo tem naturalmente e que € igualmente um mistério de fé¢ que
ultrapassa de longe a nossa capacidade de compreenséo.

Assim também — vale a pena repeti-lo — a unido eucaristica de Cristo
com o fiel é uma unido que ultrapassa toda capacidade que uma pessoa
de substancia corporea tem de se unir a outra pessoa de igual natureza,
bem como ¢ um mistério de fé incompreensivel, em Gltima analise, para
a razdo humana.

Na verdade, a unido eucaristica entre Cristo ¢ o comungante ¢é tdo
perfeita, tdo intima que, depois da unidio da Santissima Trindade e da
unifo hipostatica, nio se pode pensar alguma maior. Ela ¢ tdo grande
que “supera toda unidade que possa ser concebida pela mente nas coi-
sas criadas”, e por isso “ndo pode ser aptamente expressa por nenhuma
semelhanga™ (comparacdo com tais unidades). E um grande mistério,
mistério do amor divino-humano do Filho encarnado de Deus, misté-
rio, afinal, das “nupcias do Cordeiro”. E, como vimos, a propria uniao
hipostatica, ou melhor, a suprema autocomunicag@o de Deus ao criado
e, conseqiientemente, a unido maxima possivel entre Deus e homem, se
realizou em vista daquela unido: a missao do Filho ndo é levada a plena
realizacdo a nao ser pelo mistério da unido eucaristica.

Mas, como entender, na medida do possivel, essa unido eucaristica?
Como ¢ unido “substancial” ou “natural”?”

¢) A unido eucaristica: uniio interpessoal “substancial”

Para refletirmos sobre este mistério de fé que ¢ a unido eucaristica,
vejamos primeiro como Sao Tomads explica a possibilidade de uma unido
de uma substdncia intelectual (um ser espiritual) com um corpo.” Pode
parecer que isto ndo possa servir para a reflexao sobre a unido eucaristica,
mas ndo € assim, como veremos adiante.

" F. MENDOZA, De naturali cum Christo unitate, 162.

> Quanto a tal unido “substancial”, “natural”, poder-se-ia aduzir muitos trechos dos
Padres da Igreja, como o faz o Cardeal Mendoza no livro citado.

¢ Summa contra Gentiles 11, cap. 56.
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Sdo Tomas, primeiro, considera como uma substancia espiritual ndo
pode ser unida a um corpo: por alguma mistura ou por um contato pro-
priamente dito. Quanto a possibilidade da unido por “contato”, ele consta
que o tato € proprio somente dos corpos. “Dai concluir-se que da subs-
tancia intelectual e do corpo ndo se possa fazer um todo tnico, nem por
continuagdo, nem por composi¢do ou coligacdo, pois todos esses modos
ndo sdo possiveis sem contato”.”’

No entanto, existe um certo tipo de contato (“quidam modus contactus™)
pelo qual a substancia intelectual pode ser unida ao corpo. Pois o “tocar”
implica uma acdo sobre a realidade que ¢é tocada, ou seja, o tocar é esta
acdo, e ¢ assim que uma substancia espiritual pode ser unida a um corpo
pelo contato.

Este contato, no entanto, ndo ¢ um contato de “quantidade™®, mas de
“forca” (“Hic autem contactus non est quantitatis, sed virtutis”). Dai se
segue que tal contato tem trés caracteristicas que um contato corporeo
ndo tem. Sdo as seguintes:

e Ao contrario do contato entre corpos (contato de quantidade),
a substancia intelectual, embora seja indivisivel, pode tocar a
quantidade divisivel, enquanto age nela.

e Ao contrario do contato entre corpos, que ¢ apenas “segundo os
extremos” “secundum ultima” (p. ex., a ponta do meu dedo so
pode tocar uma determinada parte da superficie de um corpo), o
contato de for¢a é com 7udo que é tocado, ou seja, com a totali-
dade da substancia tocada.

e Ao contrario do contato entre corpos, no qual € necessario que
o0 toque seja extrinseco ao sujeito, e nele ndo pode penetrar, mas
¢ por ele impedido, o contato de forca, proprio das substancias
intelectuais, faz a substincia que toca estar dentro daquilo que
€ tocado e penetrar nele sem impedimento.

O que tem a ver esta explicagao com o mistério da comunhao ou unido
eucaristica? Vejamos o que Jesus faz para Se unir a ndés nao apenas es-
piritualmente, mas também corporalmente. Como Ele Se doa com Sua
“realidade fisica”, corporal?

7 Ibid. (n. 1316).

”® Uma vez que a quantidade é um acidente de uma substincia material e ndo de uma
substancia espiritual, o “contato de quantidade” s6 € possivel entre corpos.
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Primeiro, Ele toma pdo e vinho, substancias materiais, ¢ muda esta
substancia em Seu corpo e Seu sangue, isto €, em Sua propria realidade
corporal, permanecendo do pdo e do vinho apenas as aparéncias (“aci-
dentes”), aquilo, portanto, que € verificavel pelos sentidos (sem ou com
instrumentos técnicos). E o grande e incompreensivel mistério da “tran-
substanciac¢do”, uma “transformagdo” que atinge todo o ser, a substdncia
inteira, comparavel apenas ao ato de criar, mas sem ser ato de criar e,
sim, ato de “transformar”.” Deste modo — quem pode compreendé-lo?
— 0 pdo e o vinho s3o verdadeira e realmente a substincia corporal de
Jesus, e ha a presenga de Jesus Cristo com todo o Seu ser, isto é, com toda
a substancia humana (corpo e alma) como também a substancia divina,
Sua divindade. Aqui convém chamar a atencdo ao seguinte fato: a trans-
formagdo realizada numa realidade criatural — transformagao necessaria
para que haja uma presenca totalmente nova da Pessoa divina do Filho
num determinado lugar neste mundo — é ndo apenas uma transformacao
“acidental”, mas substancial: para haver essa presenca do Filho, enviado
pelo Pai, a propria substancia do pdo e do vinho é mudada totalmente,
de modo que depois ndo existe mais essa substancia: o pao consagrado
¢ outra coisa (mudanga da esséncia!). Vemos aqui como o mistério da
Eucaristia esta totalmente na linha do mistério da Encarnagdo e diferente
do mistério da missdo (presenga) do Espirito Santo. A transformagdo
necessaria para a missao (a nova presenca) do Espirito Santo, é uma trans-
formagdo que ndo faz com que haja uma outra substancia (mudanca de
esséncia da pessoa criada), enquanto ¢ exatamente este 0 caso na missao
do Filho, tanto no mistério da Encarna¢do como no da Eucaristia, com
a unica diferenca que no mistério da Eucaristia ndo ha um ato criador,
enquanto, para a realizagdo da Encarnacdo, Deus cria a alma humana de
Jesus. Ha, por conseguinte, uma presenga substancial do Filho encarnado
sob as aparéncias de pao e vinho.

No entanto, esta presenga da substidncia humana de Jesus em sua di-
mensao corporal, isto €, de Seu corpo, nao ¢ a maneira de um corpo. Ele
ndo esta presente como normalmente um corpo esta presente no espaco,
mas “a@ maneira de substincia”. Isto significa que ndo esta presente num
determinado lugar (onde se encontra o pdo consagrado) através da sua
extensdo quantitativa, pois a extensdo quantitativa do pao consagrado ¢
do pdo e ndo do corpo de Cristo. Portanto, ndo esta presente como um
corpo pode estar presente num lugar, e sua presenca se assemelha a pre-

™ Veja o que ja esclarecemos quanto ao emprego da palavra “transformagéo”.
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senca de um espirito. E neste sentido que se encontra a expressio de que
o corpo de Cristo esta presente “modo spirituali’®’, de modo espiritual,
da maneira como um espirito esta presente em determinado lugar, isto &,
ndo por uma extensdo quantitativa, de modo que, por exemplo, a alma
espiritual do homem esta presente em seu corpo ndo por partes, mas toda
inteira em todo o corpo ¢ em todas as diversas partes do corpo.

A presenca do corpo de Cristo é, portanto, presenca real substancial
de um verdadeiro corpo, mas ndo a maneira de um corpo; assemelha-se
a maneira de uma substancia espiritual. No entanto, o corpo de Jesus €
realmente um corpo, € matéria, ndo espirito, embora seja, para usarmos
as palavras do Apostolo Paulo, um “corpo espiritual” (cf. 1Cor 15,44:
odpe mTvevpatikov), sendo Cristo ressuscitado “Espirito que da a vida”
({/Cor 15,45: mvedpo. Lwomotodv).

Dessas caracteristicas do corpo de Cristo na Eucaristia podem-se de-
duzir duas constatagoes:

e A unido do corpo de Cristo com o fiel que recebe a Comunhao
eucaristica ndo ¢ a unido de contato entre corpos (como o abrago
e beijo), mas semelhante a de uma substincia espiritual com
um corpo, com caracteristicas proprias desta unido.

e Uma vez que o corpo de Cristo ndo ¢ espirito, mas realmente corpo
material, embora com propriedades especiais, uma uniao substan-
cial —no sentido de unido de substancia com substancia — entre
o corpo de Cristo e o corpo do comungante requer um contato
“sem intervalo”, sem distancia, isto ¢, ndo pode ser apenas o
“contato de for¢a” do corpo de Cristo “no Céu” (desprendido
do espago e tempo deste mundo) com o corpo do fiel.

Por isso ¢ que Jesus Cristo, com Sua sabedoria e amor divino-humanos,
“inventou” a Eucaristia: Depois de Se ter feito homem, Ele Se fez “pao”,
quer dizer, com exatiddo, Ele Se fez comida e bebida dos homens — des-
cendo, portanto, mais ainda do que ja descera ao Se fazer homem, homem
que veio para servir e dar a vida em resgate por ele; agora Ele serve ao
homem fazendo-Se alimento dele. Ele usa esta “ponte” da alimentagao
para entrar mesmo dentro do homem, entrar nele com Seu corpo e todo
o Seu ser substancial.

O que uma substancia espiritual poderia realizar: estar dentro daquilo
que “toca” e penetrar nele sem impedimento, isto Jesus faz com Seu corpo

8 Cf., p. ex., MENDOZA, ibid., 395.
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através do sinal sacramental do banquete eucaristico (cf. Jo 6,54s: “Quem
come ... bebe ... verdadeiramente comida ... bebida”). Deste modo, pode-
se realizar uma unido global entre Cristo e 0 comungante: uma uniio ou
comunhao interpessoal que nio é apenas espiritual — pela fé e o amor
— mas também substancial, corporal, isto ¢, integrando nessa uniao
toda a substiancia das pessoas que séio unidas.

Com efeito, essa unido ndo consiste apenas no fato de as espécies
eucaristicas de pdo e vinho estarem dentro do fiel que comunga (estao
na boca e no estdmago), e assim haver a presenca substancial do Filho
encarnado (Seu corpo e sangue, alma e divindade) dentro do comungante.
Esta presenca é apenas uma condigdo necessaria para a unido interpes-
soal global [ou: integral], que ¢é a finalidade do ato de comer e beber o
alimento eucaristico. Pois este ato é a acdo de receber o sacramento da
Santissima Eucaristia. E, portanto, um ato que tem um determinado
significado sagrado, religioso; mais exatamente: € um sinal que significa
algo e realiza isto mesmo. O que significa? Ou: Por que Cristo escolheu
justamente este sinal?

Jesus escolheu precisamente o sinal do alimento a ser comido e bebido
para que seja devidamente significada uma unido entre Ele e o comun-
gante que ¢ realmente uma unido, € uma uniao “segundo a substincia”.
Pois, como explica bem Sdo Tomas®!, entre os diversos sentidos apenas o
sentido do fato®? é aquele ao qual seu objeto sensivel é realmente juntado

8L IV Sent., d. 8, q. 1, a. 3, gla. 1 ¢: “in quolibet genere actionum in quo inveniuntur
plures actiones ordinatae diversis agentibus ordinatis distributae, oportet quod principalis
illarum actionum attribuatur principali agenti, cuius virtute secundarii agentes operantur
secundarias actiones; ... Et quia invenimus diversas actiones sacramentales diversis sa-
cramentis distributas, quae in virtute Verbi incarnati agunt, oportet ad perfectam actionem
huius generis esse aliquam sacramentalem actionem quae ipsimet principali agenti
attribuatur, quod est Verbum incarnatum; et ideo oportuit esse sacramentum eucharistiae,
quod ipsum Verbum incarnatum contineret, ceteris sacramentis tamen in virtute ipsius
agentibus; et ideo convenienter in figura cibi hoc sacramentum institutum est: quia inter
alios sensus solus tactus est cui suum sensibile realiter coniungitur, similitudinibus tan-
tum sensibilium ad alios sensus per medium pervenientibus; gustus autem tactus quidam
est: et inter alia quae ad tactum pertinent, solus cibus est qui agit per coniunctionem sui
ad cibatum, quia nutriens et nutritum fit unum; alia vero tangibilia agunt efficiendo
aliquas impressiones in eo quod tangitur, sicut patet de calido et frigido, et huiusmodi. Et
ideo cum omne sacramentum in figura alicuius rei sensibilis proponi debeat, convenien-
ter sacramentum in quo ipsum Verbum incarnatum nobis coniungendum continetur,
proponitur nobis in figura cibi, non quidem convertendi in nos per suam coniunctionem
ad nos, sed potius sua coniunctione nos in ipsum convertens.

82 O paladar pertence ao tato.
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(posto em contato direto; “realiter coniungitur’), ¢ entre tais objetos do
tato, somente o alimento age pela unido de si com aquele que é alimen-
tado, uma vez que o alimento ¢ o alimentado se tornam um. Com efeito,
como ainda explica o Doutor angélico®, no caso do simples contato, as
duas realidades sensiveis (seres corporais) apenas sdo juntadas, mas nao
“realmente unidas” (“non uniuntur realiter”); elas ndo se tornam um a
ndo ser sob certo aspecto (“secundum quid”’). Somente no caso da comida
¢ da bebida as duas realidades sdo juntadas e unidas (“coniunguntur et
uniuntur”). Além disso, na alimentacdo realiza-se uma transformagdo: o
alimento ¢ transformado naquele que o come ou bebe. Também isto tem
seu significado para a unido entre Cristo ¢ 0 comungante, apenas com a
diferenga de que ndo ¢é Cristo-alimento que é transformado naquele que
recebe este alimento sagrado, mas o inverso.

Este é, portanto, o significado do sacramento da Eucaristia; este deve,
por conseguinte, ser também o efeifo da recepcao do sacramento, a assim
chamada graga sacramental. Cada sacramento tem uma graca sacramen-
tal diferente; do contrario, ndo haveria sete sacramentos, mas um so. Por
isso mesmo € um erro pensar que a graga sacramental da Eucaristia seja
simplesmente um aumento da graca santificante ¢ daquilo que a acom-
panha (virtudes, dons do Espirito Santo), além de certas gracas atuais ou
garantia de recebé-las. Nem ¢ suficiente dizer que a graga sacramental
da Eucaristia seria o aumento da virtude teologal do amor e, como algo
proprio deste sacramento, o impulso eficaz de realizar atos dessa virtude
do amor.

81V Sent., d. 9, q. 1, a. 1, qla. lc: “sicut dictum est, ad perfectionem sacramentorum
novae legis exigitur quod sit sacramentum aliquod in quo Christus nobis realiter coniun-
gatur ef uniatur, non solum per participationem virtutis eius, sicut est in aliis sacramentis;
et quia sacramentum est sensibile signum, ideo oportet quod alicui sensui usus sacramenti
approprietur. In sensibilibus autem est triplex differentia.
Quaedam enim sentientibus neque coniunguntur neque uniuntur, sicut ea quae sentiun-
tur per medium extrinsecum, ut in visu praecipue accidit et auditu et olfatu, sed solum
similitudines sensibilium ad sensum referuntur.
Quaedam autem sensibilia coniunguntur quidem, sed non uniuntur realiter, sed secun-
dum assimilationem qualitatis tantum, sicut accidit in tactu: quia qualitates tangibilium
immutant tactum; nec tamen ex tangente et tacto fit unum nisi secundum quid.
Quaedam autem coniunguntur ef uniuntur, sicut accidit in cibis et potibus. Et ideo
sumptio huius sacramenti congrue per modum manducationis fit.
Alia vero sacramenta nova legis, quibus per virtutem eis inditam Christo assimilamur,
fiunt in tangendo tantum, ut baptismus. Figurae autem veteris testamenti quae solam
similitudinem Christi venturi habebant, significabant per modum visionis.*
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Na verdade, podemos dizer que a graga sacramental, em geral, ¢, sim,
a graca santificante (¢ gragas atuais) ou um aperfeicoamento da graca
santificante, mas realizando uma determinada transformagdo (a graca
santificante € uma transformacdo) que a graga em geral ndo pode realizar
a ndo ser em conexdo com aquilo que se pode chamar o “sacramento
interior” ou, na terminologia escolastica, a “res et sacramentum”, que €
proprio de cada um dos sacramentos. Tal “res et sacramentum” — “reali-
dade (efeito) e sacramentum (sinal)” — é o primeiro efeito da agdo sacra-
mental, essencialmente ordenado — por isso, ainda é “sinal” —a produ¢do
do efeito ultimo. Este efeito é a graca sacramental.

Ora, no sacramento da Eucaristia, a “res et sacramentum” ¢ a presenga
substancial de Cristo (com Sua substancia humana) sob as aparéncias de
pao e vinho. A graga sacramental da Eucaristia, pela recepgdo do sacra-
mento (banquete eucaristico), €, por conseguinte, um efeito que somente
¢ possivel pela presenca substancial do corpo de Cristo (toda a Sua
substancia humana) no comungante. Deve, portanto, haver uma “for¢a”
espiritual — ja que ndo é uma for¢a material, corporal da substancia de
Cristo — que promana da substincia humana de Cristo para toda a
substidncia humana do comungante (alma e corpo), isto é, no homem
todo e em todas as suas partes.®® Este é aquele “contato de for¢a” (con-
tactus virtutis) de que falamos no inicio desta exposicao, e que € com a
totalidade da realidade tocada. E deste modo que se pode entender — na
medida do possivel e sempre permanecendo aquém da profundidade e
intimidade da unido — a “uniao substancial” entre Jesus Cristo ¢ o0 co-
mungante.’ Evidentemente, ndo se identifica com a unido entre a alma

8 Cf. a exposigo convincente desta explicagdo em: J.-H. NicoLas, Sintesi dogmdtica.
Dalla Trinita alla Trinita, vol. 11, Roma-Vaticano 1992, 195-200.

8 O Cardeal Mendoza escreve (ibid., 238): “Nam cum Christus ipse vere et per subs-
tantiam suam in Sacramento Eucharistiae sit, et per Sacramentum intra ipsum hominem
existat, virtus quaecdam ab ipsa Christi substantia emanans in totum hominem et quamlibet
eius partem diffunditur qua substantialiter totus homo toti Christo uniri dicitur: non quia
tota Christi substantia tota sit in toto homine et qualibet eius parte (est enim per substantiam
hoc modo sub speciebus tantum quamdiu durant) virtus tamen substantiae eius defluxa
ab ipsa Christi substantia intra hominem mediis speciebus vere existentis, totam hominis
substantiam et quamlibet eius partem recreat atque reficit.”

8 Os Santos, que fizeram de modo particular a experiéncia desta unido com Cristo, se
exprimem em termos de “fusdo” e outros. Note-se, a este respeito, que a experiéncia ¢ a
fonte mais perfeita do saber, uma vez que produz um conhecimento profundo e pessoal do
objeto, o que, no entanto, pode trazer consigo a dificuldade ou impossibilidade de expri-
mi-lo com uma linguagem adequada ou “exata” (cf. A. PioLaNTl, /] Mistero Eucaristico,
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espiritual € o corpo, formando — como “forma” e “matéria” — um so ser,
uma sé substincia, uma so natureza. No entanto, ndo hesitamos em dizer
que a unido eucaristica € uma unido mais perfeita do que a unido entre
forma e matéria.?” Ela é diferente, mas ndo menos perfeita.

Chegamos ao ponto de poder descrever a unido eucaristica como “unido
interpessoal substancial” ou “unido interpessoal segundo a substancia”.

O pressuposto:

A unido eucaristica ¢, como a unido divina trinitaria, uma uniao entre
pessoas. Ela pressupoe ja a unido interpessoal com Cristo no Espirito
Santo: pela “participagdo do Espirito Santo”, o fiel tem uma unido espi-
ritual com o Filho de Deus pela fé e o amor. E unido espiritual, unido da
alma espiritual da pessoa humana com a Pessoa divina de Cristo. Esta
unido ja € dom de Cristo, isto €, do Filho encarnado, pois a humanidade
de Cristo serve de instrumento a divindade para a realizag@o dessa unido
(presenca nova do Espirito Santo — e, com Ele, do Filho e do Pai — com
a transformac@o sobrenatural da alma espiritual em ordem a atos, pelos
quais a pessoa assim transformada em sua alma espiritual atinge — pode
“possuir”, “fruir” — a propria Pessoa divina).

