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1. Os seus fundamentos na economia da salvacdo
A DOENCA NA VIDA HUMANA

O DOENTE PERANTE DEUS



CRISTO-MEDICO
«CURAI OS ENFERMOS...»
UM SACRAMENTO DOS ENFERMOS

Il. Quem recebe e quem administra este sacramento?
EM CASO DE GRAVE ENFERMIDADE...

«.. CHAME OS PRESBITEROS DA IGREJA»

lll. Como se celebra este sacramento?
IV. Os efeitos da celebracdo deste sacramento
V. O Vidtico, dltimo sacramento do cristdo

CAPITULO TERCEIRO: OS SACRAMENTOS AO SERVICO DA COMUNHAO

ARTIGO 6: O SACRAMENTO DA ORDEM
1. Porqué este nome de sacramento da Ordem?
Il. O sacramento da Ordem na economia da salvagdo
O SACERDOCIO DA ANTIGA ALIANCA
O SACERDOCIO UNICO DE CRISTO

DUAS PARTICIPACOES NO SACERDOCIO UNICO DE CRISTO

NA PESSOA DE CRISTO CABECA...

...«<EM NOME DE TODA A IGREJA»

lll. Os trés graus do sacramento da Ordem

A ORDENAGAQ EPISCOPAL — PLENITUDE DO SACRAMENTO
DA ORDEM

A ORDENACAO DOS PRESBITEROS — COOPERADORES DOS
BISPOS

A ORDENACAO DO DIACONOS — «EM VISTA DO SERVICO»

IV. A celebracdo deste sacramento
V. Quem pode conferir este sacramento?
VI. Quem pode receber este sacramento?



VII. Os efeitos do sacramento da Ordem
O CARACTER INDELEVEL
A GRACA DO ESPIRITO SANTO

ARTIGO 7: O SACRAMENTO DO MATRIMONIO

1. O matriménio no designio de Deus
O MATRIMONIO NA ORDEM DA CRIACAO

O MATRIMONIO SOB O REGIME DO PECADO

O MATRIMONIO SOB A PEDAGOGIA DA LEI

O MATRIMONIO NO SENHOR

A VIRGINDADE POR AMOR DO REINO

Il A celebracdo do Matriménio
CASAMENTOS MISTOS E DISPARIDADE DE CULTOS

IV. Os efeitos do sacramento do Matriménio
O VINCULO MATRIMONIAL
A GRACA DO SACRAMENTO DO MATRIMONIO

V. Os bens e as exigéncias do amor conjugal
A UNIDADE E A INDISSOLUBILIDADE DO MATRIMONIO

A FIDELIDADE DO AMOR CONJUGAL

A ABERTURA A FECUNDIDADE

VI. A Igreja doméstica
CAPITULO QUARTO: AS OUTRAS CELEBRACOES LITURGICAS

ARTIGO 1: OS SACRAMENTAIS
TRACOS CARACTERISTICOS DOS SACRAMENTAIS

FORMAS VARIADAS DOS SACRAMENTAIS

A RELIGIOSIDADE POPULAR
ARTIGO 2: AS EXEQUIAS CRISTAS




1. A ultima Pascoa do cristdo
Il. A celebragdo das exéquias
TERCEIRA PARTE: A VIDA EM CRISTO

INTRODUCAO
PRIMEIRA SECCAO: A VOCACAO DO HOMEM: A VIDA NO ESPIRITO

CAPITULO PRIMEIRO: A DIGNIDADE DA PESSOA HUMANA
ARTIGO 1: O HOMEM, IMAGEM DE DEUS

ARTIGO 2: A NOSSA VOCACAO PARA A BEM-AVENTURANCA

I. As bem-aventurancas
II. O desejo de felicidade

lll. A bem-aventuranca cristd
ARTIGO 3: A LIBERDADE DO HOMEM

I. Liberdade e responsabilidade

Il. A liberdade humana na economia da salvacdo
ARTIGO 4: A MORALIDADE DOS ACTOS HUMANOS

l. As fontes da moralidade

IL. Os actos bons e os actos maus
ARTIGO 5: A MORALIDADE DAS PAIXOES

I. As paixGes

Il. Paix3des e vida moral
ARTIGO 6: A CONSCIENCIA MORAL

1. O juizo da consciéncia

Il. A formacéo da consciéncia

lll. Decidir em consciéncia

IV. O juizo erréneo
ARTIGO 7: AS VIRTUDES



I. As virtudes humanas
DISTINGAO DAS VIRTUDES CARDEAIS
AS VIRTUDES E A GRACA
Il. As virtudes teologais
AFE
A ESPERANCA
A CARIDADE

11l Os dons e os frutos do Espirito Santo
ARTIGO 8: O PECADO
I. A misericérdia e o pecado
II. Definicdo de pecado
Il A diversidade dos pecados
IV. A gravidade do pecado: pecado mortal e pecado venial

V. A proliferacdo do pecado
CAPITULO SEGUNDO: A COMUNIDADE HUMANA

ARTIGO 1: A PESSOA E A SOCIEDADE

1. O caracter comunitario da vocacdo humana

Il. Conversao e sociedade

ARTIGO 2: A PARTICIPACAO NA VIDA SOCIAL

I. A autoridade

Il. O bem comum

lll. Responsabilidade e participacdo
ARTIGO 3: A JUSTICA SOCIAL

1. O respeito pela pessoa humana

Il. Igualdade e diferenca entre os homens
lll. A solidariedade humana



CAPITULO TERCEIRO: A SALVACAO DE DEUS: A LEI E A GRACA

ARTIGO 1: A LEI MORAL
1. A lei moral natural
Il. A Lei antiga
lll. A nova Lei ou Lei evangélica
ARTIGO 2: GRACA E JUSTIFICACAO
1. A justificacdo
Il A graca
lll. O mérito
IV. A santidade cristd
ARTIGO 3: A IGREJA, MAE E EDUCADORA
I. Vida moral e Magistério da Igreja
II. Os preceitos da Igreja
lll. Vida moral e testemunho missionario
0OS DEZ MANDAMENTOS
SEGUNDA SECCAO: OS DEZ MANDAMENTOS
«MESTRE, QUE HEI-DE FAZER...?»

O DECALOGO NA SAGRADA ESCRITURA

O DECALOGO NA TRADICAQ DA IGREJA

A UNIDADE DO DECALOGO
O DECALOGO E A LEI NATURAL

A OBRIGAGAO DO DECALOGO
«SEM MIM, NADA PODEIS FAZER»

CAPITULO PRIMEIRO: «<AMARAS O SENHOR TEU DEUS COM TODO O TEU
CORACAO, COM TODA A TUA ALMA E COM TODAS AS TUAS FORCAS»

ARTIGO 1: O PRIMEIRO MANDAMENTO

I. «Ao Senhor teu Deus adoraras, a Ele serviras»



AFE

A ESPERANCA
A CARIDADE

Il. «S6 a Ele prestaras culto»
A ADORACAO
A ORAGAO
O SACRIFICIO
PROMESSAS E VOTOS

O DEVER SOCIAL DE RELIGIAO E O DIREITO A LIBERDADE
RELIGIOSA

lll. «N&o terds outros deuses perante Mim»
A SUPERSTICAO
A IDOLATRIA
ADIVINHACAO E MAGIA
A IRRELIGIAO
O ATEISMO
O AGNOSTICISMO
IV. «N&o faras para ti nenhuma imagem esculpida...»
ARTIGO 2: O SEGUNDO MANDAMENTO
1. O nome do Senhor ¢ Santo
1I. © nome do Senhor invocado em véo
1l O nome cristdo
ARTIGO 3: O TERCEIRO MANDAMENTO
1. O dia do sdbado
II. O dia do Senhor

O DIA DA RESSURREICAO: A NOVA CRIACAO

O DOMINGO — REALIZACAO DO SABADO




A EUCARISTIA DOMINICAL

A OBRIGACAO DO DOMINGO
DIA DE GRACA E DE CESSACAO DO TRABALHO

CAPITULO SEGUNDO: «<AMARAS O TEU PROXIMO COMO A TI MESMO»

ARTIGO 4: O QUARTO MANDAMENTO

1. A familia no plano de Deus
NATUREZA DA FAMILIA
A FAMILIA CRISTA

Il. A familia e a sociedade

lll. Deveres dos membros da familia
DEVERES DOS FILHOS
DEVERES DOS PAIS

IV. A familia e o Reino

V. As autoridades na sociedade civil

DEVERES DAS AUTORIDADES CIVIS

DEVERES DOS CIDADAOS
A COMUNIDADE POLITICA E A IGREJA
ARTIGO 5: O QUINTO MANDAMENTO

1. O respeito pela vida humana
TESTEMUNHO DA HISTORIA SAGRADA

A LEGITIMA DEFESA

O HOMICIDIO VOLUNTARIO
O ABORTO

A EUTANASIA

osuicibio

Il. O respeito pela dignidade das pessoas



O RESPEITO PELA ALMA DO PROXIMO: O ESCANDALO

O RESPEITO PELA SAUDE

O RESPEITO PELA PESSOA E A INVESTIGAGAQ CIENTIFICA

O RESPEITO PELA INTEGRIDADE CORPORAL

O RESPEITO PELOS MORTOS

lll. A salvaguarda da paz
A PAZ
EVITAR A GUERRA

ARTIGO 6: O SEXTO MANDAMENTO

I. <Homem e mulher os criou»...

Il. A vocacdo a castidade
A INTEGRIDADE DA PESSOA
A INTEGRALIDADE DO DOM DE S|
OS DIVERSOS REGIMES DA CASTIDADE

AS OFENSAS A CASTIDADE
CASTIDADE E HOMOSSEXUALIDADE

lll. O amor dos esposos
A FIDELIDADE CONJUGAL

A FECUNDIDADE DO MATRIMONIO

IV. As ofensas a dignidade do matrimdnio
OUTRAS OFENSAS A DIGNIDADE DO MATRIMONIO

ARTIGO 7: O SETIMO MANDAMENTO
1. O destino universal e a propriedade privada dos bens

II. O respeito pelas pessoas e seus bens
O RESPEITO PELOS BENS ALHEIOS

O RESPEITO PELA INTEGRIDADE DA CRIAGAO




lll. A doutrina social da Igreja
IV. A actividade econémica e a justica social
V. Justica e solidariedade entre as nacdes
VI. O amor dos pobres
ARTIGO 8: O OITAVO MANDAMENTO
I. Viver na verdade
Il. «Dar testemunho da verdade»
lll. As ofensas a verdade
IV. O respeito pela verdade
V. O uso dos meios de comunicacdo social

VI. Verdade, beleza e arte sacra

ARTIGO 9: O NONO MANDAMENTO

1. A purificacdo do coracdo
Il. O combate pela pureza
ARTIGO 10: O DECIMO MANDAMENTO
I. A desordem das cobicas
Il. Os desejos do Espirito
lll. A pobreza de coracdo
IV. «Quero ver a Deus»



CARTA APOSTOLICA
LAETAMUR MAGNOPERE

DO SUMO PONTIFICE
JOAO PAULO II
COM A QUAL E APROVADA
E PROMULGADA
A EDIGAO TIPICA LATINA
DO CATECISMO DA IGREJA CATOLICA

E MOTIVO DE GRANDE ALEGRIA a publicagio da edigdo tipica latina do Catecismo
da Igreja Catdlica, que é por mim aprovada e promulgada com esta Carta
Apostdlica e que, assim, se torna o texto definitivo do mencionado Catecismo. Isto
ocorre a cerca de 5 anos desde a Constituicdo Apostdlica Fidei depositum, de 11 de
Outubro de 1992, que acompanhou, no trigésimo aniversario da abertura do
Concilio Vaticano 1, a publicagdo do primeiro texto, em lingua francesa, do
Catecismo.

Todos pudemos felizmente constatar o geral acolhimento positivo e a ampla
difusdo que o Catecismo teve nestes anos, em particular nas Igrejas locais, que
procederam a sua tradugdo nas respectivas linguas, de modo a torna-lo o mais
possivel acessivel as varias comunidades linguisticas do mundo. Esse facto confirma
a positividade do pedido, que me foi apresentado em 1985 pela Assembleia
Extraordindria do Sinodo dos Bispos, para que fosse composto um catecismo ou
compéndio de toda a doutrina catdlica tanto para a fé como para a moral.

Elaborado pela apropriada Comissdo de Cardeais e Bispos instituida em 1986, o
Catecismo era por mim aprovado e promulgado com a citada Constituicdo
Apostdlica, a qual mantém ainda hoje a sua validade e actualidade e encontra a
sua actuagdo definitiva na presente edigdo tipica latina.

Esta edigdo foi preparada por uma Comissdo Interdicasterial, que constitui para
esta finalidade em 1993. Presidida pelo Card. Joseph Ratzinger, essa Comissdo
trabalhou assiduamente, a fim de cumprir o mandato recebido. Ela dedicou
particular atengdo ao exame das numerosas propostas de modificagdo dos
conteudos do texto, que durante estes anos chegaram das varias partes do mundo
e das diversas componentes do mundo eclesial.

A respeito disso, pode-se oportunamente fazer observar que o envio tdo
considerdvel de propostas de melhoramento manifesta, antes de mais, o notavel
interesse que o Catecismo suscitou no mundo inteiro, mesmo em ambientes ndo
cristdos. Confirma, além disso, a sua finalidade de se por como exposigdo completa



e integra da doutrina catdlica, que consente a todos conhecer o que a Igreja
professa, celebra, vive e prega na sua vida quotidiana. Ao mesmo tempo evidencia
o grande empenho de todos em querer oferecer a prépria contribuicdo para que a
fé cristd, cujos conteldos essenciais e fundamentais estdo sintetizados no
Catecismo, possa ser, do modo mais adequado possivel, apresentada hoje ao
mundo. Através desta colaboragdo multipla e complementar dos varios membros
da lIgreja, realiza-se assim, mais uma vez, quanto escrevi na Constituicdo
Apostdlica Fidei depositum: «o concurso de tantas vozes exprime verdadeiramente
aquela a que se pode chamar a “sinfonia” da fé» (n. 2).

Também por esses motivos, a Comissdo tomou em séria consideragdo as propostas
enviadas, examinou-as atentamente através de vdrias instancias, e submeteu a
minha aprovagdo as suas conclus@es. Estas, enquanto consentem exprimir melhor
os contetdos do Catecismo a respeito do depdsito da fé catdlica, ou permitem
formular algumas verdades da mesma fé de modo mais conveniente as exigéncias
da comunicagdo catequética actual, foram por mim aprovadas, e entraram entdo a
fazer parte da presente edigdo tipica latina. Ela, portanto, repete fielmente os
conteudos doutrinais que apresentei oficialmente a Igreja e ao mundo em
Dezembro de 1992.

Com a promulgagéo hodierna da edigdo tipica latina, conclui-se portanto o caminho
de elaboragdo do Catecismo, iniciado em 1986, e foi levado a feliz termo o auspicio
da supracitada Assembleia Extraordindria do Sinodo dos Bispos. A Igreja agora
dispde desta nova e autorizada exposi¢do da Unica e perene fé apostdlica, que
servird como «instrumento vélido e legitimo ao servigo da comunhdo eclesial», e
também como «texto de referéncia segura e auténtica» para a elaboragdo dos
Catecismos locais (cf. Const. Apost. Fidei depositum, 4).

A catequese encontrara nesta genuina e sistematica apresentagdo da fé e da
doutrina catdlica uma via plenamente segura, para apresentar com renovado
impulso ao homem de hoje a mensagem cristd em todas e em cada uma das suas
partes. Deste texto cada agente de catequese poderd receber uma valida ajuda
para mediar, a nivel local, o Unico e perene depésito da fé, procurando conjugar
contemporaneamente, com a ajuda do Espirito Santo, a maravilhosa unidade do
mistério cristdo com a multiplicidade das exigéncias e das situagdes dos
destinatarios do seu anuncio. A inteira actividade catequética podera conhecer um
novo e difundido impulso junto do Povo de Deus, se souber usar e valorizar de
maneira adequada este Catecismo pés-conciliar.

Tudo isto resulta ainda mais relevante hoje, quando estamos no limiar do terceiro
milénio. Com efeito, urge um empenho extraordindrio de evangelizagdo, de
maneira que todos possam conhecer e acolher a mensagem do Evangelho e crescer
cada um «segundo a medida da plena maturidade de Cristo» (Ef 4, 15).

Dirijo, portanto, um premente convite aos meus venerados Coirmdos no



Episcopado, principais destinatarios do Catecismo da Igreja Catdlica, para que,
aproveitando a preciosa ocasido da promulgagdo desta edigdo latina,
intensifiquem o seu empenho em favor de uma maior difusdo do texto, e sobretudo
de um seu positivo acolhimento, como dom privilegiado para as Comunidades a
eles confiadas, que poderdo assim redescobrir a inexaurivel riqueza da fé.

Gragas ao empenho concorde e complementar de todas as categorias que
compdem o Povo de Deus, possa o Catecismo ser conhecido e compartilhado por
todos, a fim de que se fortalega e se estenda até aos confins do mundo aquela
unidade na fé, que tem o seu supremo modelo e principio na Unidade Trinitaria.

A Maria M3e de Cristo, cuja Assungdo ao Céu em corpo e alma hoje celebramos,
confio estes bons votos, por que se realizem para o bem da humanidade inteira.

Castel Gandolfo, 15 de Agosto do ano de 1997, décimo nono de Pontificado.

IOANNES PAULUS II



CONSTITUIGAO APOSTOLICA
DO SUMO PONTIFICE JOAO PAULO II
FIDEI DEPOSITUM

PARA A PUBLICACAO
DO CATECISMO DA IGREJA CATOLICA
REDIGIDO DEPOIS DO CONCILIO VATICANO I

Aos venerdveis Irmdos Cardeais.
Arcebispos, Bispos, Presbiteros,
Didconos e a todos os membros do Povo de Deus

1. INTRODUGAO

Guardar o Depdsito da Fé é missdo que o Senhor confiou a sua Igreja e que ela
cumpre em todos os tempos. O Concilio Ecuménico Vaticano Il, inaugurado hd
trinta anos pelo meu predecessor Jodo XXII, de feliz memodria, tinha como intengdo
e como finalidade pdr em evidéncia a missdo apostdlica e pastoral da Igreja, e,
fazendo resplandecer a verdade do Evangelho, levar todos os homens a
procurarem e acolherem o amor de Cristo que excede toda a ciéncia (cf. £f3,19).

Ao Concilio, o Papa Jodo XXIII tinha confiado como tarefa principal guardar e
apresentar melhor o precioso depdsito da doutrina cristd, para o tornar mais
acessivel aos fiéis de Cristo e a todos os homens de boa vontade. Portanto, o
Concilio ndo devia, em primeiro lugar, condenar os erros da época, mas sobretudo
empenhar-se por mostrar serenamente a forga e a beleza da doutrina da fé.
"lluminada pela luz deste Concilio - dizia o Papa - a Igreja... crescerd em riquezas
espirituais... e, recebendo a forca de novas energias, olhara intrépida para o
futuro... E nosso dever... dedicar-nos, com vontade pronta e sem temor, aquele
trabalho que o nosso tempo exige, prosseguindo assim o caminho que a Igreja
percorre ha vinte séculos” [1].

Com a ajuda de Deus, os Padres conciliares puderam elaborar, em quatro anos de
trabalho, um conjunto consideravel de exposigdes doutrinais e de diretrizes
pastorais oferecidas a toda a Igreja. Pastores e fiéis encontram ali orientagdes
para aquela "renovacdo de pensamentos, de atividades, de costumes, e de forga
moral, de alegria e de esperanga, que foi o objetivo do Concilio" [2].

Depois da sua conclusdo, o Concilio ndo cessou de inspirar a vida da Igreja. Em
1985 pude afirmar: "Para mim - que tive a graga especial de nele participar e
colaborar no seu desenvolvimento - o Vaticano Il foi sempre, e é de modo



particular nestes anos do meu Pontificado, o constante ponto de referéncia de
toda a minha agdo pastoral, no consciente empenho de traduzir as suas diretrizes
em aplicagdo concreta e fiel, a nivel de cada Igreja e da Igreja inteira. E preciso
incessantemente recomecar daquela fonte" [3].

Neste espirito, a 25 de janeiro de 1985, convoquei uma Assembléia Extraordinaria
do Sinodo dos Bispos, por ocasido do vigésimo aniversario do encerramento do
Concilio. A finalidade desta Assembléia era celebrar as gragas e os frutos
espirituais do Concilio Vaticano I, aprofundar o seu ensinamento para aderir
melhor a ele e promover o conhecimento e a aplicagdo do mesmo.

Nessa ocasido, os Padres sinodais afirmaram: "Muitissimos expressaram o desejo
de que seja composto um Catecismo ou compéndio de toda a doutrina catdlica,
tanto em matéria de fé como de moral, para que ele seja como um ponto de
referéncia para os catecismos ou compéndios que venham a ser preparados nas
diversas regides. A apresentagdo da doutrina deve ser biblica e liturgica,
oferecendo ao mesmo tempo uma doutrina s e adaptada a vida atual dos
cristdos" [4]. Depois do encerramento do Sinodo, fiz meu este desejo, considerando
que ele "corresponde a verdadeira necessidade da Igreja universal e das Igrejas
particulares" [5].

Como ndo havemos de agradecer de todo o coragdo ao Senhor, neste dia em que
podemos oferecer a toda a Igreja, com o titulo de "Catecismo da Igreja Catdlica",
este "texto de referéncia" para uma catequese renovada nas fontes vivas da fé!

Depois da renovagdo da Liturgia e da nova codificagdo do Direito Candnico da
Igreja Latina e dos canones das Igrejas Orientais Catdlicas, este Catecismo trara
um contributo muito importante aquela obra de renovagdo da vida eclesial
inteira, querida e iniciada pelo Concilio Vaticano II.

Il ITINERARIO E ESPIRITO DA REDAGAO DO TEXTO

O "Catecismo da lIgreja Catdlica" é fruto de uma vastissima colaboragdo: foi
elaborado em seis anos de intenso trabalho, conduzido num espirito de atenta
abertura e com apaixonado ardor.

Em 1986, confiei a uma Comissdo de doze Cardeais e Bispos, presidida pelo senhor
Cardeal Joseph Ratzinger, o encargo de preparar um projeto para o Catecismo
requerido pelos Padres do Sinodo. Uma Comissdo de redagdo, composta por sete
Bispos diocesanos, peritos em teologia e em catequese, coadjuvou a Comissdo no
seu trabalho.



A Comissdo, encarregada de dar as diretrizes e de vigiar sobre o desenvolvimento
dos trabalhos, seguiu atentamente todas as etapas da redagdo das nove
sucessivas composigdes. A Comissdo de redagdo, por seu lado, assumiu a
responsabilidade de escrever o texto e lhe inserir as modificagdes pedidas pela
Comissdo e de examinar as observagdes de numerosos tedlogos, exegetas e
catequistas, e sobretudo dos Bispos do mundo inteiro, a fim de melhorar o texto. A
Comissdo foi sede de intercdmbios frutuosos e enriquecedores, para assegurar a
unidade e a homogeneidade do texto.

O projeto tornou-se objeto de vasta consultagdo de todos os Bispos catdlicos, das
suas Conferéncias Episcopais ou dos seus Sinodos, dos Institutos de teologia e de
catequética. No seu conjunto, ele teve um acolhimento amplamente favoravel da
parte do Episcopado. E justo afirmar que este Catecismo é o fruto de uma
colaboragdo de todo o Episcopado da Igreja Catdlica, o qual acolheu com
generosidade o meu convite a assumir a propria parte de responsabilidade numa
iniciativa que diz respeito, intimamente, a vida eclesial. Tal resposta suscita em
mim um profundo sentimento de alegria, porque o concurso de tantas vozes
exprime verdadeiramente aquela a que se pode chamar a "sinfonia" da fé. A
realizagdo deste Catecismo reflete, deste modo, a natureza colegial do Episcopado:
testemunha a catolicidade da Igreja.

1Il. DISTRIBUICAO DA MATERIA

Um catecismo deve apresentar, com fidelidade e de modo orgénico, o ensinamento
da Sagrada Escritura, da Tradigdo viva na Igreja e do Magistério auténtico, bem
como a heranga espiritual dos Padres, dos Santos e das Santas da Igreja, para
permitir conhecer melhor o mistério cristdo e reavivar a fé do povo de Deus. Deve
ter em conta as explicitagdes da doutrina que, no decurso dos tempos, o Espirito
Santo sugeriu a Igreja.

E também necessério que ajude a iluminar, com a luz da fé, as novas situagdes e os
problemas que ainda ndo tinham surgido no passado.

O Catecismo incluira, portanto, coisas novas e velhas (cf. Mt 13,52), porque a fé é
sempre a mesma e simultaneamente é fonte de luzes sempre novas.

Para responder a esta dupla exigéncia, o "Catecismo da Igreja Catdlica" por um
lado retoma a "antiga" ordem, a tradicional, ja seguida pelo Catecismo de S&o Pio
V, articulando o conteido em quatro partes: o Credo; a sagrada Liturgia, com os
sacramentos em primeiro plano; o agir cristdo, exposto a partir dos mandamentos;
e por fim a oragdo cristd. Mas, ao mesmo tempo, o contetdo é com freqiiéncia
expresso de um modo "novo", para responder as interrogagdes da nossa época.

As quatro partes estdo ligadas entre si: o mistério cristdo é o objeto da fé



(primeira parte); é celebrado e comunicado nos atos liturgicos (segunda parte);
estd presente para iluminar e amparar os filhos de Deus no seu agir (terceira
parte); funda a nossa oragdo, cuja expressdo privilegiada é o "Pai-Nosso", e
constitui o objeto da nossa suplica, do nosso louvor e da nossa intercessdo (quarta
parte).

A Liturgia é ela prdpria oragdo; a confissdo da fé encontra o seu justo lugar na
celebragdo do culto. A graga, fruto dos sacramentos, é a condigdo insubstituivel do
agir cristdo, tal como a participagdo na liturgia da Igreja requer a fé. Se a fé ndo
se desenvolve nas obras, essa estd morta (cf. Tg 2,14-16) e ndo pode dar frutos de
vida eterna.

Lendo o "Catecismo da Igreja Catdlica", pode-se captar a maravilhosa unidade do
mistério de Deus, do seu designio de salvagdo, bem como a centralidade de Jesus
Cristo, o Filho Unigénito de Deus, enviado pelo Pai, feito homem no seio da
Santissima Virgem Maria por obra do Espirito Santo, para ser o nosso Salvador.
Morto e ressuscitado, ele esta sempre presente na sua Igreja, particularmente nos
sacramentos; ele é a fonte da fé, o modelo do agir cristdo e o Mestre da nossa
oragdo.

IV. VALOR DOUTRINAL DO TEXTO

O "Catecismo da Igreja Catolica", que aprovei no passado dia 25 de junho e cuja
publicagdo hoje ordeno em virtude da autoridade apostdlica, é uma exposi¢do da
fé da Igreja e da doutrina catdlica, testemunhadas ou iluminadas pela Sagrada
Escritura, pela Tradigdo apostdlica e pelo Magistério da Igreja. Vejo-o como um
instrumento valido e legitimo a servigo da comunhdo eclesial e como uma norma
segura para o ensino da fé. Sirva ele para a renovagdo, a qual o Espirito Santo
chama incessantemente a Igreja de Deus, Corpo de Cristo, peregrina rumo a luz
sem sombras do Reino!

A aprovagdo e a publicagdo do "Catecismo da Igreja Catdlica" constituem um
servigo que o Sucessor de Pedro quer prestar a Santa Igreja Catdlica, a todas as
Igrejas particulares em paz e em comunhdo com a Sé Apostdlica de Roma: o
servigo de sustentar e confirmar a fé de todos os discipulos do Senhor Jesus
(cf. Lc 22,32), como também de reforgar os lagos da unidade na mesma fé
apostolica.

Pego, portanto, aos Pastores da Igreja e aos fiéis que acolham este Catecismo em
espirito de comunhdo, e que o usem assiduamente ao cumprirem a sua missdo de
anunciar a fé e de apelar para a vida evangélica. Este Catecismo lhes é dado a fim
de que sirva como texto de referéncia, seguro e auténtico, para o ensino da
doutrina catdlica, e de modo muito particular para a elaboragdo dos catecismos
locais. E também oferecido a todos os fiéis que desejam aprofundar o
conhecimento das riquezas inexauriveis da salvagdo (cf. Jo 8,32). Pretende dar um



apoio aos esforgos ecuménicos animados pelo santo desejo da unidade de todos os
cristdos, mostrando com exatiddo o conteido e a harmoniosa coeréncia da fé
catolica. O "Catecismo da Igreja Catdlica", por fim, é oferecido a todo o homem que
nos pergunte a razdo da nossa esperanca (cf. | Pd 3,15) e queira conhecer aquilo
em que a Igreja Catdlica cré.

Este Catecismo ndo se destina a substituir os Catecismos locais devidamente
aprovados pelas autoridades eclesidsticas, os Bispos diocesanos e as Conferéncias
Episcopais, sobretudo se receberam a aprovagdo da Sé Apostdlica. Destina-se a
encorajar e ajudar a redagdo de novos catecismos locais, que tenham em conta as
diversas situagdes e culturas, mas que conservam cuidadosamente a unidade da fé
e a fidelidade a doutrina catdlica.

V. CONCLUSAO

No final deste documento que apresenta o "Catecismo da Igreja Catdlica", pego a
Santissima Virgem Maria, M3e do Verbo Encarnado e M3e da Igreja, que ampare
com a sua poderosa intercessdo o empenho catequético da Igreja inteira a todos
os niveis, nestes tempos em que ela é chamada a um novo esforgo de
evangelizagdo. Possa a luz da verdadeira fé libertar a humanidade da ignorancia e
da escraviddo do pecado, para a conduzir a Unica liberdade digna deste nome
(cf. Jo 8,32): a da vida em Jesus Cristo sob a guia do Espirito Santo, na terra e no
Reino dos Céus na plenitude da bem-aventuranca da visdo de Deus face a face
(cf. 1Cor 13,12; 2Cor 5,6-8)!

Dado no dia 11 de outubro de 1992, trigésimo aniversdrio da abertura do Concilio
Ecuménico Vaticano Il, décimo quarto ano do meu pontificado.

JORO PAULO Il
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PROLOGO

«PAl, [...] é esta a vida eterna: que Te conhegam a Ti, tnico Deus verdadeiro, e
Aquele que enviaste, Jesus Cristo» (Jo 17, 3). «Deus, nosso Salvador [...], quer que
todos os homens se salvem e cheguem ao conhecimento da verdade» (1 Tm 2, 3-
4). «Ndo existe debaixo do céu outro nome, dado aos homens, pelo qual possamos
ser salvos» (Act 4, 12), sendo o nome de JESUS.

I. A vida do homem — conhecer e amar a Deus

1. Deus, infinitamente perfeito e bem-aventurado em Si mesmo, num designio de
pura bondade, criou livremente o homem para o tornar participante da sua vida
bem-aventurada. Por isso, sempre e em toda a parte, Ele esta préximo do homem.
Chama-o e ajuda-o a procura-Lo, a conhecé-Lo e a ama-Lo com todas as suas forgas.
Convoca todos os homens, dispersos pelo pecado, para a unidade da sua familia
que é a Igreja. Para tal, enviou o seu Filho como Redentor e Salvador na plenitude
dos tempos. N'Ele e por Ele, chama os homens a tornarem-se, no Espirito Santo,
seus filhos adoptivos e, portanto, herdeiros da sua vida bem-aventurada.

2. Para que este convite se fizesse ouvir por toda a Terra, Cristo enviou os
Apostolos que escolhera, dando-lhes o mandato de anunciar o Evangelho: «Ide,
pois, fazei discipulos de todas as nagdes, baptizando-os em nome do Pai e do Filho
e do Espirito Santo, ensinando-os a cumprirem tudo quanto vos prescrevi. E eis
que Eu estou convosco todos os dias até ao fim do mundo» (Mt 28, 19-20).
Fortalecidos por esta missdo, os Apéstolos «partiram a pregar por toda a parte e
o Senhor cooperava com eles confirmando a Palavra com os sinais que a
acompanhavam» (Mc 16, 20).

3. Aqueles que, com a ajuda de Deus, aceitaram o convite de Cristo e livremente
Lhe responderam, foram por sua vez impelidos, pelo amor do mesmo Cristo, a
anunciar por toda a parte a Boa-Nova. Este tesouro, recebido dos Apdstolos, foi
fielmente guardado pelos seus sucessores. Todos os fiéis de Cristo sdo chamados a
transmitilo de geragdo em geragdo, anunciando a fé, vivendo-a em partilha
fraterna e celebrando-a na liturgia e na oragdo (1).

1. Transmitir a fé — a catequese

4. Bem cedo se chamou catequese ao conjunto de esforgos empreendidos na Igreja
para fazer discipulos, para ajudar os homens a acreditar que Jesus é o Filho de
Deus, a fim de, pela fé, terem a vida em seu nome, e para os educar e instruir
nessa vida, construindo assim o Corpo de Cristo (2).



5. «A catequese é uma educagdo da fé das criangas, dos jovens e dos adultos, que
compreende especialmente o ensino da doutrina cristd, ministrado em geral dum
modo organico e sistematico, em ordem a iniciagdo na plenitude da vida crista»

3).

6. Sem se confundir com eles, a catequese articula-se com um certo nimero de
elementos da missdo pastoral da Igreja que tém um aspecto catequético,
preparam para a catequese ou dela derivam: o primeiro andncio do Evangelho ou
pregacdo missiondria, para suscitar a fé; a busca das razdes de acreditar; a
experiéncia da vida cristd; a celebragdo dos sacramentos; a integragdo na
comunidade eclesial; o testemunho apostdlico e missiondrio (4)

7. «A catequese estd intimamente ligada a toda a vida da Igreja. Dependem
essencialmente dela ndo sé a expansdo geografica e o crescimento numérico, mas
também, e muito mais ainda, o crescimento interior da Igreja e a sua
conformidade com o designio de Deus» (5).

8. Os periodos de renovagdo da Igreja sdo também tempos fortes de catequese.
Assim, na grande época dos Padres da Igreja, vemos santos bispos consagrarem
parte importante do seu ministério a catequese, como por exemplo S&o Cirilo de
Jerusalém, Sdo Jodo Criséstomo, Santo Ambrdsio, Santo Agostinho e tantos outros
Padres, cujas obras catequéticas continuam a ser modelo.

9. O ministério da catequese vai buscar energias sempre novas aos concilios. O
Concilio de Trento constitui, a este respeito, um exemplo a sublinhar: nas suas
constituigdes e decretos, deu prioridade a catequese; estd na origem do Catecismo
Romano que tem o seu nome e que constitui um trabalho de primeira ordem como
compéndio da doutrina cristd; fez nascer na Igreja uma organizagdo notavel da
catequese; e, gragas a santos bispos e tedlogos, como Sdo Pedro Canisio, Sdo
Carlos Borromeo, Sdo Toribio de Mogrovejo e S3o Roberto Belarmino, levou a
publicagdo de numerosos catecismos.

10. Ndo admira, pois, que, na sequéncia do Il Concilio do Vaticano (que o Papa
Paulo VI considerava como o grande catecismo dos tempos modernos), a catequese
da Igreja tenha de novo chamado a atengdo. O Directdrio catequético geral, de
1971; as sessbes do Sinodo dos Bispos consagradas a evangelizagdo (1974) e a
catequese (1977): e as exortagdes apostodlicas correspondentes — Evangelii
nuntiandi (1975) e Catechesi tradendae (1979) — sdo disso bom testemunho. A
assembleia extraordinaria do Sinodo dos Bispos de 1985 pediu: «que seja redigido
um catecismo ou compéndio de toda a doutrina catdlica, tanto no tocante a fé
como no que respeita a moral» (6). O Santo Padre Jodo Paulo Il fez seu este voto
do Sinodo dos Bispos. Reconheceu que «tal desejo corresponde inteiramente a uma
verdadeira necessidade da Igreja universal e das Igrejas particulares»(7). E pos
todo o seu empenho cm que se concretizasse este desejo dos Padres sinodais.



lll. Finalidade e destinatarios deste catecismo

11. A finalidade deste Catecismo é apresentar uma exposi¢do organica e sintética
dos conteldos essenciais e fundamentais da doutrina catdlica, tanto sobre a fé
como sobre a moral, a luz do Il Concilio do Vaticano e do conjunto da Tradigdo da
Igreja. As suas fontes principais sdo a Sagrada Escritura, os santos Padres, a
liturgia e o Magistério da Igreja. E destina-se a servir «como ponto de referéncia
aos catecismos ou compéndios a publicar nos diversos paises» (8).

12. Este Catecismo destina-se principalmente aos responsdveis pela catequese,
que sdo em primeiro lugar os bispos, enquanto doutores da fé e pastores da Igreja.
E-Ihes oferecido como instrumento para o desempenho da sua miss3o de ensinar o
povo de Deus. E, através dos bispos, dirige-se aos redactores de catecismos, aos
sacerdotes e aos catequistas. Serd também uma leitura Util para todos os outros
fiéis cristdos.

IV. Estrutura deste catecismo

13. O plano deste Catecismo inspira-se na grande tradi¢do dos catecismos que
articulam a catequese cm torno de quatro «pilares»: a profissdo da fé baptismal
(Simbolo), os sacramentos da fé, a vida da fé (Mandamentos) e a oragdo do crente
(o Pai Nosso).

PRIMEIRA PARTE: A PROFISSAO DA FE

14. Aqueles que, pela fé e pelo Baptismo, pertencem a Cristo, devem confessar a
sua fé baptismal diante dos homens (9). Por isso, o Catecismo comega por expor em
que consiste a Revelagdo, pela qual Deus Se dirige e Se dd ao homem, e a fé pela
qual o homem responde a Deus (Primeira Secgéo). O Simbolo da fé resume os dons
que Deus faz ao homem, como Autor de todo o bem, Redentor e Santificador, e
articula-os em volta dos «trés capitulos» do nosso Baptismo — a fé num sé Deus: o
Pai Todo-poderoso, Criador; e o seu Filho Jesus Cristo, nosso Senhor e Salvador: e
o Espirito Santo, na Santa Igreja (Segunda Secgéo).

SEGUNDA PARTE: 0S SACRAMENTOS DA FE

15. A segunda parte do Catecismo expde como a salvagdo de Deus, realizada uma
vez por todas por Jesus Cristo e pelo Espirito Santo, se toma presente nas acgdes
sagradas da liturgia da lgreja(Primeira Sec¢do) e em especial nos sete
sacramentos (Segunda Secgdo).

TERCEIRA PARTE: A VIDA DA FE

16. A terceira parte do Catecismo apresenta o fim ultimo do homem, criado a



imagem de Deus — a bem-aventuranga e os caminhos para a ela chegar: um
comportamento recto e livre, com a ajuda da lei de Deus e da sua graga (Primeira
Secgdio); um comportamento que realize o duplo mandamento da caridade,
explicitado nos dez Mandamentos de Deus (Segunda Secg@o).

QUARTA PARTE: A ORAGCAO NA VIDA DA FE

17. A dltima parte do Catecismo trata do sentido e da importdncia da oragdo na
vida dos crentes(Primeira Secgdo), terminando com um breve comentario aos sete
pedidos da Oragdo do Senhor(Segunda Secgdo). De facto, nesses sete pedidos
encontramos a suma dos bens que devemos esperar e que o nosso Pai dos Céus nos
quer dar.

V. Indicagdes praticas para o uso deste catecismo

18. Este Catecismo foi concebido como uma exposi¢do orgdnica de toda a fé
catdlica. Deve, portanto, ser lido como um todo. Numerosas notas remissivas a
margem do texto (nimeros impressos em tipos menores remetendo para outros
paragrafos que tratam do mesmo assunto) e o indice analitico no fim do volume,
permitem encarar cada tema na sua ligagdo com o conjunto da fé.

19. Muitas vezes, os textos da Sagrada Escritura ndo sdo citados literalmente, mas
com a simples indicagdo da referéncia (por meio dum ¢f.) feita em nota. Para uma
inteligéncia aprofundada desses passos, convém recorrer aos proprios textos. Tais
referéncias biblicas sdo um instrumento de trabalho para a catequese.

20. Quando, cm certas passagens, se emprega a letra miuda, isso quer dizer que se
trata de anotagdes de tipo histdrico ou apologético, ou de exposigdes doutrinais
complementares.

21. As citagdes, em letra miuda, de fontes patristicas, liturgicas, do Magistério ou
da hagiografia, destinam-se a enriquecer a exposi¢do doutrinal. Frequentemente,
esses textos foram escolhidos a pensar num emprego directamente catequético.

22. No fim de cada unidade temdtica, uma série de textos breves resume, em
formulas escolhidas, o essencial do ensinamento. Estes «RESUMINDO» tém por fim
dar a catequese local sugestées de formulas sintéticas e fdceis de decorar.

VI. Adaptages necessérias

23. A tonica deste Catecismo incide sobre a exposi¢do doutrinal. Com efeito, a sua
intengdo é ajudar a aprofundar o conhecimento da fé. Todo ele se orienta no
sentido do amadurecimento da mesma fé, do seu enraizamento na vida e da sua
irradiagdo no testemunho (10).



24. Pela sua propria finalidade, este Catecismo ndo se propde realizar as
adaptagdes da exposi¢do e dos métodos catequéticos, exigidas pelas diferengas de
culturas, idades, maturidade espiritual, situagdes sociais e eclesiais daqueles a
quem a catequese se dirige. Essas indispensaveis adaptagdes pertencem aos
catecismos apropriados e, sobretudo, aqueles que ministram o ensino aos fiéis:

«Aquele que ensina deve "fazer-se tudo para todos" (1 Cor 9, 22) para a todos
atrair a Jesus Cristo. [...] Sobretudo, ndo julgue que Ihe esta confiada apenas uma
categoria de almas e que, portanto, lhe incumbe o trabalho de ensinar e formar de
modo idéntico, na verdadeira piedade, todos os fiéis, usando sempre um sé e
mesmo método! Atendendo a que, em Cristo Jesus, uns sdo como criangas recém-
nascidas, outros como adolescentes e outro, finalmente, j& sdo efectivamente
adultos, é necessario que pondere com toda a diligéncia quais sdo os que
precisam de leite e quais os que carecem de um alimento mais sélido. [...] Isto
mesmo testemunhava de si préprio o Apéstolo. [...] Os que sdo chamados ao
ministério da pregacdo devem, ao transmitir o ensino dos mistérios da fé e das
normas dos costumes, adaptar as suas palavras a mentalidade e a inteligéncia dos
seus ouvintes» (11).

ACIMA DE TUDO — A CARIDADE

25. A concluir esta apresentagdo, é oportuno Lembrar este principio pastoral
enunciado pelo Catecismo Romano:

Este é sem duvida o caminho melhor, que o mesmo apdstolo seguia quando
fundamentava a sua doutrina e ensino na caridade que ndo acaba nunca. A
finalidade da doutrina e do ensino deve fixar-se toda no amor, que ndo acaba.
Podemos expor muito bem o que se deve crer, esperar ou fazer; mas,
sobretudo, devemos por sempre em evidéncia o amor de nosso Senhor, de modo
que cada qual compreenda que qualquer acto de virtude perfeitamente cristdo,
ndo tem outra origem nem outro fim sendo o amor (12).
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PRIMEIRA PARTE: A PROFISSAO DA FE

PRIMEIRA SECCAO: «EU CREIO» — «<NOS CREMOS»

26. Quando professamos a nossa fé, comegamos por dizer: «Creio», ou «Cremos».
Portanto, antes de expor a fé da Igreja, tal como é confessada no Credo, celebrada
na liturgia, vivida na pratica dos mandamentos e na oragdo, perguntemos a nos
mesmos o que significa «crer». A fé é a resposta do homem a Deus, que a ele Se
revela e Se oferece, resposta que, ao mesmo tempo, traz uma luz superabundante
ao homem que busca o sentido ultimo da sua vida. Comecemos, pois, por
considerar esta busca do homem (capitulo primeiro): depois, a Revelagdo divina
pela qual Deus vem ao encontro do homem (capitulo segundo); finalmente, a
resposta da fé (capitulo terceiro).

CAPITULO PRIMEIRO: O HOMEM E «CAPAZ» DE DEUS
1. O desejo de Deus

27. O desejo de Deus é um sentimento inscrito no coragdo do homem, porque o
homem foi criado por Deus e para Deus. Deus ndo cessa de atrair o homem para Si
e s6 em Deus é que o homem encontra a verdade e a felicidade que procura sem
descanso:

«A razdo mais sublime da dignidade humana consiste na sua vocagdo a comunhdo
com Deus. Desde o comego da sua existéncia, o homem é convidado a dialogar com
Deus: pois se existe, é sé porque, criado por Deus por amor, é por Ele, e por amor,
constantemente conservado: nem pode viver plenamente segundo a verdade, se
ndo reconhecer livremente esse amor e ndo se entregar ao seu Criador»(1).

28. De muitos modos, na sua histéria e até hoje, os homens exprimiram a sua
busca de Deus em crengas e comportamentos religiosos (oragdes, sacrificios, cultos,
meditagdes, etc.). Apesar das ambiguidades de que podem enfermar, estas formas
de expressdo sdo tdo universais que bem podemos chamar ao homem um ser
religioso:

Deus «criou de um s6 homem todo o género humano, para habitar sobre a
superficie da terra, e fixou periodos determinados e os limites da sua habitagdo,
para que os homens procurassem a Deus e se esforgcassem realmente por O atingir
e encontrar. Na verdade, Ele nio esta longe de cada um de nds. E n'Ele que
vivemos, nos movemos e existimos» (Act 17, 26-28).



29. Mas esta «relagdo intima e vital que une o homem a Deus»(2) pode ser
esquecida, desconhecida e até explicitamente rejeitada pelo homem. Tais atitudes
podem ter origens diversas (3) a revolta contra o mal existente no mundo, a
ignoréncia ou a indiferenga religiosas, as preocupagdes do mundo e das riquezas(4),
o mau exemplo dos crentes, as correntes de pensamento hostis a religido e,
finalmente, a atitude do homem pecador que, por medo, se esconde de Deus(5) e
foge quando Ele o chama (6).

30. «Exulte o coragdo dos que procuram o Senhor» (S/ 105, 3). Se o homem pode
esquecer ou rejeitar Deus, Deus é que nunca deixa de chamar todo o homem a que
O procure, para que encontre a vida e a felicidade. Mas esta busca exige do
homem todo o esforgo da sua inteligéncia, a rectiddo da sua vontade, «um coragdo
recto», e também o testemunho de outros que o ensinam a procurar Deus.

Es grande, Senhor, e altamente louvavel; grande é o teu poder e a tua sabedoria
é sem medida. E o homem, pequena parcela da tua criagdo, pretende louvar-Te —

precisamente ele que, revestido da sua condigdo mortal, traz em si o
testemunho do seu pecado, o testemunho de que Tu resistes aos soberbos. Apesar
de tudo, o homem, pequena parcela da tua criagdo, quer louvar-Te. Tu prdprio a
isso o incitas, fazendo com que ele encontre as suas delicias no teu louvor, porque
nos fizeste para Ti e 0 nosso coragdo ndo descansa enquanto ndo repousar em Ti

(7).
Il. Os caminhos de acesso ao conhecimento de Deus

31. Criado a imagem de Deus, chamado a conhecer e a amar a Deus, c homem que
procura Deus descobre certos «caminhos» de acesso ao conhecimento de Deus.
Também se lhes chama «provas da existéncia de Deus» — ndo no sentido das
provas que as ciéncias naturais indagam mas no de «argumentos convergentes e
convincentes» que permitem chegar a verdadeiras certezas.

Estes «caminhos» para atingir Deus tém como ponto de partida criagdo: o mundo
material e a pessoa humana.

32. 0 mundo: A partir do movimento e do devir, da contingéncia, da ordem e da
beleza do mundo, pode chegar-se ao conhecimento de Deu: como origem e fim do
universo.

Sdo Paulo afirma a respeito dos pagdos: «O que se pode conhecer de Deus
manifesto para eles, porque Deus lho manifestou. Desde a criagdo do mundo, a
perfei¢des invisiveis de Deus, o seu poder eterno e a sua divindade tornam-se
pelas suas obras, visiveis a inteligéncia» (Rm 1, 19-20) (8).

E Santo Agostinho: «Interroga a beleza da terra, interroga a beleza do mar



interroga a beleza do ar que se dilata e difunde, interroga a beleza do céu [...]
interroga todas estas realidades. Todas te respondem: Estas a ver como somo
belas. A beleza delas é o seu testemunho de louvor [«confessio»]. Essas belezas
sujeitas a mudanga, quem as fez sendo o Belo [«Ptdcher»], que ndo estd sujeite a
mudanga?» (9).

33. 0 homem: Com a sua abertura a verdade e a beleza, com o seu sentido do bem
moral, com a sua liberdade e a voz da sua consciéncia, com a sua ansia de infinito e
de felicidade, o homem interroga-se sobre a existéncia de Deus. Nestas aberturas,
ele detecta sinais da sua alma espiritual. «Gérmen de eternidade que traz em si
mesmo, irredutivel a simples matéria» (10), a sua alma s6 em Deus pode ter
origem.

34. 0 mundo e o homem atestam que ndo tém em si mesmos, nem o seu primeiro
principio, nem o seu fim dltimo, mas que participam do Ser-em-si, sem principio
nem fim. Assim, por estes diversos «caminhos», o homem pode ter acesso ao
conhecimento da existéncia duma realidade que é a causa primeira e o fim udltimo
de tudo, «e a que todos chamam Deus» (11).

35. As faculdades do homem tornam-no capaz de conhecer a existéncia de um Deus
pessoal. Mas, para que o homem possa entrar na sua intimidade, Deus quis
revelar-Se ao homem e dar-lhe a graga de poder receber com fé esta revelagdo.
Todavia, as provas da existéncia de Deus podem dispor para a fé e ajudar a
perceber que a fé ndo se opde a razdo humana.

11l. O conhecimento de Deus segundo a Igreja

36. «A Santa Igreja, nossa Mde, atesta e ensina que Deus, principio e fim de todas
as coisas, pode ser conhecido, com certeza, pela luz natural da razdo humana, a
partir das coisas criadas» (12). Sem esta capacidade, o homem ndo poderia acolher
a revelagdo de Deus. O homem tem esta capacidade porque foi criado «a imagem
de Deus» (Gn 1, 27).

37. Nas condigdes historicas em que se encontra, o homem experimenta, no
entanto, muitas dificuldades para chegar ao conhecimento de Deus s6 com as luzes
da razdo:

«Com efeito, para falar com simplicidade, apesar de a razdo humana poder
verdadeiramente, pelas suas forgas e luz naturais, chegar a um conhecimento
verdadeiro e certo de um Deus pessoal, que protege e governa o mundo pela sua
providéncia, bem como de uma lei natural inscrita pelo Criador nas nossas almas,
hd, contudo, bastantes obstaculos que impedem esta mesma razdo de usar
eficazmente e com fruto o seu poder natural, porque as verdades que dizem
respeito a Deus e aos homens ultrapassam absolutamente a ordem das coisas



sensiveis; e quando devem traduzir-se em actos e informar a vida, exigem que nos
démos e renunciemos a nds prdprios. O espirito humano, para adquirir
semelhantes verdades, sofre dificuldade da parte dos sentidos e da imaginagdo,
bem como dos maus desejos nascidos do pecado original. Dai deriva que, em tais
matérias, os homens se persuadem facilmente da falsidade ou, pelo menos, da
incerteza das coisas que ndo desejariam fossem verdadeiras» (13).

38. E por isso que 0 homem tem necessidade de ser esclarecido pela Revelagio de
Deus, ndo somente no que diz respeito ao que excede o seu entendimento, mas
também sobre «as verdades religiosas e morais que, de si, ndo sdo inacessiveis a
razdo, para que possam ser, no estado actual do género humano, conhecidas por
todos sem dificuldade, com uma certeza firme e sem mistura de erro» (14).

IV. Como falar de Deus?

39. Ao defender a capacidade da razdo humana para conhecer Deus, a Igreja
exprime a sua confianga na possibilidade de falar de Deus a todos os homens e com
todos os homens. Esta convicgdo estd na base do seu didlogo com as outras
religides, com a filosofia e as ciéncias, e também com os descrentes e os ateus.

40. Mas dado que o nosso conhecimento de Deus € limitado, a nossa linguagem, ao

falar de Deus, também o é. Ndo podemos falar de Deus sendo a partir das
criaturas e segundo o nosso modo humano limitado de conhecer e de pensar.

41. Todas as criaturas sdo portadoras duma certa semelhanga de Deus, muito
especialmente o homem, criado a imagem e semelhanga de Deus. As mdiltiplas
perfei¢des das criaturas (a sua verdade, a sua bondade, a sua beleza) reflectem,
pois, a perfei¢do infinita de Deus. Dai que possamos falar de Deus a partir das
perfeigdes das suas criaturas: «porque a grandeza e a beleza das criaturas
conduzem, por analogia, a contemplagdo do seu Autor» (Sb 13, 5).

42. Deus transcende toda a criatura. Devemos, portanto, purificar
incessantemente a nossa linguagem no que ela tem de limitado, de ilusério, de
imperfeito, para ndo confundir o Deus «inefdvel, incompreensivel, invisivel,
impalpavel» (15) com as nossas representagdes humanas. As nossas palavras
humanas ficam sempre aquém do mistério de Deus.

43. Ao falar assim de Deus, a nossa linguagem exprime-se, evidentemente, de
modo humano. Mas atinge realmente o préprio Deus, sem todavia poder exprimi-
Lo na sua infinita simplicidade. Devemos lembrar-nos de que, «entre o Criador e a
criatura, ndo é possivel notar uma semelhanga sem que a dissemelhanga seja
ainda maior» (16), e de que «ndo nos é possivel apreender de Deus o que Ele é,
sendo apenas o que Ele ndo é, e como se situam os outros seres em relagdo a
Ele»(17).



Resumindo:

44. O homem é, por natureza e vocagdo, um ser religioso. Vindo de Deus e
caminhando para Deus, o0 homem néo vive uma vida plenamente humana sendo na
medida em que livremente viver a sua relagdo com Deus.

45. O homem foi feito para viver em comunhdo com Deus, em quem encontra a sua
felicidade: «Quando eu estiver todo em Ti, ndo mais haverd tristeza nem angustia;
inteiramente repleta de Ti, a minha vida serd vida plena»(18).

46. Quando escuta a mensagem das criaturas e a voz da sua consciéncia, o homem
pode alcangar a certeza da existéncia de Deus, causa e fim de tudo.

47. A Igreja ensina que o Deus unico e verdadeiro, nosso Criador e Senhor; pode
ser conhecido com certeza pelas suas obras, gragas a luz natural da razéo
humana (19).

48. Nos podemos realmente falar de Deus partindo das mdltiplas perfei¢es das
criaturas, semelhangas de Deus infinitamente perfeito, ainda que a nossa
linguagem limitada ndo consiga esgotar o mistério.

49. «A criatura sem o Criador esvai-se» (20). Por isso, os crentes sentem-se
pressionados pelo amor de Cristo a levar a luz do Deus vivo aos que O ignoram ou
rejeitam.
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CAPITULO SEGUNDO: DEUS AO ENCONTRO DO HOMEM

50. Pela razdo natural, o homem pode conhecer Deus com certeza, a partir das
suas obras. Mas existe outra ordem de conhecimento, que o homem de modo
nenhum pode atingir por suas proprias forgas: a da Revelagdo divina (1). Por uma
vontade absolutamente livre, Deus revela-Se e da-Se ao homem. E fa-lo revelando
0 seu mistério, o designio benevolente que, desde toda a eternidade, estabeleceu
em Cristo, em favor de todos os homens. Revela plenamente o seu designio,
enviando o seu Filho bem-amado, nosso Senhor Jesus Cristo, e o Espirito Santo.

ARTIGO 1: A REVELACAO DE DEUS
1. Deus revela o seu «designio benevolente»

51. «Aprouve a Deus, na sua sabedoria e bondade, revelar-Se a Si mesmo e dar a
conhecer o mistério da sua vontade, segundo o qual os homens, por meio de
Cristo, Verbo encarnado, tém acesso ao Pai no Espirito Santo e se tomam
participantes da natureza divina»(2).

52. Deus, que «habita numa luz inacessivel» (I Tm 6, 16), quer comunicar a sua
proépria vida divina aos homens que livremente criou, para fazer deles, no seu
Filho Unico, filhos adoptivos (3). Revelando-Se a Si mesmo, Deus quer tornar os
homens capazes de Lhe responderem, de O conhecerem e de O amarem, muito
para além de tudo o que seriam capazes por si proprios.

53. O designio divino da Revelagdo realiza-se, ao mesmo tempo, «por meio de
acgdes e palavras, intrinsecamente relacionadas entre si» (4) e esclarecendo-se
mutuamente. Comporta uma particular «pedagogia divina»: Deus comunica-Se
gradualmente ao homem e prepara-o, por etapas, para receber a Revelagdo
sobrenatural que faz de Si préprio e que vai culminar na Pessoa e missdo do Verbo
encarnado, Jesus Cristo.

Santo Ireneu de Lido fala varias vezes desta pedagogia divina, sob a imagem da
familiaridade mutua entre Deus e o homem: «O Verbo de Deus [...] habitou no
homem e fez-Se Filho do Homem, para acostumar o homem a apreender Deus e
Deus a habitar no homem, segundo o beneplacito do Pai» (5).

Il. As etapas da Revelagdo

DESDE A ORIGEM, DEUS DA-SE A CONHECER

54. «Deus, criando e conservando todas as coisas pelo Verbo, oferece aos homens



um testemunho perene de Si mesmo nas coisas criadas, e, além disso, decidindo
abrir o caminho da salvagdo sobrenatural, manifestou-se a Si mesmo, desde o
principio, aos nossos primeiros pais» (6). Convidou-os a uma comunhdo intima
consigo, revestindo-os de uma graga e justiga resplandecentes.

55. Esta Revelagdo ndo foi interrompida pelo pecado dos nossos primeiros pais.
Com efeito, Deus, «depois da sua queda, com a promessa de redengdo, deu-lhes a
esperanga da salvagdo, e cuidou continuamente do género humano, para dar a
vida eterna a todos aqueles que, perseverando na pratica das boas obras,
procuram a salvagdo»(7).

«E quando, por desobediéncia, perdeu a vossa amizade, ndo o abandonastes ao
poder da morte [...] Repetidas vezes fizestes alianga com os homens (8)».

A ALIANGA COM NOE

56. Desfeita a unidade do género humano pelo pecado, Deus procurou
imediatamente, salvar a humanidade intervindo com cada uma das suas partes. A
alianga com Noé, a seguir ao diltvio (9), exprime o principio da economia divina em
relagdo as «nagBes», quer dizer, em relagdo aos homens reagrupados «por paises e
linguas, por familias e nagdes» (Gn 10, 5) (10).

57. Esta ordem, ao mesmo tempo césmica, social e religiosa da pluralidade das
nagdes (11), destinava-se a limitar o orgulho duma humanidade decaida, que,
unanime na sua perversidade (12), pretendia refazer por si mesma a propria
unidade, a maneira de Babel (13). Mas, por causa do pecado (14), quer o politeismo
quer a idolatria da nagdo e do seu chefe sdo uma continua ameaga de perversdo
pagd a esta economia provisoria.

58. A alianca com Noé permanece em vigor enquanto durar o tempo das nagdes
(15), até a proclamagdo universal do Evangelho. A Biblia venera algumas grandes
figuras das «nagdes», como «o justo Abel», o rei e sacerdote Melquisedec (16),
figura de Cristo (17), ou os justos «Noé, Danel e Job» (Ez 14, 14). Deste modo, a
Escritura exprime o alto grau de santidade que podem atingir os que vivem
segundo a alianga de Noé, na expectativa de que Cristo «reuna, na unidade, todos
os filhos de Deus dispersos» (Jo 11, 52).

DEUS ELEGE ABRAAO

59. Para reunir a humanidade dispersa, Deus escolhe Abrdo, chamando-o para
«deixar a sua terra, a sua familia e a casa de seu pai» (Gn 12, 1), para o fazer
Abrado, quer dizer, «pai de um grande nimero de nagdes» (Gn 17, 5): «Em ti serdo
abengoadas todas as nagBes da Terra» (Gn12, 3) (18).



60. O povo descendente de Abrado serd o depositario da promessa feita aos
patriarcas, o povo eleito (19), chamado a preparar a reunido, um dia, de todos os
filhos de Deus na unidade da Igreja (20). Sera o tronco em que serdo enxertados os
pagdos tornados crentes (21).

61. Os patriarcas, os profetas e outras personagens do Antigo Testamento foram,
e serdo sempre, venerados como santos em todas as tradigdes liturgicas da Igreja.

DEUS FORMA O SEU POVO ISRAEL

62. Depois dos patriarcas, Deus formou Israel como seu povo, salvando-o da
escraviddo do Egipto. Concluiu com ele a alianga do Sinai e deu-lhe, por Moisés, a
sua Lei, para que Israel O reconhecesse e O servisse como Unico Deus vivo e
verdadeiro, Pai providente e justo Juiz, e vivesse na expectativa do Salvador
prometido (22).

63. Israel é o povo sacerdotal de Deus (23), sobre o qual «foi invocado o Nome do
Senhor»(Dt 28, 10). E o povo daqueles «a quem Deus falou em primeiro lugar»(24),
0 povo dos «irmdos mais velhos» na fé de Abrado (25).

64. Pelos profetas, Deus forma o seu povo na esperanga da salvagdo, na
expectativa duma alianga nova e eterna, destinada a todos os homens (26), e que
serd gravada nos coragdes (27). Os profetas anunciam uma redengdo radical do
povo de Deus, a purificagdo de todas as suas infidelidades (28), uma salvagdo que
abrangerd todas as nagdes (29). Serdo sobretudo os pobres e os humildes do
Senhor (30) os portadores desta esperanga. As mulheres santas como Sara,
Rebeca, Raquel, Miriam, Débora, Ana, Judite e Ester conservaram viva a
esperanga da salvagdo de Israel. Maria é a imagem purissima desta esperanca
(31).

11, Jesus Cristo — «Mediador e plenitude de toda a Revelagdo» (32)

NO SEU VERBO, DEUS DISSE TUDO

65. «Muitas vezes e de muitos modos falou Deus antigamente aos nossos pais,
pelos Profetas. Nestes dias, que sdo os ultimos, falou-nos pelo seu Filho» (Heb 1, 1-
2). Cristo, Filho de Deus feito homem, é a Palavra unica, perfeita e insuperavel do

Pai.

N'Ele, o Pai disse tudo. Ndo havera outra palavra além dessa. Sdo Jodo da Cruz,
apds tantos outros, exprime-o de modo luminoso, ao comentar Heb 1, 1-2:

«Ao dar-nos, como nos deu, o seu Filho, que é a sua Palavra — e ndo tem outra —
(Deus) disse-nos tudo ao mesmo tempo e de uma sé vez nesta Palavra Unica e ja



nada mais tem para dizer. [...] Porque o que antes disse parcialmente pelos
profetas, revelou-o totalmente, dando-nos o Todo que é o seu Filho. E por isso,
quem agora quisesse consultar a Deus ou pedir-Lhe alguma visdo ou revelagdo,
ndo s6 cometeria um disparate, mas faria agravo a Deus, por ndo por os olhos
totalmente em Cristo e buscar fora d'Ele outra realidade ou novidade» (33).

JA NAO HAVERA OUTRA REVELAGAO

66. «Portanto, a economia cristd, como nova e definitiva alianga, jamais passard, e
jd ndo se ha-de esperar nenhuma nova revelagdo publica antes da gloriosa
manifestagio de nosso Senhor Jesus Cristo»(34). No entanto, apesar de a
Revelagdo ja estar completa, ainda ndo estd plenamente explicitada. E estd
reservado a fé cristd apreender gradualmente todo o seu alcance, no decorrer dos
séculos.

67. No decurso dos séculos tem havido revelagdes ditas «privadas», algumas das
quais foram reconhecidas pela autoridade da Igreja. Todavia, ndo pertencem ao
depdsito da fé. O seu papel ndo é «aperfeigoar» ou «completar» a Revelagdo
definitiva de Cristo, mas ajudar a vivé-la mais plenamente, numa determinada
época da histéria. Guiado pelo Magistério da Igreja, o sentir dos fiéis sabe
discernir e guardar o que nestas revelagdes constitui um apelo auténtico de Cristo
ou dos seus santos a Igreja.

A fé cristd ndo pode aceitar «revelagdes» que pretendam ultrapassar ou corrigir a
Revelagdo de que Cristo é a plenitude. E o caso de certas religiGes ndo-cristas, e
também de certas seitas recentes. fundadas sobre tais «revelagdes».

Resumindo:
68. Por amor, Deus revelou-Se e deu-Se ao homem. Dd assim uma resposta
definitiva e superabundante as questées que o homem se pGe a si préprio sobre o

sentido e o fim da sua vida.

69. Deus revelou-Se ao homem, comunicando-lhe gradualmente o seu prdprio
mistério, por acgdes e por palavras.

70. Além do testemunho que dd de Si mesmo através das coisas criadas, Deus
manifestou-Se a Si prdprio aos nossos primeiros pais. Falou-lhes e, depois da
queda, prometeu-lhes a salvagdo(35) e ofereceu-lhes a sua alianga.

71. Deus concluiu com Noé uma alianga eterna entre Si e todos os seres
vivos (36). Essa alianga durard enquanto durar o mundo.

72. Deus escolheu Abrado e concluiu uma alianca com ele e os seus descendentes.



Fez deles o seu povo, ao qual revelou a sua Lei por meio de Moisés. E preparou-o,
pelos profetas, a acolher a salvagdo destinada a toda a humanidade.

73. Deus revelou-Se plenamente enviando o seu prdprio Filho, no qual estabeleceu
a sua alianga para sempre. O Filho é a Palavra definitiva do Pai, de modo que,
depois d'Ele, ndo haverd outra Revelagdo.

ARTIGO 2: A TRANSMISSAO DA REVELAGCAO DIVINA

74. Deus «quer que todos os homens se salvem e cheguem ao conhecimento da
verdade» (1 Tm 2, 4), quer dizer, de Cristo Jesus (37). Por isso, é preciso que Cristo
seja anunciado a todos os povos e a todos os homens, e que, assim a Revelagdo
chegue aos confins do mundo:

Deus dispds amorosamente que permanecesse integro e fosse transmitido a todas
as geragdes tudo quanto tinha revelado para salvagio de todos os povos (38).

I. A Tradigao apostdlica

75. «Cristo Senhor, em quem toda a revelagdo do Deus altissimo se consuma,
tendo cumprido e promulgado pessoalmente o Evangelho antes prometido pelos
profetas, mandou aos Apdstolos que o pregassem a todos, como fonte de toda a
verdade salutar e de toda a disciplina de costumes, comunicando-lhes assim os
dons divinos» (39).

A PREGAGCAO APOSTOLICA ...

76. A transmissdo do Evangelho, segundo a ordem do Senhor, fez-se de duas
maneiras:

— oralmente, «pelos Apéstolos, que, na sua pregagdo oral, exemplos e instituigdes,
transmitiram aquilo que tinham recebido dos labios, trato e obras de Cristo, e o
que tinham aprendido por inspiragdo do Espirito Santo»;

— por escrito, «por aqueles apdstolos e vardes apostdlicos que, sob a inspiragdo do
mesmo Espirito Santo, escreveram a mensagem da salvagdo» (40).

... CONTINUADA NA SUCESSAO APOSTOLICA

77. «Para que o Evangelho fosse perenemente conservado integro e vivo na
Igreja, os Apodstolos deixaram os bispos como seus sucessores, "entregando-lhes o
seu proprio oficio de magistério"» (41). Com efeito, «a pregagdo apostdlica, que se
exprime de modo especial nos livros inspirados, devia conservar-se, por uma



sucessdo ininterrupta, até a consumagdo dos tempos» (42).

78. Esta transmissdo viva, realizada no Espirito Santo, denomina-se Tradigdo,
enquanto distinta da Sagrada Escritura, embora estreitamente a ela ligada. Pela
Tradigdo, «a Igreja, na sua doutrina, vida e culto, perpetua e transmite a todas as
geragdes tudo aquilo que ela é e tudo em que acredita» (43). «Afirmagdes dos
santos Padres testemunham a presenga vivificadora desta Tradi¢do, cujas riquezas
entram na pratica e na vida da Igreja crente e orante» (44).

79. Assim, a comunicagdo que o Pai fez de Si préprio, pelo seu Verbo, no Espirito
Santo, continua presente e activa na Igreja: «Deus, que outrora falou, dialoga sem
interrupgdo com a esposa do seu amado Filho; e o Espirito Santo — por quem
ressoa a voz do Evangelho na Igreja, e, pela Igreja, no mundo — introduz os crentes
na verdade plena e faz com que a palavra de Cristo neles habite em toda a sua
riqueza» (45).

Il. A relagdo entre a Tradicdo e a Sagrada Escritura
UMA FONTE COMUM...

80. «A Tradigdo sagrada e a Sagrada Escritura estdo intimamente unidas e
compenetradas entre si. Com efeito, derivando ambas da mesma fonte divina,
fazem como que uma coisa sé e tendem ao mesmo fim» (46). Uma e outra tornam
presente e fecundo na Igreja o mistério de Cristo, que prometeu estar com os seus,
«sempre, até ao fim do mundo» (Mt 28, 20).

... DUAS FORMAS DE TRANSMISSAO DISTINTAS

81. «A Sagrada Escritura é a Palavra de Deus enquanto foi escrita por inspiragdo
do Espirito divino».

«A sagrada Tradigdo, por sua vez, conserva a Palavra de Deus, confiada por Cristo
Senhor e pelo Espirito Santo aos Apdstolos, e transmite-a integralmente aos seus
sucessores, para que eles, com a luz do Espirito da verdade, fielmente a
conservem, exponham e difundam na sua pregacdo» (47).

82. Dai resulta que a Igreja, a quem esta confiada a transmissdo e interpretacdo
da Revelagdo, «ndo tira sé da Sagrada Escritura a sua certeza a respeito de todas
as coisas reveladas. Por isso, ambas devem ser recebidas e veneradas com igual
espirito de piedade e reveréncia» (48).

TRADIGAO APOSTOLICA E TRADIGOES ECLESIAIS

83. A Tradicdo de que falamos aqui é a que vem dos Apdstolos. Ela transmite o



que estes receberam do ensino e do exemplo de Jesus e aprenderam pelo Espirito
Santo. De facto, a primeira geragdo de cristdos ndo tinha ainda um Novo
Testamento escrito, e o préprio Novo Testamento testemunha o processo da
Tradigdo viva.

E preciso distinguir, desta Tradigio, as «tradigdes» teolégicas, disciplinares,
liturgicas ou devocionais, nascidas no decorrer do tempo nas Igrejas locais. Elas
constituem formas particulares, sob as quais a grande Tradigdo recebe expressdes
adaptadas aos diversos lugares e as diferentes épocas. E a sua luz que estas
podem ser mantidas, modificadas e até abandonadas, sob a direcgdo do Magistério
da Igreja.

Il A interpretacdo da heranga da fé
A HERANGA DA FE CONFIADA A TOTALIDADE DA IGREJA

84. O depdsito da fé (49) («depositum fidei»), contido na Tradigdo sagrada e na
Sagrada Escritura, foi confiado pelos Apéstolos ao conjunto da Igreja. «Apoiando-
se nele, todo o povo santo persevera unido aos seus pastores na doutrina dos
Apostolos e na comunhdo, na fracgdo do pdo e na oragdo, de tal modo que, na
conservagdo, actuagdo e profissio da fé transmitida, haja uma especial
concordancia dos pastores e dos fiéis» (50).

O MAGISTERIO DA IGREJA

85. «O encargo de interpretar autenticamente a Palavra de Deus, escrita ou
contida na Tradigdo, foi confiado s6 ao Magistério vivo da Igreja, cuja autoridade é
exercida em nome de Jesus Cristo (51), isto é, aos bispos em comunhdo com o
sucessor de Pedro, o bispo de Roma.

86. «Todavia, este Magistério ndo estd acima da Palavra de Deus, mas sim ao seu
servigo, ensinando apenas o que foi transmitido, enquanto, por mandato divino e
com a assisténcia do Espirito Santo, a ouve piamente, a guarda religiosamente e a
expde fielmente, haurindo deste depdsito Unico da fé tudo quanto propde a fé
como divinamente revelado» (52).

87. Os fiéis, lembrando-se da palavra de Cristo aos Apdstolos: «Quem vos escuta
escuta-me a Mim» (Lc 10, 16) (53), recebem com docilidade os ensinamentos e as
directrizes que os seus pastores lhes ddo, sob diferentes formas.

0S DOGMAS DA FE

88. O Magistério da Igreja faz pleno uso da autoridade que recebeu de Cristo
quando define dogmas, isto é, quando propde, dum modo que obriga o povo



cristdo a uma adesdo irrevogavel de fé, verdades contidas na Revelagdo divina ou
quando propde, de modo definitivo, verdades que tenham com elas um nexo
necessario.

89. Existe uma ligagdo organica entre a nossa vida espiritual e os dogmas. Os
dogmas sdo luzes no caminho da nossa fé: iluminam-no e tornam-no seguro. Por
outro lado, se a nossa vida for recta, a nossa inteligéncia e nosso coragdo estardo
abertos para acolher a luz dos dogmas da fé (54).

90. A interligagdo e a coeréncia dos dogmas podem encontrar-se no conjunto da
revelagdo do mistério de Cristo (55). Convém lembrar que «existe uma ordem ou
"hierarquia" das verdades da doutrina catdlica, j4 que o nexo delas com o
fundamento da fé crista é diferente» (56).

O SENTIDO SOBRENATURAL DA FE

91. Todos os fiéis participam na compreensdo e na transmissdo da verdade
revelada. Todos receberam a ungdo do Espirito Santo que os instrui (57) e os
conduz «a verdade total» (Jo 16, 13).

92. «A totalidade dos fiéis [...] ndo pode enganar-se na fé e manifesta esta sua
propriedade peculiar por meio do sentir sobrenatural da fé do povo todo, quando,
"desde os bispos até ao ultimo dos fiéis leigos", exprime consenso universal em
matéria de fé e costumes» (58).

93. «Com este sentido da fé, que se desperta e sustenta pela acgdo do Espirito de
verdade, o povo de Deus, sob a direcgdo do sagrado Magistério [...] adere
indefectivelmente a fé, uma vez por todas confiada aos santos; penetra-a mais
profundamente com juizo acertado e aplica-a mais totalmente na vida» (59).

O CRESCIMENTO NA INTELIGENCIA DA FE

94. Gragas a assisténcia do Espirito Santo, a inteligéncia das realidades e das
palavras do depdsito da fé pode crescer na vida da Igreja:

— «Pela contemplagdo e pelo estudo dos crentes, que as meditam no seu coragdo»
(60); e particularmente pela «investigagdo teoldgica, que aprofunda o
conhecimento da verdade revelada» (61).

— «Pela inteligéncia interior das coisas espirituais que os crentes experimentam»
(62); «Divina eloquia cum legente crescunt» — «As palavras divinas crescem com

quem as |&» (63).

— «Pela pregag¢do daqueles que receberam, com a sucessdo episcopal, um carisma



certo da verdade» (64).

95, «E claro, portanto, que a sagrada Tradigio, a Sagrada Escritura e o Magistério
da Igreja, segundo um sapientissimo designio de Deus, estdo de tal maneira
ligados e conjuntos, que nenhum pode subsistir sem os outros e, todos juntos, cada
um a seu modo, sob a acgdo do mesmo Espirito Santo, contribuem eficazmente
para a salvagdo das almas» (65).

Resumindo:

96. O que Cristo confiou aos Apdstolos, estes o transmitiram, pela sua pregagdo e
por escrito, sob a inspiragdo do Espirito Santo, a todas as geragdes, até a vinda
gloriosa de Cristo.

97. «A sagrada Tradi¢do e a Sagrada Escritura constituem um unico depdsito
sagrado da Palavra de Deus» (66), no qual, como num espelho, a Igreja peregrina
contempla Deus, fonte de todas as suas riquezas.

98. «Na sua doutrina, vida e culto, a Igreja perpetua e transmite a todas as
geragdes tudo aquilo que ela é, tudo aquilo em que acredita» (67).

99. Gragas ao sentido sobrenatural da fé, o povo de Deus, no seu todo, ndo cessa
de acolher o dom da Revelagdo divina, de nele penetrar mais profundamente e de
viver dele mais plenamente.

100. O encargo de interpretar autenticamente a Palavra de Deus foi confiado
unicamente ao Magistério da Igreja, ao Papa e aos bispos em comunhéo com ele.

ARTIGO 3: A SAGRADA ESCRITURA
I. Cristo — Palavra Unica da Escritura santa

101. Na sua bondade condescendente, para Se revelar aos homens. Deus fala-lhes
em palavras humanas: «As palavras de Deus, com efeito, expressas por linguas
humanas, tornaram-se semelhantes a linguagem humana, tal como outrora o
Verbo do eterno Pai se assemelhou aos homens assumindo a carne da debilidade
humana» (68).

102. Através de todas as palavras da Sagrada Escritura. Deus ndo diz mais que
uma s6 Palavra, o seu Verbo Unico, em quem totalmente Se diz (69):

«Lembrai-vos de que o discurso de Deus que se desenvolve em todas as Escrituras
é um s6 e um s6 é o Verbo que Se faz ouvir na boca de todos os escritores



sagrados, o qual, sendo no principio Deus junto de Deus, ndo tem necessidade de
silabas, pois ndo estd sujeito ao tempo» (70).

103. Por esta razdo, a Igreja sempre venerou as divinas Escrituras tal como venera
o Corpo do Senhor. Nunca cessa de distribuir aos fiéis o Pdo da vida, tornado a
mesa quer da Palavra de Deus, quer do Corpo de Cristo (71).

104. Na Sagrada Escritura, a Igreja encontra continuamente o seu alimento e a
sua forga (72), porque nela ndo recebe apenas uma palavra humana, mas o que ela
é na realidade: a Palavra de Deus (73). «Nos livros sagrados, com efeito, o Pai que
esta nos Céus vem amorosamente ao encontro dos seus filhos, a conversar com
eles» (74).

II. Inspiragdo e verdade da Sagrada Escritura

105. Deus € o autor da Sagrada Escritura. «A verdade divinamente revelada, que
os livros da Sagrada Escritura contém e apresentam, foi registrada neles sob a
inspiragdo do Espirito Santo».

«Com efeito, a santa Mae Igreja, segundo a fé apostdlica, considera como sagrados
e canonicos os livros completos do Antigo e do Novo Testamento com todas as
suas partes, porque, escritos por inspiragdo do Espirito Santo, tém Deus por autor,
e como tais foram confiados a propria Igreja» (75).

106. Deus inspirou os autores humanos dos livros sagrados. «Para escrever os
livros sagrados, Deus escolheu e serviu-se de homens, na posse das suas faculdades
e capacidades, para que, agindo Ele neles e por eles, pusessem por escrito, como
verdadeiros autores, tudo aquilo e sé aquilo que Ele queria» (76).

107. Os livros inspirados ensinam a verdade. «E assim como tudo o que os autores
inspirados ou hagidgrafos afirmam, deve ser tido como afirmado pelo Espirito
Santo, por isso mesmo se deve acreditar que os livros da Escritura ensinam com
certeza, fielmente e sem erro, a verdade que Deus quis que fosse consignada nas
sagradas Letras em ordem a nossa salvagdo» (77).

108. No entanto, a fé cristd ndo é uma «religido do Livro». O Cristianismo é a
religido da «Palavra» de Deus, «ndo duma palavra escrita e muda, mas do Verbo
encarnado e vivo» (78). Para que ndo sejam letra morta, é preciso que Cristo,
Palavra eterna do Deus vivo, pelo Espirito Santo, nos abra o espirito a inteligéncia
das Escrituras (79).

11l. O Espirito Santo, intérprete da Escritura

109. Na Sagrada Escritura, Deus fala ao homem a maneira dos homens. Portanto,



para bem interpretar a Escritura, é necessario prestar atengdo ao que os autores
humanos realmente quiseram dizer, e aquilo que aprouve a Deus manifestar-nos
pelas palavras deles (80).