Roma-Vaticano 31983, 609). Podem-se ler testemunhos dessa experiéncia em: P. PARENTE,
Esperienza mistica dell’Eucaristia, Roma 1981. Citemos apenas o de S. Teresinha. Ela se
refere a sua primeira Comunhao: “Foi um beijo de amor, me sentia amada e dizia também:
eu Vos amo, me dou a Vés para sempre! [...] desde muito tempo, Jesus e a pobre pequena
Teresa se tinham olhado e se tinham entendido [...] Naquele dia ndo era mais um olhar,
mas uma fuso: ndo eram mais dois, Teresa tinha desaparecido como a gota d’agua no
oceano. Restava somente Jesus, Ele era o Senhor, o Rei.” (ibid. 83). Os Santos falam
também de “nupcias misticas” com Cristo; reconhece-se, pela Eucaristia, uma “misteriosa
identificacdo de duas pessoas” e um “éxtase”, “que equivale a sair misteriosamente de si
mesmo, pela forga de Deus, e entrar de tal modo na esfera do divino a ponto de perder
quase a consciéncia da propria personalidade, ou melhor, de vé-la identificada com Deus
em Cristo” (ibid. 113s). Natradi¢do (Padres da Igreja, Santos) encontramos as compara-
¢des da fusdo de dois pedagos de cera ou do ferro transformado em fogo (ferro no fogo)
ou do vidro penetrado da luz do sol. O grande santo da Eucaristia, Pedro Julido Eymard,
escreve: “Quando duas ceras se fundem, ao calor do fogo, misturam-se até constituirem
uma s6 ¢ mesma coisa, embora os elementos de ambas estejam presentes, susceptiveis
ainda de separagdo. Idéntica unido opera-se na comunhdo” (P.J. EymMaRrD, 4 Divina Eu-
caristia. 2* série: A Santa Comunhdo, Petropolis 21942, 126).

87 E 0 que acima ja dissemos, em termos gerais, citando Fr. Mendoza (“supera toda
unidade que possa ser concebida pela mente nas coisas criadas”). Pode parecer audaz
aplicar isso até mesmo a unido entre forma e matéria. Mas o Cardeal Mendoza observa
que “isto deixa de parecer absurdo aqueles que entendem que a species intelligibilis ¢
mais unida ao intelecto do que a forma a matéria” (ibid. 161).
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Porém, deve-se cuidar bem de ndo confundir essa “for¢a” da humani-
dade de Cristo (do seu conhecer e querer-amar humano e de Seus atos ¢
sofrimentos durante a Sua vida terrena, enquanto sdo instrumento da agdo
divina salvadora®®) e, assim, essa presenca “virtual” (presenga segundo
a virtus, a for¢a) da Sua humanidade, com a presenc¢a “substancial”
dela na Eucaristia, bem como a unido “substancial” dela com o fiel pelo
banquete eucaristico.

A novidade pelo banquete eucaristico:

Quando, entdo, o batizado recebe a Comunhio eucaristica, o Filho
encarnado doa-Se e une-Se a ele com foda a Sua substincia humana
(corpo e alma), unida hipostaticamente a substancia divina. E o fiel, por
sua vez, também € unido a Cristo com foda a sua substincia humana,
alma e corpo. E esta totalidade que caracteriza a unido eucaristica. Nisto
esta também, exatamente, a caracteristica “nupcial” desta unido. Cristo,
o Esposo, com Sua divindade e Sua humanidade, alma e corpo, Se une
a pessoa do fiel, alma e corpo, ndo somente alma nem somente corpo. E
unifo global.

A graga sacramental €, por isso, uma unido global com Cristo por uma
transformacdo que assemelha a alma e o corpo do comungante a Cristo
em Sua humanidade e divindade, ndo somente a Sua divindade, nem
apenas a Sua humanidade.

A assimilacdo da alma a divindade ja se realizou pelo Batismo
(“participacao do Espirito Santo™, graca santificante com a elevagdo
sobrenatural das faculdades da alma); esta transformagéo da alma, que
d4 uma certa semelhanca com a divindade, ¢ poderosa e copiosamente
aperfeigoada pela Comunhao eucaristica. Dizendo-o com uma imagem:
podemos, em abundancia, beber o Espirito Santo na propria fonte do
Espirito Santo para nds: Jesus Cristo, Seu coragdo aberto por nds na
cruz, presente substancialmente. Mas isto ndo ¢ tudo, nem ¢ o mais ca-

8 Cardeal Mendoza fala a este respeito de uma “vis contactiva spiritualis”, distin-
guindo-a da “vis unioque naturalis™: “corpus Christi ut instrumentum ipsius coniunctum
nostraeque naturae cognatum tum animae tum corporis salutem mirifice operatur non
secundum vim contactivam spiritualem solum, sed etiam secundum vim unionemque
naturalem quae ex ipsius Christi carne vivificatrice nostrae carni substantialiter unione

copulata, in animam et corpus nostrum transmittitur, ...”

8 Na verdade, é assimilagdo com cada uma das trés Pessoas divinas distintamente,
sendo o dom do amor divino a assimilagdo com a Pessoa do Espirito Santo.

178



racteristico da unido eucaristica, que ndo apenas aumenta a nossa uniao
espiritual com Cristo.

A graca sacramental da Eucaristia é, mais especificamente, uma trans-
formacio da alma e corpo do comungante no sentido de assemelha-lo
a humanidade do Filho de Deus encarnado. Quer dizer: aquela “for¢a”
que promana do corpo (corpo e sangue) de Jesus Cristo, presente subs-
tancialmente no fiel através do pao e vinho consagrados, € que penetra
toda a substancia do comungante e qualquer parte dela, € transformadora:
confere ao ser e as faculdades (principios diretos do agir) do comungante
um dom divino que é uma certa “participagdo do corpo de Cristo™".
Toda a substancia do fiel, alma e corpo, e suas faculdades sdo tornadas
“christiformes”, enquanto, por aquela transformagao, na alma e no corpo
do fiel e nas suas faculdades ¢ realizada uma imagem e semelhanga de
Cristo por meio de certa participacdo das propriedades das quais goza a
alma e o corpo de Cristo em virtude da unido hipostatica. E uma perfeita
configuracdo da alma e do corpo do fiel a Cristo como sua “Cabeca”.
Pode-se ainda esclarecer que essa forga (espiritual) influi primeiramente
sobre a alma do comungante e pela alma sobre o corpo. Também neste
sentido pode-se justificar a expressao “alimento espiritual”, ao se falar da
Eucaristia. Nao ¢é para alimentar o corpo, certamente; porém, influi tam-
bém sobre o corpo, une também o corpo do fiel com o corpo de Cristo.

Podemos, portanto, dizer que o efeito da Comunhao eucaristica ¢é
um aumento da “participacdo do Espirito Santo” (unido espiritual com
Cristo) e, especificamente, uma “participagdo do corpo de Cristo” (unido
“substancial” com Cristo). Como, pela graga santificante (no Batismo),
a substancia da alma (e suas faculdades) sdo transformadas no sentido
de uma “participac¢do da natureza divina”, ou seja, sdo tornadas, como
se diz em latim, “deificae” e “deiformes”, assim a alma e o corpo do ba-
tizado sdo transformadas pela recepcéo da Eucaristia no sentido de uma
“participag@o do corpo de Cristo”, para serem “christifici” e “christifor-
mes”. O efeito da Eucaristia ¢, portanto, a transformacio do homem
em Cristo’', em Deus.

% Cf. F. MENDOZA, ibid. 177: “quod quidem donum dicitur vere et est participatio
quaedam corporis Christi”.

o1 Cf. S. ToMmas, IV Sent., d. 12, q. 2, a. 1, gla. 1: “o efeito proprio deste sacramento é
a transformagdo do homem em Cristo, para que diga com o Apdstolo (G/ 2,20): ja ndo
sou eu que vivo, mas é Cristo que vive em mim” (“proprius effectus huius sacramenti est
conversio hominis in Christum ...”). E conhecida a palavra do Papa Sdo Ledo Magno
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Ora, essa transformacéo € unitiva, ou, visto sob outro aspecto, essa
uniiio é transformadora. Existem os dois aspectos, como também na
“participag@o do Espirito Santo”. Pois o Espirito Santo (e, n’Ele, o Filho
e o Pai) Se doa a pessoa humana transformando a alma, assemelhando-a
a divindade (distintamente a cada uma das trés Pessoas), ou, sob outro
aspecto igualmente verdadeiro, pela transformagédo divinizante da alma do
homem o Espirito Santo Se forna presente de modo totalmente novo; por
essa transformagao pode haver a unido do homem com Ele (e o Filho e o
Pai), atingindo-O com os atos espirituais da fé e do amor. Assim também
a presenga substancial do corpo de Cristo na substancia do comungante
transforma (contato de forga, ndo contato de quantidade; a “forga” que
promana do corpo de Cristo como “instrumento” da divindade) a alma e
o corpo dele, e, por outro lado, € por esse “contato de for¢a” que a alma
e o corpo do comungante sdo verdadeiramente unidos a toda a substan-
cia de Cristo, ao Seu corpo ¢ Sua alma e, assim, a Sua divindade unida
hipostaticamente com este corpo e esta alma.

E esta unido do comungante com o corpo de Cristo, ou seja, com toda
a Sua substancia humana, é, num sentido verdadeiro e real, “substan-
cial”, por ser unido de substancia com substancia, e isto ndo apenas nao
sentido de algum tipo de justaposi¢do, formando um todo, mas é mesmo
também substincia em substancia, uma “pericorese” das substincias,
das pessoas em sua realidade substancial: “Quem come minha carne
e bebe meu sangue permanece em mim, e Eu nele” (Jo 6,56).%

(Sermo 63,7: PL 54,357C): “A participagdo no corpo e sangue de Cristo ndo opera outra
coisa sendo a nossa transformagéo naquilo que recebemos” (“non aliud agit participatio
corporis et sanguinis Christi, quam ut in id quod sumimus transeamus”); cf. Ip., Tract.
63,7: Cchr 138A, 388. Em outro lugar (Epist. 59,2: ACO 11/4,34), o mesmo Papa descreve
o dom do sacramento da Eucaristia com estas palavras: “para que, recebendo a for¢a do
celeste alimento, nos tornemos a carne daquele que se fez nossa carne” (“in illa mystica
distributione spiritalis alimoniae hoc impertitur, hoc sumitur, ut accipientes virtutem
caelestis cibi in carnem ipsius qui caro nostra factus est, transeamus”).

%2 Jesus Cristo estd, com Sua substiancia humana, unida a substincia divina, no co-
mungante; este € o0 aspecto mais obvio, ja pelo sinal sacramental: o alimento comido esta
dentro daquele que o tomou. No entanto, vale aqui a mesma coisa como a respeito da
transformag@o: assim como néo ¢ Cristo que ¢ transformado naquele que come Seu corpo,
mas ¢ este que € transformado em Cristo (uma vez que esta comida é uma pessoa, € uma
pessoa mais perfeita que aquela que come a comida), assim também € mais propriamente
o comungante que esta em Cristo do que o inverso. Bem como é mais propriamente o
corpo que estd na alma do que o inverso.
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Isso faz lembrar a pericorese divina, que Jesus indica como modelo
perfeito de unido dos Seus discipulos: “a fim de que todos sejam um.
Como tu, Pai, estas em mim e eu em ti, que eles estejam em nos, [...] para
que sejam um, como né6s somos um: Eu neles e Tu em Mim, para que
sejam perfeitos na unidade” (Jo 17,21-23). Na verdade, Jesus fala aqui
da unido entre os discipulos, mas diz que esta unido se realiza justamente
pelo fato de eles estarem no Filho e no Pai (e no Espirito Santo, uma vez
que Ele ¢, em Pessoa, a unidade de amor entre Eles, o “NOS” de Pai ¢
Filho). E podem estar no Pai porque e quando estdo no Filho ¢ o Filho
esta neles, uma vez que o Pai esta no Filho e o Filho no Pai.

Ora, € preciso ver que exatamente pela unido eucaristica com o Filho
encarnado os fiéis sdo unidos por um vinculo substancial ndo somente
ao Filho, mas também ao Pai e ao Espirito Santo. Assim se realiza um
reflexo da unido divina trinitaria. Encontramos aqui o mistério das trés
pericoreses: a trinitaria, a cristologica e a eucaristica.

Pela pericorese trinitaria, o Pai e o Espirito Santo estdo em Cristo-
Deus (e este, n’Eles), enquanto Ele possui a natureza-substancia divina,
que € uma s6 e numericamente idéntica;

pela pericorese cristoldgica, o Pai e o Espirito Santo estdo em Cristo-
homem (e este n’Eles), enquanto a Sua natureza-substincia humana esta
unida hipostaticamente a natureza-substancia divina (que ¢ também do
Pai e do Espirito Santo);

além disso, o Espirito Santo e o Pai estdo em Cristo-homem, enquanto
a alma d’Ele esta repleta da graca criada (graca santificante, etc.) e assim
Ele tem, em perfei¢do absoluta, a unido espiritual com Deus (com o Pai
no Espirito Santo), conhecendo e amando.

Pela pericorese eucaristica, Cristo, Deus-homem, esta no fiel e o fiel
n’Ele, enquanto a natureza-substancia humana de Cristo estd naquela do
fiel, sendo unidas como acima exposto.

Disso se segue que, pela unido eucaristica, ndo apenas ¢ poderosamente
aumentada a unido espiritual com Cristo, com o Espirito Santo e com o
Pai (inabitacdo da Santissima Trindade na alma), pela fé e o amor, mas,
além disso, o fiel €, através de Cristo mediador — Deus-homem —, unido
ao Espirito Santo e ao Pai por um vinculo estreitissimo e inefivel, que
¢ um vinculo, de alguma maneira verdadeira, substancial. Pois essa unido
eucaristica ¢, como exposto, uma unido interpessoal “substancial”, unido
da substancia humana do fiel com a substancia humana de Cristo, a qual,
porém, esta unida ontologicamente com a divindade (substancia divina).
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Deste modo, o fiel é unido “segundo a substancia” imediatamente com
Cristo e, por meio d’Ele, com o Pai e o Espirito Santo, com quem Cristo
esta unido pela pericorese trinitaria ou pela unidade da substancia-natureza
divina. Santo Hilario, que fala de unidade “natural”, exprime as conexdes
da seguinte maneira:

Proclamamos como uma verdade que a Palavra se fez carne e que na ceia
do Senhor nds recebemos esta mesma Palavra que se fez carne. Entdo,
como se pode negar que permaneca naturalmente em nds aquele que, ao
nascer como homem, ndo s6 assumiu a natureza da nossa carne como in-
separavel de si, mas também uniu sua natureza humana a natureza divina
no sacramento em que nos da a comunhao do seu corpo? Deste modo todos
somos um so, porque o Pai estd em Cristo e Cristo esta em nés. Portanto,
ele estd em nods pela sua carne e nos estamos nele; e através dele, o que
nos somos esta em Deus.

Em que medida estamos nele pelo sacramento da comunhdo com sua carne
e com seu sangue, o proprio Cristo o afirma quando diz: [...] porque eu
vivo e vos vivereis, pois eu estou no meu Pai e vos em mim e eu em vos. Se
com estas palavras o Senhor pretendia apenas significar uma unidade de
vontade, por que entdo estabeleceu uma certa gradagdo e ordem na reali-
zacdo de tal unidade? Assim procedeu para acreditarmos que ele esta no
Pai pela natureza divina, e que nds estamos nele pelo seu nascimento
corporal; além disso, ele também esta em nés pelo mistério dos sacra-
mentos. Ensina-nos desta forma a perfeita unidade estabelecida por meio
do tinico Mediador. N6s estamos unidos a Cristo, que € inseparavel do Pai,
e Cristo, sendo inseparavel do Pai, permanece unido a nos. Deste modo,
temos acesso a unidade com o Pai. Porque se Cristo esta por natureza
no Pai, por ter sido gerado por ele, e se nés por natureza estamos em
Cristo, entdo de certa maneira, também nés estamos por natureza no
Pai através de Cristo.

Até que ponto esta unidade € natural em nds, o mesmo Senhor o declara:
Quem come a minha carne e bebe 0 meu sangue, permanece em mim e
eu nele.”

Aqui voltamos a ver como a unido hipostatica € o vinculo que une Deus

e homem, ndo apenas no que diz respeito a Cristo mesmo, mas também
a unido entre os homens e Deus.

Estaunido e vinculo ¢ a caracteristica propria, especifica da unido reali-

zada pelo banquete eucaristico, sendo uma unido e vinculo “substancial”,
o0 que significa que ndo consiste numa atividade (atos de conhecimento
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e vontade’), embora seja inseparavel de tais atos, ou seja, inseparavel
da unido espiritual. A unido espiritual com Deus, por uma certa “partici-
pacdo do Espirito Santo”, ndo traz e ndo pode trazer esta caracteristica,
uma vez que ai se trata da unido entre Pessoa de natureza divina com
pessoa de natureza humana, cuja “distancia” ndo pode ser vencida a ndo
ser pelos atos de vida espiritual (aperfeigoados sobrenaturalmente) ou
pela unido hipostatica das duas naturezas; mas esta unido hipostatica
ndo ¢ unido entre pessoas. No entanto, a Pessoa de Jesus Cristo, na qual
estdo unidas ontologicamente as duas naturezas, pode realizar, segundo
a comum natureza humana, aquele vinculo “substancial” de unido, que,
porém, também € mistério de fé como a unido hipostatica.

d) A uniao dos homens em Cristo pela unio eucaristica:
a Igreja, Corpo e Esposa de Cristo

Pela unido eucaristica dos fiéis — de cada um deles e de todos juntos
— com Ceristo, eles formam um s6 corpo, que € o corpo de Cristo, a Igreja,
sendo unidos segundo o modelo da divina unido trinitaria. “Para que
sejam um, como nds somos um” (Jo 17,22), esta foi a oracao de Jesus.
Ja vimos anteriormente que a Igreja € corpo de Cristo pela Eucaristia e
que ela ja é unida a Cristo como esposa — em antecipagdo das “nupcias
do Cordeiro”, do “banquete das nupcias do Cordeiro” — exatamente pela
Eucaristia. Agora podemos simplesmente sintetizar ou tirar a concluséo
do acima exposto e eventualmente complementar.

Em ultima analise, a Igreja ¢ o Corpo de Cristo pela unido dos fiéis
com o Corpo de Cristo na Eucaristia (cf. /Cor 10,16s). Esta unido euca-
ristica pressupde e leva a perfeicdo (aumentando sempre mais) a unido
espiritual dos fi¢is com Cristo no Espirito Santo ou pela “participagcdo do
Espirito Santo”, podendo os fi¢is assim participar da comunhao de Cristo
com o Pai no mesmo Espirito Santo, comunhao que Ele viveu e vive na
visdo e no amor. Deste modo, o Espirito Santo ¢ principio de unidade
da Igreja, sendo o Espirito de Cristo, enviado-dado por Cristo aos fiéis.
“Ha um s6 Espirito” (cf. Ef 4,4), o mesmo e numericamente idéntico
em todos os fiéis (no estado de graga). Mas também “ha um s6 Corpo”
(Ef4,4). E o Corpo individual de Cristo, e sdo os fié¢is como Corpo de
Cristo, enquanto unidos entre si em e por Cristo através da acima exposta
“participagdo do corpo de Cristo”. Jesus Cristo como homem, em Sua

% No dizer de S. Hilario: “voluntatis tantum unitas” (cf. nota de rodapé anterior).
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substancia humana, em Seu corpo, ¢ aquele principio de unidade dos fiéis
que realmente e verdadeiramente os torna “corpo de Cristo” e cada um,
membro de Cristo.”

Os vinculos de unido entre os fiéis sdo exatamente da mesma espécie
e perfeicdo como os vinculos de unido com Cristo (acima expostos) e,
através d’Ele com o Pai e o Espirito Santo. Pois essa unido dos fiéis se
realiza precisamente por sua unido comum com Cristo. Quem € unido a
Cristo, é unido também a todos os que estdo unidos a Ele®® e em confor-
midade com o tipo de unido com Ele. Por isso, também quanto a unido
entre os fiéis existe — além do vinculo do amor ou da unido espiritual
— aquele vinculo “substancial” da unido com Cristo e, n’Ele e por Ele,
com o Espirito Santo ¢ o Pai.

Mas a unido eucaristica dos fiéis com Cristo e, conseqiientemente, entre
si ndo € passageira? Nao existe apenas naqueles determinados lapsos de
tempo em que o corpo de Cristo sob as aparéncias do pao esta dentro do
corpo do fiel? Nao. Pois ha razdo para afirmar ou reconhecer que aquela
“participacio do corpo de Cristo” permanece também depois de as
espécies eucaristicas estiverem dissolvidas e ndo houver mais a presenca
sacramental do corpo de Cristo no fiel. Como a “participacéo do Espirito
Santo” permanece enquanto o fiel ndo pecar gravemente, assim também
a “participacdo do corpo de Cristo”. Podemos dizé-lo com as palavras
do Cardeal Mendoza:

Ha, portanto, uma forga espiritual que deriva do corpo de Cristo para a
nossa alma e, pela alma, para o corpo, promanando da propria substancia
de Cristo. Isto faz com que, quando ndo ha mais a presenca da substancia
de Cristo por causa da dissolucdo das espécies, ndo deixe de existir esta
unido de Cristo com o homem inteiro, porque ndo deixa de existir a for¢a
da substancia de Cristo, comunicada, integralmente e sem alguma divi-
s30, a alma e a toda a carne do homem que recebe dignamente o corpo
de Cristo.”

% Cf., quanto a tudo isso, por exemplo, CIRILO DE ALEXANDRIA, Commentarius in
loannem 1. 11, ¢. 11: PG 74, 561 (cf. a citacdo em Cat. 738).

% Cf. Conc. pE FLORENGA, Decretum pro Armeniis (DS 1322): “per gratiam homo
Christo incorporatur et membris eius unitur”; BEnto X VI, Deus caritas est, n. 14; Ip.,
Sacramentum caritatis, n. 76; M. DE LA TAILLE, Mysterium fidei. De augustissimo cor-
poris et sanguinis Christi sacrificio atque sacramento, Paris 31931, 487, explica que a
for¢a unitiva da Comunhao eucaristica ¢ verdadeiramente universal (Igreja militante,
padecente, triunfante).

7 F. MENDOZA, ibid. 238, cf. 254s. Mendoza apdia-se na doutrina de Sdo Tomas a
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Deste modo, pode-se entender, em todo o seu vigor, a palavra de Cristo:
“Quem come minha carne e bebe meu sangue permanece em mim, ¢ Eu
nele” (Jo 6,56). Esta mais clara também a possibilidade da intima, inefa-
vel e constante unido dos fiéis em Cristo e entre si, através do banquete
eucaristico, isto €, no proprio corpo (substancia humana) do Senhor e,
assim, em Deus.

Assim, Cristo pode também ser “tudo em todos”, a fim de que, por fim,
Deus seja “tudo (de todos os modos) em todos”.%®

5. A uniao perfeita dos santos anjos e dos homens em Cristo

Vimos que o designio eterno de Deus € o de unir todas as coisas em
Cristo. O Filho de Deus ¢ enviado para ser homem (encarnagao) e para
unir em Si os homens, mas também os anjos e a criagdo material. Esta
¢ a meta de tudo que Deus faz com relagdo a Suas criaturas, a comegar
pelo ato de as criar. De antemao, toda a acdo de Deus intenciona levar
as criaturas para essa meta. Ora, vimos que a missao do Filho é plena-
mente realizada (enquanto ainda durar a histéria humana) pela Eucaristia,
quando Ele, como homem-Deus, estd nos homens.”” Ndo sera que vale

respeito da acdo e, portanto, presenga da humanidade de Cristo como instrumento da
divindade (cf. ibid. 255s; quanto a S. Tomas: STh. 11, q. 56, a. 3 e outros lugares; cf.
nossa exposi¢ao: N. THANNER, O “Unico Sacrificio Perfeito”. Sua Representagdo e Oferta
sacramental, em: Sapientia Crucis 5 (2004) 148-155). A substancia humana de Jesus Cristo
presente sob as espécies eucaristicas e a substancia humana d’Ele “nos Céus” ¢ uma s6 e
mesma, e ¢ esta mesma substancia humana que é o instrumento da acdo divina que une os
homens com Deus, em e por Jesus Cristo. Mas esta unifio em e através de Cristo-homem
somente ¢ levada a consumagao pela unidio da pessoa humana com a substancia humana
de Cristo presente dentro da propria pessoa humana, sob as espécies eucaristicas, presenca
verdadeiramente substancial (em Sua “realidade fisica”; cf. PauLo VI, Mysterium fidei,
n. 48), e ndo apenas “virtual”, isto é, ndo apenas enquanto a humanidade de Cristo (Sua
vontade humana e tudo o que Ele, como homem, é, fez e sofreu) ¢ o instrumento da acéo
divina salvadora (e nossa salvagéo consiste na unido com Deus). Porém, uma vez realizada
aunido eucaristica, unido “substancial”, de substiancia com substancia, pode permanecer a
unido com a substancia de Cristo, embora esta ndo esteja mais sacramentalmente presente
na pessoa do fiel que comungou. E a substincia de Cristo “no Céu” que garante, como
instrumento da acdo divina, a permanéncia daquela unifo.

% Cf. F. MENDOZA, ibid. 256.

% Como dizia Santo Hilario: pela encarnagio, nds (a nossa natureza humana) estamos
no Filho; pela Eucaristia, Ele (com a natureza humana) estd em nos (cf. texto citado
na pagina 183). Santo Alberto Magno escreveu: “A obra maxima de Cristo é que deu
seu corpo como alimento, porque deste modo uniu todos a si, enquanto na encarnagio
ndo uniu a si a ndo ser a natureza de um s6 homem. Por isso diz Hilario que, por este
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a mesma coisa para os santos anjos? Ndo sdo também eles que devem
ser unidos em Cristo? E isto ndo é possivel a ndo ser por uma unido com
Ele. Qual é arelacdo dos anjos a Cristo? Como se distingue daquela que
os homens tém com Ele? Essa relagdo ja € perfeita ou podera haver e
havera uma consumagdo dessa unido e, assim, da unido dos santos anjos
com os homens e a criagdo material — em Cristo?

a) A uniao dos santos anjos com Jesus Cristo

1) Jesus Cristo é o centro do mundo angélico
(consideracoes fundamentais e introdutorias)

“Cristo ¢ o centro do mundo angélico” (Cat. 331). Ele, o Filho de Deus
encarnado, ¢ a “Cabec¢a” também dos santos anjos (cf. C/2,10). Na parte
biblica vimos que isto significa que a “plenitude” em Cristo — plenitude de
“gracas”, de participagdo na vida divina — destina-se também aos anjos.
Sdo Tomas entendeu bem isso ao afirmar que “a plenitude de graga que
esta em Cristo € causa de todas as gracas que estdo em todas as criaturas
intelectuais™!®’, quer dizer, em todas as pessoas criadas; ou quando diz
que a Cristo foi conferida a graga “como a um principio universal para
todos quantos possuem a graga™'!, ou: “Cristo é a origem e fonte de toda
graga espiritual”'®. Sendo assim, os santos anjos se relacionam a Cristo
como Aquele de quem recebem a graga e gloria, o que significa: o dom
do Espirito Santo.

Ora, s6 podia ser “em vista” de Cristo que os anjos receberam a graga
e, depois da provagdo, a gloria. Pois eles a receberam anfes da encarna-
¢do do Filho de Deus. Quando esta se realizou, os anjos rebeldes ja se
encontraram na eterna separagdo de Deus. Os outros anjos, aqueles que,
na provagao, aceitaram a vontade de Deus, o caminho que Deus escolhera

sacramento, somos todos naturalmente unidos a Cristo” (Super Matthaeum 26,27, em:
ALBERTUS MAGNUS, Super Matthaeum. Capitula XV-XXVIII (Opera omnia, tomus XXI,
pars 1), Miinster 1987, 616s).

190 In loan. ¢. 1, 1. 10 (n. 202).

01'S, Tomas, STh. 111, q. 7, a. 9: “tanquam cuidam universali principio in genere
habentium gratias”.

12§, ToMas, In Toan., c. 1, 1. 10 (n. 200). Trata-se de afirmag¢des em linha de principio,
sem entrar na maneira exata como Cristo ¢ essa causa universal da graga para os anjos.
Quanto a doutrina de Sdo Tomas a este respeito, cf. W. WAGNER, The Relationship of

the Grace of the Angels to Christ in the Writings of St. Thomas Aquinas, em: Sapientia
Crucis 4 (2003) 113-162.
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para eles encontrarem a sua perfei¢do tltima'®, ja se encontraram na unido
perfeita com Deus, que chamamos de “gléria”. E a visdo imediata e bem-
aventurada de Deus. Esta ¢ a consumacdo daquela unido espiritual de que
falamos ao refletir sobre a missdo do Espirito Santo. De fato, quando se
realiza a encarnacdo do Filho, os santos anjos ja estio perfeitos quanto
a missdo do Espirito Santo para cles; quer dizer, quanto a presenga das
Pessoas divinas do Espirito Santo e — n’Ele e com Ele — do Filho e do
Pai, neles. E, portanto, unifio espiritual perfeita com Deus, unido que os
enche de felicidade, pois possuem o bem infinito que pode satisfazer
todos os desejos de felicidade.

Nesta santa unido da visdo imediata, eles estdo, portanto, unidos com
a Pessoa divina do Filho, tendo recebido a graga e, depois, a gloria desta
visdo como participagdo da plenitude de gracas na alma humana do Filho
a Se encarnar ainda num determinado momento da historia humana; por
isso foi em vista do Filho encarnado. Assim, eles se relacionam a Ele
como ao principio da graga e gloria recebidas, bem como, por isso mesmo,
se ordenam a Ele como Aquele em quem todas as criaturas deverio
ser unidas; eles ja foram criados em vista de Cristo ¢ desta unido! Eis
a razdo por que o Catecismo da Igreja Catdlica pode dizer: “Cristo € o
centro do mundo angélico” (Cat. 331). E o Catecismo diz ainda:

Sdo seus os anjos: “Quando o Filho do homem vier em sua gloria com todos
os seus anjos...” (Mt 25,31). Sdo seus porque foram criados por e para
Ele: “Pois foi nele que foram criadas todas as coisas, nos céus e na terra,
as visiveis e as invisiveis: Tronos, Dominagdes, Principados, Potestades;
tudo foi criado por Ele e para Ele” (Cl 1,16). Sdo seus, mais ainda, porque
Ele os fez mensageiros de seu projeto de salvacdo. “Porventura ndo sio
todos eles espiritos servidores, enviados ao servigo dos que devem herdar
a salvagdo?” (Hb 1,14). (Cat. 331)

Os santos anjos — embora se encontrem na visao beatifica de Deus, num
estado de consumagdo da missdo do Espirito Santo neles — tém ainda
missoes, tarefas, servicos a cumprir, ¢ isso em relagao ao Filho encar-
nado (o “Filho do Homem”) e aos homens a serem salvos ou, em outras
palavras, em relaciao ao Filho encarnado e Sua obra de salvaciao dos
homens e, a seu modo, de toda a criagdo material (cf. Rm 8,20-23), ou,
simplesmente, em relacdo a missdo do Filho, em toda a sua amplitude.

103 Cf. Cat. 302: “A criagdo tem sua bondade e sua perfei¢ao proprias, mas ndo saiu com-
pletamente acabada das maos do Criador. Ela é criada ‘em estado de caminhada’ (‘in statu
viae’) para uma perfei¢ao ultima a ser ainda atingida, para a qual Deus a destinou.”
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Isto significa que eles estdo ainda, sob certo aspecto, “a caminho”, isto
¢, numa situagdo em que ainda poderao ser recompensados pelo bom
cumprimento da missio recebida em relagfo ao Filho encarnado e Sua
obra de salvagdo dos homens.

2) A entrada dos anjos na visdo beatifica
por seu “sim” as duas missoes divinas

Para refletirmos sobre isso, devemos voltar a considerar a sua situa-
¢do antes de entrar na gloria, a situag@o de provacdo, de possibilidade e
necessidade de se decidir, de dizer “sim” ou “ndo” — a que ou a quem?
A resposta dificilmente pode ser diferente da seguinte: eles deviam dizer
“sim” ou “n30” a Deus que Se comunicava a eles, oferecendo-lhes a
possibilidade de uma unido-comunhio perfeita com Ele, através do envio
do Filho e do Espirito Santo. Eles, como todas as criaturas, foram criados
para Cristo, em vista de Cristo, em quem todas as criaturas deverao ser
unidas, em vista de Cristo, que é o Redentor dos homens.!* S6 n’Ele e
por Ele eles poderdo alcangar a sua perfeicao ultima em Deus. Néo sera
que a provagdo deve ter consistido em aceitar o caminho pelo qual
Deus lhes quis dar essa perfeicdo? E este caminho sdo as duas missoes
divinas, assim como Deus as decidiu.

Eles deviam decidir-se em relagdo a Deus como seu fim ultimo, isto é
claro. Mas nisto ndo ha dificuldade. Como ndo querer ser feliz pela posse
do bem infinito? A dificuldade em se unir a vontade divina de Se lhes
doar s6 pode consistir na maneira, no caminho, no meio pelo qual Deus
lhes quis dar esse dom supremo.'® Os anjos que se rebelaram pecaram
por orgulho'®. Os outros anjos disseram, com humildade, seu “sim” ao
Deus que desse determinado modo quis doar-Se.

Isto significa que eles disseram “sim” (e os outros, “ndo”’) as duas mis-
soes divinas, pelas quais deveriam alcangar sua meta, segundo o designio
de Deus. Devido a posicao da encarnacio do Filho no plano de Deus para
todas as criaturas, e uma vez que, por isso mesmo, os anjos foram criados
para Ele (Sao Paulo, em C/ 1,16, fala de Cristo, o Redentor dos homens!),

104 Cf. o primado de Cristo Redentor, como é explicado por J. GavLot, Gesu liberatore,
Firenze 1978, 18-31.

105 Cf. S. ToMas, STh. 1, q. 63, a. 3 (Sdo Tomas fala dos demoénios, que queriam ser
como Deus): “... non ex divino auxilio secundum Dei dispositionem* (“ndo pelo auxilio
divino segundo a disposi¢do de Deus’)

19 Cf, STh. 1, q. 63, . 2.
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também este mistério da encarnagdo do Filho deve ter feito parte, de um
ou outro modo, do objeto da provagao dos anjos. Se somente em vista
de Jesus Cristo, portanto através d’Ele, eles puderam receber a gloria e
toda a sua perfeigdo, também lhes foi exigida a aceitagdo da encarnagao
do Filho de Deus. Isto significa que a humildade!”” que deviam ter ndo
se referia apenas a Deus, ou seja, a Deus que Se quer doar perfeitamente
a eles, mas também a Deus que Se quer doar aos homens, a Deus que Se
faz homem. Pois ¢ justamente o Filho de Deus feito homem que devera
ser, também para eles, a fonte do Espirito Santo, a fonte daquela unidao
espiritual com Deus pela graca e gloria.

Aqui esta exatamente o fundamento para o pecado da inveja, que de-
riva do pecado do orgulho. “Por isso, ao pecado da soberba seguiu-se no
anjo pecador o mal da inveja, pela qual sofre com o0 bem do homem.”!%
Certamente, os anjos que agora se encontram na visao beatifica de Deus
aceitaram servir a Deus até as tltimas conseqiiéncias, disseram “sim” a
maneira como Deus lhes quis dar a perfei¢do ltima. Eles se submeteram
totalmente ao plano salvifico de Deus com relagdo a eles, e isto comportou
— mais ou menos explicita ou implicitamente — a prontiddo de servir ao
Filho de Deus que ira descer as profundezas da existéncia e vida humana
na terra (“carne”; cf. Jo 1,14), e, com isso, de servir também aqueles por
causa dos quais o Filho vai descer a essa profundeza e que sdo, por isso,
de modo muito particular unidos ao Filho: os homens, a Igreja como
corpo de Cristo.

Ao orgulho, da autoafirmacdo contra Deus, segue a inveja, de modo
que pode ter havido anjos que, na provagao, cairam também por inveja
dos homens. Em todo caso, os anjos decaidos tém inveja do homem e
querem lhe fazer mal (cf. Sb 2,24). E o que segue a humildade, ao reco-
nhecimento de, diante de Deus, ser servo ou a atitude de “ser crianga”,
que esta pronta a acolher o dom da parte de Deus e a ndo querer, com as
proprias forgas e segundo as proprias idéias, apoderar-se do dom divino?
A esta atitude humilde de desprendimento de si mesmo, de coragem
para servir a Deus até as ultimas conseqiiéncias, segue a coragem para
servir ao Filho do Homem ¢, por causa d’Ele, a0 homem. Foi isso que
— pelo minimo, implicitamente — estava presente no “sim” dos anjos ao
“caminho” de felicidade perfeita determinado por Deus para eles. Ora, a

7 E reconhecer sua posigdo de criaturas, servos diante da majestade divina; ter a

prontiddo para servir até as ultimas conseqiiéncias.
18 §Th. 1, q. 63, a. 2.
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realizac¢do concreta dessa coragem para servir trara consigo exatamente
a virtude que ¢ diretamente oposta a inveja: a misericordia.

Portanto, os santos anjos deram o seu “sim” ao Deus que os quis levar
a sua perfeicdo ultima através das duas missoes divinas, a do Filho e a
do Espirito Santo. Devido a sua situacao de puros espiritos (sem alguma
ligacdo e dependéncia da matéria), eles puderam dar o seu “sim” com um
80 ato decisivo de amor, e assim ndo houve razdo por que ndo pudessem
merecer com este Unico ato decisivo a felicidade da perfeita unido com
Deus pela visdo imediata e recebé-la.!” Esta unido perfeita pela visdo e
o amor significa que o Espirito Santo foi, desse modo, consumado, en-
viado neles por parte do Pai e do Filho (ou Verbo) a Se encarnar (Verbum
incarnandum). O Filho ainda ndo Se encarnara, mas ndo houve razao
para adiar essa unido bem-aventurada com Deus-Trindade até a reali-
zacdo da encarnacdo do Filho. Pois ndo existia nos santos anjos algum
impedimento que primeiro tivesse de ser removido pela obra salvifica de
Cristo, como foi o caso dos homens justos antes da vinda de Cristo na
terra. Estes, com efeito, embora durante sua vida na terra ja recebessem
(e deviam receber) a graga necessaria para poder merecer a felicidade da
unido perfeita com Deus, ndo puderam entrar nesta unido gloriosa antes
de Cristo ter cumprido a Sua obra redentora.!!°

3) Os santos anjos, ainda “viatores” em relag¢do
a missdo do Filho, no “seguimento de Cristo”

Devido ao “sim” a Deus, dado uma vez por todas, os santos anjos,
como puros espiritos, ja alcancaram a meta da sua unido com Deus: a
missao do Espirito Santo (“participacdo do Espirito Santo”) esta realizada
neles até a perfeicdo ultima. No entanto, ndo esta ja realizado tudo a que
se referiu seu “sim”. A missdo do Filho, Sua encarnag@o para redimir
os homens e unir todas as criaturas em Si, ndo esta ja realizada. Com a
realizagdo progressiva desta missdo, também o “sim” dos santos anjos
devera ser realizado existencialmente, como que “ratificado” pela acao
concreta. Isto significa particularmente o seguinte: “Todos eles s@o espiri-
tos servidores, enviados ao servigo dos que devem herdar a salvacdo” (cf.
Hb 1,14). Eles sdo “espiritos servidores” que servem a Deus ainda numa
missao (“enviados”) na historia da salvagdo. Sao enviados que realmente

19 Cf. S. ToMAs, STh. 1, q. 62, a. 5; S. BOAVENTURA, In Il Sent., d. 7,p. 1,a. 1, q. 1 resp.
10 Cf. S. Tomas, 11T Sent., 13,2, 2, 1 sol: “non influit (sc. Christus) angelis removendo
prohibens.”
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desempenham um ministério'!!, enviados, portanto, com uma missao

definida e com responsabilidade. E uma missdo na histéria em vista do
pleno cumprimento do designio salvifico de Deus, o qual se realiza pela
missdo conjunta do Filho e do Espirito Santo. O Filho e o Espirito Santo
querem servir-Se, em Sua missdo, dos santos anjos. Alids, também Se
servem dos homens, que pelo Filho encarnado, na forga do Espirito Santo,
sdo enviados para o servigo de salvagdo a favor de outros.!'? No que diz
respeito aos santos anjos, a Carta aos Hebreus frisa particularmente o
carater de servigo.'"?

Com isso, os santos anjos seguem o Filho enviado, que veio nio para
ser servido, mas para servir!'*. Os santos anjos disseram “sim” — expli-
cita ou implicitamente — a esta missdo do Filho e servem agora sendo
inseridos nela. Exprimindo-o com uma comparagdo simples, podemos
dizer: o Filho Se precipita nas profundezas; os anjos O seguem: servem
ao Filho na profundeza, como diz o evangelista: “E os anjos de Deus
se aproximaram e puseram-se a servi-1’O” (Mt 4,11), ao Filho de Deus
faminto no deserto. Também a palavra de Jesus sobre “os anjos de Deus
subindo e descendo sobre o Filho do Homem” (Jo 1,51) aponta para a
mesma realidade. Ora, servir Aquele que veio para realizar a grande
obra da redencdo dos homens significa também servir aos homens, como
servidores do Redentor destes homens — até a realizacdo plena, em todos
os efeitos, dessa obra redentora, no final dos tempos.!'®

Temos de combinar, portanto, duas verdades:

e A perfeita unido dos santos anjos com o Espirito Santo e, n’Ele,
com o Filho e o Pai, com a felicidade indescritivel que corresponde

" Hp 1,14: “in ministerium mittuntur®; eis diakonian apostellomena.

12 F significativa a comparagdo com a palavra da Carta aos Hebreus a respeito dos
anjos. Os homens: apdstoloi (apostéllo), diakonia, ho diakonon (cf. Lc 22,26s); os anjos
(Hb 1,14): leitourgika pneumata eis diakonian apostellomena.

113 “Espiritos servidores (leitourgika), enviados ao servi¢o”.
14 Cf. Mc 10,45; Mt 20,28; também Lc 22,27: Cristo € entre os homens %o diakonon.