110. Para descobrir a intengdo dos autores sagrados, é preciso ter em conta as
condigdes do seu tempo e da sua cultura, os «géneros literdrios» em uso na
respectiva época, os modos de sentir, falar e narrar correntes naquele tempo.
«Porque a verdade é proposta e expressa de modos diversos, em textos histdricos
de varia indole, ou proféticos, ou poéticos ou de outros géneros de expressdo»(81).

111. Mas, uma vez que a Sagrada Escritura é inspirada, existe outro principio de
interpretacdo recta, ndo menos importante que o anterior, e sem o qual a
Escritura seria letra morta: «A Sagrada Escritura deve ser lida e interpretada com
0 mesmo espirito com que foi escrita» (82).

O Il Concilio do Vaticano indica trés critérios para uma interpretagdo da Escritura
conforme ao Espirito que a inspirou (83):

112. 1. Prestar grande atengdo «ao conteido e a unidade de toda a
Escritura». Com efeito, por muito diferentes que sejam os livros que a compdem, a
Escritura é una, em razdo da unidade do designio de Deus, de que Jesus Cristo é o
centro e o coragdo, aberto desde a sua Pdscoa (84).

«Por coragdo (85) de Cristo entende-se a Sagrada Escritura que nos da a conhecer
o coragdo de Cristo. Este coragdo estava fechado antes da Paixdo, porque a
Escritura estava cheia de obscuridades. Mas a Escritura ficou aberta depois da
Paixdo e assim, aqueles que desde entdo a consideram com inteligéncia, discernem
0 modo como as profecias devem ser interpretadas» (86).

113. 2. Ler a Escritura na «tradigdo viva de toda a Igreja». Segundo uma sentenga
dos Padres, «Sacra Scriptura principalius est in corde Ecclesiae quam in
materialibus instrumentis scripta» — «A Sagrada Escritura estd escrita no coragdo
da Igreja, mais do que em instrumentos materiais» (87). Com efeito, a Igreja
conserva na sua Tradi¢do a memoria viva da Palavra de Deus, e é o Espirito Santo
que lhe dd a interpretagdo espiritual da Escritura («... secundum spiritualem
sensum quem Spiritus donat Ecclesiae» «segundo o sentido espiritual que o
Espirito Santo da a Igreja») (88).

114. 3. Estar atento «a analogia da fé» (89). Por «analogia da fé» entendemos a
coesdo das verdades da fé entre si e no projecto total da Revelagdo.

OS SENTIDOS DA ESCRITURA

115. Segundo uma antiga tradigdo, podemos distinguir dois sentidos da Escritura:



o sentido literal e o sentido espiritual, subdividindo-se este ultimo em sentido
alegdrico, moral e anagdgico. A concordancia profunda dos quatro sentidos
assegura a sua riqueza a leitura viva da Escritura na Igreja:

116. O sentido literal. E o expresso pelas palavras da Escritura e descoberto pela
exegese segundo as regras da recta interpretacdo. «Omnes sensus (sc. Sacrae
Scripturae) fundentur super litteralem» — «Todos os sentidos (da Sagrada
Escritura) se fundamentam no literal» (90).

117. O sentido espiritual. Gragas a unidade do designio de Deus, ndo sé o texto da
Escritura, mas também as realidades e acontecimentos de que fala, podem ser
sinais.

1. O sentido alegdrico. Podemos adquirir uma compreensdo mais profunda dos
acontecimentos, reconhecendo o seu significado em Cristo: por exemplo, a
travessia do Mar Vermelho é um sinal da vitdria de Cristo e, assim, do Baptismo
(91).

2. O sentido moral. Os acontecimentos referidos na Escritura podem conduzir-nos a
um comportamento justo. Foram escritos «para nossa instrugdo» (1 Cor 10, 11)
(92).

3. O sentido anagdgico. Podemos ver realidades e acontecimentos no seu
significado eterno, o qual nos conduz (em grego: «anagoge») em direcgdo a nossa
Patria. Assim, a Igreja terrestre é sinal da Jerusalém celeste (93).

118. Um distico medieval resume a significagdo dos quatro sentidos:

«Littera gesta docet, quid credas allegoria.

Moralis quid agas, quo tendas anagogia».

«A letra ensina-te os factos (passados), a alegoria o que deves crer,

a moral o que deves fazer, a anagogia para onde deves tender» (94).

119. «Cabe aos exegetas trabalhar, de harmonia com estas regras, por entender e
expor mais profundamente o sentido da Sagrada Escritura, para que, mercé deste
estudo, de algum modo preparatério, amadurega o juizo da Igreja. Com efeito,
tudo quanto diz respeito a interpretagdo da Escritura, esta sujeito ao juizo ultimo
da Igreja, que tem o divino mandato e o ministério de guardar e interpretar a
Palavra de Deus» (95):

«Ego vero Evangelio non crederem, nisi me catholicae Ecclesiae commoveret
auctoritas» — «Quanto a mim, ndo acreditaria no Evangelho se ndo me movesse a
isso a autoridade da Igreja catdlica» (96).



IV. O Canon das Escrituras

120. Foi a Tradigdo Apostdlica que levou a Igreja a discernir quais os escritos que
deviam ser contados na lista dos livros sagrados (97). Esta lista integral é chamada
«Canon» das Escrituras. Comporta, para o Antigo Testamento, 46 (45, se se contar
Jeremias e as Lamentagdes como um so) escritos, e, para o Novo, 27 (98):

Para o Antigo Testamento: Génesis, Exodo, Levitico, Nimeros, Deuteronémio,
Josué, Juizes, Rute, os dois livros de Samuel, os dois livros dos Reis, os dois livros
das Cronicas, Esdras e Neemias, Tobias, Judite, Ester, os dois livros dos Macabeus,
Job, os Salmos, os Provérbios, o Eclesiastes (ou Coelet), o Cantico dos Canticos, a
Sabedoria, o livro de Ben-Sira (ou Eclesidstico), Isaias, Jeremias, as Lamentagdes,
Baruc, Ezequiel, Daniel, Oseias, Joel, Amés, Abdias, Jonas, Miqueias, Nahum,
Habacuc, Sofonias, Ageu, Zacarias e Malaquias;

Para o Novo Testamento: Os evangelhos de Mateus, Marcos, Lucas e Jodo; os
Actos dos Apodstolos; as epistolas de Sdo Paulo: aos Romanos, primeira e segunda
aos Corintios, aos Galatas, aos Efésios, aos Filipenses, aos Colossenses, primeira e
segunda aos Tessalonicenses, primeira e segunda a Timéteo, a Tito, a Filémon: a
Epistola aos Hebreus; a Epistola de Tiago, a primeira e segunda de Pedro, as trés
epistolas de Jodo, a Epistola de Judas e o Apocalipse.

O ANTIGO TESTAMENTO

121. O Antigo Testamento é uma parte da Sagrada Escritura de que ndo se pode
prescindir. Os seus livros sdo divinamente inspirados e conservam um valor
permanente (99), porque a Antiga Alianga nunca foi revogada.

122. Efectivamente, «a "economia"do Antigo Testamento destinava-se, sobretudo,
a preparar [...] o advento de Cristo, redentor universal».

Os livros do Antigo Testamento, «apesar de conterem também coisas imperfeitas
e transitérias», ddo testemunho de toda a divina pedagogia do amor salvifico de
Deus: neles «encontram-se sublimes doutrinas a respeito de Deus, uma sabedoria
salutar a respeito da vida humana, bem como admirdveis tesouros de preces»;
neles, em suma, esta latente o mistério da nossa salvagdo» (100).

123. Os cristdos veneram o Antigo Testamento como verdadeira Palavra de Deus.
A lgreja combateu sempre vigorosamente a ideia de rejeitar o Antigo
Testamento, sob o pretexto de que o Novo o teria feito caducar (Marcionismo).

O NOVO TESTAMENTO

124. «A Palavra de Deus, que é forga de Deus para salvagdo de quem acredita,



apresenta-se e manifesta o seu poder dum modo eminente nos escritos do Novo
Testamento»(101). Estes escritos transmitem-nos a verdade definitiva da
Revelagdo divina. O seu objecto central é Jesus Cristo, o Filho de Deus encarnado,
0s seus actos, os seus ensinamentos, a sua Paixdo e glorificagdo, bem como os
primdérdios da sua lIgreja sob a acgdo do Espirito Santo (102).

125. Os evangelhos séo o coragdo de todas as Escrituras, «enquanto sdo o principal
testemunho da vida e da doutrina do Verbo encarnado, nosso Salvador» (103).

126. Na formagédo dos evangelhos podemos distinguir trés etapas:

1. A vida e os ensinamentos de Jesus. A Igreja sustenta firmemente que os quatro
evangelhos, «cuja historicidade afirma sem hesitagdes, transmitem fielmente as
coisas que Jesus, Filho de Deus, realmente operou e ensinou para salvagdo eterna
dos homens, durante a sua vida terrena, até ao dia em que subiu ao Céu».

2. A tradigdo oral. «Na verdade, apds a Ascensdo do Senhor, os Apdstolos
transmitiram aos seus ouvintes (com aquela compreensdo mais plena de que
gozavam, uma vez instruidos pelos acontecimentos gloriosos de Cristo e
iluminados pelo Espirito de verdade) as coisas que Ele tinha dito e feito».

3. Os evangelhos escritos. «Os autores sagrados, porém, escreveram os quatro
evangelhos, escolhendo algumas coisas, entre as muitas transmitidas por palavra
ou por escrito, sintetizando umas, desenvolvendo outras, segundo o estado das
Igrejas, conservando, finalmente, o cardcter de pregagdo, mas sempre de maneira
a comunicar-nos coisas verdadeiras e sinceras acerca de Jesus» (104).

127. O Evangelho quadriforme ocupa na Igreja um lugar Unico, de que sdo
testemunhas a veneragdo de que a Liturgia o rodeia e o atractivo incomparavel
que em todos os tempos exerceu sobre os santos:

«N3o ha doutrina melhor, mais preciosa e espléndida do que o texto do Evangelho.
Vede e retende o que nosso Senhor e Mestre, Cristo, ensinou pelas suas palavras
e realizou pelos seus actos» (105).

«E sobretudo o Evangelho que me ocupa durante as minhas oragdes. Nele
encontro tudo o que é necessario a minha pobre alma. Nele descubro sempre
novas luzes, sentidos escondidos e misteriosos» (106).

A UNIDADE DO ANTIGO E DO NOVO TESTAMENTO
128. A Igreja, ja nos tempos apostdlicos (107), e depois constantemente na sua

Tradigdo, poés em evidéncia a unidade, do plano divino nos dois Testamentos,
gragas a tipologia. Esta descobre nas obras de Deus, na Antiga Alianga,



prefiguragdes do que o mesmo Deus realizou na plenitude dos tempos, na pessoa
do seu Filho encarnado.

129. Os cristdos léem, pois, o Antigo Testamento a luz de Cristo morto e
ressuscitado. Esta leitura tipolégica manifesta o conteddo inesgotavel do Antigo
Testamento. Mas ndo deve fazer-nos esquecer de que ele mantém o seu valor
proprio de Revelagdo, reafirmado pelo préprio Jesus, nosso Senhor (108). Alias,
também o Novo Testamento requer ser lido a luz do Antigo. A catequese cristd
primitiva recorreu constantemente a este método (109). Segundo um velho
addgio, o Novo Testamento estd oculto no Antigo, enquanto o Antigo é
desvendado no Novo: « Novum in Vetere latet et in Novo Vetus patet» — «O Novo
esta oculto no Antigo, e o Antigo estd patente no Novo» (110).

130. A tipologia significa o dinamismo em ordem ao cumprimento do plano divino,
quando «Deus for tudo em todos» (1 Cor 15, 28). Assim, a vocagdo dos patriarcas e
0 éxodo do Egipto, por exemplo, ndo perdem o seu valor préprio no plano de Deus
pelo facto de, ao mesmo tempo, serem etapas intermédias desse mesmo plano.

V. A Sagrada Escritura na vida da Igreja

131. «E tdo grande a forga e a virtude da Palavra de Deus, que ela se torna para a
Igreja apoio e vigor e, para os filhos da Igreja, solidez da fé, alimento da alma,
fonte pura e perene de vida espiritual» (111). E necessario que «os fiéis tenham
largo acesso a Sagrada Escritura» (112).

132. «O estudo das Paginas sagradas deve ser como que a "alma" da sagrada
teologia. Também o ministério da Palavra, isto é, a pregagdo pastoral, a
catequese, e toda a espécie de instrugdo cristd, na qual a homilia litdrgica deve
ter um lugar principal, com proveito se alimenta e santamente se revigora com a
palavra da Escritura» (113).

133. A Igreja «exorta com ardor e insisténcia todos os fiéis [...] a que aprendam "a
sublime ciéncia de Jesus Cristo" (FI. 3, 8) na leitura frequente da Sagrada Escritura.
Porque "a ignorancia das Escrituras é ignorancia de Cristo"» (114).

Resumindo:

134. Omnis Scriptura divina unus liber est, et ille unus liber Christus est, «quia
omnis Scriptura divina de Christo loquitur; et omnis Scriptura divina in Christo
impletur» — Toda a Escritura divina é um sé livro, e esse livro unico é Cristo,
«porque toda a Escritura divina fala de Cristo e toda a Escritura divina se cumpre
em Cristo» (115).

135. «As Sagradas Escrituras contém a Palavra de Deus; e, pelo facto de serem



inspiradas, séo verdadeiramente a Palavra de Deus» (116).

136. Deus é o autor da Sagrada Escritura, ao inspirar os seus autores humanos:
age neles e por eles. E assim nos dd a garantia de que os seus escritos ensinam,
sem erro, a verdade da salvagdo (117).

137. A interpretagdo das Escrituras inspiradas deve, antes de mais nada, estar
atenta ao que Deus quer revelar, por meio dos autores sagrados, para nossa
salvagdo. O que vem do Espirito néo é plenamente entendido sendo pela acgéo do
Espirito (118).

138. A Igreja recebe e venera, como inspirados, os 46 livros do Antigo e os 27 do
Novo Testamento.

139. Os quatro evangelhos ocupam um lugar central, dado que Jesus Cristo é o seu
centro.

140. A unidade dos dois Testamentos deriva da unidade do plano de Deus e da sua
Revelagdo. O Antigo Testamento prepara o Novo, ao passo que o Novo dd
cumprimento ao Antigo. Os dois esclarecem-se mutuamente; ambos s@o
verdadeira Palavra de Deus.

141. «A Igreja sempre venerou as Divinas Escrituras, tal como o préprio Corpo do
Senhor» (119) ambos alimentam e regem toda a vida cristd. «A vossa Palavra é
farol para os meus passos e luz para os meus caminhos» (S| 119, 105)(120).
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CAPITULO TERCEIRO: A RESPOSTA DO HOMEM A DEUS

142. Pela sua revelagdo, «Deus invisivel, na riqueza do seu amor, fala aos homens
como amigos e convive com eles, para os convidar e admitir a comunhdo com Ele»
(1). A resposta adequada a este convite é a fé.

143. Pela fé, o homem submete completamente a Deus a inteligéncia e a vontade;
com todo o seu ser, o homem da assentimento a Deus revelador (2). A Sagrada
Escritura chama «obediéncia da fé» a esta resposta do homem a Deus revelador

3).

ARTIGO 1: EU CREIO
I. A «obediéncia da fé»

144. Obedecer (ob-audire) na fé é submeter-se livremente a palavra escutada, por
a sua verdade ser garantida por Deus, que é a prépria verdade. Desta obediéncia,
o modelo que a Sagrada Escritura nos propde é Abrado. A sua realizagdo mais
perfeita é a da Virgem Maria.

ABRAAO — «O PAI DE TODOS OS CRENTES»

145. A Epistola aos Hebreus, no grande elogio que faz da fé dos antepassados,
insiste particularmente na fé de Abrado: «Pela fé, Abrado obedeceu ao
chamamento de Deus, e partiu para uma terra que viria a receber como heranga:
partiu, sem saber para onde ia» (Hebl1, 8) (4). Pela fé, viveu como estrangeiro e
peregrino na terra prometida (5). Pela fé, Sara recebeu a graga de conceber o filho
da promessa. Pela fé, finalmente, Abrado ofereceu em sacrificio o seu filho tnico

(6).

146. Abrado realiza assim a definigdo da fé dada pela Epistola aos Hebreus: «A fé
constitui a garantia dos bens que se esperam, e a prova de que existem as coisas
que ndo se véem» (Hebl1l, 1). «Abrado acreditou em Deus, e isto foi-he atribuido
como justica» (Rm 4, 3) (7). «Fortalecido» por esta fé (Rm 4, 20), Abrado tornou-se
«o pai de todos os crentes» (Rm 4, 11. 18) (8).

147. O Antigo Testamento é rico em testemunhos desta fé. A Epistola aos Hebreus
faz o elogio da fé exemplar dos antigos, «que lhes valeu um bom
testemunho» (Heb 11, 2. 39). No entanto, para nds, «Deus previra destino
melhor»: a graga de crer no seu Filho Jesus, «guia da nossa fé, que Ele leva a
perfeicdo» (Heb 11, 40; 12, 2).



MARIA — «FELIZ AQUELA QUE ACREDITOU»

148. A Virgem Maria realiza, do modo mais perfeito, a «obediéncia da fé». Na fé,
Maria acolheu o anuncio e a promessa trazidos pelo anjo Gabriel, acreditando que
«a Deus nada é impossivel» (Lc 1, 37) (9) e dando o seu assentimento: «Eis a serva
do Senhor, faga-se em mim segundo a tua palavra» (Lc 1, 38). Isabel saudou-a:
«Feliz aquela que acreditou no cumprimento de quanto lhe foi dito da parte do
Senhor» (Lc 1, 45). E em virtude desta fé que todas as geragdes a hao-de proclamar
bem-aventurada (10).

149. Durante toda a sua vida e até a ultima provagdo (11), quando Jesus, seu filho,
morreu na cruz, a sua fé jamais vacilou. Maria nunca deixou de crer «no
cumprimento» da Palavra de Deus. Por isso, a Igreja venera em Maria a mais pura
realizagdo da fé.

Il. «Eu sei em quem pus a minha fé» (2 Tm 1, 12)
CRER SO EM DEUS

150. Antes de mais, a fé é uma adesdo pessoal do homem a Deus. Ao mesmo
tempo, e inseparavelmente, é o assentimento livre a toda a verdade revelada por
Deus. Enquanto adesdo pessoal a Deus e assentimento a verdade por Ele
revelada, a fé cristd difere da fé numa pessoa humana. E justo e bom confiar
totalmente em Deus e crer absolutamente no que Ele diz. Seria vdo e falso ter
semelhante fé numa criatura (12).

CRER EM JESUS CRISTO, FILHO DE DEUS

151. Para o cristdo, crer em Deus é crer inseparavelmente n'Aquele que Deus
enviou — «no seu Filho muito amado» em quem Ele pds todas as suas
complacéncias (13): Deus mandou-nos que O escutdssemos (14). O préprio Senhor
disse aos seus discipulos: «Acreditais em Deus, acreditai também em Mim» (Jo 14,
1). Podemos crer em Jesus Cristo, porque Ele prdprio é Deus, o Verbo feito carne:
«A Deus, nunca ninguém O viu. O Filho Unigénito, que estd no seio do Pai, é que O
deu a conhecer» (Jo 1, 18). Porque «viu o Pai» (Jo 6, 46), Ele é o Unico que O
conhece e O pode revelar (15).

CRER NO ESPIRITO SANTO

152. N3o é possivel acreditar em Jesus Cristo sem ter parte no seu Espirito. E o
Espirito Santo que revela aos homens quem é Jesus. Porque «ninguém é capaz de
dizer: "Jesus é Senhor", a ndo ser pela acgdo do Espirito Santo» (1 Cor 12, 3). «O
Espirito penetra todas as coisas, até o que ha de mais profundo em Deus [...].
Ninguém conhece o que ha em Deus sendo o Espirito de Deus» (1 Cor 2, 10-11). S6



Deus conhece inteiramente Deus. N6s cremosno Espirito Santo, porque Ele é Deus.
A Igreja ndo cessa de confessar a sua fé num sé Deus, Pai, Filho e Espirito Santo.
lll. As caracteristicas da fé

A FE E UMA GRACA

153. Quando Pedro confessa que Jesus é o Cristo, o Filho do Deus vivo, Jesus
declara-lhe que esta revelagdo ndo |he veio «da carne nem do sangue, mas do seu
Pai que estd nos Céus»(Mt 16, 17) (16). A fé é um dom de Deus, uma virtude
sobrenatural infundida por Ele. «Para prestar esta adesdo da fé, sdo necessarios a
prévia e concomitante ajuda da graga divina e os interiores auxilios do Espirito
Santo, o qual move e converte o coragdo para Deus, abre os olhos do
entendimento, e d4 "a todos a suavidade em aceitar e crer a verdade"» (17).

A FE E UM ACTO HUMANO

154. O acto de fé s6 é possivel pela graga e pelos auxilios interiores do Espirito
Santo. Mas ndo é menos verdade que crer é um acto autenticamente humano.
N&o é contrédrio nem a liberdade nem a inteligéncia do homem confiar em Deus e
aderir as verdades por Ele reveladas. Mesmo nas relagdes humanas, ndo é
contrario a nossa propria dignidade acreditar no que outras pessoas nos dizem
acerca de si proprias e das suas intengdes, e confiar nas suas promessas (como, por
exemplo, quando um homem e uma mulher se casam), para assim entrarem em
mutua comunhdo. Por isso, é ainda menos contrdrio a nossa dignidade «prestar,
pela fé, submissdo plena da nossa inteligéncia e da nossa vontade a Deus
revelador» (18) e entrar assim em comunhdo intima com Ele.

155. Na fé, a inteligéncia e a vontade humanas cooperam com a graga
divina: «Credere est actas intellectus assentientis veritati divinae ex imperio
voluntatis, a Deo motae per gratiam» — «Crer é o acto da inteligéncia que presta
o seu assentimento a verdade divina, por determinagdo da vontade, movida pela
graga de Deus» (19).

A FE E A INTELIGENCIA

156. O motivo de crer ndo é o facto de as verdades reveladas aparecerem como
verdadeiras e inteligiveis a luz da nossa razdo natural. Nés cremos «por causa da
autoridade do prdprio Deus revelador, que ndo pode enganar-se nem enganar-
nos» (20). «Contudo, para que a homenagem da nossa fé fosse conforme a razdo,
Deus quis que os auxilios interiores do Espirito Santo fossem acompanhados de
provas exteriores da sua Revelagdo» (21). Assim, os milagres de Cristo e dos santos
(22), as profecias, a propagagdo e a santidade da Igreja, a sua fecundidade e



estabilidade «sdo sinais certos da Revelagdo, adaptados a inteligéncia de todos»
(23), «motivos de credibilidade», mostrando que o assentimento da fé ndo é, «de
modo algum, um movimento cego do espirito» (24).

157. A fé é certa, mais certa que qualquer conhecimento humano, porque se funda
na propria Palavra de Deus, que ndo pode mentir. Sem duvida, as verdades
reveladas podem parecer obscuras a razdo e a experiéncia humanas; mas «a
certeza dada pela luz divina é maior do que a dada pela luz da razdo natural» (25).
«Dez mil dificuldades ndo fazem uma sé duvida» (26).

158. «A fé procura compreender» (27): é inerente a fé o desejo do crente de
conhecer melhor Aquele em quem acreditou, e de compreender melhor o que Ele
revelou; um conhecimento mais profundo exigira, por sua vez, uma fé maior e cada
vez mais abrasada em amor. A graca da fé abre «os olhos do coragdo» (Ef 1, 18)
para uma inteligéncia viva dos contetdos da Revelagdo, isto é, do conjunto do
designio de Deus e dos mistérios da fé, da intima conexdo que os Liga entre si e
com Cristo, centro do mistério revelado. Ora, para «que a compreensio da
Revelagdo seja cada vez mais profunda, o mesmo Espirito Santo aperfeigoa sem
cessar a fé, mediante os seus dons» (28). Assim, conforme o dito de Santo
Agostinho, «eu creio para compreender e compreendo para crer melhor» (29).

159. Fé e ciéncia. «Muito embora a fé esteja acima da razdo, nunca pode haver
verdadeiro desacordo entre ambas: o mesmo Deus, que revela os mistérios e
comunica a fé, também acendeu no espirito humano a luz da razdo. E Deus ndo
pode negar-Se a Si préprio, nem a verdade pode jamais contradizer a verdade»
(30). «E por isso que a busca metddica, em todos os dominios do saber, se for
conduzida de modo verdadeiramente cientifico e segundo as normas da moral,
jamais estara em oposicdo a fé: as realidades profanas e as da fé encontram a sua
origem num sé e mesmo Deus. Mais ainda: aquele que se esforga, com
perseveranca e humildade, por penetrar no segredo das coisas, é como que
conduzido pela mdo de Deus, que sustenta todos os seres e faz que eles sejam o
que sdo, mesmo que ndo tenha consciéncia disso» (31).

A LIBERDADE DA FE

160. Para ser humana, «a resposta da fé, dada pelo homem a Deus, deve ser
voluntaria. Por conseguinte, ninguém deve ser constrangido a abragara fé contra
vontade. Efectivamente, o acto de fé é voluntario por sua prdpria natureza» (32).
«E certo que Deus chama o homem a servi-Lo em espirito e verdade; mas, se é
verdade que este apelo obriga o homem em consciéncia, isso ndo quer dizer que o
constranja [...]. Isto foi evidente, no mais alto grau, em Jesus Cristo» (33). De facto,
Cristo convidou a fé e a conversdo, mas de modo nenhum constrangeu alguém.
«Deu testemunho da verdade, mas ndo a imp6s pela forga aos seus contraditores.
O seu Reino [...] dilata-se gragas ao amor, pelo qual, levantado na cruz, Cristo atrai
a Si todos os homens (34)».



A NECESSIDADE DA FE

161. Para obter a salvagdo é necessario acreditar em Jesus Cristo e n'Aquele que
O enviou para nos salvar (35). «Porque "sem a fé ndo é possivel agradar a
Deus" (Heb 11, 6) e chegar a partilhar a condi¢do de filhos seus; ninguém jamais
pode justificar-se sem ela e ninguém que ndo "persevere nela até ao fim" (Mt 10,
22; 24, 13) podera alcangar a vida eterna» (36).

A PERSEVERANCA NA FE

162. A fé 3 um dom gratuito de Deus ao homem. Mas nds podemos perder este
dom inestimavel. Paulo adverte Timdteo a respeito dessa possibilidade: «Combate
o bom combate, guardando a fé e a boa consciéncia; por se afastarem desse
principio é que muitos naufragaram na fé» (1 Tm 1, 18-19). Para viver, crescer e
perseverar até ao fim na fé, temos de a alimentar com a Palavra de Deus; temos
de pedir ao Senhor que no-la aumente (37); ela deve «agir pela caridade» (G/ 5, 6)
(38), ser sustentada pela esperanga (39) e permanecer enraizada na fé da Igreja.

A FE — VIDA ETERNA INICIADA

163. A fé faz que saboreemos, como que de antemdo, a alegria e a luz da visdo
beatifica, termo da nossa caminhada nesta Terra. Entdo veremos Deus «face a
face» (1 Cor 13, 12), «tal como Ele é» (1 Jo 3, 2). A fé, portanto, é ja o principio da
vida eterna:

«Enquanto, desde ja, contemplamos os beneficios da fé, como reflexo num espelho,
é como se possuissemos ja as maravilhas que a nossa fé nos garante havermos de
gozar um dia» (40).

164. Por enquanto porém, «caminhamos pela fé e ndo vemos claramente» (2 Cor 5,
7), e conhecemos Deus «como num espelho, de maneira confusa, [...] imperfeita»
(1 Cor, 13, 12). Luminosa por parte d'Aquele em quem ela cré, a fé é muitas vezes
vivida na obscuridade, e pode ser posta a prova. O mundo em que vivemos parece
muitas vezes bem afastado daquilo que a ,fé nos diz: as experiéncias do mal e do
sofrimento, das injusticas e da morte parecem contradizer a Boa-Nova, podem
abalar a fé e tornarem-se, em relagdo a ela, uma tentagdo.

165. E entdo que nos devemos voltar para as testemunhas da fé: Abrado, que
acreditou, «esperando contra toda a esperanga» (Rm 4, 18); a Virgem Maria que,
na «peregrinagdo da fé» (41), foi até a «noite da fé» (42), comungando no
sofrimento do seu Filho e na noite do seu sepulcro (43); e tantas outras
testemunhas da fé: «envoltos em tamanha nuvem de testemunhas, devemos
desembaragar-nos de todo o fardo e do pecado que nos cerca, e correr com
constancia o risco que nos é proposto, fixando os olhos no guia da nossa fé, o qual a



leva a perfeicdo» (Heb 12, 1-2).
ARTIGO 2: NOS CREMOS

166. A fé é um acto pessoal, uma resposta livre do homem a proposta de Deus que
Se revela. Mas ndo é um acto isolado. Ninguém pode acreditar sozinho, tal como
ninguém pode viver sd. Ninguém se deu a fé a si mesmo, como ninguém a si
mesmo se deu a vida. Foi de outrem que o crente recebeu a fé; a outrem a deve
transmitir. O nosso amor a Jesus e aos homens impele-nos a falar aos outros da
nossa fé. Cada crente é, assim, um elo na grande cadeia dos crentes. Ndo posso
crer sem ser amparado pela fé dos outros, e pela minha fé contribuo também para
amparar os outros na fé.

167. «Eu creio» (44): é a fé da Igreja, professada pessoalmente por cada crente,
principalmente por ocasido do Baptismo. «No6s cremos» (45): é a fé da Igreja,
confessada pelos bispos reunidos em Concilio ou, de modo mais geral, pela
assembleia liturgica dos crentes. «Eu creio»: é também a Igreja, nossa Mae, que
responde a Deus pela sua fé e nos ensina a dizer: «Eu creio», «Nés cremos».

1. «Olhai, Senhor, para a fé da vossa Igreja»

168. E, antes de mais, a Igreja que cré, e que assim suporta, nutre e sustenta a
minha fé. E primeiro a Igreja que, por toda a parte, confessa o Senhor («Te per
orbem terrarum sancta confitetur Ecclesia» — «A Santa Igreja anuncia por toda a
terra a gldria do vosso nome» — como cantamos no «Te Deum»). Com ela e nela,
também nés somos atraidos e levados a confessar: «Eu creio», «N6s cremos». E da
Igreja que recebemos a fé e a vida nova em Cristo, pelo Baptismo. No Ritual
Romano, o ministro do Baptismo pergunta ao catecimeno: «Que vens pedir a
Igreja de Deus?» E ele responde: — «A fé». — «Para que te serve a fé?» — «Para
alcangar a vida eterna» (46).

169. A salvagdo vem s6 de Deus. Mas porque é através da Igreja que recebemos a
vida da fé, a Igreja é nossa M3e. «Cremos que a Igreja é como que a mae do nosso
novo nascimento, mas ndo cremos na Igreja como se ela fosse a autora da nossa
salvagdon(47). E porque é nossa Mae, é também a educadora da nossa fé.

II. A linguagem da fé

170. N3o acreditamos em férmulas, mas sim nas realidades que as férmulas
exprimem e que a fé nos permite «tocar». «O acto [de fé] do crente ndo se detém
no enunciado, mas na realidade [enunciadal» (48). No entanto, é através das
formulas da fé que nos aproximamos dessas realidades. As férmulas permitem-nos
exprimir e transmitir a fé, celebra-la em comunidade, assimila-la e dela viver cada
vez mais.



171. A Igreja, que é «coluna e apoio da verdade» (1 Tm 3, 15), guarda fielmente a
fé transmitida aos santos de uma vez por todas (49). E ela que guarda a memaria
das palavras de Cristo. E ela que transmite, de geracio em geragio, a confissdo de
fé dos Apdstolos. Tal como uma méde ensina os seus filhos a falar e, dessa forma, a
compreender e a comunicar, a Igreja, nossa Mae, ensina-nos a linguagem da fé,
para nos introduzir na inteligéncia e na vida da fé.

lil. Uma s6 fé

172. Desde ha séculos, através de tantas linguas, culturas, povos e nagdes, a Igreja
ndo cessa de confessar a sua fé unica, recebida de um sé Senhor, transmitida por
um sé Baptismo, enraizada na convicgdo de que todos os homens tém apenas um
s6 Deus e Pai (50). Santo Ireneu de Lido, testemunha desta fé, declara:

173. «A Igreja, embora dispersa por todo o mundo até aos confins da Terra, tendo
recebido dos Apdstolos e dos seus discipulos a fé, [...] guarda [esta pregagdo e esta
fé] com tanto cuidado como se habitasse numa so casa; nela cré de modo idéntico,
como tendo um sé coragdo e uma s6 alma; prega-a e ensina-a e transmite-a com
voz undnime, como se tivesse uma sé boca» (51).

174. «Através do mundo, as linguas diferem: mas o conteuddo da Tradigdo é um sé
e o mesmo. Nem as Igrejas estabelecidas na Germania tém outra fé ou outra
tradigdo, nem as que se estabeleceram entre os Iberos ou entre os Celtas, as do
Oriente, do Egipto ou da Libia, nem as que se fundaram no centro do mundo» (52).
«A mensagem da Igreja é veridica e sdlida, porque nela aparece um s6 e o mesmo
caminho de salvagdo, em todo o mundo» (53).

175. Esta fé, «que recebemos da Igreja, guardamo-la nés cuidadosamente, porque
sem cessar, sob a acgdo do Espirito de Deus, tal como um depésito de grande valor
encerrado num vaso excelente, ela rejuvenesce e faz rejuvenescer o prdprio vaso
que a contém» (54).

Resumindo:
176. A fé é uma adeséo pessoal, do homem todo, a Deus que Se revela. Comporta
uma adeséo da inteligéncia e da vontade & Revelagéo que Deus fez de Si mesmo,

pelas suas acgbes e palavras.

177. «Crer» tem, pois, uma dupla referéncia: d pessoa e a verdade; a verdade,
pela confianga na pessoa que a atesta.

178. Ndo devermos crer em mais ninguém sendo em Deus, Pai, Filho e Espirito
Santo.



179. A fé é um dom sobrenatural de Deus. Para crer, o homem tem necessidade
dos auxilios interiores do Espirito Santo.

180. «Crer» é um acto humano, consciente e livre, que estd de acordo com a
dignidade da pessoa humana.

181. «Crer» é um acto eclesial. A fé da Igreja precede, gera, suporta e nutre a
nossa fé. A Igreja é a Mde de todos os crentes. «Ninguém pode ter a Deus por Pai,
se ndo tiver a Igreja por Mée» (55).

182. «NGs cremos em tudo quanto estd contido na Palavra de Deus, escrita ou
transmitida, e que a Igreja propde & nossa fé como divinamente revelado» (56).

183. A fé é necessdria para a salvagdo. O proprio Senhor o afirma: «Quem
acreditar e for baptizado salvar-se-d, mas quem ndo acreditar serd condenado»
(Mc 16, 16).

184. «A fé é um antegozo do conhecimento que nos tornard felizes na vida
futura» (57).
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SEGUNDA SECCAO: A PROFISSAO DA FE CRISTA

0s SiMBOLOS DA FE

185. Quem diz «Creio» afirma: «dou a minha adesdo aquilo em que nds cremos». A
comunhdo na fé tem necessidade duma linguagem comum da fé, normativa para
todos e a todos unindo na mesma confissao de fé.

186. Desde a origem, a Igreja apostélica exprimiu e transmitiu a sua prépria fé em
férmulas breves e normativas para todos (1). Mas bem cedo a Igreja quis também
recolher o essencial da sua fé em resumos orgénicos e articulados, destinados
sobretudo aos candidatos ao Baptismo.

«Esta sintese da fé ndo foi feita segundo as opinides humanas: mas recolheu-se de
toda a Escritura o que nela ha de mais importante, para apresentar na integra
aquilo e s6 aquilo que a fé ensina. E, tal como a semente de mostarda contém,
num pequeno grao, numerosos ramos, do mesmo modo este resumo da fé encerra
em algumas palavras todo o conhecimento da verdadeira piedade contido no
Antigo e no Novo Testamento» (2).

187. A estas sinteses da fé chamamos-lhes «profissdes de fé», porque resumem a fé
professada pelos cristdos. Chamamos-lhes «Credo», pelo facto de elas
normalmente comecarem pela palavra: «Creio». Igualmente lhes chamamos
«simbolos da fé».

188. A palavra grega «symbolon» significava a metade dum objecto partido (por
exemplo, um selo), que se apresentava como um sinal de identificagdo. As duas
partes eram justapostas para verificar a identidade do portador. O «simbolo da
fé» é, pois, um sinal de identificagdo e de comunhdo entre os crentes. «Symbolon»
também significa resumo, colectdnea ou sumario. O «simbolo da fé» é o sumdrio
das principais verdades da fé. Por isso, serve de ponto de referéncia primario e
fundamental da catequese.

189. A primeira «profissdo de fé» faz-se por ocasido do Baptismo. O «simbolo da
fé» é, antes de mais nada, o simbolo baptismal. E uma vez que o Baptismo é
conferido «em nome do Pai e do Filho e do Espirito Santo»(Mt 28, 19), as verdades
da fé professadas por ocasido do Baptismo articulam-se segundo a sua referéncia
as trés pessoas da Santissima Trindade.

190. O Simbolo divide-se, portanto, em trés partes: «na primeira, trata da
Primeira Pessoa divina e da obra admiravel da criagdo: na segunda, da Segunda
Pessoa divina e do mistério da Redengdo dos homens; na terceira, da Terceira



Pessoa divina, fonte e principio da nossa santificagio» (3). Sdo estes «os trés
capitulos do nosso selo [baptismal]» (4).

191. O Simbolo «esta estruturado em trés partes [...] subdivididas em férmulas
variadas e muito adequadas. Segundo uma comparagdo frequentemente
empregada pelos Padres, chamamos-lhes artigos. De facto, assim como nos nossos
membros hd certas articulagdes que os distinguem e separam, do mesmo modo,
nesta profissdo de fé, foi com razéo e propriedade que se deu o nome de artigos as
verdades que devemos crer em particular e de modo distinto» (5). Segundo uma
antiga  tradigdo, ja atestada por Santo Ambrdsio, €  costume
enumerar doze artigos do Credo, simbolizando, com o nimero dos doze Apodstolos,
o conjunto da fé apostdlica (6).

192. Foram numerosas, ao longo dos séculos, e correspondendo sempre as
necessidades das diferentes épocas, as profissdes ou simbolos da fé: os simbolos
das diferentes Igrejas apostdlicas e antigas (7), o simbolo «Quicumque», chamado
de Santo Atanasio (8), as profissdes de fé de certos concilios (Toledo (9); Latrdo
(10): Lido (11) Trento (12)) ou de certos papas, como a «Fides Damasi» (13) ou o
«Credo do Povo de Deus», de Paulo VI (1968) (14).

193. Nenhum dos simbolos dos diferentes periodos da vida da Igreja pode ser
considerado ultrapassado ou indtil. Todos nos ajudam a abragar e a aprofundar
hoje a fé de sempre, através dos diversos resumos que dela se fizeram.

Entre todos os simbolos da fé, ha dois que tém um lugar muito especial na vida da
Igreja:

194. O Simbolo dos Apéstolos, assim chamado porque se considera, com justa
razéo, o resumo fiel da fé dos Apéstolos. E o antigo simbolo baptismal da Igreja de
Roma. A sua grande autoridade vem-lhe deste facto: «E o simbolo adoptado pela
Igreja romana, aquela em que Pedro, o primeiro dos Apdstolos, teve a sua
catedra, e para a qual ele trouxe a expressdo da fé comum» (15).

195. O Simbolo dito de Niceia-Constantinopla deve a sua grande autoridade ao
facto de ser proveniente desses dois primeiros concilios ecuménicos (dos anos de
325 e 381). Ainda hoje continua a ser comum a todas as grandes Igrejas do Oriente
e do Ocidente.

196. A exposi¢do da fé, que vamos fazer, seguird o Simbolo dos Apdstolos, que
constitui, por assim dizer, «o mais antigo catecismo romano». Entretanto, a nossa
exposicdo serd completada por constantes referéncias ao Simbolo Niceno-
Constantinopolitano, muitas vezes mais explicito e pormenorizado.

197. Como no dia do nosso Baptismo, quando toda a nossa vida foi confiada «a esta



regra de doutrina» (Rm 6, 17), acolhemos o Simbolo da nossa fé que dd a vida.
Recitar com fé o Credo é entrar em comunh&o com Deus Pai, Filho e Espirito Santo.
E é também entrar em comunhdo com toda a Igreja, que nos transmite a fé e em
cujo seio nds acreditamos:

«Este Simbolo é o selo espiritual [...], ¢ a meditacdo do nosso coragdo e a sentinela
sempre presente; é, sem duvida, o tesouro da nossa alma» (16).
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CAPITULO PRIMEIRO: CREIO EM DEUS PAI

198. A nossa profissdo de fé comega por Deus, porque Deus é «o Primeiro e o
Ultimo» (Is 44, 6), o Principio e o Fim de tudo. O Credo comeca por Deus Pai,
porque o Pai é a Primeira Pessoa divina da Santissima Trindade; o nosso Simbolo
comega pela criagdo do céu e da terra, porque a criagdo € o principio e o
fundamento de todas as obras de Deus.

ARTIGO 1: «CREIO EM DEUS PAI TODO-PODEROSO CRIADOR DO CEU E DA
TERRA»

PARAGRAFO 1: CREIO EM DEUS

199. «Creio em Deus»: é esta a primeira afirmagdo da profissdo de fé e também a
mais fundamental. Todo o Simbolo fala de Deus; ao falar também do homem e do
mundo, fa-lo em relagdo a Deus. Os artigos do Credo dependem todos do primeiro,
do mesmo modo que todos os mandamentos sdo uma explicitagdo do primeiro. Os
outros artigos fazem-nos conhecer melhor a Deus, tal como Ele progressivamente
Se revelou aos homens. «Os fiéis professam, antes de mais nada, crer em Deus»(1).

I. «Creio em um s6 Deus»

200. E com estas palavras que comega o Simbolo Niceno-Constantinopolitano. A
confissdo da unicidade de Deus, que radica na Revelagdo divina da Antiga Alianga,
é inseparavel da confissdo da existéncia de Deus e tdo fundamental como ela. Deus
é Unico; ndo hd sendo um sé Deus: «A fé cristd cré e professa que ha um sé Deus,
por natureza, por substancia e por esséncia» (2).

201. A Israel, seu povo eleito, Deus revelou-Se como sendo Unico: «Escuta, Israel!
0O Senhor, nosso Deus, é o Unico Senhor. Amaras o Senhor, teu Deus, com todo o
teu coragdo, com toda a tua alma e com todas as tuas forgas» (Dt 6, 4-5). Por meio
dos profetas, Deus faz apelo a Israel e a todas as nagdes para que se voltem para
Ele, o Unico: «Voltai-vos para Mim, e sereis salvos, todos os confins da terra,
porque Eu sou Deus e ndo ha outro [...] Diante de Mim se hdo-de dobrar todos os
joelhos, em Meu nome hdo-de jurar todas as linguas. E dirdo: "S6 no Senhor
existem a justica e o poder"» (/s 45, 22-24) (3).

202. O proprio Jesus confirma que Deus é «o Unico Senhor», e que é necessario
ama-Lo «com todo o coragdo, com toda a alma, com todo o entendimento e com
todas as forgas» (4). Ao mesmo tempo, da a entender que Ele préprio é «o Senhor»
(5). Confessar que «Jesus é o Senhor» é préprio da fé cristd. Isso ndo vai contra a fé
num Deus Unico. Do mesmo modo, crer no Espirito Santo, «que é Senhor e da a
Vida», ndo introduz qualquer espécie de divisdo no Deus Unico:



«NOs acreditamos com firmeza e afirmamos simplesmente que hd um sé Deus
verdadeiro, imenso e imutdvel, incompreensivel, todo-poderoso e inefavel. Pai e
Filho e Espirito Santo: trés Pessoas, mas uma s6 esséncia, uma so substancia ou
natureza absolutamente simples»(6).

II. Deus revela o seu nome

203. Deus revelou-Se ao seu povo Israel, dando-lhe a conhecer o seu nome. O
nome exprime a esséncia, a identidade da pessoa e o sentido da sua vida. Deus
tem um nome. Ndo é uma forga andnima. Dizer o seu nome é dar-Se a conhecer
aos outros; é, de certo modo, entregar-Se a Si proprio, tornando-Se acessivel,
capaz de ser conhecido mais intimamente e de ser invocado pessoalmente.

204. Deus revelou-Se progressivamente e sob diversos nomes ao seu povo; mas foi
a revelagdo do nome divino feita a Moisés na teofania da sarga ardente, no limiar
do éxodo e da Alianga do Sinai, que se impds como sendo a revelagdo fundamental,
tanto para a Antiga como para a Nova Alianga.

ODEUS VIVO

205. Do meio duma sarga que arde sem se consumir, Deus chama por Moisés. E diz-
lhe: «Eu sou o Deus de teu pai, o Deus de Abrado, o Deus de Isaac e o Deus de
Jacob» (Ex 3, 6). Deus é o Deus dos antepassados, Aquele que tinha chamado e
guiado os patriarcas nas suas peregrinacdes. E o Deus fiel e compassivo, que se
lembra deles e das promessas que lhes fez. Ele vem para libertar da escraviddo os
seus descendentes. E o Deus que, para além do espago e do tempo, pode e quer
fazé-lo, e empenhard a Sua omnipoténcia na concretizagdo deste designio.

«EU SOU AQUELE QUE SOU»

Moisés disse a Deus: «Vou entdo procurar os filhos de Israel e dizer-lhes: " O Deus
de vossos pais enviou-me a vos". Mas se me perguntarem qual é o seu nome, que
hei-de responder-lhes? Deus disse a Moisés: «Eu sou Aquele que sou». E
prosseguiu: «Assim falards aos filhos de Israel: Aquele que tem por nome "Eu sou"
é que me enviou a vos [...] ... Serd este o meu nome para sempre, nome que ficard
de memoria para todas as geragdes» (Ex 3, 13-15).

206. Ao revelar o seu nome misterioso de YHWH, «Eu sou Aquele que E», ou «Eu
sou Aquele que Sou», ou ainda «Eu sou quem Eu sou», Deus diz Quem é e com que
nome deve ser chamado. Este nome divino é misterioso, tal como Deus é mistério.
E, a0 mesmo tempo, um nome revelado e como que a recusa dum nome. E assim
que Deus exprime melhor o que Ele &, infinitamente acima de tudo o que podemos
compreender ou dizer: Ele é o «Deus escondido» (/s 45, 15), o seu nome é inefavel
(7), e é o Deus que Se faz préximo dos homens.



207. Ao revelar o seu nome, Deus revela ao mesmo tempo a sua fidelidade, que é
de sempre e para sempre, vélida tanto para o passado («Eu sou o Deus de teu pai»
— Ex 3, 6), como para o futuro («Eu estarei contigo» — Ex 3, 12). Deus, que revela o
seu nome como sendo «Eu sou», revela-Se como o Deus que estd sempre presente
junto do seu povo para o salvar.

208. Perante a presenga atraente e misteriosa de Deus, o homem descobre a sua
pequenez. Diante da sarga ardente, Moisés descalga as sandélias e cobre o rosto
face a santidade divina (8). Ante a gldria do Deus trés vezes santo, Isaias exclama:
«Ai de mim, que estou perdido, pois sou um homem de labios impuros» (/s 6, 5).
Perante os sinais divinos realizados por Jesus. Pedro exclama: «Afasta-Te de mim,
Senhor, porque eu sou um pecador» (Lc 5, 8). Mas porque Deus é santo, pode
perdoar ao homem que se descobre pecador diante d'Ele: «Ndo deixarei arder a
minha indignagdo [...]. E que Eu sou Deus, e ndo homem, o Santo que esta no meio
de vos» (Os 11, 9). E 0 apéstolo Jodo dird também: «Tranquilizaremos diante d'Ele,
0 NOSSO COragdo, se 0 NOsso coragdo vier a acusar-nos. Pois Deus é maior do que o
nosso coragdo e conhece todas as coisas» (1Jo 3, 19-20).

209. Por respeito pela santidade de Deus, o povo de Israel ndo pronuncia o seu
nome. Na leitura da Sagrada Escritura, o nome revelado é substituido pelo titulo
divino de «Senhor» («Adonai», em grego «Kyrios»). E sob este titulo que sera
aclamada a divindade de Jesus: «Jesus é o Senhor».

«DEUS DE TERNURA E DE PIEDADE»

210. Depois do pecado de Israel, que se afastou de Deus para adorar o bezerro de
ouro (9), Deus atende a intercessdo de Moisés e aceita caminhar no meio dum
povo infiel, manifestando deste modo o seu amor (10). A Moisés, que Lhe pede a
graga de ver a sua gléria. Deus responde: «Farei passar diante de ti toda a minha
bondade (beleza) e proclamarei diante de ti o nome de YHWH» (Ex 33, 18-19). E o
Senhor passa diante de Moisés e proclama: «O Senhor, o Senhor [YHWH, YHWH] é
um Deus clemente e compassivo, sem pressa para se indignar e cheio de
misericordia e fidelidade» (Ex 34, 6). Moisés confessa, entdo, que o Senhor é um
Deus de perddo» (11).

211. O nome divino «Eu sou» ou «Ele é» exprime a fidelidade de Deus, que, apesar
da infidelidade do pecado dos homens e do castigo que merece, «conserva a sua
benevoléncia em favor de milhares de pessoas» (Ex 34, 7). Deus revela que é «rico
de misericordia» (Ef 2, 4),ao ponto de entregar o seu préprio Filho. Dando a vida
para nos libertar do pecado, Jesus revelard que Ele mesmo é portador do nome
divino: «Quando elevardes o Filho do Homem, ent&o sabereis que Eu sou» (Jo 8,
28).

SO DEUS E



212. No decorrer dos séculos, a fé de Israel pode desenvolver e aprofundar as
riquezas contidas na revelagdo do nome divino. Deus é Unico, fora d'Ele ndo ha
deuses (12). Ele transcende o mundo e a histdria. Foi Ele que fez o céu e a terra;
«eles hdo-de passar, mas Vds permaneceis; tal como um vestido, eles se vdo
gastando [...] Vds, porém, sois sempre 0 mesmo e 0S VOSsos anos ndo tém
fim» (S/ 102, 27-28). N'Ele «ndo ha variagdo nem sombra de mudanga» (Tg 1, 17).
Ele é «Aquele que é», desde sempre e para sempre; e assim, permanece sempre
fiel a Si mesmo e as suas promessas.

213. A revelagdo do nome inefavel «Eu sou Aquele que sou» encerra, portanto, a
verdade que s6 Deus «E». Foi nesse sentido que ja a tradugdo dos Setenta e, na
sua sequéncia, a Tradi¢do da Igreja. compreenderam o nome divino: Deus é a
plenitude do Ser e de toda a perfeigdo, sem principio nem fim. Enquanto todas as
criaturas d'Ele receberam todo o ser e o ter, sé Ele é o seu préprio Ser, e Ele é por
Si mesmo tudo o que Ele é.

Ill. Deus, «Aquele que é», é verdade e amor

214. Deus, «Aquele que E», revelou-Se a Israel como Aquele que é «cheio de
misericordia e fidelidade» (Ex 34, 6). Estas duas palavras exprimem, de modo
sintético, as riquezas do nome divino. Em todas as suas obras, Deus mostra a sua
benevoléncia, a sua bondade, a sua graga, o seu amor; mas também a sua
credibilidade, a sua constancia, a sua fidelidade, a sua verdade. «Hei-de louvar o
vosso nome pela vossa bondade e fidelidade» (S/ 138, 2) (13). Ele é a verdade,
porque «Deus é luz, e n'Ele ndo ha trevas nenhumas» (1 Jo 1, 5); Ele é «Amor»,
como ensina o apdstolo Jodo (1 Jo 4, 8).

DEUS E A VERDADE

215. «A verdade é principio da vossa palavra, é eterna toda a sentenga da vossa
justica» (5/119, 160). «Decerto, Senhor Deus, Vos é que sois Deus e dizeis palavras
de verdade» (2 Sm 7,28); é por isso que as promessas de Deus se cumprem sempre
(14). Deus é a propria verdade; as suas palavras ndo podem enganar. E por isso
que nos podemos entregar com toda a confianca e em todas as coisas a verdade e
a fidelidade da sua palavra. O principio do pecado e da queda do homem foi uma
mentira do tentador, que o levou a duvidar da palavra de Deus, da sua
benevoléncia e da sua fidelidade.

216. A verdade de Deus é a sua sabedoria, que comanda toda a ordem da criagdo
e governo do mundo (15). Sé Deus que, sozinho, criou o céu e a terra (16) pode dar
o conhecimento verdadeiro de todas as coisas criadas na sua relagdo com Ele (17).

217. Deus é igualmente verdadeiro quando Se revela: todo o ensinamento que
vem de Deus é «doutrina de verdade» (M/ 2, 6). Quando Ele enviar o seu Filho ao



mundo, serd «para dar testemunho da verdade» (Jo 18, 37): «Sabemos [...] que
veio o Filho de Deus e nos deu entendimento para conhecermos o Verdadeiro» (1
Jo'5, 20) (18).

DEUS E AMOR

218. No decorrer da sua histdria, Israel pdde descobrir que Deus sé tinha uma
razdo para Se lhe ter revelado e o ter escolhido, de entre todos os povos, para ser
0 seu povo: 0 seu amor gratuito (19). E Israel compreendeu, gragas aos seus
profetas, que foi também por amor que Deus nédo deixou de o salvar (20) e de lhe
perdoar a sua infidelidade e os seus pecados (21).

219. O amor de Deus para com Israel é comparado ao amor dum pai para com o
seu filho(22). Este amor é mais forte que o de uma mde para com os seus filhos
(23). Deus ama o seu povo, mais que um esposo a sua bem-amada (24); este amor
vencera mesmo as piores infidelidades (25); e chegara ao mais precioso de todos os
dons: «Deus amou de tal maneira o mundo, que lhe entregou o seu Filho
Unico» (Jo 3, 16).

220. O amor de Deus é «eterno» (Is 54, 8): «Ainda que as montanhas se desloquem
e vacilem as colinas, 0 meu amor ndo te abandonarad» (Is 54, 10). <KAmei-te com
amor eterno: por isso, guardei o meu favor para contigo» (Jr 31, 3).

221. Sdo Jodo ira ainda mais longe, ao afirmar: «Deus é Amor» (1 Jo 4, 8, 16): a
propria esséncia de Deus é Amor. Ao enviar, na plenitude dos tempos, o seu Filho
Unico e o Espirito de Amor, Deus revela o seu segredo mais intimo ": Ele préprio é
eternamente permuta de amor: Pai, Filho e Espirito Santo; e destinou-nos a tomar
parte nessa comunhgo.

IV. Consequéncias da fé no Deus Unico

222. Crer em Deus, o Unico, e ama-Lo com todo o nosso ser, tem consequéncias
imensas para toda a nossa vida:

223. F conhecer a grandeza e a majestade de Deus: «Deus é grande demais para
que O possamos conhecer» (Job 36, 26). E por isso que Deus deve ser «o primeiro a
ser servido» (27).

224. E viver em acgdo de gragas: Se Deus é o Unico, tudo o que nés somos e tudo
quanto possuimos vem d'Ele: «Que possuis que ndo tenhas recebido?» (1 Cor 4, 7).
«Como agradecerei ao Senhor tudo quanto Ele me deu?» (S/ 116, 12).

225. E conhecer a unidade e a verdadeira dignidade de todos os homens: todos
eles foram feitos «a imagem e semelhancga de Deus» (Gn 1, 26).



226. £ fazer bom uso das coisas criadas: A fé no Deus Unico leva-nos a usar de tudo
quanto ndo for Ele, na medida em que nos aproximar d'Ele, e a desprender-nos de
tudo, na medida em que d'Ele nos afastar (28):

«Meu Senhor e meu Deus, tira-me tudo o que me afasta de Ti.

Meu Senhor e meu Deus, da-me tudo o que me aproxima de Ti.

Meu Senhor e meu Deus, desapega-me de mim mesmo, para que eu me dé todo a
Ti» (29).

227. E ter confianca em Deus, em todas as circunstdncias, mesmo na adversidade.
Uma oragdo de Santa Teresa de Jesus exprime admiravelmente tal atitude:

«Nada te perturbe / Nada te espante

Tudo passa / Deus ndo muda

A paciéncia tudo alcanga / Quem a Deus tem
nada lhe falta / S6 Deus basta» (30).

Resumindo:

228. «Escuta, Israel! O Senhor; nosso Deus, é o unico Senhor...» (Dt 6, 4; Mc 12,
29). «O ser supremo tem necessariamente de ser unico, isto é, sem igual. [...] Se
Deus nédo for unico, ndo é Deus» (31).

229. A fé em Deus leva-nos a voltarmo-nos sé para Ele, como a nossa primeira
origem e o nosso ultimo fim, e a nada Lhe preferir ou por nada O substituir:

230. Deus, ao revelar-Se, continua mistério inefavel: «Se O compreendesses, ndo
seria Deus»(32).

231. O Deus da nossa fé revelou-Se como Aquele que é: deu-Se a conhecer como
«cheio de misericordia e fidelidade» (Ex 34, 6). O seu prdprio Ser é verdade e
amor.

PARAGRAFO 2: O PAI
I. «<Em nome do Pai e do Filho e do Espirito Santo»

232. Os cristdos sdo baptizados «em nome do Pai e do Filho e do Espirito
Santo» (Mt 28, 19). Antes disso, eles respondem «Creio» a triplice pergunta com
que sdo interpelados a confessar a sua fé no Pai, no Filho e no Espirito
Santo: «Fides omnium christianorum in Trinitate consistit — A fé de todos os
cristdos assenta na Trindade») (33).



233. Os cristdos sdo baptizados «em nome» do Pai e do Filho e do Espirito Santo, e
ndo «nos nomes» deles porque ndo ha sendo um s6 Deus — o Pai Omnipotente, o
Seu Filho Unigénito e o Espirito Santo: a Santissima Trindade.

234. O mistério da Santissima Trindade é o mistério central da fé e da vida crista.
E o mistério de Deus em si mesmo. E, portanto, a fonte de todos os outros
mistérios da fé e a luz que os ilumina. E o ensinamento mais fundamental e
essencial na «hierarquia das verdades da fé» (35). «Toda a histéria da salvagdo
ndo é sendo a histéria do caminho e dos meios pelos quais o Deus verdadeiro e
unico, Pai, Filho e Espirito Santo, Se revela, reconcilia consigo e Se une aos
homens que se afastam do pecado»(36).

235. Neste paragrafo se expord brevemente de que maneira foi revelado o
mistério da Santissima Trindade (I), como é que a Igreja formulou a doutrina da fé
sobre este mistério (Il) e, por fim, como é que, pelas missdes divinas do Filho e do
Espirito Santo, Deus Pai realiza o seu «designio de benevoléncia» de criagdo,
redengdo e santificagdo (Ill).

236. Os Padres da lIgreja distinguem entre «Theologia» e «Oikonomia»,
designando pelo primeiro termo o mistério da vida intima de Deus-Trindade e,
pelo segundo, todas as obras de Deus pelas quais Ele Se revela e comunica a sua
vida. E pela «Oikonomia» que nos é revelada a «Theologia»; mas, inversamente, é
a «Theologia» que esclarece toda a «Oikonomia». As obras de Deus revelam quem
Ele é em Si mesmo: e, inversamente, o mistério do seu Ser intimo ilumina o
entendimento de todas as suas obras. Analogicamente, é o que se passa com as
pessoas humanas. A pessoa revela-se no que faz, e, quanto mais conhecemos uma
pessoa, tanto melhor compreendemos o seu agir.

237. A Trindade é um mistério de fé em sentido estrito, um dos «mistérios ocultos
em Deus, que n3o podem ser conhecidos se n&o forem revelados |4 do alto» (37) E
verdade que Deus deixou tragos do seu Ser trinitario na obra da criagdo e na sua
revelagdo ao longo do Antigo Testamento. Mas a intimidade do seu Ser como
Trindade Santissima constitui um mistério inacessivel a razdo sozinha e, mesmo, a
fé de Israel antes da Encarnagdo do Filho de Deus e da missdo do Espirito Santo.

I1. A revelagdo de Deus como Trindade
O PAI REVELADO PELO FILHO

238. A invocagdo de Deus como «Pai» é conhecida em muitas religides. A
divindade é muitas vezes considerada como «pai dos deuses e dos homens». Em
Israel, Deus é chamado Pai enquanto criador do mundo (38). Mais ainda, Deus é
Pai em razdo da Alianga e do dom da Lei a Israel, seu «filho primogénito» (Ex 4,
22). Também é chamado Pai do rei de Israel (39). E é muito especialmente «o Pai



dos pobres», do ¢rfio e da vilva, entregues a sua protecgdo amorosa (40).

239. Ao designar Deus com o nome de «Pai», a linguagem da fé indica
principalmente dois aspectos: que Deus é a origem primeira de tudo e a
autoridade transcendente, e, ao mesmo tempo, que é bondade e solicitude
amorosa para com todos os seus filhos. Esta ternura paternal de Deus também
pode ser expressa pela imagem da maternidade (41), que indica melhor a
imanéncia de Deus, a intimidade entre Deus e a sua criatura A linguagem da fé
vai, assim, alimentar-se na experiéncia humana dos progenitores, que sdo, de
certo modo, os primeiros representantes de Deus para o homem. Mas esta
experiéncia diz também que os progenitores humanos sdo faliveis e podem
desfigurar a face da paternidade e da maternidade. Convém, entdo, lembrar que
Deus transcende a distingdo humana dos sexos. Ndo é homem nem mulher: é Deus.
Transcende também a paternidade e a maternidade humanas (42), sem deixar de
ser de ambas a origem e a medida (43): ninguém é pai como Deus.

240. Jesus revelou que Deus é «Pai» num sentido inédito: ndo o é somente
enquanto Criador: é Pai eternamente em relagdo ao seu Filho Unico, o qual,
eternamente, sé é Filho em relagéo ao Pai: «Ninguém conhece o Filho sendo o Pai,
nem ninguém conhece o Pai sendo o Filho, e aquele a quem o Filho o quiser
revelar» (Mt 11, 27).

241. E por isso que os Apdstolos confessam que Jesus é «o Verbo [que] estava [no
principio] junto de Deus» e que é Deus (Jo 1, 1), «a imagem do Deus
invisivel» (CI 1, 15), «o resplendor da sua gléria e a imagem da sua
substancia» (Heb 1, 3).

242. Na esteira deles, seguindo a tradigdo apostdlica, no primeiro concilio
ecuménico de Niceia, em 325, a Igreja confessou que o Filho é «consubstancial» ao
Pai (44), quer dizer, um sé Deus com Ele. O segundo concilio ecuménico, reunido em
Constantinopla em 381, guardou esta expressdo na sua formulagdo do Credo de
Niceia e confessou «o Filho unigénito de Deus, nascido do Pai antes de todos os
séculos, luz da luz. Deus verdadeiro de Deus verdadeiro, gerado, ndo criado,
consubstancial ao Pai» (45).

O PAI E O FILHO REVELADOS PELO ESPIRITO

243. Antes da sua Péascoa, Jesus anuncia o envio de um «outro
Paraclito»(Defensor), o Espirito Santo. Agindo desde a criagdo (46) e tendo outrora
«falado pelos profetas» (47), o Espirito Santo estara agora junto dos discipulos, e
neles (48), para os ensinar (49) e os guiar «para a verdade total» (Jo 16, 13). E,
assim, o Espirito Santo é revelado como uma outra pessoa divina, em relagdo a
Jesus e ao Pai.



244. A origem eterna do Espirito revela-se na sua missdo temporal. O Espirito
Santo é enviado aos Apodstolos e a Igreja, tanto pelo Pai, em nome do Filho, como
pessoalmente pelo Filho, depois do seu regresso ao Pai (50). O envio da pessoa do
Espirito, apds a glorificagdo de Jesus (51) revela em plenitude o mistério da
Santissima Trindade.

245, A fé apostdlica relativamente ao Espirito foi confessada pelo segundo concilio
ecuménico, reunido em Constantinopla em 381:«Nds acreditamos no Espirito
Santo, Senhor que da a vida, e procede do Pai» (52). A Igreja reconhece assim o
Pai como «a fonte e a origem de toda a Divindade» (53). Mas a origem eterna do
Espirito Santo ndo esta desligada da do Filho: «O Espirito Santo, que é a terceira
pessoa da Trindade, é Deus, uno e igual ao Pai e ao Filho, da mesma substancia e
também da mesma natureza... Contudo, ndo dizemos que Ele é somente o Espirito
do Pai, mas, ao mesmo tempo, o Espirito do Pai e do Filho»(54). O Credo do
Concilio de Constantinopla da Igreja confessa que Ele, «com o Pai e o Filho, é
adorado e glorificado» (55).

246. A tradigdo latina do Credo confessa que o Espirito «procede do Pai e do
Filho(Filioque)». O Concilio de Florenga, em 1438, explicita: «O Espirito Santo [...]
recebe a sua esséncia e o seu ser ao mesmo tempo do Pai e do Filho, e procede
eternamente de um e do outro como dum sé Principio e por uma sé espiragdo [...] E
porque tudo o que é do Pai, o préprio Pai o deu ao seu Filho Unigénito, gerando-O,
com excepgdo do seu ser Pai, esta mesma procedéncia do Espirito Santo, a partir
do Filho, Ele a tem eternamente do seu Pai, que eternamente O gerou» (56).

247. A afirmagdo do Filioque ndo figurava no Simbolo de Constantinopla de 381.
Mas, com base numa antiga tradigdo latina e alexandrina, o Papa S&o Ledo ja a
tinha confessado dogmaticamente em 447 (57), mesmo antes de Roma ter
conhecido e recebido o Simbolo de 381 no Concilio de Calceddnia, em 451). O uso
desta férmula no Credo foi sendo, pouco a pouco, admitido na liturgia latina (entre
os séculos VIII e Xl). A introdugdo do Filiogue no Simbolo Niceno-
Constantinopolitano pela liturgia latina constitui, ainda hoje, no entanto, um
diferendo com as igrejas ortodoxas.

248. A tradigdo oriental exprime, antes de mais, o cardcter de origem primeira do
Pai em relagdo ao Espirito. Ao confessar o Espirito como «saido do Pai» (Jo 15, 26),
afirma que Eleprocede do Pai pelo Filho (58). A tradi¢do ocidental exprime,
sobretudo, a comunhdo consubstancial entre o Pai e o Filho, ao dizer que o Espirito
Santo procede do Pai e do Filho(Filioque). E di-lo «de maneira legitima e razoavel»
(59), «porque a ordem eterna das pessoas divinas na sua comunhdo consubstancial
implica que o Pai seja a origem primeira do Espirito, enquanto «principio sem
principio» (60), mas também que, enquanto Pai do Filho Unico, seja com Ele «o
principio Unico de que procede o Espirito Santo» (61). Esta legitima
complementaridade, se ndo for exagerada, ndo afecta a identidade da fé na
realidade do mesmo mistério confessado.



lll. A Santissima Trindade na doutrina da fé
A FORMAGAO DO DOGMA TRINITARIO

249. A verdade revelada da Santissima Trindade esteve, desde a origem, na raiz
da fé viva da Igreja. principalmente por meio do Baptismo. Encontra a sua
expressdo na regra da fé baptismal, formulada na pregagdo, na catequese e na
oragdo da Igreja. Tais formulagBes encontram-se ja nos escritos apostdlicos, como o
comprova esta saudagdo retomada na liturgia eucaristica: «A graga do Senhor
Jesus Cristo, o amor de Deus e a comunhdo do Espirito Santo estejam com todos
vés» (2 Cor 13, 13)(62).

250. No decurso dos primeiros séculos, a Igreja preocupou-se com formular mais
explicitamente a sua fé trinitdria, tanto para aprofundar a sua prépria inteligéncia
da fé, como para a defender contra os erros que a deformavam. Foi esse o
trabalho dos primeiros concilios, ajudados pelo trabalho teoldgico dos Padres da
Igreja e sustentados pelo sentido da fé do povo cristao.

251. Para a formulagdo do dogma da Trindade, a Igreja teve de elaborar uma
terminologia propria, com a ajuda de nogdes de origem filosdfica: «substancia»,
«pessoa» ou «hipdstase», «relagdo», etc. Ao fazer isto, a Igreja ndo sujeitou a fé a
uma sabedoria humana, mas deu um sentido novo, inédito, a estes termos,
chamados a exprimir também, desde entdo, um mistério inefavel, «transcendendo
infinitamente tudo quanto podemos conceber a nivel humano» (63).

252. A Igreja utiliza o termo «substancia» (as vezes também traduzido por
«esséncia» ou «natureza») para designar o ser divino na sua unidade; o termo
«pessoa» ou «hipdstase» para designar o Pai, o Filho e o Espirito Santo na
distingdo real entre Si; e o termo «relagdo» para designar o facto de que a sua
distingdo reside na referéncia reciproca de uns aos outros.

0 DOGMA DA SANTISSIMA TRINDADE

253. A Trindade é una. Nés ndo confessamos trés deuses, mas um sé Deus em trés
pessoas: «a Trindade consubstancial» (64). As pessoas divinas ndo dividem entre Si
a divindade Unica: cada uma delas é Deus por inteiro: «O Pai é aquilo mesmo que o
Filho, o Filho aquilo mesmo que o Pai, o Pai e o Filho aquilo mesmo que o Espirito
Santo, ou seja, um Unico Deus por natureza» (65). «Cada uma das trés pessoas é
esta realidade, quer dizer, a substancia, a esséncia ou a natureza divina» (66).

254. As pessoas divinas sdo realmente distintas entre Si. «Deus é um s, mas ndo
solitdrio» (67). «Pai», «Filho», «Espirito Santo» ndo sdo meros nomes que
designam modalidades do ser divino, porque sdo realmente distintos entre Si.
«Aquele que é o Filho ndo é o Pai e Aquele que é o Pai ndo é o Filho, nem o



Espirito Santo é Aquele que é o Pai ou o Filho» (68). Sdo distintos entre Si pelas
suas relagdes de origem: «O Pai gera, o Filho é gerado, o Espirito Santo
procede»(69). A unidade divina € trina.

255. As pessoas divinas sdo relativas umas as outras. Uma vez que ndo divide a
unidade divina, a distingdo real das pessoas entre Si reside unicamente nas
relagdes que as referenciam umas as outras: «Nos nomes relativos das pessoas, o
Pai é referido ao Filho, o Filho ao Pai, o Espirito Santo a ambos. Quando falamos
destas trés pessoas, considerando as relagdes respectivas, cremos, todavia, numa
s6 natureza ou substancia» (70). Com efeito, «n'Eles tudo é um, onde ndo hd a
oposigdo da relagdo» (71). «Por causa desta unidade, o Pai esta todo no Filho e
todo no Espirito Santo: o Filho esta todo no Pai e todo no Espirito Santo: o Espirito
Santo esta todo no Pai e todo no Filho»(72).

256. S3o Gregdrio de Nazianzo, também chamado «o Tedlogo», confia aos
catecimenos de Constantinopla o seguinte resumo da fé trinitaria:

«Antes de mais nada, guardai-me este bom depdsito, pelo qual vivo e combato,
com o qual quero morrer, que me da coragem para suportar todos os males e
desprezar todos os prazeres: refiro-me a profissio de fé no Pai e no Filho e no
Espirito Santo. Eu voda confio hoje. E por ela que, daqui a instantes, eu vou
mergulharvos na dgua e dela fazer-vos sair. Eu vo-a dou por companheira e
protectora de toda a vossa vida. Dou-vos uma sé Divindade e Poténcia, uma nos
Trés e abrangendo os Trés de maneira distinta. Divindade sem diferenca de
substancia ou natureza, sem grau superior que eleve nem grau inferior que abaixe
[..] E de trés infinitos a infinita conaturalidade. Deus integralmente, cada um
considerado em Si mesmo [...] Deus, os Trés considerados juntamente [...] Assim
que comecei a pensar na Unidade logo me encontrei envolvido no esplendor da
Trindade. Mal comego a pensar na Trindade, logo a Unidade sou reconduzido» (73).

IV. As obras divinas e as missGes trinitarias

257. «O lux beata Trinitas et principalis Unitas! — O Trindade. Luz ditosa, 6
primordial Unidade!» (74). Deus é eterna bem-aventuranga, vida imortal, luz sem
ocaso. Deus é amor: Pai, Filho e Espirito Santo. Livremente. Deus quer comunicar a
gldria da sua vida bem-aventurada. Tal é o «mistério da sua vontade» (Ef1, 9) que
Ele concebeu antes da criagdo do mundo em seu Filho muito-amado, uma vez que
nos «destinou de antemdo a que nos tornassemos seus filhos adoptivos por Jesus
Cristo» (Ef 1, 5), quer dizer, a sermos «conformes a imagem do seu Filho» (Rm 8,
29), gragas ao «Espirito que faz de vés filhos adoptivos» (Rm8, 15). Este designio é
uma «graga que nos foi dada [...] desde toda a eternidade»2 Tm 1, 9), a qual
procede imediatamente do amor trinitario. E este amor manifesta-se na obra da
criagdo, em toda a histéria da salvagdo depois da queda, e nas missdes do Filho e
do Espirito, continuadas pela missdo da Igreja (75).



258. Toda a economia divina é obra comum das trés pessoas divinas. Assim como
ndo tem sendo uma e a mesma natureza, a Trindade ndo tem sendo uma e a
mesma operagao (76). «O Pai, o Filho e o Espirito Santo ndo sdo trés principios das
criaturas, mas um sé principio» (77). No entanto, cada pessoa divina realiza a obra
comum segundo a sua propriedade pessoal. E assim que a Igreja confessa, na
sequéncia do Novo Testamento (78), «um s6 Deus e Pai, de Quem sdo todas as
coisas; um sé Senhor Jesus Cristo, para Quem sdo todas as coisas; e um sé Espirito
Santo, em Quem sdo todas as coisas» (79). S3o sobretudo as missdes divinas da
Encarnagdo do Filho e do dom do Espirito Santo que manifestam as propriedades
das pessoas divinas.

259. Obra ao mesmo tempo comum e pessoal, toda a economia divina faz conhecer
ndo s6 a propriedade das pessoas divinas, mas também a sua Unica natureza. Por
isso, toda a vida cristd € comunhdo com cada uma das pessoas divinas, sem de
modo algum as separar. Todo aquele que da gléria ao Pai, fa-lo pelo Filho no
Espirito Santo: todo aquele que segue Cristo, fa-lo porque o Pai o atrai (80) e o
Espirito o move (81).

260. O fim Ultimo de toda a economia divina é o acesso das criaturas a unidade
perfeita da bem-aventurada Trindade (82). Mas j& desde agora nds somos
chamados a ser habitados pela Santissima Trindade: «Quem me tem amor, diz o
Senhor, pord em prética as minhas palavras. Meu Pai amé-lo-4; Nés viremos a ele
e faremos nele a nossa morada» (Jo 14, 23):

«O meu Deus, Trindade que eu adoro, ajudai-me a esquecer-me inteiramente de
mim, para me estabelecer em Vds, imdvel e pacifica como se ja a minha alma
estivesse na eternidade. Que nada possa perturbar a minha paz, nem fazer-me sair
de Vés, 6 meu Imutavel, mas que cada minuto me leve mais longe na profundeza
do vosso mistério! Pacificai a minha alma, fazei dela o vosso céu, vossa morada
querida e o lugar do vosso repouso. Que nunca ai eu Vos deixe s6, mas que esteja
13 inteiramente, toda desperta na minha fé, toda em adoragdo, toda entregue a
vossa acgdo criadora» (83).

Resumindo:
261. O mistério da Santissima Trindade é o mistério central da fé e da vida cristd.
S6 Deus pode dar-nos o seu conhecimento, revelando-Se como Pai, Filho e Espirito

Santo.

262. A Encarnagéo do Filho de Deus revela que Deus é o Pai eterno, e que o Filho
é consubstancial ao Pai, quer dizer que n'Ele e com Ele é o mesmo e unico Deus.

263. A missdo do Espirito Santo, enviado pelo Pai em nome do Filho (84) e pelo
Filho «de junto do Pai» (Jo 15, 26), revela que Ele €, com Eles, o mesmo e unico



Deus. «Com o Pai e o Filho é adorado e glorificado» (85).

264. «O Espirito Santo procede do Pai enquanto fonte primeira; e, pelo dom
eterno do Pai ao Filho, procede do Pai e do Filho em comunhéo» (86).

265. Pela graga do Baptismo «em nome do Pai e do Filho e do Espirito Santo», (Mt
28, 19), somos chamados a participar na vida da Trindade bem-aventurada; para
jd, na obscuridade da fé, e depois da morte na luz eterna (87).

266. «Fides autem catholica haec est, ut unum Deum in Trinitate, et Trinitatem in
unitate veneremur, neque confundentes personas, neque substantiam sepa-raptes;
alia enim est persona Patris, alia Filii, alia Spiritus Sancti: sed Patris et Filii et
Spiritus Sancti una est divinitas, aequalis gloria, coaeterna majestas (88) — A fé
catdlica é esta: venerarmos um sé Deus na Trindade e a Trindade na unidade, sem
confudir as Pessoas nem dividir a substd@ncia: porque uma é a Pessoa do Pai, outra
a do Filho, outra a do Espirito Santo; mas do Pai e do Filho e do Espirito Santo é sé
uma a divindade, igual a gldria e coeterna a majestade».

267. Insepardveis no que sdo, as pessoas divinas sGo também insepardveis no que
fazem. Mas, na operagdo divina unica, cada uma manifesta o que Lhe é préprio na
Trindade, sobretudo nas missdes divinas da Encarnagéo do Filho e do dom do
Espirito Santo.

PARAGRAFO 3: O TODO-PODEROSO

268. De todos os atributos divinos, s6 a omnipoténcia é nomeada no Simbolo:
confessd-la é de grande alcance para a nossa vida. No6s acreditamos que ela
é universal, porque Deus, que tudo criou (89), tudo governa e tudo
pode; amorosa, porque Deus é nosso Pai (90); misteriosa,porque sé a fé a pode
descobrir, quando «ela actua plenamente na fraqueza» (2 Cor 12, 9) (91).

«FAZ TUDO QUANTO LHE APRAZ» (S/ 115, 3)

269. As Sagradas Escrituras confessam, a cada passo, o poder universal de Deus.
Ele é chamado «o Poderoso de Jacob» (Gn 49, 24; Is 1, 24: etc.) «o Senhor dos
Exércitos», «o Forte, o Poderoso» (S 24, 8-10). Se Deus é omnipotente «no céu e
na terra» (S/ 135, 6), é porque foi Ele quem os fez. Portanto, nada Lhe é impossivel
(92) e Ele dispde a vontade da sua obra (93); Ele é o Senhor do Universo, cuja
ordem foi por Ele estabelecida e Lhe permanece inteiramente submissa e
disponivel; Ele é o Senhor da histéria; governa os coragdes e os acontecimentos
segundo a sua vontade (94): «O vosso poder imenso sempre vos assiste — e quem
podera resistir a forca do Vosso brago?» (Sb 11, 21).

«PORQUE PODEIS TUDO, DE TODOS VOS COMPADECEIS» (Sb 11, 23)



270. Deus é o Pai todo-poderoso. A sua paternidade e o seu poder esclarecem-se
mutuamente. Com efeito, Ele mostra a sua omnipoténcia paterna pelo modo como
cuida das nossas necessidades (95) pela adopg3o filial que nos concede («serei para
vos um Pai e vos sereis para Mim filhos e filhas, diz o Senhor todo poderoso»: 2
Cor 6, 18); enfim, pela sua infinita misericordia, pois mostra o seu poder no mais
alto grau, perdoando livremente os pecados.