1150 adjetivo leitourgika em Hb 1,14 faz referéncia a este servigo dos santos anjos.
Com efeito, leitourgia ¢ originalmente uma obra, um servigo da parte do povo e em favor
do povo. “Na tradi¢ao cristd, ela quer significar que o povo de Deus toma parte na ‘obra
de Deus’” (Cat. 1069). Esta obra de Deus ¢ a obra que o Filho, enviado pelo Pai, veio
realizar (cf. Jo 17,4). “Pela liturgia, Cristo, nosso redentor e sumo sacerdote, continua
em sua Igreja, com ela e por ela, a obra de nossa redengdo” (Cat. 1069). Nesta “redencéo
subjetiva”, também os santos anjos tém sua parte a cumprir, ja que sdo “espiritos itir-
gicos’, enviados ao servigo dos que devem herdar a salvagdo” (Hb 1,14).
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a essa unido; ¢ a perfeiciio ultima do envio do Espirito Santo
para estar neles (com a “luz da gloria”). Eles jad alcangcaram o fim.
Quanto a sua unido com Deus Uno e Trino, ndo se encontram mais
em “estado de caminhada”, ndo sdo mais “viajores” (viatores).

e Com relag@o a missdao do Filho, os santos anjos ndo estio ja na
perfeicio tultima, podem ainda ser aperfeigoados; podem ainda
alcangar recompensa; so ainda, de alguma maneira real, “viajores”,
a caminho da perfei¢cdo absolutamente ultima.

Com efeito, a missdo do Filho ndo é apenas a de estar, como Pessoa
divina — em pericorese com o Espirito Santo e o Pai — nos santos anjos,
naquela unido espiritual pela visdo imediata. A missdo do Filho ¢é, es-
sencialmente, a de Se fazer homem e viver uma vida humana terrena e,
como homem, percorrer o caminho para o Pai (para a comunhao perfeita,
gloriosa com o Pai), abrindo assim aos homens pecadores o caminho de
volta para o Pai, e — esta é a meta final em tudo isso — para unir em Si (e
assim, no Pai) todas as criaturas.

A missao do Filho ¢, portanto, embora inseparavel, claramente distinta
da missdo do Espirito Santo. O Espirito Santo, ao Se fazer presente de
um modo totalmente novo nas pessoas criadas, sendo enviado pelo Pai e
o Filho, ndo Se torna alguém que estd a caminho do Filho e do Pai, ndo
¢ “viajor”. Nao pode ser, uma vez que nao ¢ enviado para ser anjo ou
homem. O Filho, ao ser enviado “para ser homem”, assume realmente o
“estado de caminhada”, esta a caminho do Pai (cf. Jo 17,8.11), e por
isso pode sofrer humanamente ¢ merecer, para Si e para outros, uma
recompensa, a saber, a obtengdo da meta. Ele pode dizer, com toda a
verdade: “Eu vou para o Pai” (Jo 14,12), embora, a0 mesmo tempo, sob
outro aspecto, ja esteja na meta: “Crede-me: eu estou no Pai e o Pai em
mim” (Jo 14,11). Deste modo, Ele vivia nesta terra ja no conhecimento
imediato do Pai, na visdo do Pai, e, por outro lado, ainda estava a caminho
do Pai, mereceu para Si e nds a glorificacdo plena, a obtencdo da meta.
O Espirito Santo enviado, ao invés, ndo esta a caminho, mas é Aquele
que une a pessoa criada, por Sua presenga, a Deus ou, respectivamente,
conduz a unido perfeita com Deus, uma vez que Ele também na vida
intratrinitaria € o vinculo de unido (amor) entre o Pai e o Filho.

Os santos anjos, por sua vez, ja no estdo “a caminho” com relagao a
missdo do Espirito Santo, com relagdo a unido com as Pessoas divinas,
na visdo imediata. Porém, com relacao a missao do Filho ainda sio
“viatores”, isto €, com relagdo a Pessoa divina que Se fez a Si mesma
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“viator” e, ja de volta para o Pai, ainda esta indo para o Pai em e com
Seu Corpo que é a Igreja''®. Isso quer dizer que os santos anjos ndo sdo
viatores em relacdo direta com Deus Uno e Trino, mas em relag¢do com
as outras criaturas, sobretudo os homens, e fundamentalmente, em re-
lacdo com Jesus Cristo, o0 Redentor dos homens e principio de unido
de todas as criaturas.

Pode alguém perguntar se é possivel estar, a0 mesmo tempo, “a cami-
nho” e “na meta”, ser viator € comprehensor, encontrar-se in statu viae
e in statu patriae. Certamente, isto s6 € possivel se os santos anjos sao
viatores, sob um determinado aspecto, ¢ sdo comprehensores, sob outro
aspecto. E assim também com Jesus Cristo.

Podemos seguir a explicacdo de Sdo Boaventura, que distingue nos
anjos a “for¢a contemplativa” da “forca administrativa” (vis contempla-
tiva, vis administrativa). Ele diz que Deus criou o universo assim que o
maior e mais forte ajude o menor. Por isso, Deus deu ao anjo ndo apenas
a for¢a contemplativa, pela qual merecesse € se voltasse para Deus, mas
também a forca administrativa, pela qual ajudasse o homem. Ora, uma
vez que a for¢a contemplativa era do proprio anjo em si, quanto a esta foi
estabelecido (por Deus) um tempo para merecer até o primeiro voltar-
se para Deus ou afastar-se de Deus. Mas, porque a forca administrativa
diz respeito ao homem, por isso foi estabelecido para os anjos um tempo
de merecer até que os homens fossem assumidos totalmente na gloria.
Por conseguinte, quanto a for¢a administrativa, o estado de merecer (ou
desmerecer) permanece até o dia do juizo."” Trata-se nisso da relagdo dos
anjos a Deus, o mistério de Deus em si, e sua relagdo as outras realidades

116 Conc. VaTticano 11, Ad Gentes, n.15: “Pelo sacrificio eucaristico ela passa inces-
santemente com Cristo ao Pai (cum Christo ad Patrem transit)”.

7S, BOAVENTURA, In II Sent., d. 7, p. 1, a. 1, q. 3 resp: “Angelus spiritualis et incor-
ruptibilis et propinquus ad gloriam est conditus; ideo est ei tempus breve praefixum,
homini vero terminus longus. Sed quia Deus sic condidit universum, ut maior et potentior
minorem adiuvet; ideo non tantum Angelo dedit vim contemplativam, qua mereretur et ad
Deum converteretur, sed etiam administrativam, qua homini suffragaretur.

Quia ergo vis contemplativa erat ipsius Angeli in se, quantum ad illam praefixum est
spatium merendi usque ad primam conversionem vel aversionem. Sed quia administrativa
respectum habet ad hominem, ideo praefixum est Angelis spatium merendi, usquequo
homines assumerentur totaliter ad gloriam.”

“Mansit ergo quantum ad vim istam (sc. administrativam) status merendi vel demerendi,
et manet usque ad diem iudicii.”

193



criadas, particularmente ao homem, que € o centro de todo o universo
criado, enquanto &, por sua esséncia, a unido entre espirito ¢ matéria.

Portanto, em virtude de sua missao na historia da salva¢do em favor
da humanidade e enquanto t€m essa missao de servigo''®, que cumprem
com grande perfei¢cdo de amor, os santos anjos séo ainda viatores, quer
dizer, estdo ainda a caminho ¢ podem ainda merecer recompensa. Ha
quem objete: Se ainda podem ganhar recompensa e, portanto, crescer em
felicidade, ndo estdao plenamente felizes. A isto Sdo Boaventura responde
com a distingdo entre prémio “substancial” e prémio “acidental”. O
praemium substantiale, 0s santos anjos 0 mereceram por seu voltar-se
para Deus (“per conversionem sui in Deum”); o praemium accidentale,
eles o merecem por seu ministério em favor dos homens (“per minis-
terium quod faciunt homini”). Por ser prémio “acidental” (que advém
sem a substancia mudar), podem ter a bem-aventuranga (pela unido com
Deus na visdo imediata, que € o prémio substancial) sem tal prémio, bem
como a expectativa deste prémio ndo aflige os anjos, ndo perturba a sua
bem-aventuranga.''’

Podemos dizer que aquela alegria, aquela felicidade, aquela recom-
pensa obtida no seguimento de Cristo ndo aumenta a felicidade dos santos
anjos (ja bem-aventurados na visdao de Deus) em seu grau, mas segundo
a plenitude, na amplitude.

Conclusao:

No “seguimento de Cristo”, servindo a Cristo e sendo inseridos na Sua
missdo para a salvacdo dos homens (servindo aos homens), os santos
anjos — semelhante ao proprio Cristo — sdo ainda viatores, podem ainda
merecer e obter recompensa. Esta recompensa ou prémio ¢ “acidental”,
distinguindo-a da recompensa que ja receberam pela visdo imediata de
Deus, que lhes da a felicidade “substancial”. No entanto, em sua mis-
sdo podem ainda fazer novas experiéncias, obter novos conhecimentos,

alegrias, que a visdo de Deus ndo comporta. Tais experiéncias (como a

18 S, BOAVENTURA, In II Sent., d. 9, a. 1, q. 6 ad 2: “sunt tamen adhuc viatores ratione
ministerii.”

W Cf. Ip., In Il Sent., d. 5, a. 3, q. 2 ad 2. Quanto a doutrina de Sdo Tomas, ele diz que
os santos anjos sao “de alguma maneira viafores quanto ao prémio acidental, enquanto
nos servem” (De Veritate, 29,7 ad 5), e que Cristo lhes mereceu esse prémio acidental
(ibid.). Na Summa Theologiae, porém, ele acha “melhor” nao falar propriamente de um
“merecer” (STh. 1, q. 62, a. 9, ad 3).

194



alegria) podem aumentar ndo apenas extensivamente (um maior nimero
de objetos), mas também intensivamente.'?

4) O aperfeicoamento dos santos anjos
no seguimento de Cristo

Quais as experiéncias, conhecimentos, novidades, enfim, aperfeigo-
amentos que os santos anjos podem ganhar no seguimento de Cristo?
Deve ser em rela¢do com Jesus Cristo e Sua obra de reden¢do. Qual é a
novidade inaudita — para os proprios anjos — da missao do Filho de Deus?
Novidade? Sim, pois na missao do Filho encontramos uma autocomunica-
¢do divina que se dirige diretamente aos homens, ndo aos santos anjos.

Os santos anjos receberam uma revelagdo e comunicagdo puramente
espiritual de Deus, e nesta base puderam e deveram decidir-se livremente
e alcangar a perfei¢do ultima desta revelacdo na visdo imediata de Deus.
Aos homens, ao invés, Deus concedeu uma revelagdo e comunicacdo
ou experiéncia de Si mesmo que é também material, ou seja, visivel ou,
em geral, perceptivel pelos sentidos. Este é o efeito da “encarnacdo” de
Deus. A humanidade do Filho de Deus € o “sacramento”, quer dizer, o
sinal e instrumento sensivel da divindade e da salvagao que Ele traz, como
obra do amor divino compassivo.'?! O Filho de Deus assume plenamente
0 que ¢ “ser homem” e o diviniza; assume, portanto, também o sentir
humano, o “cora¢do” humano!'??, as “paixdes”, e faz delas um modo de
Deus Se revelar, o Deus que ¢ Amor. Tudo isso é adequado ao homem.

120 Cf. S. BOAVENTURA, In Il Sent., d. 11, a. 2, q. 2 resp.: Deve-se distinguir entre “gau-
dium in quo consistit praemium substantiale, et hoc est gaudium de bono increato quod
habet angelus de Deo et in Deo”, e “gaudium in quo consistit praemium accidentale; et
hoc est gaudium quod habet angelus de bono creato sive proprio sive alieno”. Também
se deve reconhecer: “in angelis nullo modo accrescit gaudium in quo consistit praemium
essentiale, quia quantum ad illud perfecte beati sunt; sed gaudium in quo consistit prae-
mium accidentale, accrescere potest non solum extensive verum etiam intensive, et ratione
boni proprii et ratione boni coniuncti; quia ministrando aliis bona opera faciunt, in quibus
praemium accidentale merentur; et etiam concives suos ad beatitudinem perducunt, super
quibus absque dubio gaudent et congratulantur.”

2L Cf. Cat. 515. “Desde os paninhos de sua natividade até o vinagre de sua Paixdo e o
sudario de sua Ressurreigao, tudo na vida de Jesus ¢ sinal de seu Mistério” (ibid.).

12 0 “coragdo” como “o fundo e sintese dos sentidos, o lugar do encontro e compe-
netracdo de sensibilidade e espirito, que se unem no coragdo” — ,,der zusammenfassende
Grund der Sinne, der Ort der Begegnung und Durchdringung von Sinnlichkeit und Geist,
die im Herzen sich einen‘ (J. RATZINGER, Schauen auf den Durchbohrten, Einsiedeln 1984,
48); cf. Cat. 1763-1764.
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Ele recebe uma revelacdo-comunicagao corporal-espiritual de Deus;
recebe a revelacdo do “Coragdo” de Deus, e, exatamente, do corac¢ao
compassivo.

Ora, isso € estranho aos santos anjos; nao corresponde a sua natureza
de espiritos puros, sem alguma ligagdo natural, essencial com a matéria,
o corpo, a vida sensivel. Eles se encontram, particularmente, diante do
mistério do coracdo humano da Pessoa divina do Filho, do Coragédo
divino-humano cheio de compaixio, que vai ao ponto maximo do sa-
crificio expiatorio da cruz. E “a insondavel riqueza de Cristo” (Ef'3,8),
que o Apdstolo anuncia, € que se torna manifesta por aquilo que acontece
na Igreja e através dela; sdo “a largura e o comprimento e a altura e a
profundidade” do “amor de Cristo” e, assim, de Deus (cf. £f 3,18s); é
a “multiforme sabedoria de Deus”, que “por meio da Igreja” ¢ dada a
conhecer aos anjos (cf. £/3,10).

Vale a pena citar aqui um te6logo ortodoxo que entendeu bem esse
aspecto:

Enquanto Deus manteve uma distancia maior do homem, o conhecimento
sobre ele foi transmitido, na maioria dos casos, por meio de anjos. Os homens
receberam através dos anjos, que lhes estdo mais perto, uma certa capacidade
para a intuigdo do Absoluto, [...] Por isso se diz no Novo Testamento que a
Lei antiga foi dada por meio de anjos (G13,19; Hb 2,2; At 7,53). Mas quando
o Filho de Deus se fez homem, a divindade se revelou através da vida e da
transfiguragdo do ser humano de um modo que nao pode ser experimentado e
também ndo compreendido pelos anjos. Por isso diz o santo Apdstolo Paulo
que aos anjos ¢ dada a conhecer, pela Igreja, “a multiforme sabedoria de
Deus”, que aos homens foi revelada em Cristo (Ef 3,10).

Os anjos conhecem a espiritualidade de Deus por uma intuigdo simples,
mais ou menos intensa'?, que transmitem aos homens e que estes expressam
em simbolos. Mas quando o Filho de Deus se fez homem, Deus mesmo
revelou sua vida global numa variedade de agdes visiveis. “Multiforme
sabedoria” ndo indica apenas uma multiplicidade abstrata exterior, mas
uma variedade visivel. Trata-se aqui de um tipo mais acessivel de revelagdo
de Deus para os homens, através da qual Deus se aproximou dos homens,
lhes manifestou interesse maior e enfrentou também seus problemas cor-
porais; trata-se aqui da manifestacdo do amor maior de Deus para com os
homens. E uma revelagio visivel; ela se realiza numa variedade de beleza
espiritual, através de acontecimentos no ambito da realidade visivel; ela

123 Observagéo nossa: a “intui¢do” maxima € a visdo beatifica de Deus, que, no entanto,
pode ser mais ou menos perfeita.
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acontece em uma kenosis maior e, exatamente com isso, ela se mostra
como amor maior.'**

E um amor maior, um amor especial, cuja experiéncia ndo esta contida,
como tal, na visdo de Deus por parte dos santos anjos. E o amor miseri-
cordioso, o amor que se despoja (kenosis, cf. FI2,7), que se sacrifica, se
imola, que sofie livremente'*, e ainda uma caracteristica especial: € um
amor “esponsal”. E esse amor maior, especial, que os santos anjos —em
seu “seguimento de Cristo”, isto é, em seu servigo na obra redentora de
Cristo!?, portanto, em seu servi¢o para os homens ¢ junto aos homens,
pelos quais Cristo morreu — podem chegar a conhecer experimentalmente
como que a partir da maior proximidade. Isto vale durante toda aquela
historia da salvagdo que se iniciou com a vinda de Cristo e terminara
com Sua vinda gloriosa. Um papel especial, para essa experiéncia, exerce
certamente o ministério de anjo da Guarda, ¢ a afirmacao de Hb 1,14
(“todos”) permite supor que cada anjo uma vez sera anjo da Guarda. Nao
sera que € sobretudo neste servico que o anjo pode, bem “em concreto”,
chegar a conhecer, vivenciar e viver ele mesmo o amor misericordioso
de Jesus Cristo? Ele pode também experimentar a alegria — uma alegria
auténtica, real — pelo bem que o homem por ele protegido faz, pelo fruto
que sua tarefa traz em seu protegido (cf. Lc 15,10), bem como pode
participar da decep¢ao de Jesus pela rejeicdo do Seu amor ou pela falta
de correspondéncia generosa, e assim por diante. Mas, voltando para a
alegria, por que ha tanta alegria nos anjos pela conversao de um pecador?
Porque o anjo, por amor de Deus, de Cristo, ama verdadeiramente o ho-
mem e se empenha com toda a forga pela salvacao dele, enfim, porque,
nesse ministério no seguimento de Cristo, ele vivencia e ele mesmo vive
o amor misericordioso de Cristo para com o homem.'?’

124 Dumitru STANILOAE, Orthodoxe Dogmatik, Zirrich - Giitersloh 1985, 382 (titulo do
original rumeno: 7eologia Dogmatica Orthodoxa). Dumitru Staniloae ¢ considerado, na
teologia ortodoxa, como um dos representantes mais destacados.

125 O amor misericordioso de Deus —do qual Jesus Cristo, o Redentor, ¢ a encarnagao, a
manifestacdo maxima — € a manifestagdo maior possivel do amor de Deus! (cf. S. Tomas,
STh. 1I-11, q. 30, a. 4). E deste amor misericordioso os santos anjos nio foram objetos, ja
que ndo se encontravam em “miséria”, e os anjos rebeldes ndo foram capazes de serem
objetos desse amor maior de Deus.

126 Assim, todos os anjos serdo “anjos do Filho do Homem”, quando vierem com Ele;
cf. Mt 13,41; ver também Jo 1,51.

127 Na parabola do filho prodigo (ou, melhor, do pai misericordioso), o irmado mais
velho traz os tragos dos santos anjos em contraste com os homens, representados pelo
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Pode-se reconhecer, com isso, que s6 em seu “seguimento de Cristo”
os santos anjos chegam a sua consumacao #ltima, global — nio sem o
homem, néo isolado do homem, ndo totalmente independente do homem,
assim como também o homem devera alcangar sua consumagao no sem o
servigo dos santos anjos. Por isso escreve, com razao, Dumitru Staniloae:
“Os homens sdo participes de uma revelagdo direta de Deus especialmente
desde a encarnagdo do Filho de Deus. E esta revelacio é também para
0s anjos, mas eles a recebem através dos homens.”'*® Sao Paulo usa,
a este respeito, a expressdo “por meio da Igreja” (Ef 3,10), por aquilo,
portanto, que acontece na Igreja e por ela.

Por conseguinte, existe, no plano de Deus para homens e anjos, um
estar ordenado um ao outro, um intercimbio, um reciproco enriqueci-
mento'”, ¢ isto devido a sua ordena¢io comum para Cristo, em quem

filho mais novo, pecador, objeto da misericordia do pai. Para os anjos, que servem a Deus
em fidelidade a toda prova, Deus nunca fez uma festa da misericordia. No entanto, na
parabola, eles também sdo convidados a participar da festa organizada para o filho mais
novo. A atitude dos santos anjos certamente néo ¢ aquela do filho mais velho na parabola,
a qual Jesus contou tendo em vista a atitude dos fariseus.

128 D. STANILOAE, Orthodoxe Dogmatik, 391. O grifo é nosso.

129 Ainda uma citagao do livro de Staniloae a este respeito: “Daquilo que diz Dionisio
Areopagita e especialmente das exposi¢des de Gregorio Palamas destaca-se claramente
a idéia de um mutuo complemento do conhecimento dos anjos e dos homens. O nosso
conhecimento ¢ através de simbolos visiveis. Os anjos nos ajudam a compreender as
profundidades daquilo que, invisivelmente, estd presente nos simbolos. Os proprios
anjos, porém, ao chegarem a conhecer os simbolos dados aos homens, experimentam a
respeito de Deus igualmente algo que para eles € novo, experimentam novos conteudos
¢ modos de comunicagdo da revelagdo e bondade de Deus. Eles tém a capacidade de
compreender melhor, por intui¢do, os contetidos espirituais dos simbolos que chegam a
conhecer. Por outro lado, eles ndo possuem as multiplas experiéncias corporais, nas quais,
por amor dos homens, se ddo a conhecer os contetidos divinos. O homem crente, porém,
entende estes conteudos, porque ele mesmo € um espirito que pertence a um corpo que
lhe € proprio, e que possui experiéncias proprias que Deus, por sua vez, também assumiu
no Cristo encarnado. O homem leva Deus a descer até o seu nivel, na manifestacdo do
seu amor. Por este descer de Deus até o nivel dos homens e também por aquilo que os
homens chegam a conhecer, os anjos experimentam algo novo do amor de Deus, mas eles
mesmos também tém alguma contribuigdo para a compreensdo mais profunda deste amor.
Sem os homens, nem os anjos nem mais ninguém, seja quem for, teriam experimentado
de que condescendéncia e de que grande amor Deus ¢ capaz. Uma vez que o homem ¢ o
Unico ser espiritual-corporal, somente ele ¢ capaz de compreender realmente essa con-
descendéncia visivel de Deus. Os anjos ndo sdo capazes disso; eles ndo podem também
sentir esta revelacao ‘estética’ visivel de Deus. Quando ‘véem’ as formas visiveis nas
quais Deus se revela aos homens, eles percebem, de qualquer modo, apenas a estrutura
interior destas formas.” (Orthodoxe Dogmatik, 393).
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todos, embora por caminhos diversos, devem tornar-se um e alcangar a
perfeigdo ultima, que é perfeicdo de unido, comunhdo.

b) A consumacgao da uniao dos santos anjos com Jesus Cristo
pela participacdo na uniio dos homens com Ele

Chegamos a reconhecer que os santos anjos alcancam sua perfeicdo
global no “seguimento de Cristo”, o Redentor dos homens; eles sdo ainda
aperfeicoados —na amplitude de sua perfeigdo — pela revelagdo-comunica-
¢do de Deus aos homens na encarnagao do Verbo divino e toda a Sua vida
humana. Dissemos que esta revelacdo, afinal, € também para os anjos, mas
eles a recebem ndo sem os homens, mas através dos homens. Devemos
mesmo dizer que a consumagao da unido dos santos anjos com Jesus Cristo
se realiza por sua participagdo na unido dos homens com Ele.

Esta ¢ a altura para examinarmos uma palavra da S. Escritura que poderi-
amos ter citado ja antes, mas que ¢ particularmente importante e iluminador
quanto a esse detalhe. Trata-se de 1Pd 1,12. Aqui, o Apostolo Pedro fala de
um “desejo” dos santos anjos (£midupodolv). Antes de entrar na questdo da
interpretacdo exata, importa reconhecer — e ndo pode haver duvida a este
respeito — que neste trecho o Apostolo quer, justamente também por meio
dessa afirmacdo do “desejo” dos anjos, salientar fortemente a grandeza e
sublimidade da salvacao obtida pelo mistério pascal dos “sofrimentos” e
das “glorias” subseqiientes de Cristo. “Os cristaos sdo, portanto, elevados,
como acima dos profetas, assim também até mesmo acima dos anjos™'*.
Existe um certo paralelismo com a afirmagao da Carta aos Hebreus: “Pois
ndo veio Ele ocupar-Se com anjos, mas, sim, com a descendéncia de
Abrado” (Hb 2,16). Trata-se, tanto na Carta aos Hebreus como no trecho
da Carta de Sao Pedro, da particularidade especifica da miss@o do Filho
para os homens, da unido de todo singular do Filho de Deus com os
homens, a comegar pelo fato de Ele Se tornar verdadeiramente homem,
como também a vida humana aqui na terra, em solidariedade com os ho-
mens"!, e, por fim, o mistério pascal da paixdo e morte e da conseqiiente
glorificagdo'. Nisto, o ponto culminante ¢ certamente o mistério pascal

130 K. H. ScHELKLE, Die Petrusbriefe. Der Judasbrief (Herders Theologischer Kom-
mentar zum Neuen Testament X111/2), Freiburg 1961, 43.

BICf. Hb 4,15: “Ele mesmo foi provado em tudo como nds, com excecdo do pecado”;
ver ainda, quanto a solidariedade: Hb 2,11-18.

2Cf. IPd 1,11, F12)9.
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do Filho do Homem, o ato insuperavel do amor misericordioso de Deus
para com o homem pecador, o sacrificio da cruz de Cristo no Gélgota,
o amor sofredor ¢ vencedor (vencendo através do sofrimento penetrado
de amor ou livremente aceito por amor ¢ com amor) do Filho encarnado
de Deus. E o ato do Bom Pastor que vai atras da ovelha perdida até que a
encontre e, achando-a, alegre a pde sobre os ombros e a leva para casa (cf.
Mt 18,12; Le 15,5).133 E 0 Bom Pastor vai além de tudo isso: Ele da a vida
por Suas ovelhas (cf. Jo 10,11). Ele encontra até mesmo uma maneira de
ir ainda além disso, e este € o dpice absoluto de Sua entrega amorosa-
misericordiosa e da realiza¢do do desejo amoroso de unido: Ele Se d4 a
Si mesmo em alimento. Como vimos, a Eucaristia é o ponto culminante
da unido amorosa do Filho de Deus com os homens, a antecipagdo do
“banquete das nipcias” do Filho (cf. Mt 22,2-4).

O trecho da primeira Carta do Apostolo Pedro fala disso como objeto do
desejo dos santos anjos? Examinando bem, se pode constatar o seguinte:
a carta fala da “salvagdo” dos fiéis e da “graca” a eles destinada por Deus
(v. 10), dizendo que foi a respeito disso que os profetas profetizaram e
investigaram; fala também, como objeto desses prenuncios dos profetas,
dos “sofrimentos que haviam de sobrevir a Cristo e as glorias que viriam
apos” (v. 11); fala, portanto, do mistério pascal de Cristo. A carta diz ainda
que tudo isso (abtd, d — ea, quae) € o contetildo do evangelho que lhes foi
anunciado (v. 12), € que a isso mesmo (i ¢ — in quae) “os anjos desejam
ardentemente perscrutar” (v. 12). O Apdstolo Pedro fala de um auténtico
desejo dos anjos (£mdupovowy), e o que eles desejam é “perscrutar”* a
salvagdo, a graca concedida aos cristaos. O verbo grego nopaxOnTo signi-
fica inclinar-se para ver algo melhor, portanto, perscrutar algo, penetrar nisso
adquirindo um conhecimento melhor, mais profundo, mais perfeito.

Em primeiro lugar, Sao Pedro esta dizendo que os santos anjos tém um
auténtico desejo. Ora, s6 podem desejar perscrutar algo que para eles &,
de alguma maneira, novo. E algo, por conseguinte, que nio esta ja contido
na sua visdo de Deus (cf. Mt 18,10). E o que é isso? Como ja vimos, ¢ a

133 As ovelhas que Ele deixa “nos montes” (M?) ou “no deserto” (Lc) sdo, segundo uma
interpretagdo patristica, os santos anjos. Cf., por exemplo, Sto. AcostiNHO, Comentario
ao Salmo 8, em: Comentario aos Salmos. Salmos 1-50, Sao Paulo 1997, 100: “Resta-nos
entender ndo serem as noventa e nove deixadas na montanha os espiritos humanos, e sim
os espiritos angélicos” (Cf. Ip., Collatio cum Maximino arianorum episcopo, 15.9).

134 “Perscrutar” significa “procurar penetrar no segredo das coisas” (cf. Diciondrio
Houaiss da lingua portuguesa).
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salvagdo (ou “graga”) dos homens realizada pelo mistério pascal de Jesus
Cristo. Na base esta o mistério de Cristo, sobretudo e explicitamente o mis-
tério pascal. Isto é algo tdo grandioso, tdo novo para os anjos, que — para
usarmos as palavras da liturgia — eles ficam “abalados”*. E claro que
em Jesus Cristo esta realizada uma unido muito mais perfeita, profunda,
intima entre Deus ¢ homem do que ¢ a unido dos santos anjos com Deus,
embora se encontrem ja na visdo de Deus. E uma unido “substancial”,
como acima ficou explicado.

No entanto, Sdo Pedro indica direta e explicitamente a “salvagdo”, a
“graca” dos cristdos como objeto do desejo dos santos anjos. O que é essa
salvagdo? E o fruto do amor compassivo, redentor do Deus encarnado,
e este fruto ndo € outra coisa sendo a unido dos homens (cristdos) com
Jesus Cristo e, por Ele e n’Ele, com o Pai, sempre “cooperando o Espirito
Santo” ou “no Espirito Santo enviado do Céu” (cf. 1Pd 1,12). A salvagio
consiste na unido, na comunhdao com Jesus Cristo (cf. 1Cor 1,30). Ora,
esta comunhdo se realiza, na base da fé, pelos sacramentos (Batismo,
Crisma, sobretudo) e alcanca na Eucaristia seu ponto culminante, na qual
todos esses mistérios salvificos de Cristo e de Sua unido com os homens
se encontram sintetizados e levados a consumacao.

E a isso que os santos anjos desejam perscrutar, é nisso que desejam
penetrar, conhecer profundamente. Mas, certamente, nao ¢ um conhecer
como conhecem o mistério de Deus pela visdo imediata. Se fosse assim,
ndo poderia haver um desejo a esse respeito. E, portanto, um conhecimento
experimental; é participar, de alguma maneira, dessa uniio dos homens
com Jesus Cristo. Pelo que vimos acima, ¢ s6 deste modo que a unido
dos proprios santos anjos com Jesus Cristo podera realmente chegar a
uma consumagao final. E isto corresponde ao que vimos na parte biblica:
na consumagao, também os santos anjos tomam parte no mistério da
uniio com Cristo e em Cristo, que sdo as “nupcias do Cordeiro”, o
“banquete das nupcias do Cordeiro”, havendo uma s6 “esposa” do Cor-
deiro, um s6 “corpo”.

Mas, aquela participagdo dos santos anjos na unido dos homens com
Cristo, perfeitamente na Eucaristia, ¢ possivel, pensavel ou € um pensa-

135 “Quando viram, com espanto, o mistério de Teu nascimento, Senhor, os exércitos
espirituais ficaram abalados: Pois desejavas nascer como bebé...” (Menaion, Dezembro,
288; citado em L. HEisERr, Die Engel im Glauben der Orthodoxie, Leipzig 1976, 95).
,,Als sie mit Schrecken das Mysterium Deiner Geburt sahen, Herr, waren die geistigen
Heerscharen erschiittert: Denn als Saugling verlangtest Du geboren zu werden®.
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mento estranho, descartavel? Como vimos, ele estd dentro da ldgica da
unido perfeita de todas as coisas em Cristo, particularmente da unido dos
homens e anjos em Cristo. Por isso, vamos tratar esta questio ao refletir
agora sobre a consumagao da unido entre anjos € homens em Cristo.

¢) A unifo perfeita dos anjos e homens em Cristo

1) Arelagdo entre anjos e homens a luz do mistério trinitdrio de Deus

Para refletir sobre a consumacao da unido entre anjos ¢ homens em
Cristo, abramos o horizonte o mais possivel, avangando até o mistério da
Santissima Trindade. Em Deus ha duas pessoas divinas que procedem de
outra ou outras: o Filho, que procede do Pai, e o Espirito Santo, que pro-
cede do Pai e do Filho ou do Pai pelo Filho. Ora, também no universo das
criaturas ha dois tipos de pessoas criadas: os anjos, puros espiritos, € 0s
homens. Também estas pessoas procedem de Deus, mas de Deus Pai, Filho
e Espirito Santo, e procedem na diversidade da esséncia. Este fato faz pensar
que possa haver certa semelhanca entre homem e anjo, de um lado, quanto
a uma e outra caracteristica propria desses dois tipos de pessoas criadas, e
as duas Pessoas divinas procedentes, por outro lado. Isto podemos supor,
porque Deus Criador ¢ a Santissima Trindade, de modo que em Sua obra
se devera refletir, de um ou outro modo, o mistério divino trinitario.

Ora, vejamos as caracteristicas das duas Pessoas divinas procedentes.

e O Filho possui (Se identifica com) a natureza divina como “Filho”,
como o “Gerado” do Pai; portanto, Ele tem a natureza divina como
comunicada a Ele pelo Pai, por um ato de “geracio”. Mas Ele
também a comunica ao Espirito Santo, por um ato de amor comum
(“No6s”) com o Pai, em unido com o Pai, sendo, portanto, amor
reciproco (“Eu-Tu”).

e O Espirito Santo tem a natureza divina como comunicada a Ele
pelo Pai e pelo Filho, mas ndo por um ato de “gerac¢ido” ¢ sem
Ele comunicar a natureza divina a outra Pessoa.

Assim ha caracteristicas do homem que correspondem as do Filho ou
da Palavra, e ha caracteristicas do anjo que correspondem as do Espirito
Santo.!%

136 E claro que ¢ preciso levar também em considerac@o a dessemelhanga entre Deus
e a criatura, dessemelhanga esta que sempre € maior do que a semelhanga. Por isso, nem
todas as caracteristicas se refletem nas pessoas criadas.
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e O homem recebe sua natureza por geragdo e pode comunica-la
num ato comum com outra pessoa humana (de outro sexo), com a
qual se encontra numa unido de amor reciproco.

e O anjo recebe sua natureza ndo por geragdo e sem poder comu-
nica-la a outra pessoa criada.

Empregando pronomes pessoais para caracterizar as Pessoas divinas,
pode-se dizer que o Filho ¢ o “TU” do Pai (a “geracdo” divina como o
dizer “TU” por parte do Pai; dai a relagdo reciproca entre Pai ¢ Filho:
“EU” — “TU”), enquanto o Espirito Santo é o “NOS” de Pai e Filho;
Ele ¢, em Pessoa, a comunhao dos Dois (procede do ato comum, mas
pressupondo ao mesmo tempo a reciprocidade de “Eu-Tu”).

Desse ponto de vista, pode-se reconhecer 0 homem como a pessoa
caracterizada pelo “tu” ou pela reciprocidade do “eu-tu”. De fato, a pes-
soa humana ¢, por sua esséncia, voltada para um “tu”, para outra pessoa
humana. O ser humano foi criado como homem e mulher, ou seja, ou ¢
homem ou ¢ mulher, e os dois precisam um do outro, se complementam
mutuamente, ¢ sua distingdo ¢ para uma unido fecunda (cf. Gn 1,27;
2,18.20.23). Para a realizagdo completa do que ¢ o ser humano, sdo ne-
cessarias duas pessoas, homem e mulher. Igualmente, o individuo humano
ndo chega a desenvolver-se plenamente como ser humano a nio ser pela
relagdo com outra pessoa humana, com um “tu”; ele precisa de um “tu”
e ele mesmo precisa ser o “tu” de outra pessoa, precisa da relagdo reci-
proca de “eu-tu”.

Entre os anjos ndo existe essa bipolaridade dentro da mesma espécie.'*’
Poderiamos caracteriza-los pelo pronome “nés”. Pois, sem possuirem
aquela bipolaridade dentro da mesma espécie, caracteristica dos homens,
eles estdo, fodos juntos, como um “nds”, voltados para Deus como seu
“TU”. Deste modo, pode-se reconhecer uma relagdo-semelhanga espe-
cial do homem com a Pessoa divina do Filho, e do anjo com a Pessoa do
Espirito Santo.'*®

137 Segundo Sdo Tomas (p. ex., STh. 1, q. 50, a. 4), cada anjo é uma espécie. Mas tam-
bém quando se admitir uma disting@o individual dos anjos (ou de certos anjos) dentro da
mesma espécie, ndo se pode reconhecer neles aquela estrutura bipolar dentro da mesma
espécie e com a fecundidade num terceiro individuo (geragao).

138 Cf., quanto a tudo isso: E.M. HEUFELDER, Das “Geheimnis Gottes” (Apk 10,7). Engel
und Menschen im Schopfungs- und Erlosungsplan nach der Apokalypse, Niederalteich
1946, 13-19; Ip., Die Engel, Abbilder des Heiligen Geistes, em: Internationale katholische
Zeitschrift Communio 2 (1973) 566-569; A. WINKLHOFER, Die Welt der Engel, Ettal 1961,
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Ora, se caracteristicas pessoais das duas Pessoas divinas procedentes
se refletem de alguma maneira nos homens e, respectivamente, nos anjos,
isto significa também que — além do fato de homem e anjo se distingui-
rem claramente um do outro, como ha clara distingdo entre essas duas
Pessoas divinas — homem e anjo se relacionam um ao outro, segundo
o modelo das relagdes e, assim, da unido entre as Pessoas divinas.'®
Assim, homem e anjo estao intimamente relacionados um ao outro e
destinados a unido entre si, em conformidade com a unidao das duas
Pessoas divinas que procedem do Pai. E essa unido entre homem e anjo
se realiza certamente pela missdo dessas duas Pessoas divinas por parte do
Pai, missdo distinta ¢ comum ao mesmo tempo. E como a Pessoa do Pai
¢, na divindade, principio de unidade — uma vez que o Filho ¢ o Espirito
Santo s@o unidas entre Si (também) no Pai, enquanto Ele é o Seu principio
comum, ja que ambos procedem d’Ele —, o Pai também € o principio
ultimo da unifo de homens ¢ anjos, mas através da misséo do Filho e
do Espirito Santo. E esta missdo é como que um “prolongamento” da
processéo eterna da Pessoa divina.'*

Ora, o Filho ¢ enviado como sendo o “TU” do Pai. O Pai diz, por as-
sim dizer, o Seu “TU” para dentro da criagdo e, exatamente, no centro da

45-50; Ip., Traktat tiber den Teufel, Frankfurt 21962, 24-26; cf. também W.A. WAGNER,
The Mission of the Holy Angels in the Economy of Salvation, Fatima 1984, 39-62 e anota
de rodapé 399 (p. 446-448), com referéncia a doutrina de Sdo Basilio e Santo Efrém.

13 Uma razdo da pericorese das Pessoas divinas sdo exatamente as relagdes; cf. S.
Tomas, STh. 1, q. 42, a. 5.

140 Através das duas missdes divinas o proprio Deus-Trindade Se comunica (manifesta
e doa) a Si mesmo as criaturas, em um ato de amor que ¢ uma certa extensdo ou prolon-
gamento do amor intratrinitario, ou seja, da processdo intratrinitdria da Pessoa enviada,
sendo que a Pessoa que envia Se doa a criatura na Pessoa enviada.

A missdo do Filho € a Sua processdo eterna do Pai, por “gera¢do”, mas acrescentando
um “termo temporal” desta processdo, a saber, a presenca nova da Pessoa do Filho no
universo criado (na terra). A processdo mesma ndo ¢ duplicada pela missdo, mas, sim, o
termo da processao: ha o termo eferno (a Pessoa do Filho na divindade, o Filho “gerado”)
e o termo temporal (a Pessoa do Filho como homem entre os homens e nos homens, o
Filho “enviado”). Deste modo, se pode dizer que, na eternidade da vida divina, o Filho
procede “para ser Deus”, enquanto a missao significa que Ele procede “para ser também
homem” (Encarnagédo, no tempo), como também “para estar no homem” (cf. S. Tomas,
STh.1,q.43,a.2) (“inabitagdo” da Pessoa divina, estabelecer “morada” no homem, cf. Jo
14,23, mas também a presenga do Filho encarnado no homem, realizada plenamente pela
Eucaristia). Para a missdo do Espirito Santo vale o mesmo: ela ¢ a processdo da terceira
Pessoa divina, acrescentando, porém, o termo temporal, isto é, a presenga nova no homem
ou no anjo (ndo sendo Ele enviado para ser homem nem para ser anjo).
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cria¢do, a humanidade. O Filho nédo ¢, fundamentalmente, enviado para
estar em outro “tu” (pessoa criada) do Pai, mas para ser o “TU” do Pai na
humanidade, como homem: o Filho é enviado para realmente ser homem;
Sua Pessoa é agora também Pessoa de natureza humana. Ele agora ¢ o
centro de todo o universo criado. E assim Ele tem novas possibilidades
de realizar varias unides com as criaturas ¢ uni-las consigo e em Si, e
assim com o Pai e no Pai.

E unido também com o Pai e no Pai, porque a Pessoa divina procedente
¢ a relag@o de origem subsistente a Pessoa da qual procede (no caso do
Filho, a relagdo de filiagdo), e se Ela é enviada, Sua presenca no criado
significa, para a criatura, uma participacao nessa relacdo a Pessoa que
envia, portanto, uma unido com esta. No caso da encarnacdo do Filho,
Jesus ¢ a propria Pessoa divina do Filho, a propria relagéo subsistente de
filiagdo a Deus Pai; este homem ndo € uma outra pessoa que participa da
relacdo de filiagdo a Deus Pai, mas ¢é a propria Pessoa divina do Filho, a
relacdo subsistente de filiagdo ao Pai.

Mas o envio do Filho ¢ inseparavel do envio do Espirito Santo e ndo
pode realizar Sua finalidade a ndo ser juntamente com dessa segunda
Pessoa divina procedente, o Espirito Santo. E o Espirito Santo é enviado
como o0 “NOS” do Pai e do Filho, como Sua unido, comunhdo. Como
Sua caracteristica pessoal € de ser, na Divindade, “uma Pessoa em duas
Pessoas” —devido a Sua processao de duas Pessoas, e sendo assim, como
Pessoa, a relagdo de origem subsistente a duas Pessoas —, Ele une as
pessoas as quais é enviado (Se faz presente) as duas Pessoas divinas
das quais procede: ao Filho e ao Pai. Ou também podemos dizer que
Ele faz as pessoas as quais € enviado (as quais da o dom de Si mesmo)
participar da unido-comunhéo entre o Filho e o Pai. Por isso, podemos
dizer que o Espirito Santo ¢ enviado para ser “uma Pessoa em muitas
pessoas”, em primeiro lugar na Pessoa do Filho encarnado, e a partir dai,
nas pessoas criadas, unido-as ao Filho e ao Pai. Pois na Pessoa enviada
Se doa também a Pessoa que envia ou as Pessoas que enviam.