271. A omnipoténcia divina ndo é, de modo algum, arbitraria: «<Em Deus, o poder e
a esséncia, a vontade e a inteligéncia, a sabedoria e a justiga, sdo uma sé e a
mesma coisa, de modo que nada pode estar no poder divino que ndo possa estar
na justa vontade de Deus ou na sua sabia inteligéncia» (96).

O MISTERIO DA APARENTE IMPOTENCIA DE DEUS

272. A fé em Deus Pai todo-poderoso pode ser posta a prova pela experiéncia do
mal e do sofrimento. Por vezes, Deus pode parecer ausente e incapaz de impedir o
mal. Ora, Deus Pai revelou a sua omnipoténcia do modo mais misterioso, na
humilhagdo voluntaria e na ressurrei¢do de seu Filho, pelas quais venceu o mal.
Por isso, Cristo crucificado é «forca de Deus e sabedoria de Deus. Pois o que é
loucura de Deus é mais sabio do que os homens, e o que é fraqueza de Deus é mais
forte do que os homens» (1 Cor 1, 25). Foi na ressurrei¢do e na exaltagdo de Cristo
que o Pai «exerceu a eficdcia da [sua] poderosa forga» e mostrou a
«incomensurdvel grandeza que representa o seu poder para nos, os crentes» (Ef 1,
19-22).

273. S6 a fé pode aderir aos caminhos misteriosos da omnipoténcia de Deus. Esta
fé gloria-se nas suas fraquezas, para atrair a si o poder de Cristo (97). Desta fé é
modelo supremo a Virgem Maria, pois acreditou que «a Deus nada ¢é
impossivel» (Lc 1, 37) e pdde proclamar a grandeza do Senhor: «O Todo-Poderoso
fez em mim maravilhas; 'Santo' — é o seu nome» (Lc1, 49).

274. «Portanto, nada é mais préprio para firmar a nossa fé e a nossa esperanga do
que a convicgdo, profundamente arraigada nas nossas almas, de que nada é
impossivel a Deus. Tudo o que [o Credo] seguidamente nos propde para crer, as
coisas maiores, as mais incompreensiveis, bem como as mais sublimes e mais acima
das leis ordindrias da Natureza, basta que a nossa razdo tenha a ideia da
omnipoténcia divina para as admitir facilmente e sem hesitagdo alguma» (98).

Resumindo:

275. Confessamos com o justo Job: «Eu sei que podeis tudo e que, para Vos,
nenhum projecto é impossivel» (Job 42, 2).

276. Fiel ao testemunho da Escritura, a Igreja dirige muitas vezes a sua oragéo ao



«Deus todo-poderoso e eterno» (omnipotens sempiterne Deus), crendo firmemente
que «a Deus nada é impossivel» (Lc 1, 37) (99).

277. Deus manifesta a sua omnipoténcia convertendo-nos dos nossos pecados e
restabelecendo-nos na sua amizade pela graga («Deus qui omnipotentiam tuam
parcendo maxime et miserando manifestas» — «Senhor; que dais a maior prova do
vosso poder quando perdoais e Vos compadeceis») (100).

278. Se ndo crermos que o amor de Deus é omnipotente, como poderemos crer
que o Pai péde criar-nos, o Filho remir-nos e o Espirito Santo santificar-nos?

PARAGRAFO 4: O CRIADOR

279. «No principio, Deus criou o céu e a terra» (Gn 1, 1). E com estas palavras
solenes que comega a Sagrada Escritura. E o Simbolo da fé retoma-as, confessando
a Deus, Pai todo-poderoso, como «Criador do céu e da terra» (101), «de todas as
coisas, visiveis e invisiveis» (102). Vamos, portanto, falar primeiro do Criador,
depois da sua criagdo, e, finalmente, da queda do pecado, de que Jesus, Filho de
Deus, nos veio Libertar.

280. A criagdo € o fundamento de «todos os designios salvificos de Deus», «o
principio da histéria da salvagdo» (103), que culmina em Cristo. Por seu lado, o
mistério de Cristo derrama sobre o mistério da criagdo a luz decisiva; revela o fim,
em vista do qual «no principio Deus criou o céu e a terra» (Gn 1, 1): desde o
principio, Deus tinha em vista a gldria da nova criagdo em Cristo (104).

281. E por isso que as leituras da Vigilia Pascal, celebragdo da nova criagio em
Cristo, comegam pela narrativa da criagdo. Do mesmo modo, na liturgia bizantina,
a narrativa da criagdo constitui sempre a primeira leitura das vigilias das grandes
festas do Senhor. Segundo o testemunho dos antigos, a instrugdo dos catecimenos
para o Baptismo segue o mesmo caminho (105).

1. A catequese sobre a criagdo

282. A catequese sobre a criagdo reveste-se duma importancia capital. Diz
respeito aos proprios fundamentos da vida humana e cristd, porque torna explicita
a resposta da fé cristd a questdo elementar que os homens de todos os tempos
tém vindo a por-se: «De onde vimos?» «Para onde vamos?» «Qual a nossa
origem?» «Qual o nosso fim?» «Donde vem e para onde vai tudo quanto existe?»
As duas questdes, da origem e, do fim, sdo insepardveis. E sdo decisivas para o
sentido e para a orientagdo da nossa vida e do nosso proceder.

283. A questdo das origens do mundo e do homem tem sido objecto de numerosas
investigagdes cientificas, que enriqueceram magnificamente os nossos



conhecimentos sobre a idade e a dimensdo do cosmos, a evolugdo dos seres vivos,
o aparecimento do homem. Tais descobertas convidam-nos, cada vez mais, a
admirar a grandeza do Criador e a dar-Lhe gragas por todas as suas obras, e pela
inteligéncia e saber que d4 aos sabios e investigadores. Estes podem dizer com
Salomao: «Foi Ele quem me deu a verdadeira ciéncia de todas as coisas, a fim de
conhecer a constituicdo do Universo e a forga dos elementos [..], porque a
Sabedoria, que tudo criou, mo ensinou» (Sb 7, 17-21).

284. O grande interesse atribuido a estas pesquisas é fortemente estimulado por
uma questdo de outra ordem, que ultrapassa o dominio prdprio das ciéncias
naturais. Porque ndo se trata apenas de saber quando e como surgiu
materialmente o cosmos, nem quando é que apareceu o homem; mas, sobretudo,
de descobrir qual o sentido de tal origem: se foi determinada pelo acaso, por um
destino cego ou uma fatalidade andénima, ou, antes, por um Ser transcendente,
inteligente e bom, chamado Deus. E se o mundo provém da sabedoria e da
bondade de Deus, qual a razdo do mal? De onde vem ele? Quem ¢é por ele
responsdvel? E serd que existe uma libertagdo do mesmo?

285. Desde os principios que a fé cristd teve de defrontar-se com respostas,
diferentes da sua, sobre a questdo das origens. De facto, nas religides e nas
culturas antigas encontram-se muitos mitos relativos as origens. Certos fildsofos
disseram que tudo é Deus, que o mundo é Deus, ou que a evolugdo do mundo é a
evolugdo de Deus (panteismo): outros disseram que o mundo é uma emanagdo
necessdria de Deus, brotando de Deus como duma fonte e a Ele voltando; outros,
ainda, afirmaram a existéncia de dois principios eternos, o bem e o mal, a luz e as
trevas, em luta permanente (dualismo, maniqueismo). Segundo algumas destas
concepgdes, o mundo (pelo menos o mundo material) seria mau, produto duma
decadéncia e, portanto, objecto de repudio ou de superagdo (gnose); outras
admitem que o mundo tenha sido feito por Deus, mas a maneira dum relojoeiro
que, depois de o ter feito, o abandonou a si mesmo (deismo); outras, finalmente,
rejeitam qualquer origem transcendente do mundo e véem nele o puro jogo duma
matéria que teria existido sempre (materialismo). Todas estas tentativas ddo
testemunho da permanéncia e universalidade do problema das origens. E uma
busca prépria do homem.

286. Ndo ha duvida de que a inteligéncia humana é capaz de encontrar uma
resposta para a questdo das origens. Com efeito, a existéncia de Deus Criador
pode ser conhecida com certeza pelas suas obras, gragas a luz da razdo humana
(106), mesmo que tal conhecimento muitas vezes seja obscurecido e desfigurado
pelo erro. E é por isso que a fé vem confirmar e esclarecer a razdo na compreensdo
exacta desta verdade: «Pela fé, sabemos que o mundo foi organizado pela palavra
de Deus, de modo que o que se vé provém de coisas invisiveis» (Heb11, 3).

287. A verdade da criagdo é tdo importante para toda a vida humana que Deus,
na sua bondade, quis revelar ao seu povo tudo quanto é salutar conhecer-se a esse



propodsito. Para além do conhecimento natural, que todo o homem pode ter do
Criador (107), Deus revelou progressivamente a Israel o mistério da criagdo. Deus,
que escolheu os patriarcas, que fez sair Israel do Egipto e que, escolhendo Israel, o
criou e formou (108) revela-Se como Aquele a quem pertencem todos os povos da
terra e toda a terra, como sendo o unico que «fez o céu e a terra» (S/ 115, 15; 124,
8; 134, 3).

288. Assim, a revelagdo da criagdo é inseparavel da revelagdo e da realizagdo da
Alianca de Deus, o Deus Unico, com o seu povo. A criagdo é revelada como o
primeiro passo para esta Alianga, como o primeiro e universal testemunho do
amor omnipotente de Deus (109). Por isso, a verdade da criagdo é expressa com
vigor crescente na mensagem dos profetas (110), na oragdo dos salmos (111) e da
liturgia, na reflexdo da sabedoria (112) do Povo eleito.

289. Entre tudo quanto a Sagrada Escritura nos diz sobre a criagdo, os trés
primeiros capitulos do Génesis ocupam um lugar unico. Do ponto de vista literdrio,
estes textos podem ter diversas fontes. Os autores inspirados puseram-nos no
principio da Escritura, de maneira a exprimirem, na sua linguagem solene, as
verdades da criagdo, da sua origem e do seu fim em Deus, da sua ordem e da sua
bondade, da vocagdo do homem, e enfim, do drama do pecado e da esperanga da
salvagdo. Lidas a luz de Cristo, na unidade da Sagrada Escritura e na Tradigdo viva
da Igreja, estas palavras continuam a ser a fonte principal para a catequese dos
mistérios do «principio»: criagdo, queda, promessa da salvacdo.

II. A criagdo — obra da Santissima Trindade

290. «No principio, Deus criou o céu e a terra». Trés coisas sdo afirmadas nestas
primeiras palavras da Escritura: Deus eterno deu um principio a tudo quanto
existe fora d'Ele. SO Ele é criador (o verbo «criar» — em hebraico «bara» — tem
sempre Deus por sujeito). E tudo quanto existe (expresso pela formula «o céu e a
terra») depende d' Aquele que Ihe deu o ser.

291. «No principio era o Verbo [...] e o Verbo era Deus [...] Tudo se fez por meio
d'Ele e, sem Ele, nada se fez» (Jo 1, 1-3). O Novo Testamento revela que Deus tudo
criou por meio do Verbo eterno, seu Filho muito-amado. Foi n'Ele «que foram
criados todos os seres que hd nos céus e na terra [...]. Tudo foi criado por seu
intermédio e para Ele. Ele é anterior a todas as coisas, e todas se mantém por
Ele» (Cl 1, 16-17). A fé da Igreja afirma igualmente a acgdo criadora do Espirito
Santo: Ele é Aquele «que da a vida» (113), «o Espirito Criador» (Veni, Creator
Spiritus), a «Fonte de todo o bem» (114).

292. Insinuada no Antigo Testamento (115) revelada na Nova Alianga, a acgdo
criadora do Filho e do Espirito Santo, inseparavelmente unida a do Pai, é
claramente afirmada pela regra de fé da Igreja: «Existe um sé Deus. Ele é o Pai, é
Deus, é o Criador, o Autor, o Ordenador. Fez todas as coisas por Si mesmo, quer



dizer, pelo Seu Verbo e pela sua Sabedoria» (116) «pelo Filho e pelo Espirito» que
sd0 como «as suas maos» (117). A criagdo é obra comum da Santissima Trindade.

11l. «O mundo foi criado para gléria de Deus»

293. £ uma verdade fundamental, que a Escritura e a Tradi¢do ndo cessam de
ensinar e de celebrar: «O mundo foi criado para gléria de Deus» (118). Deus criou
todas as coisas, explica Sdo Boaventura, «non propter gloriam augendam, sed
propter gloriam manifestandam et propter gloriam suam communicandam — Ndo
para aumentar a Sua gldria, mas para a manifestar e para a comunicar » (119).
Para criar, Deus ndo tem outra razdo sendo o seu amor e a sua bondade: «Aperta
manu clave amoris creaturae prodierunt — As criaturas sairam da m&o (de Deus)
aberta pela chave do amor» (120). E o | Concilio do Vaticano explica:

«Na sua bondade e pela sua forca omnipotente, ndo para aumentar a sua
felicidade nem para adquirir a sua perfeigdo, mas para a manifestar pelos bens que
concede as suas criaturas, Deus, no seu libérrimo designio, criou do nada
simultaneamente e desde o principio do tempo uma e outra criatura — a
espiritual e a corporal» (121).

294. A gldria de Deus estd em que se realize esta manifestagdo e esta
comunicagdo da sua bondade, em ordem as quais o mundo foi criado. Fazer de nds
«filhos adoptivos por Jesus Cristo. Assim aprouve a sua vontade, para que fosse
enaltecida a gléria da sua graga» (Ef 1, 5-6): «Porque a gldria de Deus é o homem
vivo, e a vida do homem é a visdo de Deus: se a revelagdo de Deus pela criagdo ja
proporcionou a vida a todos os seres que vivem na terra, quanto mais a
manifestagdo do Pai pelo Verbo proporciona a vida aos que véem a Deus!» (122).
O fim dltimo da criagdo é que Deus Pai, «criador de todos os seres, venha
finalmente a ser 'tudo em todos' (1 Cor 15, 28), provendo, ao mesmo tempo, & sua
gldria e a nossa felicidade» (123).

IV. O mistério da criagdo
DEUS CRIA COM SABEDORIA E POR AMOR

295 Acreditamos que Deus criou 0 mundo segundo a sua sabedoria (124). O mundo
ndo é fruto duma qualquer necessidade, dum destino cego ou do acaso.
Acreditamos que ele procede da vontade livre de Deus, que quis fazer as criaturas
participantes do seu Ser, da sua sabedoria e da sua bondade: «porque Vs criastes
todas as coisas e, pela vossa vontade, elas receberam a existéncia e foram
criadas» (Ap 4, 11). «Como sdo grandes, Senhor, as vossas obras! Tudo fizestes com
sabedoria» (S/ 104, 24). «O Senhor é bom para com todos e a sua misericérdia
estende-se a todas as criaturas» (S/ 145, 9).



DEUS CRIA «DO NADA»

296. Acreditamos que Deus ndo precisa de nada preexistente, nem de qualquer
ajuda, para criar (124). A criagdo td3o pouco é uma emanagdo necessdria da
substancia divina (126). Deus cria livremente «do nada» (127):

«Que haveria de extraordinario, se Deus tivesse tirado o mundo duma matéria
preexistente? Um artista humano, quando se lhe dd um material, faz dele o que
quer. O poder de Deus, porém, mostra-se precisamente quando parte do nada
para fazer tudo o que quer» (128).

297. A fé na criagdo a partir «do nada» é testemunhada na Escritura como uma
verdade cheia de promessa e de esperanga. E assim que a mde dos sete filhos os
anima ao martirio:

«N3o sei como aparecestes no meu seio; ndo fui eu que vos dei a respiragdo e a
vida, nem fui eu que dispus os membros que compdem cada um de vés. Por isso, o
Criador do mundo, que formou o homem a nascenga e concebeu todas as coisas na
sua origem, vos dard novamente, na sua misericdrdia, a respiragdo e a vida, uma
vez que vos desprezais agora a vOs proprios, por amor as suas leis [...] Pego-te,
meu filho, que olhes para o céu e para a terra. V& todas as coisas que neles se
encontram, para saberes que Deus ndo as fez do que ja existia, e que o mesmo
sucede com o género humano» (2 Mac 7, 22-23.28).

298. Uma vez que Deus pode criar «do nada», também pode, pelo Espirito Santo,
dar a vida da alma aos pecadores, criando neles um coragdo puro e a vida do corpo
aos defuntos, pela ressurreicdo. Ele que «da a vida aos mortos e chama o que ndo
existe como se ja existisse» (Rm 4, 17). E como, pela sua palavra, pode fazer que
das trevas brilhasse a luz (130), pode também dar a luz da fé aos que a ignoram
(131).

DEUS CRIA UM MUNDO ORDENADO E BOM

299. Uma vez que Deus cria com sabedoria, a criagdo possui ordem. «Dispusestes
tudo com medida, nimero e peso» (Sb 11, 20). Criada no Verbo e pelo Verbo
eterno, «que é a imagem do Deus invisivel» (C/ 1, 15), a criagdo destina-se e
orienta-se para o homem, imagem de Deus (132), chamado ele préprio a uma
relagdo pessoal com Deus. A nossa inteligéncia, participante da luz do intelecto
divino, pode entender o que Deus nos diz pela sua criagdo (133), sem duvida com
grande esforgo e num espirito de humildade e de respeito perante o Criador e a
sua obra (134). Saida da bondade divina, a criagdo partilha dessa bondade («E
Deus viu que isto era bom [...] muito bom»: Gn 1, 4. 10. 12. 18. 21. 31). Porque a
criagdo é querida por Deus como um dom orientado para o homem, como heranga
que lhe é destinada e confiada. A lIgreja, em diversas ocasides, viu-se na



necessidade de defender a bondade da criagdo, mesmo a do mundo material (135).
DEUS TRANSCENDE A CRIAGAO E ESTA PRESENTE NELA

300. Deus é infinitamente maior do que todas as suas obras (136): «A vossa
majestade estd acima dos céus» (S/ 8, 2), «insonddvel é a sua grandeza» (S/ 145, 3).
Mas, porque Ele é o Criador soberano e livre, causa primeira de tudo quanto
existe, esta presente no mais intimo das suas criaturas: «E n'Ele que vivemos, nos
movemos e existimos» (Act 17, 28). Segundo as palavras de Santo Agostinho, Ele
& «superior summo meo et interior intimo meo — Deus esta acima do que em mim
ha de mais elevado e é mais interior do que aquilo que eu tenho de mais intimo»
(137).

DEUS SUSTENTA E CONDUZ A CRIAGAO

301. Depois da criagdo, Deus ndo abandona a criatura a si mesma. Ndo so lhe da o
ser e o existir, mas a cada instante a mantém no ser, lhe da o agir e a conduz ao
seu termo. Reconhecer esta dependéncia total do Criador é fonte de sabedoria e
de liberdade, de alegria e de confianga:

«Vds amais tudo quanto existe e ndo tendes aversdo a coisa alguma que fizestes:
se tivésseis detestado alguma criatura, ndo a terieis formado. Como poderia
manter-se qualquer coisa, se Vs ndo quisésseis? Como é que ela poderia durar, se
ndo a tivésseis chamado a existéncia? Poupais tudo, porque tudo é vosso, &
Senhor, que amais a vida» (Sb 11, 24-26).

V. Deus realiza o seu designio: a divina Providéncia

302. A criagdo tem a sua bondade e a sua perfeigdo prdprias, mas ndo saiu
totalmente acabada das méos do Criador. Foi criada «em estado de caminho» («in
statu viae») para uma perfei¢do Ultima ainda a atingir e a que Deus a destinou.
Chamamos divina Providéncia as disposi¢des pelas quais Deus conduz a sua criagdo
em ordem a essa perfei¢do:

«Deus guarda e governa, pela sua Providéncia, tudo quanto criou, "atingindo com
forga dum extremo ao outro e dispondo tudo suavemente" (Sb 8, 1). Porque "tudo
estad nu e patente a seus olhos" (Heb 4, 13), mesmo aquilo que depende da futura
acgdo livre das criaturas» (138).

303. E unanime, a este respeito, o testemunho da Escritura: a solicitude da divina
Providéncia é concreta e imediata, cuida de tudo, desde os mais insignificantes
pormenores até aos grandes acontecimentos do mundo e da histdria. Os livros
santos afirmam, com veeméncia, a soberania absoluta de Deus no decurso dos
acontecimentos: «Tudo quanto Lhe aprouve, o nosso Deus o fez, no céu e na terra»



(S/ 115, 3); e de Cristo se diz: «que abre e ninguém fecha, e fecha e ninguém abre»
(Ap 3, 7); «ha muitos projectos no coragdo do homem, mas é a vontade do Senhor
que prevalece» (Pr 19, 21).

304. E assim que, muitas vezes, vemos o Espirito Santo, autor principal da Sagrada
Escritura, atribuir a Deus certas acgdes, sem mencionar causas-segundas. Isso ndo
é «uma maneira de dizer» primitiva, mas sim um modo profundo de afirmar o
primado de Deus e o seu senhorio absoluto sobre a histdria e sobre o mundo (139)
e de ensinar a ter confianga n'Ele. A oragdo dos Salmos é, alids, a grande escola
desta confianga (140).

305. Jesus reclama um abandono filial a Providéncia do Pai celeste, que cuida das
mais pequenas necessidades dos seus filhos: «Ndo vos inquieteis, dizendo: Que
havemos de comer? Que havemos de beber? [...] Bem sabe o vosso Pai celeste que
precisais de tudo isso. Procurai primeiro o Reino de Deus e a sua justica e tudo o
mais vos sera dado por acréscimo» (Mt 6,31-33) (141).

A PROVIDENCIA E AS CAUSAS SEGUNDAS

306. Deus é o Senhor soberano dos seus planos. Mas, para a realizagdo dos
mesmos, serve-Se também do concurso das criaturas. Isto ndo é um sinal de
fraqueza, mas da grandeza e bondade de Deus omnipotente. E que Ele ndo s6
permite as suas criaturas que existam, mas confere-lhes a dignidade de agirem por
si mesmas, de serem causa e principio umas das outras e de cooperarem, assim, na
realizagdo do seu designio.

307. Aos homens, Deus concede mesmo poderem participar livremente na sua
Providéncia, confiando-lhes a responsabilidade de «submeter» a terra e domina-la
(142). Assim lhes concede que sejam causas inteligentes e livres, para completar a
obra da criagdo, aperfeigoar a sua harmonia, para o seu bem e o dos seus
semelhantes. Cooperadores muitas vezes inconscientes da vontade divina, os
homens podem entrar deliberadamente no plano divino, pelos seus actos e as suas
oragdes, como também pelos seus sofrimentos (143). Tornam-se, entdo,
plenamente «colaboradores de Deus» (1 Cor 3, 9)(144) e do seu Reino(145).

308. Esta ¢ uma verdade inseparavel da fé em Deus Criador: Deus age em toda a
acgdo das suas criaturas. E Ele a causa-primeira, que opera nas e pelas causas-
segundas: «E Deus que produz em nds o querer e o operar, segundo o seu
beneplacito» (F/ 2, 13)(146). Longe de diminuir a dignidade da criatura, esta
verdade realga-a. Tirada «do nada» pelo poder, sabedoria e bondade de Deus, a
criatura separada da sua origem, nada pode, porque «a criatura sem o Criador
esvai-se» (147). Muito menos pode atingir o seu fim Ultimo, sem a ajuda da graga
(148).



A PROVIDENCIA E O ESCANDALO DO MAL

309. Se Deus Pai todo-poderoso, Criador do mundo ordenado e bom, tem cuidado
com todas as suas criaturas, porque é que o mal existe? A esta questdo, tdo
premente como inevitdvel, tdo dolorosa como misteriosa, ndo é possivel dar uma
resposta rapida e satisfatéria. E o conjunto da fé cristd que constitui a resposta a
esta questdo: a bondade da criagdo, o drama do pecado, o amor paciente de Deus
que vem ao encontro do homem pelas suas aliangas, pela Encarnagdo redentora de
seu Filho, pelo dom do Espirito, pela agregagdo a lIgreja, pela forga dos
sacramentos, pelo chamamento a vida bem-aventurada, a qual as criaturas livres
sdo de antemao convidadas a consentir, mas a qual podem, também de antemao,
negar-se, por um mistério terrivel. Ndo hd nenhum pormenor da mensagem cristd
que ndo seja, em parte, resposta ao problema do mal.

310. Mas, porque é que Deus ndo criou um mundo tdo perfeito que nenhum mal
pudesse existir nele? No seu poder infinito, Deus podia sempre ter criado um
mundo melhor (149). No entanto, na sua sabedoria e bondade infinitas, Deus quis
livremente criar um mundo «em estado de caminho» para a perfei¢do ultima. Este
devir implica, no designio de Deus, juntamente com o aparecimento de certos
seres, o desaparecimento de outros; o mais perfeito, com o menos perfeito; as
construgBes da natureza, com as suas destruigdes. Com o bem fisico também existe,
pois, o mal fisico, enquanto a criagdo nio tiver atingido a perfeigdo (150).

311. Os anjos e os homens, criaturas inteligentes e livres, devem caminhar para o
seu ultimo destino por livre escolha e amor preferencial. Podem, por conseguinte,
desviar-se. De facto, pecaram. Foi assim que entrou no mundo o mal
moral, incomensuravelmente mais grave que o mal fisico. Deus ndo é, de modo
algum, nem directa nem indirectamente, causa do mal moral (151). No entanto,
permite-o por respeito pela liberdade da sua criatura e misteriosamente sabe
tirar dele o bem:

«Deus todo-poderoso [...] sendo soberanamente bom, nunca permitiria que
qualquer mal existisse nas suas obras se ndo fosse suficientemente poderoso e bom
para do préprio mal, fazer surgir o bem» (152).

312. Assim, com o tempo, é possivel descobrir que Deus, na sua omnipotente
Providéncia, pode tirar um bem das consequéncias dum mal (mesmo moral),
causado pelas criaturas: «Ndo, ndo fostes vés — diz José a seus irmdos — que me
fizestes vir para aqui. Foi Deus. [...] Premeditastes contra mim o mal: o designio de
Deus aproveitou-o para o bem [...] e um povo numeroso foi salvo» (Gn, 45, 8; 50,
20) (153). Do maior mal moral jamais praticado, como foi o repudio e a morte do
Filho de Deus, causado pelos pecados de todos os homens, Deus, pela
superabundéncia da sua graga (154), tirou o maior dos bens: a glorificagdo de
Cristo e a nossa redengdo. Mas nem por isso o mal se transforma em bem.



313. «Tudo concorre para o bem daqueles que amam a Deus» (Rm 8, 28). O
testemunho dos santos nado cessa de confirmar esta verdade:

Assim, Santa Catarina de Sena diz aos «que se escandalizam e se revoltam contra
o que lhes acontece»: «Tudo procede do amor, tudo estd ordenado para a salvagdo
do homem, e ndo com nenhum outro fim» (155).

E S. Tomas Moro, pouco antes do seu martirio, consola a filha com estas palavras:
«Nada pode acontecer-me que Deus ndo queira. E tudo o que Ele quer, por muito
mau que nos parega, €, na verdade, muito bom»(156).

E Juliana de Norwich: «Compreendi, pois, pela graga de Deus, que era necessario
ater-me firmemente a fé [...] e crer, com ndo menos firmeza, que todas as coisas
serdo para bem [...]». «Thou shalt see thyself that all manner of thing shall be
well» (157).

314. N6s cremos firmemente que Deus é o Senhor do mundo e da histéria. Muitas
vezes, porém, os caminhos da sua Providéncia sdo-nos desconhecidos. S6 no fim,
quando acabar o nosso conhecimento parcial e virmos Deus «face a face» (1 Cor 13,
12), é que nos serdo plenamente conhecidos os caminhos pelos quais, mesmo
através do mal e do pecado, Deus terd conduzido a criagdo ao repouso
desse Sdbado (158) definitivo, em vista do qual criou o céu e a terra.

Resumindo:

315. Na criagdo do mundo e do homem, Deus deu o primeiro e universal
testemunho do seu amor omnipotente e da sua sabedoria e fez o primeiro anuncio
do seu «designio amoroso», o qual tem como finalidade a nova criagéo em Cristo.

316. Embora a obra da criagdo seja particularmente atribuida ao Pai, é igualmente
verdade de fé que o Pai, o Filho e o Espirito Santo sdo o unico e indivisivel
principio da criagdo.

317. S6 Deus criou o Universo, livremente, directamente, sem qualquer ajuda.
318. Nenhuma criatura possui o poder infinito necessdrio para «criar», no sentido
proprio da palavra: quer dizer; para produzir e dar o ser ao que de modo algum o
possuia (chamar a existéncia «ex nihilo» a partir do nada) (159).

319. Deus criou o mundo para manifestar e comunicar a sua gléria. Que as
criaturas partilhem da sua verdade, da sua bondade e da sua beleza — eis a gldria,

para a qual Deus as criou.

320. Deus, que criou o universo, mantém-no na existéncia pelo seu Verbo; «o Filho



tudo sustenta com a sua palavra poderosa» (He 1, 3) e pelo seu Espirito criador
que dd a vida.

321. A divina Providéncia consiste nas disposi¢des pelas quais Deus conduz, com
sabedoria e amor; todas as criaturas, para o seu ultimo fim.

322. Cristo convida-nos a abandonarmo-nos filialmente & Providéncia do Pai dos
céus (160); o apdstolo Séo Pedro retoma o seu pensamento ao dizer: «Langai sobre
Deus toda a vossa inquietagéo porque Ele vela por vés» (1 Pe 5, 7)(161).

323. A Providéncia divina também age pela acgdo das criaturas. Aos seres
humanos, Deus permite-lhes cooperar livremente com os seus designios.

324. A permissédo divina do mal fisico e do mal moral é um mistério, que Deus
esclarece por seu Filho Jesus Cristo, morto e ressuscitado para vencer o mal. A fé
dd-nos a certeza de que Deus ndo permitiria o mal, se do proprio mal ndo fizesse
sair o bem, por caminhos que s6 na vida eterna conheceremos plenamente.

PARAGRAFO 5: CEU E A TERRA

325. O Simbolo dos Apéstolos professa que Deus é «Criador do céu e da terra»
(162). E o Simbolo Niceno-Constantinopolitano explicita: «... de todas as coisas,
visiveis e invisiveis» (163).

326. Na Sagrada Escritura, a expressdo «céu e terra» significa: tudo o que existe, a
criagdo inteira. Indica também o lago que, no interior da criagdo, ao mesmo tempo
une e distingue céu e terra: «a terra» é o mundo dos homens (164); «o céu» ou «os
céus» pode designar o firmamento (165), mas também o «lugar» préprio de Deus:
«Pai nosso que estais nos céus» (Mt 5, 16)(166), e, por conseguinte, também «o
céu» que é a gldria escatoldgica. Finalmente, a palavra «céu» indica o «lugar» das
criaturas espirituais — os anjos — que rodeiam Deus.

327. A profissdo de fé do quarto Concilio de Latrdo afirma que Deus, «desde o
principio do tempo, criou do nada ao mesmo tempo uma e outra criatura, a
espiritual e a corporal, isto é, os anjos e o mundo terrestre. Depois criou a criatura
humana, que participa das duas primeiras, formada, como €, de espirito e corpo»
(167).

I. Os anjos
A EXISTENCIA DOS ANJOS UMA VERDADE DE FE

328. A existéncia dos seres espirituais, ndo-corporais, a que a Sagrada Escritura
habitualmente chama anjos, é uma verdade de fé. O testemunho da Escritura é



tdo claro como a unanimidade da Tradigdo.
QUEM SAO 0S ANJOS?

329. Santo Agostinho diz a respeito deles: «Angelus [..] officii nomen est, non
naturae. Quaeris nomen naturae, spiritus est; quaeris officium, angelus est: ex eo
quod est, spiritus est: ex eo quod agit, angelus —Anjo é nome de oficio, ndo de
natureza. Desejas saber o nome da natureza? Espirito. Desejas saber o do oficio?
Anjo. Pelo que é, é espirito: pelo que faz, é anjo (anjo = mensageiro)» (168). Com
todo o seu ser, os anjos sdo servos e mensageiros de Deus. Pelo facto de
contemplarem «continuamente o rosto do meu Pai que estad nos céus» (Mt 18, 10),
eles sdo «os poderosos executores das suas ordens, sempre atentos a sua palavra»
(51103, 20).

330. Enquanto criaturas puramente espirituais, sdo dotados de inteligéncia e
vontade: sdo criaturas pessoais (169) e imortais (170). Excedem em perfei¢do todas
as criaturas visiveis. O esplendor da sua gldria assim o atesta (171).

CRISTO «COM TODOS OS SEUS ANJOS»

331. Cristo é o centro do mundo dos anjos (angélico). Estes pertencem-Lhe:
«Quando o Filho do Homem vier na sua gléria, acompanhado por todos os [seus]
anjos...» (Mt 25, 31). Pertencem-Lhe, porque criados por e para Ele: «em vista
d'Ele é que foram criados todos os seres, que ha nos céus e na terra, os seres
visiveis e os invisiveis, os anjos que sdo os tronos, senhorias, principados e
dominagdes. Tudo foi criado por seu intermédio e para Ele» (Cl 1, 16), E sdo d'Ele
mais ainda porque Ele os fez mensageiros do seu plano salvador: «Ndo sdo eles
todos espiritos ao servigo de Deus, enviados a fim de exercerem um ministério a
favor daqueles que hdo-de herdar a salvagdo?» (Heb 1, 14).

332. Ei-los, desde a criagdo (172) e ao longo de toda a histéria da salvagdo,
anunciando de longe ou de perto esta mesma salvagdo, e postos ao servigo do
plano divino da sua realizagdo: eles fecham o paraiso terrestre (173); protegem Lot
(174), salvam Agar e seu filho (175), detém a mdo de Abrado (176) pelo seu
ministério é comunicada a Lei (177), sdo eles que conduzem o povo de Deus (178),
anunciam nascimentos (179) e vocagdes (180) assistem os profetas (181) — para ndo
citar sendo alguns exemplos. Finalmente, é o anjo Gabriel que anuncia o
nascimento do Precursor e o do proprio Jesus (182).

333. Da Encarnagdo a Ascensdo, a vida do Verbo Encarnado é rodeada da
adoragdo e servio dos anjos. Quando Deus «introduziu no mundo o seu
Primogénito, disse: Adorem-n'O todos os anjos de Deus» (Heb 1, 6). O seu cantico
de louvor, na altura do nascimento de Cristo, nunca deixou de se ouvir no louvor
da Igreja: «Gldria a Deus [...]» (Lc 2, 14). Eles protegem a infancia de Jesus (183),



servem-n'O no deserto (184) e confortam-n'O na agonia (185) no momento em que
por eles poderia ter sido salvo das mdos dos inimigos (186) como outrora Israel
(187). Sdo ainda os anjos que «evangelizam» (188), anunciando a Boa-Nova da
Encarnagdo (189) e da Ressurreigdo (190) de Cristo. E estardo presentes aquando
da segunda vinda de Cristo, que anunciam (191), ao servigo do seu juizo (192).

OS ANJOS NA VIDA DA IGREJA

334. Daqui resulta que toda a vida da Igreja beneficia da ajuda misteriosa e
poderosa dos anjos (193).

335. Na sua liturgia, a Igreja associa-se aos anjos para adorar a Deus trés vezes
santo (194); invoca a sua assisténcia (como na oragdo "In paradisum deducant te
angeli — conduzam-te os anjos ao paraiso" da Liturgia dos Defuntos (195), ou ainda
no «Hino querubinico» da Liturgia bizantina (196), e festeja de modo mais
particular a memdria de certos anjos (Sdo Miguel, Sdo Gabriel, Sdo Rafael e os
Anjos da Guarda).

336. Desde o seu comego (197) até a morte (198), a vida humana é acompanhada
pela sua assisténcia (199) e intercessdo (200). «Cada fiel tem a seu lado um anjo
como protector e pastor para o guiar na vida» (201). Desde este mundo, a vida
cristd participa, pela fé, na sociedade bem-aventurada dos anjos e dos homens,
unidos em Deus.

1. O mundo visivel

337. Foi o proprio Deus que criou o mundo visivel, com toda a sua riqueza, a sua
diversidade e a sua ordem. A Sagrada Escritura apresenta a obra do Criador,
simbolicamente, como uma sequéncia de seis dias «de trabalho» divino, que
terminam no «repouso» do sétimo dia (202). O texto sagrado ensina, a respeito da
criagdo, verdades reveladas por Deus para a nossa salvagdo (203), as quais
permitem «conhecer a natureza ultima e o valor de todas as criaturas e a sua
ordenagdo para a gléria de Deus» (204).

338. Nada existe que ndo deva a sua existéncia a Deus Criador: O mundo comegou
quando foi tirado do nada pela Palavra de Deus: todos os seres existentes, toda a
Natureza, toda a histéria humana radicam neste acontecimento primordial: é a
prépria génese, pela qual o mundo foi constituido e o tempo comegado (205).

339. Cada criatura possui a sua bondade e perfei¢cdo préprias. Acerca de cada uma
das obras dos «seis dias» estd escrito: «E Deus viu que era bom». «Foi em virtude
da prépria criagdo que todas as coisas foram estabelecidas segundo a sua
consisténcia, a sua verdade, a sua exceléncia propria, com o seu ordenamento e
leis especificas» (206). As diferentes criaturas, queridas pelo seu proprio ser,



reflectem, cada qual a seu modo, uma centelha da sabedoria e da bondade
infinitas de Deus. E por isso que o homem deve respeitar a bondade prépria de
cada criatura, para evitar o uso desordenado das coisas, que despreza o Criador e
traz consigo consequéncias nefastas para os homens e para o seu meio ambiente.

340. A interdependéncia das criaturas é querida por Deus. O sol e a lua, o cedro e
a florzinha, a aguia e o pardal: o espectdculo das suas incontaveis diversidades e
desigualdades significa que nenhuma criatura se basta a si mesma. Elas s existem
na dependéncia umas das outras, para se completarem mutuamente, no servigo
umas das outras.

341. A beleza do Universo: A ordem e a harmonia do mundo criado resultam da
diversidade dos seres e das relagdes existentes entre si. O homem descobre-as
progressivamente como leis da natureza. Elas suscitam a admiragdo dos sabios. A
beleza da criagdo reflecte a beleza infinita do Criador, a qual deve inspirar o
respeito e a submissdo da inteligéncia e da vontade humanas.

342. A hierarquia das criaturas é expressa pela ordem dos «seis dias», indo do
menos perfeito para o mais perfeito. Deus ama todas as suas criaturas (207) e
cuida de cada uma, até dos passarinhos. No entanto, Jesus diz: «[Vds] valeis mais
do que muitos passarinhos» (Lc 12, 7), e ainda: «Um homem vale muito mais que
uma ovelha» (Mt 12, 12).

343. O homem é o ponto culminante da obra da criagdo. A narrativa inspirada
exprime essa realidade, fazendo nitida distingdo entre a criagdo do homem e a das
outras criaturas (208).

344. Existe uma solidariedade entre todas as criaturas pelo facto de todas terem o
mesmo Criador e todas serem ordenadas para a sua gldria:

«Louvado sejas meu Senhor, com todas as tuas criaturas,
especialmente o meu senhor irméo Sol,

o qual faz o dia e por ele nos alumia

E ele é belo e radiante com grande esplendor:

de Ti. Altissimo, nos da ele a imagem [...]

Louvado sejas, meu Senhor, pela irma agua,
que é tdo util e humilde,
e preciosa e casta [...]

Louvado sejas, meu Senhor, pela nossa irma, a mae terra,
que nos sustenta e governa,

e produz variados frutos,

com flores coloridas, e verduras [...]



Louvai e bendizei a meu Senhor,
e dai-lhe gragas e servi-o
com grande humildade» (219).

345. O «Sdbado» — fim da obra dos «seis dias». O texto sagrado diz que «Deus
concluiu, no sétimo dia, a obra que fizera» e que assim «se completaram o céu e a
terra»; e no sétimo dia Deus «descansou» e santificou e abengoou este dia (Gn 2,
1-3). Estas palavras inspiradas sdo ricas de salutares ensinamentos:

346. Na criagdo, Deus estabeleceu uma base e leis que permanecem estaveis (210)
sobre as quais o crente pode apoiar-se com confianga, e que serdo para ele sinal e
garantia da fidelidade inquebrantavel da Alianga divina (211). Por seu lado, o
homem deve manter-se fiel a esta base e respeitar as leis que o Criador nela
inscreveu.

347. A criagdo foi feita em vista do Sdbado e, portanto, do culto e da adoragdo de
Deus. O culto estd inscrito na ordem da criagdo (212) — «Operi Dei nihil preponatur
— Nada se anteponha a obra de Deus (ao culto divino)» — diz a Regra de Sdo Bento
(213) indicando assim a justa ordem das preocupagdes humanas.

348. O Sabado estd no coragdo da Lei de Israel. Guardar os Mandamentos é
corresponder a sabedoria e a vontade de Deus, expressas na sua obra da criagdo.

349. O oitavo dia. Mas para nés, um dia novo surgiu: o dia da Ressurrei¢do de
Cristo. O sétimo dia acaba a primeira criagdo. O oitavo dia comega a nova criagdo.
A obra da criagdo culmina, assim, na obra maior da Redengdo. A primeira criacdo
encontrou o seu sentido e cume ria nova criagdo em Cristo, cujo esplendor
ultrapassa o da primeira (214).

Resumindo:

350. Os anjos sdo criaturas espirituais que glorificam a Deus sem cessar e servem
os seus planos salvificos em relagéo as outras criaturas: «Ad omnia bona nostra
cooperantur angeli —Os anjos prestam a sua cooperagdo a tudo quanto diz respeito
ao nosso bem» (215).

351. Os anjos assistem a Cristo, seu Senhor. Servem-n'O de modo particular no
cumprimento da sua miss@o salvifica em relagdo aos homens.

352. A Igreja venera os anjos, que a agjudam na sua peregrinagdo terrestre e
protegem todo o género humano.

353. Deus quis a diversidade das suas criaturas e a sua bondade prdpria, a sua
interdependéncia e a sua ordem. Destinou todas as criaturas materiais para o bem



do género humano. O homem, e através dele toda a criagdo, tem como destino a
gléria de Deus.

354. Respeitar as leis inscritas na criagdo e as relagdes derivantes da natureza das
coisas, € principio de sabedoria e fundamento da moral.

PARAGRAFO 6: 0 HOMEM

355. «Deus criou o ser humano a sua imagem, criou-o a imagem de Deus. Ele o
criou homem e mulher» (Gn 1, 27). O homem ocupa um lugar Unico na criagdo: é «a
imagem de Deus» (I); na sua propria natureza, une o mundo espiritual e o mundo
material (Il); foi criado «homem e mulher» (Ill); Deus estabeleceu-o na sua amizade
(V).

I. «<A imagem de Deus»

356. De todas as criaturas visiveis, s6 0 homem é «capaz de conhecer e amar o seu
Criador» (216); é a «Unica criatura sobre a terra que Deus quis por si mesma»
(217); s6 ele é chamado a partilhar, pelo conhecimento e pelo amor, a vida de
Deus. Com este fim foi criado, e tal é a razdo fundamental da sua dignidade:

«Qual foi a razdo de terdes elevado o homem a tdo alta dignidade? Foi
certamente o incomparavel amor com que Vos contemplastes a Vés mesmo na
vossa criatura e Vos enamorastes dela; porque foi por amor que a criastes, foi por
amor que |he destes um ser capaz de apreciar o vosso bem eterno» (218).

357. Porque é «a imagem de Deus», o individuo humano possui a dignidade
de pessoa: ele ndo é somente alguma coisa, mas alguém. E capaz de se conhecer,
de se possuir e de livremente se dar e entrar em comunhdo com outras pessoas. E
é chamado, pela graga, a uma Alianga com o seu Criador, a dar-Lhe uma resposta
de fé e amor que mais ninguém pode dar em seu lugar.

358. Deus tudo criou para o homem (219) mas o homem foi criado para servir e
amar a Deus, e para Lhe oferecer toda a criagdo:

«Qual &, pois, o ser que vai chegar a existéncia rodeado de tal consideragio? £ o
homem, grande e admiravel figura vivente, mais precioso aos olhos de Deus que
toda a criagdo; € o homem, para quem existem o céu e a terra e o mar e a
totalidade da criagdo, e a cuja salvagdo Deus deu tanta importancia, que, por ele,
nem ao seu proéprio Filho poupou. Porque Deus ndo desiste de tudo realizar, para
fazer subir o homem até Si e fazé-lo sentar a sua direita» (220).

359. «Na realidade, sé no mistério do Verbo Encarnado é que verdadeiramente se
esclarece o mistério do homem» (221):



«S&do Paulo ensina-nos que dois homens estdo na origem do género humano: Addo
e Cristo. [...] O primeiro Ad3o, diz ele, foi criado como um ser humano que recebeu
a vida; o segundo é um ser espiritual que da a vida. O primeiro foi criado pelo
segundo, de Quem recebeu a alma que o faz viver. [...] O segundo Addo gravou a
sua imagem no primeiro, quando o modelou. Por isso, veio a assumir a sua fungdo
e 0 seu nome, para que ndo se perdesse aquele que fizera a sua imagem. Primeiro
e ultimo Addo: o primeiro teve principio; o ultimo ndo tera fim. Por isso é que o
ultimo é verdadeiramente o primeiro, como Ele mesmo diz: "Eu sou o Primeiro e o
Ultimo"» (222).

360. Gragas a comunidade de origem, o género humano forma uma unidade. Deus
«fez, a partir de um s6 homem todo o género humano para habitar sobre toda a
face da terra» (Act 17, 26) (223):

«Maravilhosa visdo, que nos faz contemplar o género humano na unidade da sua
origem em Deus [...]J; na unidade da sua natureza, em todos igualmente integrada
dum corpo material e duma alma espiritual; na unidade do seu fim imediato e da
sua missdo no mundo; na unidade da sua habitagdo, a terra, de cujos bens todos os
homens, por direito natural, podem servir-se para sustentar e desenvolver a vida;
na unidade do seu fim sobrenatural. Deus, para o Qual todos devem tender, na
unidade dos meios para atingir este fim; [...] na unidade da Redengdo, para todos
levada a cabo por Cristo» (224).

361. «Esta lei de solidariedade humana e de caridade» (225), sem excluir a rica
variedade das pessoas, das culturas e dos povos, assegura-nos que todos os
homens sdo verdadeiramente irmaos.

1. «Corpore et anima unus» — Unidade de corpo e alma

362. A pessoa humana, criada a imagem de Deus, é um ser ao mesmo tempo
corporal e espiritual. A narrativa biblica exprime esta realidade numa linguagem
simbdlica, quando afirma que «Deus formou o homem com o pé da terra, insuflou-
lhe pelas narinas um sopro de vida, e o homem tornou-se num ser vivo» (Gn 2,
7). O homem, no seu ser total, foi, portanto,querido por Deus.

363. Muitas vezes, a palavra alma designa, nas Sagradas Escrituras,
a vida humana (226), ou a pessoa humana no seu todo (227). Mas designa também
o que ha de mais intimo no homem (228) e de maior valor na sua pessoa (229),
aquilo que particularmente faz dele imagem de Deus: «alma» significa o principio
espiritual no homem.

364. O corpo do homem participa na dignidade da «imagem de Deus»: é corpo
humano precisamente por ser animado pela alma espiritual, e a pessoa humana na
sua totalidade é que é destinada a tornar-se, no Corpo (Mistico) de Cristo, templo



do Espirito (230):

«Corpo e alma, mas realmente uno, o homem, na sua condigdo corporal, retine em
si mesmo os elementos do mundo material, que assim nele encontram a sua
consumagdo e nele podem louvar Livremente o seu Criador. Por isso, ndo é licito
ao homem menosprezar a vida do corpo. Pelo contrdrio, deve estimar e respeitar
0 seu corpo, que foi criado por Deus e que ha-de ressuscitar no dltimo dia» (231).

365. A unidade da alma e do corpo é tdo profunda que se deve considerar a alma
como a «forma» do corpo (232); quer dizer, é gragas a alma espiritual que o corpo,
constituido de matéria, € um corpo humano e vivo. No homem, o espirito e a
matéria ndo sdo duas naturezas unidas, mas a sua unido forma uma Unica
natureza.

366. A Igreja ensina que cada alma espiritual é criada por Deus de modo imediato
(233) e néo produzida pelos pais; e que é imortal (234), isto é, ndo morre quando,
na morte, se separa do corpo; e que se unird de novo ao corpo na ressurrei¢do
final.

367. Encontra-se as vezes uma distingdo entre alma e espirito. Sdo Paulo, por
exemplo, ora para que «todo o nosso ser, o espirito, a alma e o corpo», seja
guardado sem mancha até a vinda do Senhor (1 Ts 5, 23). A Igreja ensina que esta
distingdo ndo introduz uma dualidade na alma (235), «Espirito» significa que o
homem é ordenado, desde a sua criagdo, para o seu fim sobrenatural (236), e que a
alma é capaz de ser gratuitamente sobreelevada até a comunhdo com Deus (237).

368. A tradicdo espiritual da Igreja insiste também no coragéo,no sentido biblico
de «fundo do ser» («nas entranhas»: Jr 31, 33) em que a pessoa se decide ou ndo
por Deus (238).

lll. <cHomem e mulher os criou»
IGUALDADE E DIFERENCA QUERIDAS POR DEUS

369. O homem e a mulher foram criados, quer dizer, foram queridos por Deus: em
perfeita igualdade enquanto pessoas humanas, por um lado; mas, por outro, no
seu respectivo ser de homem e de mulher. «Ser homem», «ser mulher» é uma
realidade boa e querida por Deus: o homem e a mulher tém uma dignidade
inamissivel e que lhes vem imediatamente de Deus, seu Criador (239). O homem e
a mulher sdo, com uma mesma dignidade, «a imagem de Deus». No seu «ser
homem» e no seu «ser mulher», reflectem a sabedoria e a bondade do Criador.

370. Deus ndo é, de modo algum; a imagem do homem. Ndo é nem homem nem
mulher. Deus é puro espirito, no Qual ndo hd lugar para a diferenca de sexos. Mas



as «perfeicdes» do homem e da mulher reflectem qualquer coisa da infinita
perfeicdo de Deus: as duma mde (240) e as dum pai e esposo (241).

«UM PARA O OUTRO» — «UMA UNIDADE A DOIS»

371. Criados juntamente, o homem e a mulher sdo, na vontade de Deus, um para
o outro. A Palavra de Deus no-lo dd a entender em diversos passos do texto
sagrado. «Ndo convém que o homem esteja so: vou fazer-lhe uma ajudante que se
parega com ele» (Gn 2, 18). Nenhum dos animais pode ser este «par» do homem
(242). A mulher que Deus «molda» da costela tirada do homem e que apresenta ao
homem, provoca da parte deste, uma exclamagdo admirativa, de amor e
comunhdo: «E osso dos meus ossos e carne da minha carne» (Ga 2, 23). O homem
descobre a mulher como um outro «eu», da mesma humanidade.

372. 0 homem e a mulher sdo feitos «um para o outro»: ndo é que Deus os tenha
feito «a meias» e «incompletos»; criou-os para uma comunhdo de pessoas, em que
cada um pode ser «ajuda» para o outro, uma vez que sdo, a0 mesmo tempo, iguais
enquanto pessoas («osso dos meus ossos») e complementares enquanto masculino
e feminino (243). No matrimonio, Deus une-os de modo que, formando «uma sé
carne» (Gn 2, 24), possam transmitir a vida humana: «crescei e multiplicai-vos,
enchei e dominai a terra» (Gn 1, 28). Transmitindo aos seus descendentes a vida
humana, o homem e a mulher, como esposos e pais, cooperam de modo Unico na
obra do Criador (244).

373. Segundo o designio de Deus, o homem e a mulher sdo vocacionados para
«dominarem a terra» (245) como «administradores» de Deus. Esta soberania ndo
deve ser uma dominagdo arbitraria e destruidora. A imagem do Criador, «que ama
tudo o que existe» (Sh 11, 24), o homem e a mulher sdo chamados a participar na
Providéncia divina em relagdo as outras criaturas. Dai a sua responsabilidade para
com o mundo que Deus |hes confiou.

IV. O homem no paraiso

374. O primeiro homem n3o s6 foi criado bom, como também foi constituido num
estado de amizade com o seu Criador, e de harmonia consigo mesmo e com a
criagdo que o rodeava; amizade e harmonia tais, que s6 serdo ultrapassadas pela
gldria da nova criagdo em Cristo.

375. A Igreja, interpretando de modo auténtico o simbolismo da linguagem biblica
a luz do Novo Testamento e da Tradigdo, ensina que 0s nossos primeiros pais,
Addo e Eva, foram constituidos num estado de santidade e de justica originais
(246). Esta graca da santidade original era uma participagdo na vida divina (247).

376. Todas as dimensdes da vida do homem eram fortalecidas pela irradiagdo



desta graga. Enquanto permanecesse na intimidade divina, o homem ndo devia
nem morrer (248), nem sofrer (249). A harmonia interior da pessoa humana, a
harmonia entre o homem e a mulher (250), enfim, a harmonia entre o primeiro
casal e toda a criagdo, constituia o estado dito «de justiga original».

377. O «dominio» do mundo, que Deus tinha concedido ao homem desde o
principio, realizava-se, antes de mais, no proprio homem como dominio de
si. O homem era integrado e ordenado em todo o seu ser, porque livre da triplice
concupiscéncia (251), que o sujeita aos prazeres dos sentidos, a ambigdo dos bens
terrenos e a afirmagdo de si contra os imperativos da razdo.

378. Sinal da familiaridade com Deus é o facto de Deus o colocar no jardim (252).
Ali vive «a fim de o cultivar e guardar» (Gn 2, 15): o trabalho ndo é um castigo
(253), mas a colaboragdo do homem e da mulher com Deus no aperfeigoamento da
criagdo visivel.

379. Toda esta harmonia da justiga original, prevista para o homem pelo plano de
Deus, sera perdida pelo pecado dos nossos primeiros pais.

Resumindo:

380. «Formastes o homem & vossa imagem e |he confiastes o Universo, para que,
servindo-Vos unicamente a Vs, seu Criador; exercesse dominio sobre todas as
criaturas» (254).

381. O homem foi predestinado para reproduzir a imagem do Filho de Deus feito
homem —«imagem do Deus invisivel» (Cl 1, 15) —, para que Cristo seja o
primogénito duma multidéo de irmdos e irmds (255).

382. O homem é «uma unidade de corpo e alma» (256). A doutrina da fé afirma
que a alma espiritual e imortal foi criada imediatamente por Deus.

383. «Deus ndo criou o homem solitdrio: desde a origem "criou-os homem e
mulher" (Gn 1, 27); a sociedade dos dois realiza a primeira forma de comunhéo
entre pessoas» (257).

384. A Revelagdo dd-nos a conhecer o estado de santidade e justica originais do
homem e da mulher, antes do pecado: da amizade de ambos com Deus derivava a
felicidade da sua existéncia no paraiso.

PARAGRAFO 7: A QUEDA

385. Deus é infinitamente bom e todas as suas obras sdo boas. No entanto,
ninguém escapa a experiéncia do sofrimento, dos males da natureza — que



aparecem como ligados aos limites proprios das criaturas —, e sobretudo a questdo
do mal moral. Donde vem o mal? «Quaerebam unde malum et non erat
exitus — Procurava a origem do mal e ndo encontrava solugdo», diz Santo
Agostinho (258). A sua prépria busca dolorosa sé encontrard saida na conversdo ao
Deus vivo. Porque «o mistério da iniquidade» (2 Ts 2, 7) s6 se esclarece a luz do
«mistério da piedade» (259). A revelagdo do amor divino em Cristo manifestou, ao
mesmo tempo, a extensdo do mal e a superabundancia da graga (260). Devemos,
portanto, abordar a questdo da origem do mal, fixando o olhar da nossa fé
n'Aquele que é o seu Unico vencedor (261).

1. «Onde abundou o pecado, sobreabundou a graca»

A REALIDADE DO PECADO

386. O pecado estd presente na historia do homem. Seria vdo tentar ignora-lo ou
dar outros nomes a esta obscura realidade. Para tentar compreender o que é o
pecado, temos primeiro de reconhecer o lago profundo que une o homem a
Deus, porque, fora desta relagdo, o mal do pecado ndo é desmascarado na sua
verdadeira identidade de recusa e oposi¢do a Deus, embora continue a pesar na
vida do homem e na histéria.

387. A realidade do pecado e, dum modo particular, a do pecado das origens, s6 se
esclarece a luz da Revelagdo divina. Sem o conhecimento que esta nos da de Deus,
ndo se pode reconhecer claramente o pecado, e somos tentados a explici-lo
unicamente como falta de maturidade, fraqueza psicolégica, erro, consequéncia
necessdria duma estrutura social inadequada, etc. S6 no conhecimento do designio
de Deus sobre o homem é que se compreende que o pecado é um abuso da
liberdade que Deus dd as pessoas criadas para que possam ama-Lo e amarem-se
mutuamente.

O PECADO ORIGINAL — UMA VERDADE FUNDAMENTAL DA FE

388. Com o progresso da Revelagdo, vai-se esclarecendo também a realidade do
pecado. Embora o povo de Deus do Antigo Testamento tenha abordado a dor da
condi¢do humana a luz da histéria da queda narrada no Génesis, ndo podia atingir
o significado Ultimo dessa histdria, o qual sé se manifesta a luz da Morte e
Ressurreigdo de Jesus Cristo (262). E preciso conhecer Cristo como fonte da graga
para reconhecer Addo como fonte do pecado. Foi o Espirito Paraclito, enviado por
Cristo ressuscitado, que veio «confundir o mundo em matéria de pecado» (Jo 16,
8), revelando Aquele que € o seu redentor.

389. A doutrina do pecado original é, por assim dizer, «o reverso» da Boa-Nova de
que Jesus é o Salvador de todos os homens, de que todos tém necessidade da
salvagdo e de que a salvagdo é oferecida a todos, gragas a Cristo. A Igreja, que



tem o sentido de Cristo (263), sabe bem que ndo pode tocar-se na revelagdo do
pecado original sem atentar contra o mistério de Cristo.

PARA LER A NARRATIVA DA QUEDA

390. A narrativa da queda (Gn 3) utiliza uma linguagem feita de imagens, mas
afirma um acontecimento primordial, um facto que teve lugar no principio da
historia do homem (264). A Revelagdo da-nos uma certeza de fé de que toda a
histéria humana estd marcada pela falta original, livremente cometida pelos
nossos primeiros pais (265).

Il. A queda dos anjos

391. Por detrds da opgdo de desobediéncia dos nossos primeiros pais, hd uma voz
sedutora, oposta a Deus (266), a qual, por inveja, os faz cair na morte (267). A
Escritura e a Tradi¢do da Igreja véem neste ser um anjo decaido, chamado Satanas
ou Diabo (268). Segundo o ensinamento da Igreja, ele foi primeiro um anjo bom,
criado por Deus. «Diabolus enim et alii daemones a Deo quidem natura creati sunt
boni, sed ipsi per se facti sunt mali — De facto, o Diabo e os outros demoénios foram
por Deus criados naturalmente bons; mas eles, por si, é que se fizeram maus»
(269).

392. A Escritura fala dum pecado destes anjos (270). A queda consiste na livre
opgao destes espiritos criados, que radical e irrevogavelmente recusaram Deus e o
seu Reino. Encontramos um reflexo desta rebelido nas palavras do tentador aos
nossos primeiros pais: «Sereis como Deus» (Gn 3, 5). O Diabo é «pecador desde o
principio» (1 Jo 3, 8), «pai da mentira» (Jo 8,44).

393. £ o caracter irrevogdvel da sua opcdo, e ndo uma falha da infinita
misericordia de Deus, que faz com que o pecado dos anjos ndo possa ser perdoado.
«Ndo hd arrependimento para eles depois da queda, tal como ndo ha
arrependimento para os homens depois da morte» (271).

394. A Escritura atesta a influéncia nefasta daquele que Jesus chama «o assassino
desde o principio» (Jo 8, 44), e que chegou ao ponto de tentar desviar Jesus da
missdo recebida do Pai (272). «Foi para destruir as obras do Diabo que apareceu o
Filho de Deus» (1 Jo 3, 8). Dessas obras, a mais grave em consequéncias foi a
mentirosa sedugdo que induziu o homem a desobedecer a Deus.

395. No entanto, o poder de Satands ndo é infinito. Satands é uma simples
criatura, poderosa pelo facto de ser puro espirito, mas, de qualquer modo,
criatura: impotente para impedir a edificagdo do Reino de Deus. Embora Satanas
exerga no mundo a sua acgdo, por ddio contra Deus e o seu reinado em Jesus
Cristo, e embora a sua acgdo cause graves prejuizos — de natureza espiritual e



indirectamente, também, de natureza fisica — a cada homem e a sociedade, essa
acgdo é permitida pela divina Providéncia, que com forga e suavidade dirige a
histéria do homem e do mundo. A permissdo divina da actividade diabdlica é um
grande mistério. Mas «nds sabemos que tudo concorre para o bem daqueles que
amam a Deus» (Rm8, 28).

1ll. O pecado original
A PROVA DA LIBERDADE

396. Deus criou 0 homem «a sua imagem» e constituiu-o na sua amizade. Criatura
espiritual, o homem sé pode viver esta amizade na modalidade da livre submissdo
a Deus. E isso 0 que exprime a proibigio feita a0 homem de comer da arvore do
conhecimento do bem e do mal, «pois no dia em que o comeres, morrerds» (Gn
2, 17). A «arvore de conhecer o bem e o mal»(Gn 2, 17) evoca simbolicamente o
limite intransponivel que o homem, como criatura, deve livremente reconhecer e
confiadamente respeitar. O homem depende do Criador. Esta sujeito as leis da
criagdo e as normas morais que regulam o exercicio da liberdade.

O PRIMEIRO PECADO DO HOMEM

397. Tentado pelo Diabo, o homem deixou morrer no coragdo a confianga no seu
Criador (273). Abusando da liberdade, desobedeceu ao mandamento de Deus.
Nisso consistiu o primeiro pecado do homem (274). Dai em diante, todo o pecado
serd uma desobediéncia a Deus e uma falta de confianga na sua bondade.

398. Neste pecado, o homem preferiu-se a si proprio a Deus, e por isso desprezou
Deus: optou por si proprio contra Deus, contra as exigéncias da sua condi¢do de
criatura e, dai, contra o seu préprio bem. Constituido num estado de santidade, o
homem estava destinado a ser plenamente «divinizado» por Deus na gldria. Pela
sedugdo do Diabo, quis «ser como Deus»(275), mas «sem Deus, em vez de Deus, e
n3do segundo Deus» (276).

399. A Escritura refere as consequéncias dramaticas desta primeira desobediéncia:
Addo e Eva perdem imediatamente a graga da santidade original (277). Tém medo
daquele Deus (278) de quem se fizeram uma falsa imagem: a dum Deus ciumento
das suas prerrogativas (279).

400. A harmonia em que viviam, gragas a justica original, ficou destruida; o
dominio das faculdades espirituais da alma sobre o corpo foi quebrado (280); a
unido do homem e da mulher ficou sujeita a tensdes (281); as suas relagdes serdo
marcadas pela avidez e pelo dominio (282). A harmonia com a criagdo desfez-se: a
criagdo visivel tornou-se, para o homem, estranha e hostil (283). Por causa do
homem, a criagdo ficou sujeita «a serviddo da corrupgdo» (284). Enfim, vai



concretizar-se a consequéncia explicitamente anunciada para o caso da
desobediéncia (285): 0 homem «voltara ao pé de que foi formado» (286). A morte
faz a sua entrada na histéria da humanidade (287).

401. A partir deste primeiro pecado, uma verdadeira «invasdo» de pecado inunda
o mundo: o fratricidio cometido por Caim na pessoa de Abel (288); a corrupgdo
universal como consequéncia do pecado (289). Na histéria de Israel, o pecado
manifesta-se com frequéncia, sobretudo como uma infidelidade ao Deus da Alianga
e como transgressdo da lei de Moisés. Mesmo depois da redengdo de Cristo, o
pecado manifesta-se de muitas maneiras entre os cristdos (290). A Sagrada
Escritura e a Tradigdo da Igreja ndo se cansam de lembrar a presenga e a
universalidade do pecado na histéria do homem.

«O que a Revelagdo divina nos da a conhecer, concorda com os dados da
experiéncia. Quando o homem olha para dentro do seu préprio coragdo, descobre-
se inclinado também para o mal, e imerso em muitos males, que ndo podem provir
do seu Criador, que é bom. Muitas vezes, recusando reconhecer Deus como seu
principio, o homem perturbou, por isso mesmo, a sua ordenagdo para o fim ultimo
e, ao mesmo tempo, toda a harmonia consigo prdprio, com os outros homens e
com toda a criagdo» (291).

CONSEQUENCIAS DO PECADO DE ADAO PARA A HUMANIDADE

402. Todos os homens estdo implicados no pecado de Addo. E Sio Paulo quem o
afirma: «pela desobediéncia de um s6 homem, muitos [quer dizer, a totalidade dos
homens] se tornaram pecadores» (Rm 5, 19): «Assim como por um sé homem
entrou o pecado no mundo, e pelo pecado a morte, assim também a morte atingiu
todos os homens, porque todos pecaram» (Rm5, 12). A universalidade do pecado e
da morte, o Apdstolo opde a universalidade da salvagdo em Cristo: «Assim como,
pelo pecado de um sé, veio para todos os homens a condenagdo, assim também,
pela obra de justica de um sé [Cristo], virda para todos a justificagdo que da a
vida» (Rm 5, 18).

403. Depois de Sdo Paulo, a Igreja sempre ensinou que a imensa miséria que
oprime os homens, e a sua inclinagdo para o mal e para a morte ndo se
compreendem sem a ligagdo com o pecado de Addo e o facto de ele nos ter
transmitido um pecado de que todos nascemos infectados e que é «morte da
alma» (292). A partir desta certeza de fé, a Igreja confere o Baptismo para a
remissdo dos pecados, mesmo as criangas que ndo cometeram qualquer pecado
pessoal (293).

404. Como é que o pecado de Addo se tornou o pecado de todos os seus
descendentes? Todo o género humano é, em Addo, «sicut unum corpus unius
hominis — como um s6 corpo dum Unico homem» (294). Em virtude desta «unidade
do género humano», todos os homens estdo implicados no pecado de Addo, do



mesmo modo que todos estdo implicados na justificagdo de Cristo. Todavia, a
transmissdo do pecado original é um mistério que nds ndo podemos compreender
plenamente. Mas sabemos, pela Revelagdo, que Addo tinha recebido a santidade e
a justica originais, ndo sé para si, mas para toda a natureza humana; consentindo
na tentagdo, Addo e Eva cometeram um pecado pessoal, mas este pecado afecta
a natureza humana que eles vio transmitir num estado decaido (295). E um
pecado que vai ser transmitido a toda a humanidade por propagagdo, quer dizer,
pela transmissdo duma natureza humana privada da santidade e justica originais.
E é por isso que o pecado original se chama «pecado» por analogia: é um pecado
«contraido» e ndo «cometido»; um estado, ndo um acto.

405. Embora proprio de cada um (296), o pecado original ndo tem, em qualquer
descendente de Addo, caracter de falta pessoal. E a privagio da santidade e
justica originais, mas a natureza humana ndo se encontra totalmente corrompida:
esta ferida nas suas proprias forgas naturais, sujeita a ignorancia, ao sofrimento e
ao império da morte, e inclinada ao pecado (inclinagdo para o mal, que se
chama concupiscéncia). O Baptismo, ao conferir a vida da graga de Cristo, apaga o
pecado original e reorienta o homem para Deus, mas as consequéncias para a
natureza, enfraquecida e inclinada para o mal, persistem no homem e convidam-no
ao combate espiritual.

406. A doutrina da Igreja sobre a transmissdo do pecado original foi definida
sobretudo no século V, particularmente sob o impulso da reflexdo de Santo
Agostinho contra o pelagianismo, e no século XVI, por oposigdo a Reforma
protestante. Pelagio sustentava que o homem podia, pela for¢a natural da sua
vontade livre, sem a ajuda necessdria da graca de Deus, levar uma vida
moralmente boa; reduzia a influéncia do pecado de Addo a de um simples mau
exemplo. Os primeiros reformadores protestantes, pelo contrario, ensinavam que
o homem estava radicalmente pervertido e a sua liberdade anulada pelo pecado
das origens: identificavam o pecado herdado por cada homem com a tendéncia
para o mal («concupiscéncia»), a qual seria invencivel. A Igreja pronunciou-se
especialmente sobre o sentido do dado revelado, quanto ao pecado original, no
segundo Concilio de Orange em 529 (297) e no Concilio de Trento em 1546 (298).

UM DURO COMBATE

407. A doutrina sobre o pecado original — ligada a da redengdo por Cristo —
proporciona uma visdo de lucido discernimento sobre a situagdo do homem e da
sua acgdo neste mundo. Pelo pecado dos primeiros pais, o Diabo adquiriu um certo
dominio sobre o homem, embora este permanecesse livre. O pecado original traz
consigo «a escraviddo, sob o poder daquele que possuia o império da morte, isto é,
do Diabo» (299). Ignorar que o homem tem uma natureza ferida, inclinada para o
mal, da lugar a graves erros no dominio da educagdo, da politica, da acgdo social
(300) e dos costumes.



408. As consequéncias do pecado original e de todos os pecados pessoais dos
homens ddo ao mundo, no seu conjunto, uma condi¢do pecadora, que pode ser
designada pela expressdo de Sdo Jodo «o pecado do mundo» (Jo 1, 29). Esta
expressao significa também a influéncia negativa que as situagdes comunitarias e
as estruturas sociais, que sdo o fruto dos pecados dos homens, exercem sobre as
pessoas (301).

409. Esta dramdtica situagdo do mundo, que «esta todo sob o poder do Maligno»
(1Jo 5, 19) (302), transforma a vida do homem num combate:

«Um duro combate contra os poderes das trevas atravessa toda a histéria dos
homens. Tendo comegado nas origens, ha-de durar — o Senhor no-lo disse — até ao
ultimo dia. Empenhado nesta batalha, o homem vé-se na necessidade de lutar sem
descanso para aderir ao bem. Sé através de grandes esforgos é que, com a graga
de Deus, consegue realizar a sua unidade interior» (303).

IV. «V6s ndo o abandonastes ao poder da morte»

410. Depois da queda, o homem ndo foi abandonado por Deus. Pelo contrério,
Deus chamou-o (304) e anunciou-lhe, de modo misterioso, que venceria o mal e se
levantaria da queda (305). Esta passagem do Génesis tem sido chamada « Proto-
Evangelho» por ser o primeiro anuncio do Messias redentor, do combate entre a
Serpente e a Mulher, e da vitdria final dum descendente desta.

411. A Tradigdo cristd vé nesta passagem um anuncio do «novo Addo» (306) que,
pela sua «obediéncia até a morte de cruz» (Fl 2, 8), repara super-abundantemente
a desobediéncia de Addo (307). Por outro lado, muitos santos Padres e Doutores
da Igreja véem na mulher, anunciada no proto-Evangelho, a Mde de Cristo, Maria,
como «nova Eva». Ela foi a primeira a beneficiar, dum modo Unico, da vitdria sobre
o pecado alcangada por Cristo: foi preservada de toda a mancha do pecado original
(308) e, durante toda a sua vida terrena, por uma graca especial de Deus, ndo
cometeu qualquer espécie de pecado (309).

412. Mas porque é que Deus ndo impediu o primeiro homem de pecar? Sdo Ledo
Magno responde: «A graga inefdvel de Cristo deu-nos bens superiores aos que a
inveja do demodnio nos tinha tirado» (310). E Sdo Tomas de Aquino: «Nada se opde
a que a natureza humana tenha sido destinada a um fim mais alto depois do
pecado. Efectivamente, Deus permite que os males acontecam para deles tirar um
bem maior. Dai a palavra de S3o Paulo: "onde abundou o pecado, superabundou a
graca" (Rm 5, 20). Por isso, na béngdo do cirio pascal canta-se: "0 feliz culpa, que
mereceu tal e tdo grande Redentor!"» (311).

Resumindo:



413. «Ndo foi Deus quem fez a morte, nem Ele se alegra por os vivos se perderem
[...]. A morte entrou no mundo pela inveja do Diabo» (Sb 1, 13; 2, 24).

414. Satands ou Diabo e os outros demdnios sdo anjos decaidos por terem
livremente recusado servir a Deus e ao seu designio. A sua opg¢do contra Deus é
definitiva. E eles tentam associar o homem a sua revolta contra Deus.

415. «Estabelecido por Deus num estado de santidade, o homem, seduzido pelo
Maligno desde o principio da histéria, abusou da sua liberdade, levantando-se
contra Deus e pretendendo atingir o seu fim fora de Deus» (312).

416. Pelo seu pecado, Addo, como primeiro homem, perdeu a santidade e a justica
originais que tinha recebido de Deus, ndo somente para si, mas para todos os
seres humanos.

417. A sua descendéncia, Addo e Eva transmitiram a natureza humana ferida pelo
seu primeiro pecado, portanto privada da santidade e da justica originais. Esta
privagdo é chamada «pecado original».

418. Como consequéncia do pecado original, a natureza humana ficou enfraquecida
nas suas forgas e sujeita a ignordncia, ao sofrimento e ao dominio da morte, e
inclinada para o pecado — inclinag@o que se chama «concupiscéncia».

419. «Afirmamos, pois, com o Concilio de Trento, que o pecado original é
transmitido com a natureza humana, "néo por imitagdo, mas por propagagio”, e
que, assim, é "prdprio de cada um"»(313).

420. A vitdria alcangada por Cristo sobre o pecado trouxe-nos bens superiores
aqueles que o pecado nos tinha tirado: «Onde abundou o pecado, superabundou a
graga» (Rm 5, 20).

421. «Segundo a fé dos cristdos, este mundo foi criado e continua a ser conservado
pelo amor do Criador; é verdade que caiu sob a escravidéo do pecado, mas Cristo,
pela Cruz e Ressurreig@o, venceu o poder do Maligno e libertou-o...» (314).
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CAPITULO SEGUNDO: CREIO EM JESUS CRISTO, FILHO UNICO DE DEUS

A BOA-NOVA: DEUS ENVIOU O SEU FILHO

422. «Quando chegou a plenitude dos tempos, Deus enviou o seu Filho, nascido de
uma mulher e sujeito a Lei, para resgatar os que estavam sujeitos a Lei e nos
tornar seus filhos adoptivos» (G/ 4, 4-5). Esta é a «Boa-Nova de Jesus Cristo, Filho
de Deus»(1): Deus visitou o seu povo(2) e cumpriu as promessas feitas a Abrado e a
sua descendéncia (3) fé-lo para além de toda a expectativa: enviou o seu «Filho
muito-amado» (4).

423. Nés cremos e confessamos que Jesus de Nazaré, judeu nascido duma filha de
Israel, em Belém, no tempo do rei Herodes o Grande e do imperador César
Augusto, carpinteiro de profissdo, morto crucificado em Jerusalém sob o
procurador Poncio Pilatos no reinado do imperador Tibério, é o Filho eterno de
Deus feito homem; que Ele «saiu de Deus» (Jo 13, 3), «desceu do céu» (Jo 3, 13; 6,
33) e «veio na carne» (5), porque «o Verbo fez-Se carne e habitou entre nés. Nés
vimos a sua gldria, gléria que Lhe vem do Pai como Filho Unigénito, cheio de graga
e de verdade [...] Na verdade, foi da sua plenitude que todos nés recebemos, graga
sobre graga» (Jo 1, 14, 16).

424. Movidos pela graga do Espirito Santo e atraidos pelo Pai, nds cremos e
confessamos a respeito de Jesus: «Tu és o Cristo, o Filho de Deus vivo» (Mt 16, 16).
Foi sobre o rochedo desta fé, confessada por Pedro, que Cristo edificou a sua Igreja

©).
«ANUNCIAR A INSONDAVEL RIQUEZA DE CRISTO» (£f3, 8)

425. A transmissdo da fé cristd é, antes de mais, o anuncio de Jesus Cristo, para
Levar a fé n'Ele. Desde o principio, os primeiros discipulos arderam no desejo de
anunciar Cristo: «Nds é que ndo podemos deixar de dizer o que vimos e
escutamos» (Act 4, 20). E convidam os homens de todos os tempos a entrar na
alegria da sua comunhdo com Cristo:

«O que ouvimos, o que vimos com os nossos olhos, o que contemplamos e as nossas
mé@os tocaram acerca do Verbo da vida, é o que nds vos anunciamos, pois a vida
manifestou-Se e nds vimo-la e dela damos testemunho: nés vos anunciamos a vida
eterna que estava junto do Pai e nos foi manifestada. Nés vos anunciamos o que
vimos e ouvimos, para que estejais também em comunhdo connosco. E a comunhdo
em que estamos é com o Pai e com o seu Filho, Jesus Cristo. E escrevemos tudo
isto para a nossa alegria ser completa» (1Jo, 1, 1-4).



NO CORAGAO DA CATEQUESE: CRISTO

426. «No coragdo da catequese, encontramos essencialmente uma Pessoa: Jesus de
Nazaré, Filho Unico do Pai [..], que sofreu e morreu por nds e que agora,
ressuscitado, vive connosco para sempre [...]. Catequizar [...] é revelar, na Pessoa
de Cristo, todo o designio eterno de Deus [...]. E procurar compreender o
significado dos gestos e das palavras de Cristo e dos sinais por Ele realizados» (7).
O fim da catequese é «pdr em comunhdo com Jesus Cristo: somente Ele pode levar
ao amor do Pai, no Espirito, e fazer-nos participar na vida da Santissima Trindade»
(8).

427. «Na catequese, é Cristo, Verbo Encarnado e Filho de Deus, que é ensinado;
tudo o mais é-o0 em referéncia a Ele. E sé Cristo ensina. Todo e qualquer outro o faz
apenas na medida em que é seu porta-voz, consentindo em que Cristo ensine pela
sua boca [...]. Todo o catequista deveria poder aplicar a si préprio a misteriosa
palavra de Jesus: "A minha doutrina ndo é minha, mas d'Aquele que Me enviou"
(o7, 16)» (9).

428. Aquele que é chamado a «ensinar Cristo» deve, portanto, antes de mais
nada, procurar «esse lucro sobreeminente que é o conhecimento de Jesus Cristo».
Tem de «aceitar perder tudo [...] para ganhar Cristo e encontrar-se n'Ele» e
«conhecé-lo, a Ele, na forga da sua ressurrei¢gdo e na comunhdo com os seus
sofrimentos, conformar-se com Ele na morte, na esperanca de chegar a ressuscitar
dos mortos» (F/ 3, 8-11).

429. Deste conhecimento amoroso de Cristo brota o desejo de O anunciar, de
«evangelizar» e levar os outros ao «sim» da fé em Jesus Cristo. Mas, ao mesmo
tempo, faz-se sentir a necessidade de conhecer sempre melhor esta fé. Com esse
objectivo, seguindo a ordem do Simbolo da fé, primeiro serdo apresentados os
principais titulos de Jesus: Cristo, Filho de Deus, Senhor (Artigo 2). O Simbolo
confessa, em seguida, os principais mistérios da vida de Cristo: da sua
Encarnagdo (Artigo 3), da sua Pascoa (Artigos 4 e 5) e, por fim, da sua
Glorificagdo (Artigos 6 e 7).

ARTIGO 2: «E EM JESUS CRISTO, SEU UNICO FILHO, NOSSO SENHOR »
I. Jesus

430. Em hebraico, Jesus quer dizer «Deus salva». Quando da Anunciagdo, o anjo
Gabriel da-Lhe como nome préprio o nome de Jesus, o qual exprime, ao mesmo
tempo, a sua identidade e a sua missdo (10). Uma vez que «sé Deus pode perdoar
os pecados» (Mc 2, 7), sera Ele quem, em Jesus, seu Filho eterno feito homem,
«salvara o seu povo dos seus pecados»(Mt 1, 21). Em Jesus, Deus recapitula, assim,
toda a sua histdria de salvagdo em favor dos homens.



431. Nesta historia da salvagdo, Deus ndo Se contenta com libertar Israel «da casa
da escraviddo» (Dt 5, 6), fazendo-o sair do Egipto. Salvou-o também do seus
pecados. Porque o pecado é sempre uma ofensa feita a Deus (11), s6 Ele é que
pode absolvé-lo (12). E por isso que Israel, tomando cada vez mais consciéncia da
universalidade do pecado, s6 poderd procurar a salvagdo na invocagdo do nome do
Deus Redentor (13).

432. O nome de Jesus significa que o préprio nome de Deus estd presente na
pessoa do seu Filho (14) feito homem para a redengdo universal e definitiva dos
pecados. Ele é o Gnico nome divino que traz a salvagdo (15) e pode desde agora ser
invocado por todos, pois a todos os homens Se uniu pela Encarnagéo (16), de tal
modo que «ndo existe debaixo do céu outro nome, dado aos homens, pelo qual
possamos ser salvos» (Act 4, 12) (17).

433. O nome de Deus salvador era invocado apenas uma vez por ano, pelo sumo
sacerdote, para expiagdo dos pecados de Israel, depois de ter aspergido o
propiciatdrio do «santo dos santos» com o sangue do sacrificio (18). O propiciatério
era o lugar da presenga de Deus (19). Quando Sdo Paulo diz de Jesus que Deus O
«ofereceu para, n'Ele, pelo seu sangue, se realizar a expiagdo» (Rm 3, 25), quer
dizer que, na sua humanidade, «era Deus que em Cristo reconciliava o mundo
consigo» (2 Cor 5, 19).

434. A ressurreigdo de Jesus glorifica o nome de Deus salvador (20) porque, a
partir dai, é o nome de Jesus que manifesta em plenitude o poder supremo do
nome que estd acima de todos os nomes» (F/ 2, 9-10). Os espiritos maus temem o
seu nome (21) e é em seu nome que os discipulos de Jesus fazem milagres (22),
porque tudo o que pedem ao Pai, em seu nome, Ele lho concede (23).

435. O nome de Jesus esta no centro da oragdo cristd. Todas as oragdes liturgicas
se concluem com a férmula «per Dominum nostrum Jesum Christum — por nosso
Senhor Jesus Cristo». A Ave-Maria culmina nas palavras «e bendito é o fruto do
vosso ventre, Jesus». A oragdo-do-coragdo dos Orientais, chamada «oragdo a
Jesus», diz: «Jesus Cristo, Filho de Deus, Senhor, tem piedade de mim, pecador». E
muitos cristdos morrem, como Santa Joana d'Arc, tendo nos labios apenas uma
palavra: «Jesus» (24).

Il. Cristo

436. Cristo vem da tradugdo grega do termo hebraico «Messias», que quer dizer
«ungido». S6 se torna nome proprio de Jesus porque Ele cumpre perfeitamente a
missdo divina que tal nome significa. Com efeito, em Israel eram ungidos, em nome
de Deus, aqueles que Lhe eram consagrados para uma missdo d'Ele dimanada. Era
o caso dos reis (25), dos sacerdotes (26) e, em raros casos, dos profetas (27). Este
devia ser, por exceléncia, o caso do Messias, que Deus enviaria para estabelecer
definitivamente o seu Reino (28). O Messias devia ser ungido pelo Espirito do



Senhor (29), a0 mesmo tempo como rei e sacerdote (30) mas também como profeta
(31). Jesus realizou a expectativa messidnica de Israel na sua triplice fungdo de
sacerdote, profeta e rei.

437. O anjo anunciou aos pastores o nascimento de Jesus como sendo o do Messias
prometido a lIsrael: «nasceu-vos hoje, na cidade de David, um salvador que é
Cristo, Senhor»(Lc 2, 11). Desde a origem, Ele é «Aquele que o Pai consagrou e
enviou ao mundo» (Jo 10, 36), concebido como «santo» no seio virginal de Maria
(32). José foi convidado por Deus a «levar para sua casa Maria, sua esposa»,
gravida d'«Aquele que nela foi gerado pelo poder do Espirito Santo» (Mt 1, 20),
para que Jesus, «chamado Cristo», nascesse da esposa de José, na descendéncia
messidnica de David (Mt 1, 16) (33).

438. A consagragdo messidnica de Jesus manifesta a sua missdo divina. «Alids, é o
que indica o seu préprio nome; porque no nome de Cristo estd subentendido
Aquele que ungiu. Aquele que foi ungido e a prépria Ungdo com que foi ungido.
Aquele que ungiu é o Pai, Aquele que foi ungido é o Filho, e foi-o no Espirito que é
a Ungdo» (34). A sua eterna consagragdo messianica revelou-se no tempo da sua
vida terrena, quando do seu baptismo por Jodo, altura em que «Deus O ungiu com
o Espirito Santo e poder» (Act 10, 38), «para que se manifestasse a Israel» (Jo 1,
31) como seu Messias. As suas obras e palavras da-lo-do a conhecer como «o santo
de Deus» (35).

439. Numerosos judeus, e mesmo alguns pagdos que partilhavam da sua
esperanga, reconheceram em Jesus os tragos fundamentais do messidnico «filho de
David», prometido por Deus a Israel (36). Jesus aceitou o titulo de Messias a que
tinha direito (37), mas ndo sem reservas, uma vez que esse titulo era
compreendido, por numerosos dos seus contemporaneos, segundo um conceito
demasiado humano (38), essencialmente politico (39).

440. Jesus aceitou a profissdo de fé de Pedro, que O reconhecia como o Messias,
anunciando a paixdo préxima do Filho do Homem (40). Revelou o contetdo
auténtico da sua realeza messidnica, ao mesmo tempo na identidade
transcendente do Filho do Homem «que desceu do céu» (Jo 3, 13)(41) e na sua
missdo redentora como Servo sofredor: «O Filho do Homem [...] ndo veio para ser
servido, veio para servir e dar a vida como resgate pela multiddo» (Mt20, 28) (42).
Foi por isso que o verdadeiro sentido da sua realeza sé se manifestou do cimo da
cruz (43). E s6 depois da ressurreigdo, a sua realeza messianica poderd ser
proclamada por Pedro perante o Povo de Deus: «Saiba, com absoluta certeza, toda
a casa de Israel, que Deus fez Senhor e Messias esse Jesus que vos
crucificastes» (Act 2, 36).

Il Filho Unico de Deus

441. Filho de Deus, no Antigo Testamento, é um titulo dado aos anjos (44), ao



povo eleito (45) aos filhos de Israel (46) e aos seus reis (47). Nestes casos, significa
uma filiagdo adoptiva, que estabelece entre Deus e a sua criatura relagdes de
particular intimidade. Quando o Rei-Messias prometido é chamado «filho de Deus»
(48), isso ndo implica necessariamente, segundo o sentido literal de tais textos,
que Ele seja mais que um simples ser humano. Os que assim designaram Jesus,
enquanto Messias de Israel (49), talvez ndo tenham querido dizer mais (50).

442. Mas ndo é este o caso de Pedro, quando confessa Jesus como «Cristo, o Filho
de Deus vivo» (51), porque Jesus responde-lhe solenemente: «ndo foram a carne
nem o sangue que torevelaram, mas sim o meu Pai que esta nos céus» (Mt 16, 17).
De igual modo, Paulo dird, a propodsito da sua conversdo no caminho de Damasco:
«Quando aprouve a Deus — que me escolheu desde o seio de minha méde e me
chamou pela sua graga — revelar o seu Filho em mim, para que O anuncie como
Evangelho aos gentios...» (G/ 1, 15-16). «E logo comegou a proclamar nas sinagogas
que Jesus era o Filho de Deus» (Act 9, 20). Sera este, desde o principio (52),0
nucleo da fé apostdlica (53), primeiramente professada por Pedro como
fundamento da Igreja (54).

443. Se Pedro pode reconhecer o caracter transcendente da filiagdo divina de
Jesus-Messias, foi porque Este lha deixou perceber nitidamente. Diante do
Sinédrio, a pergunta dos seus acusadores: «Entdo, tu és o Filho de Deus?» Jesus
respondeu: «E como dizeis, sou» (Lc 22, 70) (55). Ja muito antes, Ele Se designara
como «o Filho» que conhece o Pai (56), diferente dos «servos» que Deus
anteriormente enviara ao seu povo (57), superior aos préprios anjos (58). Ele
distinguiu a sua filiagdo da dos Seus discipulos, nunca dizendo «Pai nosso» (59), a
ndo ser para lhes ordenar: «vds, quando rezardes, dizei assim: Pai nosso» (Mt 6,9);
e sublinhou esta distingdo: «o meu Pai e vosso Pai» (Jo 20, 17).

444. Os evangelhos referem, em dois momentos solenes, no baptismo e na
transfiguragdo de Cristo, a voz do Pai, que O designa como seu «filho muito-
amado» (60). Jesus designa-Se a Si proprio como «o Filho Unico de Deus» (Jo 3, 16),
afirmando por este titulo a sua preexisténcia eterna (61). E exige a fé «no nome do
Filho Unico de Deus» (Jo 3, 18). Esta profissdo de fé cristd aparece ja na exclamagdo
do centurido diante de Jesus crucificado: «Verdadeiramente, este homem era o
Filho de Deus!» (Mc 15, 39); porque somente no Mistério Pascal o crente pode dar
pleno significado ao titulo de «Filho de Deus».

445. E depois da ressurreigio que a filiagio divina de Jesus aparece no poder da
sua humanidade glorificada: «Segundo o Espirito santificante, pela sua
ressurreigdo de entre os mortos, Ele foi estabelecido como Filho de Deus em
poder» (Rm 1, 4) (62). E os Apdstolos poderdo confessar: «Nos vimos a sua gldria,
gldria que Lhe vem do Pai como a Filho Unico, cheio de graga e de verdade» (Jo 1,
14).

IV. Senhor



446. Na tradugdo grega dos Livros do Antigo Testamento, o nome inefavel sob o
qual Deus Se revelou a Moisés (63), YHWH, é traduzido por « Kyrios»
(«Senhor»). Senhor torna-se, desde entdo, o nome mais habitual para designar a
prépria divindade do Deus de Israel. E neste sentido forte que o Novo Testamento
utiliza o titulo de «Senhor», tanto para o Pai como também — e ai é que esta a
novidade — para Jesus, assim reconhecido como sendo Ele préprio Deus (64).

447. O prdprio Jesus veladamente atribui a Si mesmo este titulo, quando discute
com os fariseus sobre o sentido do Salmo 110 (65), e também, de modo explicito,
ao dirigir-Se aos Apodstolos (66). Ao longo de toda a vida publica, os seus gestos de
dominio sobre a natureza, sobre as doengas, sobre os demdnios, sobre a morte e o
pecado, demonstravam a sua soberania divina.

448. Muitissimas vezes, nos evangelhos, aparecem pessoas que se dirigem a Jesus
chamando-lhe «Senhor». Este titulo exprime o respeito e a confianga dos que se
aproximam de Jesus e d'Ele esperam socorro e cura (67). Pronunciado sob a mogdo
do Espirito Santo, exprime o reconhecimento do Mistério divino de Jesus (68). No
encontro com Jesus ressuscitado, transforma-se em adoragdo: «Meu Senhor e meu
Deus» (Jo 20, 28). Assume entdo uma conotagdo de amor e afei¢do, que vai ficar
como tipica da tradigdo cristd: «E o Senhor!» (Jo 21, 7).

449. Ao atribuir a Jesus o titulo divino de Senhor, as primeiras confissdes de fé da
Igreja afirmam, desde o principio (69), que o poder, a honra e a gldria, devidos a
Deus Pai, também sdo devidos a Jesus (70), porque Ele é «de condigdo
divina» (F/ 2, 6) e o Pai manifestou esta soberania de Jesus ressuscitando-O de
entre os mortos e exaltando-O na sua gldria (71).

450. Desde o principio da histéria cristd, a afirmagdo do senhorio de Jesus sobre o
mundo e sobre a histéria (72) significa também o reconhecimento de que o homem
ndo deve submeter a sua liberdade pessoal, de modo absoluto, a nenhum poder
terreno, mas somente a Deus Pai e ao Senhor Jesus Cristo: César ndo é o
«Senhor»(73). «A Igreja cré... que a chave, o centro e o fim de toda a histdria
humana se encontra no seu Senhor e Mestre» (74).

451. A oragdo cristd é marcada pelo titulo de «Senhor», quer no convite a oragdo:
«O Senhor esteja convosco», quer na conclusdo da mesma: «Por nosso Senhor
Jesus Cristo», quer ainda pelo grito cheio de confianga e de esperanga: «Maran
atha» («O Senhor vem!») ou «Marana tha» («Vem, Senhor!») (1 Cor 16, 22):
«Amen, vem, Senhor Jesus!» (Ap 22, 20).

Resumindo:

452. 0 nome de Jesus significa «Deus salva». O menino nascido da Virgem Maria é
chamado «Jesus», «porque salvard o seu povo dos seus pecados» (Mt 1, 21); «ndo



existe debaixo do céu outro nome dado aos homens, pelo qual possamos ser
salvos» (Act 4, 12).

453. O nome de Cristo significa «Ungido», «Messias». Jesus é Cristo, porque «Deus
O ungiu com o Espirito Santo e o poder» (Act 10, 38). Ele era «Aquele que estava
para vir» (Lc 7, 19), o objecto da «esperanga de Israel» (75).

454. 0 nome de Filho de Deus significa a relagdo unica e eterna de Jesus Cristo
com Deus seu Pai: Ele é o Filho unico do Pai (76) e, Ele préprio, Deus (77). Crer que
Jesus Cristo é o Filho de Deus é condigGo necessdria para ser cristéo (78).

455. O nome de Senhor significa a soberania divina. Confessar ou invocar Jesus
como Senhor é crer na sua divindade. «Ninguém pode dizer "Jesus é Senhor", a
ndo ser pela acgéo do Espirito Santo» (1 Co 12, 3).

ARTIGO 3:«JESUS CRISTO FOI CONCEBIDO PELO PODER DO ESPIRITO SANTO E
NASCEU DA VIRGEM MARIA»

PARAGRAFO 1: O FILHO DE DEUS FEZ-SE HOMEM
1. Porque é que o Verbo encarnou?

456. Com o Credo Niceno-Constantinopolitano, respondemos confessando: «Por
nds, homens, e para nossa salvagdo, desceu dos céus; e encarnou pelo Espirito
Santo no seio da Virgem Maria e Se fez homem» (79).

457. O Verbo fez-Se carne para nos salvar, reconciliando-nos com Deus: «Foi Deus
que nos amou e enviou o seu Filho como vitima de expiagdo pelos nossos
pecados» (1 Jo 4, 10). «O Pai enviou o Filho como salvador do mundo» (1 Jo 4, 14).
«E Ele veio para tirar os pecados»(1 Jo 3, 5):

«Enferma, a nossa natureza precisava de ser curada; decaida, precisava de ser
elevada; morta, precisava de ser ressuscitada. Tinhamos perdido a posse do bem;
era preciso que nos fosse restituido. Encerrados nas trevas, precisavamos de quem
nos trouxesse a luz; cativos, esperdvamos um salvador: prisioneiros, esperavamos
um auxilio; escravos, precisdvamos dum libertador. Seriam razdes sem
importancia? Ndo seriam suficientes para comover a Deus, a ponto de O fazer
descer até a nossa natureza humana para a visitar, jd que a humanidade se
encontrava em estado tdo miseravel e infeliz?» (80).

458. O Verbo fez-Se carne, para que assim conhecéssemos o amor de Deus: «Assim
se manifestou o amor de Deus para connosco: Deus enviou ao mundo o seu Filho
Unigénito, para que vivamos por Ele» (I Jo 4, 9). «Porque Deus amou tanto o
mundo, que entregou o seu Filho Unigénito, para que todo o homem que acredita



n'Ele ndo pereca, mas tenha a vida eterna» (Jo 3, 16).

459. O Verbo fez-Se carne, para ser o nosso modelo de santidade: «Tomai sobre
v6s 0 meu jugo e aprendei de Mim [...]» (Mt 11, 29). «Eu sou o caminho, a verdade
e a vida. Ninguém vai ao Pai sendo por Mim» (Jo 14, 6). E o Pai, na montanha da
Transfiguragdo, ordena: «Escutai-o» (Mc 9, 7) (81). De facto, Ele é o modelo das
bem-aventurangas e a norma da Lei nova: «Amai-vos uns aos outros como Eu vos
amei» (Jo 15, 12). Este amor implica a oferta efectiva de nds mesmos, no seu
seguimento (82).

460. O Verbo fez-Se carne, para nos tornar «participantes da natureza divina» (2
Pe 1, 4): «Pois foi por essa razdo que o Verbo Se fez homem, e o Filho de Deus Se
fez Filho do Homem: foi para que o homem, entrando em comunhdo com o Verbo e
recebendo assim a adopgdo divina, se tornasse filho de Deus» (83). «Porque o Filho
de Deus fez-Se homem, para nos fazer deuses» (84). «Unigenitus [...] Dei Filias,
suae divinitatis volens nos esse participes, naturam nostram assumpsit, ut
homines deos faceret factos homo — O Filho Unigénito de Deus, querendo que
féssemos participantes da sua divindade, assumiu a nossa natureza para que, feito
homem, fizesse os homens deuses» (84).

1. A Encarnagdo

461. Retomando a expressdo de Sdo Jodo («o Verbo fez-Se carne»: Jo 1, 14), a
Igreja chama «Encarnagdo» ao facto de o Filho de Deus ter assumido uma natureza
humana, para nela levar a efeito a nossa salvagdo. Num hino que nos foi
conservado por S&o Paulo, a Igreja canta este mistério:

«Tende em vés os mesmos sentimentos que havia em Cristo Jesus. Ele, que era de
condigdo divina, ndo se valeu da sua igualdade com Deus, mas aniquilou-Se a Si
préprio, assumindo a condi¢do de servo, tornou-Se semelhante aos homens.
Aparecendo como homem, humilhou-Se ainda mais, obedecendo até a morte, e
morte de Cruz» (F/ 2, 5-8) (86).

462. A Epistola aos Hebreus fala do mesmo mistério:

«E por isso que, ao entrar neste mundo, Cristo diz: "Ndo quiseste sacrificios e
oferendas, mas formaste-Me um corpo. Holocaustos e imolagdes pelo pecado ndo
Te foram agradaveis. Entdo Eu disse: Eis-Me aqui [..] para fazer a tua
vontade"» (Heb 10, 5-7, citando o S/ 40. 7-9, segundo os LXX).

463. A fé na verdadeira Encarnagdo do Filho de Deus é o sinal distintivo da fé
cristd: «Nisto haveis de reconhecer o Espirito de Deus: todo o espirito que confessa
a Jesus Cristo encarnado é de Deus» (1Jo 4, 2). E esta a alegre convicgdo da lgreja
desde o seu principio, ao cantar «o grande mistério da piedade»: «Ele manifestou-



Se na carne» (1 Tm 3, 16).
lll. Verdadeiro Deus e verdadeiro homem

464. O acontecimento Unico e absolutamente singular da Encarnagdo do Filho de
Deus ndo significa que Jesus Cristo seja em parte Deus e em parte homem, nem
que seja o resultado de uma mistura confusa do divino com o humano. Ele fez-Se
verdadeiro homem, permanecendo verdadeiro Deus. Jesus Cristo é verdadeiro
Deus e verdadeiro homem. Esta verdade da fé, teve a Igreja de a defender e
clarificar no decurso dos primeiros séculos, perante heresias que a falsificavam.

465. As primeiras heresias negaram menos a divindade de Cristo que a sua
verdadeira humanidade (docetismo gndstico). Desde os tempos apostélicos que a
fé cristd insistiu sobre a verdadeira Encarnagdo do Filho de Deus «vindo na carne»
(87). Mas, a partir do século Ill, a Igreja teve de afirmar, contra Paulo de
Samossata, num concilio reunido em Antioquia, que Jesus Cristo é Filho de Deus
por natureza e nao por adopgdo. O primeiro Concilio ecuménico de Niceia, em 325,
confessou no seu Credo que o Filho de Deus é «gerado, ndo criado, consubstancial
('homodsios') ao Pai» (88); e condenou Ario, o qual afirmava que «o Filho de Deus
saiu do nada» (89) e devia ser «duma substancia diferente da do Pai» (90).

466. A heresia nestoriana via em Cristo uma pessoa humana unida a pessoa divina
do Filho de Deus. Perante esta heresia, Sdo Cirilo de Alexandria e o terceiro
Concilio ecuménico, reunido em Efeso em 431,confessaram que «o Verbo, unindo
na sua pessoa uma carne animada por uma alma racional, Se fez homem» (91). A
humanidade de Cristo ndo tem outro sujeito sendo a pessoa divina do Filho de
Deus, que a assumiu e a fez sua desde que foi concebida. Por isso, o Concilio de
Efeso proclamou, cm 431, que Maria se tornou, com toda a verdade. Mae de Deus,
por ter concebido humanamente o Filho de Deus em seu seio: «Mae de Deus, ndo
porque o Verbo de Deus dela tenha recebido a natureza divina, mas porque dela
recebeu o corpo sagrado, dotado duma alma racional, unido ao qual, na sua
pessoa, se diz que o Verbo nasceu segundo a carne» (92).

467. Os monofisitas afirmavam que a natureza humana tinha deixado de existir,
como tal, em Cristo, sendo assumida pela sua pessoa divina de Filho de Deus.
Confrontando-se com esta heresia, o quarto Concilio ecuménico, em Calcedénia, no
ano de 451, confessou:

«Na sequéncia dos santos Padres, ensinamos unanimemente que se confesse um s
e mesmo Filho, nosso Senhor Jesus Cristo, igualmente perfeito na divindade e
perfeito na humanidade, sendo o mesmo verdadeiramente Deus e
verdadeiramente homem, composto duma alma racional e dum corpo,
consubstancial ao Pai pela sua divindade, consubstancial a ndés pela sua
humanidade, «semelhante a nés em tudo, menos no pecado» (93): gerado do Pai
antes de todos os séculos segundo a divindade, e nestes ultimos dias, por nds e



pela nossa salvagdo, nascido da Virgem Mé&e de Deus segundo a humanidade.

Um s6 e mesmo Cristo, Senhor, Filho Unico, que devemos reconhecer em duas
naturezas, sem confusdo, sem mudanga, sem divisdo, sem separagdo. A diferenca
das naturezas ndo é abolida pela sua unido; antes, as propriedades de cada uma
sdo salvaguardadas e reunidas numa sé pessoa e numa s6 hipéstase» (94).

468. Depois do Concilio de Calcedodnia, alguns fizeram da natureza humana de
Cristo uma espécie de sujeito pessoal. Contra eles, o quinto Concilio ecuménico,
reunido em Constantinopla em 553, confessou a propdsito de Cristo: «ndo ha n'Ele
sendo uma so hipdstase (ou pessoa), que é nosso Senhor Jesus Cristo, um da santa
Trindade» (95). Tudo na humanidade de Cristo deve, portanto, ser atribuido a sua
pessoa divina como seu sujeito proprio (96); ndo sé os milagres, mas também os
sofrimentos (97) e a prépria morte: «Aquele que foi crucificado na carne, nosso
Senhor Jesus Cristo, é verdadeiro Deus, Senhor da gléria e um da Santissima
Trindade» (98).

469. Assim, a Igreja confessa que Jesus é inseparavelmente verdadeiro Deus e
verdadeiro homem. E verdadeiramente o Filho de Deus feito homem, nosso irmao,
e isso sem deixar de ser Deus, nosso Senhor:

«Id quod fuit remansit, et quod non fuit assumpsit» — «Continuou a ser o que era e
assumiu o que ndo era», como canta a Liturgia Romana (90). E a Liturgia de Sdo
Jodo Criséstomo proclama e canta: «O Filho tnico e Verbo de Deus, sendo imortal.
Vos dignastes, para nossa salvagdo, encarnar no seio da Santa M&e de Deus e
sempre Virgem Maria, e sem mudanca Vos fizestes homem e fostes crucificado! O
Cristo Deus, que por Vossa morte esmagastes a morte, que sois um da Santissima
Trindade, glorificado com o Pai e o Espirito Santo, salvai-nos!» (100).

IV. Como é que o Filho de Deus é homem

470. Uma vez que, na unido misteriosa da Encarnagdo, «a natureza humana foi
assumida, ndo absorvida» (101), a Igreja, no decorrer dos séculos, foi levada a
confessar a plena realidade da alma humana, com as suas operagdes de
inteligéncia e vontade, e do corpo humano de Cristo. Mas, paralelamente, a
mesma Igreja teve de lembrar repetidamente que a natureza humana de Cristo
pertence, como propria, a pessoa divina do Filho de Deus que a assumiu. Tudo o
que Ele fez e faz nela, depende de «um da Trindade». Portanto, o Filho de Deus
comunica a sua humanidade o seu proprio modo de existir pessoal na Santissima
Trindade. E assim, tanto na sua alma como no seu corpo, Cristo exprime
humanamente os costumes divinos da Trindade (102):

«O Filho de Deus trabalhou com mdos humanas, pensou com uma inteligéncia
humana, agiu com uma vontade humana, amou com um coragdo humano. Nascido



da Virgem Maria, tornou-Se verdadeiramente um de nds, semelhante a nds em
tudo, excepto no pecado» (103).

A ALMA E O CONHECIMENTO HUMANO DE CRISTO

471. Apolindrio de Laodiceia afirmava que, em Cristo, o Verbo tinha ocupado o
lugar da alma ou do espirito. Contra este erro, a Igreja confessou que o Filho
eterno assumiu também uma alma racional humana (104).

472. Esta alma humana, que o Filho de Deus assumiu, é dotada de um verdadeiro
conhecimento humano. Como tal, este ndo podia ser por si mesmo ilimitado.
Exercia-se nas condigdes histdricas da sua existéncia no espago e no tempo. Foi por
isso que o Filho de Deus, fazendo-Se homem, pdde aceitar «crescer em sabedoria,
estatura e graga» (Lc 2, 52) e também teve de Se informar sobre o que, na
condigdo humana, deve aprender-se de modo experimental (105). Isso correspondia
a realidade do seu abatimento voluntario na «condigdo de servo» (106).

473. Mas, ao mesmo tempo, este conhecimento verdadeiramente humano do Filho
de Deus exprimia a vida divina da sua pessoa (107). «A natureza humana do Filho
de Deus, ndo por si mesma, mas pela sua uniGo com o Verbo, conhecia e
manifestava em si tudo o que é préprio de Deus» (108). E o caso, em primeiro
lugar, do conhecimento intimo e imediato que o Filho de Deus feito homem tem do
seu Pai (109). O Filho também mostrava, no seu conhecimento humano, a
clarividéncia divina que tinha dos pensamentos secretos do coragdo dos homens
(110).

474. Pela sua unido com a Sabedoria divina na pessoa do Verbo Encarnado, o
conhecimento humano de Cristo gozava, em plenitude, da ciéncia dos designios
eternos que tinha vindo revelar (111). O que neste dominio Ele reconhece ignorar
(112) declara, noutro ponto, ndo ter a missdo de o revelar (113).

A VONTADE HUMANA DE CRISTO

475. De igual modo, a Igreja confessou, no sexto Concilio ecuménico, que Cristo
possui duas vontades e duas operagdes naturais, divinas e humanas, ndo opostas
mas cooperantes, de maneira que o Verbo feito carne quis humanamente, em
obediéncia ao Pai, tudo quanto decidiu divinamente com o Pai e o Espirito Santo
para a nossa salvagdo (114). A vontade humana de Cristo «segue a sua vontade
divina, sem fazer resisténcia nem oposicio em relagdo a ela, antes estando
subordinada a essa vontade omnipotente» (115).

O VERDADEIRO CORPO DE CRISTO

476. Uma vez que o Verbo Se fez carne, assumindo uma verdadeira natureza



humana, o corpo de Cristo era circunscrito (116). Portanto, o rosto humano de
Jesus pode ser «pintado» (117). No VII Concilio ecuménico (118), a lIgreja
reconheceu como legitimo que ele fosse representado em santas imagens.

477. Ao mesmo tempo, a Igreja sempre reconheceu que, no corpo de Jesus, «Deus
que, por sua natureza, era invisivel, tornou-Se visivel aos nossos olhos» (119). Com
efeito, as particularidades individuais do corpo de Cristo exprimem a pessoa divina
do Filho de Deus. Este fez seus os tragos do seu corpo humano, de tal modo que,
pintados numa imagem sagrada, podem ser venerados porque o crente que
venera a sua imagem, «venera nela a pessoa nela representada» (120).

O CORAGAO DO VERBO ENCARNADO

478. Jesus conheceu-nos e amou-nos, a todos e a cada um, durante a sua vida, a
sua agonia e a sua paixdo, entregando-Se por cada um de nds: «O Filho de Deus
amou-me e entregou-Se por mim» (G/ 2, 20). Amou-nos a todos com um coragdo
humano. Por esse motivo, o Sagrado Coragdo de Jesus, trespassado pelos nossos
pecados e para nossa salvagdo (121),«praecipuus consideratur index et symbolus...
illius amoris, quo divinus Redemptor aeternum Patrem hominesque universos
continenter adamat é considerado sinal e simbolo por exceléncia... daquele amor
com que o divino Redentor ama sem cessar o eterno Pai e todos os homens» (122).

Resumindo:

479. No tempo estabelecido por Deus, o Filho Unigénito do Pai, a Palavra eterna,
isto é, o Verbo e imagem substancial do Pai, encarnou. Sem perder a natureza
divina, assumiu a natureza humana.

480. Jesus Cristo é verdadeiro Deus e verdadeiro homem, na unidade da sua
Pessoa divina; por essa razdo, Ele é o tnico mediador entre Deus e os homens.

481. Jesus Cristo tem duas naturezas, a divina e a humana, néo confundidas, mas
unidas na tnica Pessoa do Filho de Deus.

482. Verdadeiro Deus e verdadeiro homem, Cristo tem uma inteligéncia e uma
vontade humanas em perfeito acordo e submissGo a inteligéncia e vontade
divinas, que Ele tem em comum com o Pai e o Espirito Santo.

483. A encarnagéo €, pois, o mistério da unido admirdvel da natureza divina e da
natureza humana, na tnica Pessoa do Verbo.

PARAGRAFO 2:«... CONCEBIDO PELO PODER DO ESPiRITO SANTO, NASCIDO DA
VIRGEM MARIA»



1. Concebido pelo poder do Espirito Santo...

484. A Anunciacdo a Maria inaugura a «plenitude dos tempos» (G 4, 4), isto é, o
cumprimento das promessas e dos preparativos. Maria é convidada a conceber
Aquele em quem habitard «corporalmente toda a plenitude da Divindade» (C/ 2,
9). A resposta divina ao seu «como sera isto, se Eu ndo conhego homem?» (Lc 1, 34)
é dada pelo poder do Espirito: «O Espirito Santo vird sobre ti» (Lc 1, 35).

485. A missdo do Espirito Santo estd sempre unida e ordenada a do Filho (123). O
Espirito Santo, que é «o Senhor que da a Vida», é enviado para santificar o seio da
Virgem Maria e para a fecundar pelo poder divino, fazendo-a conceber o Filho
eterno do Pai, numa humanidade originada da sua.

486. Tendo sido concebido como homem no seio da Virgem Maria, o Filho tnico do
Pai é «Cristo», isto €, ungido pelo Espirito Santo (124), desde o principio da sua
existéncia humana, embora a sua manifestagio s6 se venha a fazer
progressivamente: aos pastores (125), aos magos 126), a Jodo Baptista (127), aos
discipulos (128). Toda a vida de Jesus Cristo manifestara, portanto, «como Deus O
ungiu com o Espirito Santo e o poder» (Act 10, 38).

II. ...nascido da Virgem Maria

487. O que a fé catdlica cré, a respeito de Maria, funda-se no que cré a respeito de
Cristo. Mas o que a mesma fé ensina sobre Maria esclarece, por sua vez, a sua fé
em Cristo.

A PREDESTINAGAO DE MARIA

488. «Deus enviou o seu Filho» (GI 4, 4). Mas, para Lhe «formar um corpo» (129),
quis a livre cooperagdo duma criatura. Para isso, desde toda a eternidade, Deus
escolheu, para ser a Mae do seu Filho, uma filha de Israel, uma jovem judia de
Nazaré, na Galileia, «virgem que era noiva de um homem da casa de David,
chamado José. O nome da virgem era Maria» (Lc1, 26-27):

«O Pai das misericordias quis que a aceitagdo, por parte da que Ele predestinara
para Mée, precedesse a Encarnagdo, para que, assim como uma mulher contribuiu
para a morte, também outra mulher contribuisse para a vida (130).

489. Ao longo da Antiga Alianga, a missdo de Maria foi preparada pela missdo de
santas mulheres. Logo no principio, temos Eva; apesar da sua desobediéncia, ela
recebe a promessa duma descendéncia que saira vitoriosa do Maligno(131) e de
vir a ser a mde de todos os vivos (132). Em virtude desta promessa, Sara concebe
um filho, apesar da sua idade avangada (133). Contra toda a esperanga humana,
Deus escolheu o que era tido por incapaz e fraco (134) para mostrar a sua



fidelidade a promessa feita: Ana, a mde de Samuel (135), Débora, Rute, Judite e
Ester e muitas outras mulheres. Maria «é a primeira entre os humildes e pobres
do Senhor, que confiadamente esperam e recebem a salvagdo de Deus. Com ela,
enfim, excelsa filha de Sido, passada a longa espera da promessa, cumprem-se os
tempos e inaugura-se a nova economia da salvagdo» (136).

A IMACULADA CONCEICAO

490. Para vir a ser Mde do Salvador, Maria «foi adornada por Deus com dons
dignos de uma tdo grande missdo» (137). O anjo Gabriel, no momento da
Anunciagdo, salida-a como «cheia de graga»(138). Efectivamente, para poder dar o
assentimento livre da sua fé ao anuncio da sua vocagdo, era necessério que Ela
fosse totalmente movida pela graca de Deus.

491. Ao longo dos séculos, a Igreja tomou consciéncia de que Maria, «cumulada de
graga» por Deus (139), tinha sido redimida desde a sua conceigio. E o que confessa
o0 dogma da Imaculada Conceigdo, proclamado em 1854 pelo Papa Pio IX:

«Por uma graga e favor singular de Deus omnipotente e em previsdo dos méritos
de Jesus Cristo, Salvador do género humano, a bem-aventurada Virgem Maria foi
preservada intacta de toda a mancha do pecado original no primeiro instante da
sua conceigdo» (140).

492. Este esplendor de uma «santidade de todo singular», com que foi
«enriquecida desde o primeiro instante da sua conceigdo» (141), vem-lhe
totalmente de Cristo: foi «remida dum modo mais sublime, em atengdo aos
méritos de seu Filho» (142). Mais que toda e qualquer outra pessoa criada, o Pai a
«encheu de toda a espécie de béngdos espirituais, nos céus, em Cristo» (Ef 1,
3). «N'Ele a escolheu antes da criagdo do mundo, para ser, na caridade, santa e
irrepreensivel na sua presenga» (Ef 1, 4).

493. Os Padres da tradigdo oriental chamam & M&e de Deus «a toda santa»
(«Panaghia»), celebram-na como «imune de toda a mancha de pecado, visto que o
préprio Espirito Santo a modelou e dela fez uma nova criatura» (143). Pela graga
de Deus, Maria manteve-se pura de todo o pecado pessoal ao longo de toda a
vida.

«FACA-SE EM MIM SEGUNDO A TUA PALAVRA...»

494. Ao anuncio de que dard a luz «o Filho do Altissimo», sem conhecer homem,
pela virtude do Espirito Santo (144), Maria respondeu pela «obediéncia da fé»
(145), certa de que «a Deus nada é impossivel»: «Eis a serva do Senhor, faga-se em
mim segundo a tua palavra»(Lc 1, 38). Assim, dando o seu consentimento a palavra
de Deus, Maria tornou-se Mde de Jesus. E aceitando de todo o coragdo, sem que



nenhum pecado a retivesse, a vontade divina da salvagdo, entregou-se totalmente
a pessoa e a obra do seu Filho para servir, na dependéncia d'Ele e com Ele, pela
graga de Deus, o mistério da redengdo (146).

«Como diz Santo Ireneu, "obedecendo, Ela tornou-se causa de salvagdo, para si e
para todo o género humano" (147). Eis porque ndo poucos Padres afirmam, tal
como ele, nas suas pregagdes, que "o né da desobediéncia de Eva foi desatado pela
obediéncia de Maria; e aquilo que a virgem Eva atou, com a sua incredulidade,
desatou-o a Virgem Maria com a sua fé" (148); e, por comparagdo com Eva,
chamam Maria a "Mae dos vivos" e afirmam muitas vezes: "a morte veio por Eva,
a vida veio por Maria"» (149).

A MATERNIDADE DIVINA DE MARIA

495. Chamada nos evangelhos «a Mae de Jesus» (Jo 2, 1; 19, 25)(150), Maria é
aclamada, sob o impulso do Espirito Santo e desde antes do nascimento do seu
Filho, como «a M3e do meu Senhor» (Lc 1, 43). Com efeito, Aquele que Ela
concebeu como homem por obra do Espirito Santo, e que Se tornou
verdadeiramente seu Filho segundo a carne, ndo é outro sendo o Filho eterno do
Pai, a segunda pessoa da Santissima Trindade. A Igreja confessa que Maria é,
verdadeiramente, Mde de Deus («Theotokos») (151).

A VIRGINDADE DE MARIA

496. Desde as primeiras formulagdes da fé (152), a Igreja confessou que Jesus foi
concebido unicamente pelo poder do Espirito Santo no seio da Virgem Maria,
afirmando igualmente o aspecto corporal deste acontecimento: Jesus foi concebido
« absque semine, [...] ex Spiritu Sancto — do Espirito Santo, sem sémen [de
homem]» (153). Os Santos Padres véem, na conceigdo virginal, o sinal de que foi
verdadeiramente o Filho de Deus que veio ao mundo numa humanidade como a
nossa:

Diz, por exemplo, Santo Inicio de Antioquia (principio do século Il): «Vés estais
firmemente convencidos, a respeito de nosso Senhor, que Ele é verdadeiramente
da raga de David segundo a carne (154). Filho de Deus segundo a vontade e o
poder de Deus (155); verdadeiramente nascido duma virgem [..], foi
verdadeiramente crucificado por nds, na sua carne, sob Péncio Pilatos [...] e
verdadeiramente sofreu, como também verdadeiramente ressuscitou» (156).

497. As narrativas evangélicas (157) entendem a conceigdo virginal como uma
obra divina que ultrapassa toda a compreensdo e possibilidade humanas (158): «O
que foi gerado nela vem do Espirito Santo», diz 0 anjo a José, a respeito de Maria,
sua esposa (Mt 1, 20). A Igreja vé nisto o cumprimento da promessa divina feita
através do profeta Isaias: «Eis que a virgem conceberd e dard a luz um filho» (Is 7,



14), segundo a tradugdo grega de Mt 1, 23.

498. Tem, por vezes, causado impressdo o siléncio do Evangelho de Sdo Marcos e
das epistolas do Novo Testamento sobre a conceigdo virginal de Maria Também foi
questionado, se ndo se trataria aqui de lendas ou construgdes teoldgicas fora do
ambito da historicidade. A isto ha que responder: a fé na conceigdo virginal de
Jesus encontrou viva oposi¢do, troga ou incompreensdo por parte dos ndo-crentes,
judeus e pagdos (159); mas ndo tinha origem na mitologia pagd, nem era motivada
por qualquer adaptagdo as ideias do tempo. O sentido deste acontecimento sé é
acessivel a fé. que o vé no «nexo que liga os mistérios entre si» (160), no conjunto
dos mistérios de Cristo, da Encarnagdo até a Pascoa. Ja Santo Inacio de Antioquia
fala deste nexo: «O principe deste mundo ndo teve conhecimento da virgindade de
Maria e do seu parto, tal como da morte do Senhor: trés mistérios
extraordindrios, que se efectuaram no siléncio de Deus» (161).

MARIA — «SEMPRE VIRGEM»

499. O aprofundamento da fé na maternidade virginal levou a Igreja a confessar a
virgindade real e perpétua de Maria (162), mesmo no parto do Filho de Deus feito
homem (163). Com efeito, o nascimento de Cristo «ndo diminuiu, antes consagrou a
integridade virginal» da sua Mae (164).

A Liturgia da Igreja celebra Maria “Aeiparthenos” como a «sempre Virgem»(165)

500. A isso objecta-se, por vezes, que a Escritura menciona irm&os e irmas de Jesus
(166). A Igreja entendeu sempre estas passagens como ndo designando outros
filhos da Virgem Maria. Com efeito, Tiago e José, «irmdos de Jesus» (Mt 13, 55),
sdo filhos duma Maria discipula de Cristo (167) designada significativamente como
«a outra Maria» (Mt 28, 1). Trata-se de parentes proximos de Jesus, segundo uma
expressdo conhecida do Antigo Testamento (168).

501. Jesus é o filho Unico de Maria. Mas a maternidade espiritual de Maria (169)
estende-se a todos os homens que Ele veio salvar: «Ela deu a luz um Filho que
Deus estabeleceu como "primogénito de muitos irmdos" (Rm 8, 29), isto é, dos fiéis
para cuja geragdo e educagdo Ela coopera com amor de mde» (170).

A MATERNIDADE VIRGINAL DE MARIA NO PLANO DE DEUS

502. O olhar da fé pode descobrir, em ligagdo com o conjunto da Revelagdo, as
razBes misteriosas pelas quais Deus, no seu designio salvifico, quis que o seu Filho
nascesse duma virgem. Tais razdes dizem respeito tanto a pessoa e missdo
redentora de Cristo como ao acolhimento dessa missdo por Maria, para bem de
todos os homens:



503. A virgindade de Maria manifesta a iniciativa absoluta de Deus na
Encarnagdo. Jesus s6 tem Deus por Pai (171). «A natureza humana, que Ele
assumiu, nunca O afastou do Pai [...]. Naturalmente Filho do seu Pai segundo a
divindade, naturalmente Filho da sua Mé&e segundo a humanidade, mas
propriamente Filho de Deus nas suas duas naturezas» (172).

504. Jesus é concebido pelo Espirito Santo no seio da Virgem Maria, porque Ele é
0 Novo Adéo (173), que inaugura a criagdo nova: «O primeiro homem veio da terra
e do po: o segundo homem veio do céu» (1 Cor 15, 47). A humanidade de Cristo &,
desde a sua conceigdo, cheia do Espirito Santo, porque Deus «ndo da o Espirito por
medida» (Jo 3, 34). E da «sua plenitude», que Lhe é propria enquanto cabeca da
humanidade resgatada que «nds recebemos graca sobre graca» (Jo 1, 16).

505. Jesus, o novo Addo, inaugura, pela sua conceigdo virginal, o
novo nascimento dos filhos de adopgdo, no Espirito Santo, pela fé, «Como sera
isso?» (Lc 1, 34) (175). A participagdo na vida divina ndo procede «do sangue, nem
da vontade da carne, nem da vontade do homem, mas de Deus» (Jo 1, 13). A
recepgdo desta vida é virginal, porque inteiramente dada ao homem pelo Espirito.
O sentido esponsal da vocagdo humana, em relagéo a Deus (176), foi perfeitamente
realizado na maternidade virginal de Maria.

506. Maria é virgem, porque a virgindade é nela o sinal da sua fé, «<sem a mais
leve sombra de divida» (177) e da sua entrega sem reservas a vontade de Deus
(178). E gracas a sua fé que ela vem a ser a Mae do Salvador: «Beatior est Maria
percipiendo fidem Christi quam concipiendo carnem Christi — Maria é mais feliz por
receber a fé de Cristo do que por conceber a carne de Cristo» (179).

507. Maria é, ao mesmo tempo, virgem e mde, porque é a figura e a mais perfeita
realizagdo da Igreja (180): «Por sua vez, a Igreja, que contempla a sua santidade
misteriosa e imita a sua caridade, cumprindo fielmente a vontade do Pai, torna-se
também, ela prépria, mde, pela fiel recepgdo da Palavra de Deus: efectivamente,
pela pregagdo e pelo Baptismo, gera, para uma vida nova e imortal, os filhos
concebidos por acgdo do Espirito Santo e nascidos de Deus. E também ela é
virgem, pois guarda fidelidade total e pura ao seu esposo» (181).

Resumindo:

508. Na descendéncia de Eva, Deus escolheu a Virgem Maria para ser a Mée do
seu Filho. «Cheia de graga», ela é «o mais excelso fruto da Redengéo» (182). Desde
o primeiro instante da sua conceigdo, ela foi totalmente preservada imune da
mancha do pecado original, e permaneceu pura de todo o pecado pessoal ao longo
da vida.

509. Maria é verdadeiramente «Mde de Deus», pois é a Mde do Filho eterno de



Deus feito homem que, Ele proprio, é Deus.

510. Maria permaneceu «Virgem ao conceber o seu Filho, Virgem ao dd-Lo a luz,
Virgem grdvida, Virgem fecunda, Virgem perpétua» (183); com todo o seu ser; ela
é a «serva do Senhor» (Lc 1, 38).

511. A Virgem Maria «cooperou livremente, pela sua fé e obediéncia, na salvagéo
dos homens» (184). Pronunciou o seu «fiat» — fagca-se — «loco totius humanae
naturae — em vez de toda a humanidade» (185): pela sua obediéncia, tornou-se a
nova Eva, mde dos vivos.

PARAGRAFO 3: 0S MISTERIOS DA VIDA DE CRISTO

512. Relativamente a vida de Cristo, o Simbolo da Fé apenas fala dos mistérios da
Encarnagdo (conceicdo e nascimento) e da Pascoa (paixdo, crucifixdo, morte,
sepultura, descida @ mansdo dos mortos, ressurreigio, ascensdo). Nada diz
explicitamente dos mistérios da vida oculta e publica de Jesus. Mas os artigos que
dizem respeito a Encarnagdo e a Pascoa de Jesus esclarecem toda a vida terrena
de Cristo. «Tudo o que Jesus fez e ensinou desde o principio até ao dia em que foi
elevado ao céu» (Act 1, 1-2) deve ser visto d luz dos mistérios do Natal e da
Pdscoa.

513. A catequese, segundo as circunstancias, explanarad toda a riqueza dos
mistérios de Jesus. Aqui, basta indicar alguns elementos comuns a todos os
mistérios da vida de Cristo (I), para depois esbogar os principais mistérios da vida
oculta (I1) e publica (I1) de Jesus.

I. Toda a vida de Cristo é mistério

514. Muitas coisas que interessam a curiosidade humana, a respeito de Jesus, ndo
figuram nos evangelhos. Quase nada se diz da sua vida em Nazaré e mesmo
grande parte da sua vida publica ndo é relatada (186). O que foi escrito nos
evangelhos, foi-o «para acreditardes que Jesus é o Messias, o Filho de Deus, e
para que, acreditando, tenhais a vida em seu nome» (J020, 31).

515. Os evangelhos foram escritos por homens que foram dos primeiros a receber
a fé (187) e que quiseram partilha-la com outros. Tendo conhecido, pela fé, quem é
Jesus, puderam ver e fazer ver os tragos do seu mistério em toda a sua vida
terrena. Desde os panos do nascimento (188) até ao vinagre da paixdo (189) e ao
suddrio da ressurrei¢do (190), tudo, na vida de Jesus, é sinal do seu mistério.
Através dos seus gestos, milagres e palavras, foi revelado que «n'Ele habita
corporalmente toda a plenitude da Divindade» (C/ 2, 9). A sua humanidade
aparece, assim, como «sacramento», isto é, sinal e instrumento da sua divindade e
da salvagdo que Ele veio trazer. O que havia de visivel na sua vida terrena conduz



ao mistério invisivel da sua filiagdo divina e da sua missdo redentora.
0S TRAGOS COMUNS DOS MISTERIOS DE JESUS

516. Toda a vida de Cristo é revelagdo do Pai: as suas palavras e actos, os seus
siléncios e sofrimentos, a maneira de ser e de falar. Jesus pode dizer: «Quem Me
vé, vé o Pai» (Jo 14, 9); e o Pai: «Este é o meu Filho predilecto: escutai-O» (Lc 9,
35). Tendo-Se nosso Senhor feito homem para cumprir a vontade do Pai (191), os
mais pequenos pormenores dos seus mistérios manifestam «o amor de Deus para
connosco» (192).

517. Toda a vida de Cristo é mistério de redengdo. A redengdo vem-nos, antes de
mais, pelo sangue da cruz (193). Mas este mistério estd actuante em toda a vida
de Cristo: ja na sua Encarnagdo, pela qual, fazendo-Se pobre, nos enriquece com a
sua pobreza (194); na vida oculta que, pela sua obediéncia (195), repara a nossa
insubmissdo; na palavra que purifica os seus ouvintes (196): nas curas e expulsdes
dos demdnios, pelas quais «toma sobre Si as nossas enfermidades e carrega com as
nossas doengas» (Mt 8, 17)(197); na ressurrei¢do, pela qual nos justifica (198).

518. Toda a vida de Cristo é mistério de recapitulagdo. Tudo o que Jesus fez, disse
e sofreu tinha por fim restabelecer o homem decaido na sua vocagdo originaria:

«Quando Ele encarnou e Se fez homem, recapitulou em Si a longa histéria dos
homens e proporcionou-nos, em sintese, a salvagdo, de tal forma que aquilo que
haviamos perdido em Addo — isto é, sermos imagem e semelhanga de Deus — o
recuperdssemos em Cristo Jesus» (199). «Alids, foi por isso que Cristo passou por
todas as idades da vida, restituindo assim a todos os homens a comunhdo com
Deus» (200).

A NOSSA COMUNHAO NOS MISTERIOS DE JESUS

519. Toda a riqueza de Cristo «se destina a todos os homens e constitui o bem de
cada um» (201). Cristo ndo viveu para Si mesmo, mas para nds, desde a
Encarnagdo «por nés homens e para nossa salvagdo» (202) até 4 sua morte «por
causa dos nossos pecados» (I Cor 15, 3) e a sua ressurreigdo «para nossa
justificagdo» (Rm 4, 25). Ainda agora, Ele é «o nosso advogado junto do Pai» (1
Jo 2, 1), «<sempre vivo para interceder por nds» (Heb 7, 25). Com tudo o que viveu
e sofreu por nds, uma vez por todas, Ele esta para sempre presente «em nosso
favor, na presenca de Deus» (Heb 9, 24).

520. Em toda a sua vida, Jesus mostra-Se como nosso modelo (203): é «o homem
perfeito» (204), que nos convida a tornarmo-nos seus discipulos e a segui-Lo; com a
sua humilhagdo, deu-nos um exemplo a imitar (205); com a sua oragdo, convida-nos
a oragdo (206); com a sua pobreza, incita—nos a aceitar livremente o despojamento



e as perseguigdes (207).

521. Tudo o que Cristo viveu, Ele préprio faz com que o possamos viver n'Ele e
Ele vivé-lo em nds. «Pela sua Encarnagdo, o Filho de Deus uniu-Se, de certo modo,
a cada homem» (208). Nés somos chamados a ser um s6 com Ele; Ele faz-nos
comungar, enquanto membros do seu corpo, em tudo o que Ele préprio viveu na
sua carne por nés, e como nosso modelo:

«Devemos continuar a completar em nds os estados e mistérios da vida de Jesus e
pedir-Lhe continuamente que Se digne consuma-los perfeitamente em nds e em
toda a sua Igreja [...]. Na verdade, o Filho de Deus deseja comunicar e prolongar,
de certo modo, os seus mistérios em nds e em toda a sua Igreja, [...] quer pelas
gragas que decidiu conceder-nos, quer pelos efeitos que deseja produzir em nds,
por meio destes mistérios. E neste sentido que Ele quer completa-los em nds»
(209).

II. Os mistérios da infancia e da vida oculta de Jesus
OS PREPARATIVOS

522. A vinda do Filho de Deus a terra é um acontecimento tdo grandioso, que
Deus quis prepara-lo durante séculos. Ritos e sacrificios, figuras e simbolos da
«primeira Alianga» (210), tudo Deus faz convergir para Cristo. Anuncia-O pela boca
dos profetas que se sucedem em Israel. E, por outro lado, desperta no coragdo dos
pagdos a obscura expectativa desta vinda.

523. Sdo Jodo Baptista é o precursor imediato do Senhor (211), enviado para Lhe
preparar o caminho (212). «Profeta do Altissimo» (Lc 1, 76), supera todos os
profetas (213), é o dltimo deles (214) inaugura o Evangelho (215); sauda a vinda de
Cristo desde o seio da sua Mae (216) e pde a sua alegria em ser «o amigo do
esposo» (Jo 3, 29) que ele designa como «Cordeiro de Deus que tira o pecado do
mundo» (Jo 1, 29). Precedendo Jesus «com o espirito e o poder de Elias» (Lc 1, 17),
da testemunho d'Ele pela sua pregagdo, pelo seu baptismo de conversdo e,
finalmente, pelo seu martirio (217).

524. Ao celebrar em cada ano a Liturgia do Advento, a Igreja actualiza esta
expectativa do Messias. Comungando na longa preparagdo da primeira vinda do
Salvador, os fiéis renovam o ardente desejo da sua segunda vinda (218). Pela
celebragdo do nascimento e martirio do Precursor, a Igreja une-se ao seu desejo:
«Ele deve crescer e eu diminuir» (Jo 3, 30).

O MISTERIO DO NATAL

525. Jesus nasceu na humildade dum estabulo, no seio duma familia pobre (219).



As primeiras testemunhas deste acontecimento sdo simples pastores. E é nesta
pobreza que se manifesta a gléria do céu (220). A Igreja ndo se cansa de cantar a
gldria desta noite:

«Hoje a Virgem dd a luz o Eterno

e a terra oferece uma gruta ao Inacessivel.
Cantam-n'O os anjos e os pastores,

e com a estrela os magos pdem-se a caminho,
porque Tu nasceste para nds,

pequeno Infante. Deus eterno!» (221)

526. «Tornar-se crianga» diante de Deus é a condigdo para entrar no Reino (222), e
para isso, € preciso abaixar-se (223) tornar-se pequeno. Mais ainda: é preciso
«nascer do Alto» (Jo 3, 7), «nascer de Deus» (224) para se «tornar filho de Deus»
(225). O mistério do Natal cumpre-se em nés quando Cristo «Se forma» em nds
(226). O Natal é o mistério desta «admirdvel permuta»:

«O admirabile commercium! Creator generis humani, animatum corpus sumens de
Virgine nasci dignatus est; et, procedens homo sine semine, largitus est nobis
suam deitatem». — «Oh admiravel permuta!l O Criador do género humano,
tomando corpo e alma, dignou-Se nascer duma Virgem; e, feito homem sem
progenitor humano, tornou-nos participantes da sua divindade!» (227).

OS MISTERIOS DA INFANCIA DE JESUS

527. A circuncisdo de Jesus, oito dias depois do seu nascimento (228), sinal da sua
inser¢do na descendéncia de Abrado, no povo da Alianga, da sua submissdo a Lei
(229) e da sua deputagdo para o culto de Israel, no qual participara durante toda a
sua vida. Este sinal prefigura «a circuncisdo de Cristo», que é o Baptismo (230).

528. A Epifania é a manifestacdo de Jesus como Messias de Israel, Filho de Deus e
salvador do mundo. Juntamente com o baptismo de Jesus no Jorddo e as bodas de
Cand (231), a Epifania celebra a adoragdo de Jesus pelos «magos» vindos do
Oriente (232). Nestes «magos», representantes das religides pagds circunvizinhas,
o Evangelho vé as primicias das nagdes, que acolhem a Boa-Nova da salvagdo pela
Encarnagdo. A vinda dos magos a Jerusalém, para «adorar o rei dos judeus» (233),
mostra que eles procuram em lIsrael, a luz messidnica da estrela de David (234),
Aquele que sera o rei das nagdes (235). A sua vinda significa que os pagdos ndo
podem descobrir Jesus e adora-Lo como Filho de Deus e Salvador do mundo, sendo
voltando-se para os Judeus (236) e recebendo deles a sua promessa messianica, tal
como esta contida no Antigo Testamento (237). A Epifania manifesta que «todos os
povos entram na familia dos patriarcas» (238) e adquire a «israelitica dignitas» —
a dignidade prépria do povo eleito (239).



529. A apresentagdo de Jesus no templo (240) mostra-O como Primogénito que
pertence ao Senhor (241). Com Simedo e Ana, é toda a expectativa de Israel que
vem ao encontro do seu Salvador (a tradigdo bizantina designa por encontro este
acontecimento). Jesus é reconhecido como o Messias tdo longamente esperado,
«luz das nagdes» e «gldria de Israel», mas também como «sinal de contradigdo». A
espada de dor, predita a Maria, anuncia essa outra oblagdo, perfeita e Unica, da
cruz, que trard a salvagdo que Deus «preparou diante de todos os povos».

530. A fuga para o Egipto e o massacre dos Inocentes (242) manifestam a oposi¢do
das trevas a luz: «Ele veio para o que era seu e os seus ndo O receberam» (Jo 1,
11). Toda a vida de Cristo decorrerd sob o signo da perseguigdo. Os seus partilham-
na com Ele (243). O seu regresso do Egipto (244) lembra o Exodo (245) e apresenta
Jesus como o libertador definitivo.

0S MISTERIOS DA VIDA OCULTA DE JESUS

531. Durante a maior parte da sua vida, Jesus partilhou a condigdo da imensa
maioria dos homens: uma vida quotidiana sem grandeza aparente, vida de
trabalho manual, vida religiosa judaica sujeita a Lei de Deus (246), vida na
comunidade. De todo este periodo, é-nos revelado que Jesus era «submisso» a
seus pais (247) e que «ia crescendo em sabedoria, em estatura e em graga, diante
de Deus e dos homens» (Lc 2, 52).

532. A submissdo de Jesus a sua Méde e ao seu pai legal foi o cumprimento perfeito
do quarto mandamento. E a imagem temporal da sua obediéncia filial ao Pai
celeste. A submissdo diaria de Jesus a José e a Maria anunciava e antecipava a
submissdo de Quinta-Feira Santa: «N&o se faga a minha vontade [...]» (Lc 22, 42). A
obediéncia de Cristo, no quotidiano da vida oculta, inaugurava ja a recuperagdo
daquilo que a desobediéncia de Addo tinha destruido (248).

533. A vida oculta de Nazaré permite a todos os homens entrar em comunhdo com
Jesus, pelos diversos caminhos da vida quotidiana:

«Nazaré é a escola em que se comega a compreender a vida de Jesus, é a escola
em que se inicia o conhecimento do Evangelho [...] Em primeiro lugar, uma licdo
de siléncio. Oh! se renascesse em nds o amor do siléncio, esse admiravel e
indispensavel habito do espirito [...]! Uma ligdo de vida familiar Que Nazaré nos
ensine o que é a familia, a sua comunhdo de amor, a sua austera e simples beleza,
0 seu caracter sagrado e invioldvel [...]. Uma ligdo de trabalho, Nazaré, a casa do
"Filho do carpinteiro"! Aqui desejariamos compreender e celebrar a lei, severa
mas redentora, do trabalho humano [...] Daqui, finalmente, queremos saudar os
trabalhadores de todo o mundo e mostrar-lhes o seu grande modelo, o seu Irmado
divino» (249)



534. O reencontro de Jesus no templo (250) é o Unico acontecimento que quebra o
siléncio dos evangelhos sobre os anos ocultos de Jesus. Nele, Jesus deixa entrever
0 mistério da sua consagragdo total a missdo decorrente da sua filiagdo divina:
«N3do sabieis que Eu tenho de estar na casa do meu Pai?». Maria e José «ndo
compreenderam» esta palavra, mas acolheram-na na fé, e Maria «guardava no
coragdo todas estas recordagbes», ao longo dos anos em que Jesus permaneceu
oculto no siléncio duma vida normal.

Ill. Os mistérios da vida publica de Jesus

O BAPTISMO DE JESUS

535 O inicio (251) da vida publica de Jesus é o seu baptismo por Jodo, no rio Jorddo
(252). Jodo pregava «um baptismo de peniténcia, em ordem a remissdo dos
pecados» (Lc 3, 3). Uma multiddo de pecadores, publicanos e soldados (253),
fariseus e saduceus (254) e prostitutas vinha ter com ele, para que os baptizasse.
«Entdo aparece Jesus». O Baptista hesita, Jesus insiste: e recebe o baptismo.
Entdo o Espirito Santo, sob a forma de pomba, desce sobre Jesus e uma voz do céu
proclama: «Este é o meu Filho muito amado» (Mt 3,13-17). Tal foi a manifestacdo
(«epifania») de Jesus como Messias de Israel e Filho de Deus.

536. Da parte de Jesus, o seu baptismo é a aceitagdo e a inauguragdo da sua
missdo de Servo sofredor. Deixa-se contar entre o nimero dos pecadores (256). E
ja «o Cordeiro de Deus que tira o pecado do mundo» (Jo 1, 29), e antecipa ja o
«baptismo» da sua morte sangrenta (257). Vem, desde ji, para «cumprir toda a
justica» (Mt 3,15). Quer dizer que Se submete inteiramente a vontade do Pai e
aceita por amor o baptismo da morte para a remissdo dos nossos pecados (258). A
esta aceitagdo responde a voz do Pai, que pde toda a sua complacéncia no Filho
(259). O Espirito que Jesus possui em plenitude, desde a sua concei¢do, vem
«repousar» sobre Ele (Jo 1, 32-33) (260) e Jesus serd a fonte do mesmo Espirito
para toda a humanidade. No baptismo de Cristo, «abriram-se os céus» (Mt 3, 16)
que o pecado de Addo tinha fechado, e as dguas sdo santificadas pela descida de
Jesus e do Espirito, preludio da nova criagdo.

537. Pelo Baptismo, o cristdo é sacramentalmente assimilado a Jesus que, no seu
baptismo, antecipa a sua morte e ressurrei¢do. Deve entrar neste mistério de
humilde abatimento e de peniténcia, descer a dgua com Jesus, para de I3 subir
com Ele, renascer da dgua e do Espirito para se tornar, no Filho, filho-amado do
Pai e «viver numa vida nova» (Rm 6, 4):

«Sepultemo-nos com Cristo pelo Baptismo, para com Ele ressuscitarmos; desgamos
com Ele, para com Ele sermos elevados; tornemos a subir com Ele, para n'Ele
sermos glorificados» (261).

«Tudo o que se passou com Cristo da-nos a conhecer que, depois do banho de dgua,
o Espirito Santo desce sobre nds do alto dos céus e, adoptados pela voz do Pai,



tornamo-nos filhos de Deus» (262).
A TENTAGAO DE JESUS

538. Os evangelhos falam dum tempo de soliddo que Jesus passou no deserto,
imediatamente depois de ter sido baptizado por Jodo: «Impelido»pelo Espirito
para o deserto, Jesus ali permanece sem comer durante quarenta dias. Vive com
os animais selvagens e os anjos servem-n'O (263).

No fim desse tempo, Satanas tenta-O por trés vezes, procurando por em causa a
sua atitude filial para com Deus; Jesus repele esses ataques, que recapitulam as
tentagdes de Addo no paraiso e de Israel no deserto; e o Diabo afasta-se d'Ele
«até determinada altura» (Lc 4, 13).

539. Os evangelistas indicam o sentido salvifico deste acontecimento misterioso,
Jesus é o Novo Addo, que Se mantém fiel naquilo em que o primeiro sucumbiu a
tentagdo. Jesus cumpre perfeitamente a vocagdo de Israel: contrariamente aos
que outrora, durante quarenta anos, provocaram a Deus no deserto (264), Cristo
revela-Se o Servo de Deus totalmente obediente a vontade divina. Nisto, Jesus
vence o Diabo: «amarrou o homem forte», para lhe tirar os despojos (265). A
vitoria de Jesus sobre o tentador, no deserto, antecipa a vitdria da paixdo,
suprema obediéncia do seu amor filial ao Pai.

540. A tentagdo de Jesus manifesta a maneira prépria de o Filho de Deus ser
Messias, ao contrério da que Lhe propde Satanas e que os homens (266) desejam
atribuir-Lhe. Foi por isso que Cristo venceu o Tentador, por nés: «Nés ndo temos
um sumo-sacerdote incapaz de se compadecer das nossas fraquezas; temos um, que
possui a experiéncia de todas as provagdes, tal como nds, com excepgdo do
pecado» (Heb 4, 15). Todos os anos, pelos quarenta dias da Grande Quaresma, a
Igreja une-se ao mistério de Jesus no deserto.

«O REINO DE DEUS ESTA PROXIMO»

541. «Depois de Jodo ter sido preso, Jesus partiu para a Galileia. Ai proclamava a
Boa-Nova da vinda de Deus, nestes termos: "Completou-se o tempo e o Reino de
Deus esta proximo: convertei-vos e acreditai na Boa-Nova!"» (Mc 1, 14-15). «Por
isso, Cristo, a fim de cumprir a vontade do Pai, deu comego na terra ao Reino dos
céus» (267). Ora a vontade do Pai é «elevar os homens a participagdo da vida
divina» (268). E fa-lo reunindo os homens em torno do seu Filho, Jesus Cristo. Esta
reunido é a Igreja, a qual é na terra «o germe e o principio» do Reino de Deus»
(269).

542. Cristo esta no centro desta reunido dos homens na «familia de Deus». Retne-
0s a sua volta pela sua palavra, pelos seus sinais que manifestam o Reino de Deus,



pelo envio dos discipulos. E realizara a vinda do seu Reino sobretudo pelo grande
mistério da sua Pascoa: a sua morte de cruz e a sua ressurrei¢do. «E Eu, uma vez
elevado da Terra, atrairei todos a Mim» (Jo 12, 32). Todos os homens sdo
chamados a esta unido com Cristo (270).

O ANUNCIO DO REINO DE DEUS

543. Todos os homens sdo chamados a entrar no Reino. Anunciado primeiro aos
filhos de Israel (271), este Reino messianico é destinado a acolher os homens de
todas as nagBes (272). Para ter acesso a ele, é preciso acolher a Palavra de Jesus:

«A Palavra do Senhor compara-se a semente langada ao campo: aqueles que a
ouvem com fé e entram a fazer parte do pequeno rebanho de Cristo, ja receberam
o Reino; depois, por forga prépria, a semente germina e cresce até ao tempo da
messe» (273).

544. O Reino é dos pobres e pequenos, quer dizer, dos que o acolheram com um
coragdo humilde. Jesus foi enviado para «trazer a Boa-Nova aos pobres» (Lc 4, 18)
(274). Declara-os bem-aventurados, porque «é deles o Reino dos céus» (Mt 5, 3).
Foi aos «pequenos» que o Pai se dignou revelar o que continua oculto aos sébios e
inteligentes (275). Jesus partilha a vida dos pobres, desde o presépio até a cruz:
sabe o que é sofrer a fome (276), a sede (277) e a indigéncia (278). Mais ainda:
identifica-se com os pobres de toda a espécie, e faz do amor activo para com eles a
condigdo da entrada no seu Reino (279).

545. Jesus convida os pecadores para a mesa do Reino: «Eu ndo vim chamar os
justos, mas os pecadores» (Mc 2, 17) (280). Convida-os a conversdo sem a qual ndo
se pode entrar no Reino, mas por palavras e actos, mostra-lhes a misericérdia sem
limites do Seu Pai para com eles e a imensa «alegria que haverd no céu, por um sé
pecador que se arrependa» (Lc 15, 7). A prova suprema deste amor serd o sacrificio
da sua propria vida, «pela remissdo dos pecados» (Mt 26, 28).

546. Jesus chama para entrar no Reino, por meio de pardbolas, trago caracteristico
do seu ensino (282). Por meio delas, convida para o banquete do Reino (283), mas
exige também uma opgdo radical: para adquirir o Reino é preciso dar tudo
(284). As palavras ndo bastam, exigem-se actos (285). As parabolas sdo, para o
homem, uma espécie de espelho: como é que ele recebe a Palavra? Como chdo
duro, ou como terra boa? (286) Que faz ele dos talentos recebidos? (287) Jesus e a
presenca do Reino neste mundo estdo secretamente no coracio das parabolas. E
preciso entrar no Reino, quer dizer, tornar-se discipulo de Cristo, para «conhecer
os mistérios do Reino dos céus» (Mt 13, 11). Para os que ficam «fora» (Mc 4, 11),
tudo permanece enigmatico (288).

OS SINAIS DO REINO DE DEUS



547. Jesus acompanha as suas palavras com numerosos «milagres, prodigios e
sinais» (Act 2,22), os quais manifestam que o Reino esta presente n'Ele.
Comprovam que Ele é o Messias anunciado (289).

548. Os sinais realizados por Jesus testemunham que o Pai O enviou (290).
Convidam a crer n'Ele (291). Aos que se Lhe dirigem com fé, concede-lhes o que
pedem (292). Assim, os milagres fortificam a fé n'Aquele que faz as obras do seu
Pai: testemunham que Ele é o Filho de Deus (293). Mas também podem ser
«ocasido de queda» (294). Eles ndo pretendem satisfazer a curiosidade nem
desejos magicos. Apesar de os seus milagres serem tdo evidentes, Jesus é
rejeitado por alguns (295); chega mesmo a ser acusado de agir pelo poder dos
demonios (296).

549. Ao libertar certos homens dos males terrenos da fome (297), da injustica (298)
da doenga e da morte (299) — Jesus realizou sinais messianicos; no entanto, Ele ndo
veio para abolir todos os males deste mundo (300), mas para libertar os homens
da mais grave das escraviddes, a do pecado (301), que os impede de realizar a sua
vocagdo de filhos de Deus e é causa de todas as serviddes humanas.

550. A vinda do Reino de Deus é a derrota do reino de Satands (302): «Se é pelo
Espirito de Deus que Eu expulso os demdnios, entdo é porque o Reino de Deus
chegou até vos» (Mt 12, 28). Os exorcismos de Jesus libertam os homens do poder
dos demdnios (303). E antecipam a grande vitdria de Jesus sobre «o principe deste
mundo» (304). E pela cruz de Cristo que o Reino de Deus vai ser definitivamente
estabelecido: «Regnavit a ligno Deus — Deus reinou desde o madeiro» (305).

«AS CHAVES DO REINO»

551. Desde o principio da sua vida publica, Jesus escolheu alguns homens, em
numero de doze, para andarem com Ele e participarem na sua missdo (306). Deu-
lhes parte na sua autoridade «e enviou-os a pregar o Reino de Deus e a fazer
curas» (Lc 9, 2). Estes homens ficam para sempre associados ao Reino de Cristo,
porque, por meio deles, Jesus Cristo dirige a Igreja:

«Eu disponho, a vosso favor, do Reino, como meu Pai dispde dele a meu favor, a
fim de que comais e bebais a minha mesa, no meu Reino. E sentar-vos-eis em
tronos, a julgar as doze tribos de Israel» (Lc 22, 29-30).

552. No colégio dos Doze, Simdo Pedro ocupa o primeiro lugar (307). Jesus confiou-
lhe uma missdo Unica. Gragas a uma revelagdo vinda do Pai, Pedro confessara: «Tu
és o Cristo, o Filho de Deus vivo» (Mt 16, 16). E nosso Senhor declarou-lhe entdo:
«Tu és Pedro: sobre esta pedra edificarei a minha Igreja e as portas do inferno ndo
prevalecerdo contra ela» (Mt16, 18). Cristo, «pedra viva» (308), garante a sua
Igreja, edificada sobre Pedro, a vitdria sobre os poderes da morte. Pedro, gragas a



fé que confessou, permanecera o rochedo inabalavel da Igreja. Terd a missdo de
defender esta fé para que nunca desfaleca e de nela confirmar os seus irmdos
(309).

553. Jesus confiou a Pedro uma autoridade especifica: «Dar-te-ei as chaves do
Reino dos céus: tudo o que ligares na terra serd ligado nos céus; tudo o que
desligares na terra sera desligado nos céus» (Mt 16, 19). O «poder das chaves»
designa a autoridade para governar a Casa de Deus, que é a Igreja. Jesus, o «bom
Pastor» (Jo 10, 11), confirmou este cargo depois da sua ressurrei¢do: «Apascenta
as minhas ovelhas» (Jo 21, 15-17). O poder de «ligar e desligar» significa a
autoridade para absolver os pecados, pronunciar juizos doutrinais e tomar
decisGes disciplinares na Igreja. Jesus confiou esta autoridade a Igreja pelo
ministério dos Apdstolos e particularmente pelo de Pedro, o Unico a quem confiou
explicitamente as chaves do Reino.

UM ANTEGOZO DO REINO: A TRANSFIGURAGAO

554. A partir do dia em que Pedro confessou que Jesus era o Cristo, Filho do Deus
vivo, o Mestre «comegou a explicar aos seus discipulos que tinha de ir a Jerusalém
e |4 sofrer [...], que tinha de ser morto e ressuscitar ao terceiro dia» (Mt 16, 21).
Pedro rejeita este antncio e os outros também n3o o entendem (312). E neste
contexto que se situa o episédio misterioso da transfiguragdo de Jesus (313), no
cimo duma alta montanha, perante trés testemunhas por Ele escolhidas: Pedro,
Tiago e Jodo. O rosto e as vestes de Jesus tornaram-se fulgurantes de luz, Moisés
e Elias aparecem, «e falam da sua morte, que ia consumar-se em Jerusalém» (Lc9,
31). Uma nuvem envolve-os e uma voz do céu diz: «Este é o meu Filho predilecto:
escutai-O» (Lc 9, 35).

555. Por um momento, Jesus mostra a sua gléria divina, confirmando assim a
confissdo de Pedro. Mostra também que, para «entrar na sua gléria» (Lc 24, 26),
tem de passar pela cruz em Jerusalém. Moisés e Elias tinham visto a gldria de
Deus sobre a montanha; a Lei e os Profetas tinham anunciado os sofrimentos do
Messias (314). A paixdo de Jesus é da vontade do Pai: o Filho age como Servo de
Deus (315). A nuvem indica a presencga do Espirito Santo:«Tota Trinitas apparuit:
Pater in voce; Filius in homine; Spiritus in nube clara — Apareceu toda a Trindade:
o Pai na voz; o Filho na humanidade; o Espirito Santo na nuvem luminosa» (316):

«Transfiguraste-Te sobre a montanha e, na medida em que disso eram capazes, os
teus discipulos contemplaram a tua gldria, 6 Cristo Deus; para que, quando Te
vissem crucificado, compreendessem que a tua paixdo era voluntaria, e
anunciassem ao mundo que Tu és verdadeiramente a irradiagdo do Pai» (317).

556. No limiar da vida publica, o baptismo; no limiar da Pascoa, a transfiguragdo.
Pelo baptismo de Jesus «declaratum fuit mysterium primae regenerationis — foi
declarado o mistério da (nossa) primeira regeneragdo» — o nosso Baptismo; e a



transfiguragdo «est sacramentum secundae regenerationis — é o sacramento da
(nossa) segunda regeneragdo» — a nossa propria ressurreigdo (318). Desde agora,
nos participamos na ressurrei¢do do Senhor pelo Espirito Santo que actua nos
sacramentos do Corpo de Cristo. A transfiguragdo da-nos um antegozo da vinda
gloriosa de Cristo, «que transfigurara o nosso corpo miseravel para o conformar
com o seu corpo glorioso» (FI 3, 21). Mas lembra-nos também que temos de passar
por muitas tribulagdes para entrar no Reino de Deus» (Act 14, 22):

«Era isso que Pedro ainda ndo tinha compreendido, quando manifestava o desejo
de ficar com Cristo no cimo da montanha (319). — Isso, Ele to reservou, Pedro, para
depois da morte. Mas agora, Ele prdprio te diz: Desce para sofrer na Terra, para
servir na Terra, para ser desprezado e crucificado na Terra. A Vida desce para se
fazer matar: o Pdo desce para passar fome; o Caminho desce para se cansar de
andar; a Fonte desce para ter sede; — e tu recusas-te a sofrer?» (320).

A SUBIDA DE JESUS PARA JERUSALEM

557. «Ora, como se aproximavam os dias de Jesus ser levado deste mundo, Ele
tomou a firme resolugdo de Se dirigir a Jerusalém» (Lc 9, 51) (321). Por esta
decisdo, indicava que subia para Jerusalém pronto para la morrer. J& por trés
vezes tinha anunciado a sua paixdo e a sua ressurreigdo (322). E ao dirigir-Se para
Jerusalém, declara: «ndo se admite que um profeta morra fora de
Jerusalém» (Lc 13, 33).

558. Jesus recorda o martirio dos profetas que tinham sido entregues a morte em
Jerusalém (323). No entanto, continua a convidar Jerusalém a reunir-se a sua
volta: «Quantas vezes Eu quis agrupar os teus filhos como a galinha junta os seus
pintainhos sob as asas!... Mas vds ndo quisestes» (Mt 23, 37b). Quando ji avista
Jerusalém, chora sobre ela (324) e exprime, uma vez mais, o desejo do seu coragdo:
«Se neste dia também tu tivesses conhecido o que te pode trazer a paz! Mas
agora isto esta oculto aos teus olhos» (Lc 19, 42).

A ENTRADA MESSIANICA DE JESUS EM JERUSALEM

559. Como vai Jerusalém acolher o seu Messias? Embora tenha sempre evitado as
tentativas populares de O fazerem rei (325), Jesus escolheu 0 momento e preparou
os pormenores da sua entrada messidnica na cidade de «David, seu pai» (Lc 1, 32)
(326). E é aclamado como filho de David e como aquele que traz a salvagdo
(«Hosanna» quer dizer «entdo salva!», «da a salvagdo»). Ora, o «rei da gléria»
(S/ 24, 7-10) entra na «sua cidade», «montado num jumento» (Zc 9, 9). Ndo
conquista a filha de Sido, figura da sua Igreja, nem pela asttcia nem pela violéncia,
mas pela humildade que da testemunho da verdade (327). Por isso é que, naquele
dia, os subditos do seu Reino, sdo as criangas (328) e os «pobres de Deus», que O
aclamam, tal como os anjos O tinham anunciado aos pastores (329). A aclamagdo
deles: «Bendito o que vem em nome do Senhor» (S/ 118, 26) é retomada pela



Igreja no «Sanctus»da Liturgia Eucaristica, a abrir o memorial da Péscoa do
Senhor.

560. A entrada de Jesus em Jerusalém manifesta a vinda do Reino que o Rei-
Messias vai realizar pela Pascoa da sua morte e da sua ressurrei¢do. E com a sua
celebragdo, no Domingo de Ramos, que a Liturgia da Igreja comega a Semana
Santa.

Resumindo:

561. «Toda a vida de Cristo foi um continuo ensinamento: os seus siléncios, os seus
milagres, os seus gestos, a sua oragdo, o seu amor pelo homem, a sua predilecgdo
pelos pequenos e pelos pobres, a aceitagdo do sacrificio total na cruz pela
redengdo do mundo, a sua ressurrei¢do tudo é actuagdo da sua palavra e
cumprimento da Revelagéo» (330).

562. Os discipulos de Cristo devem conformar-se com Ele até que Ele Se forme
neles (331),«Por isso, somos assumidos nos mistérios da sua vida, configurados com
Ele, com Ele mortos e ressuscitados, até que reinemos com Ele» (332).

563. Pastor ou mago, ninguém pode atingir a Deus neste mundo sendo ajoelhando
diante do presépio de Belém e adorando-O oculto na fraqueza duma crianga.

564. Pela sua submissio a Maria e a José, assim como pelo seu trabalho humilde
em Nazaré durante longos anos, Jesus dd-nos o exemplo da santidade na vida
quotidiana da familia e do trabalho.

565. Desde o principio da sua vida publica, desde o seu baptismo, Jesus é o
«Servo» inteiramente consagrado a obra redentora, que consumard pelo
«baptismo» da sua paixdo.

566. A tentagdo no deserto mostra Jesus como Messias humilde, que triunfa de
Satands pela total adesdo ao designio de salvagdo querido pelo Pai.

567. O Reino dos céus foi inaugurado na terra por Cristo, e resplandece para os
homens na palavra, nas obras e na presenga de Cristo» (333). A Igreja é o gérmen
e o principio deste Reino. As suas chaves sdo confiadas a Pedro.