E ¢ dentro dessa missdo do Espirito Santo que o Filho encarnado pode
tornar-Se perfeitamente, até as ultimas conseqiiéncias, o principio de
unio de todas as criaturas, unindo-as consigo e em Si e, assim, com o
Pai e no Pai (cf. /Cor 15, 28). Isto sucede quando Ele — como o Filho que
¢ homem, tendo, portanto, unido em Si ontologicamente a substancia-na-
tureza divina com a substancia-natureza criada, isto ¢, humana — Se doa as
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pessoas criadas numa uniao também “substancial”, como ¢ certamente
o caso da Eucaristia.'!

Levando em consideragdo todos estes dados, podemos descobrir que
o caminho em que os santos anjos ¢ os homens chegam a sua perfei¢ao
ultima de unido com Deus e, em Deus, entre si, ¢ diferente. Esta diferenca
pode-se exprimir da seguinte maneira:

homens: Cristo, o Filho encarnado — o Espirito Santo — o Pai.
anjos: o Espirito Santo — Cristo, o Filho encarnado — o Pai.

Como ja observamos varias vezes, para os sanfos anjos, a missao do
Espirito Santo ja estd perfeitamente realizada, pois com uma decisdo
definitiva por Deus puderam entrar na visdo beatifica de Deus, a qual é
a perfeigdo ultima daquilo que chamamos uma “participacdo do Espirito
Santo”. A sua unido com o Filho encarnado (missédo do Filho!), ao invés,
vai se aperfeicoando no decurso da historia da salvacao, na qual servem
em relag@o a missao do Filho. E assim, na vinda gloriosa e consumadora
de Cristo, alcangardo a perfeigao ultima, global, quando Cristo “Se sub-
metera Aquele que tudo Lhe submeteu (o Pai), para que Deus seja tudo
em todos” (/Cor 15,28). Quanto a missdo do Espirito Santo, no entanto,
precisamos ainda levar em consideracdo o fato de que esta missao ¢
missdo conjunta com a do Filho. Isto vale apenas com relagdo ao envio
das duas Pessoas divinas aos homens? Podemos afirmar que vale também
para os santos anjos, como vamos ainda explicitar. No entanto, a missdo
do Espirito Santo esta para eles como no primeiro plano.

Os homens, por sua vez, t€m em primeiro lugar o contato com o Filho,
jé pelo fato de o Filho Se fazer homem. Igualmente, eles ndo podem
receber o Espirito Santo a ndo ser pela obra redentora de Cristo, que, por
assim dizer, abre ao Espirito Santo o caminho para dentro dos coragdes
humanos (cf. Jo 7,39). E eles receberdo a perfeicdo ultima, quanto a
missdo do Espirito Santo, apenas no final da sua caminhada de segui-
mento de Cristo nesta terra, sendo que todos juntos chegardo a perfeicao
ultima, global, apenas na vinda gloriosa de Cristo. Considerando ainda
o fato de que a missdo do Filho e do Espirito Santo ¢ missdo conjunta,
¢ preciso reconhecer que, para os homens, ndo ha unido salvifica com
Cristo sem a missdo do Espirito Santo (cf. Cat. 690). Porém, vale o que
acima foi constatado. Além disso, na missdo conjunta do Filho (encarna-
¢do) e do Espirito Santo, primeiro (encarnagdo, vida de Jesus na terra) €

141 Cf. o que foi exposto acima a esse respeito.nas pp. 171-184.
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o Filho quem esta no primeiro plano: pode-se exprimi-lo com a féormula
“o Espirito Santo em Cristo”’; com o Pentecostes (tempo da Igreja), quer
dizer, depois de ndo haver mais a presenga visivel de Jesus (Ascensdo
aos Céus), a formula pode ser esta: “Cristo no Espirito Santo”; Ele vem
no Espirito Santo, mas a Igreja ndo é esposa e corpo do Espirito Santo
e, sim, de Cristo.

b) A uniao de anjos e homens em Cristo e
sua consumacio pela Eucaristia

Como, entdo, sdo unidos anjos ¢ homens pelas duas missdes divinas?
Como chega esta unido a consumagdo? E o que precisa ainda ser es-
clarecido.

o) A questao da pertenca dos santos anjos a Igreja,
Corpo e Esposa de Cristo

Nao ha davida de que a unido dos homens pela missdo conjunto do
Filho e do Espirito Santo se chama “Igreja, Povo de Deus, Corpo-Esposa
de Cristo, Templo do Espirito Santo”. Vimos também que a consumagao
da unido de anjos e homens em Cristo ¢ a de ambos serem a “esposa do
Cordeiro”, o Corpo de Cristo.

Os santos anjos pertencem, podem pertencer ao Corpo de Cristo ou,
como na teologia se tornou costume dizer, ao “Corpo mistico de Cristo™?
A resposta a esta pergunta tem por base os elementos essenciais que
constituem o Corpo mistico de Cristo.

O Corpo de Cristo ¢ constituido pela unido dos membros deste Corpo
com Cristo ¢ em Cristo. Ora, Cristo ¢ a “Cabec¢a” também dos santos
anjos. Também eles recebem de Cristo o Espirito Santo e as gracas de
transformacao para isso (graga santificante, etc.). Ha nisto uma diferenca,
sem duvida: ainda que reconhegamos que Cristo mereceu para os anjos
a graga e a gloria (o dom do Espirito Santo)'*?, Ele ndo morreu pelos
santos anjos. O empenho por eles ndo foi, como para os homens, daquela
maneira mais profunda, de todo especial, sendo a suprema revelacao do
amor misericordioso de Deus. Para merecer aos santos anjos a graca,

142 Se ndo se quiser reconhecer isso, dizendo que Cristo ndo mereceu aos anjos a graga
e gloria “substancial”, deve-se, pelo minimo, afirmar que Ele mereceu para Si mesmo
(como homem) ser a origem da graga e gloria de todas as criaturas, também, portanto,
dos santos anjos, de modo que a graga e gloria deles se fornaram “de Cristo”, o mais
tardar a partir da Sua glorificag@o.
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Cristo ndo precisava sofrer as conseqiiéncias do pecado, mas apenas estar
em “estado de caminhada”, realizando atos de amor meritorio, por serem
atos livres, sem ser aquele amor sofredor, sofrendo por causa do pecado
daqueles com os quais Se fez solidario. Mas esta diferenca ndo impede
que também os santos anjos pertengam ao Corpo de Cristo.

Deste modo, 0 mesmo e numericamente idéntico Espirito Santo esta
nos homens e nos anjos. Igualmente, o0 amor teologal (cf. Rm 5,5) é espe-
cificamente 0 mesmo em uns e outros. Portanto, quanto a unio espiritual
(unido pelo Espirito Santo, pela graga santificante, o amor, etc.) os santos
anjos podem perfeitamente pertencer ao Corpo de Cristo.

Os santos anjos nao t€ém a mesma natureza de Cristo. Ele Se fez ho-
mem e ndo anjo. E este um obstaculo? Nao, propriamente. Em primeiro
lugar, a expressao paulina, chamando Cristo de “Cabega” e os cristdos de
“membros” ou “Corpo”, ndo se deve entender como se a palavra “Cabeca”
aplicada a Cristo significasse que Ele ¢ um dos membros do corpo, a sa-
ber, a cabega, enquanto os outros sdo outros membros do mesmo corpo.
Ser “Cabega” significa, nas Cartas aos Colossenses ¢ aos Efésios, estar
acima dos outros e ser origem (de vida, participac@o da vida divina).'*?
Se o Apostolo tivesse como fundo da sua concepgdo a idéia de cabeca
como um dos membros do corpo, ndo podera chamar a Igreja de “Corpo
de Cristo”, pois ndo se diz que todo o corpo, com excecdo da cabega, € o
corpo “da cabega”. Por isso, para ser membro do “Corpo de Cristo” nao
¢ absolutamente necessaria a “conformidade na natureza” com Cristo,
ou seja, ter a natureza humana.

A Igreja ¢ o Corpo de Cristo como Sua “Esposa”. E o Filho de Deus
¢ o Esposo da Igreja exatamente como Aquele que assumiu a natureza
humana, a mesma natureza da esposa. De fato, as niipcias humanas reque-
rem a mesma natureza dos nubentes. Além disso, deve haver a diferenga
de sexo. Ora, as nupcias de Cristo com a Igreja sdo nlipcias auténticas,
mas ndo de modo humano-terrestre e, sim, de modo divino-celeste ou
divino-humano. Por isso € possivel também aos homens-vardes pertencer
a Igreja, Esposa de Cristo. De modo semelhante, o fato de os anjos nao
terem a mesma natureza especifica de Cristo-homem ndo pode ser um
impedimento absolutamente insuperavel para fazer parte do mistério da

193 Na primeira Carta aos Corintios ja se pode encontrar a concepgdo de “cabega” como
aquele que estd acima enquanto € origem: /Cor 11,3, que deve ser entendido a luz dos
versiculos seguintes (vv. 4-12); cf. £f5,23! Quanto a interpretagdo de /Cor 11,3, veja-se
H. ScHLIER, kepaAn, em: Theologisches Wérterbuch zum Neuen Testament 111, 678.
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Igreja, Esposa, Corpo de Cristo. Existe, alids, uma conformidade genérica
na “natureza intelectual”.

No entanto, essa nao-conformidade especifica na natureza (“consub-
stancialidade’'**) faz com que os santos anjos ndo pertencam diretamente
ao Corpo de Cristo, ndo fagam diretamente parte da Esposa de Cristo.

Apesar disso, ¢ doutrina teoldgica tradicional que os santos anjos
pertencem ao “Corpo mistico de Cristo”. Pode-se constatar que “desde
sempre, aos Padres foi familiar o pensamento da pertenca dos anjos a
Igreja, especialmente como espiritos servidores e protetores™'*. Particu-
larmente, Santo Agostinho ndo deixou duvida alguma de que, segundo
ele, os santos anjos formam, juntamente com os homens, uma s6 Igreja.'*
Esta é também a doutrina de Sdo Tomas de Aquino, que ¢ seguida por
seus grandes comentadores, até os dias de hoje.'¥

A doutrina de Sdo Tomas € a seguinte: anjos e homens sdo uma multi-
dao de pessoas que se ordenam ao mesmo fim (a gloria do gozo de Deus
— gloria divinae fruitionis). Ora, chamamos metaforicamente (similitudi-
narie) de “corpo” a uma tal multiddo, cujas diversas atividades e tarefas
se ordenam a um s6 fim. Por isso, o “Corpo mistico da Igreja” (corpus
Ecclesiae mysticum) ndo se compoe apenas de homens, mas também de
anjos.!* Cristo ¢ a Cabega comum deste corpo. Mas, como pode existir
um corpo homogéneo composto de homens e anjos, que se diferenciam
segundo a espécie? A esta objecdo Sdo Tomas responde: até mesmo no
corpo fisico de um homem, os diversos membros e 6rgdos, considerados

144 Cf. ConciLio DE CALCEDONIA: “consubstancial ao Pai segundo a divindade e con-
substancial a n6s segundo a humanidade” (DS 301).

145V, WARNACH, Die Kirche im Epheserbrief, em: H. SCHLIER — V. WARNACH, Die Kirche
im Epheserbrief, Miinster 1949, 55. Cf. também: Ib., Kirche und Kosmos, em: E. EMONDS
(ed.), Enkainia, Diisseldorf 1956, 174s; J. RiNNA, Die Kirche als Corpus Christi Mysticum
beim hl. Ambrosius, Roma 1940, 18-23; S. Tromp, Corpus Christi quod est Ecclesia. 1.
Introductio Generalis, Roma 1937, 111.

146 Cf. a exposigdo da sua doutrina em: Ch. JoUrNET, L Eglise du Verbe Incarné. 111
Essai de Théologie de I’histoire du salut, Bruges 1969, 186-188.

478, Tomas expde sua doutrina ao responder a questio se Cristo, como homem, é tam-
bém Cabega dos santos anjos, € em seu comentario a £f'1,22 (STh. 111, q. 8, a. 4; I1I Sent.,
13,2, 2, 1; De Veritate q. 29, a. 4; Super Ep. ad Eph. Lect. c. 1, 1. 8; também em: [V Sent.,
49, 4, 4, onde trata da quest@o se os santos anjos sdo “Esposa” de Cristo).

18 STh. 111, q. 8, a. 4. O corpus Ecclesiae mysticum identifica-se com o corpus Christi
mysticum; cf. IV Sent., 24, 2, 1 sed contra; STh. 111, q. 82, a. 1, ad 4.
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em si, ndo sdo da mesma espécie.'*” Por isso, para os membros de um
corpo ndo ¢ necessaria outra conformidade-concérdia do que um mutuo
receber e ajudar em vista do mesmo fim. !>

A Igreja é também a “Esposa” de Cristo, sendo que, nas expressoes
“Esposa de Cristo” e “Corpo de Cristo”, se trata da mesma realidade,
apenas expressa por conceitos diferentes'!. Sendo assim, os santos anjos
devem também fazer parte da “Esposa” de Cristo, ou seja, devem formar,
juntamente com os homens, a “Esposa” de Cristo. E, de fato, o que Sio
Tomas afirma, fazendo, porém, alguma distingao.

Ele diz: “O conceito esposa ndo cabe tdo propriamente aos anjos como
aos homens”'>2, Portanto, eles pertencem propriamente a “Esposa” de
Cristo, mas falta-lhes algo que somente os homens tém e que parece
algo importante. O que lhes falta € que nao tém especificamente a mesma
natureza de Cristo o Esposo, pois “exige-se entre o esposo € a esposa
a conformidade de natureza, para que sejam da mesma espécie”'>>. Por
conseguinte, ele conclui: “Embora os anjos pertengam a unidade da Igreja,
ndo sdo, no entanto, membros da Igreja, enquanto a Igreja é chamada
esposa pela conformidade da natureza”'**. No entanto, uma vez que, na
aplicacdo do conceito “esposa” a Igreja, se trata de um modo de falar
figurativo e neste modo de falar ndo se exige uma concordancia em tudo,
ndo ¢ de negar aos santos anjos a pertenca propriamente dita a “esposa”

19 Cf. IV Sent., 49, 4, 4, ad 5.

130 Ibid.: “Loquendo de membris secundum se, non requiritur inter ea alia convenien-
tia quam proportionis, ut unum ab alio accipiat, et unum alii subserviat.” Os tedlogos
de Salamanca, os “Salmanticenses” (Cursus Theologicus. Tract. XXI. De Incarnatione,
Parisiis - Bruxellis 1878, 617; trata-se de: disp. 16, dub. 5, n. 74), acrescentam ainda o
seguinte argumento: E verdade que anjos e homens se distinguem especificamente em sua
natureza, mas no conceito da potentia oboedientialis estdo especificamente unidos. Uma
vez que o Corpo mistico de Cristo ¢ uma realidade sobrenatural, a unidade especifica da
potentia oboedientialis ¢ mais decisiva do que a unidade ou distin¢do no ser natural.

151 Cf. Ch. JournEr, L ’Eglise du Verbe Incarné. 111, 192s e 194,
152.S. TomAs, IV Sent., 49, 4, 4: “Non ita proprie convenit angelis ratio sponsae sicut

hominibus”. Ou ainda: “non potest simpliciter haberi quod angelis dotes non convenient;
sed solum quod non ita proprie sicut hominibus” (ibid.).

153 Ibid.

154 IV Sent., 49, 4, 4, ad 1: “quamvis angeli pertineant ad unitatem Ecclesiae, non ta-
men sunt membra Ecclesiae, secundum quod Ecclesia dicitur sponsa per conformitatem
naturae”.
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de Cristo.! Mas quando se considera a solidariedade!*® que une os anjos

com os homens — assim precisa o Cardeal Journet —, pode-se dizer que,
“na medida em que os anjos formam com os homens um s6 Corpo mistico,
uma so Igreja, eles participam em sentido proprio do carater esponsal, que
este Corpo mistico recebe imediatamente s6 das naturezas humanas”'’.

A doutrina acima exposta tem consisténcia'*®, mas ndo vai até o fundo
do mistério, ou seja, fica por demais em consideracdes gerais, sem levar
devida ou suficientemente em consideracdo a doutrina paulina sobre a
Igreja como Corpo e Esposa de Cristo. O que essa doutrina leva plena-
mente a sério ¢ a doutrina paulina de Cristo como “Cabeca” também dos
anjos, entendendo “cabeca” ndo apenas como “chefe”, o que, de fato,

155 Cf. IV Sent., 49, 4, 4.

156 A convenientia proportionis, na linguagem de Sdo Tomas.

157 Ch. JOURNET, L Eglise du Verbe Incarné. 111, 193. Também quanto & visibilidade do
“Corpo” de Cristo, o autor expde a mesma idéia.

158 Encontra-se tal doutrina também em S&o Bernardo de Claraval, que, em seu comen-
tario ao Cantico dos Canticos, afirma que Cristo veio fazer dos santos anjos e dos homens
uma s6 esposa Sua, “para que haja uma sé esposa e um s6 esposo” (Sermo 27, n. 1V, 6).
“Sed sicut de diversis ovium gregibus unum facere voluit, ut sit unum ovile et unus
pastor, ita cum haberet sponsam inhaerentem sibi a principio multitudinem angelorum,
placuit ei et de hominibus convocare Ecclesiam, atque unire illi quae de caelo est, ut sit,
una sponsa et sponsus unus” (SAN BERNARDO, Sermones sobre el Cantar de los Cantares
[Obras completas, V], Madrid 1987, 394).

Igualmente ¢ digna de meng@o a teologia da “esposa” nos Romances de Sdo Jodo
da Cruz, sobre o Evangelho “In principio erat Verbum”, acerca da Santissima Trindade
(S. JoAo pa Cruz, Obras completas, Fatima 41977, 1045-1054). Ele explica a criagdo com
o desejo do Pai de dar a Seu Filho uma esposa que O ame e participe da alegria do Pai
por este Filho. Esta esposa se compde de anjos e homens, formando uma unica esposa
(cf. Romance IV).

Um século mais tarde, no séc. XVII, Jean-Jacques Olier escreve: “E também sua
intengdo [intencdo de Deus] unir estreitamente a Igreja do Céu e da terra. Por esta razdo
ele faz descer a terra a multiddo misteriosa, que se une a nos, que, por assim dizer, nos
liga a si e, assim, como que nos eleva a sua ordem, para formar um sé corpo da Igreja do
Céu e daquela da terra” (J.-J. OLIER, Pensées choisies, Gabalda 21922, 172).

Citemos também um tedlogo oriental, Simedo de Tessaloniki (T 1429), que, depois de
Nicolau de Kabasilas, € o te6logo mais importante da época bizantina tardia: “Depois de
ter descido, ele mesmo comunicou este conhecimento, enviou-os [0s Apostolos] até os
confins da terra e a partir dali juntou sua Igreja, que une com os anjos” (Dialogus contra
haereses, n. 139, [em: PG 155,33-176] citado em: K. GAMBER, Heilige Zeiten — Heiliger
Raum, Regensburg 1989, 79). A questéo ¢, certamente, como se realiza esta unido entre
anjos e homens.
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ndo corresponderia a doutrina de £f'e CI. No entanto, o Ap6stolo nunca
chama os santos anjos de “corpo” ou “esposa” de Cristo. Vimos que isso
faz parte da consumacgdo do “mistério de Deus”’, como nos ¢ apresentada
no Apocalipse. Sdo Paulo, porém, nos faz entender que existe um processo
dindmico de unificagdo em Cristo, de homens e anjos, alids, de todo o
universo criado, de todas as coisas nos Céus e na terra. O que compreende
este processo, quanto a unido perfeita entre anjos € homens em Cristo?

3) A consumacio da unio de anjos e homens em Cristo
pela Eucaristia

Examinando a doutrina de Sao Paulo, pudemos reconhecer que a Igreja
¢ 0 “Corpo de Cristo” devido a uma unido “esponsal” com Ele, realizada
ja pelo banquete eucaristico, o qual ¢, deste modo, ja uma certa anteci-
pagdo do que, no Apocalipse, ¢ chamado o “banquete das nupcias do
Cordeiro”. Mas essa unido eucaristica € na propria vida da Igreja o ponto
culminante de unido com Cristo e dos cristaos entre si, € por isso, tudo na
Igreja se ordena a ela. O mistério de unido comega com a fé e o Batismo,
a entrada na Igreja, e com a Confirmagao, como aperfeicoamento da
graca do Batismo, e é levado a consumagdo pela Eucaristia. E mistério
de unido dos homens com Cristo e entre si, mas também com os santos
anjos, que igualmente estdo unidos a Cristo.

Sendo assim, pelo Batismo e a Confirmagao ja se realiza uma unido
espiritual dos membros da Igreja com os santos anjos, em Cristo. O
Apostolo Paulo faz entender isso mesmo em C/ 1,12. Ele exorta os cristdos
em Colossas a dar gragas ao Pai “que vos fez capazes de participar da
heranca dos santos na luz”. Os “santos na luz” sdo, mais provavelmente,
os santos anjos. Esta ¢ a interpretacdo melhor, que também se insere muito
bem no contexto global da Carta aos Colossenses. “Os santos sdo — em
analogia com uma concep¢ao que se encontra em Qumran — os anjos. |...]
Aluz é o espago para o qual Deus transferiu os fiéis e no qual ganharam
a comunhdo com os anjos”!*®. O tempo do aoristo (ixavaocovtt) indica
que se trata de um acontecimento nao repetitivo: a entrada na Igreja, o
Batismo. No Batismo foram arrancados do poder das trevas e transpor-
tados para o Reino do Filho amado de Deus (C/ 1,13) e assim receberam
a participacdo na heranca dos santos na luz. Ao se tornarem participes

159 J. GNiLK A, Der Kolosserbrief, 47. Quanto a conexdo com concepgdes em Qumran,
cf. também N. KeHr, Erniedrigung und Evhéhung in Qumran und Kolossd, em: ZKTh 91
(1969) 383-388.
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da redengdo de Cristo (v. 14), entraram, portanto, também em comunhao
com os santos anjos.'®

No Batismo somos unidos a Cristo, nossa “Cabega”, por uma unidao
espiritual, recebendo em nds o Seu Espirito, que nos une a Ele, ¢ assim
ganhamos também uma unido espiritual com os santos anjos, enquanto
também eles estdo unidos a Cristo, sua “Cabega”, pelo mesmo e idéntico
Espirito Santo. Esta unifo com os santos anjos — apenas implicitamente
presente no Batismo, enquanto a rentincia ao demodnio e a comunhao
com ele pelo pecado é explicita — pode ser formalmente explicitada e
aprofundada por uma consagragdo aos santos anjos.'®* Como no caso da
consagragdo a Mae do Senhor, tal consagragao ¢ o fruto pleno do desen-
volvimento da devogdo a eles.

Ora, devemos considerar os dois dados apresentados e tirar uma con-
clusdo:

e A unido dos fiéis com Cristo e em Cristo, alcancada pelo Batismo
e a Confirmagao, ¢ levada a consumacdo pela Eucaristia, reali-
zando-se por esta aquilo a que se destina a recep¢do do Batismo
e da Confirmagdo.

e Pelarecepcao do Batismo e da Confirmacao (unido espiritual com
Cristo e, n’Ele, com os outros membros da Igreja) somos unidos
espiritualmente também aos santos anjos, podendo esta unido
ainda ser explicitada e aprofundada pessoalmente pelo fiel.

10 Dentro do contexto polémico da Carta aos Colossenses, essa afirmagdo significa:
os colossenses adiram firmemente a Cristo; ¢ assim que lhes ¢ dada também a comunhio
com os anjos. Em Hb 12,22, também ¢é apresentada a entrada na Igreja como uma entrada
na comunidade (de culto) também dos santos anjos; cf. J. LECUYER, Ecclesia Primitivorum
(Hebr 12,23), em: Studiorum Paulinorum Congressus Internationalis Catholicus 1961
(Analecta Biblica 17/18), 11, Roma 1963, 161-168. Conforme o autor da Carta aos Hebreus,
o culto cristdo leva os fiéis (agora ainda na fé e na esperanga) para além da cortina, para
o santuario celeste, onde entrou o verdadeiro Sumo Sacerdote, ¢ onde os anjos, numa
reunido festiva (mavnyvpig), juntamente com todos os santos, celebram o culto verdadeiro.
E. PeTERSON, Das Buch von den Engeln. Stellung und Bedeutung der heiligen Engel m
Kultus, Leipzig 1935, trata exatamente este tema.

161 O mesmo vale em relagdo a nossa unido com Maria, a Mae do Senhor e nossa Mie
espiritual. Quanto a consagragdo aos santos anjos, cf. W. WAGNER, Consecrations to the
Holy Angels. A Theological and Historical Study, em: Sapientia Crucis 2 (2001) 57-84;
Sap. Crucis 3 (2002) 89-156.
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e Conclusdo: Pela recepc¢io da Santissima Eucaristia, pela “unido
eucaristica” com Cristo, nossa unido com os santos anjos pode
ser levada a consumacdo.

Nesta altura, € preciso considerar ainda a seguinte distingao:

Pelo Batismo e a Confirmagao, nos, sendo unidos a Cristo pelo Espi-
rito Santo, entramos também em unido com os santos anjos, exatamente
porque estes também estao unidos a Cristo no mesmo Espirito. Trata-se,
portanto, essencialmente, da mesma unido espiritual com Cristo, en-
quanto se realiza, como dissemos, por uma certa “participac¢ao do Espirito
Santo”.

Pelo banquete eucaristico, pressuposta a unido com Cristo pela “parti-
cipacao do Espirito Santo”, nossa unido com Cristo ¢ consumada por um
vinculo substancial, por uma certa “participacao do corpo de Cristo”.
Ora, os santos anjos nao possuem este vinculo com Cristo, pois isto € algo
essencialmente diferente da uniao espiritual com Cristo no Espirito
Santo; ¢ algo diferente da visao imediata de Deus (Pai, Filho e Espirito
Santo). De resto, nesta unido com Deus ndo pode haver, para os santos
anjos, um aumento, uma intensificagdo, uma verdadeira novidade. A nossa
unido eucaristica, porém, ¢ algo diferente, ¢ uma verdadeira novidade
em comparacao com aquela unido espiritual com Deus. Além disso, essa
unido eucaristica ¢ o fator decisivo para a Igreja ser verdadeira, embora
misteriosamente, o “Corpo” de Cristo, a “Esposa” de Cristo.

Por conseguinte, se Deus nao der aos santos anjos participar da nossa
unido eucaristica com Cristo,

® anossaunido com os santos anjos em Cristo nao sera globalmente
perfeita, bem como a unido dos santos anjos com Cristo ndo alcan-
cara a perfeicdo ultima possivel na linha do seu aperfeicoamento
no “seguimento de Cristo”;

® 0s santos anjos ndo fardo propriamente parte da “nova Jerusalém”,
enquanto ¢ “a esposa do Cordeiro”, enquanto ¢ a realizagdo das
“nupcias do Cordeiro”, do “banquete das nupcias do Cordeiro”.
Os santos anjos, portanto, ndo fardo propriamente parte do “Corpo
de Cristo”, que ¢ a Igreja.'s?

162 A doutrina acima exposta da pertenga, propriamente dita, dos santos anjos ao Corpo,
a Esposa de Cristo, ndo presta alguma ateng@o ao fator decisivo para a Igreja ser Esposa
e Corpo de Cristo: a Eucaristia, a unido eucaristica com Cristo.
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Mas ¢ mesmo possivel que também os santos anjos sejam unidos a
Cristo a semelhanca da nossa unido eucaristica com Ele? Certamente nao
se trata de os anjos receberem o sacramento da Eucaristia. Trata-se da
“realidade” da Eucaristia, da “res tantum”, na terminologia escolastica,
e que é a “unidade do Corpo mistico de Cristo”!®* ou simplesmente “o
Corpo mistico de Cristo”!*, enquanto este ¢ constituido e edificado, em
ultima analise, pela unido eucaristica.

Sdo Tomas, que, com razdo, afirma que os santos anjos ndo podem
receber o sacramento, responde, no entanto, a afirmagdo de que o “pao
dos anjos” (S/ 78,25) é “o Corpo de Cristo, que é verdadeiramente o
alimento dos anjos™:

Cristo ¢ chamado alimento dos anjos segundo a divindade, enquanto ali-
menta os anjos; e segundo a humanidade, enquanto a ele desejam os anjos

perscrutar'®®, 1 Petr 1; ndo, porém, segundo a conformidade especifica da
natureza.'®

Sao Tomas refere a palavra petrina em conformidade com a tradugao da
Vulgata, indicando o proprio Cristo como objeto do desejo de perscrutar.
Sem entrarmos na questdo o que o Doutor angélico entende exatamente
pelo desejo dos santos anjos de conhecer profundamente a Cristo segundo
a Sua humanidade, digamos logo que, segundo o texto original grego,
0 objeto do desejo dos santos anjos ¢ a “salvacdo” dos cristdos, a qual,
como sabemos, consiste na unido-comunhao com Cristo (e, neste sen-
tido, Sao Tomas, seguindo a Vulgata, afirma o que corresponde afinal ao
sentido do texto petrino). Aquilo que os santos anjos desejam perscrutar
¢, por conseguinte, a unido dos homens com Jesus Cristo, Seu Redentor
crucificado e ressuscitado (cf. /Pd 1,11).'" Isto estd na linha daquele
aperfeigoamento dos santos anjos no seguimento de Cristo, que acima ja

163 Cf. S. ToMmas, IV Sent., d. 9, q. 1, a. 3, gla. 1. A teologia escolastica distingue entre
“sacramentum tantum” (s6 o sacramento, isto é, o sinal sacramental), “res et sacra-
mentum” (realidade-efeito e sinal) e “res tantum” (s6 a realidade-efeito, isto ¢, a graga
sacramental).

164 Cf. S. Tomas, IV Sent., d. 9, q. 1, a. 3, qla. 1: “... res tantum, quod est Corpus
Christi Mysticum, quia ex hoc quod aliquis ad hoc sacramentum accedit, significat se ad
unitatem corporis mystici tendere”.

195 prospicere, segundo a tradugao latina.

166 1y Sent., d.9,q. 1,a. 2, qla. 5, ad 1.

167 Segundo Sdo Paulo, o mistério de Cristo é o mistério da “multiforme sabedoria de
Deus”, mas que ¢ dada a conhecer aos anjos por meio da Igreja (cf. ££3,10).
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expusemos, ¢ que ndo se efetua sem os homens, mas através dos homens,
em conformidade com a afirmagdo paulina de Ef 3,10. Ora, a unido dos
homens com Cristo, na Igreja, chega ao seu ponto culminante na e pela
Eucaristia. Por isso somos levados a concluir que, afinal, os santos anjos
tém o desejo de penetrar no segredo da unido eucaristica dos cristios
com Cristo.'®® E, mais uma vez o digamos, este “conhecer-penetrar” nao
pode ser algo puramente “tedrico”, um conhecer em Deus, na visdo de
Deus, mas um conhecimento experimental, um certo participar, uma
vez que se trata ndo de uma verdade mais ou menos abstrata, mas de uma
unifio concreta entre pessoas. E evidente que deve ser algo que ndo esta ja
incluido na visdo imediata de Deus; algo que os homens, os cristdos, tém,
mas que os santos anjos ndo tém, pelo menos ndo t€m ja. Por outro lado,
deve existir a possibilidade de os santos anjos conseguirem satisfazer esse
desejo. Com efeito, os santos anjos — ja se encontrando na visdo beatifica
de Deus, sendo a sua vontade totalmente confirmada em Deus —nao podem
ter desejos que ndo sejam conforme a vontade de Deus e que, por isso,
ndo poderdo ser satisfeitos, pois seriam desejos “vdos”.!®

18 Na Liturgia de Sdo Marcos, o desejo dos santos anjos parece ser entendido em
relagdo a Eucaristia, pois na primeira das ora¢des do sacerdote antes da S. Comunhdo, o
sacerdote diz que Deus da aos fiéis “aquilo que os anjos desejam ver” (no contexto, fala
do “alimento celeste e imortal”) (cf. Die Griechische Markusliturgie, em: Griechische
Liturgien (Bibliothek der Kirchenvdter, 11,77), Kempten - Muenchen 1912, 181s).

Narses de Edessa (séc. V) afirma que a Eucaristia ¢ o alimento que anjos e homens
sdo convidados a tomar. Ele escreve: “Feliz aquele que tem o coragdo puro, no momento
em que sdo consagrados os mistérios tremendos do Corpo de nosso Senhor. Os anjos do
Céu julgam muito afortunados os filhos da Igreja que se tornaram dignos de receber o
corpo e o sangue de Jesus Cristo nosso Senhor. [...] Quem ¢ aquele que voluntariamente
rejeitaria este alimento, ao qual sdo convidados os anjos ¢ os homens?” (I Padri vivi.
Commenti patristici al Vangelo domenicale. Solennita e Feste, Roma 1982, 233. Nesta
obra (p. 433), Narses ¢ descrito como segue: “Escritor siriaco de tendéncia nestoriana,
ligado a escola teologica de Edessa, autor de numerosas homilias, tratados e poemas. Foi
chamado ‘lingua do Oriente’ e ‘porta da religido cristad’.”)

No Ocidente, encontramos algo semelhante na conhecida obra “Imitagdo de Cristo”.
O autor, falando do banquete eucaristico, diz que “os santos anjos comem conosco, mas
com suavidade mais feliz”: “Gratias tibi, Creator ac Redemptor hominum, qui [...] tuum
sanctissimum corpus et sanguinem proposuisti manducandum: laetificans omnes fideles
convivio sacro, et calice inebrians salutari; in quo sunt omnes deliciae paradisi: et epu-
lantur nobiscum angeli sancti, sed suavitate feliciori” (THomas A Kempis, De Imitatione
Christi, 1ib. 4, c. 11, n. 4).

1% No entanto, ndo se exige, de modo algum, que os santos anjos saibam de antemao
como o desejo sera satisfeito e, sobretudo, plenamente satisfeito, pois nisso pode haver
um processo de crescimento. Com efeito, Deus é sempre maior do que Sua criatura,
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Quando este desejo sera satisfeito? O Apodstolo Pedro ndo responde
a esta pergunta; apenas fala do desejo. Em todo caso, ja que o mistério
da unido de todas as coisas em Cristo, ou, em termos do Apocalipse, a
“consumacdo do mistério de Deus” se fara através de um processo di-
namico rumo a esta consumagao, o mencionado desejo dos santos anjos
devera estar plenamente satisfeito quando se realizar aquela consumagao
do mistério de Deus pelas “ntpcias do Cordeiro”.

No entanto, voltamos a pergunta feita anteriormente: ¢ pensavel uma
participagdo dos santos anjos na unido que os homens podem ter com
Cristo pelo banquete eucaristico? Certamente, a unido com Jesus Cristo
por uma certa “participacdo do corpo de Cristo” € diretamente apenas
para os homens. (Porém, ja vimos que isto ndo vale somente para este
caso.) De fato, a unifo eucaristica ¢ unido de substincia humana com
substancia humana e, assim, de corpo com corpo. Os santos anjos ndo tém
corpo.'” Porém, a unido eucaristica ndo se limita a dimensao corporal; é
uma uniéo global. E, na verdade, uma unido com o corpo de Cristo, ndo
somente uma unido espiritual; é, como dissemos, uma certa “participagao
do corpo de Cristo”. Mas, como nos mostrou a analise do mistério da unido
eucaristica, essa unidao nao se realiza de um modo “material”, “corporal”.
Aquela for¢a unitiva, que identificamos com a “graga sacramental”, ¢ uma
forca espiritual e, promanando do corpo de Cristo, penetra a alma do
comungante (o que significa transformacdo) e dai deriva ao corpo.

Ora, ¢ pensavel que esta forga espiritual penetre também o anjo. O
acesso do anjo a esse mistério de unido com Jesus Cristo € totalmente
espiritual: o santo anjo esta ja numa unido espiritual com Jesus Cristo,
enquanto este ¢ Pessoa divina: o santo anjo tem a visao imediata de Deus
Filho; ele também tem uma unido espiritual com Jesus Cristo, enquanto
de Cristo, nao apenas como Deus mas também como homem, recebe
(recebeu) o Espirito Santo (Cristo ¢ a “Cabe¢a” do anjo). Mas a unido
com Cristo por uma “participacdo do corpo de Cristo” ndo é simplesmente
uma continuacgdo na linha dessas unides. Nestas unides trata-se de uma
unido que se realiza através de um ato da pessoa criada (na base de uma
transformacao divinizante da pessoa), pelo qual ela atinge a propria Pessoa

também em doar; ¢ sempre maior do que a criatura pode excogitar, a ndo ser que Deus
lho revele.

170 Aqui se vé a razdo da insisténcia, por exemplo, de Sdo Tomas em dizer que os
santos anjos ndo tém a conformitas naturae in specie, a conformidade especifica da
natureza com Cristo.
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divina, isto é, no nosso caso, a Pessoa do Filho encarnado; a bem-aven-
turada unido do santo anjo com Deus, pela qual Deus mesmo esta nele e
o0 penetra totalmente, consiste numa “fusdo intencional”!’!, isto ¢, através
do ato do intelecto sobrenaturalmente aperfeicoado pela “luz da gloria”.
Aquela outra unido com Cristo — pressupondo a unido com Cristo no
Espirito Santo e tendo sua razdo de ser e seu significado somente dentro
desta unido —ndo € através de atos, mas &, de alguma maneira verdadeira,
uma unidao “substancial”: pela “forga espiritual” que promana da subs-
tancia humana de Cristo; assim ha unido de duas substincias sem ser
unido substancial no sentido de formarem uma s6 substancia. Ora, ndo se
pode dizer que seja algo impossivel, contraditorio ou inconveniente que
o0 santo anjo possa também ser agraciado por uma tal unio com Jesus
Cristo, uma vez que ela se realiza através de uma “forga espiritual”. Mas,
deste modo, haveria realmente uma unido do santo anjo com Jesus Cristo,
também segundo a natureza humana d’Ele. Mas ¢é exatamente isto que
seria a perfei¢do ultima, insuperdvel de uniio do anjo com Cristo e,
em Cristo, com os homens —unido global! E o designio eterno de Deus
ndo ¢ que homens e anjos sejam unidos em Cristo, formando um certo
reflexo do mistério da unido divina trinitaria?

Ora, aunido que chamamos de “unido eucaristica” é, como mais acima
ja explicamos, um reflexo do mistério de unido divina trinitaria, en-
quanto ¢ uma unifo “interpessoal substancial”. A unido em Deus ¢ uma
unido entre trés Pessoas distintas, uma unido interpessoal, mas, a0 mesmo
tempo, substancial, no sentido mais forte da expressdo: as trés Pessoas
sd0 uma so substancia ou natureza divina; a comunhao entre elas € total.
A unido interpessoal entre pessoas criadas ou entre pessoa criada e Pessoa
divina ndo pode ter essa perfeicdo absoluta. A comunhdo nao pode ser
total. Porém, pode imitar — de um modo como somente o amor divino
o pode realizar — o carater “substancial” da unido trinitaria, enquanto
aquela unido de pessoas € também unido de substancia com substincia e
substancia em substancia.!”? Esta unido “interpessoal substancial” entre

7L Cf. A. PATFOORT, O mistério do Deus vivo, Rio de Janeiro 1983, 85: ... uma espécie
de fusdo do homem e de Deus, ndo na substancia, nem na consciéncia, mas na ordem
intencional”.

1720 mesmo vale para “natureza”, de modo que Santo Hilario de Poitiers — escrevendo
contra os arianos que negavam a divindade de Cristo — podia usar a verdade da nossa unido
ouunidade “natural” com Cristo pela Santissima Eucaristia como argumento em defesa da
unido “natural” entre Cristo e Deus Pai: a unido entre Cristo, o Filho de Deus, € Deus Pai
nao ¢ apenas de conhecimento e amor, mas ¢é realmente “natural” (tem uma s6 natureza com
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as pessoas criadas, por sua unido interpessoal substancial com Cristo, &,
portanto, a consumagao plena da sua unido em Cristo e, pelo vinculo da
unido hipostatica, em Deus, refletindo a unido divina trinitaria. “Para que
sejam um como Nos somos um”.

Sera que os santos anjos ficam fora desta consumagdo da unido em
Cristo? Nao pertencerdo verdadeira e plenamente a “Esposa de Cristo”,
ao “Corpo de Cristo”, sendo verdadeiramente incluidos nas “nupcias
do Cordeiro”? Sera que Deus ndo vai querer realizar aquela unido con-
sumada, a mais perfeita, dos homens e anjos em Cristo, em Deus? — o
reflexo mais perfeito do mistério de unido-comunhao divina no universo
das criaturas intelectuais? Nao sera que ¢ também e exatamente aqui que
se pode aplicar aquele principio teoldgico que diz: “Potuit, decuit, ergo
fecit” ou “potest, decet, ergo facit vel faciet”. “Potest”, Ele pode: vimos
esta possibilidade; “decet”, € conveniente: vimos as razoes. Por que Deus
ia querer uma unido menos perfeita das criaturas com Ele e, n’Ele, entre
si, ja que tudo que Ele vem realizando na historia da salvagdo tem esta
unido por meta? Ao criar o primeiro anjo, Deus ja teve este fim diante
de Seu olhar: as “nupcias do Cordeiro”. Nao vai querer realiza-las com
a maxima perfeicdo, espelhando o Seu mistério nas criaturas: o Amor?
“Ergo facit vel faciet”, por conseguinte, ndo vemos razao suficiente para
duvidar que Ele faz ou fara.