568. A transfiguragéo de Cristo tem por fim fortalecer a fé dos Apéstolos em vista
da paixdo: a subida a «alta montanha» prepara a subida ao Calvdrio. Cristo,
cabega da Igreja, manifesta o que o seu Corpo contém e irradia nos sacramentos:
«a esperanga da Gldria» (Cl 1, 27) (334).

569. Jesus subiu voluntariamente a Jerusalém, sabendo perfeitamente que ali ia



morrer de morte violenta, por causa da oposi¢éo dos pecadores (335).

570. A entrada de Jesus em Jerusalém manifesta a vinda do Reino, que o Rei-
Messias, acolhido na cidade pelas criangas e pelos humildes de corardo, vai
realizar pela Pdscoa da sua morte e ressurreigdo.

ARTIGO 4: «JESUS CRISTO PADECEU SOB PONCIO PILATOS FOI CRUCIFICADO,
MORTO E SEPULTADO»

571. O mistério pascal da cruz e ressurreigdo de Cristo estd no centro da Boa-Nova
que os Apdstolos, e depois deles a Igreja, devem anunciar ao mundo. O designio
salvifico de Deus cumpriu-se de «una vez por todas» (Heb 9, 26) pela morte
redentora do seu Filho Jesus Cristo.

572. A Igreja permanece fiel a «interpretagdo de todas as Escrituras» dada pelo
préprio Jesus, tanto antes como depois da sua Pascoa (336) «Ndo tinha o Messias
de sofrer tudo isto, para entrar na sua gldria?» (Lc 24, 26). Os sofrimentos de Jesus
tomaram a sua forma histdrica concreta, pelo facto de Ele ter sido «rejeitado pelos
ancidos, pelos sumos sacerdotes e pelos escribas» (Mc 8, 31), que «O entregaram
aos pagdos para ser escarnecido, flagelado e crucificado» (Mt 20, 19).

573. A fé pode, portanto, esforgar-se por investigar as circunstancias da morte de
Jesus, fielmente transmitidas pelos evangelhos (337) e esclarecidas por outras
fontes histdricas, para melhor compreender o sentido da redengdo.

PARAGRAFO 1: JESUS E ISRAEL

574. Desde o principio do ministério publico de Jesus, fariseus e partidarios de
Herodes, com sacerdotes e escribas, puseram-se de acordo para lhe dar a morte
(338). Por alguns dos seus actos (expulsdes de demdnios (339); perddo dos pecados
(340) curas em dia de sabado (341); interpretagdo original dos preceitos de pureza
legal (342): trato familiar com publicanos e pecadores publicos (343), Jesus pareceu
a alguns, mal intencionados, suspeito de possessdo diabdlica (344). Foi acusado de
blasfémia (345) e de falso profetismo (346), crimes religiosos que a Lei castigava
com a pena de morte por apedrejamento (347).

575. Muitas atitudes e palavras de Jesus foram, portanto, «sinal de contradigdo»
(348) para as autoridades religiosas de Jerusalém, a quem o Evangelho de Sdo
Jodo muitas vezes chama simplesmente «os Judeus» (349), mais ainda do que para
o comum do Povo de Deus (350). Sem duvida que as suas relagdes com os fariseus
ndo foram unicamente polémicas: sdo fariseus que O previnem do perigo que corre
(351). Jesus louva alguns de entre eles, como o escriba de Mc 12, 34, e em vérias
ocasides come em casa de fariseus (352). Jesus confirma doutrinas partilhadas por
esta elite religiosa do povo de Deus: a ressurreigdo dos mortos (353) formas de



piedade (esmola, jejum e oragdo (354)) e o habito de se dirigir a Deus como Pai, o
caracter central do mandamento do amor de Deus e do préximo (355).

576. Aos olhos de muitos em Israel, parece que Jesus procede contra as
instituicdes essenciais do Povo eleito:

— a submissdo a Lei, na totalidade dos seus preceitos escritos e, para os fariseus,
na interpretagdo da tradigdo oral;

— a centralidade do templo de Jerusalém, como lugar santo em que Deus habita de
maneira privilegiada;

— a fé no Deus Unico, cuja gldéria nenhum homem pode partilhar.
I. Jesus e a Lei

577. Jesus fez uma solene adverténcia no inicio do sermdo da montanha, ao
apresentar a Lei dada por Deus no Sinai, quando da primeira Alianga, a luz da
graga da Nova Alianga:

«N3o penseis que vim revogar a Lei ou os Profetas; ndo vim revogé-los, mas leva-
los a perfei¢do. Em verdade vos digo: Antes que passem o céu e a Terra, ndo
passard da Lei a mais pequena letra ou o mais pequeno sinal, sem que tudo se
cumpra. Portanto, se alguém transgredir um sé destes mandamentos, por mais
pequeno que seja, e ensinar assim aos homens, serd o menor no Reino dos céus.
Mas aquele que os praticar e ensinar, serd grande no Reino dos céus» (Mt 5, 17-
19).

578. Jesus, o Messias de Israel e, portanto, o maior no Reino dos céus, fazia
questdo de cumprir a Lei, executando-a integralmente até nos mais pequenos
preceitos, segundo as suas proprias palavras. Foi, mesmo, o tnico a poder fazé-lo
perfeitamente (356). Os Judeus, segundo a sua prépria confissdo, ndo puderam
nunca cumprir integralmente a Lei sem violagdo do minimo preceito (357). Por isso
é que, em cada festa anual da Expiagdo, os filhos de Israel pediam a Deus perddo
pelas suas transgressdes da Lei. Com efeito, a Lei constitui um todo e, como lembra
Sdo Tiago, «quem observa toda a Lei, mas falta num sé mandamento, torna-se réu
de todos os outros» (Tg 2, 10) (358).

579. Este principio da integralidade da observédncia da Lei, ndo s6 na letra mas
também no espirito, era caro aos fariseus. Tomando-o extensivo a Israel,
conduziram muitos judeus do tempo de Jesus a um zelo religioso extremo (359). E
um tal zelo, se ndo se ficasse por uma casuistica «hipdcrita» (360), com certeza que
prepararia o povo para esta inaudita intervengdo de Deus, que serd o
cumprimento perfeito da Lei pelo Unico justo representante de todos os pecadores



(361).

580. O cumprimento perfeito da Lei s6 podia ser obra do divino Legislador, nascido
sujeito a Lei na pessoa do Filho (362). Em Jesus, a Lei j& ndo aparece gravada em
tdbuas de pedra, mas «no intimo do coragdo» (Jr 31, 33) do Servo, o qual,
proclamando «fielmente o direito» (Is 42, 3), se tornou «a alianga do povo» (Is 42,
6). Jesus cumpriu a Lei até ao ponto de tomar sobre Si «a maldi¢do da Lei» (363)
em que incorrem aqueles que ndo «praticam todos os preceitos da Lei» (364);
porque «a morte de Cristo foi para remir as faltas cometidas durante a primeira
Alianga» (Heb 9, 15).

581. Jesus apareceu aos olhos dos Judeus e dos seus chefes espirituais como um
«rabbi» (365). Muitas vezes argumentou, no quadro da interpretagdo rabinica da
Lei (366). Mas, ao mesmo tempo, Jesus tinha forgosamente de Se confrontar com
os doutores da Lei porque ndo Se contentava com propor a sua interpretagdo a
par das deles: «ensinava como quem tem autoridade e ndo como os
escribas» (Mt 7, 28-29). N'Ele, era a propria Palavra de Deus, que Se fizera ouvir
no Sinai, para dar a Moisés a Lei escrita, que de novo Se fazia ouvir sobre a
montanha das bem-aventurangas (367). Esta Palavra de Deus ndo aboliu a Lei, mas
cumpriu-a, ao fornecer, de modo divino, a sua interpretagdo ultima: «Ouvistes que
foi dito aos antigos [...] Eu, porém, digo-vos» (Mt 5, 33-34). Com esta mesma
autoridade divina, desaprova certas «tradigdes humanas» (368) dos fariseus, que
«anulam a Palavra de Deus» (369).

582. Indo mais longe, Jesus cumpriu a lei sobre a pureza dos alimentos, tdo
importante na vida quotidiana judaica, explicando o seu sentido «pedagdgico»
(370) por uma interpretagéo divina: «Ndo ha nada fora do homem que, ao entrar
nele, o possa tornar impuro [...] — e assim declarava puros todos os alimentos —
[...]. O que sai do homem é que o toma impuro. Pois, do interior do coragdo dos
homens é que saem os pensamentos perversos» (Mc 7, 18-21). Proporcionando,
com autoridade divina, a interpretagdo definitiva da Lei, Jesus colocou-Se numa
situagdo de confronto com certos doutores da Lei, que ndo aceitavam a sua
interpretagdo, muito embora garantida pelos sinais divinos que a acompanhavam
(371). Isto vale sobretudo para a questdo do sabado: Jesus lembra, e muitas vezes
com argumentos rabinicos (372), que o repouso sabético ndo é violado pelo servigo
de Deus (373) ou do proximo (374) que as suas curas realizam.

Il. Jesus e o templo

583. Jesus, como antes d'Ele os profetas, professou pelo templo de Jerusalém o
mais profundo respeito. Ali foi apresentado por José e Maria, quarenta dias depois
do seu nascimento (375). Na idade de doze anos, decidiu ficar no templo para
lembrar aos seus pais que tinha de Se ocupar das coisas de seu Pai (376). Ao
templo subiu todos os anos, ao menos pela Pdscoa, durante a vida oculta (377). O
seu préprio ministério publico foi ritmado pelas peregrinagdes a Jerusalém nas



grandes festas judaicas (378).

584. Jesus subiu ao templo como quem sobe ao lugar privilegiado de encontro com
Deus. O templo é para Ele a casa do seu Pai, uma casa de oragdo, e indigna-Se com
o facto de o atrio exterior se ter tornado lugar de negécio (379). Se expulsa os
vendilhdes do templo é pelo amor zeloso a seu Pai: «N3o fagais da casa do meu Pai
casa de comércio». «Os discipulos recordaram-se de que estava escrito: "O zelo
pela tua casa devorar-me-3" (S/ 69, 10)» (Jo 2, 16-17). Depois da ressurreigdo, os
Apostolos guardaram para com o templo um respeito religioso (380).

585. No entanto, nas vésperas da sua paixdo, Jesus anunciou a ruina deste
espléndido edificio, do qual n3o ficaria pedra sobre pedra (381). Ha aqui o anuncio
dum sinal dos dltimos tempos, que v&o iniciar-se com a sua propria Pdscoa (382).
Mas esta profecia pode ser referida de modo deturpado por falsas testemunhas,
quando do interrogatério a que Jesus foi sujeito em casa do sumo-sacerdote (383)
e ser-Lhe langada em rosto, como injuria, quando agonizava, pregado na cruz (384).

586. Longe de ter sido contra o templo (385) onde proclamou o essencial da sua
doutrina (386), Jesus quis pagar o imposto do templo, associando a Si Pedro (387),
que Ele acabara de estabelecer como pedra basilar da sua Igreja futura (388). Mais
ainda: identificou-Se com o templo, apresentando-Se como a morada definitiva de
Deus entre os homens (389). Por isso é que a sua entrega a morte corporal (390)
prenuncia a destruicdo do templo, a qual vai assinalar a entrada numa nova idade
da histdria da salvagdo: «Vai chegar a hora em que nem neste monte nem em
Jerusalém adorareis o Pai» (Jo 4, 21) (391).

Il Jesus e a fé de Israel no Deus Unico e salvador

587. Se a Lei e o templo de Jerusalém puderam ser ocasido de «contradigdo» (392)
entre Jesus e as autoridades religiosas de Israel, o seu papel na redengdo dos
pecados, obra divina por exceléncia, foi, para essas autoridades, a verdadeira
pedra de escidndalo (393).

588. Jesus escandalizou os fariseus por comer com os publicanos e os pecadores
(394) tdo familiarmente como com eles (395). Contra aqueles «que se
consideravam justos e desprezavam os demais» (Lc 18, 9) (396) Jesus afirmou: «Eu
ndo vim chamar os justos, vim chamar os pecadores, para que se
arrependam» (Lc 5, 32). E foi mais longe, afirmando, diante dos fariseus, que, sendo
o pecado universal (397), cegam-se a si proprios (398) aqueles que pretendem ndo
precisar de salvagdo.

589. Jesus escandalizou, sobretudo, por ter identificado a sua conduta
misericordiosa para com os pecadores com a atitude do prdprio Deus a respeito
dos mesmos (399). Chegou, até, a dar a entender que, sentando-Se a mesa dos



pecadores (400), os admitia no banquete messianico (401). Mas foi muito
particularmente ao perdoar os pecados que Jesus colocou as autoridades religiosas
de Israel perante um dilema. E que, como essas autoridades justamente dizem,
apavoradas, «s6 Deus pode perdoar os pecados» (Mc 2, 7). Jesus ao perdoar os
pecados, ou blasfema por ser um homem que se faz igual a Deus (402), ou diz a
verdade e a Sua pessoa torna entdo presente e revela o nome de Deus (403).

590. S6 a identidade divina da pessoa de Jesus é que pode justificar uma exigéncia
tdo absoluta como esta: «Quem ndo esta comigo, esta contra Mim» (Mt 12, 30); o
mesmo se diga de quando afirma ser «mais que Jonas,.. mais que
Salomdo» (Mt 12, 41-42), «mais que o templo» (404); de quando lembra, a respeito
de si préprio, que David chamou ao Messias o seu Senhor (405); de quando afirma:
«Antes de Abrado existir, "Eu sou"» (Jo 8, 58); e ainda mais: «Eu e o Pai somos um»
(o 10, 30).

591. Jesus pediu as autoridades religiosas de Jerusalém que acreditassem n'Ele,
por causa das obras do seu Pai que Ele fazia (406). Mas tal acto de fé tinha de
passar por uma misteriosa morte para si mesmo, a qual desse lugar a um novo
«nascimento do Alto» (407), por atracgdo da graga divina (408). Tal exigéncia de
conversdo, face a um tdo surpreendente cumprimento das promessas (409),
permite compreender o tragico desdém do Sinédrio, ao sentenciar que Jesus
merecia a morte como blasfemo (410). Os membros do Sinédrio agiam assim, ao
mesmo tempo por «ignorancia» (411) e pelo «endurecimento» (412) da sua
«incredulidade» (413).

Resumindo:

592. Jesus ndo aboliu a Lei do Sinai, mas cumpriu-a (414) com tal
perfeicdo (415) que revelou o sentido ultimo dela (416) e resgatou as
transgressdes contra ela cometidas (417).

593. Jesus venerou o templo, subindo a ele nas festas judaicas de peregrinagéo e
amou com amor zeloso esta morada de Deus entre os homens. O templo prefigura
o seu mistério. Quando anuncia a sua destruicdo, fd-lo como revelagdo da sua
prépria morte e da entrada numa nova idade da histéria da salvagdo, em que o
seu Corpo serd o templo definitivo.

594. Jesus praticou actos, como o perddo dos pecados, que O manifestaram como
sendo o proprio Deus salvador (418). Alguns judeus, que, ndo reconhecendo o Deus
feito homem(419) viam n'Ele «um homem que se faz Deus» (420), julgaram-n'O
como blasfemo.

PARAGRAFO 2: JESUS MORREU CRUCIFICADO



1. O processo de Jesus
DIVISOES ENTRE AS AUTORIDADES JUDAICAS A RESPEITO DE JESUS

595. Entre as autoridades religiosas de Jerusalém, ndo somente se encontravam o
fariseu Nicodemos (421) e o notavel José de Arimateia, discipulos ocultos de Jesus
(422), mas também, durante muito tempo, houve dissensdes a respeito d'Ele (423)
ao ponto de, na propria véspera da paixdo. Jodo poder dizer deles que «um bom
numero acreditou n' Ele», embora de modo assaz imperfeito (Jo 12, 42); o que ndo
€ nada de admirar, tendo-se presente que, no dia seguinte ao de Pentecostes, «um
grande numero de sacerdotes se submetia a fé»(Act 6, 7) e «alguns homens do
partido dos fariseus tinham abragado a fé» (Act 15, 5), de tal modo que Sdo Tiago
podia dizer a Sdo Paulo que «muitos milhares entre os judeus abragaram a fé e
todos tém zelo pela Lei» (Act 21, 20).

596. As autoridades religiosas de Jerusalém ndo foram undnimes na atitude a
adoptar a respeito de Jesus (424). Os fariseus ameagaram de excomunh3o aqueles
que O seguissem (425). Aos que temiam que «todos acreditassem n'Ele e os
romanos viessem destruir o templo e a nagdo» (Jo 11, 48), o sumo sacerdote Caifas
propos, profetizando: «E do vosso interesse que morra um sé homem pelo povo e
ndo perega a nagdo inteira» (Jo 11, 50). O Sinédrio, tendo declarado Jesus «réu de
morte» (426) como blasfemo, mas tendo perdido o direito de condenar a morte
fosse quem fosse (427), entregou Jesus aos romanos, acusando-O de revolta
politica (428) — o que O colocava em pé de igualdade com que Barrabds, acusado
de «sedigdo» (Lc 23, 19). Sdo também de caracter politico as ameagas que os
sumos-sacerdotes fazem a Pilatos, pressionando-o a condenar Jesus a morte (429).

0S JUDEUS NAO SAO COLECTIVAMENTE RESPONSAVEIS PELA MORTE DE JESUS

597. Tendo em conta a complexidade histérica do processo de Jesus, manifestada
nas narrativas evangélicas, e qualquer que tenha sido o pecado pessoal dos
intervenientes no processo (Judas, o Sinédrio, Pilatos), que s6 Deus conhece, ndo
se pode atribuir a responsabilidade do mesmo ao conjunto dos judeus de
Jerusalém, apesar da gritaria duma multiddo manipulada (430) e das censuras
globais contidas nos apelos a conversdo, depois do Pentecostes (431). O préprio
Jesus, perdoando na cruz (432) e Pedro a seu exemplo, apelaram para «a
ignordncia» (433) dos judeus de Jerusalém e mesmo dos seus chefes. Menos ainda
é possivel estender a responsabilidade ao conjunto dos judeus no espago e no
tempo, a partir do grito do povo: «Que o seu sangue caia sobre nds e sobre os
nossos filhos»(Mt 27, 25), que é uma férmula de ratificagdo (434):

Por isso, a Igreja declarou no Il Concilio do Vaticano: «Ndo se pode, todavia,
imputar indistintamente a todos os judeus que entdo viviam, nem aos judeus do
nosso tempo, o que na sua paixdo se perpetrou. [...] Nem por isso os judeus devem
ser apresentados como reprovados por Deus e malditos, como se tal coisa se



concluisse da Sagrada Escritura» (435).
TODOS OS PECADORES FORAM AUTORES DA PAIXAO DE CRISTO

598. A Igreja, no magistério da sua fé e no testemunho dos seus santos, nunca
esqueceu que «os pecadores é que foram os autores, e como que os instrumentos,
de todos os sofrimentos que o divino Redentor suportou» (436). Partindo do
principio de que os nossos pecados atingem Cristo em pessoa (437), a Igreja ndo
hesita em imputar aos cristdos a mais grave responsabilidade no suplicio de Jesus,
responsabilidade que eles muitas vezes imputaram unicamente aos judeus:

«Devemos ter como culpados deste horrivel crime os que continuam a recair nos
seus pecados. Porque foram os nossos crimes que fizeram nosso Senhor Jesus Cristo
suportar o suplicio da cruz, é evidente que aqueles que mergulham na desordem e
no mal crucificam de novo em seu coragdo, tanto quanto deles depende, o Filho de
Deus, pelos seus pecados, expondo-O a ignominia. E temos de reconhecer: o nosso
crime, neste caso, € maior que o dos judeus. Porque eles, como afirma o
Apdstolo, «se tivessem conhecido a Sabedoria de Deus, ndo leriam crucificado o
Senhor da gldria» (1 Cor 2, 8); ao passo que nos, pelo contrario, fazemos profissdo
de O conhecer: e, quando O renegamos pelos nossos actos, de certo modo
levantamos contra Ele as nossas m3dos assassinas» (438).

«N3o foram os deménios que O pregaram na cruz, mas tu com eles O crucificaste, e
ainda agora O crucificas quando te deleitas nos vicios e pecados» (439).

Il. A morte redentora de Cristo no designio divino de salvacio
«JESUS ENTREGUE, SEGUNDO O DESIGNIO DETERMINADO DE DEUS»

599. A morte violenta de Jesus ndo foi fruto do acaso, nem coincidéncia infeliz de
circunstancias vdrias. Faz parte do mistério do designio de Deus, como Pedro
explica aos judeus de Jerusalém, logo no seu primeiro discurso no dia de
Pentecostes: «Depois de entregue, segundo o designio determinado e a previsdo
de Deus» (Act 2, 23). Esta linguagem biblica ndo significa que os que «entregaram
Jesus» (440) foram simples actores passivos dum drama previamente escrito por
Deus.

600. A Deus, todos os momentos do tempo estdo presentes na sua actualidade.
Por isso, Ele estabelece o seu designio eterno de «predestinagdo», incluindo nele a
resposta livre de cada homem a sua graga: «Na verdade, Herodes e Poncio Pilatos
uniram-se nesta cidade, com as nag¢des pagds e os povos de Israel, contra o vosso
santo Servo Jesus, a quem ungistes (441). Cumpriram assim tudo o que o vosso
poder e os vossos designios tinham de antemdo decidido que se realizasse» (Act 4,
27-28). Deus permitiu os actos resultantes da sua cegueira (442), como fim de levar



a cabo o seu plano de salvagdo (443).
«MORTO PELOS NOSSOS PECADOS, SEGUNDO AS ESCRITURAS»

601. Este plano divino de salvagdo, pela entrega a morte do «Servo, o Justo»
(444), tinha sido de antemdo anunciado na Escritura como um mistério de
redengdo universal, quer dizer, de resgate que liberta os homens da escraviddo do
pecado (445) Sdo Paulo professa, numa confisséo de fé que diz ter «recebido» (446),
que «Cristo morreu pelos nossos pecadossegundo as Escrituras» (1 Cor 15, 3) (447).
A morte redentora de Jesus deu cumprimento sobretudo a profecia do Servo
sofredor (448). O préprio Jesus apresentou o sentido da sua vida e da sua morte a
luz do Servo sofredor (449). Apds a sua ressurreigdo, deu esta interpretacdo das
Escrituras aos discipulos de Emaus (450) e depois aos proprios Apdstolos (451).

«POR NOS, DEUS FE-LO PECADO»

602. Consequentemente, Pedro pdde formular assim a fé apostdlica no plano
divino da salvagdo: «fostes resgatados da vd maneira de viver herdada dos vossos
pais, pelo sangue precioso de Cristo, como de um cordeiro sem defeito nem
mancha, predestinado antes da criagdo do mundo e manifestado nos ultimos
tempos por nossa causa» (1 Pel, 18-20). Os pecados dos homens, que se seguiram
ao pecado original, foram castigados com a morte (452). Enviando o seu préprio
Filho na condi¢do de escravo (453), que era a de uma humanidade decaida e
votada a morte por causa do pecado (454), «a Cristo, que ndo conhecera o pecado,
Deus fé-lo pecado por amor de nds, para que, em Cristo, nos tornassemos justos
aos olhos de Deus» (2 Cor 5, 21).

603. Jesus ndo conheceu a reprovagdo como se tivesse pecado pessoalmente (455).
Mas, no amor redentor que constantemente O unia ao Pai (456), assumiu-nos no
afastamento do nosso pecado em relagdo a Deus a ponto de, na cruz, poder dizer
em nosso nome: «Meu Deus, meu Deus, por que Me abandonaste?» (Mc 15, 34)
(457). Tendo-O feito solidario connosco, pecadores, «Deus ndo poupou O seu
préprio Filho, mas entregou-O para morrer por nds todos» (Rm 8, 32), para que
fossemos «reconciliados com Ele pela morte do seu Filho» (Rm 5, 10).

DEUS TOMA A INICIATIVA DO AMOR REDENTOR UNIVERSAL

604. Entregando o seu Filho pelos nossos pecados, Deus manifesta que o seu plano
sobre nds é um designio de amor benevolente, independente de qualquer mérito
da nossa parte: «Nisto consiste o amor: ndo fomos nés que amamos a Deus, foi
Deus que nos amou a nds e enviou o seu Filho como vitima de propiciagdo pelos
nossos pecados» (1 Jo 4, 10) (458). «Deus prova assim o0 seu amor para connosco:
Cristo morreu por nds quando ainda éramos pecadores»(Rm 5, 8).



605. Este amor é sem exclusdo. Jesus lembrou-o ao terminar a parabola da ovelha
perdida: «Assim, ndo é da vontade do meu Pai, que estd nos céus, que se perca um
s6 destes pequeninos» (Mt 18, 14). E afirma «dar a Sua vida em resgate pela
multiddo» (Mt 20, 28). Esta ultima expressdo ndo é restritiva: simplesmente
contrapde o conjunto da humanidade a pessoa Unica do redentor, que Se entrega
para a salvar (459). No seguimento dos Apdstolos (460), a Igreja ensina que Cristo
morreu por todos os homens, sem excepgdo: «Ndo ha, ndo houve, nem haverd
nenhum homem pelo qual Cristo ndo tenha sofrido» (461).

IIl. Cristo ofereceu-Se a Si mesmo ao Pai pelos nossos pecados
TODA A VIDA DE CRISTO E OBLAGAO AO PAI

606. O Filho de Deus, «descido do céu, ndo para fazer a sua vontade mas a do seu
Pai, que O enviou» (462), «diz, ao entrar no mundo: [...] Eis-me aqui, [...] 6 Deus,
para fazer a tua vontade. [...] E em virtude dessa mesma vontade, é que nds fomos
santificados, pela oferenda do corpo de Jesus Cristo, feita de uma vez para
sempre» (Heb 10, 5-10). Desde o primeiro instante da sua Encarnagdo, o Filho faz
seu o plano divino de salvagdo, no desempenho da sua missdo redentora: «O meu
alimento é fazer a vontade d'Aquele que Me enviou e realizar a sua obra» (Jo 4,
34). O sacrificio de Jesus «pelos pecados do mundo inteiro» (1 Jo 2, 2) é a expressdo
da sua comunhdo amorosa com o Pai: «O Pai ama-Me, porque Eu dou a minha
vida» (Jo 10, 17). «O mundo tem de saber que amo o Pai e procedo como o Pai Me
ordenoun(/o 14, 31).

607. Este desejo de fazer seu o plano do amor de redengdo do seu Pai, anima toda
a vida de Jesus (463). A sua paixdo redentora é a razdo de ser da Encarnagdo: «Pai,
salva-Me desta hora! Mas por causa disto, é que Eu cheguei a esta hora» (Jo 12,
27). «O célice que o Pai Me deu, ndo havia de bebé-lo?» (Jo 18, 11). E ainda na
cruz, antes de «tudo estar consumado»(Jo 19, 30), diz: «Tenho sede» (Jo 19, 28).

«O CORDEIRO QUE TIRA O PECADO DO MUNDO»

608. Depois de ter aceitado dar-Lhe o baptismo como aos pecadores (464), Jodo
Baptista viu e mostrou em Jesus o «Cordeiro de Deus que tira o pecado do mundo»
(465). Manifestou deste modo que Jesus é, ao mesmo tempo, o Servo sofredor, que
Se deixa levar ao matadouro sem abrir a boca (466), carregando os pecados das
multiddes (467), e o cordeiro pascal, simbolo da redengdo de Israel na primeira
Péscoa (468), Toda a vida de Cristo manifesta a sua missdo: «servir e dar a vida
como resgate pela multiddo» (469).

JESUS PARTILHA LIVREMENTE O AMOR REDENTOR DO PAI

609. Ao partilhar, no seu coragdo humano, o amor do Pai para com os homens,



Jesus «amou-os até ao fim» (Jo 13, 1), «pois ndo ha maior amor do que dar a vida
por aqueles que se ama» (Jo 15, 13). Assim, no sofrimento e na morte, a sua
humanidade tornou-se instrumento livre e perfeito do seu amor divino, que quer a
salvagdo dos homens (470). Com efeito, Ele aceitou livremente a sua paixdo e
morte por amor do Pai e dos homens a quem o Pai quer salvar: «Ninguém Me tira
a vida. Sou Eu que a dou espontaneamente» (Jo 10, 18). Dai, a liberdade soberana
do Filho de Deus, quando Ele préprio vai ao encontro da morte (471).

NA CEIA, JESUS ANTECIPOU A OBLAGAO LIVRE DA SUA VIDA

610. Jesus exprimiu de modo supremo a oblagdo livre de Si mesmo na refeicdo que
tornou com os doze Apdstolos (472), na «noite em que foi entregue» (1 Cor 11, 23).
Na véspera da sua paixdo, quando ainda era livre, Jesus fez desta ultima Ceia com
os Apostolos o memorial da sua oblagdo voluntaria ao Pai (473) para a salvagdo
dos homens: «Isto é o meu Corpo, que vai ser entregue por vos» (Lc 22, 19). «Isto é
o meu "Sangue da Alianga", que vai ser derramado por uma multiddo, para
remissdo dos pecados» (Mt 26, 28).

611. A Eucaristia, que neste momento instituiu, serd o «memorial» (474) do seu
sacrificio. Jesus incluiu os Apdstolos na sua prépria oferenda e pediu-lhes que a
perpetuassem (475). Desse modo, instituiu os Apdstolos como sacerdotes da Nova
Alianga: «Eu consagro-me por eles, para que também eles sejam consagrados na
verdade» (Jo 17, 19) (476).

A AGONIA NO GETSEMANI

612. O calice da Nova Alianga, que Jesus antecipou na Ceia, oferecendo-Se a Si
mesmo (477), é aceite seguidamente por Jesus das mdos do Pai, na agonia no
Getsémani (478), fazendo-Se «obediente até & morte» (F/ 2, 8) (479). Na sua
oragdo, Jesus dizz «Meu Pai, se é possivel, que se afaste de Mim este calice
[...]» (Mt 26, 39). Exprime desse modo o horror que a morte representa para a sua
natureza humana. Com efeito, esta, como a nossa, esta destinada a vida eterna.
Mas, diferentemente da nossa, é perfeitamente isenta do pecado (480) que causa
a morte (481). E, sobretudo, é assumida pela pessoa divina do «Principe da Vida»
(482), do «Vivente» (483). Aceitando, com a sua vontade humana, que se faca a
vontade do Pai (484) aceita a sua morte enquanto redentora, para «suportar os
nossos pecados no seu corpo, no madeiro da cruz» (1 Pe 2, 24).

A MORTE DE CRISTO E O SACRIFICIO UNICO E DEFINITIVO

613. A morte de Cristo é, ao mesmo tempo, o sacrificio pascal que realiza a
redengdo definitiva dos homens (485) por meio do «Cordeiro que tira o pecado do
mundo» (486), e osacrificio da Nova Alianga (487)que restabelece a comunhdo
entre o homem e Deus (488), reconciliando-o com Ele pelo «sangue derramado



pela multiddo, para a remissdo dos pecados» (489).

614. Este sacrificio de Cristo é Unico, leva a perfeicdo e ultrapassa todos os
sacrificios (490). Antes de mais, € um dom do préprio Deus Pai: é o Pai que entrega
o seu Filho para nos reconciliar consigo (491). Ao mesmo tempo, é oblagdo do Filho
de Deus feito homem, que livremente e por amor (492) oferece a sua vida (493) ao
Pai pelo Espirito Santo (494) para reparar a nossa desobediéncia.

JESUS SUBSTITUI A NOSSA DESOBEDIENCIA PELA SUA OBEDIENCIA

615. «Como pela desobediéncia de um sé homem, muitos se tornaram pecadores,
assim também, pela obediéncia de um s6, muitos se tornardo justos» (Rm 5, 19).
Pela sua obediéncia até a morte, Jesus realizou a acgdo substitutiva do Servo
sofredor, que oferece a sua vida como sacrificio de expiagdo, ao carregar com o
pecado das multiddes, que justifica carregando Ele préprio com as suas faltas (495).
Jesus reparou as nossas faltas e satisfez ao Pai pelos nossos pecados (496).

NA CRUZ, JESUS CONSUMA O SEU SACRIFICIO

616. £ 0 «<amor até ao fim» (497) que confere ao sacrificio de Cristo o valor de
redengdo e reparagdo, de expiagdo e satisfagdo. Ele conheceu-nos e amou-nos a
todos no oferecimento da sua vida (498). «O amor de Cristo nos pressiona, ao
pensarmos que um sé morreu por todos e que todos, portanto, morreram» (2 Cor
5, 14). Nenhum homem, ainda que fosse o mais santo, estava em condigdes de
tornar sobre si os pecados de todos os homens e de se oferecer em sacrificio por
todos. A existéncia, em Cristo, da pessoa divina do Filho, que ultrapassa e ao
mesmo tempo abrange todas as pessoas humanas e O constitui cabeca de toda a
humanidade, é que torna possivel o seu sacrificio redentor por todos.

617. «Sua sanctissima passione in ligno crucis nobis justificationem meruit — Pela
sua santissima paixdo no madeiro da cruz, Ele mereceu-nos a justificagio» — ensina
o Concilio de Trento (499), sublinhando o caracter unico do sacrificio de Cristo como
fonte de salvagdo eterna (500). E a Igreja venera a Cruz cantando: «O crux, ave,
spes unica! — Avé, 6 cruz, esperanga Unica!» (501).

A NOSSA PARTICIPAGAO NO SACRIFICIO DE CRISTO

618. A cruz € o Unico sacrificio de Cristo, mediador Unico entre Deus e os homens
(502). Mas porque, na sua pessoa divina encarnada. «Ele Se uniu, de certo modo, a
cada homem» (503), «a todos da a possibilidade de se associarem a este mistério
pascal, por um modo s6 de Deus conhecido» (504). Convida os discipulos a tomarem
a sua cruz e a segui-Lo(505) porque sofreu por nds, deixando-nos o exemplo, para
que sigamos os seus passos (506). De facto, quer associar ao seu sacrificio redentor
aqueles mesmos que sdo os primeiros beneficiarios (507). Isto realiza-se, em sumo



grau, em sua Mée, associada, mais intimamente do que ninguém, ao mistério do
seu sofrimento redentor (508):

Ha uma s6 escada verdadeira fora do paraiso; fora da cruz, ndo ha outra escada
por onde se suba ao céu» (509).

Resumindo:
619. «Cristo morreu pelos nossos pecados, segundo as Escrituras» (1 Cor 15, 3).

620. A nossa salvagdo procede da iniciativa amorosa de Deus em nosso favor, pois
«foi Ele que nos amou a nés e enviou o seu Filho como vitima de propiciagéo pelos
nossos pecados» (1 Jo 4, 10). «Foi Deus que, em Cristo, reconciliou consigo o
mundo» (2 Cor 5, 19).

621. Jesus ofereceu-Se livremente para nossa salvagdo. Este dom, significa-o e
realiza-o Ele, de antemdo, durante a Ultimo Ceia: «Isto é o meu Corpo, que vai ser
entregue por vés» (Lc 22, 19).

622. Nisto consiste a redengdo de Cristo: Ele «veio dar a sua vida em resgate pela
multidéo»(Mt 20, 28), quer dizer; veio «amuar os seus até ao fim» (Jo 13, 1), para
que fossem libertos da md conduta herdada dos seus pais (510).

623. Pela sua obediéncia amorosa ao Pai, «até d morte de cruz» (Fl 2, 8), Jesus
cumpriu a missdo expiatdria (511) do Servo sofredor, que justifica as multidées,
tomando sobre Si o peso das suas faltas (Is 53, 11) (512).

PARAGRAFO 3: JESUS CRISTO FOI SEPULTADO

624. «Pela graca de Deus, ele experimentou a morte, para proveito de
todos» (Heb 2, 9). No seu plano de salvagdo, Deus dispds que o seu Filho, ndo sé
«morresse pelos nossos pecados»(1 Cor 15, 3), mas também «saboreasse a morte»,
isto é, conhecesse o estado de morte, o estado de separagdo entre a sua alma e o
seu corpo, durante o tempo compreendido entre o momento em que expirou na
cruz e o momento em que ressuscitou. Este estado de Cristo morto é o mistério do
sepulcro e da descida @ mansdo dos mortos. E o mistério do Sabado Santo, em que
Cristo, depositado no tumulo (513), manifesta o repouso sabatico de Deus (514)
depois da realizagdo (515) da salvagdo dos homens, que pacifica todo o universo
(516).

O CORPO DE CRISTO NO SEPULCRO

625. A permanéncia do corpo de Cristo no tumulo constitui o lago real entre o
estado passivel de Cristo antes da Pascoa e o seu estado glorioso actual de



ressuscitado. E a mesma pessoa do «Vivente» que pode dizer: «Estive morto e eis-
Me vivo pelos séculos dos séculos» (Ap 1, 18):

«E este o mistério do designio de Deus acerca da morte e da ressurrei¢io dos
mortos: se Ele ndo impediu que a morte separasse a alma do corpo, segundo a
ordem necessaria da natureza: mas juntou-os de novo um ao outro pela
ressurrei¢do, a fim de ser Ele prdprio na sua pessoa o ponto de encontro da morte
e da vida, suspendendo em Si a decomposicdo da natureza produzida pela morte e
tornando-Se, Ele proprio, principio de reunido para as partes separadas» (517).

626. Uma vez que o «Principe da Vida», a quem deram a morte (518), é
precisamente o mesmo «Vivente que ressuscitou» (519), é forgoso que a pessoa
divina do Filho de Deus tenha continuado a assumir a alma e o corpo, separados
um do outro pela morte:

«Embora Cristo, enquanto homem tenha sofrido a morte e a sua santa alma tenha
sido separada do seu corpo imaculado, nem por isso a divindade se separou, de
nenhum modo, nem da alma nem do corpo: e nem por isso a Pessoa Unica foi
dividida em duas. Tanto o corpo como a alma tiveram existéncia simultanea, desde
o inicio, na Pessoa do Verbo; e, apesar de na morte terem sido separados, nenhum
dos dois deixou de subsistir na Pessoa Unica do Verbo» (520).

«NAO DEIXAREIS O VOSSO SANTO SOFRER A CORRUPCAO»

627. A morte de Cristo foi uma verdadeira morte, na medida em que pés fim a sua
existéncia humana terrena. Mas por causa da unido que a Pessoa do Filho
manteve com 0 seu corpo, este ndo se tornou um despojo mortal como os outros,
porque «ndo era possivel que Ele ficasse sob o dominio» da morte (Act 2, 24) e, por
isso, «o poder divino preservou o corpo de Cristo da corrupgdo» (521). De Cristo
pode dizer-se ao mesmo tempo: «Foi cortado da terra dos vivos» (Is 53, 8) e: «A
minha carne repousara na esperanga, porque Tu ndo abandonaras a minha alma
na mansédo dos mortos, nem deixaras que o teu santo conhega a corrupgdo» (Act 2,
26-27) (522). A ressurreigdo de Jesus «ao terceiro dia» (1 Cor 15, 4; Lc 24, 46) (523)
era disso sinal, até porque se julgava que a corrupgdo comegava a manifestar-se a
partir do quarto dia (524).

«SEPULTADOS COM CRISTO...»

628. O Baptismo, cujo sinal original e pleno é a imersao, significa eficazmente a
descida ao tumulo, por parte do cristdo que morre para o pecado com Cristo, com
vista a uma vida nova. «Fomos sepultados com Ele, pelo Baptismo, na sua morte,
para que, assim como Cristo ressuscitou dos mortos, pela gléria do Pai, também
nés vivamos uma vida nova» (Rm 6, 4) (525).



Resumindo:

629. Para beneficio de todos os homens, Jesus experimentou a morte (526). Foi, de
verdade, o Filho de Deus feito homem que morreu e foi sepultado.

630. Durante a permanéncia de Cristo no tumulo, a sua pessoa divina continuou a
assumir tanto a alma como o corpo, apesar de separados entre si pela morte. Por
isso, o corpo de Cristo morto «ndo sofreu a corrupg@o» (Act 13,37).

ARTIGO 5: «JESUS CRISTO DESCEU A MANSAO DOS MORTOS, AO TERCEIRO DIA
RESSUSCITOU DOS MORTOS»

631. «Jesus desceu as regibes inferiores da Terra. Aquele que desceu é
precisamente o mesmo que subiu» (Ef4, 9-10). O Simbolo dos Apdstolos confessa,
num mesmo artigo da fé, a descida de Cristo a mansdo dos mortos e a sua
ressurrei¢do dos mortos ao terceiro dia, porque, na sua Pascoa, é da profundidade
da morte que Ele faz jorrar a vida:

«Christus, Filius tuus,

qui, regressos ab inferis,

humano generi serenus illuxit,

et vivit et regnat in saecula saeculorum. Amen».
«Jesus Cristo, vosso Filho,

que, ressuscitando de entre os mortos,

iluminou o género humano com a sua luz e a sua paz

e vive glorioso pelos séculos dos séculos. Amen» (527).

PARAGRAFO 1: CRISTO DESCEU A MANSAO DOS MORTOS

632. As frequentes afirmagdes do Novo Testamento, segundo as quais Jesus
«ressuscitou de entre os mortos» (1 Cor 15, 20) (528), pressupdem que,
anteriormente a ressurrei¢do, Ele tenha estado na mansdo dos mortos (529) este o
sentido primeiro dado pela pregagdo apostdlica a descida de Jesus a mansdo dos
mortos: Jesus conheceu a morte, como todos os homens, e foi ter com eles a
morada dos mortos. Porém, desceu |& como salvador proclamando a Boa-Nova aos
espiritos que ali estavam prisioneiros (530).

633. A morada dos mortos, a que Cristo morto desceu, é chamada pela Escritura os
infernos, Sheol ou Hades (531), porque aqueles que ai se encontravam estavam
privados da visdo de Deus (532). Tal era o caso de todos os mortos, maus ou justos,
enquanto esperavam o Redentor (533), o que ndo quer dizer que a sua sorte fosse
idéntica, como Jesus mostra na parabola do pobre Lazaro, recebido no «seio de
Abrado» (534). «Foram precisamente essas almas santas, que esperavam o seu
libertador no seio de Abrado, que Jesus Cristo libertou quando desceu a mansdo



dos mortos» (535). Jesus ndo desceu a mansdo dos mortos para de 13 libertar os
condenados (536), nem para abolir o inferno da condenagdo (537), mas para
libertar os justos que O tinham precedido (538).

634. «A Boa-Nova foi igualmente anunciada aos mortos...» (1 Pe 4, 6). A descida a
mansdo dos mortos é o cumprimento, até a plenitude, do anuncio evangélico da
salvagdo. E a Ultima fase da missdo messidnica de Jesus, fase condensada no
tempo, mas imensamente vasta no seu significado real de extensdo da obra
redentora a todos os homens de todos os tempos e de todos os lugares, porque
todos aqueles que se salvaram se tornaram participantes da redengdo.

635. Cristo, portanto, desceu aos abismos da morte (539), para que «os mortos
ouvissem a voz do Filho do Homem e os que a ouvissem, vivessem» (Jo 5, 25).
Jesus, «o Principe da Vida» (540), «pela sua morte, reduziu a impoténcia aquele
que tem o poder da morte, isto é, o Diabo, e libertou quantos, por meio da morte,
se encontravam sujeitos a serviddo durante a vida inteira» (Heb 2, 14-15). Desde
agora, Cristo ressuscitado «detém as chaves da morte e do Hades» (Ap 1, 18) e
«ao nome de Jesus todos se ajoelhem, no céu, na terra e nos abismos» (F/ 2, 10).

«Um grande siléncio reina hoje sobre a terra; um grande siléncio e uma grande
soliddo. Um grande siléncio, porque o rei dorme. A terra estremeceu e ficou
silenciosa, porque Deus adormeceu segundo a carne e despertou os que dormiam
ha séculos [...]. Vai a procura de Addo, nosso primeiro pai, a ovelha perdida. Quer
visitar os que jazem nas trevas e nas sombras da morte. Vai libertar Addo do
cativeiro da morte. Ele que é ao mesmo tempo seu Deus e seu filho [...] "Eu sou o
teu Deus, que por ti me fiz teu filho [...] Desperta tu que dormes, porque Eu ndo te
criei para que permanegas cativo no reino dos mortos: levanta-te de entre os
mortos; Eu sou a vida dos mortos"» (541).

Resumindo:

636. Na expressdo «Jesus desceu a mans@o dos mortos», o Simbolo confessa que
Jesus morreu realmente, e que, por ter morrido por nds, venceu a morte e o Diabo
«que tem o poder da morte» (Heb 2, 14).

637. Cristo morto, na sua alma unida a pessoa divina, desceu a morada dos
mortos. E abriu aos justos, que O tinham precedido, as portas do céu.

PARAGRAFO 2: AO TERCEIRO DIA, RESSUSCITOU DOS MORTOS

638. «N6s vos anunciamos a Boa-Nova de que a promessa feita aos nossos pais, a
cumpriu Deus para nds, seus filhos, ao ressuscitar Jesus» (Act 13, 32-33).
A ressurreigdo de Jesus é a verdade culminante da nossa fé em Cristo, acreditada
e vivida como verdade central pela primeira comunidade cristd, transmitida como



fundamental pela Tradicdo, estabelecida pelos documentos do Novo Testamento,
pregada como parte essencial do mistério pascal, ao mesmo tempo que a cruz:

«Cristo ressuscitou dos mortos.
Pela Sua morte venceu a morte,
e aos mortos deu a vida» (542).

1. Acontecimento histérico e transcendente

639. O mistério da ressurreigdo de Cristo é um acontecimento real, com
manifestagdes historicamente verificadas, como atesta o Novo Testamento. Ja Sdo
Paulo, por volta do ano 56, pdde escrever aos Corintios: «Transmiti-vos, em
primeiro lugar, o mesmo que havia recebido: Cristo morreu pelos nossos pecados,
segundo as Escrituras, e foi sepultado e ressuscitou ao terceiro dia, segundo as
Escrituras: a seguir, apareceu a Pedro, depois aos Doze» (1 Cor 15, 3-4). O Apéstolo
fala aqui da tradi¢do viva da ressurreigdo, de que tinha tomado conhecimento
apds a sua conversdo, as portas de Damasco (543).

0 TUMULO VAZIO

640. «Por que motivo procurais entre os mortos Aquele que estd vivo? Ndo estd
aqui, ressuscitou» (Lc 24, 5-6). No quadro dos acontecimentos da Pascoa, o primeiro
elemento que se nos oferece é o sepulcro vazio. Isso ndo é, em si, uma prova
directa. A auséncia do corpo de Cristo do sepulcro poderia explicar-se doutro modo
(544). Apesar disso, o sepulcro vazio constitui, para todos, um sinal essencial. A
descoberta do facto pelos discipulos foi o primeiro passo para o reconhecimento do
facto da ressurreigdo. Foi, primeiro, o caso das santas mulheres (545), depois o de
Pedro (546). «O discipulo que Jesus amava» (Jo 20, 2) afirma que, ao entrar no
sepulcro vazio e ao descobrir «os lengdis no chdo» (Jo 20, 6), «viu e acreditou»
(547); o que supde que ele terd verificado, pelo estado em que ficou o sepulcro
vazio "', que a auséncia do corpo de Jesus ndo podia ter sido obra humana e que
Jesus ndo tinha simplesmente regressado a uma vida terrena, como fora o caso de
Lazaro (549).

AS APARICOES DO RESSUSCITADO

641. Maria Madalena e as santas mulheres, que vinham para acabar de
embalsamar o corpo de Jesus (550), sepultado a pressa por causa do inicio do
«Sabado», no fim da tarde de Sexta-feira Santa (551), foram as primeiras pessoas a
encontra-se com o Ressuscitado (552). Assim, as mulheres foram as primeiras
mensageiras da ressurreicdo de Cristo para os prdprios Apdstolos (553). Em
seguida, foi a eles que Jesus apareceu: primeiro a Pedro, depois aos Doze (554).
Pedro, incumbido de consolidar a fé dos seus irmdos (555), vé, portanto, o
Ressuscitado antes deles e é com base no seu testemunho que a comunidade



exclama: «Realmente, o Senhor ressuscitou e apareceu a Simdo» (Lc 24, 34.36).

642. Tudo quanto aconteceu nestes dias pascais empenha cada um dos Apdstolos —
e muito particularmente Pedro — na construgdo da era nova, que comega na
manha do dia de Pascoa. Como testemunhas do Ressuscitado, eles sdo as pedras do
alicerce da sua Igreja. A fé da primeira comunidade dos crentes estd fundada no
testemunho de homens concretos, conhecidos dos cristdos e, a maior parte,
vivendo ainda entre eles. Estas «testemunhas da ressurreigdo de Cristo» (556) sdo,
em primeiro lugar, Pedro e os Doze. Mas hd outros: Paulo fala claramente de mais
de quinhentas pessoas as quais Jesus apareceu em conjunto, além de Tiago e de
todos os Apostolos (557).

643. Perante estes testemunhos, é impossivel interpretar a ressurreigdo de Cristo
fora da ordem fisica e ndo a reconhecer como um facto histdrico. Resulta, dos
factos, que a fé dos discipulos foi submetida a prova radical da paixdo e morte de
cruz do seu Mestre, por este de antem&o anunciada (558). O abalo provocado pela
paixdo foi tdo forte que os discipulos (pelo menos alguns) ndo acreditaram
imediatamente na noticia da ressurreigio. Longe de nos apresentar uma
comunidade tomada de exaltagdo mistica, os evangelhos apresentam-nos os
discipulos abatidos (de «rosto sombrio»: Lc 24, 17) e apavorados (559). Foi por isso
que ndo acreditaram nas santas mulheres, regressadas da sua visita ao timulo, e
«as suas narrativas pareceram-lhe um desvario» (Lc 24, 11) (560). Quando Jesus
apareceu aos onze, na tarde do dia de Pascoa, «censurou-lhes a falta de fé e a
teimosia em ndo quererem acreditar naqueles que O tinham visto
ressuscitado» (Mc 16, 14).

644. Mesmo confrontados com a realidade de Jesus Ressuscitado, os discipulos
ainda duvidam (561) de tal modo isso lhes parecia impossivel: julgavam ver um
fantasma (562). «Por causa da alegria, estavam ainda sem querer acreditar e
cheios de assombro» (Lc 24, 41). Tomé experimentard a mesma provagdo da duvida
(563), e quando da Ultima apari¢do na Galileia, referida por Mateus, «alguns ainda
duvidavam» (Mt 28, 17).E por isso que a hipétese, segundo a qual a ressurreigdo
teria sido um «produto» da fé (ou da credulidade) dos Apdstolos, é inconsistente.
Pelo contrario, a sua fé na ressurreigdo nasceu — sob a acgdo da graga divina da
experiéncia directa da realidade de Jesus Ressuscitado.

O ESTADO DA HUMANIDADE RESSUSCITADA DE CRISTO

645. Jesus Ressuscitado estabeleceu com os seus discipulos relagdes directas,
através do contacto fisico (564) e da participagdo na refeigdo (565). Desse modo,
convida-os a reconhecer que ndo é um espirito (566), e sobretudo a verificar que o
corpo ressuscitado, com o qual se Ihes apresenta, € o mesmo que foi torturado e
crucificado, pois traz ainda os vestigios da paixdo (567). No entanto, este corpo
auténtico e real possui, ao mesmo tempo, as propriedades novas dum corpo
glorioso: ndo esta situado no espago e no tempo, mas pode, livremente, tornar-se



presente onde e quando quer (568), porque a sua humanidade jd ndo pode ser
retida sobre a terra e ja pertence exclusivamente ao dominio divino do Pai (569).
Também por este motivo, Jesus Ressuscitado é soberanamente livre de aparecer
como quer: sob a aparéncia dum jardineiro (570) ou «com um aspecto
diferente» (Mc 16, 12) daquele que era familiar aos discipulos; e isso,
precisamente, para lhes despertar a fé (571).

646. A ressurreigdo de Cristo ndo foi um regresso a vida terrena, como no caso das
ressurreigdes que Ele tinha realizado antes da Pdscoa: a filha de Jairo, o jovem de
Naim e Lazaro. Esses factos eram acontecimentos milagrosos, mas as pessoas
miraculadas reencontravam, pelo poder de Jesus, uma vida terrena «normal»: em
dado momento, voltariam a morrer. A ressurreigdo de Cristo é essencialmente
diferente. No seu corpo ressuscitado, Ele passa do estado de morte a uma outra
vida, para além do tempo e do espago. O corpo de Cristo &, na ressurreigdo, cheio
do poder do Espirito Santo; participa da vida divina no estado da sua gléria, de tal
modo que Sdo Paulo pode dizer de Cristo que Ele é o «<homem celeste» (572).

A RESSURREICAO COMO ACONTECIMENTO TRANSCENDENTE

647. «Oh noite bendita! — canta o «Exultet» pascal — Unica a ter conhecimento do
tempo e da hora em que Cristo ressuscitou do sepulcro» (573). Com efeito,
ninguém foi testemunha ocular do acontecimento da ressurreigdo propriamente
dita e nenhum evangelista o descreve. Ninguém pdde dizer como ela se deu,
fisicamente. Ainda menos a sua esséncia mais intima, a passagem a uma outra
vida, foi perceptivel aos sentidos. Acontecimento histdrico comprovado pelo sinal
do tumulo vazio e pela realidade dos encontros dos Apdstolos com Cristo
Ressuscitado, nem por isso a ressurreicio deixa de estar, naquilo em que
transcende e ultrapassa a histdria, no préprio centro do mistério da fé. Foi por isso
que Cristo Ressuscitado ndo Se manifestou ao mundo (574), mas aos discipulos,
«aos que com Ele tinham subido da Galileia a Jerusalém» e que «sdo agora
testemunhas de Jesus junto do povo» (Act 13, 31).

II. A ressurreigdo — obra da Santissima Trindade

648. A ressurreigdo de Cristo é objecto de fé, na medida em que é uma
intervengdo transcendente do préprio Deus na criagdo e na histéria. Nela, as trés
pessoas divinas agem em conjunto e manifestam a sua originalidade prépria:
realizou-se pelo poder do Pai, que «ressuscitou» (Act 2, 24) Cristo seu Filho, e
assim introduziu de modo perfeito a sua humanidade — com o seu corpo — na
Trindade. Jesus foi divinamente revelado «Filho de Deus em todo o seu poder,
pela sua ressurreicio de entre os mortos» (Rm 1, 4). Sdo Paulo insiste na
manifestagdo do poder de Deus (575) por obra do Espirito, que vivificou a
humanidade morta de Jesus e a chamou ao estado glorioso de Senhor.

649. Quanto ao Filho, Ele opera a sua prdpria ressurreigdo em virtude do seu



poder divino. Jesus anuncia que o Filho do Homem devera sofrer muito, e depois
ressuscitar (no sentido activo da palavra (576)). Alias, é d'Ele esta afirmagdo
explicita: «<Eu dou a minha vida para retoma-a [...] Tenho o poder de a dar e o
poder de a retomar» (Jo 10, 17-18). «Nds cremos que Jesus morreu e depois
ressuscitou» (1 Ts 4, 14).

650. Os Santos Padres contemplam a ressurreigdo a partir da pessoa divina de
Cristo, que ficou unida a sua alma e ao seu corpo, separados entre si pela morte:
«Pela unidade da natureza divina, que continua presente em cada uma das duas
partes do homem, estas unem-se de novo. Assim, a morte é produzida pela
separagdo do composto humano e a ressurrei¢do pela unido das duas partes
separadas» (577).

11l. Sentido e alcance salvifico da ressurreigdo

651. «Se Cristo ndo ressuscitou, entdo a nossa pregacdo é va e também é va a
vossa fé» (1 Cor 15, 14). A ressurreigdo constitui, antes de mais, a confirmagdo de
tudo quanto Cristo em pessoa fez e ensinou. Todas as verdades, mesmo as mais
inacessiveis ao espirito humano, encontram a sua justificagdo se, ressuscitando,
Cristo deu a prova definitiva, que tinha prometido, da sua autoridade divina.

652. A ressurreigdo de Cristo é o cumprimento das promessas do Antigo
Testamento (578) e do proprio Jesus, durante a sua vida terrena (579). A
expressdo «segundo as Escrituras» (580) indica que a ressurrei¢do de Cristo
cumpriu essas predigdes.

653. A verdade da divindade de Jesus é confirmada pela ressurreigdo. Ele tinha
dito: «Quando elevardes o Filho do Homem, entdo sabereis que "Eu Sou"» (Jo 8,
28). A ressurreigdo do Crucificado demonstrou que Ele era verdadeiramente «Eu
Soun, o Filho de Deus e Ele proprio Deus. Sdo Paulo pdde declarar aos judeus: «E
nos vos anunciamos a Boa-Nova de que a promessa feita aos nossos pais, cumpriu-a
Deus para os filhos deles ao ressuscitar Jesus, como justamente esta escrito no
Salmo segundo: "Tu és meu Filho, Eu gerei-Te hoje"» (Act 13, 32-33) (581). O
mistério da ressurreigdo de Cristo estd estreitamente ligado ao mistério da
Encarnacdo do Filho de Deus. E dele o cumprimento, segundo o designio eterno de
Deus.

654. Existe um duplo aspecto no mistério pascal: pela sua morte, Cristo liberta-nos
do pecado; pela sua ressurreigdo, abre-nos o acesso a uma nova vida. Esta &, antes
de mais, a justificagdo, que nos repde na graga de Deus (582), «para que, assim
como Cristo ressuscitou dos mortos [...], também nés vivamos uma vida nova»
(Rm 6, 4). Esta consiste na vitdria sobre a morte do pecado e na nova participagdo
na graga (583); realiza a adopgdo filial,porque os homens tornam-se irmdos de
Cristo, como o préprio Jesus chama aos discipulos depois da ressurrei¢do: «lde
anunciar aos meus irmdos» (Mt 28, 10) (584). Irmdos, ndo por natureza, mas por



dom da graga, porque esta filiagdo adoptiva proporciona uma participagdo real na
vida do Filho, plenamente revelada na sua ressurreigdo.

655. Finalmente, a ressurreigdo de Cristo — e o préprio Cristo Ressuscitado — é
principio e fonte da nossa ressurreigdo futura: «Cristo ressuscitou dos mortos como
primicias dos que morreram [...]. Do mesmo modo que em Addo todos morreram,
assim também em Cristo serdo todos restituidos a vida» (1 Cor 15, 20-22). Na
expectativa de que isto se realize, Cristo Ressuscitado vive no coragdo dos seus
fiéis. N'Ele, os cristdos «saboreiam as maravilhas do mundo vindouro» (Heb 6, 5) e
a sua vida é atraida por Cristo para o seio da vida divina (585), «para que os vivos
deixem de viver para si préprios, mas vivam para Aquele que morreu e ressuscitou
por eles» (2 Cor 5, 15).

Resumindo:

656. A fé na ressurreigdo tem por objecto um acontecimento, ao mesmo tempo
historicamente testemunhado pelos discipulos (que realmente encontraram o
Ressuscitado) e misteriosamente transcendente, enquanto entrada da humanidade
de Cristo na gldria de Deus.

657. O sepulcro vazio e os lengdis deixados no chdo significam, por si mesmos, que
o corpo de Cristo escapou aos lagos da morte e da corrupgdo, pelo poder de Deus.
E preparam os discipulos para o encontro com o Ressuscitado.

658. Cristo, «primogénito de entre os mortos» (Cl 1, 18), é o principio da nossa
propria ressurreicdo, desde agora pela justificagdo da nossa alma (586), mais tarde
pela vivificagdo do nosso corpo (587).

ARTIGO 6: «JESUS SUBIU AOS CEUS E ESTA SENTADO A DIREITA DE DEUS, PAI
TODO-PODEROSO»

659. «Entdo, o Senhor Jesus, depois de lhes ter falado, foi elevado ao céu e sentou-
se a direita de Deus» (Mc 16, 19). O corpo de Cristo foi glorificado desde o
momento da sua ressurreigdo, como o provam as propriedades novas e
sobrenaturais de que, a partir de entdo, ele goza permanentemente (588). Mas,
durante os quarenta dias em que vai comer e beber familiarmente com os
discipulos (589) e instrui-los sobre o Reino (590), a sua gldria fica ainda velada sob
as aparéncias duma humanidade normal (591). A dltima aparicdo de Jesus termina
com a entrada irreversivel da sua humanidade na gldria divina, simbolizada pela
nuvem (592) e pelo céu (593). onde a partir de entdo, estd sentado a direita de
Deus (594). S6 de modo absolutamente excepcional e Unico é que Se mostrard a
Paulo, «como a um aborto»(1 Cor 15, 8), numa Ultima apari¢do que o constitui
Apostolo (595).



660. O caracter velado da gldria do Ressuscitado, durante este tempo, transparece
na sua misteriosa palavra a Maria Madalena: « [...] ainda ndo subi para o Pai. Vai
ter com os meus irmdos e diz-lhes que vou subir para o meu Pai e vosso Pai, para o
meu Deus e vosso Deus» (Jo 20, 17). Isto indica uma diferenca entre a
manifestagdo da gléria de Cristo Ressuscitado e a de Cristo exaltado a direita do
Pai. O acontecimento da ascensdo, ao mesmo tempo histérico e transcendente,
marca a transi¢do duma para a outra.

661. Esta dltima etapa continua intimamente unida a primeira, isto é, a descida do
céu realizada na Encarnagdo. S6 Aquele que «saiu do Pai» pode «voltar para o
Pai»: Cristo (596). «Ninguém subiu ao céu sendo Aquele que desceu do céu: o Filho
do Homem» (Jo 3, 13) (597). Abandonada as suas forgas naturais, a humanidade
ndo tem acesso a «Casa do Pai» (598), a vida e a felicidade de Deus. Sé Cristo Ode
abrir ao homem este acesso: «subindo aos céus, como nossa cabega e primogénito,
deu-nos a esperanga de irmos um dia ao seu encontro, como membros do seu
corpo» (599).

662. «E Eu, uma vez elevado da terra, atrairei todos a Mim» (Jo 12, 32). A
elevacdo na cruz significa e anuncia a elevagio da ascensio aos céus. E o principio
dela, Jesus Cristo, o Unico sacerdote da nova e eterna Alianga, «ndo entrou num
santuario feito por homens [...]. Entrou no préprio céu, a fim de agora se
apresentar diante de Deus em nosso favor» (Heb 9, 24). Nos céus, Cristo exerce
permanentemente o seu sacerddcio, «sempre vivo para interceder a favor
daqueles que, por seu intermédio, se aproximam de Deus» (Heb 7, 25). Como
«sumo sacerdote dos bens futuros» (Heb 9, 11), Ele é o centro e o actor principal
da liturgia que honra o Pai que esta nos céus (600).

663. Doravante, Cristo estd sentado a direita do Pai: «Por direita do Pai
entendemos a gldria e a honra da divindade, em cujo seio Aquele que, antes de
todos os séculos, existia como Filho de Deus, como Deus e consubstancial ao Pai,
tomou assento corporalmente desde que encarnou e o seu corpo foi glorificado»
(601).

664. Sentar-se a direita do Pai significa a inauguracdo do Reino messianico,
cumprimento da visdo do profeta Daniel a respeito do Filho do Homem: «Foi-Lhe
entregue o dominio, a majestade e a realeza, e todos os povos, nagdes e linguas O
serviram. O seu dominio é um dominio eterno, que ndo passara jamais, e a sua
realeza ndo serd destruida» (Dn 7, 14). A partir deste momento, os Apdstolos
tornaram-se as testemunhas do «Reino que ndo tera fim» (602).

Resumindo:
665. A ascensdo de Cristo marca a entrada definitiva da humanidade de Jesus no

dominio celeste de Deus, de onde hd-de voltar (603) mas que, entretanto, O oculta
aos olhos dos homens (604).



666. Jesus Cristo, cabega da Igreja, precede-nos no Reino glorioso do Pai, para que
nds, membros do seu corpo, vivamos na esperanga de estarmos um dia
eternamente com Ele.

667. Jesus Cristo, tendo entrado, uma vez por todas, no santudrio dos céus,
intercede incessantemente por ndés, como mediador que nos garante
permanentemente a efusdo do Espirito Santo.

ARTIGO 7: «DE ONDE HA-DE VIR A JULGAR OS VIVOS E OS MORTOS»
I. «Voltara na sua gldria»
CRISTO REINA, DESDE JA, PELA IGREJA...

668. «Cristo morreu e voltou a vida para ser Senhor dos mortos e dos
vivos» (Rm 14, 9). A ascensdo de Cristo aos céus significa a sua participagdo, na sua
humanidade, no poder e autoridade do préprio Deus. Jesus Cristo é Senhor: Ele
possui todo o poder nos céus e na Terra. Estd «acima de todo o principado, poder,
virtude e soberania», porque o Pai «tudo submeteu a seus pés»(Ef 1, 20-22). Cristo
é o Senhor do cosmos (605) e da histéria, N'Ele, a historia do homem, e até a
criagdo inteira, encontram a sua «recapitulagdo» (606), o seu acabamento
transcendente.

669. Como Senhor, Cristo é também a cabega da Igreja, que é o seu corpo (607).
Elevado ao céu e glorificado, tendo assim cumprido plenamente a sua missdo,
continua na terra por meio da Igreja. A redengdo é a fonte da autoridade que
Cristo, em virtude do Espirito Santo, exerce sobre a Igreja (608). «O Reino de
Cristo ja estd misteriosamente presente na Igreja» (609), «gérmen e principio
deste mesmo Reino na Terra» (610).

670. Depois da ascensdo, o designio de Deus entrou na sua consumagdo. Estamos
ja na «dltima hora» (1 Jo 2, 18) (611). «Ja chegou pois, a nds, a plenitude dos
tempos, a renovagdo do mundo ja esta irrevogavelmente adquirida e, de certo
modo, encontra-se ja realmente antecipada neste tempo: com efeito, ainda aqui
na Terra, a Igreja estd aureolada de uma verdadeira, embora imperfeita,
santidade» (612). O Reino de Cristo manifesta j4 a sua presenga pelos sinais
miraculosos (613) que acompanham o seu anuncio pela Igreja (614).

... A ESPERA DE QUE TUDO LHE SEJA SUBMETIDO

671. )4 presente na sua Igreja, o Reino de Cristo, contudo, ainda ndo estd acabado
«em poder e gldria» (Lc 21, 27) (615) pela vinda do Rei a terra. Este Reino ainda é
atacado pelos poderes do mal (616), embora estes ja tenham sido radicalmente
vencidos pela Pascoa de Cristo. Até que tudo Lhe tenha sido submetido (617),



«enquanto ndo se estabelecem os novos céus e a nova terra, em que habita a
justica, a Igreja peregrina, nos seus sacramentos e nas suas instituigdes, que
pertencem a presente ordem temporal, leva a imagem passageira deste mundo e
vive no meio das criaturas que gemem e sofrem as dores do parto, esperando a
manifestagdo dos filhos de Deus» (618). Por este motivo, os cristdos oram,
sobretudo na Eucaristia (619), para que se apresse o regresso de Cristo (620),
dizendo-Lhe: «Vem, Senhor» (Ap 22, 20) (621).

672. Cristo afirmou, antes da sua ascensdo, que ainda ndo era a hora do
estabelecimento glorioso do Reino messidnico esperado por Israel (622), o qual
devia trazer a todos os homens, segundo os profetas (623), a ordem definitiva da
justica, do amor e da paz. O tempo presente é, segundo o Senhor, o tempo do
Espirito e do testemunho (624) mas é também um tempo ainda marcado pela
«desolagdo» (625) e pela provagdo do mal (626), que ndo poupa a Igreja (627) e
inaugura os combates dos ultimos dias (628). E um tempo de espera e de vigilia
(629).

A VINDA GLORIOSA DE CRISTO, ESPERANCA DE ISRAEL

673. A partir da ascensdo, a vinda de Cristo na gldria estd iminente (630) mesmo
que ndo nos «pertenga saber os tempos ou os momentos que o Pai determinou
com a sua autoridade» (Actl, 7) (631). Este advento escatoldgico pode realizar-se a
qualquer momento (632), ainda que esteja «retido», ele e a provagdo final que o
ha-de preceder (633).

674. A vinda do Messias glorioso esta pendente, a todo o momento da histéria
(634), do seu reconhecimento por «todo o Israel» (635), do qual «uma parte se
endureceu» (636) na «incredulidade» (Rm 11, 20) em relagdo a Jesus. E Pedro quem
diz aos judeus de Jerusalém, apds o Pentecostes: «Arrependei-vos, pois, e
convertei-vos, para que os pecados vos sejam perdoados. Assim, o Senhor fard que
venham os tempos de alivio e vos mandard o Messias Jesus, que de antemdo vos
foi destinado. O céu tem de O conservar até a altura da restauragdo universal, que
Deus anunciou pela boca dos seus santos profetas de outrora» (Act 3, 19-21). E
Paulo faz-se eco destas palavras: «Se da sua rejeigdo resultou a reconciliagdo do
mundo, o que serd a sua reintegragdo sendo uma ressurreigio de entre os
mortos?» (Rm 11, 15). A entrada da totalidade dos judeus (637) na salvagdo
messidnica, a seguir a «conversdo total dos pagdos» (638), dara ao povo de Deus
ocasido de «realizar a plenitude de Cristo» (Ef4, 13), na qual «Deus serad tudo em
todos» (1 Cor 15, 2).

A ULTIMA PROVA DA IGREJA
675. Antes da vinda de Cristo, a Igreja deverd passar por uma prova final, que

abalara a fé de numerosos crentes (639). A persegui¢do, que acompanha a sua
peregrinagdo na Terra (640), pora a descoberto o «mistério da iniquidade», sob a



forma duma impostura religiosa, que trara aos homens uma solugdo aparente para
os seus problemas, a custa da apostasia da verdade. A suprema impostura
religiosa é a do Anticristo, isto é, dum pseudo-messianismo em que o homem se
glorifica a si mesmo, substituindo-se a Deus e ao Messias Encarnado (641).

676. Esta impostura anticristica ja se eshboga no mundo, sempre que se pretende
realizar na histdria a esperanga messianica, que ndo pode consumar-se sendo para
além dela, através do juizo escatoldgico. A Igreja rejeitou esta falsificagdo do
Reino futuro, mesmo na sua forma mitigada, sob o nome de milenarismo (642), e
principalmente sob a forma politica dum messianismo secularizado,
«intrinsecamente perverso» (643).

677. A Igreja ndo entrara na gléria do Reino sendo através dessa ultima Pascoa,
em que seguird o Senhor na sua morte e ressurrei¢do (644). O Reino ndo se
consumard, pois, por um triunfo histérico da Igreja (645) segundo um progresso
ascendente, mas por uma vitoria de Deus sobre o Ultimo desencadear do mal
(646), que fard descer do céu a sua Esposa (647). O triunfo de Deus sobre a revolta
do mal tomara a forma de Juizo final (648), ap6s o Ultimo abalo cdsmico deste
mundo passageiro (649).

1. «Para julgar os vivos e os mortos»

678. Na sequéncia dos profetas (650) e de Jodo Baptista (651), Jesus anunciou, na
sua pregagdo, o Juizo do ultimo dia. Entdo sera revelado o procedimento de cada
um (652) e o segredo dos coragdes (653). Entdo, serd condenada a incredulidade
culpavel, que ndo teve em conta a graga oferecida por Deus (654). A atitude
tomada para com o préximo revelard a aceitagdo ou a recusa da graga e do amor
divino (655). No ultimo dia, Jesus dird: «Sempre que o fizestes a um dos meus
irm3dos mais pequeninos, a Mim o fizestes» (Mt 25, 40).

679. Cristo é Senhor da vida eterna. O pleno direito de julgar definitivamente as
obras e os coragdes dos homens pertence-Lhe a Ele, enquanto redentor do mundo.
Ele «adquiriu» este direito pela sua cruz. Por isso, o Pai entregou «ao Filho todo o
poder de julgar» (Jo 5, 22) (656). Ora, o Filho ndo veio para julgar, mas para salvar
(657) e dar a vida que tem em Si (658). E pela recusa da graca nesta vida que cada
qual se julga ja a si proprio (659), recebe segundo as suas obras (660) e pode,
mesmo, condenar-se para a eternidade, recusando o Espirito de amor (661).

Resumindo:

680. Cristo Senhor reina jé pela Igreja, mas ainda néo Lhe estdo submetidas todas
as coisas deste mundo. O triunfo do Reino de Cristo sé serd um facto, depois dum
ultimo assalto das for¢as do mal.



681. No dia do Juizo, no fim do mundo, Cristo vird na sua gléria para completar o
triunfo definitivo do bem sobre o mal, os quais, como o trigo e o joio, terdo
crescido juntos no decurso da historia.

682. Quando vier; no fim dos tempos, para julgar os vivos e os mortos, Cristo
glorioso hd-de revelar a disposi¢do secreta dos coragbes, e dard a cada um
segundo as suas obras e segundo tiver aceite ou recusado a graga.
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CAPITULO TERCEIRO: CREIO NO ESPIRITO SANTO

683. «Ninguém pode dizer "Jesus é o Senhor" a ndo ser pela acgdo do Espirito
Santo» (1Cor12, 3). «Deus enviou aos nossos coragdes o Espirito do seu Filho, que
clama: "Abbd! Pail'»(Gl 4, 6). Este conhecimento da fé s é possivel no Espirito
Santo. Para estar em contacto com Cristo, é preciso primeiro ter sido tocado pelo
Espirito Santo. E Ele que nos precede e suscita em nés a fé. Em virtude do nosso
Baptismo, primeiro sacramento da fé, a Vida, que tem a sua fonte no Pai e nos é
oferecida no Filho, é-nos comunicada, intima e pessoalmente, pelo Espirito Santo
na Igreja:

O Baptismo «dd-nos a graga do novo nascimento em Deus Pai, por meio do Filho no
Espirito Santo. Porque aqueles que tém o Espirito de Deus sdo conduzidos ao
Verbo, isto é, ao Filho: mas o Filho apresenta-os ao Pai, e o Pai dd-lhes a
incorruptibilidade. Portanto, sem o Espirito ndo é possivel ver o Filho de Deus, e
sem o Filho ninguém tem acesso ao Pai, porque o conhecimento do Pai é o Filho, e
o conhecimento do Filho de Deus faz-se pelo Espirito Santox»(1).

684. O Espirito Santo, pela sua graga, é o primeiro no despertar da nossa fé e na
vida nova que consiste em conhecer o Pai e Aquele que Ele enviou, Jesus Cristo (2).
No entanto, Ele é o ultimo na revelagdo das Pessoas da Santissima Trindade. Sdo
Gregério de Nazianzo, «o Tedlogo», explica esta progressdo pela pedagogia da
«condescendéncia» divina:

«O Antigo Testamento proclamava manifestamente o Pai e mais obscuramente o
Filho. O Novo manifestou o Filho e fez entrever a divindade do Espirito. Agora,
porém, o préprio Espirito vive connosco e manifesta-se a nés mais abertamente.
Com efeito, quando ainda ndo se confessava a divindade do Pai, ndo era prudente
proclamar abertamente o Filho: e quando a divindade do Filho ainda ndo era
admitida, ndo era prudente acrescentar o Espirito Santo como um fardo
suplementar, para empregar uma expressdo um tanto ousada [...] E por avangos e
progressdes "de gléria em gloria " que a luz da Trindade brilhard em mais
esplendorosas claridades» (3).

685. Crer no Espirito é, portanto, professar que o Espirito Santo é uma das Pessoas
da Santissima Trindade, consubstancial ao Pai e ao Filho, «adorado e glorificado
com o Pai e o Filho» (4). E por isso que tratamos do mistério divino do Espirito
Santo na «teologia» tri a. Portanto, aqui s6 trataremos do Espirito Santo no
ambito da «economia» divina.

686. O Espirito Santo age juntamente com o Pai e o Filho, desde o principio até a
consumacgdo do designio da nossa salvagdo. Mas é nestes «ultimos tempos»,
inaugurados com a Encarnagdo redentora do Filho, que Ele é revelado e dado,
reconhecido e acolhido como Pessoa. Entdo, esse designio divino, consumado em
Cristo, «Primogénito» e Cabega da nova criagdo, poderd tomar corpo na



humanidade pelo Espirito derramado: a Igreja, a comunhdo dos santos, a remissdo
dos pecados, a ressurreigdo da carne, a vida eterna.

ARTIGO 8: «CREIO NO ESPRITO SANTO»

687. «Ninguém conhece o que hd em Deus, sendo o Espirito de Deus» (1 Cor 2, 11).
Ora, o seu Espirito, que O revela, faz-nos conhecer Cristo, seu Verbo, sua Palavra
viva; mas ndo Se diz a Si proprio. Aquele que «falou pelos profetas» (5) faz-nos
ouvir a Palavra do Pai. Mas a Ele, n6s ndo O ouvimos. Ndo O conhecemos sendo no
movimento em que Ele nos revela o Verbo e nos dispde a acolhé-lo na fé. O
Espirito de verdade, que nos «revela» Cristo, «ndo fala de Si préprio» (6). Tal
escondimento, propriamente divino, explica porque é que «o mundo ndo O pode
receber, porque ndo O vé nem O conhece», enquanto aqueles que créem em Cristo
O conhecem, porque habita com eles e estd neles (Jo 14, 17).

688. A Igreja, comunh3o viva na fé dos Apdstolos que ela transmite, é o lugar do
nosso conhecimento do Espirito Santo:

— Nas Escrituras, que Ele inspirou:

— na Tradigdo, de que os Padres da Igreja sdo testemunhas sempre actuais;

— no Magistério da Igreja, que Ele assiste;

— na liturgia sacramental, através das suas palavras e dos seus simbolos, em que
o Espirito Santo nos pde em comunhdo com Cristo;

— na oragdo, em que Ele intercede por nos;

— nos carismas e ministérios, pelos quais a Igreja é edificada;

— nos sinais de vida apostdlica e missionaria;

— no testemunho dos santos, nos quais Ele manifesta a sua santidade e continua
a obra da salvagdo.

I. A missdo conjunta do Filho e do Espirito

689. Aquele que o Pai enviou aos nossos coragdes, o Espirito do seu Filho (7), é
realmente Deus. Consubstancial ao Pai e ao Filho, é d'Eles insepardvel, tanto na
vida intima da Trindade como no seu dom de amor pelo mundo. Mas ao adorar a
Santissima Trindade, vivificante, consubstancial e indivisivel, a fé da Igreja
professa também a distingdo das Pessoas. Quando o Pai envia o seu Verbo, envia
sempre o seu Espirito: missdo conjunta na qual o Filho e o Espirito Santo sdo
distintos mas inseparaveis. Sem duvida, é Cristo quem aparece, Ele que é a
Imagem visivel de Deus invisivel; mas é o Espirito Santo quem O revela.

690. Jesus é Cristo, «ungido», porque o Espirito é d'Ele a Ung¢do; e tudo quanto
acontece a partir da Encarnagdo, decorre desta plenitude (8). Finalmente, quando
Cristo é glorificado (9), pode, por sua vez, enviar de junto do Pai, o Espirito, aos
que créem n'Ele: comunica-lhes a sua gldria (10), quer dizer, o Espirito Santo que O



glorifica (11). A missdo conjunta desenvolver-se-d, a partir desse momento, nos
filhos adoptados pelo Pai no Corpo do seu Filho: a missdo do Espirito de adopgdo
consistira em uni-los a Cristo e fazé-los viver n' Ele:

«A ungdo sugere... que ndo ha nenhuma distancia entre o Filho e o Espirito. Com
efeito, do mesmo modo que entre a superficie do corpo e a ungdo do dleo, nem a
razdo nem os sentidos encontram qualquer entremeio, assim é imediato o
contacto do Filho com o Espirito, de tal modo que aquele que vai tomar contacto
com o Filho pela fé, tem que contactar primeiro com o dleo. Com efeito, ndo ha
pane alguma que esteja despida do Espirito Santo. E por isso que a confissio do
Senhorio do Filho se faz no Espirito Santo para aqueles que a recebem, pois o
Espirito vem, de todos os lados, ao encontro daqueles que se aproximam pela fé»
(12).

Il. O nome, as designagdes e os simbolos do Espirito Santo
O NOME PROPRIO DO ESPIRITO SANTO

691. «Espirito Santow, tal 3 o nome prdprio d'Aquele que adoramos e glorificamos
com o Pai e o Filho. A Igreja recebeu este nome do Senhor e professa-o no
Baptismo dos seus novos filhos (13).