6. A participacdo da criagdo material

na unido perfeita de anjos e homens em Cristo

O designio eterno de Deus € de unir todas as coisas em Cristo, ndo
somente anjos ¢ homens, mas também as criaturas meramente materiais
(cf. Ef 1,10). Por isso, também a criagdo material devera participar da
unido de anjos e homens em Cristo. Do contrario, faltaria ao reflexo do
mistério da unido divina trinitaria no universo criado um aspecto: sdo trés
os tipos de criaturas que sdo unidos em Cristo. Vimos que os homens e os
anjos tém uma relacdo especial de semelhanga com o Filho e o Espirito
Santo, respectivamente, como Pessoas divinas procedentes. Mas existe
também a criagdo material, ndo-pessoal. Quando se v€ algum reflexo
de Deus-Trindade no universo criado, com sua divisdo em #rés tipos de
criaturas, pode-se relacionar a criagdo material particularmente com o

o Pai), ja que a unido de Cristo conosco ¢ “natural” (ndo apenas unido de conhecimento e
amor), e isto pela Encarnagéo e pela Eucaristia. A argumentacao de Santo Hilario baseia-se
nas palavras de Jesus no Evangelho de Séo Jodo (cf. De Trinitate, 1. 8, c. 10-17).
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Pai.'” Por conseguinte, somos levados a reconhecer na unido de anjos,
homens e criagdo material em Cristo algum reflexo criatural da uniao
trinitdaria em Deus. Como entender esta unido, quando se trata também
da criagdo material? E para essa unido, a Eucaristia também tem um papel
importante a desempenhar?

Uma vez que as criaturas individuais que compdem a criagdo mate-
rial ndo sdo pessoas, esta criacdo material apenas pode participar do
mistério de amor que € a unido interpessoal segundo o modelo divino de
amor ¢ unido interpessoal. Como pode participar? Certamente por uma
transformacao sua de acordo com a transformagéo do corpo das pessoas
humanas, a qual acontece devido a sua unido-conformagdo com Jesus
Cristo, com Seu corpo.

Com efeito, existe uma intima ligagdo entre a criagdo material e o ho-
mem, bem como também os santos anjos ndo estdo sem qualquer ligacdo
com a criacdo material, que é confiada também a sua administracdo. No
entanto, os anjos, por sua natureza, nao t€m nenhuma unido com a criagao
material, mas apenas um agir sobre ela.!” A ligagdo dos homens, ao invés,
¢ a de solidariedade e unifo, pois ele faz parte ndo apenas do universo
espiritual (com sua alma espiritual), mas também do material (com seu
corpo material). Sendo ele a unidade substancial de espirito ¢ matéria, em
sua pessoa a matéria se torna “pessoal”, no sentido de fazer parte essencial
da pessoa, exatamente por estar unida ao espirito formando com ele uma
s substancia. Este fato indica uma certa “abertura” da matéria como tal
ao espirito, uma abertura que, na consumagao escatologica, certamente
sera levada a uma perfeicao ultima.

Mas, ainda antes dessa consumacao escatoldogica e ja simplesmente
do ponto de vista da sua natureza, o homem, com a matéria que ¢ seu
corpo, estd em um constante intercdmbio com a criagdo material ao seu
redor. Ele partilha possibilidades de unido que ha entre criaturas materiais,
como € a unido de duas realidades materiais com o resultado de um novo
individuo material (no caso do homem ¢ a “geragdo”), bem como aquela
unido entre dois individuos materiais que se realiza pela alimentagdo (cf.
Gn 1,29; 9,3): um individuo material (o alimento) ¢ transformado no
outro (o que se alimenta).

173 Assim o faz A. WINKLHOFER, Die Welt der Engel, 46.
174 Cf. S. Tomas, STh. 1, q. 51; q. 110.
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Além disso, segundo Gn 1,1-2,4, a criacdo material se ordena ao
homem como a um fim (orientagdo teleologica), bem como ¢ solidaria
com a sorte do homem. Com efeito, por causa do pecado do homem, a
criagdo material cai sob a maldi¢do divina, que significa o contrario da
béngdo, a qual é dom de vida (cf. Gn 3,17s; 8,21s; 9,8-17; Rm 8,20). A
libertagdo dessa maldi¢do ou da “escraviddo da corrupgdo” (Rm 8,21)
esta, por isso mesmo, ligada a libertacdo dos homens como “filhos de
Deus”, esta unida e depende da “reden¢@o do nosso corpo” (v. 23). Deste
modo, “a criag@o inteira com-geme ¢ com-sofre as dores de parto até o
presente” (v. 22); ela geme e sofre com 0 homem. Assim “a criagdo em
expectativa anseia pela revelag@o dos filhos de Deus” (v. 19), “para entrar
na liberdade da gléria dos filhos de Deus” (v. 21).

Participar da plena redenc¢do do corpo humano, da sua gloria, esta €,
segundo Sdo Paulo, a “expectativa” da criagdo material. Na verdade,
como acima vimos, também a criagdo material é destinada a fazer parte
do mistério de unido de homens e anjos com Cristo ¢ em Cristo, sendo
a “Esposa” e o “Corpo” de Cristo. Quando, por isso, os homens forem
perfeitamente “Corpo de Cristo” — o que sdo, decisivamente, pela “par-
ticipacdo no Corpo de Cristo” —, também a criagdo material sera perfei-
tamente unida com Cristo e, em Cristo, com os homens e também os
anjos. Aquela “abertura” da criagdo material ao espirito tera sido levada a
perfeigdo ultima, em conformidade com o “corpo espiritual” dos homens
(cf. 1Cor 15,44). Isto significa que a unido da criagdo material com os
homens ¢ com o0 homem Jesus Cristo sera muito mais profunda do que
atualmente possa parecer possivel.

Ora, também nisso a Santissima Eucaristia tem certamente um papel
decisivo!”. Dissemos que toda a criagdo (anjos, homens, criaturas pura-

175 Para o Papa Bento XVI, isso ¢ claro. Falando do significado do pao na liturgia
eucaristica, ele diz: “Assim comegamos a compreender porque o Senhor escolhe este
pedago de pao como simbolo seu. A criagdo com todos os seus dons aspira para além de
si mesma a algo de maior. Além da sintese das proprias forgas, além da sintese também
de natureza e de espirito que, de certa forma, sentimos no pedago de pdo, a criagdo
inclina-se para a divinizagdo, para as santas nupcias, para a unificagdo com o proprio
Criador” (Ip., Homilia na S. Missa na Solenidade de Corpus Christi, em: ORP (24 de
junho de 2006), p. 3.

Igualmente, o Papa Jodo Paulo II afirmou: “O sinal sacramental por exceléncia das
ultimas realidades, ja antecipadas e actualizadas na Igreja, € a Eucaristia. [...] Na Eucaristia
o Senhor ressuscitado estd realmente presente e, n’Ele, a humanidade e o universo assumem
o selo da nova criacdo. Na Eucaristia sdo pregustadas as realidades definitivas e o mundo
comega a ser aquilo que sera por ocasido do advento final do Senhor” (Ip., Alocugdo da
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mente materiais) devera ser “Corpo de Cristo”, ¢ o podera ser por uma
certa “participag@o do corpo de Cristo”. Como isso pode acontecer com
a criagdo material? Pelo que vimos até agora, ¢ de supor, logo de inicio,
que serd em conexdao com os homens, isto ¢, com a unido dos homens
com Cristo ¢ em Cristo.

De fato, Jesus Cristo, para Se unir aos homens ¢ fazer deles o Seu
“Corpo” (por uma unido “esponsal” com eles), desce, por assim dizer,
até o nivel da criacdo material, “serve” o homem a maneira como o faz
a criagdo material: Ele faz-Se alimento do homem. Para isso, Ele “atrai”
(cf. Jo 12,32) a Si uma parte da criagdo material, atrai-a de tal modo que
a transforma totalmente em Si mesmo. A “transubstanciacdo” eucaristica
ndo ¢ um aniquilamento do pao e do vinho, mas verdadeiramente uma
“transformacdo”, isto ¢, uma mudanga de toda a substancia do pao e do
vinho na substancia humana de Cristo. Real e verdadeiramente, uma
criatura material se torna o corpo do Filho de Deus encarnado. O pdo e
o vinho nio sdo toda a criagdo material, mas apenas uma pequena parte
dela. No entanto, tém funcdo representativa com relagdo a toda a criagao
material. “No pdo e no vinho que levamos ao altar, toda a criagéo € assu-
mida por Cristo redentor para ser transformada e apresentada ao Pai” 6.
A transformacao no corpo (individual) de Cristo, que se realiza com o
pao e o vinho na Celebragao Eucaristica, é o0 modelo origindrio e a causa
mediadora da transformacio de toda a criacio material no “Corpo
de Cristo”!”’. Esta transformac¢do ndo ¢ a mudanca da criagdo material

Audiéncia geral de 2.12.1998, em: ORP (5 de dezembro de 1998), p. 20. Em outro lugar,
ele fala de uma “potencialidade eucaristica” do mundo criado: “O mundo criado [...] tem
em si uma potencialidade eucaristica: ‘ele esta destinado a ser assumido na Eucaristia do
Senhor, na sua Pascoa presente no sacrificio do altar’ (Orientale lumen, 11)” (Audiéncia
de 27 de setember 2000, em: ORP [30 de setembro de 2000], p. 12).

176 Bento X VI, Sacramentum caritatis, n. 47. V. Warnach expde o aspecto cosmico da
Eucaristia, devido a fungéo representativa de pao e vinho, da seguinte maneira: “Muito
mais eficiente do que nos demais sacramentos e nos sacramentais (benedictiones et con-
secrationes) manifesta-se a consagragdo na Eucaristia, porque aqui o proprio alimento
terrestre ¢ mudado em celeste, e porque aquilo que acontece com pdo e vinho, devido
a transubstanciacdo, significa ja uma antecipagdo simbdlico-real daquela transformagéo
escatologica que, na parusia do Senhor, ha de ser efetuada no cosmo inteiro, sendo
transformado em ‘novos céus’ e ‘nova terra’” (V. WARNACH, Kirche und Kosmos, em: E.
Emonbs (ed.), Enkainia, Diisseldorf 1956, 201s).

17§ certamente uma auténtica intuicio de fé cristd, quando Teilhard de Chardin liga
tao fortemente a progressiva espiritualizagdo ou “cristificagdo” da matéria a Eucaristia e
a deduz da posigdo de Cristo na Eucaristia (“eucaristizagao” de toda a criagdo) (cf. Pierre
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inteira no corpo individual de Cristo, como € o caso da transubstanciago
eucaristica de pdo e vinho. Esta, alias, ndo tem seu fim em si mesma: ela se
destina a atualizacdo do Sacrificio redentor de Cristo ¢ a unido consumada
de Cristo com os homens para realizar, manter e aperfeicoar o mistério
da Igreja como Corpo de Cristo. E ela ndo dura indefinidamente, ou seja,
para sempre. Mas ela mostra, entre outras, duas coisas:

e 0 quanto Jesus Cristo quer inserir a criagdo material em Sua mais
intima e profunda unido com os homens'’®, no mistério, portanto,
de eles serem “Corpo de Cristo”; e isto se estende também aos
santos anjos.

e quio profundamente Ele quer transformar também a cria¢do ma-
terial para uni-la a Si mesmo e com as criaturas intelectuais.

Quanto ao primeiro aspecto, podemos constatar que, por isso, Jesus
escolheu justamente aquele caminho que, ja no nivel das capacidades e
acontecimentos naturais, ¢ a realizagdo da maior unido do corpo humano
com a criacdo material ao seu redor: a alimentagdo, pela qual o homem
transforma uma criatura material em sua propria substancia corporal.

A transformacao de toda a criacdo material para ser, em unido com os
homens, Corpo de Cristo, ndo ¢ a dissolug¢do de toda a criagdo material
(ndo “personalizada” nas pessoas humanas) no corpo de Cristo. Pois
também com relacdo as criaturas materiais o mistério de unido devera
ser uma certa imagem da unido divina trinitaria: a unido consumada nao
pode significar a dissolugdo de toda a distin¢ao, de todo o ser proprio,
mas a sua perfei¢do Ultima por uma transformacgdo unitiva em Cristo,
em Deus. Esta transformacao ja se iniciou, mas esta em processo de rea-
lizagdo rumo a consumacao final. Também para a criacdo material, essa

TeILHARD DE CHARDIN, Le Milieu Divin. Essai de vie intérieure, Paris 1957; Ip., Hymne de
['univers, Paris 1961). Também outros tedlogos, como o Cardeal Scheffczyk, concordam,
no essencial, com isso. Scheffczyk escreveu: “A imagem de Cristo como ‘héstia cosmica’
quer dizer que, em conseqiiéncia da transformagdo eucaristica, Cristo transforma lenta-
mente a criagdo, como que através de uma transubstanciagdo cosmica, e a eleva rumo a
consumagdo. Embora esta idéia ndo possa ser provada pelas ciéncias naturais ¢ também
teologicamente deva ser mantida dentro de certos limites, ela esta certa em seu ntcleo
crente, a saber: a transformacao eucaristica faz avancar também o mundo material em
seu caminho de consumacgdo” (L. ScHEFFCzYK, Auferstehung. Prinzip des christlichen
Glaubens, Einsiedeln 1976, 280s).

178 Com efeito, pdo e vinho ndo sdo aniquilados, mas transformados, embora esta
transformag@o seja tdo profunda que muda a propria substincia em outra; ¢ o pdo ou o
vinho radicalmente transformado.
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transformagao unitiva — unido com Cristo e, em Cristo, com os homens
e os anjos — deve ser uma certa “participacdo do corpo de Cristo”, em
conformidade com a dos corpos humanos.

Ill. Conclusao final

O “mistério de Cristo” consiste em uma certa extensao do mistério de
autocomunicacdo ¢ comunhdo em Deus-Trindade: a geracdo do Filho
por parte do Pai e a processao do Espirito Santo por parte de Pai e Filho
(autocomunicacgao integral) e a comunhao total entre as trés Pessoas di-
vinas. O “mistério de Cristo” ¢, como realizagdo do designio eterno de
Deus, a missdo conjunta do Filho e do Espirito Santo. A consumacao
deste mistério ¢ a unido de todas as criaturas em Cristo, segundo o modelo
divino trinitario e através da Eucaristia.

Uma certa “extensdo” do mistério de Deus-Trindade — sendo mistério
de amor, de unido (que ¢ comunhao total) — ndo poderia sendo ser também
um mistério de amor, de unido-comunhdo. E unido vertical e horizon-
tal, unidao das criaturas com Deus e, em Deus, entre si mesmas. Nisto, a
unido vertical ¢ a unido fundamental; sem esta ndo se poderia realizar a
unido horizontal, como a haste vertical da cruz de Cristo sustenta a haste
horizontal. O fim da missdo conjunta (distinta ¢ inseparavel) do Filho e
do Espirito Santo pode-se, portanto, indicar de duas maneiras:

e aunido perfeita das criaturas com Deus-Trindade (unido com cada
uma das trés Pessoas divinas ou, conforme a posi¢ao de cada uma
delas na vida trinitaria, unido com o Pai, pelo Filho, no Espirito
Santo);

e a unido perfeita das criaturas — de anjos ¢ homens e também, a
sua maneira, da criagdo meramente material — em Deus-Trindade
(unido em Deus, que ¢ Pai, Filho e Espirito Santo, ou unido em
Deus Pai, em e por Cristo, no Espirito Santo).

Os dois aspectos (unido “com Deus” e “em Deus”) ndo se excluem
nem estdo em concorréncia um contra o outro, mas o segundo aspecto
pode ser indicado como fim (cf. £f'1,10; Jo 17,21.22s), enquanto resulta
do primeiro aspecto, ou seja, enquanto tem o primeiro aspecto por base
e condi¢do indispensavel: unido em Deus ndo ¢é possivel sem unido com
Deus.!” A unido com Deus, por isso mesmo, se orienta para a unido em

7% Cf. Cat. 775.
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Deus. E isto que encontramos exatamente na celebragdo da Eucaristia,
mistério central para a consumagao do “mistério de Cristo”: o ato de culto
a Deus (a atualizacao e oferta sacramental do sacrificio da cruz de Cristo
pela Igreja, o ato, portanto, que se dirige a Deus) ordena-se inteiramente
ndo somente a unido com Cristo (e, assim, com Deus), pelo banquete
eucaristico'®, mas o banquete realiza também a perfeita unido — enquanto
possivel ja na vida de caminhada para Deus — entre todos aqueles que
assim estdo unidos com Cristo. Por isso, a epiclese eucaristica pede,
afinal, que aqueles que comungam o Corpo do Senhor se tornem n’Ele
“um s6 corpo”. Conjugam-se, portanto, na Celebragao Eucaristica, as duas
perspectivas, reconhecendo a primeira como fundamental.!®!

Tudo isso ¢ realizado pela missdo do Filho e do Espirito Santo. Pela
encarnagdo, o Filho Se faz o centro divino-criatural de todo o universo
criado, para, cooperando o Espirito Santo, unir todas as criaturas a Si e
em Si. Na verdade, fazendo-Se homem, Ele Se faz o Esposo, para re-
alizar “as npcias” com a humanidade. Destas niipcias — meta final da
historia da salvagdo, consumacao do “mistério de Cristo” — realiza-se ja,
na Igreja e através da Igreja, um comeco, sobretudo e decisivamente pela
antecipacdo do “banquete das nlipcias do Cordeiro” (4p 19,9), a qual ¢
0 banquete eucaristico. Assim, a Igreja — esposa e corpo de Cristo — é
modelo e também meio de que Cristo Se serve para realizar a unido de
todas as criaturas n’Ele.'®

Deste modo, chega-se a reconhecer que a Igreja — como sacramento
da unido-unidade'®, cuja missdo ndo ¢ acrescentada a missdo conjunta
do Filho e do Espirito Santo, mas ¢ exatamente o sacramento (sinal e
instrumento) dela'®* — tem uma missao verdadeiramente universal, glo-
bal: ser “sinal e instrumento” da plena realizagdo da unido de todas as
criaturas em Cristo.

180 Cf. Cat. 1382: “Mas a celebragdo do Sacrificio Eucaristico esta toda orientada para
a unido intima dos fié¢is com Cristo pela comunhao.”

1810 Catecismo da Igreja Catdlica chama a Oragdo Eucaristica de “cora¢do” e “dpice
da celebragdo” (n. 1352), embora “a celebragdo do Sacrificio Eucaristico” esteja “toda

orientada para a unido intima dos fi¢is com Cristo pela comunhao” (n. 1382), sendo que
a propria Comunhao eucaristica traz em si os dois aspectos mencionados.

182 Cf. Cat. 772: “E na Igreja que Cristo realiza e revela seu proprio mistério como a
meta do designio de Deus: ‘Recapitular tudo nele’ (Ef 1,10).”

183 Cf. Conc. VarticaNo II, Lumen gentium, n. 1.
18 Cf. Cat. 738.
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De fato, também os santos anjos chegam, ou seja, chegardo a sua per-
fei¢ao ultima global por meio de uma participagdo na unido dos homens
(Igreja) com Cristo e em Cristo, realizada perfeitamente pela Eucaris-
tia, unido esta que ¢ reflexo da unido divina trinitaria. Com efeito, ¢ de
importancia capital reconhecer que os santos anjos, embora ja perfeitos
quanto a missdo do Espirito Santo, cujo resultado final ¢ a unido com
Deus pela visdo imediata de Deus-Trindade, estdo ainda a caminho da
sua perfeigdo Gltima quanto a missdo do Filho, que é a de Se tornar ho-
mem e unir consigo e em Si todas as criaturas, realizando as “nupcias do
Cordeiro”, o “banquete das niipcias do Cordeiro” (4p 19,7.9). Os santos
anjos ndo deverao ficar fora desta consumacao da unido com e em Cristo,
concedida aos homens (Igreja) pela comunhéo eucaristica; também eles
deverdo fazer parte da “esposa” de Cristo e das Suas “nupcias”; eles que,
no ministério confiado a eles por Deus, seguem a Cristo e servem a Ele
e aos homens, tornando-se os anjos que “sobem e descem sobre o Filho
do Homem” (cf. Jo 1,51), os anjos do Filho do Homem.

r

Ja que a consumacgdo do “mistério de Cristo” ¢ a unido de todas as
coisas em Cristo, também a criagdo material tem sua parte neste mistério
de unido. E também nisso, a Santissima Eucaristia desempenha certamente
seu papel decisivo, ja que na Eucaristia Jesus Cristo faz a propria criagdo
material (po e vinho) entrar, de uma maneira misteriosa e profunda, no
mistério de Sua unido mais intima com a Igreja, Sua esposa.

Deste modo, a consumac¢do do “mistério de Cristo”, da missdo con-
junta do Filho e do Espirito Santo, ¢ verdadeiramente a unido perfeita
— imitando o modelo supremo da unifo divina trinitaria — de todas as
criaturas, homens'®, anjos e universo material, em Cristo e, por Ele, em
Deus-Trindade: por assim dizer, uma trindade criatural segundo o modelo
da Trindade divina. Nisto, o mistério da encarnacdo do Filho de Deus, a
unido hipostatica, juntamente com o mistério da unido eucaristica — com
seus aspectos de unido “substancial” — € o mistério central, vinculo perfeito
entre a unido divina trinitaria e a unido criatural trinitaria (vinculo, en-
quanto conexdo entre as duas e meio de realizagdo da segunda unido).

Nathanael Thanner ORC

185 Uma vez que Deus respeita a vontade livre das pessoas criadas, ¢ claro que esta
afirmac@o ndo quer dizer que ndo possa haver ou nio haja excluidos das “nupcias do
Cordeiro” (cf. Ap 20,15; 21,8.27; 22,15.19; EfS5,5).
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