O termo «Espirito» traduz o termo hebraico « Ruah» que, na sua primeira acepgao,
significa sopro, ar, vento. Jesus utiliza precisamente a imagem sensivel do vento
para sugerir a Nicodemos a novidade transcendente d'Aquele que é pessoalmente
o Sopro de Deus, o Espirito divino (14). Por outro lado, Espirito e Santo sdo
atributos divinos comuns as trés Pessoas divinas. Mas, juntando os dois termos, a
Escritura, a Liturgia e a linguagem teoldgica designam a Pessoa inefivel do
Espirito Santo, sem equivoco possivel com os outros empregos dos termos
«espirito» e «santo».

AS DESIGNAGOES DO ESPIRITO SANTO

692. Jesus, ao anunciar e prometer a vinda do Espirito Santo, chama-lhe o
«Paraclito», que, a letra, quer dizer: «aquele que é chamado para junto», ad
vocatus (Jo 14, 16. 26; 15, 26; 16, 7). «Paraclito» traduz-se habitualmente por
«Consolador», sendo Jesus o primeiro consolador (15). O préprio Senhor chama ao
Espirito Santo «o Espirito da verdade» (16).

693. Além do seu nome prdprio, que é o mais empregado nos Actos dos Apéstolos
e nas epistolas, encontramos em S. Paulo as designagdes: Espirito da promessa (G/
3, 14; Ef1, 13), Espirito de adopgdo (Rm 8, 15: Gl 4, 6), Espirito de Cristo (Rm 8, 9),
Espirito do Senhor (2Cor 3, 17). Espirito de Deus (Rm 8, 9. 14; 15, 19; 1 Cor 6, 11; 7,
40), e em S. Pedro, Espirito de gldria (1 Pe 4, 14).



0S SIMBOLOS DO ESPIRITO SANTO

694. A dgua. O simbolismo da agua é significativo da acgdo do Espirito Santo no
Baptismo, pois que, apds a invocagdo do Espirito Santo, ela torna-se o sinal
sacramental eficaz do novo nascimento. Do mesmo modo que a gestagdo do nosso
primeiro nascimento se operou na agua, assim a dagua baptismal significa
realmente que o nosso nascimento para a vida divina nos é dado no Espirito
Santo. Mas, «baptizados num sé Espirito», «a todos nos foi dado beber de um
unico Espirito» (1 Cor 12, 13): portanto, o Espirito é também pessoalmente a Agua
viva que brota de Cristo crucificado (17) como da sua fonte, e jorra em nos para a
vida eterna (18).

695. A ungdo. O simbolismo da ungdo com 6leo é também significativo do Espirito
Santo, a ponto de se tomar o seu sinénimo (19). Na iniciagdo cristd, ela é o sinal
sacramental da Confirmagdo, que justamente nas Igrejas Orientais se chama
«Crismagdo». Mas, para |he apreender toda a forga, temos de voltar a primeira
ungdo realizada pelo Espirito Santo: a de Jesus. Cristo («Messias» em hebraico)
significa «ungido» pelo Espirito de Deus. Houve «ungidos» do Senhor na antiga
Alianga (20), sobretudo o rei David (21). Mas Jesus é o ungido de Deus de maneira
Unica: a humanidade que o Filho assume é totalmente «ungida pelo Espirito
Santo». Jesus é constituido «Cristo» pelo Espirito Santo (22). A Virgem Maria
concebe Cristo do Espirito Santo, que pelo anjo O anuncia como Cristo aquando do
seu nascimento (23) e leva Sime&o a ir ao templo ver o Cristo do Senhor (24). E Ele
que enche Cristo (25) e cujo poder emana de Cristo nos seus actos de cura e
salvamento (26). Finalmente, é Ele que ressuscita Jesus de entre os mortos (27).
Entdo, plenamente constituido «Cristo» na sua humanidade vencedora da
morte (28), Jesus difunde em profusdo o Espirito Santo, até que «os santos»
constituam, na sua unido a humanidade do Filho de Deus, o «homem adulto a
medida completa da plenitude de Cristo» (Ef 4, 13), «o Cristo total», para
empregar a expressdo de Santo Agostinho (29).

696. O fogo. Enquanto a agua significava o nascimento e a fecundidade da vida
dada no Espirito Santo, o fogo simboliza a energia transformadora dos actos do
Espirito Santo. O profeta Elias, que «apareceu como um fogo e cuja palavra
queimava como um facho ardente» (Sir 48, 1), pela sua oragdo faz descer o fogo do
céu sobre o sacrificio do monte Carmelo (30), figura do fogo do Espirito Santo, que
transforma aquilo em que toca. Jodo Baptista, que «ira a frente do Senhor com o
espirito e a forga de Elias» (Lc 1, 17), anuncia Cristo como Aquele que «hd-de
baptizar no Espirito Santo e no fogo» (Lc 3, 16), aquele Espirito do qual Jesus dira:
«Eu vim langar fogo sobre a terra e s6 quero que ele se tenha ateado!» (Lc 12, 49).
E sob a forma de linguas, «uma espécie de linguas de fogo», que o Espirito Santo
repousa sobre os discipulos na manhd de Pentecostes e os enche de Si (31). A
tradigdo espiritual retera este simbolismo do fogo como um dos mais expressivos
da acgdo do Espirito Santo (32). «Ndo apagueis o Espirito!» (1 Ts 5, 19).



697. A nuvem e a luz. Estes dois simbolos sdo insepardveis nas manifestagdes do
Espirito Santo. Desde as teofanias do Antigo Testamento, a nuvem, umas vezes
escura, outras luminosa, revela o Deus vivo e salvador, velando a transcendéncia
da sua gl/dria: a Moisés no monte Sinai (33), na tenda da reunido (34) e durante a
marcha pelo deserto (35); a Salomdo, aquando da dedicagdo do templo (36). Ora
estas figuras sdo realizadas por Cristo no Espirito Santo. E Ele que desce sobre a
Virgem Maria e a cobre «com a sua sombra», para que conceba e dé a luz Jesus
(37). No monte da transfiguragdo, é Ele que «sobrevém na nuvem que cobriu da
sua sombra» Jesus, Moisés e Elias, Pedro, Tiago e Jodo, nuvem da qual se fez ouvir
uma voz que dizia: "Este é o meu Filho, o meu Eleito, escutai-O!"» (Lc 9, 35). E,
enfim, a mesma nuvem que «esconde Jesus aos olhos» dos discipulos no dia da
Ascensdo (38) e que O revelara como Filho do Homem na sua gldria, no dia da sua
vinda (39).

698. O selo é um simbolo préximo do da ungdo. Com efeito, foi a Cristo que «Deus
marcou com o seu selo» (Jo 6, 27) e é n'Ele que o Pai nos marca também com o seu
selo» (40). Porque indica o efeito indelével da ungdo do Espirito Santo nos
sacramentos do Baptismo, da Confirmagdo e da Ordem, a imagem do selo
(«sphragis») foi utilizada em certas tradigdes teoldgicas para exprimir o «caracter»
indelével, impresso por estes trés sacramentos, que ndo podem ser repetidos.

699. A mdo. E pela imposicio das mdos que Jesus cura os doentes (41) e abengoa
as criangas (42). O mesmo fardo os Apdstolos, em seu nome (43). Ainda mais: é pela
imposi¢do das maos dos Apéstolos que o Espirito Santo é dado (44). A Epistola aos
Hebreus coloca a imposi¢do das mdos no numero dos «artigos fundamentais» do
seu ensino (45). Este sinal da efusdo omnipotente do Espirito Santo, guarda-o a
Igreja nas suas epicleses sacramentais.

700. O dedo. «E pelo dedo de Deus que Jesus expulsa os demdnios» (46). Se a Lei
de Deus foi escrita em tdbuas de pedra «pelo dedo de Deus» (Ex 31, 18), a «carta
de Cristo», entregue ao cuidado dos Apdstolos, «é escrita com o Espirito de Deus
vivo: ndo em placas de pedra, mas em placas que sdo coragdes de carne» (2 Cor 3,
3). O hino «Veni Creator Spiritus» invoca o Espirito Santo como «digitus paternae
dexterae» — «Dedo da méo direita do Pai» (47).

701. A pomba. No final do diluvio (cujo simbolismo tem a ver com o Baptismo), a
pomba solta por Noé regressa com um ramo verde de oliveira no bico, sinal de que
a terra é outra vez habitavel /48). Quando Cristo sobe das dguas do seu baptismo,
o Espirito Santo, sob a forma duma pomba, desce e paira sobre Ele (49). O Espirito
desce e repousa no coragdo purificado dos baptizados. Em certas igrejas, a sagrada
Reserva eucaristica é conservada num relicirio metalico em forma de pomba
(o columbarium) suspenso sobre o altar. O simbolo da pomba para significar o
Espirito Santo é tradicional na iconografia crista.

1Il. O Espirito e a Palavra de Deus, no tempo das promessas



702. Desde o principio até a «plenitude do tempo» (50), a missdo conjunta do
Verbo e do Espirito do Pai permanece oculta, mas estd actuante. O Espirito de
Deus prepara o tempo do Messias: e um e outro, ainda ndo plenamente revelados,
jd sdo prometidos com o fim de serem esperados e acolhidos quando da sua
manifestagdo. E por isso que, quando a lgreja I& o Antigo Testamento (51)
perscruta nele (52) o que o Espirito, «que falou pelos profetas» (53), nos quer dizer
acerca de Cristo.

Por «profetas», a fé da Igreja entende aqui todos aqueles que o Espirito Santo
inspirou no anuncio vivo e na redacgdo dos Livros santos, tanto do Antigo como do
Novo Testamento. A tradi¢do judaica distingue a Lei (os cinco primeiros livros ou
Pentateuco), os Profetas (os livros ditos histéricos e proféticos) e os Escritos
(sobretudo sapienciais, em particular os Salmos) (54).

NA CRIAGAO

703. A Palavra de Deus e o seu Espirito estdo na origem do ser e da vida de todas
as criaturas (55).

E préprio do Espirito Santo reinar, santificar e animar a criagio, porque Ele é Deus
consubstancial ao Pai e ao Filho [...]. Pertence-Lhe o poder sobre a vida, porque,
sendo Deus, guarda a criagdo no Pai pelo Filho (56).

704. «Quanto ao homem, foi com as suas proprias maos (quer dizer, com o Filho e o
Espirito Santo) que Deus o moldou [...] e sobre a carne moldada desenhou a sua
prépria forma, de modo que, mesmo o que havia de ser visivel, tivesse a forma
divina» (57) .

O ESPIRITO DA PROMESSA

705. Desfigurado pelo pecado e pela morte, o homem permanece «a imagem de
Deus», a imagem do Filho, mas estd «privado da gléria de Deus» (58), privado da
«semelhanga». A promessa feita a Abrado inaugura a «economia da salvagdo», no
termo da qual o préprio Filho assumird «a imagem»(59) e restaura-la-d na
«semelhanga» com o Pai, voltando a dar-lhe a gldria, o Espirito «que da a vida».

706. Contra toda a esperanga humana, Deus promete a Abrado uma descendéncia,
como fruto da fé e do poder do Espirito Santo (60). Nessa descendéncia serdo
abengoadas todas as nagdes da terra (61). Essa descendéncia sera o Cristo (62) no
qual a efusdo do Espirito Santo fard «a unidade dos filhos de Deus dispersos» (63).
Comprometendo-Se por juramento (64), Deus obriga-Se, desde logo, ao dom do seu
Filho muito-amado (65) e ao dom do «Espirito Santo prometido, que constitui o
titulo de garantia da nossa heranga para a redengdo do povo que Deus adquiriu
para Si mesmo» (66).



NAS TEOFANIAS E NA LEI

707. As teofanias (manifestagdes de Deus) iluminam o caminho da promessa, dos
patriarcas a Moisés e de Josué até as visdes que inauguram a missdo dos grandes
profetas. A Tradi¢do cristd sempre reconheceu que, nestas teofanias, o Verbo de
Deus Se deixava ver e ouvir, ao mesmo tempo revelado e «velado», na nuvem do
Espirito Santo.

708. Esta pedagogia de Deus manifesta-se especialmente no dom da Lei (67). A Lei
foi dada como um «pedagogo» para conduzir o povo a Cristo (68). Mas a sua
impoténcia para salvar o homem, privado da «semelhanga» divina e o
conhecimento acrescido que ela da do pecado (69) suscitam o desejo do Espirito
Santo. Os gemidos dos Salmos s&o disso testemunho.

NO REINO E NO EXILIO

709. A Lei, sinal da promessa e da Alianga, deveria reger o coragdo e as
institui¢des do povo nascido da fé de Abrado. «Se ouvirdes realmente a minha voz,
se guardardes a minha Alianga [...], sereis para Mim um reino de sacerdotes, uma
nagdo consagrada» (Ex 19, 5-6) (70) . Mas depois de David, Israel sucumbe a
tentagdo de se tornar um reino como as outras nagdes. Ora o Reino, objecto da
promessa feita a David (71) , serd obra do Espirito Santo: pertencera aos que sdo
pobres segundo o Espirito.

710. O esquecimento da Lei e a infidelidade a Alianga levam a morte: é o Exilio,
aparentemente o fracasso das promessas, mas, na realidade, fidelidade misteriosa
do Deus salvador e o principio duma restauragdo prometida, mas segundo o
Espirito. Era preciso que o povo de Deus sofresse esta purificagdo (72). O exilio traz
ja a sombra da cruz no designio de Deus; e o «resto» dos pobres que regressa do
Exilio € uma das figuras mais transparentes da Igreja.

A EXPECTATIVA DO MESSIAS E DO SEU ESPIRITO

711. «Eis que vou fazer algo de novo» (Is 43, 19): duas linhas proféticas vdo ser
tragadas, incidindo uma sobre a expectativa do Messias e outra sobre o anuncio
dum Espirito novo, convergindo ambas no pequeno «resto», o povo dos pobres
(73), que aguarda na esperanga a «consolagdo de Israel» e «a libertagdo de
Jerusalém» (Lc 2, 25.38).

Vimos mais atrds como Jesus cumpriu as profecias que Lhe diziam respeito.
Limitamo-nos agora aquelas em que aparece mais clara a relagdo entre o Messias

e o seu Espirito.

712. Os tragos do rosto do Messias esperado comegam a aparecer no Livro do



Emanuel (74) (quando lIsaias [...] teve a visdo da gléria» de Cristo: Jo 12, 41),
particularmente em /s 11, 1-2:

«Naquele dia,

saira um ramo do tronco de Jessé

e um rebento brotard das suas raizes.

Sobre ele repousara o Espirito do Senhor:
espirito de sabedoria e de entendimento,
espirito de conselho e de fortaleza,

espirito de conhecimento e de temor do Senhor».

713. Os tragos do Messias sdo revelados sobretudo nos canticos do Servo (75).
Estes canticos anunciam o sentido da paixdo de Jesus, indicando assim a maneira
como Ele derramard o Espirito Santo para dar vida a multiddo: ndo a partir do
exterior, mas assumindo a nossa «condigdo de servo» (Fl 2, 7). Tomando sobre Si a
nossa morte, Ele pode comunicar-nos o seu proprio Espirito de vida.

714. E por isso que Cristo inaugura o andncio da Boa-Nova, apropriando-Se desse
passo de Isaias (Lc 4, 18-19) (76) :

«O Espirito do Senhor Deus estd sobre Mim,
porque o Senhor Me ungiu.

Enviou-Me a anunciar a Boa-Nova aos que sofrem,
para curar os desesperados,

para anunciar a libertagdo aos exilados

e a liberdade aos prisioneiros,

para proclamar o ano da graga do Senhor».

715. Os textos proféticos, respeitantes directamente ao envio do Espirito Santo,
sdo oraculos em que Deus fala ao coragdo do seu povo na linguagem da promessa,
com os acentos do «amor e da fidelidade» (77), cujo cumprimento Sdo Pedro
proclamard na manh3 do Pentecostes (78)». Segundo estas promessas, nos
«ultimos tempos» o Espirito do Senhor ha-de renovar o coragdo dos homens,
gravando neles uma lei nova; reunira e reconciliard os povos dispersos e divididos;
transformara a primeira criagdo e Deus habitara nela com os homens, na paz.

716. O povo dos «pobres» (79), dos humildes e dos mansos, totalmente entregues
aos designios misteriosos do seu Deus, o povo dos que esperam a justica, ndo dos
homens mas do Messias, tal é, afinal, a grande obra da missdo oculta do Espirito
Santo, durante o tempo das promessas, para preparar a vinda de Cristo. E a
qualidade do seu coragdo, purificado e iluminado pelo Espirito, que se exprime nos
salmos. Nestes pobres, o Espirito prepara para o Senhor «um povo bem disposto»
(80).



IV. O Espirito de Cristo na plenitude do tempo
JOAO, PRECURSOR, PROFETA E BAPTISTA

717. «Apareceu um homem, enviado por Deus, que tinha o nome de Jodo» (Jo 1,
6). Jodo é «cheio do Espirito Santo ja desde o seio materno» (Lc 1, 15) (81), pelo
préprio Cristo que a Virgem acabava de conceber por obra e graga do Espirito
Santo. A « visitagdo» de Maria a Isabel tornou-se, assim, «visita de Deus ao seu
povo» (82).

718. Jodo é «Elias que devia vir» (83). O fogo do Espirito habita nele e fa-lo «correr
a frente» (como «precursor») do Senhor que chega. Em Jodo o Precursor, o Espirito
Santo acaba de «preparar para o Senhor um povo bem disposto» (Lc 1, 17).

719. Jodo é «mais do que um profeta» (84). Nele, o Espirito Santo consuma o «falar
pelos profetas». Jodo termina o ciclo dos profetas inaugurado por Elias (85).
Anuncia como iminente a consolagdo de Israel; é ele a «voz» do Consolador que vai
chegar (86). Tal como fara o Espirito da verdade, «ele vem como testemunha, para
dar testemunho da Luz» (Jo 1, 7) (87). A respeito de Jodo, o Espirito cumpre assim
as «indagagdes dos profetas» e o «desejo» dos anjos (88): «Aquele sobre Quem
vires o Espirito Santo descer e permanecer, é Ele que baptiza no Espirito Santo.
Ora, eu vi e dou testemunho de que Ele é o Filho de Deus [...] Eis o Cordeiro de
Deus!» (Jo 1, 33-36).

720. Finalmente, com Jodo Baptista, o Espirito Santo inaugura, em prefiguragdo,
aquilo que vai realizar com e em Cristo: restituir ao homem «a semelhanca»
divina. O baptismo de Jodo era para o arrependimento: o Baptismo na dgua e no
Espirito serd um novo nascimento (89).

«ALEGRA-TE, O CHEIA DE GRAGA»

721. Maria, a santissima Mae de Deus, sempre virgem, é a obra-prima da missdo
do Filho e do Espirito na plenitude do tempo. Pela primeira vez no designio da
salvagdo e porque o seu Espirito a preparou, o Pai encontra a morada na qual o
seu Filho e o seu Espirito podem habitar entre os homens. E neste sentido que a
Tradigdo da Igreja muitas vezes 1, em relagdo a Maria, os mais belos textos sobre
a Sabedoria (90): Maria é cantada e apresentada na Liturgia como «o Trono da
Sabedoria». Nela comegam a manifestar-se as «maravilhas de Deus», que o
Espirito vai realizar em Cristo e na Igreja:

722. O Espirito Santo preparou Maria pela sua graga. Convinha que fosse «cheia
de graga» a Mde d'Aquele em Quem «habita corporalmente a plenitude da
divindade» (CI 2, 9). Ela foi, por pura graga, concebida sem pecado, como a mais
humilde das criaturas, a mais capaz de acolher o dom inefavel do Omnipotente. E a



justo titulo que o anjo Gabriel a saida como «Filha de Sido»: «Ave» (= «Alegra-
te») (91). E a acgdo de gracas de todo o povo de Deus, e portanto da lgreja, que
ela faz subir até ao Pai, no Espirito Santo, com o seu cintico (92) , quando ji
portadora, em si, do Filho eterno.

723. Em Maria, o Espirito Santo realiza o designio benevolente do Pai. E pelo
Espirito Santo que a Virgem concebe e da a luz o Filho de Deus. A sua virgindade
torna-se fecundidade Unica, pelo poder do Espirito e da fé (93).

724. Em Maria, o Espirito Santo manifesta o Filho do Pai feito Filho da Virgem. Ela
é a sarga ardente da teofania definitiva: cheia do Espirito Santo, mostra o Verbo
na humildade da sua carne; e é aos pobres (94) e as primicias das nagdes (95) que
Ela O da a conhecer.

725. Finalmente, por Maria, o Espirito comega a pér em comunhdo com Cristo os
homens que sdo «objecto do amor benevolente de Deus» (96); e os humildes sdo
sempre os primeiros a recebé-Lo: os pastores, os magos, Simedo e Ana, 0s esposos
de Cana e os primeiros discipulos.

726. No termo desta missdo do Espirito, Maria torna-se a «Mulher», a nova Eva
«mée dos vivos», Mae do «Cristo total» (97). E como tal que Ela estd presente com
os Doze, «num sd coragdo, assiduos na oragdo» (Act 1, 14), no alvorecer dos
«ultimos tempos», que o Espirito vai inaugurar na manhad do Pentecostes, com a
manifestagdo da Igreja.

JESUS CRISTO

727. Toda a missdo do Filho e do Espirito Santo, na plenitude do tempo, estd
contida no facto de o Filho ser o ungido do Espirito do Pai, desde a sua Encarnagdo:
Jesus é o Cristo, o Messias.

Todo o segundo capitulo do Simbolo da Fé deve ser lido a esta luz. Toda a obra de
Cristo € missdo conjunta do Filho e do Espirito Santo. Aqui mencionaremos
somente o que se refere a promessa do Espirito Santo feita por Jesus, e a sua
doagdo pelo Senhor glorificado.

728. Jesus ndo revela plenamente o Espirito Santo enquanto Ele préprio ndo for
glorificado pela sua morte e ressurreicdo. No entanto, sugere-O pouco a pouco,
mesmo no seu ensino as multiddes, quando revela que a sua carne sera alimento
para a vida do mundo (98). Insinua-O também a Nicodemos (99) , a samaritana
(100) e aos que tomam parte na festa dos Tabernaculos (101). Aos seus discipulos,
fala d'Ele abertamente a propdsito da oragdo (102) e do testemunho que devem
dar (103).



729. S6 quando chega a Hora em que vai ser glorificado, é que Jesus promete a
vinda do Espirito Santo, pois a sua morte e ressurrei¢do serdo o cumprimento da
promessa feita aos antepassados (104). O Espirito da verdade, o outro Paradlito,
serad dado pelo Pai a pedido de Jesus; serd enviado pelo Pai em nome de Jesus;
Jesus O enviard de junto do Pai, porque do Pai procede. O Espirito Santo vira, nds
O conheceremos, Ele ficard connosco para sempre, habitara connosco; hd-de
ensinar-nos tudo, ha-de lembrar-nos tudo o que Cristo nos disse e dard testemunho
d'Ele; conduzir-nos-d a verdade total e glorificard a Cristo. Quanto ao mundo,
confundi-lo-4 em matéria de pecado, de justica e de julgamento.

730. Chega, por fim, a «Hora de Jesus» (105) : Jesus entrega o seu espirito nas
maos do Pai (106) , no momento em que pela sua morte vence a morte, de tal
modo que, «ressuscitado dos mortos pela gléria do Pai» (Rm 6, 4), logo dd o
Espirito Santo «soprando» sobre os discipulos (107). A partir dessa «Hora», a
missdo de Cristo e do Espirito torna-se a missdo da Igreja: «Assim como o Pai Me
enviou, também Eu vos envio a vds» (Jo 20, 21) (108).

V. O Espirito e a Igreja nos ultimos tempos
O PENTECOSTES

731. No dia de Pentecostes (no termo das sete semanas pascais), a Pascoa de
Cristo completou-se com a efusdo do Espirito Santo que Se manifestou, Se deu e Se
comunicou como Pessoa divina: da sua plenitude, Cristo Senhor derrama em
profusdo o Espirito (109).

732. Neste dia, revelou-Se plenamente a Santissima Trindade. A partir deste dia,
o Reino anunciado por Cristo abre-se aos que n'Ele créem. Na humildade da carne
e na fé, eles participam ja na comunhdo da Santissima Trindade. Pela sua vinda,
que ndo cessard jamais, o Espirito Santo faz entrar no mundo nos «ultimos
tempos», no tempo da Igreja, no Reino ja herdado mas ainda ndo consumado:

«N6s vimos a verdadeira Luz, recebemos o Espirito celeste, encontrdmos a
verdadeira fé: adoramos a Trindade indivisivel, porque foi Ela que nos salvou»
(110).

O ESPIRITO SANTO — DOM DE DEUS

733. «Deus é Amor» (1Jo 4, 8.16) e o Amor é o primeiro dom, que contém todos os
outros. Este amor «derramou-o Deus nos nossos coragdes, pelo Espirito Santo que
nos foi dado» (Rm 5, 5).

734. Uma vez que estamos mortos, ou pelo menos feridos pelo pecado, o primeiro
efeito do dom do Amor é a remissdo dos nossos pecados. E é a comunhdo do



Espirito Santo (2 Cor 13, 13) que, na Igreja, restitui aos baptizados a semelhanga
divina perdida pelo pecado.

735. Ele dd-nos entdo as «arras» ou as «primicias» da nossa heranga (111): a
prépria vida da Santissima Trindade, que consiste em amar «como Ele nos amou»
(112). Este amor (a caridade de que se fala em 1 Cor 13) é o principio da vida nova
em Cristo, tornada possivel gragas ao facto de termos «recebido uma forga vinda
do alto, a do Espirito Santo»(Act 1, 8).

736. E gracas a esta forca do Espirito que os filhos de Deus podem dar fruto.
Aquele que nos enxertou na verdadeira Vide far-nos-a dar «os frutos do Espirito:
caridade, alegria, paz, paciéncia, benignidade, bondade, fidelidade, mansiddo,
auto-dominio» (Gl 5, 22-23). «O Espirito é a nossa vida»: quanto mais renunciarmos
a nos proprios (113), mais «caminharemos segundo o Espirito» (114):

«Pela comunhdo com Ele, o Espirito Santo torna-nos espirituais, recoloca-nos no
paraiso, reconduz-nos ao Reino dos céus e a adopgdo filial, dd-nos a confianga de
chamar Pai a Deus e de participar na graga de Cristo, de ser chamados filhos da luz
e de tomar parte na gldria eterna» (115).

O ESPIRITO SANTO E A IGREJA

737. A missdo de Cristo e do Espirito Santo completa-se na Igreja, corpo de Cristo
e templo do Espirito Santo. Esta missdo conjunta associa, doravante, os fiéis de
Cristo a sua comunhdo com o Pai no Espirito Santo: o Espirito prepara os homens e
adianta-se-lhes com a sua graga para os atrair a Cristo. Manifesta-lhes o Senhor
ressuscitado, lembra-lhes a sua Palavra e abre-lhes o espirito a inteligéncia da sua
morte e da sua ressurreicdo. Torna-lhes presente omistério de Cristo,
principalmente na Eucaristia, com o fim de os reconciliar, de os pér em
comunhdo com Deus, para os fazer dar «muito fruto» (116).

738. Assim, a missdo da Igreja ndo se acrescenta a de Cristo e do Espirito Santo,
mas é o sacramento dela: por todo o seu ser e em todos os seus membros, é
enviada para anunciar e testemunhar, actualizar e derramar o mistério da
comunhdo da Santissima Trindade (sera este o objecto do préximo artigo):

«Nos todos, que recebemos o Unico e mesmo Espirito, quer dizer, o Espirito Santo,
fundimo-nos entre nds e com Deus. Porque, embora sejamos numerosos
separadamente, e Cristo faga com que o Espirito do Pai e seu habite em cada um
de nos, este Espirito Unico e indivisivel reconduz pessoalmente a unidade os que
sdo distintos entre si [...] e faz com que todos aparegam n'Ele como sendo um sé. E
assim como o poder da santa humanidade de Cristo faz com que todos aqueles em
quem ela se encontra formem um sé corpo, penso que, do mesmo modo, o Espirito
de Deus, que habita em todos, Unico e indivisivel, os leva todos a unidade



espiritual» (117).

739. Uma vez que o Espirito Santo é a ungdo de Cristo, é Cristo, a Cabega do corpo,
quem O derrama nos seus membros para os alimentar, os curar, os organizar nas
suas mutuas fungBes, os vivificar, os enviar a dar testemunho, os associar a sua
oferta ao Pai e a sua intercessdo pelo mundo inteiro. E pelos sacramentos da
Igreja que Cristo comunica aos membros do seu corpo o seu Espirito Santo e
santificador (serd este o objecto da segunda parte do Catecismo).

740. Estas «maravilhas de Deus», oferecidas aos crentes nos sacramentos da
Igreja, ddo os seus frutos na vida nova em Cristo, segundo o Espirito (serd este o
objecto da terceira parte do Catecismo).

741. «Também o Espirito Santo vem em auxilio da nossa fraqueza, porque ndo
sabemos o que pedir nas nossas oragdes; mas o proprio Espirito intercede por nds
com gemidos inefdveis» (Rm 8, 26). O Espirito Santo, artifice das obras de Deus, é o
Mestre da oragdo (sera este o objecto da quarta parte do Catecismo).

Resumindo

742. «E, porque sois filhos, Deus enviou aos nossos coragdes o Espirito do seu Filho,
que clama: "Abba!" Pail» (Gl 4, 6).

743. Desde o principio até a consumagdo do tempo, quando Deus envia o seu Filho,
envia sempre o seu Espirito: a misséo dos dois é conjunta e insepardvel.

744. Na plenitude dos tempos, o Espirito Santo realiza em Maria todas as
preparagbes para a vinda de Cristo ao povo de Deus. Pela acgio do Espirito Santo
n 'Ela, o Pai dd ao mundo o Emanuel, «Deus connosco» (Mt 1, 23).

745. O Filho de Deus é consagrado Cristo (Messias) pela ungéo do Espirito Santo,
na sua Encarnagdo (118).

746. Pela sua morte e ressurreigdo, Jesus foi constituido Senhor e Cristo na
gléria (119). Da sua plenitude, Ele derrama o Espirito Santo sobre os Apdstolos e
sobre a Igreja.

747. O Espirito Santo, que Cristo-cabega derrama sobre os seus membros, constroi,
anima e santifica a Igreja. Ela é o sacramento da comunhdo da Santissima

Trindade com os homens.

ARTIGO 9: «CREIO NA SANTA IGREJA CATOLICA»



748. «A luz dos povos é Cristo: por isso, este sagrado Concilio, reunido no Espirito
Santo, deseja ardentemente iluminar todos os homens com a sua luz que
resplandece no rosto da Igreja, anunciando o Evangelho a toda a criatura» (120). £
com estas palavras que comega a «Constituicdo Dogmatica sobre a Igreja» do Il
Concilio do Vaticano. Desse modo, o Concilio mostra que o artigo de fé sobre a
Igreja depende inteiramente dos artigos relativos a Jesus Cristo. A Igreja ndo tem
outra luz sendo a de Cristo. Ela é, segundo uma imagem cara aos Padres da Igreja,
compardvel a lua, cuja luz é toda reflexo da do sol.

749. O artigo sobre a Igreja depende também inteiramente do artigo sobre o
Espirito Santo, que o precede. «Com efeito, depois de ter mostrado que o Espirito
Santo é a fonte e o dador de toda a santidade, nés confessamos agora que foi Ele
quem dotou de santidade a Igreja» (121). A Igreja é, segundo a expressdo dos
Padres, o lugar «onde floresce o Espirito» (122).

750. Crer que a Igreja é «santa» e «catdlica», e que é «una» e «apostélica» (como
acrescenta o Simbolo Niceno-Constantinopolitano), é inseparavel da fé em Deus
Pai, Filho e Espirito Santo. No Simbolo dos Apéstolos fazemos profisséo de crer a
Igreja santa («Credo... Ecclesiam»), e ndo na Igreja, para ndo confundir Deus com
as suas obras e para atribuir claramente a bondade de Deus todos os dons que Ele
proprio pds na sua Igreja (123).

PARAGRAFO 1: A IGREJA NO DESIGNIO DE DEUS
I. Os nomes e as imagens da Igreja

751. A palavra «lgreja» («ekklesia», do verbo grego «ek-kalein» = «chamar fora»)
significa «convocagdo». Designa as assembleias do povo em geral (124) de caracter
religioso. E o termo frequentemente utilizado no Antigo Testamento grego para a
assembleia do povo eleito diante de Deus, sobretudo para a assembleia do Sinai,
onde Israel recebeu a Lei e foi constituido por Deus como seu povo santo (125). Ao
chamar-se «Igreja», a primeira comunidade dos que acreditaram em Cristo
reconhece-se herdeira dessa assembleia. Nela, Deus «convoca» o seu povo de
todos os confins da terra. O termo « Kyriaké», de onde derivaram «churchy»,
«Kirche», significa «aquela que pertence ao Senhor».

752. Na linguagem cristd, a palavra «Igreja» designa a assembleia litdrgica (126),
mas também a comunidade local (127) ou toda a comunidade universal dos crentes
(128). Estes trés significados sdo, de facto, insepardveis. «A Igreja» é o povo que
Deus reline no mundo inteiro. Ela existe nas comunidades locais e realiza-se como
assembleia liturgica, sobretudo eucaristica. Vive da Palavra e do Corpo de Cristo,
e é assim que ela propria se torna Corpo de Cristo.

0S SIMBOLOS DA IGREJA



753. Na Sagrada Escritura, encontramos grande quantidade de imagens e figuras
ligadas entre si, mediante as quais a Revelagdo fala do mistério inesgotavel da
Igreja. As imagens tomadas do Antigo Testamento constituem variantes duma
ideia de fundo, que é a de «povo de Deus». No Novo Testamento (129), todas estas
imagens encontram um novo centro, pelo facto de Cristo Se tomar «a Cabega»
deste povo (130) que é, desde entdo, o seu corpo. A volta deste centro, agrupam-
se imagens «tiradas quer da vida pastoril ou agricola, quer da construgdo ou
também da familia e matriménio» (131).

754. «Assim a Igreja é o redil, cuja Unica e necessdria porta é Cristo (132). E
também o rebanho, do qual o préprio Deus predisse que seria o pastor (133) e
cujas ovelhas, ainda que governadas por pastores humanos, sdo contudo guiadas e
alimentadas sem cessar pelo préprio Cristo, bom Pastor e Principe dos pastores
(134), o qual deu a vida pelas suas ovelhas (135)» (136) .

755 «A lgreja é a agricultura ou o campo de Deus (137). Nesse campo cresce a
oliveira antiga, de que os patriarcas foram a raiz santa e na qual se realizou e
realizard a reconciliagdo de judeus e gentios (138). Ela foi plantada pelo celeste
Agricultor como uma vinha eleita (139). A verdadeira Videira é Cristo: é Ele que
da vida e fecundidade aos sarmentos, isto é, a nés que, pela Igreja, permanecemos
n'Ele, e sem o Qual nada podemos fazer (140)» (141).

756. «A Igreja é também muitas vezes chamada construgdo de Deus (142). O
préprio Senhor se comparou a pedra que os construtores rejeitaram e que se
tornou pedra angular (Mt 21, 42 par.: Act 4, 11; 1 Pe 2, 7; S/ 118, 22). Sobre esse
fundamento é a Igreja construida pelos Apdstolos (143), e dele recebe firmeza e
coesdo. Esta construgdo recebe varios nomes: casa de Deus (144), na qual habita a
sua familia; habitagdo de Deus no Espirito (145); tabernaculo de Deus com os
homens (146); e, sobretudo, templo santo, o qual, representado pelos santudrios
de pedra e louvado pelos santos Padres, é com razdo comparado, na Liturgia, a
cidade santa, a nova Jerusalém. Nela, com efeito, somos edificados ¢4 na terra
como pedras vivas (147). Esta cidade, S. Jodo contemplou-a "descendo do céu, da
presenga de Deus, na renovagdo do mundo, como esposa adornada para ir ao
encontro do esposo” (Ap 21, 1-2)» (148).

757. «A Igreja é também chamada "Jerusalém do Alto" e "nossa mae" (G/ 4, 26)
(149); é também descrita como a Esposa imaculada do Cordeiro sem mancha (150),
a qual Cristo "amou, pela qual Se entregou para a santificar" (Ef 5, 25-26), que uniu
a Si por um vinculo indissolivel, e a qual, sem cessar, "alimenta e presta
cuidados" (Ef5, 29)» (151).

Il. Origem, fundagdo e missdo da Igreja

758. Para perscrutar o mistério da Igreja, é conveniente meditar primeiro sobre a
sua origem no designio da Santissima Trindade e sobre a sua progressiva



realizagdo na histdria.
UM DESIGNIO NASCIDO NO CORAGAO DO PAI

759. «O eterno Pai, que pelo libérrimo e insondavel designio da sua sabedoria e
bondade, criou o universo, decidiu elevar os homens participagdo da vida divina»,
para a qual a todos convida em seu Filho: «E, aos que créem em Cristo, decidiu
convoca-os na santa Igreja». Esta «familia de Deus» constituiu-se e realizou-se
gradualmente ao longo das etapas da histéria humana, segundo as disposigdes do
Pai: de facto, a lIgreja «prefigurada ja desde o principio do mundo e
admiravelmente preparada na histéria do povo de Israel e na antiga Alianga, foi
constituida no fim dos tempos, e manifestada pela efusdo do Espirito Santo, e sera
gloriosamente consumada no fim dos séculos» (152).

A IGREJA — PREFIGURADA DESDE A ORIGEM DO MUNDO

760. «O mundo foi criado em ordem a Igreja», diziam os cristdos dos primeiros
tempos (153). Deus criou 0 mundo em ordem a comunhdo na sua vida divina,
comunhdo que se realiza pela "convocagdo" dos homens em Cristo, e esta
"convocagdo" é a Igreja. A Igreja é o fim de todas as coisas (154). Até as prdprias
vicissitudes dolorosas, como a queda dos anjos e o pecado do homem, ndo foram
permitidas por Deus sendo como ocasido e meio de pdr em acgdo toda a forga do
seu brago, toda a medida do amor que queria dar ao mundo:

«Assim como a vontade de Deus é um acto e se chama mundo, do mesmo modo a
sua intengdo é a salvagdo dos homens e chama-se Igreja» (155).

A IGREJA — PREPARADA NA ANTIGA ALIANGCA

761. A reunido do povo de Deus comega no instante em que o pecado destrdi a
comunhdo dos homens com Deus e entre si. A reunido da Igreja é, por assim dizer,
a reacgdo de Deus ao caos provocado pelo pecado. Esta reunificagdo realiza-se
secretamente no seio de todos os povos: «Em qualquer nagdo, quem O teme e
pratica a justica, é aceite por Ele» (Act 10, 35) (156).

762. A preparagdo remota da reunido do povo de Deus comega com a vocagdo de
Abrado, a quem Deus promete que ha-de vir a ser o pai de um grande povo (157).
A preparagdo imediata comega com a eleigdo de Israel como povo de Deus (158).
Pela sua eleigdo, Israel deve ser o sinal da reunido futura de todas as nagdes (159).
Mas ja os profetas acusam Israel de ter quebrado a alianga, comportando-se como
uma prostituta (160). Eles anunciam uma Alianga nova e eterna (161). «Esta
Alianga nova, instituiu-a Cristo» (162).

A IGREJA — INSTITUIDA POR JESUS CRISTO



763. Pertence ao Filho realizar, na plenitude dos tempos, o plano de salvagdo do
seu Pai; tal é o motivo da sua «missdo» (163). «O Senhor Jesus deu inicio a sua
Igreja, pregando a boa-nova do advento do Reino de Deus prometido desde ha
séculos nas Escrituras» (164). Para cumprir a vontade do Pai, Cristo inaugurou na
terra o Reino dos céus. A Igreja «é o Reino de Cristo ja presente em mistério»
(165).

764. «Este Reino manifesta-se aos homens na palavra, nas obras e na presenga de
Cristo» (166), Acolher a palavra de Jesus é «acolher o préprio Reino» (167). O
germe e comego do Reino é o «pequeno rebanho» (Lc 12, 32) daqueles que Jesus
veio congregar ao seu redor e dos quais Ele proprio é o Pastor (168). Eles
constituem a verdadeira familia de Jesus (169). Aqueles que assim juntou em redor
de si, ensinou uma nova «maneira de agir», mas também uma oragdo propria
(170).

765. O Senhor Jesus dotou a sua comunidade duma estrutura que permanecerd
até ao pleno acabamento do Reino. Temos, antes de mais, a escolha dos Doze, com
Pedro como chefe (171). Representando as doze tribos de Israel (172), sdo as
pedras do alicerce da nova Jerusalém (173). Os Doze (174) e os outros discipulos
(175) participam da missdo de Cristo, do seu poder, mas também da sua sorte
(176). Com todos estes actos, Cristo prepara e constréi a sua Igreja.

766. Mas a Igreja nasceu principalmente do dom total de Cristo pela nossa
salvagdo, antecipado na instituigdo da Eucaristia e realizado na cruz. «Tal comego
e crescimento da Igreja exprimem-nos o sangue e a dgua que manaram do lado
aberto de Jesus crucificado» (177). Porque «foi do lado de Cristo adormecido na
cruz que nasceu o sacramento admiravel de toda a Igreja» (178). Assim como Eva
foi formada do costado de Addo adormecido, assim a Igreja nasceu do coragdo
trespassado de Cristo, morto na cruz (179).

A IGREJA — MANIFESTADA PELO ESPIRITO SANTO

767. «Consumada a obra que o Pai confiou ao Filho para cumprir na terra, no dia
de Pentecostes foi enviado o Espirito Santo para que santificasse continuamente a
Igreja» (180). Foi entdo que «a Igreja foi publicamente manifestada diante duma
grande multiddo» e «teve o seu inicio a difusdo do Evangelho entre os gentios, por
meio da pregagdo» (181). Porque é «convocagdo» de todos os homens a salvagdo, a
Igreja é, por sua propria natureza, missiondria, enviada por Cristo a todas as
nagdes, para de todas fazer discipulos (182).

768. Para que a Igreja possa realizar a sua missdo, o Espirito Santo «enriquece-a e
guia-a com diversos dons hierarquicos e carismaticos» (183). Pelo que a Igreja,
enriquecida com os dons do seu fundador e guardando fielmente os seus preceitos
de caridade, de humildade e de abnegagdo, recebe a missdo de anunciar e
instaurar o Reino de Cristo e de Deus em todos 0s povos, e constitui o germe e o



principio deste mesmo Reino na terra» (184).
A IGREJA — CONSUMADA NA GLORIA

769. «A lgreja [...] s6 na gldria celeste alcangard a sua realizagdo acabada» (185),
aquando do regresso glorioso de Cristo. Até esse dia, «a Igreja avanga na sua
peregrinagdo por entre as persegui¢gdes do mundo e das consolagdes de Deus»
(186). Vivendo na terra, ela tem consciéncia de viver no exilio, longe do Senhor
(187) e suspira pelo advento do Reino em plenitude, pela hora em que «espera e
deseja juntar-se ao seu Rei na gloria» (188). A consumagdo da Igreja — e através
dela, do mundo — na gldria, ndo se fara sem grandes provagdes. S6 entdo é que
«todos os justos, desde Addo, "desde o justo Abel até ao ultimo eleito", se
encontrardo reunidos na Igreja universal junto do Pai» (189).

Ill. O mistério da Igreja

770. A Igreja estd na histdria, mas, ao mesmo tempo, transcende-a. S «com os
olhos da fé» (190) é que se pode ver na sua realidade visivel, ao mesmo tempo,
uma realidade espiritual, portadora de vida divina.

A IGREJA — AO MESMO TEMPO VISIVEL E ESPIRITUAL

771. «Cristo, mediador Unico, constitui e continuamente sustenta sobre a terra,
como um todo visivel, a sua Igreja santa, comunidade de fé, esperanga e amor, por
meio da qual difunde em todos a verdade e a graga». A Igreja é, simultaneamente:

— «sociedade dotada de drgdos hierarquicos e corpo mistico de Cristo»;
— «agrupamento visivel e comunidade espiritual»;
— «lgreja terrestre e Igreja ornada com os bens celestes».

Estas dimensdes constituem, em conjunto, «uma Unica realidade complexa,
formada pelo duplo elemento humano e divino» (191).

E proprio da Igreja ser «simultaneamente humana e divina, visivel e dotada de
elementos invisiveis, empenhada na acgdo e dada a contemplagdo, presente no
mundo e, todavia, peregrina; mas de tal forma que o que nela é humano se deve
ordenar e subordinar ao divino, o visivel ao invisivel, a acgdo a contemplagdo, e o
presente a cidade futura que buscamos» (192).

«Humildade! Sublimidade! Tenda de Cedar e santudrio de Deus; habitagdo terrena
e palacio celeste; casa de barro e corte real; corpo mortal e templo de luz; enfim,
objecto de desprezo para os orgulhosos e esposa de Cristo! Ela é morena mas bela,
6 filhas de Jerusalém; ela que, empalidecida pela fadiga e sofrimento dum longo
exilio, tem, no entanto, por ornamento a beleza celeste» (193).



A IGREJA — MISTERIO DA UNIAO DOS HOMENS COM DEUS

772. E na Igreja que Cristo realiza e revela o seu préprio mistério, como a meta do
designio de Deus: «recapitular tudo n'Ele» (Ef 1, 10). Sdo Paulo chama «grande
mistério» (Ef 5, 32) a unido esponsal de Cristo e da Igreja. Porque estd unida a
Cristo como a seu esposo (194), a prdpria Igreja, por seu turno, se torna mistério
(195). E é contemplando nela este mistério, que S. Paulo exclama: «Cristo em vés
— eis a esperanga da glérial» (Cl 1, 27).

773. Na Igreja, esta comunhdo dos homens com Deus pela «caridade, que ndo
passa jamais» (1 Cor 13, 8), é o fim que comanda tudo quanto nela é meio
sacramental, ligado a este mundo que passa (196). «A sua estrutura estad
completamente ordenada a santidade dos membros de Cristo. E a santidade
aprecia-se em fungdo do "grande mistério", em que a esposa responde com a
dadiva do seu amor ao dom do Esposo» (197). Nesta santidade que é o mistério da
Igreja, Maria precede-nos todos como «a Esposa sem mancha nem ruga» (198). E é
por isso que «a dimensdo mariana da Igreja precede a sua dimensdo petrina»
(199).

A IGREJA — SACRAMENTO UNIVERSAL DA SALVACAO

774. A palavra grega mysterion foi traduzida em latim por dois termos: mysterium
e sacramentum. Na segunda interpretagdo, o termo sacramentum exprime
prevalentemente o sinal visivel da realidade oculta da salvagdo, indicada pelo
termo mysterium. Neste sentido, o préprio Cristo é o mistério da salvagdo: «Nem
ha outro mistério sendo Cristo (200). A obra salvifica da sua humanidade santa e
santificadora é o sacramento da salvagdo, que se manifesta e actua nos
sacramentos da Igreja (que as Igrejas do Oriente chamam também «os santos
mistérios»). Os sete sacramentos sdo os sinais e os instrumentos pelos quais o
Espirito Santo derrama a graga de Cristo, que é a Cabeca, na Igreja que é o seu
Corpo. A Igreja possui, pois, e comunica a graga invisivel que significa: e é neste
sentido analdgico que é chamada «sacramento».

775 «A Igreja em Cristo é como que o sacramento ou sinal e instrumento da intima
unido com Deus e da unidade de todo o género humano» (201). Ser sacramento
da unido intima do homem com Deus, eis a primeira finalidade da Igreja. E porque
a comunhdo dos homens entre si radica na unido com Deus, a Igreja é, também, o
sacramento da unidade do género humano. Nela, esta unidade j& comegou, pois
reune homens «de toda a nagdo, raga, povo e lingua» (Ap 7, 9). A Igreja é, ao
mesmo tempo, «sinal e instrumento» da plena realizagdo desta unidade, que ainda
ha-de vir.

776. Como sacramento, a Igreja é instrumento de Cristo. «E assumida por Ele como
instrumento da redengdo universal»(202), «o sacramento universal da
salvagdo»(203), pelo qual o mesmo Cristo «manifesta e simultaneamente actualiza



o mistério do amor de Deus pelos homens»(204). E o «projecto visivel do amor de
Deus para com a humanidade»(205), segundo o qual Deus quer «que todo o género
humano forme um sé povo de Deus, se una num sé Corpo de Cristo e se edifique
num s6 templo do Espirito Santo»(206).

Resumindo:

777. A palavra «lgreja» significa «convocagdo». Designa a assembleia daqueles
que a Palavra de Deus convoca para formar o seu povo, e que, alimentados pelo
Corpo de Cristo, se tornam, eles préprios, Corpo de Cristo.

778. A Igreja é, ao mesmo tempo, caminho e meta do designio de Deus:
prefigurada na criagdo, preparada na antiga Alianga, fundada pelas palavras e
actos de Jesus Cristo, realizada pela sua Cruz redentora e pela sua ressurreigéo,
manifesta-se como mistério de salvagdo pela efusdo do Espirito Santo. Serd
consumada na gléria do céu como assembleia de todos os resgatados da
terra (207).

779. A Igreja €, ao mesmo tempo, visivel e espiritual, sociedade hierdrquica e
Corpo Mistico de Cristo. E una, mas formada por um duplo elemento: humano e
divino. Ai reside o seu mistério, que sé a fé pode acolher.

780. A Igreja é, neste mundo, o sacramento da salvagéo, o sinal e o instrumento
da comunhdo de Deus e dos homens.

PARAGRAFO 2: A IGREJA — POVO DE DEUS, CORPO DE CRISTO, TEMPLO DO
ESPIRITO SANTO

I. A Igreja — Povo de Deus

781. «<Em todos os tempos e em todas as nagdes foi agradavel a Deus aquele que O
teme e pratica a justica. No entanto, aprouve a Deus salvar e santificar os homens
ndo individualmente, excluida qualquer ligagdo entre eles, mas constituindo-os em
povo que O conhecesse na verdade e O servisse na santidade. Foi por isso que
escolheu Israel para ser o seu povo, estabeleceu com ele uma alianga e instruiu-o
progressivamente manifestando-se a Si mesmo e os designios da Sua vontade na
histéria desse povo, e santificando-o para Si. Mas tudo isso aconteceu como
preparacdo da Alianca nova e perfeita, que seria concluida em Cristo [...]. Esta
nova Alianga instituiu-a Cristo no seu Sangue, chamando um povo, proveniente de
judeus e pagdos, a juntar-se na unidade, ndo segundo a carne, mas no Espirito»
(208).

As CARACTERISTICAS DO POVO DE DEUS



782. O povo de Deus possui caracteristicas que o distinguem nitidamente de todos
os agrupamentos religiosos, étnicos, politicos ou culturais da historia:

— é o povo de Deus: Deus ndo é propriedade de nenhum povo; mas adquiriu para
Si um povo constituido por aqueles que outrora ndo eram um povo: «raga eleita,
sacerdocio real, nagdo santa» (1 Pe 2, 9);

— vem-se a ser membro deste povo, ndo pelo nascimento fisico, mas pelo
«nascimento do Alto», «da agua e do Espirito» (Jo 3, 3-5), isto &, pela fé em Cristo
e pelo Baptismo;

— este povo tem por Cabega Jesus Cristo (o Ungido, o Messias): porque a mesma
ungdo, o Espirito Santo, flui da Cabega por todo o Corpo, este é o «povo
messidnico»;

— «a condigdo deste povo é a dignidade da liberdade dos filhos de Deus: nos seus
coragBes, como num templo, reside o Espirito Santo» (209);

— «a sua lei € o mandamento novo, de amar como o prdprio Cristo nos amou
(210)»; é a lei «<nova» do Espirito Santo (211);

— a sua misséo é ser o sal da terra e a luz do mundo (212). «Constitui para todo o
género humano o mais forte gérmen de unidade, esperanga e salvagdo» (213);

— o0 seu destino, finalmente, é «o Reino de Deus, o qual, comegado na terra pelo
préprio Deus, se deve dilatar cada vez mais, até ser também por Ele consumado
no fim dos séculos» (214).

UM POVO SACERDOTAL, PROFETICO E REAL

783. Jesus Cristo é Aquele que o Pai ungiu com o Espirito Santo e constituiu
«sacerdote, profeta e rei». Todo o povo de Deus participa destas trés fungdes de
Cristo, com as responsabilidades de misséo e de servigo que delas resultam (215).

784. Ao entrar no povo de Deus pela fé e pelo Baptismo, participa-se na vocagdo
Unica deste povo: na sua vocagdo sacerdotal — «Cristo Senhor, sumo-sacerdote
escolhido de entre os homens, fez do povo novo «um reino de sacerdotes para o
seu Deus e Pai». Na verdade, pela regeneragdo e pela ungdo do Espirito Santo, os
baptizados sdo consagrados para serem uma casa espiritual, um sacerddcio santo
(216).

785. «O povo santo de Deus participa também da fungdo profética de Cristo»,
sobretudo pelo sentido sobrenatural da fé, que é o de todo o povo, leigos e
hierarquia, quando «adere indefectivelmente a fé transmitida aos santos de uma



vez por todas» (217),aprofunda o conhecimento da mesma, e se torna testemunha
de Cristo no meio deste mundo.

786. Finalmente, o povo de Deus participa na fungdo real de Cristo. Cristo exerce a
sua realeza atraindo a Si todos os homens pela sua morte e ressurreigdo (218).
Cristo, Rei e Senhor do universo, fez-Se o servo de todos, pois «ndo veio para ser
servido, mas para servir e dar a vida como resgate pela multiddo» (Mt 20, 28).
Para o cristdo, «reinar é servi-Lo» (219), em especial «nos pobres e nos que sofrem,
nos quais a Igreja reconhece a imagem do seu Fundador pobre e sofredor (220). O
povo de Deus realiza a sua «dignidade real» na medida em que viver de acordo
com esta vocagdo de servir com Cristo.

«De todos os regenerados em Cristo, o sinal da cruz faz reis, a ungdo do Espirito
Santo consagra sacerdotes, para que, independentemente do servigo particular do
nosso ministério, todos os cristdos espirituais no uso da razdo se reconhegam
membros desta estirpe real e participantes da fungdo sacerdotal. De facto, que ha
de tdo real para uma alma como governar o seu corpo na submissdo a Deus? E que
ha de tdo sacerdotal como oferecer ao Senhor uma consciéncia pura, imolando no
altar do seu coragdo as vitimas sem mancha da piedade?» (221).

II. A Igreja — Corpo de Cristo
A IGREJA E COMUNHAO COM JESUS

787. Desde o principio, Jesus associou os discipulos a sua vida (222). Revelou-lhes o
mistério do Reino (223): deu-lhes parte na sua missdo, na sua alegria (224) e nos
seus sofrimentos (225). Jesus fala duma comunh&o ainda mais intima entre Ele e os
que O seguem: «Permanecei em Mim, como Eu em vos [...]. Eu sou a cepa, vos os
ramos» (Jo 15, 4-5). E anuncia uma comunhdo misteriosa e real entre o seu proprio
Corpo e 0 nosso: «Quem come a minha Carne e bebe o meu Sangue permanece em
Mim e Eu nele» (Jo 6, 56).

788. Quando a sua presenga visivel lhes foi tirada, Jesus ndo deixou 6rfdos os
discipulos (226). Prometeu-lhes ficar com eles até ao fim dos tempos (227), e
enviou-lhes o seu Espirito (228). A comunhdo com Jesus tornou-se, de certo modo,
mais intensa: «Comunicando o seu Espirito aos seus irmdos, por Ele reunidos de
todas as nagdes, constituiu-os seu Corpo Mistico» (229).

789. A comparagdo da Igreja com um corpo langa uma luz particular sobre a
ligagdo intima existente entre a Igreja e Cristo. Ela ndo estd somente reunida a
volta d'Ele: estd unificadan'Ele, no seu Corpo. Na Igreja, Corpo de Cristo, sdo de
salientar mais especificamente trés aspectos: a unidade de todos os membros
entre si, pela unido a Cristo; Cristo, Cabega do Corpo; a Igreja, Esposa de Cristo.



«UM SO CORPO»

790. Os crentes que respondem a Palavra de Deus e se tornam membros do Corpo
de Cristo, ficam estreitamente unidos a Cristo: «Neste Corpo, a vida de Cristo
difunde-se nos crentes, unidos pelos sacramentos, dum modo misterioso e real, a
Cristo sofredor e glorificado» (230), Isto verifica-se particularmente no Baptismo,
que nos une a morte e ressurreigdo de Cristo (231), e na Eucaristia, pela qual,
«participando realmente no Corpo de Cristo», somos elevados a comunhdo com Ele
e entre nos (232).

791. Mas a unidade do Corpo ndo anula a diversidade dos membros: «Na
edificagio do Corpo de Cristo existe diversidade de membros e fungdes. E o mesmo
Espirito que distribui os seus varios dons, segundo a sua riqueza e as necessidades
dos ministérios para utilidade da Igreja» (233). A unidade do Corpo Mistico produz
e estimula a caridade entre os fiéis: «Dai que, se algum membro padece, todos os
membros sofrem juntamente; e se algum membro recebe honras, todos se
alegram» (234). Em suma, a unidade do Corpo Mistico triunfa sobre todas as
divisdes humanas: «Todos vés que fostes baptizados em Cristo, fostes revestidos
de Cristo. Ndo ha judeu nem grego, ndo ha escravo nem livre, ndo ha homem nem
mulher; porque todos v6s sois um sé, em Cristo Jesus» (G/ 3, 27-28).

«A CABEGA DESTE CORPO E CRISTO»

792. Cristo «é a Cabega do Corpo que é a Igreja» (C/ 1, 18). Ele é o Principio da
criagdo e da Redengdo. Elevado a gléria do Pai, «tem em tudo a
primazia» (Cl 1, 18), principalmente sobre a Igreja, por meio da qual estende o seu
reinado sobre tudo quanto existe.

793. Une-nos a sua Pdscoa: todos os membros se devem esforgar por se parecerem
com Ele, «até que Cristo Se forme neles» (G/ 4, 19). «E para isso que nds somos
introduzidos nos mistérios da sua vida [...], associados aos seus sofrimentos como o
corpo a cabega, unidos a sua paixdo para ser unidos a sua gldria» (235).

794. Prové ao nosso crescimento (236): a fim de crescermos em tudo para Aquele
que é a Cabeca (237), Cristo distribui no seu Corpo, a Igreja, os dons e os servigos
pelos quais mutuamente nos ajudamos no caminho da salvagdo.

795. Cristo e a Igreja sdo, pois, o «Cristo total» (Christus totus). A Igreja é una com
Cristo. Os santos tém desta unidade uma consciéncia muito viva:

«Congratulemo-nos, pois, e démos gragas pelo facto de nos termos tornado ndo
apenas cristdos, mas o préprio Cristo. Estais a compreender, irmdos, a graga que
Deus nos fez, dando-nos Cristo por Cabega? Admirai e alegrai-vos: nés torndmo-nos
Cristo. Com efeito, uma vez que Ele é a Cabega e nds os membros, o homem



completo é Ele e nds [...]. A plenitude de Cristo é, portanto, a Cabega e os
membros. Que quer dizer: a Cabega e os membros? Cristo e a Igreja» (238).

«Redemptor noster unam se personam cum sanctam Ecelesiam, quam assumpsit,
exhibuit — O nosso Redentor apresentou-Se a Si préprio como uma Unica pessoa
unida a santa Igreja, que Ele assumiu» (239).

«Caput et membra, quasi una persona mystica — Cabega e membros séo, por assim
dizer, uma s6 e mesma pessoa mistica» (240).

Uma palavra de Santa Joana d'Arc aos seus juizes resume a fé dos santos Doutores
e exprime o bom-senso do crente: «De Jesus Cristo e da Igreja eu penso que sdo
um s6, e ndo ha que levantar dificuldades a esse respeito» (241).

A IGREJA E A ESPOSA DE CRISTO

796. A unidade de Cristo e da Igreja, Cabega e membros do Corpo, implica também
a distingdo entre ambos, numa relagdo pessoal. Este aspecto é, muitas vezes,
expresso pela imagem do esposo e da esposa. O tema de Cristo Esposo da Igreja foi
preparado pelos profetas e anunciado por Jodo Baptista (242). O préprio Senhor Se
designou como «o Esposo» (Mc 2, 19) (243). E o Apdstolo apresenta a Igreja e cada
fiel, membro do seu Corpo, como uma esposa «desposada» com Cristo Senhor, para
formar com Ele um sé Espirito (244). Ela é a Esposa imaculada do Cordeiro
imaculado (245) que Cristo amou, pela qual Se entregou «para a
santificar» (Ef 5, 26), que associou a Si por uma alianga eterna, e a qual ndo cessa
de prestar cuidados como ao Seu préprio Corpo (246).

«Eis o Cristo total, Cabega e Corpo, um s6, formado de muitos [...]. Quer seja a
Cabega que fale, quer sejam os membros, é Cristo que fala: fala desempenhando o
papel de Cabega (ex persona capitis), ou, entdo, desempenhando o papel do
Corpo (ex persona corporis). Conforme ao que esta escrito: «Serdo os dois uma sé
carne. E esse um grande mistério; digo-o em relacdo a Cristo e a Igreja» (Ef5, 31-
32). E o préprio Senhor diz no Evangelho: «J& ndo sdo dois, mas uma sé
carne» (Mt 19, 6). Como vedes, temos, de algum modo, duas pessoas diferentes; no
entanto, tornam-se uma sé na unido esponsal [...] «Diz-se "Esposo" enquanto
Cabega e "esposa" enquanto Corpo» (247).

1l. A Igreja — Templo do Espirito Santo

797. «O que 0 nosso espirito, quer dizer, a nossa alma, é para os nossos membros,
o Espirito Santo é-o para os membros de Cristo, para o Corpo de Cristo, que é a
Igreja» (248). «E ao Espirito de Cristo, como a um principio oculto, que se deve
atribuir o facto de todas as partes do Corpo estarem unidas, tanto entre si como
com a Cabega suprema, pois Ele estd todo na Cabega, todo no Corpo, todo em cada



um dos seus membros» (249). E o Espirito Santo que faz da Igreja «o templo do
Deus vivo» (2 Cor 6, 16) (250):

«De facto, foi a prépria Igreja que o dom de Deus foi confiado [...]. Nela foi
depositada a comunhdo com Cristo, isto é, o Espirito Santo, arras da
incorruptibilidade, confirmagdo da nossa fé e escada da nossa ascensdo para Deus
[...]. Porque onde esta a Igreja, ai estd também o Espirito de Deus; e onde estd o
Espirito de Deus, ai esta a Igreja e toda a graga» (251).

798. O Espirito Santo é «o principio de toda a acgdo vital e verdadeiramente
salvifica em cada uma das diversas partes do Corpo» (252), Ele realiza, de
multiplas maneiras, a edificagdo de todo o Corpo na caridade (253): pela Palavra
de Deus, «que tem o poder de construir o edificio» (Act 20, 32); mediante o
Baptismo, pelo qual forma o Corpo de Cristo (254); pelos sacramentos, que fazem
crescer e curam os membros de Cristo; pela «graga dada aos Apéstolos que ocupa
o primeiro lugar entre os seus dons» (255); pelas virtudes que fazem agir segundo
o bem; enfim, pelas multiplas gragas especiais (chamadas «carismas») pelos quais
Ele torna os fiéis «aptos e disponiveis para assumir os diferentes cargos e oficios
proveitosos para a renovagdo e cada vez mais ampla edificagdo da Igreja» (256).

OS CARISMAS

799. Extraordinarios ou simples e humildes, os carismas sdo gragas do Espirito
Santo que, directa ou indirectamente, tém uma utilidade eclesial, ordenados como
sdo para a edificagdo da Igreja, o bem dos homens e as necessidades do mundo.

800. Os carismas devem ser acolhidos com reconhecimento por aquele que os
recebe, mas também por todos os membros da Igreja. De facto, eles sdo uma
maravilhosa riqueza de gragas para a vitalidade apostdlica e para a santidade de
todo o Corpo de Cristo; desde que se trate de dons verdadeiramente procedentes
do Espirito Santo e exercidos de modo plenamente conforme aos impulsos
auténticos do mesmo Espirito, quer dizer, segundo a caridade, verdadeira medida
dos carismas (257).

801. Nesse sentido sera sempre necessério o discernimento dos carismas. Nenhum
carisma dispensa a referéncia e a submissdo aos pastores da Igreja. «A eles
compete, de modo especial, ndo extinguir o Espirito, mas tudo examinar para reter
o que é bom» (258), de modo que todos os carismas, na sua diversidade e
complementaridade, cooperem para o «bem comum» (1 Cor 12, 7) (259).

Resumindo:

802. Jesus Cristo «entregou-Se por nds, a fim de nos resgatar de toda a iniquidade
e de purificar e constituir um povo de sua exclusiva posse» (Tt 2, 14).



803. «Vs sois geragdo eleita, sacerddcio real, nagéo santa, povo adquirido» (1 Pe
2,9).

804. Entra-se no povo de Deus pela fé e pelo Baptismo. «Todos os homens sGo
chamados a fazer parte do povo de Deus» (260), para que, em Cristo, «os homens
constituam uma s6 familia e um unico povo de Deus» (261).

805. A Igreja é o Corpo de Cristo. Pelo Espirito e pela sua acgéo nos sacramentos,
sobretudo na Eucaristia, Cristo morto e ressuscitado constitui como seu Corpo a
comunidade dos crentes.

806. Na unidade deste Corpo, existe diversidade de membros e de funcbes. Mas
todos os membros estdo unidos uns aos outros, particularmente aqueles que
sofrem, aos pobres e aos perseguidos.

807. A Igreja é este Corpo, cuja Cabega € Cristo: ela vive d'Ele, n'Ele e para Ele; e
Ele vive com ela e nela.

808. A Igreja é a Esposa de Cristo: Ele amou-a e entregou-Se por ela. Purificou-a
pelo seu sangue. Fez dela a mée fecunda de todos os filhos de Deus.

809. A Igreja é o Templo do Espirito Santo. O Espirito é como que a alma do Corpo
Mistico, principio da sua vida, da unidade na diversidade e da riqueza dos seus
dons e carismas.

810. «A Igreja universal aparece, assim, como "um povo que vai buscar a sua
unidade & unidade do Pai e do Filho e do Espirito Santo"» (262).

PARAGRAFO 3: A IGREJA E UNA, SANTA, CATOLICA E APOSTOLICA

811. «Esta é a Unica Igreja de Cristo, que no Credo confessamos ser una, santa,
catolica e apostdlica» (263). Estes quatro atributos, inseparavelmente ligados
entre si (264) indicam tragos essenciais da Igreja e da sua missdo. A Igreja ndo os
confere a si mesma; é Cristo que, pelo Espirito Santo, concede a sua Igreja que seja
una, santa, catdlica e apostdlica, e é ainda Ele que a chama a realizar cada uma
destas qualidades.

812. S6 a fé pode reconhecer que a Igreja recebe estas propriedades da sua fonte
divina. Mas as manifestagdes historicas das mesmas sdo sinais que também falam
claro a razdo humana. «A Igreja, lembra o | Concilio do Vaticano, em razéo da sua
santidade, da sua unidade catdlica, da sua invicta constancia, €, por si mesma, um
grande e perpétuo motivo de credibilidade e uma prova incontestavel da sua
missdo divina» (265).



I. A Igreja é una
«O SAGRADO MISTERIO DA UNIDADE DA IGREJA» (266)

813. A Igreja é una, gragas a sua fonte: «O supremo modelo e principio deste
mistério é a unidade na Trindade das pessoas, dum s6 Deus, Pai e Filho no Espirito
Santo» (267). Algreja é una gragas ao seu fundador: «O préprio Filho encarnado
[...] reconciliou todos os homens com Deus pela sua Cruz, restabelecendo a unidade
de todos num sé povo e num sé Corpo» (268). A Igreja é una gragas & sua
«alma»: «O Espirito Santo que habita nos crentes e que enche e rege toda a
Igreja, realiza esta admiravel comunh&o dos fiéis e une-os todos tdo intimamente
em Cristo que é o principio da unidade da Igreja» (269). Pertence, pois, a propria
esséncia da Igreja que ela seja una:

«Que admirdvel mistério! Ha um sé Pai do universo, um s6 Logos do universo e
também um s6 Espirito Santo, idéntico em toda a parte; e ha também uma sé mae
Virgem, a qual me apraz chamar Igreja» (270).

814. Desde a origem, no entanto, esta Igreja apresenta-se com uma
grande diversidade, proveniente ao mesmo tempo da variedade dos dons de Deus
e da multiplicidade das pessoas que os recebem. Na unidade do povo de Deus,
juntam-se as diversidades dos povos e das culturas. Entre os membros da Igreja
existe uma diversidade de dons, de cargos, de condigdes e de modos de vida. «No
seio da comunhdo da Igreja existem legitimamente Igrejas particulares, que gozam
das suas tradi¢bes proprias» (271). A grande riqueza desta diversidade ndo se
opde a unidade da Igreja. No entanto, o pecado e o peso das suas consequéncias
ameagam constantemente o dom da unidade. Também o Apdstolo se viu na
necessidade de exortar a que se guardasse «a unidade do Espirito pelo vinculo da
paz» (Ef4, 3).

815. Quais sdo os vinculos da unidade? «Acima de tudo, a caridade, que é o vinculo
da perfei¢do» (Cl 3, 14). Mas a unidade da Igreja peregrina é assegurada também
por lagos visiveis de comunhdo:

—a profissdo duma s6 fé, recebida dos Apéstolos;

—a celebragdo comum do culto divino, sobretudo dos sacramentos;

— a sucessdo apostolica pelo sacramento da Ordem, que mantém a concordia
fraterna da familia de Deus (272).

816. «A Unica Igreja de Cristo [...] é aquela que o nosso Salvador, depois da
ressurreigdo, entregou a Pedro, com o encargo de a apascentar, confiando também
a ele e aos outros apdstolos a sua difusdo e governo [...]. Esta Igreja, constituida e
organizada neste mundo como uma sociedade, subsiste (subsistit in) na Igreja
Catdlica, governada pelo sucessor de Pedro e pelos bispos em comunhdo com ele»



(273).

O decreto do Il Concilio do Vaticano sobre o Ecumenismo explicita: «Com efeito, s6
pela Igreja Catdlica de Cristo, que é "meio geral de salvagdo", é que se pode obter
toda a plenitude dos meios de salvagdo. Na verdade, foi apenas ao colégio
apostolico, de que Pedro é o chefe, que, segundo a nossa fé, o Senhor confiou todas
as riquezas da nova Alianga, a fim de constituir na terra um sé Corpo de Cristo, ao
qual é necessario que sejam plenamente incorporados todos os que, de certo
modo, pertencem ja ao povo de Deus» (274).

817. De facto, «nesta Igreja de Deus una e Unica, ja desde os primérdios surgiram
algumas cisbes, que o Apdstolo censura asperamente como condenaveis. Nos
séculos posteriores, porém, surgiram dissensdes mais amplas. Importantes
comunidades separaram-se da plena comunhdo da Igreja Catdlica, as vezes por
culpa dos homens duma e doutra parte» (275). As rupturas que ferem a unidade do
Corpo de Cristo (a saber: a heresia, a apostasia e o cisma) (276) devem-se aos
pecados dos homens:

«Ubi peccata, ibi est multitudo, ibi schismata, ibi haereses, ibi discussiones. Ubi
autem virtus, ibi singularitas, ibi unio, ex quo omnium credentium erat cor unum
et anima una — Onde had pecados, ai se encontra a multiplicidade, o cisma, a
heresia, o conflito. Mas onde hd virtude, ai se encontra a unicidade e aquela unido
que faz com que todos os crentes tenham um s6 coragdo e uma sé alma» (277).

818. Os que hoje nascem em comunidades provenientes de tais rupturas, «e que
vivem a fé de Cristo, ndo podem ser acusados do pecado da divisdo. A Igreja
Catolica abraga-os com respeito e caridade fraterna [...]. Justificados pela fé
recebida no Baptismo, incorporados em Cristo, € a justo titulo que se honram com
o nome de cristdos e os filhos da Igreja Catdlica reconhecem-nos legitimamente
como irmdos no Senhor» (278).

819. Além disso, existem fora das fronteiras visiveis da Igreja Catdlica, «muitos
elementos de santificagdo e de verdade» (279): «a Palavra de Deus escrita, a vida
da graca, a fé, a esperanga e a caridade, outros dons interiores do Espirito Santo e
outros elementos visiveis» (280). O Espirito de Cristo serve-Se destas Igrejas e
comunidades eclesiais como meios de salvagdo, cuja forga vem da plenitude da
graca e da verdade que Cristo confiou a Igreja Catdlica. Todos estes bens provém
de Cristo e a Ele conduzem (281) e por si mesmos reclamam «a unidade catdlica»
(282).

A CAMINHO DA UNIDADE

820. A unidade, «Cristo a concedeu a sua Igreja desde o principio. Nds cremos que
ela subsiste, sem possibilidade de ser perdida, na Igreja Catdlica, e esperamos que



cresca de dia para dia até a consumagdo dos séculos» (283). Cristo dd sempre a sua
Igreja o dom da unidade. Mas a Igreja deve orar e trabalhar constantemente para
manter, reforgar e aperfeicoar a unidade que Cristo quer para ela. Foi por esta
intengdo que Jesus orou na hora da sua paixdo e ndo cessa de orar ao Pai pela
unidade dos seus discipulos: «...Que todos sejam um. Como Tu, é Pai, és um em
Mim e Eu em Ti, assim também eles sejam um em Noés, para que o mundo creia
que Tu Me enviaste» (Jo 17, 21). O desejo de recuperar a unidade de todos os
cristdos é um dom de Cristo e um apelo do Espirito Santo (284).

821. Para lhe corresponder de modo adequado, exige-se:

— uma renovagdo permanente da Igreja, numa maior fidelidade a sua vocagdo.
Essa renovagdo é a forga do movimento a favor da unidade (285);

— a conversdo do coragdo, «com o fim levar uma vida mais pura segundo o
Evangelho» (286), pois o que causa as divisdes é a infidelidade dos membros ao
dom de Cristo;

— a oragdo em comum, porque «a conversdo do coragdo e a santidade de vida.
unidas as oragdes, publicas e privadas, pela unidade dos cristdos, devem ser tidas
como a alma de todo o movimento ecuménico, e com razdo podem chamar-se
ecumenismo espiritual» (287);

— o0 mutuo conhecimento fraterno (288);

— a formagdo ecuménica dos fiéis, e especialmente dos sacerdotes (289);

— o didlogo entre os tedlogos, e os encontros entre os cristdos das diferentes
Igrejas e comunidades (290);

— a colaboragdo entre cristdos nos diversos dominios do servigo dos homens »(291).

822. A preocupagdo com realizar a unido «diz respeito a toda a Igreja, fiéis e
pastores» (292). Mas também se deve «ter consciéncia de que este projecto
sagrado da reconciliagdo de todos os cristdos na unidade duma s e Unica Igreja de
Cristo, ultrapassa as forgas e capacidades humanas». Por isso, pomos toda a nossa
esperanga «na oragdo de Cristo pela Igreja, no amor do Pai para connosco e no
poder do Espirito Santo» (293).

Il. A Igreja é santa

823. «A Igreja é [...], aos olhos da fé, indefectivelmente santa. Com efeito, Cristo,
Filho de Deus, que é proclamado «o Unico Santo», com o Pai e o Espirito, amou a
Igreja como sua esposa, entregou-Se por ela para a santificar, uniu-a a Si como seu
Corpo e cumulou-a com o dom do Espirito Santo para gldria de Deus» (294). A
Igreja é, pois, «o povo santo de Deus» (295), e os seus membros sdo chamados
«santos» (296).

824. A Igreja, unida a Cristo, é santificada por Ele. Por Ele e n'Ele toma-se
tambémsantificante. «Todas as obras da Igreja tendem, como seu fim, (297) para a
santificagdo dos homens em Cristo e para a glorificagdo de Deus». E na Igreja que



se encontra «a plenitude dos meios de salvagdo» (298). E nela que «nds adquirimos
a santidade pela graga de Deus» (299).

825. «Na terra, a Igreja esta revestida duma verdadeira, ainda que imperfeita,
santidade» (300). Nos seus membros, a santidade perfeita é ainda algo a adquirir:
«Munidos de tantos e tdo grandes meios de salvagdo, todos os fiéis, seja qual for a
sua condigdo ou estado, sdo chamados pelo Senhor a perfeigdo do Pai, cada um
pelo seu caminho» (301).

826. A caridade é a alma da santidade a qual todos sdo chamados: «E ela que
dirige todos os meios de santificagdo, lhes da alma e os conduz ao seu fim»(302):

«Compreendi que, se a Igreja tinha um corpo composto de diferentes membros, o
mais necessario, o mais nobre de todos ndo lhe faltava: compreendi que a
igreja tinha um coragdo, e que esse coragdo estava ardendo de amor.Compreendi
que s6 o Amor fazia agir os membros da Igreja; que se o Amor se apagasse, 0s
apostolos ja ndo anunciariam o Evangelho, os martires recusar-se-iam a derramar
o seu sangue... Compreendi que o Amor encerra todas as vocagdes, que o Amor é
tudo, que abarca todos os tempos e lugares ... numa palavra, que ele é Eterno»
(303).

827. «Enquanto que Cristo, santo e inocente, sem mancha, ndo conheceu o pecado,
mas veio somente expiar os pecados do povo, a Igreja, que no seu proprio
seio encerra pecadores, ésimultaneamente santa e chamada a purificar-se,
prosseguindo constantemente no seu esforgo de peniténcia e renovagio» (304).
Todos os membros da Igreja, inclusive os seus ministros, devem reconhecer-se
pecadores (305). Em todos eles, o joio do pecado encontra-se ainda misturado com
a boa semente do Evangelho até ao fim dos tempos (306). A Igreja retine, pois, em
si, pecadores abrangidos pela salvagdo de Cristo, mas ainda a caminho da
santificagdo:

A Igreja «é santa, ndo obstante compreender no seu seio pecadores, porque ela
ndo possui em si outra vida sendo a da graga: é vivendo da sua vida que os seus
membros se santificam; e é subtraindo-se a sua vida que eles caem em pecado e
nas desordens que impedem a irradiacio da sua santidade. E por isso que ela sofre
e faz peniténcia por estas faltas, tendo o poder de curar delas os seus filhos, pelo
Sangue de Cristo e pelo dom do Espirito Santo» (307).

828. Ao canonizar certos fiéis, isto €, ao proclamar solenemente que esses fiéis
praticaram heroicamente as virtudes e viveram na fidelidade a graca de Deus, a
Igreja reconhece o poder do Espirito de santidade que esta nela, e ampara a
esperanga dos fiéis, propondo-lhes os santos como modelos e intercessores (308).
«Os santos e santas foram sempre fonte e origem de renovagdo nos momentos
mais dificeis da histéria da Igreja (309)». «A santidade é a fonte secreta e o padrdo
infalivel da sua actividade apostdlica e do seu dinamismo missionario» (310).



829. «Na pessoa da Santissima Virgem, a Igreja alcangou ja aquela perfeigdo, sem
mancha nem ruga, que lhe é propria. Mas os fiéis de Cristo tém ainda de trabalhar
para crescer em santidade, vencendo o pecado. Por isso, levantam os olhos para
Maria»(311): nela, a Igreja é ja plenamente santa.

IIl. A Igreja é catdlica
QUE QUER DIZER «CATOLICA»?

830. A palavra «catdlico» significa «universal» no sentido de «segundo a
totalidade» ou «segundo a integridade». A Igreja é catdlica num duplo sentido:

E catdlica porque Cristo esta presente nela: «onde esta Jesus Cristo, ai estd a
Igreja Catdlica» (312). Nela subsiste a plenitude do Corpo de Cristo unido a sua
Cabega (313), o que implica que ela receba d'Ele a «plenitude dos meios de
salvagdo» (314) que Ele quis: confissdo de fé recta e completa, vida sacramental
integral e ministério ordenado na sucessdo apostdlica. Neste sentido fundamental,
a Igreja era catdlica no dia de Pentecostes (315) e sé-lo-d sempre até ao dia da
Parusia.

831. E catdlica, porque Cristo a enviou em missdo a universalidade do género
humano (316):

«Todos os homens sdo chamados a fazer parte do povo de Deus. Por isso,
permanecendo uno e Unico, este povo estd destinado a estendersse a todo o
mundo e por todos os séculos, para se cumprir o designio da vontade de Deus que,
no principio, criou a natureza humana na unidade e decidiu enfim reunir na
unidade os seus filhos dispersos [...]. Este caracter de universalidade que adorna o
povo de Deus é dom do préprio Senhor. Gragas a tal dom, a Igreja Catdlica tende a
recapitular, eficaz e perpetuamente, a humanidade inteira, com todos os bens que
ela contém, sob Cristo Cabega, na unidade do Seu Espirito (317).

CADA UMA DAS IGREJAS PARTICULARES E «CATOLICA»

832. «A Igreja de Cristo estd verdadeiramente presente em todas as legitimas
comunidades locais de fiéis que, unidas aos seus pastores, recebem, também elas,
no Novo Testamento, o nome de Igrejas [...]. Nelas, os fiéis sdo reunidos pela
pregacdo do Evangelho de Cristo e é celebrado o mistério da Ceia do Senhor [...].
Nestas comunidades, ainda que muitas vezes pequenas e pobres ou dispersas, esta
presente Cristo, por cujo poder se constitui a Igreja una, santa, catdlica e
apostolica» (318).

833. Entende-se por Igreja particular, que é em primeiro lugar a diocese (ou
«eparquia»), uma comunidade de fiéis cristdos em comunhdo de fé e de



sacramentos com o seu bispo, ordenado na sucessdo apostdlica (319). Estas Igrejas
particulares «sdo formadas a imagem da Igreja universal; é nelas e a partir delas
que existe a Igreja Catdlica una e Unica» (320).

834. As Igrejas particulares sdo plenamente catdlicas pela comunhdo com uma de
entre elas: a Igreja Romana, «que preside a caridade» (321). «Com esta Igreja,
mais excelente por causa da sua origem, deve necessariamente estar de acordo
toda a lgreja, isto ¢, os fiéis de toda a parte» (322). «Desde que o Verbo
Encarnado desceu até nds, todas as Igrejas cristds de todo o mundo tiveram e tém
a grande Igreja que vive aqui (em Roma)como Unica base e fundamento, porque,
segundo as proprias promessas do Salvador, as portas do inferno nunca
prevalecerdo sobre ela» (323).

835. «A lIgreja universal ndo deve ser entendida como simples somatdrio ou, por
assim dizer, federagdo de Igrejas particulares [...]. Mas é antes a Igreja, universal
por vocagdo e missdo, que langando raiz numa variedade de terrenos culturais,
sociais e humanos, toma em cada parte do mundo aspectos e formas de expressdo
diversos» (324). A rica variedade de normas disciplinares, ritos liturgicos,
patrimoénios teoldgicos e espirituais, proprios das Igrejas locais, «mostra da forma
mais evidente, pela sua convergéncia na unidade, a catolicidade da Igreja
indivisa» (325).

QUEM PERTENCE A IGREJA CATOLICA?

836. «Todos os homens sdo chamados [...] a unidade catdlica do povo de Deus; de
varios modos a ela pertencem, ou para ela estdo ordenados, tanto os fiéis
catdlicos como os outros que também acreditam em Cristo e, finalmente, todos os
homens sem excepgdo, que a graga de Deus chama a salvagdo» (326):

837. «Estdo plenamente incorporados na sociedade que é a Igreja aqueles que,
tendo o Espirito de Cristo, aceitam toda a sua organizagdo e todos os meios de
salvagdo nela instituidos, e que, além disso, pelos lagos da profissdo de fé, dos
sacramentos, do governo eclesidstico e da comunhéo, estdo unidos no todo visivel
da Igreja, com Cristo que a dirige por meio do Sumo Pontifice e dos bispos. Mas a
incorporagdo ndo garante a salvagdo aquele que, por ndo perseverar na caridade,
esta no seio da Igreja «de corpo» mas ndo «de coragdo» (327).

838. «Com aqueles que, tendo sido baptizados, tém o belo nome de cristdos,
embora ndo professem integralmente a fé ou ndo guardem a unidade de
comunhdo com o sucessor de Pedro, a Igreja sabe-se unida por mdltiplas razdes»
(328). «Aqueles que créem em Cristo e receberam validamente o Baptismo
encontram-se numa certa comunhdo, embora imperfeita, com a Igreja Catdlica»
(329). Quanto as Igrejas Ortodoxas, esta comunhdo é tado profunda «que bem pouco
lhes falta para atingir a plenitude, que permita uma celebragdo comum da
Eucaristia do Senhor» (330).



A IGREJA E OS NAO-CRISTAOS

839. «Aqueles que ainda ndo receberam o Evangelho estdo também, de uma de ou
outra forma, ordenados ao povo de Deus» (331):

A relagdo da Igreja com o Povo Judaico. A Igreja, povo de Deus na nova Alianga,
ao perscrutar o seu préprio mistério, descobre o lago que a une ao povo judaico
(332), «a quem Deus falou primeiro» (333). Ao invés das outras religides ndo
cristds, a fé judaica é ja uma resposta a revelagio de Deus na antiga Alianga. E ao
povo judaico que «pertencem a adopgio filial, a gldria, as aliangas, a legislagdo, o
culto, as promessas [...] e os patriarcas; desse povo Cristo nasceu segundo a carne»
(Rm 9, 4-5); porque «os dons e o chamamento de Deus sdo irrevogaveis» (Rm 11,
29).

840. Alias, quando se considera o futuro, o povo de Deus da Antiga Alianga e o
novo povo de Deus tendem para fins analogos: a esperanga da vinda (ou do
regresso) do Messias. Mas a esperanga é, dum lado, a do regresso do Messias,
morto e ressuscitado, reconhecido como Senhor e Filho de Deus: do outro, a da
vinda no fim dos tempos do Messias, cujos tragos permanecem velados —
expectativa acompanhada pelo drama da ignorédncia ou do falso conhecimento de
Cristo Jesus.

841. Relagbes da Igreja com os mugulmanos. «O designio de salvagdo envolve
igualmente os que reconhecem o Criador, entre os quais, em primeiro lugar, os
mugulmanos que declarando guardar a fé de Abrado, connosco adoram o Deus
unico e misericordioso que ha-de julgar os homens no ultimo dia» (334).

842. A ligagdo da Igreja com as religides ndo cristds €, antes de mais, a da origem
e do fim comuns do género humano:

«De facto, todos os povos formam uma unica comunidade; tém uma origem unica,
pois Deus fez que toda a raca humana habitasse a superficie da terra; tém também
um Unico fim dltimo, Deus, cuja providéncia, testemunhos de bondade e designio
de salvagdo se estendem a todos, até que os eleitos sejam reunidos na cidade
santa» (335).

843. A Igreja reconhece nas outras religides a busca, «ainda nas sombras e sob
imagens», do Deus desconhecido mas préximo, pois é Ele quem a todos da vida,
respiragdo e todas as coisas e quer que todos os homens se salvem. Assim, a Igreja
considera tudo quanto nas outras religides pode encontrarse de bom e
verdadeiro, «como uma preparagdo evangélica e um dom d'Aquele que ilumina
todo o homem, para que, finalmente, tenha a vida» (336).

844. Mas no seu comportamento religioso, os homens revelam também limites e



erros que desfiguram neles a imagem de Deus:

«Muitas vezes, enganados pelo Maligno, transviaram-se nos seus raciocinios,
trocando a verdade de Deus pela mentira. Preferindo o servigo da criatura ao do
Criador, ou vivendo e morrendo sem Deus neste mundo, expuseram-se ao
desespero final» (337).

845. Foi para reunir de novo todos os seus filhos, desorientados e dispersos pelo
pecado, que o Pai quis reunir toda a humanidade na Igreja do seu Filho. A Igreja é
o lugar onde a humanidade deve reencontrar a sua unidade e a salvagdo. Ela é «o
mundo reconciliado» (338); é a nau que «navega segura neste mundo, ao sopro do
Espirito Santo, sob a vela panda da Cruz do Senhor» (339). Segundo uma outra
imagem, querida aos Padres da Igreja, ela é figurada pela arca de Nog, a tnica que
salva do dildvio (340).

«FORA DA IGREJA NAO HA SALVAGAO»

846. Como deve entender-se esta afirmagdo, tantas vezes repetida pelos Padres
da Igreja? Formulada de modo positivo, significa que toda a salvagdo vem de
Cristo-Cabega pela Igreja que é o seu Corpo:

O santo Concilio «ensina, apoiado na Sagrada Escritura e na Tradigdo, que esta
Igreja, peregrina na terra, é necessaria a salvagdo. De facto, s6 Cristo € mediador
e caminho de salvagdo. Ora, Ele torna-Se-nos presente no seu Corpo, que é a
Igreja. Ao afirmar-nos expressamente a necessidade da fé e do Baptismo, Cristo
confirma-nos, ao mesmo tempo, a necessidade da prépria Igreja, na qual os
homens entram pela porta do Baptismo. E por isso que n3o se podem salvar
aqueles que, ndo ignorando que Deus, por Jesus Cristo, fundou a Igreja Catdlica
como necessaria, se recusam a entrar nela ou a nela perseverar» (341).

847. Esta afirmagdo ndo visa aqueles que, sem culpa da sua parte, ignoram Cristo
e asuaigreja:

«Com efeito, também podem conseguir a salvagdo eterna aqueles que, ignorando
sem culpa o Evangelho de Cristo e a sua Igreja, no entanto procuram Deus com um
coragdo sincero e se esforcam, sob o influxo da graga, por cumprir a sua vontade
conhecida através do que a consciéncia |hes dita» (342).

848. «Muito embora Deus possa, por caminhos s6 d'Ele conhecidos, trazer a fé,
«sem a qual é impossivel agradar a Deus» (343), homens que, sem culpa sua,
ignoram o Evangelho, a Igreja tem o dever e, ao mesmo tempo, o direito sagrado,
de evangelizar» (344) todos os homens.

A MISSAO — UMA EXIGENCIA DA CATOLICIDADE DA IGREJA



849. O mandato missiondrio. «Enviada por Deus as nagdes, para ser o sacramento
universal da salvagdo, a Igreja, em virtude das exigéncias intimas da sua propria
catolicidade e em obediéncia ao mandamento do seu fundador, procura
incansavelmente anunciar o Evangelho a todos os homens» (345). «Ide, pois, fazei
discipulos de todas as nages, baptizando-os em nome do Pai e do Filho e do
Espirito Santo, e ensinando-os a observar tudo quanto vos mandei. E eis que Eu
estou convosco todos os dias, até ao fim do mundo» (Mt 28, 19-20).

850. A origem e o fim da missGo. O mandato missiondrio do Senhor tem a sua
fonte primeira no amor eterno da Santissima Trindade: «Por sua natureza, a Igreja
peregrina é missionaria, visto ter a sua origem, segundo o designio de Deus Pai,
na missdo do Filho e do Espirito Santo» (346). E o fim dltimo da missdo consiste em
fazer todos os homens participantes na comunhdo existente entre o Pai e o Filho,
no Espirito de amor (347).

851. O motivo da missdo. E ao amor de Deus por todos os homens que, desde
sempre, a lgreja vai buscar a obrigagdo e o vigor do seu ardor missionario:
«Porque o amor de Cristo nos impele...» (2 Cor 5, 14) (348). Com efeito, «Deus quer
que todos os homens sejam salvos e cheguem ao conhecimento da verdade» (1
Tm 2, 4). Deus quer a salvagdo de todos, mediante o conhecimento da verdade. A
salvagdo estd na verdade. Os que obedecem a mogdo do Espirito da verdade estdo
ja no caminho da salvagdo. Mas a Igreja, a qual a mesma verdade foi confiada,
deve ir ao encontro dos que a procuram para lha levar. E por acreditar no designio
universal da salvagdo que a Igreja deve ser missiondria.

852. Os caminhos da misséo. «O protagonista de toda a missdo eclesial é o Espirito
Santo» (349). E Ele que conduz a Igreja pelos caminhos da missdo. E esta «continua
e prolonga, no decorrer da histéria, a missdo do préprio Cristo, que foi enviado
para anunciar a Boa-Nova aos pobres. E, portanto, pelo mesmo caminho seguido
por Cristo que, sob o impulso do Espirito Santo, a Igreja deve seguir, ou seja, pelo
caminho da pobreza, da obediéncia, do servigo e da imolagdo de si mesma até a
morte — morte da qual Ele saiu vitorioso pela ressurreigdo» (350). E assim que «o
sangue dos martires se torna semente de cristdos» (351).

853. Porém, no seu peregrinar, a Igreja também faz a experiéncia da «distancia
que separa a mensagem de que é portadora, da fraqueza humana daqueles a
quem este Evangelho é confiado» (352). S6 avangando pelo caminho «da
peniténcia e da renovagdo» (353) e entrando «pela porta estreita da Cruz» (354) é
que o povo de Deus pode expandir o Reino de Cristo (355). Com efeito, «assim
como foi na pobreza e na persegui¢do que Cristo realizou a redengdo, assim
também a Igreja é chamada a seguir pelo mesmo caminho, para comunicar aos
homens os frutos da salvagdo» (356).

854. Pela sua propria missdo, «a Igreja faz a caminhada de toda a humanidade e
partilha a sorte terrena do mundo. Ela é como que o fermento e, por assim dizer, a



alma da sociedade humana, chamada a ser renovada em Cristo e transformada em
familia de Deus» (357). O esforgo missionario exige, portanto, paciéncia. Comega
pelo anidncio do Evangelho aos povos e grupos que ainda ndo acreditam em Cristo
(358); prossegue no estabelecimento de comunidades cristds, que sejam «sinais da
presenga de Deus no mundo» (359) e na fundagdo de Igrejas locais
(360); compromete-se num processo de inculturagdo, para incarnar o Evangelho
nas culturas dos povos (361); e também ndo deixara de conhecer alguns fracassos.
«Pelo que diz respeito aos homens, aos grupos humanos e aos povos, a Igreja sé a
pouco e pouco os atinge e penetra, assim os assumindo na plenitude catdlica»
(362).

855. A missdo da lIgreja requer um esforco em ordem a unidade dos
cristdos (363). «De facto, as divisdes entre cristdos impedem a Igreja de realizar a
plenitude da catolicidade que lhe é propria, naqueles seus filhos que, sem duvida,
lhe pertencem pelo Baptismo, mas que se encontram separados da plenitude da
comunhdo com ela. Mais ainda: para a prdpria Igreja, torna-se mais dificil exprimir,
sob todos os seus aspectos, a plenitude da catolicidade na prépria realidade da sua
vida» (364).

856. A tarefa missionaria implica um didlogo respeitoso com aqueles que ainda
ndo aceitam o Evangelho (365). Os crentes podem tirar proveito para si mesmos
deste didlogo, aprendendo a conhecer melhor «tudo quanto de verdade e graga se
encontrava ja entre os povos, como que por uma secreta presenga de Deus» (366).
Se anunciam a Boa-Nova aos que a ignoram, é para consolidar, completar e elevar
a verdade e o bem que Deus espalhou entre os homens e os povos, e para os
purificar do erro e do mal, «para gléria de Deus, confusdo do demoénio e felicidade
do homem» (367).

IV. A Igreja é apostdlica

857. A Igreja é apostdlica, porque esta fundada sobre os Apdstolos. E isso em trés
sentidos:

— foi e continua a ser construida sobre o «alicerce dos Apdstolos» (Ef2, 20 (368)),
testemunhas escolhidas e enviadas em miss&o pelo préprio Cristo (369);

— guarda e transmite, com a ajuda do Espirito Santo que nela habita, a doutrina
(370), o bom depdsito, as sds palavras recebidas dos Apdstolos (371);

— continua a ser ensinada, santificada e dirigida pelos Apdstolos até ao regresso
de Cristo, gracas aqueles que |hes sucedem no oficio pastoral: o colégio dos bispos,
«assistido pelos presbiteros, em unido com o sucessor de Pedro, pastor supremo da
Igreja»:



«Pastor eterno, ndo abandonais o vosso rebanho, mas sempre o guardais e
protegeis por meio dos santos Apdstolos, para que seja conduzido através dos
tempos, pelos mesmos chefes que pusestes a sua frente como representantes do
vosso Filho, Jesus Cristo» (373).

A MISSAO DOS APOSTOLOS

858. Jesus é o enviado do Pai. Desde o principio do seu ministério, «chamou para
junto de Si os que Lhe aprouve [..] e deles estabeleceu Doze, para andarem
consigo e para os enviar a pregar» (Mc 3, 13-14). A partir de ent&o, eles serdo os
seus «enviados» (é o que significa a palavra grega apostoloi). Neles, Jesus continua
a sua prépria missdo: «Tal como o Pai Me enviou, assim Eu vos envio a vds» (Jo 20,
21) (374). O seu ministério é, pois, a continuagdo da prépria missdo de Jesus:
«Quem vos acolhe, acolhe-Me a Mim», disse Ele aos Doze (Mt10, 40) (375).

859. Jesus uniu-os a missdo que Ele proprio recebera do Pai: «assim como o Filho
ndo pode fazer nada por Si mesmo» (Jo 5, 19.30), mas tudo recebe do Pai que O
enviou, assim também aqueles que Jesus envia nada podem fazer sem Ele (376);
d'Ele recebem o mandato da missdo e o poder de o cumprir. Os apdstolos de Cristo
sabem, portanto, que sdo qualificados por Deus como «ministros de uma Alianga
nova» (2 Cor 3, 6), «ministros de Deus» (2 Cor 6, 4), xembaixadores de Cristo»
(2 Cor 5, 20), «servidores de Cristo e administradores dos mistérios de Deus» (1
Cor 4, 1).

860. No munus dos Apostolos hd um aspecto intransmissivel: serem as
testemunhas escolhidas da ressurrei¢do do Senhor e os alicerces da Igreja. Mas ha
também um aspecto da sua missdo que permanece. Cristo prometeu estar com
eles até ao fim dos tempos (377). «A missdo divina confiada por Jesus aos
Apostolos é destinada a durar até ao fim dos séculos, uma vez que o Evangelho
que devem transmitir é, para a Igreja, principio de toda a sua vida em todos os
tempos. Por isso é que os Apdstolos tiveram o cuidado de instituir [...] sucessores»
(378).

0S BISPOS, SUCESSORES DOS APOSTOLOS

861. «Para que a missdo que |hes fora confiada pudesse ser continuada depois da
sua morte, os Apdstolos, como que por testamento, mandataram os seus
cooperadores imediatos para levarem a cabo a sua tarefa e consolidarem a obra
por eles comegada, encomendando-lhes a guarda do rebanho em que o Espirito
Santo os tinha instituido para apascentar a Igreja de Deus. Assim, instituiram
homens nestas condigdes e tudo dispuseram para que, apos a sua morte, outros
homens provados tomassem conta do seu ministério» (379).

862. «Do mesmo modo que o encargo confiado pelo Senhor singularmente a Pedro,



o primeiro dos Apdstolos, e destinado a ser transmitido aos seus sucessores, é um
munus permanente, assim também é permanente o minus confiado aos Apdstolos
de serem pastores da Igreja, munus cuja perenidade a ordem sagrada dos bispos
deve garantir». Por isso, a Igreja ensina que, «em virtude da sua instituicdo
divina, os bispos sucedem aos Apdstolos como pastores da Igreja, de modo que
quem os ouve, ouve a Cristo e quem os despreza, despreza a Cristo e Aquele que
enviou Cristo» (380).

O APOSTOLADO

863. Toda a Igreja é apostdlica, na medida em que, através dos sucessores de
Pedro e dos Apdstolos, permanece em comunhdo de fé e de vida com a sua origem.
Toda a Igreja é apostdlica, na medida em que é «enviada» a todo o mundo. Todos
os membros da Igreja, embora de modos diversos, participam deste envio. «A
vocagdo cristd é também, por natureza, vocagdo para o apostolado». E chamamos
«apostolado» a «toda a actividade do Corpo Mistico» tendente a «alargar o Reino
de Cristo a terra inteira» (381).

864. «Sendo Cristo, enviado do Pai, a fonte e a origem de todo o apostolado da
Igreja», é evidente que a fecundidade do apostolado, tanto dos ministros
ordenados como dos leigos, depende da sua unido vital com Cristo (382). Segundo
as vocagdes, as exigéncias dos tempos e os varios dons do Espirito Santo, o
apostolado toma as formas mais diversas. Mas é sempre a caridade, haurida
principalmente na Eucaristia, «que é como que a alma de todo o apostolado»
(383).

865. A Igreja é una, santa, catdlica e apostdlica na sua identidade profunda e
ultima, porque é nela que existe desde ja, e serd consumado no fim dos tempos, «o
Reino dos céus», «o Reino de Deus» (384), que veio até nds na Pessoa de Cristo e
que cresce misteriosamente no coragdo dos que n'Ele estdo incorporados, até a
sua plena manifestagdo escatoldgica. Entdo,todos os homens por Ele resgatados e
n' Ele tornados «santos e imaculados na presenga de Deus no amor» (385), serdo
reunidos como o unico povo de Deus, «a Esposa do Cordeiro» (386), «a Cidade
santa descida do céu, de junto de Deus, trazendo em si a gléria do mesmo Deus»
(387). E «a muralha da cidade assenta sobre doze alicerces, cada um dos quais tem
o nome de um dos Doze apdstolos do Cordeiro» (Ap 21, 14).

Resumindo:
866. A Igreja é una: tem um s6 Senhor, professa uma so fé, nasce dum so Baptismo
e forma um sé Corpo, vivificado por um sé Espirito, em vista duma Unica

esperanga (388), no termo da qual todas as divisGes serdo superadas.

867. A Igreja é santa: é seu autor o Deus santissimo; Cristo, seu Esposo, por ela Se



entregou para a santificar; vivifica-a o Espirito de santidade. Embora encerra
pecadores no seu seio, ela é «a sem-pecado feita de pecadores». Nos santos brilha
a sua santidade; em Maria, ela é ja totalmente santa.

868. A Igreja é catdlica: anuncia a totalidade da fé, tem a sua disposicdo e
administra a plenitude dos meios de salvagdo; é enviada a todos os povos; dirige-
se a todos os homens; abrange todos os tempos; «é, por sua prépria natureza,
missiondria» (389).

869. A Igreja é apostdlica: estd edificada sobre alicerces duradouros, que sdo «os
Doze apéstolos do Cordeiro» (390); é indestrutivel (391); é infalivelmente mantida
na verdade: Cristo é quem a governa por meio de Pedro e dos outros apdstolos,
presentes nos seus sucessores, o Papa e o colégio dos bispos.

870. «A dunica Igreja de Cristo, da qual professamos no Credo que € una, santa,
catdlica e apostdlica, [...] € na Igreja Catdlica que subsiste, governada pelo
sucessor de Pedro e pelos bispos que estGo em comunhdo com ele, embora
numerosos elementos de santificacdo e de verdade se encontrem fora das suas
estruturas» (392).

PARAGRAFO 4: 0S FIEIS DE CRISTO: HIERARQUIA, LEIGOS, VIDA CONSAGRADA

871. «Fiéis sdo aqueles que, por terem sido incorporados em Cristo pelo Baptismo,
foram constituidos em povo de Deus e por este motivo se tornaram, a seu modo,
participantes do munus sacerdotal, profético e real de Cristo e, segundo a prépria
condi¢do, sdo chamados a exercer a missdo que Deus confiou a Igreja para esta
realizar no mundo» (393).

872. «Devido a sua regeneragdo em Cristo, existe entre todos os fiéis verdadeira
igualdade no concernente a dignidade e a actuagdo, pela qual todos eles cooperam
para a edificagdo do Corpo de Cristo, segundo a condigdo e a fungdo préprias de
cada um» (394).

873. As proprias diferengas que o Senhor quis que existissem entre os membros do
seu Corpo servem a sua unidade e missdo. Porque «hd na Igreja diversidade de
ministérios, mas unidade de missdo. Cristo confiou aos Apdstolos e aos seus
sucessores o encargo de ensinar, santificar e governar em seu nome e pelo seu
poder. Mas os leigos, feitos participantes do minus sacerdotal, profético e real de
Cristo, assumem na Igreja e no mundo a parte que lhes toca naquilo que é a
missdo de todo o povo de Deus» (395). Por fim, «de ambos estes grupos [hierarquia
e leigos] existem fiéis que, pela profissdo dos conselhos evangélicos [...], se
consagram a Deus de modo peculiar, e contribuem para a missdo salvifica da
Igreja» (396).



1. A constituigdo hierarquica da Igreja
PORQUE O MINISTERIO ECLESIAL?

874. A fonte do ministério na Igreja é o préprio Cristo. Foi Ele que o instituiu e [he
deu autoridade e missdo, orientagdo e finalidade.

«Cristo Senhor, para apascentar e aumentar continuamente o povo de Deus,
instituia na sua Igreja varios ministérios, para bem de todo o Corpo. Com efeito, os
ministros que estdo dotados do poder sagrado estdo ao servi¢o dos seus irmaos,
para que todos quantos pertencem ao povo de Deus [...] alcancem a salvagdo»
(397).

875. «Como hao-de acreditar naquele de quem ndo ouviram falar? E como hdo-de
ouvir falar, sem que alguém o anuncie? E como hdo-de anunciar, se ndo forem
enviados?» (Rm 10, 14-15). Ninguém, nenhum individuo ou comunidade, pode
anunciar a si mesmo o Evangelho. «A fé surge da pregagdo» (Rm 10, 17). Por outro
lado, ninguém pode dar a si préprio o mandato e a missdo de anunciar o
Evangelho. O enviado do Senhor fala e actua, ndo por autoridade prépria, mas em
virtude da autoridade de Cristo; ndo como membro da comunidade, mas falando a
comunidade em nome de Cristo. Ninguém pode conferir a si mesmo a graga; ela
deve ser-lhe dada e oferecida. Isto supde ministros da graga, autorizados e
habilitados em nome de Cristo. E d'Ele que os bispos e presbiteros recebem a
missdo e a faculdade (o «poder sagrado») de agir na pessoa de Cristo Cabega e os
didconos a forga de servir o povo de Deus na «diaconia» da Liturgia, da Palavra e
da caridade, em comunhdo com o bispo e com o seu presbitério. A este ministério,
no qual os enviados de Cristo fazem e ddo, por graga de Deus, o que por si mesmos
ndo podem fazer nem dar, a tradi¢do da Igreja chama «sacramento». O ministério
da Igreja é conferido por um sacramento prdprio.

876. Intrinsecamente ligado a natureza sacramental do ministério eclesial estd
o seu cardcter de servico. Com efeito, inteiramente dependentes de Cristo, que
lhes da missdo e autoridade, os ministros sdo verdadeiramente «servos de Cristo»
(398), a imagem do mesmo Cristo que por néds livremente tomou «a forma de
servo» (FI 2, 7). E uma vez que a palavra e a graga, de que sdo ministros, ndo sdo
deles, mas de Cristo que lhas confiou para os outros, eles tornar-se-do livremente
servos de todos (399).

877. Do mesmo modo, pertence a natureza sacramental do ministério eclesial que
ele tenha um cardcter colegial. De facto, desde o principio do seu ministério, o
Senhor Jesus instituiu os Doze, «gérmenes do novo Israel e a0 mesmo tempo
origem da hierarquia sagrada» (400). Escolhidos juntamente, também juntamente
foram enviados, e a sua unidade fraterna estard ao servigo da comunhdo fraterna
de todos os fiéis. Sera como um reflexo e um testemunho da comunhdo das pessoas
divinas (401). Por isso, todo o bispo exerce o seu ministério no seio do colégio



episcopal e em comunhdo com o bispo de Roma, sucessor de Pedro e chefe do
mesmo colégio; e todos os presbiteros exercem o seu ministério no seio
do presbyterium da diocese, sob a direcgdo do seu bispo.

878. Finalmente, pertence a natureza sacramental do ministério eclesial que ele
tenha umcardcter pessoal. Se os ministros de Cristo actuam em comunhdo, fazem-
no sempre também de modo pessoal. Cada qual é chamado pessoalmente —: «Tu,
segue-Me» (Jo 21, 22)(402) — para ser, na missdo comum, uma testemunha pessoal,
pessoalmente responsavel perante Aquele que lhe confere a missdo, agindo «na
pessoa d'Ele» e em favor das pessoas: «Eu te baptizo em nome do Pai...»; «Eu te
absolvo...».

879. O ministério sacramental na Igreja é, pois, um servigo exercido em nome de
Cristo. Tem um caracter pessoal e uma forma colegial. Isto verifica-se nos vinculos
que ligam o colégio episcopal e o seu chefe, o sucessor de Pedro, bem como na
relagdo entre a responsabilidade pastoral do bispo pela sua Igreja particular e a
solicitude comum do colégio episcopal pela Igreja universal.

O COLEGIO EPISCOPAL E O SEU CHEFE, O PAPA

880. Cristo, ao instituir os Doze, «deu-lhes a forma dum corpo colegial, quer dizer,
dum grupo estavel, e colocou & sua frente Pedro, escolhido de entre eles» (403).
«Assim como, por institui¢do do Senhor, Pedro e os outros apdstolos formam um sé
colégio apostdlico, assim de igual modo o pontifice romano, sucessor de Pedro, e os
bispos, sucessores dos Apdstolos, estdo unidos entre si» (404).

881. Foi s6 de Simdo, a quem deu o nome de Pedro, que o Senhor fez a pedra da
sua Igreja. Confiou-lhe as chaves desta (405) e instituiu-o pastor de todo o rebanho
(406). «Mas o munus de ligar e desligar, que foi dado a Pedro, também foi dado,
sem duvida alguma, ao colégio dos Apdstolos unidos ao seu chefe» (407). Este
munus pastoral de Pedro e dos outros apdstolos pertence aos fundamentos da
Igreja e é continuado pelos bispos sob o primado do Papa.

882. O Papa, bispo de Roma e sucessor de S. Pedro, «é principio perpétuo e visivel,
e fundamento da unidade que liga, entre si, tanto os bispos como a multiddo dos
fiéis» (408). Com efeito, em virtude do seu cargo de vigario de Cristo e pastor de
toda a Igreja, o pontifice romano tem sobre a mesma Igreja um poder pleno,
supremo e universal, que pode sempre livremente exercer» (409).

883. «O colégio ou corpo episcopal ndo tem autoridade a ndo ser em unido com o
pontifice romano [...] como sua cabega». Como tal, este colégio é «também sujeito
do poder supremo e pleno sobre toda a Igreja, poder que, no entanto, sé pode ser
exercido com o consentimento do pontifice romano» (410).



884. «O colégio dos bispos exerce de modo solene o poder sobre toda a Igreja no
concilio ecuménico» (411). Mas «ndo ha concilio ecuménico se ndo for, como tal,
confirmado, ou pelo menos aceite, pelo sucessor de Pedro» (412).

885. «Pela sua mdltipla composi¢do, este colégio exprime a variedade e a
universalidade do povo de Deus: enquanto reunido sob uma s6 cabega, revela a
unidade do rebanho de Cristo» (413).

886. «Cada bispo, individualmente, é o principio e o fundamento da unidade na sua
respectiva Igreja particular» (414). Como tal, «exerce a sua autoridade pastoral
sobre a porgdo do povo de Deus que lhe foi confiada» (415), assistido pelos
presbiteros e didconos. Mas, como membro do colégio episcopal, cada qual
participa na solicitude por todas as Igrejas (416), dever que exerce, antes de mais,
«governando bem a sua propria Igreja como porgdo da Igreja universal»,
contribuindo assim «para o bem de todo o Corpo Mistico, que é também o corpo
das Igrejas» (417). Esta solicitude ha-de abranger, de modo particular, os pobres
(418), os perseguidos por causa da fé e ainda os missionarios espalhados por toda a
terra.

887. As Igrejas particulares vizinhas e de cultura homogénea formam provincias
eclesiasticas ou conjuntos mais vastos, chamados patriarcados ou regides (419). Os
bispos destes conjuntos podem reunir-se em sinodos ou concilios provinciais.
«lgualmente, hoje, as conferéncias episcopais podem prestar uma ajuda multipla e
fecunda, em ordem a realizagdo concreta do espirito colegial» (420).

O OFICIO DE ENSINAR

888. Os bispos, com os presbiteros seus cooperadores, «tém como primeiro dever
anunciar o Evangelho de Deus a todos os homens» (421), conforme a ordem do
Senhor; (422). Eles sdo «os arautos da fé», que trazem a Cristo novos discipulos, e
os «doutores auténticos» da fé apostdlica, «munidos da autoridade de Cristo»
(423).

889. Para manter a Igreja na pureza da fé transmitida pelos Apdstolos, Cristo quis
conferir a sua Igreja uma participagdo na sua propria infalibilidade, Ele que é a
Verdade. Pelo «sentido sobrenatural da fé», o povo de Deus «adere de modo
indefectivel a fé», sob a conduta do Magistério vivo da Igreja (424).

890. A missdo do Magistério esta ligada ao caracter definitivo da Alianga
instaurada por Deus em Cristo com o seu povo. Deve protegé-lo dos desvios e
falhas, e garantirlhe a possibilidade objectiva de professar, sem erro, a fé
auténtica. O munus pastoral do Magistério estd, assim, ordenado a velar por que
o povo de Deus permanega na verdade que liberta. Para cumprir este servigo.
Cristo dotou os pastores do carisma da infalibilidade em matéria de fé e de



costumes. O exercicio de tal carisma pode revestir-se de diversas modalidades:

891. «Desta infalibilidade goza o pontifice romano, chefe do colégio episcopal, por
forga do seu oficio, quando, na qualidade de pastor e doutor supremo de todos os
fiéis, e encarregado de confirmar na fé os seus irmdos, proclama, por um acto
definitivo, um ponto de doutrina respeitante a fé ou aos costumes [..]. A
infalibilidade prometida a Igreja reside também no corpo dos bispos, quando
exerce 0 seu Magistério supremo em unido com o sucessor de Pedro», sobretudo
num concilio ecuménico (425) Quando, pelo seu Magistério supremo, a Igreja
propde alguma coisa «para crer como sendo revelada por Deus» (426) como
doutrina de Cristo, «deve-se aderir na obediéncia da fé a tais definicdes» (427).
Esta infalibilidade abarca tudo quanto abarca o depésito da Revelagdo divina

892. A assisténcia divina é também dispensada aos sucessores dos Apdstolos,
quando ensinam em comunhdo com o sucessor de Pedro, e de modo particular ao
bispo de Roma, pastor de toda a Igreja, quando, mesmo sem chegarem a uma
definigdo infalivel e sem se pronunciar de «modo definitivo», no exercicio do seu
Magistério ordindrio, propdem uma doutrina que leva a uma melhor inteligéncia
da Revelagdo em matéria de fé e de costumes. A este ensinamento ordinario
devem os fiéis «prestar o assentimento religioso do seu espirito» (429), o qual,
embora distinto do assentimento da fé, é, no entanto, seu prolongamento.

O OFICIO DE SANTIFICAR

893. O bispo tem igualmente «a responsabilidade de dispensar a graga do sumo
sacerdécio» (430), em particular na Eucaristia, que oferece pessoalmente ou cuja
celebragdo pelos presbiteros seus cooperadores ele garante. E que a Eucaristia é o
centro da vida da Igreja particular. O bispo e os presbiteros santificam a Igreja
com a sua oragdo e o seu trabalho, bem como pelo ministério da Palavra e dos
sacramentos. E também a santificam com o seu exemplo, actuando «ndo com um
poder autoritario sobre a heranga do Senhor, mas como modelos do rebanho» (1
Pe 5, 3). Assim «chegardo, com o rebanho que lhes estd confiado, a vida eterna»
(431).

O OFICIO DE GOVERNAR

894. «Os bispos dirigem as suas Igrejas particulares, como vigarios e legados de
Cristo, mediante os seus conselhos, incitamentos e exemplos; mas também com a
sua autoridade e com o seu poder sagrado» (432), que, no entanto, devem exercer
para edificagdo naquele espirito de servigo que é préprio o do seu Mestre (433).

895. «Este poder, que eles exercem pessoalmente em nome de Cristo, é um poder
prdprio, ordindrio e imediato. O seu exercicio, contudo, esta regulado em
definitivo pela autoridade suprema da Igreja» (434). Mas os bispos ndo devem ser



considerados como vigarios do Papa; a autoridade ordindria e imediata deste
sobre toda a Igreja, ndo anula, pelo contrério, confirma e defende, a daqueles. A
autoridade episcopal deve exercer-se em comunhdo com toda a Igreja, sob a
direcgdo do Papa.

896. O Bom Pastor ha-de ser o modelo e a «forma» do munus pastoral do bispo.
Consciente das suas fraquezas, «o bispo pode mostrar-se indulgente para com os
ignorantes e os transviados. Ndo se furte a atender os que de si dependem,
rodeando-os de carinho, como a verdadeiros filhos [...]. Quanto aos fiéis, devem
viver unidos ao seu bispo como a Igreja a Jesus Cristo e Jesus Cristo ao Pai» (435).

«Segui todos o bispo, como Jesus Cristo o Pai; e o presbitério como se fossem os
Apostolos; quanto aos didconos, respeitai-os como a lei de Deus. Ninguém faca, a
margem do bispo, nada do que diga respeito a Igreja» (436).

1. Os fiéis leigos

897. «Por leigos entendem-se aqui todos os cristdos com excepgdo dos membros da
ordem sacra ou do estado religioso reconhecido pela Igreja, isto é, os fiéis que,
incorporados em Cristo pelo Baptismo, constituidos em povo de Deus e feitos
participantes, a seu modo, da fungdo sacerdotal, profética e real de Cristo,
exercem, pela parte que lhes toca, na Igreja e no mundo, a missdo de todo o povo
cristdon (437).

A VOCAGAO DOS LEIGOS

898. «A vocagdo propria dos leigos consiste precisamente em procurar o Reino de
Deus ocupando-se das realidades temporais e ordenando-as segundo Deus [...].
Pertence-lhes, de modo particular, iluminar e orientar todas as realidades
temporais a que estdo estreitamente ligados, de tal modo que elas sejam
realizadas e prosperem constantemente segundo Cristo, para gléria do Criador e
Redentor» (438).

899. A iniciativa dos cristdos leigos é particularmente necessaria quando se trata
de descobrir, de inventar meios para impregnar, com as exigéncias da doutrina e
da vida cristd, as realidades sociais, politicas e econdmicas. Tal iniciativa € um
elemento normal da vida da Igreja:

«Os fiéis leigos estdo na linha mais avangada da vida da Igreja: por eles, a Igreja é
o principio vital da sociedade. Por isso, eles, sobretudo, devem ter uma consciéncia
cada vez mais clara, ndo somente de que pertencem a Igreja, mas de que sdo
Igreja, isto é, comunidade dos fiéis na terra sob a direcgdo do chefe comum, o
Papa, e dos bispos em comunhdo com ele. Eles sdo Igreja» (439).



900. Porque, como todos os fiéis, sdo por Deus encarregados do apostolado, em
virtude do Baptismo e da Confirmagdo, os leigos tém o dever e gozam do direito,
individualmente ou agrupados em associagdes, de trabalhar para que a mensagem
divina da salvagdo seja conhecida e recebida por todos os homens e por toda a
terra. Este dever é ainda mais urgente quando s por eles podem os homens
receber o Evangelho e conhecer Cristo. Nas comunidades eclesiais, a sua acgdo é
tdo necessaria que, sem ela, o apostolado dos pastores ndo pode, a maior parte
das vezes, alcangar pleno efeito (440).

A PARTICIPACAO DOS LEIGOS NA FUNGAO SACERDOTAL DE CRISTO

901. «Em virtude da sua consagragdo a Cristo e da ungdo do Espirito Santo, os
leigos recebem a vocagdo admiravel e os meios que permitem ao Espirito produzir
neles frutos cada vez mais abundantes. De facto, todas as suas actividades,
oragdes, iniciativas apostdlicas, a sua vida conjugal e familiar, o seu trabalho de
cada dia, os seus lazeres do espirito e do corpo, se forem vividos no Espirito de
Deus, e até as provagbes da vida se pacientemente suportadas, tudo se
transforma em "sacrificio espiritual, agradavel a Deus por Jesus Cristo" (1 Pe 2, 5).
Na celebragdo eucaristica, todas estas oblagdes se unem a do Corpo de Senhor,
para serem piedosamente oferecidas ao Pai. E assim que os leigos, como
adoradores que em toda a parte se comportam santamente, consagram a Deus o
préprio mundo» (441).

902. Os pais participam dum modo particular no mdnus da santificagdo, «vivendo
em espirito cristdo a vida conjugal e cuidando da educagdo crista dos filhos» (442).

903. Os leigos, se tém as qualidades requeridas, podem ser admitidos de modo
estdvel aos ministérios de leitor e de acdlito (443). «Onde as necessidades da
Igreja o aconselharem, por falta de ministros, os leigos, mesmo que ndo sejam
leitores nem acdlitos, podem suprir alguns oficios destes, como os de exercer o
ministério da Palavra, presidir as oragdes liturgicas, conferir o Baptismo e
distribuir a sagrada Comunh3o, segundo as prescrigdes do Direito» (444).

A SUA PARTICIPAGAO NA FUNGAO PROFETICA DE CRISTO
904. «Cristo [...] realiza a sua missdo profética ndo sé através da hierarquia [...],
mas também por meio dos leigos. Para isso os constituiu testemunhas, e lhes

concedeu o sentido da fé e a graga da Palavra» (445):

«Ensinar alguém, para o trazer a fé, [...] é dever de todo o pregador e, mesmo, de
todo o crente» (446).

905. Os leigos realizam a sua missdo profética também pela evangelizagdo, «isto é,
pelo anuncio de Cristo, concretizado no testemunho da vida e na palavra». Para os



leigos, «esta acgdo evangelizadora [...] adquire um cardcter especifico e uma
particular eficacia, por se realizar nas condigdes ordindrias da vida secular» (447).

«Este apostolado ndo consiste s6 no testemunho da vida: o verdadeiro apéstolo
procura todas as ocasides de anunciar Cristo pela palavra, tanto aos ndo-crentes
[...] como aos fiéis» (448).

906. Aqueles de entre os fiéis leigos que disso forem capazes e que para tal se
formarem, podem também prestar o seu concurso a formagdo catequética (449), ao
ensino das ciéncias sagradas (450) e aos meios de comunicaggo social (451).

907. «Os fiéis, segundo a ciéncia, a competéncia e a proeminéncia de que
desfrutam, tém o direito e mesmo por vezes o dever, de manifestar aos sagrados
pastores a sua opinido acerca das coisas atinentes ao bem da Igreja e de a
exporem aos restantes fiéis, salva a integridade da fé e dos costumes, a reveréncia
devida aos pastores, e tendo em conta a utilidade comum e a dignidade das
pessoas» (452).

A SUA PARTICIPAGAO NA FUNGAO REAL DE CRISTO

908. Fazendo-se obediente até a morte (453), Cristo comunicou aos seus discipulos
o dom de régia liberdade, para que «com abnegagdo de si mesmos e santidade de
vida, vengam em si proprios o reino do pecado» (454).

«Aquele que submete o corpo e governa a sua alma, sem se deixar submergir
pelas paixdes, é senhor de si mesmo; pode ser chamado rei, porque é capaz de
reger a sua prépria pessoa: é livre e independente e ndo se deixa cativar por uma
escraviddo culpavel» (455).

909. «Além disso, também pela unido das suas forgas, devem os leigos sanear as
instituicdes e as condigdes de vida no mundo, quando estas tendem a levar ao
pecado, para que todas se conformem com as regras da justica e favoregam a
pratica da virtude, em vez de a impedirem. Agindo assim, impregnardo de valor
moral a cultura e as obras humanas (456).

910. «Os leigos também podem sentir-se ou serem chamados a colaborar com os
pastores no servigo da comunidade eclesial, trabalhando pelo crescimento e vida
da mesma, exercendo ministérios muito variados, segundo a graca e os carismas
que ao Senhor aprouver comunicar-lhes» (457).

911. Na Igreja, «os fiéis leigos podem cooperar no exercicio do poder de governo,
segundo as normas do direito» (458). E o caso da sua presenga nos concilios
particulares (459) nos sinodos diocesanos (460) e nos conselhos pastorais (461) do
exercicio da fungdo pastoral duma pardquia (462) da colaboragdo nos conselhos



para os assuntos econdmicos (463); da participagdo nos tribunais eclesiasticos
(464); etc.

912. Os fiéis devem «distinguir cuidadosamente os direitos e deveres que lhes
competem como membros da Igreja, daqueles que lhes dizem respeito como
membros da sociedade humana. Procurem harmonizar uns e outros, lembrando-se
de que em todos os assuntos temporais se devem guiar pela sua consciéncia cristd,
pois nenhuma actividade humana, mesmo de ordem temporal, pode subtrair-se ao
dominio de Deus» (465).

913. «Assim, todo e qualquer leigo, em virtude dos dons que Ihe foram concedidos,
é ao mesmo tempo testemunha e instrumento vivo da missdo da prépria Igreja
"segundo a medida do dom de Cristo" (Ef4, 7)» (466).

Il. A vida consagrada

914. «O estado de vida constituido pela profissio dos conselhos evangélicos,
embora ndo pertenca a estrutura hierarquica da Igreja, estd, no entanto,
incontestavelmente ligado a sua vida e santidade» (467).

CONSELHOS EVANGELICOS, VIDA CONSAGRADA

915. Os conselhos evangélicos sdo, na sua multiplicidade, propostos a todos os
discipulos de Cristo. A perfeicdo da caridade, a que todos os fiéis sdo chamados,
comporta, para aqueles que livremente assumem o chamamento a vida
consagrada, a obrigagdo de praticar a castidade no celibato por amor do Reino, a
pobreza e a obediéncia. E a profissdo destes conselhos, num estado de vida estével
reconhecido pela Igreja, que caracteriza a «vida consagrada» a Deus (468).

916. A partir dai, o estado de vida consagrada aparece como uma das maneiras de
viver uma consagragdo «mais intima», radicada no Baptismo e totalmente
dedicada a Deus (469). Na vida consagrada, os fiéis propdem-se, sob a mogdo do
Espirito Santo, seguir Cristo mais de perto, entregar-se a Deus amado acima de
todas as coisas e, procurando a perfeigdo da caridade ao servigo do Reino, ser na
Igreja sinal e anuncio da gldria do mundo que ha-de vir (470).

UMA GRANDE ARVORE, DE FRONDOSA RAMAGEM

917. «Tal como uma arvore se ramifica maravilhosa e variadamente no campo do
Senhor, a partir de uma semente langada por Deus, assim surgiram diversas
formas de vida solitaria ou comum, e varias familias religiosas que vém aumentar
a riqueza espiritual, tanto em proveito dos seus préprios membros como no de
todo o Corpo de Cristo» (471).



918. «Desde as origens da Igreja, houve homens e mulheres que se propuseram,
pela pratica dos conselhos evangélicos, seguir mais livremente Cristo e imita-Lo de
modo mais fiel. Cada qual a seu modo. Levaram uma vida consagrada a Deus.
Muitos de entre eles, sob o impulso do Espirito Santo, viveram na soliddo; outros
fundaram familias religiosas que a Igreja de bom grado acolheu e aprovou com a
sua autoridade» (472).

919. Os bispos devem esforgar-se sempre por discernir os novos dons de vida
consagrada, confiados pelo Espirito Santo a sua Igreja. A aprovagdo de novas
formas de vida consagrada é reservada a Sé Apostdlica (473).

A VIDA EREMITICA

920. Os eremitas nem sempre fazem profissio publica dos trés conselhos
evangélicos; mas, «por meio de um mais estrito apartamento do mundo, do
siléncio na soliddo, da oragdo assidua e da peniténcia, consagram a sua vida ao
louvor de Deus e a salvagdo do mundo» (474).

921. Os eremitas manifestam o aspecto interior do mistério da Igreja que é a
intimidade pessoal com Cristo. Oculta aos olhos dos homens, a vida do eremita é
pregacdo silenciosa d'Aquele a Quem entregou a sua vida. Cristo é tudo para ele.
E uma vocagdo especial para encontrar no deserto, no proprio combate espiritual,
a gldria do Crucificado.

AS VIRGENS E AS VIUVAS CONSAGRADAS

922. Ja desde os tempos apostdlicos, apareceram virgens (475) e vidvas cristas
(476), chamadas pelo Senhor a unirem-se a Ele sem partilha, numa maior liberdade
de coragdo, de corpo e de espirito, que tomaram a decisdo, aprovada pela Igreja,
de viver, respectivamente, no estado de virgindade ou de castidade perpétua,
«por amor do Reino dos céus» (Mt 19, 12).

923. As virgens, «emitindo o santo propdsito de seguir mais de perto a Cristo, sdo
consagradas a Deus pelo Bispo diocesano segundo o rito liturgico aprovado,
desposam-se misticamente com Cristo Filho de Deus e dedicam-se ao servigo da
Igreja» (477). Por este ritual solene (consecratio virginum — consagragdo das
virgens), a «virgem é constituida como pessoa consagrada, sinal transcendente do
amor da Igreja a Cristo, imagem escatoldgica da Esposa celeste e da vida futura»
(478).

924. «Préxima das outras formas de vida consagrada» (479), a ordem das virgens
estabelece a mulher que vive no mundo (ou a monja) na oragdo, na peniténcia, no
servigo dos seus irmdos e no trabalho apostdlico, segundo o estado e carismas
respectivos concedidos a cada uma (480). As virgens consagradas podem associar-



se para observarem mais fielmente os seus propdsitos (481).
A VIDA RELIGIOSA

925. Nascida no Oriente, nos primeiros séculos do cristianismo (482), e vivida em
institutos canonicamente erectos pela Igreja (483), a vida religiosa distingue-se
das outras formas de vida consagrada pelo aspecto cultual, pela profissdo publica
dos conselhos evangélicos, pela vida fraterna em comum e pelo testemunho dado
a respeito da unido de Cristo e da Igreja (484).

926. A vida religiosa faz parte do mistério da Igreja. E um dom que a lgreja recebe
do seu Senhor, e que oferece, como um estado de vida estdvel, ao fiel chamado
por Deus a profissio dos conselhos. Assim, a Igreja pode, ao mesmo tempo,
manifestar Cristo e reconhecer-se como Esposa do Salvador. A vida religiosa é
convidada a significar, nas suas variadas formas, a propria caridade de Deus, em
linguagem do nosso tempo.

927. Todos os religiosos, isentos ou ndo (485), tém o seu lugar entre os
cooperadores do bispo diocesano na sua fungdo pastoral (486). A implantagdo e a
expansdo missionaria da Igreja requerem a presenca da vida religiosa em todas as
suas formas, desde os comegos da evangelizagdo (487). «A histéria confirma os
grandes méritos das familias religiosas na propagagdo da fé e na formagdo de
novas Igrejas, desde as antigas instituigdes monasticas e as Ordens medievais, até
as congregagdes modernas» (488).

OS INSTITUTOS SECULARES

928. «Instituto secular é o instituto de vida consagrada, em que os fiéis, vivendo
no século, se esforcam por atingir a perfeigdo da caridade e por contribuir,
sobretudo a partir de dentro, para a santificagdo do mundo» (489).

929. Os membros destes institutos, mediante uma «vida perfeita e inteiramente
consagrada [a esta] santificagdo» (490), tomam parte na tarefa de evangelizagdo
da Igreja, «no mundo e a partir do mundo» (491), onde a sua presenga actua «a
maneira de fermento» (492). O seu testemunho de vida cristd visa ordenar
segundo Deus as realidades temporais e impregnar o mundo com a forga do
Evangelho. Assumem, por vinculos sagrados, os conselhos evangélicos e mantém
entre si a comunhdo e fraternidade préprias do seu teor de vida secular (493).

AS SOCIEDADES DE VIDA APOSTOLICA

930. Aproximam-se das diversas formas de vida consagrada, «as sociedades de
vida apostdlica, cujos membros, sem votos religiosos, prosseguem o fim apostdlico
préprio da sociedade e, vivendo em comum a vida fraterna, de acordo com a



propria forma de vida, tendem, pela observéncia das constitui¢des, a perfeigdo da
caridade. Entre elas ha sociedades, cujos membros [...] assumem os conselhos
evangélicos» segundo as suas constituicdes» (494).

CONSAGRAGAO E MISSAO: ANUNCIAR O REI QUE VEM

931. Entregando-se a Deus amado sobre todas as coisas, aquele que pelo Baptismo
ja Lhe estava devotado, encontra-se, assim, mais intimamente consagrado ao
servigo divino e dedicado ao bem da Igreja. Pelo estado de consagragdo a Deus, a
Igreja manifesta Cristo e mostra como o Espirito Santo nela actua de modo
admirdvel. Aqueles que professam os conselhos evangélicos tém, pois, por missdo,
antes de mais, viver a sua consagragdo. «Visto estarem dedicados, em virtude da
sua consagragdo, ao servigo da Igreja, tém obrigacdo de trabalhar, de modo
especial, segundo a indole prépria do instituto, na ac¢do missiondria» (495).

932. Na Igreja, que é como o sacramento, isto &, o sinal e o instrumento da vida de
Deus, a vida consagrada surge como um sinal particular do mistério da Redengdo.
Seguir e imitar Cristo «mais de perto», manifestar «mais claramente» o seu
aniquilamento, é entrar «mais profundamente» presente, no coragdo de Cristo,
aos seus contemporaneos. Quem segue este caminho «mais estreito» estimula os
seus irmdos pelo seu exemplo e «dd este espléndido e sublime testemunho: o
mundo ndo pode ser transfigurado e oferecido a Deus sem o espirito das bem-
aventurangas» (496).

933. Quer este testemunho seja publico, como no estado religioso, quer seja mais
discreto ou mesmo secreto, a vinda de Cristo é, para todos os consagrados, a
origem e a meta das suas vidas:

«Como o povo de Deus ndo tem na terra cidade permanente [..], o estado
religioso [...] manifesta a todos os crentes a presenga, ja neste mundo, dos bens
celestes; da testemunho da vida nova e eterna adquirida pela redengdo de Cristo
e anuncia a ressurreigdo futura e a gldria celeste» (497).

Resumindo:

934. «Por instituigdo divina, hd na Igreja, entre os fiéis, ministros sagrados,
também chamados, em direito, clérigos, sendo os outros chamados leigos». E hd
fiéis que, pertencendo a uma ou a outra destas duas categorias, se consagraram a
Deus pela profissdo dos conselhos evangélicos e servem assim a missdo da
Igreja (498).

935. Para anunciar a fé e implantar o seu Reino, Cristo envia os Apdstolos e
respectivos sucessores. Fd-los participantes da sua missdo. E d'Ele que uns e outros
recebem o poder de agir em seu nome.



936. 0 Senhor fez de Pedro o fundamento visivel da sua Igreja. Deu-lhe as chaves
dela. O bispo da Igreja de Roma, sucessor de S. Pedro, é «a cabega do colégio dos
bispos, vigdrio de Cristo e pastor da Igreja universal neste mundo» (499).

937. 0 Papa «estd revestido, por institui¢io divina, do poder supremo, plendrio,
imediato e universal para o governo das almas» (500).

938. Os bispos, estabelecidos pelo Espirito Santo, sucedem aos Apdstolos. Séo,
«cada um por sua parte, principio visivel e fundamento da unidade nas suas Igrejas
particulares» (501).

939. Ajudados pelos presbiteros seus cooperadores e pelos didconos, os bispos tém
o encargo de ensinar autenticamente a fé, celebrar o culto divino, sobretudo a
Eucaristia, e governar a sua Igreja como verdadeiros pastores. Incumbe-lhes
também o cuidado de todas as Igrejas, com e sob a orientagdo do Papa.

940. «Sendo prdprio do estado dos leigos viverem a sua vida no meio do mundo e
dos assuntos profanos, eles sdo chamados por Deus a exercer o seu apostolado no
mundo & maneira de fermento, gragas ao vigor do seu espirito cristGo» (502).

941. Os leigos participam do sacerddcio de Cristo: cada vez mais unidos a Ele,
desenvolvem a graga do Baptismo e da Confirmagdo em todas as dimensdes da
vida pessoal, familiar, social e eclesial, e assim realizam a vocagGo a santidade
dirigida a todos os baptizados.

942. Gragas a sua missdo profética, os leigos «sdo também chamados a ser, em
todas as circunstdncias e no préprio coragdo da comunidade humana, testemunhas
de Cristo» (503).

943. Gragas a sua missdo real, os leigos tém o poder de vencer em si mesmos e no
mundo o império do pecado, mediante a abnegagdo e a santidade de vida (504).

944. A vida consagrada a Deus caracteriza-se pela profisséo publica dos conselhos
evangélicos de pobreza, castidade e obediéncia, num estado de vida estdvel
reconhecido pela Igreja.

945. Entregue a Deus, amado sobre todas as coisas, aquele que o Baptismo jd a Ele
tinha destinado, encontra-se, no estado de vida consagrada, mais intimamente
votado ao servigo divino e dedicado ao bem de toda a Igreja.

PARAGRAFO 5: A COMUNHAO DOS SANTOS

946. Depois de ter confessado «a santa Igreja Catdlica», o Simbolo dos Apdstolos
acrescenta «a comunhdo dos santos». Este artigo é, em certo sentido, uma



explicitagdo do anterior: pois «que é a Igreja sendo a assembleia de todos os
santos?» (505). A comunh&o dos santos é precisamente a Igreja.

947. «Uma vez que todos os crentes formam um sé corpo, o bem duns é
comunicado aos outros [...]. E assim, deve-se acreditar que existe uma comunhdo
de bens na Igreja. [...] Mas o membro mais importante é Cristo, que é a Cabega
[...]. Assim, o bem de Cristo é comunicado a todos os membros, comunicagdo que se
faz através dos sacramentos da Igreja» (506). «Como a Igreja é governada por um
s6 e mesmo Espirito, todos os bens por ela recebidos tornam-se necessariamente
um fundo comum» (507).

948. A expressdo «comunhdo dos santos» tem, portanto, dois significados
estreitamente ligados: «comunhdo nas coisas santas, sancta», e «comunhdo entre
as pessoas santas,sancti».

«Sancta sanctis! (O que é santo, para aqueles que sdo santos)». Assim proclama o
celebrante na maior parte das liturgias orientais, no momento da elevagdo
dossantos Dons antes do servigo da comunhdo. Os fiéis (sancti) sdo alimentados
pelo Corpo e Sangue de Cristo (sancta), para crescerem na comunhdo do Espirito
Santo (Koinénia) e a comunicarem ao mundo.

1. A comunh3o dos bens espirituais

949. Na comunidade primitiva de Jerusalém, os discipulos «eram assiduos ao
ensino dos Apdstolos, a comunhdo fraterna, a fracgdo do pdo e as oragdes» (Act 2,
22).

A comunhdo na fé. A fé dos fiéis é a fé da Igreja recebida dos Apdstolos, tesouro de
vida que se enriquece na medida em que é partilhada.

950. A comunhdo nos sacramentos. «O fruto de todos os sacramentos pertence a
todos. Os sacramentos, e sobretudo o Baptismo, que é como que a porta por onde
os homens entram na Igreja, sdo outros tantos vinculos sagrados que os unem
todos e os ligam a Jesus Cristo. A comunhdo dos santos é a comunhdo dos
sacramentos [...];o nome de comunhdo pode aplicar-se a cada um deles, porque
cada um deles nos une a Deus [...]. Mas este nome convém mais a Eucaristia do
que a qualquer outro, porque € principalmente ela que consuma esta comunhao»
(508).

951. A comunhdo dos carismas: na comunhdo da Igreja, o Espirito Santo «distribui
também gragas especiais entre os fiéis de todas as ordens» para a edificagdo da
Igreja (509). Ora, em cada um se manifestam os dons do Espirito, para o bem
comum» (1 Cor 12, 7).



952. «Eles punham tudo em comum» (Act 4, 32): «Tudo o que o verdadeiro cristdo
possui, deve olhd-lo como um bem que lhe é comum com os demais, e deve estar
sempre pronto e ser diligente para ir em socorro do pobre e da miséria do
préximo» (510). O cristdo é um administrador dos bens do Senhor (511).

953. A comunhdo da caridade: na sanctorum communio, «nenhum de nés vive para
si mesmo, e nenhum de nés morre para si mesmo» (Rm 14, 7). «Se um membro
sofre, todos os membros sofrem com ele; se um membro for honrado por alguém,
todos os membros se alegram com ele. Vds sois Corpo de Cristo e seus membros,
cada um na parte que lhe diz respeito» (1 Cor 12, 26-27). «A caridade ndo é
interesseira» (1 Cor 13, 5) (512). O mais insignificante dos nossos actos, realizado
na caridade, reverte em proveito de todos, numa solidariedade com todos os
homens, vivos ou defuntos, que se funda na comunhdo dos santos. Pelo contrério,
todo o pecado prejudica esta comunhdo.

1l. A comunhdo entre a Igreja do céu e a da terra

954. Os trés estados da Igreja. «Até que o Senhor venha na sua majestade e todos
os seus anjos com Ele e, vencida a morte, tudo Lhe seja submetido, dos seus
discipulos uns peregrinam na terra, outros, passada esta vida, sdo purificados, e
outros, finalmente, sdo glorificados e contemplam "claramente Deus trino e uno,
como Ele é"» (513):

«Todos, porém, comungamos, embora de modo e grau diversos, no mesmo amor
de Deus e do préximo, e todos entoamos ao nosso Deus o mesmo hino de gldria.
Com efeito, todos os que sdo de Cristo e tém o seu Espirito, formam uma sé Igreja
e n'Ele estdo unidos uns aos outros») (514).

955. «E assim, de modo nenhum se interrompe a unido dos que ainda caminham
sobre a terra com os irmdos que adormeceram na paz de Cristo: mas antes,
segundo a constante fé da Igreja, essa unido é reforgada pela comunicagdo dos
bens espirituais» (515).

956. A intercessdo dos santos. «Os bem-aventurados, estando mais intimamente
unidos com Cristo, consolidam mais firmemente a Igreja na santidade [...]. Eles ndo
cessam de interceder a nosso favor, diante do Pai, apresentando os méritos que na
terra alcangaram, gragas ao Mediador Unico entre Deus e os homens, Jesus Cristo
[...]. A nossa fraqueza é assim grandemente ajudada pela sua solicitude fraterna»
(516):

«N3o choreis, que eu vos serei mais (til depois da morte e vos ajudarei mais
eficazmente que durante a vida» (517).

«Quero passar o meu céu a fazer o bem sobre a terra» (518)



957. A comunhdo com os santos. «Ndo é s por causa do seu exemplo que
veneramos a memdria dos bem-aventurados, mas ainda mais para que a unido de
toda a Igreja no Espirito aumente com o exercicio da caridade fraterna. Pois, assim
como a comunhdo cristd entre os cristdos ainda peregrinos nos aproxima mais de
Cristo, assim também a comunhdo com os santos nos une a Cristo, de quem
procedem, como de fonte e Cabega, toda a graca e a prdpria vida do povo de
Deus» (519).

«A Cristo, n6s O adoramos, porque Ele é o Filho de Deus; quanto aos martires, nds
0s amamos como a discipulos e imitadores do Senhor: e isso é justo, por causa da
sua devogdo incomparavel para com o seu Rei e Mestre. Assim nds possamos
também ser seus companheiros e condiscipulos!» (520).

958. A comunhdo com os defuntos. «Reconhecendo claramente esta comunicagdo
de todo o Corpo mistico de Cristo, a Igreja dos que ainda peregrinam venerou, com
muita piedade, desde os primeiros tempos do cristianismo, a memodria dos
defuntos; e, "porque é um pensamento santo e salutar rezar pelos mortos, para
que sejam livres de seus pecados" (2 Mac 12, 46), por eles ofereceu também
sufrdgios» (521). A nossa oragdo por eles pode ndo sé ajudd-los, mas também
tornar mais eficaz a sua intercessdo em nosso favor.

959. Na unica familia de Deus. «Todos os que somos filhos de Deus e formamos em
Cristo uma familia, ao comunicarmos uns com os outros na caridade mdtua e no
comum louvor da Santissima Trindade, correspondemos a intima vocagdo da
Igreja» (522).

Resumindo:

960. A Igreja é «comunhdo dos santos»: esta expressdo designa, em primeiro
lugar, as «coisas santas» (sancta) e, antes de mais, a Eucaristia, pela qual «é
representada e se realiza a unidade dos fiéis que constituem um sé Corpo em
Cristo» (523).

961. Este termo também designa a comunhdo das «pessoas santas» (sancti) em
Cristo, que «morreu por todos», de modo que o que cada um faz ou sofre por Cristo
e em Cristo reverte em proveito de todos.

962. «NGs cremos na comunhdo de todos os fiéis de Cristo: dos que peregrinam na
terra, dos defuntos que estdo levando a cabo a sua purificagio e dos bem-
aventurados do céu: formam todos uma sé Igreja; e cremos que, nesta comunhdo,
o amor misericordioso de Deus e dos seus santos estd sempre atento ds nossas
oragdes» (524).

PARAGRAFO 6: MARIA — MAE DE CRISTO MAE DA IGREJA



963. Depois de termos falado do papel da Virgem Maria no mistério de Cristo e do
Espirito, é conveniente considerarmos agora o seu lugar no mistério da Igreja.
«Efectivamente, a Virgem Maria [...] é reconhecida e honrada como verdadeira
Mé&e de Deus e do Redentor [...]. Ao mesmo tempo, porém, é verdadeiramente
"M3e dos membros (de Cristo) [...], porque cooperou com o seu amor para que na
Igreja nascessem os fiéis, membros daquela Cabega"» (525). «Maria, [...] M&de de
Cristo e Mé&e da Igreja» (526).

I. A maternidade de Maria em relagio a Igreja
INTEIRAMENTE UNIDA A SEU FILHO...

964. O papel de Maria em relagdo a Igreja é inseparavel da sua unido com Cristo e
decorre dela directamente. «Esta associagdo de Maria com o Filho na obra da
salvagdo, manifesta-se desde a concepgdo virginal de Cristo até a sua morte»
(527). Mas ¢é particularmente manifesta na hora da sua paixdo:

«A Bem-aventurada Virgem avangou na peregrinagdo de fé, e manteve fielmente
a sua unido como Filho até a Cruz, junto da qual esteve de pé, ndo sem um
designio divino; padeceu acerbamente com o seu Filho Unico e associou-se com
coragdo de mde ao seu sacrificio, consentindo amorosamente na imolagdo da
vitima que d'Ela nascera; e, por fim, foi dada por mde ao discipulo pelo préprio
Jesus Cristo, agonizante na Cruz, com estas palavras: "Mulher, eis ai o teu filho"
(/o 19, 26-27)» (528).

965. Depois da Ascensdo do seu Filho, Maria «assistiu com suas oragdes aos
comegos da Igreja» (529). E, reunida com os Apdstolos e algumas mulheres, vemos
«Maria implorando com as suas oragdes o dom daquele Espirito, que ja na
Anunciagdo a cobrira com a Sua sombra» (530).

... TAMBEM NA SUA ASSUNGAO...

966. «Finalmente, a Virgem Imaculada, preservada imune de toda a mancha da
culpa original, terminado o curso da vida terrena, foi elevada ao céu em corpo e
alma e exaltada pelo Senhor como rainha, para assim se conformar mais
plenamente com o seu Filho, Senhor dos senhores e vencedor do pecado e da
morte» (529). A Assungdo da santissima Virgem é uma singular participagdo na
ressurreigdo do seu Filho e uma antecipagdo da ressurreigdo dos outros cristos:

«No teu parto guardaste a virgindade e na tua dormi¢do ndo abandonaste a
mundo, 6 M3e de Deus: alcangaste a fonte da vida. Tu que concebeste o Deus vivo
e que, pelas tuas oragdes, has-de livrar as nossas almas da morte» (532).

... ELA E NOSSA MAE NA ORDEM DA GRAGA



967. Pela sua plena adesdo a vontade do Pai, a obra redentora do Filho e a todas
as mogdes do Espirito Santo, a Virgem Maria é para a Igreja o modelo da fé e da
caridade. Por isso, ela é «membro eminente e inteiramente singular da Igreja»
(533) e constitui mesmo «a realizagdo exemplar»,o0 typus, da Igreja (534).

968. Mas o seu papel em relagdo a Igreja e a toda a humanidade vai ainda mais
longe. Ela «cooperou de modo inteiramente singular, com a sua fé, a sua
esperanga e a sua ardente caridade, na obra do Salvador, para restaurar nas
almas a vida sobrenatural. E, por essa razio, nossa Mae, na ordem da graca»
(535).

969. «Esta maternidade de Maria na economia da graga perdura sem interrupgdo,
desde o consentimento, que fielmente deu na anunciagio e que manteve
inabaldvel junto da Cruz, até a consumacgdo perpétua de todos os eleitos. De facto,
depois de elevada ao céu, ndo abandonou esta missdo salvadora, mas, com a sua
multiforme intercessdo, continua a alcangar-nos os dons da salvagdo eterna [...].
Por isso, a Virgem é invocada na Igreja com os titulos de advogada, auxiliadora,
socorro e medianeira» (536).

970. «Mas a fungdo maternal de Maria para com os homens, de modo algum
ofusca ou diminui a mediagdo Unica de Cristo, mas antes manifesta a sua eficacia.
Com efeito, todo o influxo salutar da Virgem santissima [...] deriva da abundancia
dos méritos de Cristo, funda-se na sua mediagdo e dela depende inteiramente,
haurindo ai toda a sua eficacia» (537). «Efectivamente, nenhuma criatura pode ser
equiparada ao Verbo Encarnado e Redentor; mas, assim como o sacerdécio de
Cristo é participado de diversos modos pelos ministros e pelo povo fiel, e assim
como a bondade de Deus, sendo uma so, se difunde variamente pelos seres
criados, assim também a mediagdo Unica do Redentor ndo exclui, antes suscita nas
criaturas, uma cooperagdo variada, que participa dessa fonte Unica» (538).

II. O culto a Santissima Virgem

971. «Todas as geragbes me hdo-de proclamar ditosa» (Lc 1, 48): «a piedade da
Igreja para com a santissima Virgem pertence a prépria natureza do culto cristdo»
(539). A santissima Virgem «é com razdo venerada pela Igreja com um culto
especial. E, na verdade, a santissima Virgem é, desde os tempos mais antigos,
honrada com o titulo de "M&e de Deus", e sob a sua protecgdo se acolhem os fiéis
implorando-a em todos os perigos e necessidades [...]. Este culto [...], embora
inteiramente singular, difere essencialmente do culto de adoragdo que se presta
por igual ao Verbo Encarnado, ao Pai e ao Espirito Santo, e favorece-o
poderosamente» (540). Encontra a sua expressdo nas festas liturgicas dedicadas a
Mie de Deus (541) e na oragdo mariana, como o santo rosario, «resumo de todo o
Evangelho» (542).

Ill. Maria - icone escatoldgico da Igreja



972. Depois de termos falado da Igreja, da sua origem, missdo e destino, ndo
poderiamos terminar melhor do que voltando a olhar para Maria, a fim de
contemplar nela o que a Igreja é no seu mistério, na sua «peregrinagdo da fé», e o
que serd na patria ao terminar a sua caminhada, onde a espera, na «glédria da
santissima e indivisa Trindade» e «na comunh&o de todos os santos» (543), Aquela
que a mesma Igreja venera como Mae do seu Senhor e como sua prépria Mae:

«Assim como, glorificada ja em corpo e alma, a Mde de Jesus é imagem e inicio da
igreja que se ha-de consumar no século futuro, assim também, brilha na terra
como sinal de esperanga segura e de consolagdo, para o povo de Deus ainda
peregrino» (544).

Resumindo:

973. Ao pronunciar o «Fiat» da Anunciagdo e dando o seu consentimento ao
mistério da Encarnagdo, Maria colabora desde logo com toda a obra a realizar por
seu Filho. Ela é Mde, onde quer que Ele seja Salvador e Cabega do Corpo Mistico.

974. Terminado o curso da sua vida terrena, a santissima Virgem Maria foi
elevada em corpo e alma para a gldria do céu, onde participa jé na gléria da
ressurreig@o do seu Filho, antecipando a ressurreigdo de todos os membros do Seu
Corpo.

975. «NGs cremos que a santissima Mde de Deus, a nova Eva, a Mde da Igreja,
continua a desempenhar no céu o seu papel maternal para com os membros de
Cristo» (545).

ARTIGO 10: «CREIO NA REMISSAO DOS PECADOS»

976. O Simbolo dos Apdstolos liga a fé no perddo dos pecados a fé no Espirito
Santo, mas também a fé na Igreja e na comunhdo dos santos. Foi ao dar o Espirito
Santo aos Apdstolos que Cristo ressuscitado lhes transmitiu o seu préprio poder
divino de perdoar os pecados: «Recebei o Espirito Santo: aqueles a quem
perdoardes os pecados, ser-hes-do perdoados; e aqueles a quem os retiverdes,
ser-lhes-do retidos» (Jo 20, 22-23).

(A segunda parte do Catecismo tratard expressamente do perddo dos pecados por
meio do Baptismo, do sacramento da Peniténcia e dos outros sacramentos,
sobretudo da Eucaristia. Por isso, basta evocar aqui brevemente alguns dados
fundamentais).

1. Um s6 Baptismo para a remissdo dos pecados

977. Nosso Senhor ligou o perddo dos pecados a fé e ao Baptismo: «Ide por todo o



mundo e proclamai a Boa-Nova a todas as criaturas. Quem acreditar e for
baptizado serd salvo» (Mc16, 15-16). O Baptismo é o primeiro e principal
sacramento do perddo dos pecados, porque nos une a Cristo, que morreu pelos
nossos pecados e ressuscitou para a nossa justificacdo(546), a fim de que «também
nos vivamos numa vida nova» (Rm 6, 4).

978. «No momento em que fazemos a nossa primeira profissdo de fé, ao receber o
santo Baptismo que nos purifica, o perddo que recebemos é tdo pleno e total que
ndo fica absolutamente nada por apagar, quer da falta original, quer das faltas
cometidas de propria vontade por acgdo ou omissdo; nem qualquer pena a
suportar para as expiar [...]. Mas apesar disso, a graca do Baptismo ndo isenta
ninguém de nenhuma das enfermidades da natureza. Pelo contrario, resta-nos
ainda combater os movimentos da concupiscéncia, que ndo cessam de nos arrastar
para o mal» (547).

979. Neste combate contra a inclinagdo para o mal, quem seria suficientemente
forte e vigilante para evitar todas as feridas do pecado? «Portanto, se era
necessario que a Igreja tivesse o poder de perdoar os pecados, era também
necessario que o Baptismo ndo fosse para ela o Unico meio de se servir destas
chaves do Reino dos céus que tinha recebido de Jesus Cristo; era necessario que
fosse capaz de perdoar as faltas a todos os penitentes que tivessem pecado, até
mesmo ao ultimo dia da sua vida» (548).

980. E pelo sacramento da Peniténcia que o baptizado pode ser reconciliado com
Deus e com a Igreja:

«Os Santos Padres tiveram razdo quando chamaram a Peniténcia um "baptismo
laborioso" (549). Este sacramento da Peniténcia é necessdrio para a salvagdo
daqueles que cairam depois do Baptismo, tal como o préprio Baptismo o é para os
que ainda ndo foram regenerados» (550).

1. O poder das chaves

981. Depois da ressurreigdo, Cristo enviou os seus Apostolos «a anunciar a todos
0s povos o arrependimento em seu nome, com vista a remissdo dos pecados»
(Lc 24, 47). Este «ministério da reconciliagdo» (2 Cor 5, 18), ndo o cumprem os
Apostolos e os seus sucessores somente anunciando aos homens o perddo de Deus
que nos foi merecido por Jesus Cristo, e chamando-os a conversdo e a fé; mas
também comunicando-lhes a remissdo dos pecados pelo Baptismo e reconciliando-
os com Deus e com a Igreja, gragas ao poder das chaves recebido de Cristo:

A Igreja «recebeu as chaves do Reino dos céus, para que nela se faga a remissdo
dos pecados pelo Sangue de Cristo e a acgdo do Espirito Santo. E nesta Igreja que
a alma, morta pelos pecados, recupera a vida para viver com Cristo, cuja graga nos



salvou» (551).

982. Ndo ha nenhuma falta, por mais grave que seja, que a santa Igreja ndo possa
perdoar. «Nem ha pessoa, por muito ma e culpavel que seja, a quem ndo deva ser
proposta a esperanga certa do perddo, desde que se arrependa verdadeiramente
dos seus erros» (552). Cristo, que morreu por todos os homens, quer que na sua
Igreja as portas do perddo estejam sempre abertas a todo aquele que se afastar
do pecado (553).

983. A catequese deve esforgar-se por despertar e alimentar, entre os fiéis, a fé na
grandeza incomparavel do dom que Cristo ressuscitado fez a sua Igreja: a missdo e
o poder de verdadeiramente perdoar os pecados, pelo ministério dos Apdstolos e
seus sucessores:

«O Senhor quer que os seus discipulos tenham um poder imenso: Ele quer que os
seus pobres servidores fagam, em seu nome, tudo quanto Ele fazia quando vivia na
terra» (554).

«Os sacerdotes receberam um poder que Deus ndo deu nem aos anjos nem aos
arcanjos. [...] Deus sanciona 1d em cima tudo o que os sacerdotes fazem ca em
baixo» (555).

«Se na Igreja ndo houvesse a remissdo dos pecados, nada havia a esperar, ndo
existiria qualquer esperanga duma vida eterna, duma libertagdo eterna. Démos
gracas a Deus, que deu a sua Igreja um tal dom» (556).

Resumindo:

984. O Credo relaciona «o perddo dos pecados» com a profissGo de fé no Espirito
Santo. De facto, Cristo ressuscitado confiou aos Apdstolos o poder de perdoar os
pecados, quando lhes deu o Espirito Santo.

985. O Baptismo € o primeiro e principal sacramento para o perddo dos pecados:
une-nos a Cristo morto e ressuscitado e dd-nos o Espirito Santo.

986. Por vontade de Cristo, a Igreja possui o poder de perdoar os pecados dos
baptizados e exerce-o através dos bispos e dos presbiteros, de modo habitual no
sacramento da Peniténcia.

987. «Na remissdo dos pecados, os sacerdotes e os sacramentos sdo instrumentos
mediante os quais nosso Senhor Jesus Cristo, unico autor e dispensador da
salvagéo, nos concede a remisséo dos pecados e a graga da justificagdo» (557).

ARTIGO 11: «CREIO NA RESSURREICAO DA CARNE»



988. O Credo cristdo — profissdo da nossa fé em Deus Pai, Filho e Espirito Santo, e
na sua acgdo criadora, salvadora e santificadora — culmina na proclamagio da
ressurrei¢do dos mortos no fim dos tempos, e na vida eterna.

989. Nés cremos e esperamos firmemente que, tal como Cristo ressuscitou
verdadeiramente dos mortos e vive para sempre, assim também os justos, depois
da morte, viverdo para sempre com Cristo ressuscitado, e que Ele os ressuscitard
no ultimo dia (558). Tal como a d'Ele, também a nossa ressurreigdo serd obra da
Santissima Trindade:

«Se o Espirito d'Aquele que ressuscitou Jesus de entre os mortos habita em vos,
Ele, que ressuscitou Cristo Jesus de entre os mortos, também dara vida aos vossos
corpos mortais, pelo seu Espirito que habita em vés» (Rm 8, 11) (559).

990. A palavra «carne» designa o homem na sua condigio de fraqueza e
mortalidade (560) «Ressurrei¢do da carne» significa que, depois da morte, ndo
havera somente a vida da alma imortal, mas também os nossos «corpos mortais»
(Rm 8, 11) retomarédo a vida.

991. Crer na ressurreigdo dos mortos foi, desde o principio, um elemento essencial
da fé cristd. «A ressurreigdo dos mortos é a fé dos cristdos: é por crer nela que
somos cristdos» (561):

«Como é que alguns de entre vds dizem que ndo ha ressurrei¢do dos mortos? Se
n3do ha ressurreigdo dos mortos, também Cristo ndo ressuscitou. Mas se Cristo ndo
ressuscitou, é vd a nossa pregagdo, e vd é também a vossa fé. [...] Mas ndo! Cristo
ressuscitou dos mortos, como primicias dos que morreram» (1 Cor 15, 12-14, 20).

I. A ressurreigdo de Cristo e a nossa ressurreicao
REVELAGAO PROGRESSIVA DA RESSURREICAO

992. A ressurreigdo dos mortos foi revelada progressivamente por Deus ao seu
povo. A esperanga na ressurreigio corporal dos mortos impds-se como
consequéncia intrinseca da fé num Deus criador do homem todo, alma e corpo. O
Criador do céu e da terra é também Aquele que mantém fielmente a sua alianga
com Abrado e a sua descendéncia. E nesta dupla perspectiva que comecard a
exprimir-se a fé na ressurreigdo. Nas suas provagdes, os martires Macabeus
confessam:

«O Rei do universo ressuscitar-nos-4 para uma vida eterna, a nés que morremos
pelas suas leis» (2 Mac 7, 9). «E preferivel morrermos as mios dos homens e
termos a esperanga em Deus de que havemos de ser ressuscitados por Ele» (2
Mac 7, 14) (562).



993. Os fariseus (563) e muitos contemporaneos do Senhor (564) esperavam a
ressurreigdo. Jesus ensina-a firmemente. E aos saduceus, que a negavam,
responde: «Ndo andareis vos enganados, ignorando as Escrituras e o poder de
Deus?» (Mc 12, 24). A fé na ressurreigdo assenta na fé em Deus, que «ndo é um
Deus de mortos, mas de vivos» (Mc 12, 27).

994. Mas ha mais: Jesus liga a fé na ressurreigdo a sua prépria pessoa: «Eu sou a
Ressurreigdo e a Vida» (Jo 11, 25). E o prdprio Jesus que, no Ultimo dia, ha-de
ressuscitar os que n'Ele tiverem acreditado (565), comido o seu Corpo e bebido o
seu Sangue (566) Desde logo, Ele dd um sinal disto mesmo e uma garantia,
restituindo a vida a alguns mortos (567) e preanunciando assim a sua propria
ressurreicdo que, no entanto, serd de ordem diferente. Jesus fala deste
acontecimento Unico como do «sinal de Jonas» (568), do sinal do templo (569); Ele
anuncia a sua ressurreigdo ao terceiro dia depois da morte (570).

995. Ser testemunha de Cristo é ser «testemunha da sua ressurreigdo» (Act 1, 22)
(571), é «ter comido e bebido com Ele depois da sua ressurreigdo dos mortos» (Act
10, 41). A esperanga cristd na ressurrei¢do é toda marcada pelos encontros com
Cristo ressuscitado. Nos ressuscitaremos como Ele, com Ele e por Ele.

996. Desde o principio, a fé cristd na ressurrei¢do deparou com incompreensdes e
oposigdes (572). «Ndo hd ponto em que a fé cristd encontre mais contradigdo do
que o da ressurreigio da carne» (573). E bastante comum a aceitagio de que,
depois da morte, a vida da pessoa humana continua de modo espiritual. Mas como
acreditar que este corpo, tdo manifestamente mortal, possa ressuscitar para a
vida eterna?

COMO E QUE 0OS MORTOS RESSUSCITAM?

997. O que € ressuscitar? Na morte, separagdo da alma e do corpo, o corpo do
homem cai na corrupgdo, enquanto a sua alma vai ao encontro de Deus, embora
ficando a espera de se reunir ao seu corpo glorificado. Deus, na sua omnipoténcia,
restituira definitivamente a vida incorruptivel aos nossos corpos, unindo-os as
nossas almas pela virtude da ressurreigdo de Jesus.

998. Quem ressuscitard? Todos os homens que tiverem morrido: «Os que tiverem
praticado o bem, para uma ressurreigdo de vida e os que tiverem praticado o mal,
para uma ressurreigdo de condenagdo» (Jo 5, 29) (574).

999. Como? Cristo ressuscitou com o seu préprio corpo: «Vede as minhas maos e os
meus pés: sou Eu mesmo» (Lc 24, 39); mas ndo regressou a uma vida terrena. De
igual modo, n'Ele «todos ressuscitardo com o seu préprio corpo, com o corpo que
agora tém» (575), mas esse corpo serd «transformado em corpo glorioso» (576)
em «corpo espiritual» (1 Cor 15, 44):



«Alguém poderia perguntar: "Como ressuscitam os mortos? Com que espécie de
corpo voltam eles?" Insensato! O que tu semeias ndo volta a vida sem morrer. E o
que semeias ndo é o corpo que ha-de vir, € um simples gréo [...]. O que é semeado
sujeito a corrupgdo ressuscita incorruptivel; [...] os mortos ressuscitardo
incorruptiveis [...]. E, de facto, necessario que este ser corruptivel se revista de
incorruptibilidade, que este ser mortal se revista de imortalidade» (1 Cor 15, 35-
37.42.52-53).

1000. Este «como» ultrapassa a nossa imaginagdo e o nosso entendimento; sé na
fé se torna acessivel. Mas a nossa participagdo na Eucaristia da-nos ja um
antegozo da transfiguragdo do nosso corpo, operada por Cristo:

«Assim como, depois de ter recebido a invocag¢do de Deus, o pdo que vem da terra
deixa de ser pdo ordinario e é Eucaristia, constituida por duas coisas, uma terrena,
outra celeste, do mesmo modo os nossos corpos, que participam na Eucaristia, ja
ndo sdo corruptiveis, pois tém a esperanga da ressurreigdo» (577).

1001. Quando? Definitivamente o no ultimo dia» (Jo 6, 39-40.44.54; 11, 24), «no
fim do mundo» (578). Com efeito, a ressurrei¢do dos mortos estd intimamente
associada a Parusia de Cristo:

«Ao sinal dado, a voz do arcanjo e ao som da trombeta divina, o préprio Senhor
descera do céu e os mortos em Cristo ressuscitardo primeiro» (1 Ts 4, 16).

RESSUSCITADOS COM CRISTO

1002. Se é verdade que Cristo nos ha-de ressuscitar «no dltimo dia», também é
verdade que, de certo modo, nds ja ressuscitdmos com Cristo. De facto, bragas ao
Espirito Santo, a vida cristd é desde ja, na terra, uma participagdo na morte e
ressurreigdo de Cristo:

«Pelo Baptismo fostes sepultados com Cristo e também ressuscitastes com Ele,
devido a fé que tivestes na forga de Deus, que O ressuscitou dos mortos [...]. Uma
vez que ressuscitastes com Cristo, aspirai as coisas do Alto, onde Cristo Se
encontra sentado a direita de Deus» (C/ 2, 12; 3, 1).

1003. Unidos a Cristo pelo Baptismo, os crentes participam ja realmente na vida
celeste de Cristo ressuscitado (579). Mas esta vida continua «escondida com Cristo
em Deus» (Cl 3, 3). «Ele préprio nos ressuscitou e nos fez sentar nos céus, em Cristo
Jesus» (Ef 2, 6). Alimentados pelo seu Corpo na Eucaristia, nds pertencemos ja ao
Corpo de Cristo. Quando ressuscitarmos no Ultimo dia, havemos também de nos
«manifestar com Ele na gldria» (C/ 3, 4).

1004. A espera desse dia, o corpo e a alma do crente participam ja na dignidade



de ser «em Cristo». Dai a exigéncia do respeito para com o préprio corpo e
também para com o corpo de outrem, particularmente quando sofre:

«O corpo [...] é para o Senhor. E o Senhor é para o corpo. E Deus, que ressuscitou o
Senhor, também nos ha-de ressuscitar a nés pelo seu poder. Ndo sabeis que os
vOssos corpos sdo membros de Cristo? [...] Ndo sabeis que ndo pertenceis a vos
proprios? [...]. Glorificai, pois, a Deus no vosso corpo» (1 Cor 6, 13-15. 19-20).

Il. Morrer em Cristo Jesus

1005. Para ressuscitar com Cristo, temos de morrer com Cristo, temos «de nos
exilar do corpo para habitarmos junto do Senhor» (2 Cor 5, 8). Nesta «partida»
(580) que é a morte, a alma é separada do corpo. Voltara a juntar-se-lhe no dia da
ressurreigdo dos mortos (581).

A MORTE

1006. «E em face da morte que o enigma da condigio humana mais se adensa»
(582). Num certo sentido, a morte do corpo é natural: mas sabemos pela fé que a
morte é, de facto, «saldrio do pecado» (Rm 6, 23) (583). E para aqueles que
morrem na graga de Cristo, € uma participagdo na morte do Senhor, a fim de
poder participar na sua ressurreigdo (584).

1007. A morte € o termo da vida terrena. As nossas vidas sdo medidas pelo tempo
no decurso do qual néds mudamos e envelhecemos. E como acontece com todos os
seres vivos da terra, a morte surge como o fim normal da vida. Este aspecto da
morte confere uma urgéncia as nossas vidas: a lembranga da nossa condigdo de
mortais também serve para nos lembrar de que temos um tempo limitado para
realizar a nossa vida:

«Lembra-te do teu Criador nos dias da mocidade [...], antes que o pé regresse a
terra, donde veio, e o espirito volte para Deus que o concedeu» (Ecl 12, 1.7).

1008. A morte é consequéncia do pecado. Intérprete auténtico das afirmagdes da
Sagrada Escritura (585) e da Tradigdo, o Magistério da Igreja ensina que a morte
entrou no mundo por causa do pecado do homem (586). Embora o homem
possuisse uma natureza mortal. Deus destinava-o a ndo morrer. A morte foi,
portanto, contraria aos designios de Deus Criador e entrou no mundo como
consequéncia do pecado (587). «A morte corporal, de que o homem estaria isento
se ndo tivesse pecado» (588), é, pois, «o ultimo inimigo» (1 Cor 15, 26) do homem a
ter de ser vencido.

1009. A morte é transformada por Cristo. Jesus, Filho de Deus, também sofreu a
morte, prépria da condigdo humana. Mas apesar da repugnancia que sentiu



perante ela (589), assumiu-a num acto de submissdo total e livre & vontade do Pai.
A obediéncia de Jesus transformou em béngdo a maldigdo da morte (590).

O SENTIDO DA MORTE CRISTA

1010. Gragas a Cristo, a morte cristd tem um sentido positivo. «Para mim, viver é
Cristo e morrer é lucro» (FI 1, 21). «E digna de fé esta palavra: se tivermos
morrido com Cristo, também com Ele viveremos» (2 Tm 2, 11). A novidade
essencial da morte cristd esta nisto: pelo Baptismo, o cristdo ja «morreu com
Cristo» sacramentalmente para viver uma vida nova; se morremos na graga de
Cristo, a morte fisica consuma este «morrer com Cristo» e completa assim a nossa
incorporagdo n'Ele, no seu acto redentor:

«E bom para mim morrer em (eis) Cristo Jesus, mais do que reinar dum extremo ao
outro da terra. E a Ele que eu procuro, Ele que morreu por nds: é a Ele que eu
quero, Ele que ressuscitou para nos. Estou prestes a nascer [...]. Deixai-me receber
a luz pura: quando I3 tiver chegado, serei um homem» (591).

1011. Na morte, Deus chama o homem a Si. E por isso que o cristdo pode
experimentar, em relagdo a morte, um desejo semelhante ao de S. Paulo:
«Desejaria partir e estar com Cristo»(F/ 1, 23). E pode transformar a sua prépria
morte num acto de obediéncia e amor para com o Pai, a exemplo de Cristo (592):

«0O meu desejo terreno foi crucificado: [...] hd4 em mim uma agua viva que dentro
de mim murmura e diz: "Vem para o Pai"» (593).

«Ansiosa por ver-te, desejo morrer» (594).

«Eu ndo morro, entro na vida» (595).

1012. A visdo cristd da morte (596) é expressa de modo privilegiado na liturgia da
Igreja:

«Para os que créem em Vs, Senhor, a vida ndo acaba, apenas se transforma: e,
desfeita a morada deste exilio terrestre, adquirimos no céu uma habitagdo
eterna» (597).

1013. A morte é o fim da peregrinagdo terrena do homem, do tempo de graca e
misericordia que Deus lhe oferece para realizar a sua vida terrena segundo o
plano divino e para decidir o seu destino Ultimo. Quando acabar «a nossa vida
sobre a terra, que é s6 uma» (598), ndo voltaremos a outras vidas terrenas. «Os
homens morrem uma sé vez» (Heb 9, 27). Ndo existe «reencarnagdo» depois da
morte.

1014. A Igreja exorta-nos a prepararmo-nos para a hora da nossa morte («<Duma
morte repentina e imprevista, livrai-nos, Senhor»: antiga Ladainha dos Santos), a



pedirmos a8 Mae de Deus que rogue por nds «na hora da nossa morte» (Oragdo da
Ave-Maria) e a confiarmo-nos a S. José, padroeiro da boa morte:

«Em todos os teus actos em todos os teus pensamentos, havias de te comportar
como se devesses morrer hoje. Se tivesses boa consciéncia, ndo terias grande
receio da morte. Mais vale acautelares-te do pecado do que fugir da morte. Se
hoje ndo estas preparado, como o estards amanha?» (599).

«Louvado sejas, meu Senhor, pela nossa irmd a morte corporal, a qual nenhum
homem vivo pode escapar. Ai daqueles que morrem em pecado mortal: Bem-
aventurados os que ela encontrar a cumprir as tuas santissimas vontades, porque
a segunda morte n3o lhes fard mal» (600).

Resumindo:

1015. «Caro salutis est cardo — A carne € o fulcro da salvagéo» (601). Nés cremos
em Deus, que é o Criador da carne; cremos no Verbo que Se fez carne para remir a
carne; cremos na ressurreig@o da carne, acabamento da criagdo e da redengéo da
carne.

1016. Pela morte, a alma é separada do corpo; mas, na ressurrei¢do, Deus
restituird a vida incorruptivel ao nosso corpo transformado, reunindo-o a nossa
alma. Tal como Cristo ressuscitou e vive para sempre, todos nds ressuscitaremos
no ultimo dia.

1017. «NG6s cremos na verdadeira ressurrei¢do desta carne que possuimos
agora» (602). No entanto, semeia-se no tumulo um corpo corruptivel e ressuscita
um corpo incorruptivel (603)um «corpo espiritual» (1 Cor 15, 44).

1018. Em consequéncia do pecado original, o homem deve sofrer a morte corporal,
«de que estaria isento, se ndo tivesse pecado» (604).

1019. Jesus, Filho de Deus, sofreu livremente a morte por nds, numa submisséo
total e livre & vontade de Deus seu Pai. Pela sua morte, Ele venceu a morte,
abrindo assim a todos os homens a possibilidade da salvagdo.

ARTIGO 12: «CREIO NA VIDA ETERNA»

1020. O cristdo, que une a sua prépria morte a de Jesus, encara a morte como
chegada até junto d'Ele, como entrada na vida eterna. A Igreja, depois de, pela
ultima vez, ter pronunciado sobre o cristdo moribundo as palavras de perddo da
absolvigdo de Cristo e de, pela Ultima vez, o ter marcado com uma ungdo
fortificante e lhe ter dado Cristo, no Viatico, como alimento para a viagem, fala-
lhe com estas doces e confiantes palavras:



«Parte deste mundo, alma cristd, em nome de Deus Pai omnipotente, que te criou,
em nome de Jesus Cristo, Filho de Deus vivo, que por ti sofreu, em nome do
Espirito Santo, que sobre ti desceu; chegues hoje ao lugar da paz e a tua morada
seja no céu, junto de Deus, na companhia da Virgem Maria. Mae de Deus, de Sdo
José e de todos os Anjos e Santos de Deus [...]. Confio-te ao Criador para que
voltes Aquele que te formou do pé da terra. Venham ao encontro de ti, que estas
a partir desta vida, Santa Maria, os Anjos e todos os Santos [...]. Vejas o teu
Redentor face a face e gozes da contemplagdo de Deus pelos séculos dos séculos»
(605).

1. O juizo particular

1021. A morte pde termo a vida do homem, enquanto tempo aberto a aceitagdo
ou a rejei¢do da graca divina, manifestada em Jesus Cristo (606). O Novo
Testamento fala do juizo, principalmente na perspectiva do encontro final com
Cristo na sua segunda vinda. Mas também afirma, reiteradamente, a retribuicdo
imediata depois da morte de cada qual, em fungdo das suas obras e da sua fé. A
parabola do pobre Lizaro (607) e a palavra de Cristo crucificado ao bom ladrdo
(608), assim como outros textos do Novo Testamento (609), falam dum destino final
da alma (610), o qual pode ser diferente para umas e para outras.

1022. Ao morrer, cada homem recebe na sua alma imortal a retribui¢do eterna,
num juizo particular que pde a sua vida em referéncia a Cristo, quer através duma
purificagdo (611), quer para entrar imediatamente na felicidade do céu (612), quer
para se condenar imediatamente para sempre (613).

«Ao entardecer desta vida, examinar-te-do no amor» (614).
II. O céu

1023. Os que morrerem na graga e na amizade de Deus e estiverem perfeitamente
purificados, viverdo para sempre com Cristo. Serdo para sempre semelhantes a
Deus, porque O verdo «tal como Ele é» (1 Jo 3, 2), «face a face» (1 Cor 13, 12)
(615):

«Com a nossa autoridade apostdlica, definimos que, por geral disposi¢do divina, as
almas de todos os santos mortos antes da paixdo de Cristo [...] e as de todos os
outros fiéis que morreram depois de terem recebido o santo Baptismo de Cristo e
nas quais nada havia a purificar no momento da morte, ou ainda daqueles que, se
no momento da morte houve ou ainda ha qualquer coisa a purificar, acabaram por
o fazer [...] mesmo antes de ressuscitarem em seus corpos e do Juizo universal — e
isto depois da Ascensdo ao céu do nosso Senhor e Salvador Jesus Cristo —,
estiveram, estdo e estardo no céu, associadas ao Reino dos céus e no paraiso
celeste, com Cristo, na companhia dos santos anjos. E depois da paixdo e morte de



nosso Senhor Jesus Cristo, essas almas viram e véem a esséncia divina com uma
visdo intuitiva e face a face, sem a mediagdo de qualquer criatura» (616).

1024. Esta vida perfeita com a Santissima Trindade, esta comunhdo de vida e de
amor com Ela, com a Virgem Maria, com os anjos e todos os bem-aventurados,
chama-se «céu». O céu é o fim Ultimo e a realizagdo das aspira¢des mais profundas
do homem, o estado de felicidade suprema e definitiva.

1025. Viver no céu é «estar com Cristo» (617). Os eleitos vivem «n'Ele»; mas n'Ele
conservam, ou melhor, encontram a sua verdadeira identidade, o seu nome
préprio (618):

«Porque a vida consiste em estar com Cristo, onde esta Cristo, ai esta a vida, ai
estd o Reino» (619).

1026. Pela sua morte e ressurreigdo, Jesus Cristo «abriu-nos» o céu. A vida dos
bem-aventurados consiste na posse em plenitude dos frutos da reden¢do operada
por Cristo, que associa a sua glorificagdo celeste aqueles que n'Ele acreditaram e
permaneceram fiéis a sua vontade. O céu é a comunidade bem-aventurada de
todos os que estdo perfeitamente incorporados n'Ele.

1027. Este mistério de comunhdo bem-aventurada com Deus e com todos os que
estdo em Cristo ultrapassa toda a compreensdo e toda a representagdo. A
Sagrada Escritura fala-nos dele por imagens: vida, luz, paz, banquete de nupcias,
vinho do Reino, casa do Pai, Jerusalém celeste, paraiso: aquilo que «nem os olhos
viram, nem os ouvidos escutaram, nem jamais passou pelo pensamento do homem,
Deus o preparou para aqueles que O amam» (1 Cor 2, 9).

1028. Em virtude da sua transcendéncia, Deus ndo pode ser visto tal como é,
sendo quando Ele proprio abrir o seu mistério a contemplagdo imediata do homem
e |Ihe der capacidade para O contemplar. Esta contemplagdo de Deus na sua gldria
celeste é chamada pela Igreja «visdo beatifica»:

«Qual ndo serd a tua gldria e a tua felicidade quando fores admitido a ver a Deus,
a ter a honra de participar nas alegrias da salvagdo e da luz eterna, na companhia
de Cristo Senhor teu Deus, [...] gozar no Reino dos céus, na companhia dos justos e
dos amigos de Deus, das alegrias da imortalidade alcangada!» (620).

1029. Na gldria do céu, os bem-aventurados continuam a cumprir com alegria a
vontade de Deus, em relagdo aos outros homens e a toda a criagdo. Eles ja reinam
com Cristo. Com Ele «reinardo pelos séculos dos séculos» (Ap 22, 5) (621).

Il A purificagdo final ou Purgatério



1030. Os que morrem na graga e na amizade de Deus, mas ndo de todo purificados,
embora seguros da sua salvagdo eterna, sofrem depois da morte uma purificagdo,
a fim de obterem a santidade necessaria para entrar na alegria do céu.

1031. A lIgreja chama Purgatdrio a esta purificagdo final dos eleitos, que é
absolutamente distinta do castigo dos condenados. A Igreja formulou a doutrina
da fé relativamente ao Purgatério sobretudo nos concilios de Florenga (622) e de
Trento (623). A Tradigdo da Igreja, referindo-se a certos textos da Escritura (624)
fala dum fogo purificador:

«Pelo que diz respeito a certas faltas leves, deve crerse que existe, antes do
julgamento, um fogo purificador, conforme afirma Aquele que é a verdade, quando
diz que, se alguém proferir uma blasfémia contra o Espirito Santo, isso ndo lhe
serd perdoado nem neste século nem no século futuro (Mt 12, 32). Desta afirmacdo
podemos deduzir que certas faltas podem ser perdoadas neste mundo e outras no
mundo que ha-de vir» (625).

1032. Esta doutrina apoia-se também na pratica da oragdo pelos defuntos, de que
ja fala a Sagrada Escritura: «Por isso, [Judas Macabeu] pediu um sacrificio
expiatdrio para que os mortos fossem livres das suas faltas» (2 Mac 12, 46). Desde
os primeiros tempos, a Igreja honrou a memdria dos defuntos, oferecendo
sufrdgios em seu favor, particularmente o Sacrificio eucaristico para que,
purificados, possam chegar a visdo beatifica de Deus. A Igreja recomenda também
a esmola, as indulgéncias e as obras de peniténcia a favor dos defuntos:

«Socorramo-los e fagamos comemoragdo deles. Se os filhos de Job foram
purificados pelo sacrificio do seu pai (627) por que duvidar de que as nossas
oferendas pelos defuntos lhes levam alguma consolagdo? [...] Ndo hesitemos em
socorrer os que partiram e em oferecer por eles as nossas oragdes» (628).

IV. O Inferno

1033. N3o podemos estar em unido com Deus se ndo escolhermos livremente ama-
Lo. Mas ndo podemos amar a Deus se pecarmos gravemente contra Ele, contra o
nosso préximo ou contra nds mesmos: «Quem ndo ama permanece na morte. Todo
aquele que odeia o seu irmdo é um homicida: ora vds sabeis que nenhum homicida
tem em si a vida eterna» (I Jo 3, 14-15). Nosso Senhor adverte-nos de que
seremos separados d'Ele, se descurarmos as necessidades graves dos pobres e dos
pequeninos seus irmaos (629). Morrer em pecado mortal sem arrependimento e
sem dar acolhimento ao amor misericordioso de Deus, significa permanecer
separado d'Ele para sempre, por nossa propria livre escolha. E é este estado de
auto-exclusdo definitiva da comunhdo com Deus e com os bem-aventurados que se
designa pela palavra «Inferno».



1034. Jesus fala muitas vezes da «gehena» do «fogo que ndo se apaga» (630)
reservada aos que recusam, até ao fim da vida, acreditar e converter-se, e na qual
podem perder-se, ao mesmo tempo, a alma e o corpo (631). Jesus anuncia, em
termos muitos severos, que «enviara os seus anjos que tirardo do seu Reino [...]
todos os que praticaram a iniquidade, e hdo-de langéd-los na fornalha
ardente»(Mt 13, 41-42), e sobre eles pronunciara a sentenca: «afastai-vos de Mim,
malditos, para o fogo eterno» (Mt 25, 41).

1035. A doutrina da Igreja afirma a existéncia do Inferno e a sua eternidade. As
almas dos que morrem em estado de pecado mortal descem imediatamente, apds
a morte, aos infernos, onde sofrem as penas do Inferno, «o fogo eterno» (632). A
principal pena do inferno consiste na separagdo eterna de Deus, o Ginico em Quem
o0 homem pode ter a vida e a felicidade para que foi criado e a que aspira.

1036. As afirmagdes da Sagrada Escritura e os ensinamentos da Igreja a respeito
do Inferno sdo um apelo ao sentido de responsabilidade com que o homem deve
usar da sua liberdade, tendo em vista o destino eterno. Constituem, ao mesmo
tempo, um apelo urgente & conversdo: «Entrai pela porta estreita, pois larga é a
porta e espagoso o caminho que levam a perdigdo e muitos sdo os que seguem por
eles. Que estreita é a porta e apertado o caminho que levam a vida e como sdo
poucos aqueles que os encontram!» (Mt 7, 13-14):

«Como ndo sabemos o dia nem a hora, é preciso que, segundo a recomendagdo do
Senhor, vigiemos continuamente, a fim de que, no termo da nossa vida terrena,
que é s6 uma, meregamos entrar com Ele para o banquete de nupcias e ser
contados entre os benditos, e ndo sejamos langados, como servos maus e
preguigosos, no fogo eterno, nas trevas exteriores, onde "havera choro e ranger
de dentes"» (633).

1037. Deus ndo predestina ninguém para o Inferno (634). Para ter semelhante
destino, é preciso haver uma aversdo voluntdria a Deus (pecado mortal) e persistir
nela até ao fim. Na liturgia eucaristica e nas oragdes quotidianas dos seus fiéis, a
Igreja implora a misericordia de Deus, «que ndo quer que ninguém perega, mas
que todos se convertam» (2 Pe 3, 9):

«Aceitai benignamente, Senhor, a oblagdo que nds, vossos servos, com toda a
vossa familia, Vos apresentamos. Dai a paz aos nossos dias livrai-nos da
condenagdo eterna e contai-nos entre os vossos eleitos» (635).

V. O Juizo final
1038. A ressurreigdo de todos os mortos, «justos e pecadores» (Act 24, 15), ha-de

preceder o Juizo final. Serd «a hora em que todos os que estdo nos timulos hdo-de
ouvir a sua voz e sairdo: os que tiverem praticado o bem, para uma ressurrei¢do



de vida, e os que tiverem praticado o mal, para uma ressurreigio de
condenagdo» (Jo 5, 28-29). Entdo Cristo vird «na sua gldria, com todos os seus
anjos [...]. Todas as nagdes se reunirdo na sua presenca e Ele separard uns dos
outros, como o pastor separa as ovelhas dos cabritos; e colocara as ovelhas a sua
direita e os cabritos a sua esquerda. [...] Estes irdo para o suplicio eterno e os
justos para a vida eterna» (Mt 25, 31-33.46).

1039. E perante Cristo, que é a Verdade, que sera definitivamente posta
descoberto a verdade da relagdo de cada homem com Deus (636). O Juizo final
revelard, até as suas ultimas consequéncias, o que cada um tiver feito ou deixado
de fazer de bem durante a sua vida terrena:

«Todo o mal que os maus fazem é registado — e eles ndo o sabem. No dia em que
"Deus vird e ndo se calard" (S/ 50, 3) [...]. Entdo, Ele Se voltard para os da sua
esquerda: "Na terra, dir-lhes-4, Eu tinha posto para vds os meus pobrezinhos, Eu,
Cabega deles, estava no céu sentado a direita do Pai — mas na terra os meus
membros tinham fome: o que vds tivésseis dado aos meus membros, teria chegado
a Cabega. Quando Eu coloquei os meus pobrezinhos na terra, constitui-os vossos
portadores para trazerem as vossas boas obras ao meu tesouro. V6s nada
depositastes nas maos deles: por isso nada encontrais em Mim"» (637).

1040. O Juizo final terd lugar quando acontecer a vinda gloriosa de Cristo. S6 o Pai
sabe o dia e a hora, 56 Ele decide sobre a sua vinda. Pelo seu Filho Jesus Cristo. Ele
pronunciara entdo a sua palavra definitiva sobre toda a histéria. Nos ficaremos a
saber o sentido Ultimo de toda a obra da criagdo e de toda a economia da
salvagdo, e compreenderemos os caminhos admiraveis pelos quais a sua
providéncia tudo terd conduzido para o seu fim ultimo. O Juizo final revelard como
a justica de Deus triunfa de todas as injusticas cometidas pelas suas criaturas e
como o seu amor é mais forte do que a morte (638).

1041. A mensagem do Juizo final é um apelo a conversdo, enquanto Deus da ainda
aos homens «o tempo favoravel, o tempo da salvagdo» (2 Cor 6, 2). Ela inspira o
santo temor de Deus, empenha na justica do Reino de Deus e anuncia a «feliz
esperanga» (Tt 2, 13) do regresso do Senhor, que vira «para ser glorificado nos
seus santos, e admirado em todos os que tiverem acreditado» (2 Ts 1, 10).

VL. A esperanga dos novos céus e da nova terra
1042. No fim dos tempos, o Reino de Deus chegara a sua plenitude. Depois do Juizo
final, os justos reinardo para sempre com Cristo, glorificados em corpo e alma, e o

proprio universo serd renovado:

Entdo a Igreja alcancara «na gldria celeste, a sua realizagdo acabada, quando vier
o tempo da restauragdo de todas as coisas e, quando, juntamente com o género



humano, também o universo inteiro, que ao homem esta intimamente ligado e por
ele atinge o seu fim, for perfeitamente restaurado em Cristo» (639).

1043. A esta misteriosa renovagdo, que ha-de transformar a humanidade e o
mundo, a Sagrada Escritura chama «os novos céus e a nova terra» (2 Pe 3, 13)
(640). Serd a realizagdo definitiva do designio divino de «reunir sob a chefia de
Cristo todas as coisas que ha nos céus e na terra» (Ef1, 10).

1044. Neste «mundo novo» (641), a Jerusalém celeste, Deus terd a sua morada
entre os homens. «Ha-de enxugar-lhes dos olhos todas as lagrimas; a morte
deixard de existir, e ndo mais havera luto, nem clamor, nem fadiga. Porque o que
havia anteriormente desapareceu» (Ap 21, 4) (642).

1045. Para o homem, esta consumagdo serd a realizagdo final da unidade do
género humano, querida por Deus desde a criagdo e da qual a Igreja peregrina era
«como que o sacramento» (643). Os que estiverem unidos a Cristo formardo a
comunidade dos resgatados, a «Cidade santa de Deus» (Ap 21, 2), a «Esposa do
Cordeiro» (Ap 21, 9). Esta nio mais serd atingida pelo pecado, pelas manchas
(644), pelo amor préprio, que destroem e ferem a comunidade terrena dos
homens. A visdo beatifica, em que Deus Se manifestard aos eleitos de modo
inesgotavel, serd a fonte inexaurivel da felicidade, da paz e da mdtua comunho.

1046. Quanto ao cosmos, a Revelagdo afirma a profunda comunidade de destino
entre o mundo material e o homem:

Na verdade, as criaturas esperam ansiosamente a revelagdo dos filhos de Deus [...]
com a esperanga de que as mesmas criaturas sejam também libertadas da
corrupgdo que escraviza [...]. Sabemos que toda a criatura geme ainda agora e
sofre as dores da maternidade. E ndo sé ela, mas também nds, que possuimos as
primicias do Espirito, gememos interiormente, esperando a adopgdo filial e a
libertagdo do nosso corpo» (Rm 8, 19-23).

1047. Assim, pois, também o universo visivel esta destinado a ser transformado,
«a fim de que o prdprio mundo, restaurado no seu estado primitivo, esteja sem
mais nenhum obstdculo ao servigo dos justos» (645), participando na sua
glorificagdo em Jesus Cristo ressuscitado.

1048. «Ignoramos o tempo em que a terra e a humanidade atingirdo a sua
plenitude, e também ndo sabemos como é que o universo serd transformado.
Porque a figura deste mundo, deformada pelo pecado, passa certamente, mas
Deus ensina-nos que se prepara uma nova habita¢do e uma nova terra, na qual
reinard a justica e cuja felicidade satisfard e superara todos os desejos de paz que
se levantam no coragdo dos homens» (646).



1049. «A expectativa da nova terra ndo deve, porém, enfraquecer, mas antes
activar a solicitude em ordem a desenvolver esta terra onde cresce o corpo da
nova familia humana, que ja consegue apresentar uma certa prefiguragdo do
mundo futuro. Por conseguinte, embora o progresso terreno se deva
cuidadosamente distinguir do crescimento do Reino de Cristo, todavia, na medida
em que pode contribuir para a melhor organizagdo da sociedade humana,
interessa muito ao Reino de Deus» (647).

1050. «Pois todos os bens da dignidade humana, da comunhdo fraterna e da
liberdade, ou seja, todos os frutos excelentes da natureza e do nosso esforgo,
depois de os termos propagado pela terra, no Espirito do Senhor e segundo o seu
mandato, voltaremos de novo a encontra-los, mas entdo purificados de qualquer
mancha, iluminados e transfigurados, quando Cristo entregar ao Pai o Reino
eterno e universal» (648). Entdo, Deus serd «tudo em todos» (1 Cor 15, 28),
na vida eterna:

«A vida subsistente e verdadeira é o Pai que, pelo Filho e no Espirito Santo,
derrama sobre todos sem excepgdo os dons celestes. Gragas a sua misericordia,
também nds, homens, recebemos a promessa indefectivel da vida eterna» (649).

Resumindo:

1051. Ao morrer: cada homem recebe, na sua alma imortal, a sua retribui¢do
eterna, num juizo particular feito por Cristo, Juiz dos vivos e dos mortos.

1052. «Nds cremos que as almas de todos os que morrem na graga de Cristo [...]
constituem o povo de Deus no além da morte, a qual serd definitivamente
destinada no dia da ressurrei¢io, quando estas almas forem reunidas aos seus
corpos» (650).

1053. «NGs cremos que a multiddo dessas almas que estdo congregadas a volta de
Jesus e de Maria, no paraiso, formam a Igreja celeste onde, na eterna bem-
aventuranga, véem Deus como Ele é onde também, certamente em graus e modos
diversos, estdo associadas aos santos anjos no governo divino exercido por Cristo
glorioso, intercedendo por nds e ajudando a nossa fraqueza com a sua solicitude
fraterna» (651).

1054. Os que morrem na gra¢a e amizade de Deus, mas imperfeitamente
purificados, embora seguros da sua salvag@o eterna, sofrem depois da morte uma
purificagdo, a fim de obterem a santidade necessdria para entrar na alegria de
Deus.

1055. Em virtude da «comunhdo dos santos», a Igreja encomenda os defuntos a
misericordia de Deus e oferece em seu favor sufrdgios, em particular o santo



Sacrificio eucaristico.

1056. Seguindo o exemplo de Cristo, a Igreja adverte os fiéis da «triste e
lamentdvel realidade da morte eterna» (652), também chamada «Inferno».

1057. A pena principal do Inferno consiste na separagéo eterna de Deus, o tunico
em Quem o homem pode encontrar a vida e a felicidade para que foi criado e as
quais aspira.

1058. A Igreja ora para que ninguém se perca: «Senhor [...], ndo permitais que eu
me separe de Vos» (653). Sendo verdade que ninguém se pode salvar a si mesmo,
também é verdade que «Deus quer que todos se salvem» (1 Tm 2, 4) e que a Ele
«tudo é possivel» (Mt 19, 26).

1059. «A santa Igreja Romana cré e firmemente confessa que, no dia do Juizo,
todos os homens hdo-de comparecer com o seu préprio corpo perante o tribunal de
Cristo, para prestar contas dos seus prdprios actos» (654).

1060. No fim dos tempos, o Reino de Deus chegard a sua plenitude. Entdo, os
justos reinardo com Cristo para sempre, glorificados em corpo e alma; o prdprio
universo material serd transformado. Deus serd, entdo, «tudo em todos» (1 Cor
15, 28), na vida eterna.

«AMEN»

1061. O Credo, tal como o ultimo livro da Sagrada Escritura (655) termina com a
palavra hebraica Amen, palavra que se encontra com frequéncia no final das
oracdes do Novo Testamento. Do mesmo modo, a Igreja termina com um «Amen»
as suas oragdes.

1062. Em hebraico, Amen esté ligado & mesma raiz que a palavra «crer», raiz que
exprime solidez, confianga, fidelidade. Assim se compreende porque é que o
«Amen» se pode dizer tanto da fidelidade de Deus para connosco como da nossa
confianga n'Ele.

1063. No profeta Isaias encontramos a expressdo «Deus de verdade», literalmente
«Deus do Amen», quer dizer, o Deus fiel s suas promessas: «Todo aquele que
desejar ser abengoado sobre a terra deve desejar sé-lo pelo Deus fiel (do Amen)»
(Is 65, 16). Nosso Senhor emprega frequentemente a palavra «Amen» (656), por
vezes sob forma redobrada » (657), para sublinhar a confianga que deve inspirar a
sua doutrina, a sua autoridade fundada na verdade de Deus.

1064. O «Amen» final do Credo retoma e confirma, portanto, a palavra com que
comega: «Creio». Crer é dizer «Amen» as palavras, as promessas, aos



mandamentos de Deus; é fiar-se totalmente n'Aquele que é o «Amen» de infinito
amor e perfeita fidelidade. A vida cristd de cada dia sera, entdo, o «Amen» ao
«Creio» da profissdo de fé do nosso Baptismo:

«Que o teu Simbolo seja para ti como um espelho. Revé-te nele, para ver se crés
tudo quanto dizes crer. E alegra-te todos os dias na tua fé» (658).

1065. O proprio Jesus Cristo é o «Amen» (Ap 3, 14). E o Amen definitivo do amor
do Pai para connosco: assume e leva a bom termo o nosso «Amen» ao Pai: «E que
todas as promessas de Deus encontram n'Ele um «sim»! Desse modo, por seu
intermédio, nds dizemos «Amen» a Deus, a fim de Ihe darmos gléria» (2 Cor 1, 20):

«Por Cristo, com Cristo, em Cristo,
a Vs, Deus Pai todo-poderoso,
na unidade do Espirito Santo,
toda a honra e toda a gldria
agora e para sempre.

AMEN> (659).
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SEGUNDA PARTE: A CELEBRAGAO DO MISTERIO CRISTAO

INTRODUGAO
PORQUE A LITURGIA?

1066. No Simbolo da Fé, a Igreja confessa o mistério da Santissima Trindade e o
seu «designio admiravel» (Ef 1, 9) sobre toda a criagdo: o Pai realiza o «mistério da
sua vontade», dando o seu Filho muito amado e o seu Espirito Santo para a
salvagdo do mundo e para a gléria do seu nome. Tal é o mistério de Cristo (1),
revelado e realizado na histdria segundo um plano, uma «disposi¢do» sabiamente
ordenada, a que S3o Paulo chama «a economia do mistério» (Ef 3, 9) e a que a
tradigdo patristica chamara «a economia do Verbo encarnado» ou «economia da
salvagdo».

1067. «Esta obra da redengdo humana e da glorificagdo perfeita de Deus, cujo
prelidio foram as magnificas obras divinas operadas no povo do Antigo
Testamento, realizou-a Cristo Senhor, principalmente pelo mistério pascal da sua
bem-aventurada paixdo, Ressurrei¢do dos mortos e gloriosa ascensdo, em que,
"morrendo, destruiu a morte e ressuscitando restaurou a vida". Efectivamente, foi
do lado de Cristo adormecido na cruz que nasceu "o sacramento admiravel de toda
a lgreja"» (2). E por isso que, na liturgia, a Igreja celebra principalmente o mistério
pascal, pelo qual Cristo realizou a obra da nossa salvagdo.

1068. E este mistério de Cristo que a Igreja proclama e celebra na sua liturgia,
para que os fiéis dele vivam e dele déem testemunho no mundo.

«A liturgia, com efeito, pela qual, sobretudo no sacrificio eucaristico, "se actua a
obra da nossa redengdo", contribui em sumo grau para que os fiéis exprimam na
vida e manifestem aos outros o mistério de Cristo e a auténtica natureza
da, verdadeira Igreja» (3).

QUAL O SIGNIFICADO DA PALAVRA LITURGIA?

1069. Originariamente, a palavra «liturgia» significa «obra publica», «servigo por
parte dele em favor do povo». Na tradigdo cristd, quer dizer que o povo de Deus
toma parte na «obra de Deus» (4). Pela liturgia, Cristo, nosso Redentor e Sumo-
Sacerdote, continua na sua Igreja, com ela e por ela, a obra da nossa redengdo.

1070. No Novo Testamento, a palavra «liturgia» é empregada para designar, ndo
somente a celebragdo do culto divino mas também o andincio do Evangelho (6) e a
caridade em acto (7). Em todas estas situagdes, trata-se do servigo de Deus e dos



homens. Na celebragdo liturgica, a Igreja é serva, a imagem do seu Senhor, o Unico
« Liturgo» (8), participando no seu sacerdocio (culto) profético (anuncio) e real
(servigo da caridade):

«Com razdo se considera a liturgia como o exercicio da fun¢do sacerdotal de Jesus
Cristo. Nela, mediante sinais sensiveis e no modo préprio de cada qual, significa-se
e realiza-se a santificagdo dos homens e é exercido o culto publico integral pelo
corpo Mistico de Jesus Cristo, isto é, pela cabega e pelos membros. Portanto,
qualquer celebragdo liturgica, enquanto obra de Cristo Sacerdote e do seu corpo
que é a Igreja, é acgdo sagrada por exceléncia e nenhuma outra acgdo da Igreja a
iguala em eficicia com o mesmo titulo e no mesmo grau» (9).

A LITURGIA COMO FONTE DE VIDA

1071. Obra de Cristo, a Liturgia é também uma acgdo da sua /greja. Ela realiza e
manifesta a Igreja como sinal visivel da comunhdo de Deus e dos homens por
Cristo; empenha os fiéis na vida nova da comunidade, e implica uma participagdo
«consciente, activa e frutuosa» de todos (10).

1072. «A liturgia ndo esgota toda a acgdo da Igreja» (11). Deve ser precedida pela
evangelizagdo, pela fé e pela conversdo, e sé entdo pode produzir os seus frutos na
vida dos fiéis: a vida nova segundo o Espirito, 0 empenhamento na missdo da
Igreja e o servigo da sua unidade.

ORAGAO E LITURGIA

1073. A liturgia é também participagdo na oragdo de Cristo, dirigida ao Pai no
Espirito Santo. Nela, toda a oragdo cristd encontra a sua fonte e o seu termo. Pela
liturgia, o homem interior langa raizes e alicerga-se no «grande amor com que o
Pai nos amou» (Ef 2, 4), em seu Filho bem-amado. E a mesma «maravilha de Deus»
que é vivida e interiorizada por toda a oragdo, «em todo o tempo, no
Espirito» (Ef 6, 18).

CATEQUESE E LITURGIA

1074. «A liturgia é simultaneamente o cume para o qual se encaminha a acgdo da
Igreja e a fonte de onde dimana toda a sua forga» (13). E, portanto, o lugar
privilegiado da catequese do Povo de Deus. «A catequese estd intrinsecamente
ligada a toda a acgdo liturgica e sacramental, pois é nos sacramentos, sobretudo
na Eucaristia, que Jesus Cristo age em plenitude, em ordem a transformagdo dos
homens» (14).

1075. A catequese litdrgica visa introduzir no mistério de Cristo (ela é
«mistagogia»), partindo do visivel para o invisivel, do significante para o



significado, dos «sacramentos» para os «mistérios». Tal catequese compete aos
catecismos locais e regionais; o presente catecismo, que deseja colocar-se ao
servico de toda a Igreja na diversidade dos seus ritos e das suas culturas (15)
apresentara o que é fundamental e comum a toda a Igreja a respeito da liturgia,
enquanto mistério e enquanto celebragio (Primeira Secgdo), e depois, dos sete
sacramentos e sacramentais (Segunda Secg@o).
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PRIMEIRA SECCAO: A <kECONOMIA» SACRAMENTAL

1076. No dia do Pentecostes, pela efusdo do Espirito Santo, a Igreja foi
manifestada ao mundo(l). O dom do Espirito inaugura um tempo novo na
«dispensagdo do mistério»: o tempo da Igreja, durante o qual Cristo manifesta,
torna presente e comunica a sua obra de salvagdo pela liturgia da sua Igreja, «até
que Ele venha» (1 Cor 11, 26). Durante este tempo da Igreja, Cristo vive e age,
agora na sua Igreja e com ela, de um modo novo, préprio deste tempo novo. Age
pelos sacramentos e é a isso que a Tradigdo comum do Oriente e do Ocidente
chama «economia sacramental». Esta consiste na comunicagdo (ou «dispensagdo»)
dos frutos do mistério pascal de Cristo na celebragdo da liturgia «sacramental» da
Igreja.

E por isso que importa, antes de mais, por em relevo esta «dispensagdo
sacramental» (Capitulo primeiro). Assim, aparecerdo mais claramente a natureza e
0s aspectos essenciais da celebracdo liturgica (Capitulo segundo).

CAPITULO PRIMEIRO: O MISTERIO PASCAL NO TEMPO DA IGREJA

ARTIGO 1: A LITURGIA — OBRA DA SANTISSIMA TRINDADE

1. O Pai, fonte e fim da liturgia

1077. «Bendito seja Deus, Pai de nosso Senhor Jesus Cristo, que, nos céus, nos
encheu de toda a espécie de béngdos espirituais em Cristo. Foi assim que, n' Ele,
nos escolheu antes da criacdo do mundo, para sermos, na caridade, santos e
irrepreensiveis na sua presenga. Destinou-nos de antemdo a que nos torndssemos
seus filhos adoptivos por Jesus Cristo. Assim aprouve a sua vontade, para que
fosse enaltecida a gléria da sua graga, com a qual nos favoreceu em seu Filho
muito amado» (Ef 1, 3-6).

1078. Abengoar é uma acgdo divina que da a vida e de que o Pai é a fonte. A sua
béngdo é, ao mesmo tempo, palavra e dom («bene-dictio», «eu-logia»). Aplicada ao
homem, tal palavra significara a adoragdo e a entrega ao seu Criador, em acgdo de
gragas.

1079. Desde o principio até a consumagdo dos tempos, toda a obra de Deus
é béngdo. Desde o poema liturgico da primeira criagdo até aos canticos da
Jerusalém celeste, os autores inspirados anunciam o designio da salvagdo como
uma imensa béngdo divina.



1080. Desde o principio, Deus abengoa os seres vivos, especialmente o homem e a
mulher. A alianga com Noé e todos os seres animados renova esta béngdo de
fecundidade, apesar do pecado do homem, pelo qual a terra fica «maldita». Mas é
a partir de Abrado que a béngdo divina penetra na histéria dos homens, que
caminhava em direcgdo a morte, para a fazer regressar a vida, a sua fonte: pela fé
do «pai dos crentes» que acolhe a béngio, é inaugurada a histdria da salvagdo.

1081. As béngdos divinas manifestam-se em acontecimentos maravilhosos e
salvificos: o nascimento de Isaac, a saida do Egipto (Pascoa e Exodo), o dom da
terra prometida, a eleigdo de David, a presenga de Deus no templo, o exilio
purificador e o regresso do «pequeno resto». A Lei, os Profetas e os Salmos, que
entretecem a liturgia do povo eleito, se por um lado recordam essas béngdos
divinas, por outro respondem-lhes com as béngdos de louvor e acgdo de gragas.

1082. Na liturgia da lgreja, a béngdo divina é plenamente revelada e comunicada:
o Pai é reconhecido e adorado como a Fonte e o Fim de todas as béngdos da
criagdo e da salvagdo; no seu Verbo — encarnado, morto e ressuscitado por nds —,
Ele cumula-nos das suas béngdos e, por Ele, derrama nos nossos coragdes o Dom
que encerra todos os dons: o Espirito Santo.

1083. Compreende-se entdo a dupla dimensdo da liturgia cristd, como resposta de
fé e de amor as «béngdos espirituais» com que o Pai nos gratifica. Por um lado, a
Igreja, unida ao seu Senhor e «sob a acgdo do Espirito Santo» (2), bendiz o Pai
«pelo seu Dom inefavel» (2 Cor 9, 15), mediante a adoragdo, o louvor e a acgdo de
gragas. Por outro lado, e até a consumagdo do designio de Deus, a Igreja ndo cessa
de oferecer ao Pai «a oblagdo dos seus proprios dons» e de Lhe implorar que envie
o Espirito Santo sobre esta oblagdo, sobre si prdpria, sobre os fiéis e sobre o
mundo inteiro, a fim de que, pela comunhdo na morte e ressurreigdo de Cristo-
Sacerdote e pelo poder do Espirito, estas béngdos divinas produzam frutos de vida,
«para que seja enaltecida a gldria da sua graga» (Ef1, 6).

II. A acgdo de Cristo na liturgia
CRISTO GLORIFICADO...

1084. «Sentado a direita do Pai» e derramando o Espirito Santo sobre o seu corpo
que é a Igreja, Cristo age agora pelos sacramentos, que instituiu para comunicar a
sua graga. Os sacramentos sdo sinais sensiveis (palavras e acgBes), acessiveis a
nossa humanidade actual. Realizam eficazmente a graga que significam, em virtude
da acgdo de Cristo e pelo poder do Espirito Santo.

1085. Na liturgia da Igreja, Cristo significa e realiza principalmente o seu mistério
pascal. Durante a sua vida terrena, Jesus anunciava pelo seu ensino e antecipava
pelos seus actos o seu mistério pascal. Uma vez chegada a sua «Hora» (3), Jesus



vive o unico acontecimento da histéria que ndo passa jamais: morre, é sepultado,
ressuscita de entre os mortos e senta-Se a direita do Pai «uma vez por todas»
(Rm 6, 10; Heb 7, 27; 9, 12). E um acontecimento real, ocorrido na nossa histéria,
mas unico; todos os outros acontecimentos da histéria acontecem uma vez e
passam, devorados pelo passado. Pelo contrario, o mistério pascal de Cristo ndo
pode ficar somente no passado, jd4 que pela sua morte, Ele destruiu a morte; e
tudo o que Cristo é, tudo o que fez e sofreu por todos os homens, participa da
eternidade divina, e assim transcende todos os tempos e em todos se torna
presente. O acontecimento da cruz e da ressurreigdo permanece e atrai tudo para
a vida.

... DESDE A IGREJA DOS APOSTOLOS...

1086. «Assim como Cristo foi enviado pelo Pai, assim também Ele enviou os
Apostolos, cheios do Espirito Santo, ndo s6 para que, pregando o Evangelho a toda
a criatura, anunciassem que o Filho de Deus, pela sua morte e ressurreigdo, nos
libertara do poder de Satands e da morte e nos introduzira no Reino do Pai, mas
também para que realizassem a obra da salvagdo que anunciavam, mediante o
Sacrificio e os sacramentos, a volta dos quais gira toda a vida litargica» (4).

1087. Deste modo, Cristo ressuscitado, ao dar o Espirito Santo aos Apdstolos,
confia-lhes o seu poder de santificagdo: (5) eles tornam-se sinais sacramentais de
Cristo. Pelo poder do mesmo Espirito Santo, eles confiam este poder aos seus
sucessores. Esta «sucessdo apostolica» estrutura toda a vida liturgica da Igreja:
ela prépria é sacramental, transmitida pelo sacramento da Ordem.

... ESTA PRESENTE NA LITURGIA TERRESTRE...

1088. «Para realizar tdo grande obra» — como é a dispensagdo ou comunicagdo da
sua obra de salvagdo — «Cristo estd sempre presente na sua igreja, sobretudo nas
acgdes litdrgicas. Estd presente no sacrificio da Missa, quer na pessoa do ministro
— "o que se oferece agora pelo ministério sacerdotal é o mesmo que se ofereceu
outrora na Cruz" — quer e sobretudo sob as espécies eucaristicas. Esta presente
com a sua virtude nos sacramentos, de modo que, quando alguém baptiza, é o
proprio Cristo que baptiza. Estd presente na sua Palavra, pois é Ele que fala ao ser
lida na Igreja a Sagrada Escritura. Esta presente, enfim, quando a Igreja reza e
canta os salmos, Ele que prometeu: "Onde dois ou trés estiverem reunidos em meu
nome, ai estou Eu, no meio deles" (Mt 18, 20)» (6).

1089. «Em tdo grande obra, pela qual Deus é perfeitamente glorificado e os
homens santificados, Cristo associa sempre a Si a Igreja, sua amadissima esposa, a

qual invoca o seu Senhor e por meio d'Ele rende culto ao eterno Pai» (7).

... QUE PARTICIPA NA LITURGIA CELESTE



1090. «Na liturgia da terra, participamos, saboreando-a de antemdo, na liturgia
celeste, celebrada na cidade santa de Jerusalém, para a qual nos dirigimos como
peregrinos e onde Cristo estd sentado a direita de Deus, como ministro do
santuario e do verdadeiro taberndculo; com todo o exército da milicia celestial,
cantamos ao Senhor um hino de gléria; venerando a memdria dos santos,
esperamos ter alguma parte e comunhdo com eles; e aguardamos o Salvador,
nosso Senhor Jesus Cristo, até que Ele aparega como nossa vida e também nds
aparegamos com Ele na gldria» (8).

1l. O Espirito Santo e a Igreja na liturgia

1091. Na liturgia, o Espirito Santo é o pedagogo da fé do povo de Deus, o artifice
das «obras-primas de Deus» que sdo os sacramentos da Nova Alianga. O desejo e a
obra do Espirito no cora¢do da Igreja é que nds vivamos da vida de Cristo
ressuscitado. Quando Ele encontra em nds a resposta da fé que suscitou, realiza-se
uma verdadeira cooperagdo. E, por ela, a liturgia tornase a obra comum do
Espirito Santo e da Igreja.

1092. Nesta dispensagdo sacramental do mistério de Cristo, o Espirito Santo age
do mesmo modo que nos outros tempos da economia da salvagdo: prepara a Igreja
para o encontro com o seu Senhor; lembra e manifesta Cristo a fé da assembleia;
torna presente e actualiza o mistério de Cristo pelo seu poder transformante; e
finalmente, enquanto Espirito de comunhdo, une a Igreja a vida e a missdo de
Cristo.

O ESPIRITO SANTO PREPARA PARA ACOLHER CRISTO

1093. O Espirito Santo realiza, na economia sacramental, as figuras da Antiga
Alianga. Uma vez que a Igreja de Cristo estava «admiravelmente preparada na
histéria do povo de Israel e na Antiga Alianga» (9), a liturgia da Igreja conserva,
como parte integrante e insubstituivel, fazendo-os seus, elementos do culto dessa
Antiga Alianga:

— principalmente a leitura do Antigo Testamento;

—a oragdo dos Salmos;

— e sobretudo, o memorial dos acontecimentos salvificos e das realidades
significativas, que encontraram o seu cumprimento no mistério de Cristo (a
Promessa e a Alianga, o Exodo e a Péscoa, o Reino e o Templo, o Exilio e o
regresso).

1094. E com base nesta harmonia dos dois Testamentos (10) que se articula a
catequese pascal do Senhor (11) e, depois, a dos Apdstolos e dos Padres da Igreja.
Esta catequese desvenda o que estava oculto sob a letra do Antigo Testamento: o
mistério de Cristo. E chamada «tipoldgica», porque revela a novidade de Cristo a



partir das «figuras» (tipos) que a anunciavam nos factos, palavras e simbolos da
primeira Alianga. Por esta releitura no Espirito de verdade a partir de Cristo, as
figuras sdo desvendadas (12). Assim, o dildvio e a arca de Noé prefiguravam a
salvagdo pelo Baptismo (13), tal como a nuvem, a travessia do Mar Vermelho e a
4gua do rochedo eram figura dos dons espirituais de Cristo (14); e o mand do
deserto prefigurava a Eucaristia, «o verdadeiro Pdo do céu» (Jo 6, 48).

1095. E por isso que a Igreja, especialmente por ocasido dos tempos do Advento,
da Quaresma e sobretudo na noite da Pdscoa, relé e revive todos estes grandes
acontecimentos da histéria da salvagdo no «hoje» da sua liturgia. Isso, porém,
exige igualmente que a catequese ajude os fiéis a abrirem-se a esta inteligéncia
«espiritual» da economia da salvagdo, tal como a liturgia da Igreja a manifesta e
no-la faz viver.

1096. Liturgia judaica e liturgia cristd. Um melhor conhecimento da fé e da vida
religiosa do povo judeu, tal como ainda agora sdo professadas e vividas, pode
ajudar a compreender melhor certos aspectos da liturgia cristd. Para os judeus, tal
como para os cristdos, a Sagrada Escritura é uma parte essencial das suas
liturgias: para a proclamagdo da Palavra de Deus, a resposta a esta Palavra, a
oragdo de louvor e de intercessdo por vivos e mortos, o recurso a misericordia
divina. A liturgia da Palavra, na sua estrutura prdpria, encontra a sua origem na
oragdo judaica. A Oragdo das Horas e outros textos e formuldrios liturgicos tém
nela os seus paralelos, assim como as proprias formulas das nossas oragdes mais
venerdveis, como o Pai Nosso. As oragdes eucaristicas inspiram-se também em
modelos de tradigdo judaica. A relagdo entre a liturgia judaica e a liturgia cristd,
como igualmente a diferenga dos respectivos conteddos, sdo particularmente
visiveis nas grandes festas do ano liturgico, como a Pascoa. Tanto os cristdos como
os judeus celebram a Pascoa: a Pascoa da histéria, virada para o futuro, entre os
judeus: a Pascoa consumada na morte e ressurreigdo de Cristo, entre os cristdos —
embora sempre na esperanga da sua consumagao definitiva.

1097. Na liturgia da Nova Alianga, toda a acgdo litlrgica, especialmente a
celebragdo da Eucaristia e dos sacramentos, € um encontro entre Cristo e a Igreja.
A assembleia liturgica recebe a sua unidade da «comunh3o do Espirito Santo», que
reune os filhos de Deus no Unico corpo de Cristo. Ultrapassa todas as afinidades
humanas, raciais, culturais e sociais.

1098. A assembleia deve preparar-se para o encontro com o seu Senhor, ser «um
povo bem disposto» (15). Esta preparagdo dos coragdes é obra comum do Espirito
Santo e da assembleia, particularmente dos seus ministros. A graga do Espirito
Santo procura despertar a fé, a conversdo do coragdo e a adesdo a vontade do Pai.
Estas disposi¢des pressupdem-se para receber outras gragas oferecidas na propria
celebragdo, e para os frutos de vida nova que ela é destinada a produzir em
seguida.



O ESPIRITO SANTO RECORDA O MISTERIO DE CRISTO

1099. O Espirito e a Igreja cooperam para manifestar Cristo e a sua obra de
salvagdo na liturgia. Principalmente na Eucaristia, e analogicamente nos outros
sacramentos, a liturgia € o memorial do mistério da salvagdo. O Espirito Santo é a
memodria viva da Igreja (16).

1100. A Palavra de Deus. O Espirito Santo lembra a assembleia liturgica, em
primeiro lugar, o sentido do acontecimento salvifico, dando vida a Palavra de
Deus, que é anunciada para ser recebida e vivida:

«E enorme a importancia da Sagrada Escritura na celebragio da liturgia. Porque é
a ela que se vdo buscar as leituras que se explicam na homilia e os salmos para
cantar; com o seu espirito e da sua inspiragdo nasceram as preces, as oragdes e 0s
hinos liturgicos: dela tiram a sua capacidade de significagdo as acgdes e os sinais»
(17).

1101. E o Espirito Santo que da aos leitores e ouvintes, segundo a disposigio dos
seus coragdes, a inteligéncia espiritual da Palavra de Deus. Através das palavras,
acgdes e simbolos, que formam a trama duma celebragdo, o Espirito Santo pde os
fiéis e os ministros em relagdo viva com Cristo, Palavra e Imagem do Pai, de modo
a poderem fazer passar para a sua vida o sentido daquilo que ouvem, véem e
fazem na celebragéo.

1102. «E pela Palavra da salvagio [...] que a fé é alimentada no coragio dos fiéis; e
é mercé da fé que tem inicio e se desenvolve a reunido dos fiéis» (18). O antncio
da Palavra de Deus ndo se fica por um ensinamento: faz apelo a resposta da fé,
enquanto assentimento e compromisso, em vista da alianga entre Deus e o seu
povo. E ainda o Espirito Santo que da a graca da fé, a fortifica e a faz crescer na
comunidade. A assembleia liturgica é, antes de mais, comunhdo na fé.

1103. A anamnese. A celebragdo litirgica refere-se sempre as intervengdes
salvificas de Deus na histdria. «A economia da revelagdo realiza-se por meio de
acgdes e palavras intimamente relacionadas entre si [...]; as palavras [...] declaram
as obras e esclarecem o mistério nelas contido» (19). Na liturgia da Palavra, o
Espirito Santo «lembra» a assembleia tudo quanto Cristo fez por nés. Segundo a
natureza das acgdes liturgicas e as tradiges rituais das Igrejas, uma celebragdo
«faz memoria» das maravilhas de Deus numa anamnese mais ou menos
desenvolvida. O Espirito Santo, que assim desperta a memoria da Igreja, suscita
entdo a acgdo de gragas e o louvor(doxologia).

O ESPIRITO SANTO ACTUALIZA O MISTERIO DE CRISTO

1104. A liturgia cristd ndo se limita a recordar os acontecimentos que nos



salvaram: actualiza-os, torna-os presentes. O mistério pascal de Cristo celebra-se,
ndo se repete; as celebragdes é que se repetem. Mas em cada uma delas
sobrevém a efusdo do Espirito Santo, que actualiza o Unico mistério.

1105. A epiclese (cinvocagdo sobre») é a intercessdo mediante a qual o sacerdote
suplica ao Pai que envie o Espirito santificador para que as oferendas se tornem o
corpo e o sangue de Cristo e para que, recebendo-as, os fiéis se tornem eles
préprios uma oferenda viva para Deus.

1106 Juntamente com a anamnese, a epiclese é o coragdo de qualquer celebragdo
sacramental, e mais particularmente da Eucaristia:

«Tu perguntas como é que o pdo se torna corpo de Cristo, e o vinho [..] sangue de
Cristo? Por mim, digo-te: o Espirito Santo irrompe e realiza isso que ultrapassa
toda a palavra e todo o pensamento. [...] Baste-te ouvir que é pelo Espirito Santo,
do mesmo modo que é da Santissima Virgem e pelo Espirito Santo que o Senhor,
por Si mesmo e em Si mesmo, assumiu a carne» (20).

1107. O poder transformante do Espirito Santo na liturgia apressa a vinda do
Reino e a consumagdo do mistério da salvagdo. Na expectativa e na esperanga. Ele
faz-nos realmente antecipar a comunhdo plena da Santissima Trindade. Enviado
pelo Pai, que atende a epiclese da Igreja, o Espirito dd a vida aos que O acolhem e
constitui para eles, desde ja, as «arras» da sua heranga (21).

A COMUNHAO DO ESPIRITO SANTO

1108. A finalidade da missdo do Espirito Santo em toda a acgdo liturgica é pdr-nos
em comunhdo com Cristo, para formarmos o seu corpo. O Espirito Santo é como
que a seiva da Videira do Pai, que d4 fruto nos sarmentos (22). Na liturgia, realiza-
se a mais intima cooperagdo do Espirito Santo com a Igreja. Ele, Espirito de
comunhdo, permanece indefectivelmente na Igreja, e é por isso que a Igreja é o
grande sacramento da comunhdo divina que reune os filhos de Deus dispersos. O
fruto do Espirito na liturgia é, inseparavelmente, comunhdo com a Santissima
Trindade e comunhdo fraterna (23).

1109. A epiclese é também oragdo pelo pleno efeito da comunhdo da assembleia
no mistério de Cristo. «A gragca de nosso Senhor Jesus Cristo, o amor do Pai e a
comunhdo do Espirito Santo» (2Cor 13, 13) devem estar sempre connosco e dar
frutos, para além da celebragdo eucaristica. Por isso, a Igreja pede ao Pai que
envie o Espirito Santo, para que faga da vida dos fiéis uma oferenda viva para
Deus pela transformagdo espiritual a imagem de Cristo, pela preocupagdo com a
unidade da Igreja e pela participagdo na sua missdo, mediante o testemunho e o
servigo da caridade.



Resumindo:

1110. Na liturgia da Igreja, Deus Pai é bendito e adorado como fonte de todas as
béngdos da criagdo e da salvagéo, com que nos abengoou no seu Filho, para nos dar
o Espirito da adopgdo filial.

1111. A obra de Cristo na liturgia é sacramental, porque o seu mistério de
salvagdo torna-se ali presente pelo poder do seu Espirito Santo; porque o seu
corpo, que é a Igreja, é como que o sacramento (sinal e instrumento) no qual o
Espirito Santo dispensa o mistério da salvagdo; e porque, através das suas acgbes
litdrgicas, a Igreja peregrina participa jé, por antecipagdo, na liturgia do céu.

1112. A missGo do Espirito Santo na liturgia da Igreja é preparar a assembleia
para o encontro com Cristo, lembrar e manifestar Cristo a fé da assembleia, tornar
presente e actualizar a obra salvifica de Cristo pelo seu poder transformante e
fazer frutificar o dom da comunhéo na Igreja.

ARTIGO 2: O MISTERIO PASCAL NOS SACRAMENTOS DA IGREJA

1113. Toda a vida litirgica da Igreja gravita em torno do sacrificio eucaristico e
dos sacramentos (24). Ha na Igreja sete sacramentos: Baptismo, Confirmagdo ou
Crisma, Eucaristia, Peniténcia, Ungdo dos enfermos, Ordem e Matriménio (25).
Neste artigo, trata-se do que é comum aos sete sacramentos da Igreja, do ponto
de vista doutrinal; o que lhes é comum sob o aspecto da celebragdo serd exposto
no capitulo Il; e o que é préprio de cada um constituira o objecto da secgdo Il.

I. Os sacramentos de Cristo

1114. «Aderindo a doutrina da Sagrada Escritura, as tradigdes apostdlicas [...] e ao
sentir unanime dos santos Padres» (26), n6s professamos que «os sacramentos da
nova Lei [...] foram todos instituidos por nosso Senhor Jesus Cristo» (27).

1115. As palavras e as acgBes de Jesus durante a sua vida oculta e o seu ministério
publico ja eram salvificas. Antecipavam o poder do seu mistério pascal.
Anunciavam e preparavam o que Ele ia dar a Igreja quando tudo estivesse
cumprido. Os mistérios da vida de Cristo sdo os fundamentos do que, de ora em
diante, pelos ministros da sua Igreja, Cristo dispensa nos sacramentos, porque «o
que no nosso Salvador era visivel, passou para os seus mistérios» (28).

1116. «Forgas que saem» do corpo de Cristo (29), sempre vivo e vivificante: acgdes
do Espirito Santo que opera no seu corpo que € a Igreja, os sacramentos sdo «as

obras-primas de Deus», na nova e eterna Alianga.

1. Os sacramentos da Igreja



1117. Pelo Espirito que a conduz «para a verdade total» (Jo 16, 13), a Igreja
reconheceu, a pouco e pouco, este tesouro recebido de Cristo e foi-lhe precisando a
« dispensagdo» , tal como o fez relativamente ao canon das Sagradas Escrituras e
a doutrina da fé, enquanto fiel despenseira dos mistérios de Deus (30). Assim, a
Igreja discerniu, no decorrer dos séculos, que, entre as suas celebragdes liturgicas,
hd sete que sdo, no sentido proprio da palavra, sacramentos instituidos pelo
Senhor.

1118. Os sacramentos sdo «da Igreja», no duplo sentido de que sdo «por ela» e
«para ela». Sdo «pela Igreja», porque ela é o sacramento da acgdo de Cristo que
nela opera, gragas a missdo do Espirito Santo. E sdo «para a Igreja», sdo estes
«sacramentos que fazem a Igreja» (31), porque manifestam e comunicam aos
homens, sobretudo na Eucaristia, o mistério da comunhdo do Deus-Amor, um em
trés pessoas.

1119. Formando com Cristo-Cabega «como que uma Unica pessoa mistica» (32), a
Igreja age nos sacramentos como «comunidade sacerdotal», «organicamente
estruturada» (33): pelo Baptismo e pela Confirmagdo, o povo sacerdotal torna-se
apto a celebrar a liturgia; e por outro lado, certos fiéis, «assinalados com a
sagrada Ordem, ficam constituidos em nome de Cristo para apascentar a Igreja
com a Palavra e a graga de Deus» (34).

1120. O ministério ordenado ou sacerdécio ministerial (35) estd ao servico do
sacerdécio baptismal. Ele garante que, nos sacramentos, é de certeza Cristo que
age pelo Espirito Santo em favor da Igreja. A missdo de salvagdo, confiada pelo Pai
ao seu Filho encarnado, é confiada aos Apdstolos e, por eles, aos seus sucessores;
eles recebem o Espirito de Jesus para agirem em seu nome e na sua pessoa (36).
Assim, o ministro ordenado é o lago sacramental que une a acgdo litdrgica aquilo
que disseram e fizeram os Apdstolos e, por eles, ao que disse e fez o préprio Cristo,
fonte e fundamento dos sacramentos.

1121. Os trés sacramentos do Baptismo, Confirmagdo e Ordem conferem, além da
graga, umcardcter sacramental ou «selo», pelo qual o cristdo participa no
sacerddcio de Cristo e faz parte da Igreja segundo estados e fungdes diversas. Esta
configuragdo a Cristo e a Igreja, realizada pelo Espirito, é indelével (37), fica para
sempre no cristdo como disposicdo positiva para a graga, como promessa e
garantia da protecgdo divina e como vocagdo para o culto divino e para o servigo
da Igreja. Por isso, estes sacramentos nunca podem ser repetidos.

lll. Os sacramentos da fé

1122. Cristo enviou os Apdstolos para que, «em seu nome, pregassem a todas as
nagdes a conversdo para o perddo dos pecados» (Lc 24, 47). «Fazei discipulos de
todas as nagBes, baptizai-os em nome do Pai, do Filho e do Espirito
Santo» (Mt 28, 19). A missdo de baptizar, portanto a missdo sacramental, estd



implicada na missdo de evangelizar; porque o sacramento é preparado
pela Palavra de Deus e pela fé, que é assentimento a dita Palavra:

«O povo de Deus é reunido, antes de mais, pela Palavra de Deus vivo [...]. A
pregacdo da Palavra é necessdria para o proprio ministério dos sacramentos,
enquanto sdo sacramentos da fé, que nasce e se alimenta da Palavra» (38).

1123. «Os sacramentos estdo ordenados a santificagdo dos homens, a edificagdo do
corpo de Cristo e, por fim, a prestar culto a Deus; como sinais, tém também a
fungdo de instruir. Ndo s6 supdem a fé, mas também a alimentam, fortificam e
exprimem por meio de palavras e coisas, razdo pela qual se chamam
sacramentos da fé» (39).

1124. A fé da Igreja é anterior a fé do fiel, que é chamado a aderir a ela. Quando a
Igreja celebra os sacramentos, confessa a fé recebida dos Apdstolos. Dai o adagio
antigo: «Lex orandi, lex credendi — A lei da oragdo é a lei da fé» (Ou: «Legem
credendi lex statuat supplicandi — A lei da fé é determinada pela lei da oragdo»,
como diz Prospero de Aquitania [século V]) (40). A lei da oragdo é a lei da fé, a
Igreja cré conforme reza. A liturgia é um elemento constitutivo da Tradigdo santa
e viva (41).

1125. E por isso que nenhum rito sacramental pode ser modificado ou manipulado
ao arbitrio do ministro ou da comunidade. Nem mesmo a autoridade suprema da
Igreja pode mudar a liturgia a seu bel-prazer, mas somente na obediéncia da fé e
no respeito religioso do mistério da liturgia.

1126. Alids, uma vez que os sacramentos exprimem e desenvolvem a comunhdo da
fé na Igreja, a lex orandi é um dos critérios essenciais do didlogo que procura
restaurar a unidade dos cristdos (42).

IV. Os sacramentos da salvagio

1127. Celebrados dignamente na fé, os sacramentos conferem a graga que
significam (43). Eles sdo eficazes, porque neles é o préprio Cristo que opera: é Ele
que baptiza, é Ele que age nos sacramentos para comunicar a graga que o
sacramento significa. O Pai atende sempre a oragdo da Igreja do seu Filho, a qual,
na epiclese de cada sacramento, exprime a sua fé no poder do Espirito. Tal como o
fogo transforma em si tudo quanto atinge, assim o Espirito Santo transforma em
vida divina tudo quanto se submete ao seu poder.

1128. E esse o sentido da afirmagdo da Igreja (44): os sacramentos actuam ex
opere operato (a letra: «pelo préprio facto de a acgdo ser executada»), quer dizer,
em virtude da obra salvifica de Cristo, realizada uma vez por todas. Segue-se dai
que «o sacramento ndo é realizado pela justica do homem que o da ou que o



recebe, mas pelo poder de Deus» (45). Desde que um sacramento seja celebrado
conforme a intengdo da Igreja, o poder de Cristo e do seu Espirito age nele e por
ele, independentemente da santidade pessoal do ministro. No entanto, os frutos
dos sacramentos dependem também das disposigdes de quem os recebe.

1129. A Igreja afirma que, para os crentes, os sacramentos da Nova Alianca
sdo necessdrios para a salvagdo (46). A «graga sacramental» é a graga do Espirito
Santo dada por Cristo e propria de cada sacramento. O Espirito cura e transforma
aqueles que O recebem, conformando-os com o Filho de Deus. O fruto da vida
sacramental é que o Espirito de adopgdo deifique " os fiéis, unindo-os vitalmente
ao Filho unico, o Salvador.

V. Os sacramentos da vida eterna

1130. A Igreja celebra o mistério do seu Senhor «até que Ele venha» e «Deus seja
tudo em todos»(1 Cor 11, 26; 15, 28). Desde a era Apostdlica, a liturgia é atraida
para o seu termo pelo gemido do Espirito na Igreja: «Marana tha!» (1 Cor 16, 22).
A liturgia participa, assim, no desejo de Jesus: «Tenho ardentemente desejado
comer convosco esta Pascoa [...], até que ela se realize plenamente no Reino de
Deus» (Lc 22, 15-16). Nos sacramentos de Cristo, a Igreja recebe ja as arras da sua
heranga e ja participa na vida eterna, embora «aguardando a ditosa esperanga e a
manifestagdo da gléria do nosso grande Deus e Salvador Jesus Cristo» (Tt 2, 13).
«O Espirito e a esposa dizem: "Vem!" [...] «Vem, Senhor Jesus!» (Ap 22, 17.20).

Sdo Tomds de Aquino define assim as diferentes dimensdes do sinal
sacramental:«Sacramentum est et signum rememorativum eius quod praecessit,
scilicet passionis Christi; et demonstrativum eius quod in nobis efficitur per Christi
passionem, scilicet gratiae; et prognosticum, id est, praenuntiativum futurae
gloriae — O sacramento é sinal rememorativo daquilo que o precedeu, ou seja, da
paixdo de Cristo; e demonstrativo daquilo que em nds a paixdo de Cristo realiza,
ou seja, da graca; e progndstico, quer dizer, que anuncia de antemdo a gldria
futura»(48).

Resumindo:

1131. Os sacramentos sdo sinais eficazes da graga, instituidos por Cristo e
confiados a Igreja, pelos quais nos é dispensada a vida divina. Os ritos visiveis, com
os quais sdo celebrados os sacramentos, significam e realizam as gragas proprias
de cada sacramento. Eles ddo fruto naqueles que os recebem com as disposigdes
requeridas.

1132. A Igreja celebra os sacramentos enquanto comunidade sacerdotal
estruturada pelo sacerddcio baptismal e pelo dos ministros ordenados.



1133. O Espirito Santo prepara para os sacramentos pela Palavra de Deus e
pela fé, que acolhe a Palavra nos coragdes bem dispostos. Entdo, os sacramentos
fortificam e exprimem a fé.

1134. O fruto da vida sacramental é, ao mesmo tempo, pessoal e eclesial. Por um
lado, este fruto é, para todo o fiel, viver para Deus em Cristo Jesus; por outro, é
para a Igreja crescimento na caridade e na sua missdo de testemunho.
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CAPITULO SEGUNDO: A CELEBRAGAO SACRAMENTAL DO MISTERIO PASCAL

1135. A catequese da liturgia implica, primeiramente, a compreens3do da economia
sacramental (capitulo primeiro). A esta luz revela-se a novidade da sua
celebragdo. Tratar-se-a, pois, neste capitulo da celebragdo dos sacramentos da
Igreja. Ter-se-d4 em vista aquilo que, através da diversidade das tradi¢des
liturgicas, é comum a celebragdo dos sete sacramentos; o que é préprio de cada
um serd apresentado mais adiante. Esta catequese fundamental das celebragdes
sacramentais respondera as principais questdes que os fiéis se colocam a este
respeito:

— quem celebra?
— como celebrar?
— quando celebrar?
—onde celebrar?

ARTIGO 1: CELEBRAR A LITURGIA DA IGREJA
I. Quem celebra?

1136. A liturgia é «acgdo» do «Cristo total» (Christus totus). Os que agora a
celebram para além dos sinais, estdo ja integrados na liturgia celeste, onde a
celebragdo é totalmente comunhéo e festa.

OS CELEBRANTES DA LITURGIA CELESTE

1137. O Apocalipse de Sdo Jodo, lido na liturgia da Igreja, revela-nos,
primeiramente, um trono preparado no céu, e Alguém sentado no trono (1), «o
Senhor Deus» (/s 6, 1) (2). Depois, o Cordeiro «imolado e de pé» (Ap 5, 6) (3): Cristo
crucificado e ressuscitado, o Unico Sumo-Sacerdote do verdadeiro santuario (4), o
mesmo «que oferece e é oferecido, que da e é dado»(5). Enfim, «o rio da Vida [...]
que corre do trono de Deus e do Cordeiro» (Ap 22, 1), um dos mais belos simbolos
do Espirito Santo (6).

1138. «Recapitulados» em Cristo, tomam parte no servigo do louvor de Deus e na
realizagdo do seu designio: os Poderes celestes (7), toda a criagdo (os quatro
viventes), os servidores da Antiga e da Nova Alianga (os vinte e quatro ancidos), o
novo povo de Deus (os cento e quarenta e quatro mil) (8), em particular os
martires, «degolados por causa da Palavra de Deus» (Ap 6, 9) e a santissima Mae
de Deus (@ Mulher (9); a Esposa do Cordeiro (10) enfim, «xuma numerosa multiddo
que ninguém podia contar e provinda de todas as nagBes, tribos, povos e
linguas» (Ap 7, 9).

1139. E nesta liturgia eterna que o Espirito e a Igreja nos fazem participar, quando



celebramos o mistério da salvagdo nos sacramentos.
OS CELEBRANTES DA LITURGIA SACRAMENTAL

1140. £ toda a comunidade, o corpo de Cristo unido & sua Cabega, que celebra. «As
acgdes liturgicas ndo sdo acgdes privadas, mas celebragdes da Igreja, que é "o
sacramento da unidade", isto é, povo santo reunido e ordenado sob a direcgdo dos
bispos. Por isso, tais acgdes pertencem a todo o corpo da Igreja, manifestam-no e
afectam-no, atingindo, porém, cada um dos membros de modo diverso, segundo a
variedade de estados, fungBes e participagdo actual» (11). Também por isso,
«sempre que os ritos comportam, segundo a natureza prépria de cada qual, uma
celebragdo comum, caracterizada pela presenga e activa participagdo dos fiéis,
inculque-se que esta deve preferirse, na medida do possivel, a celebragdo
individual e como que privada» (12).

1141. A assembleia que celebra é a comunidade dos baptizados, que «pela
regeneragdo e pela ungdo do Espirito Santo, sdo consagrados para ser uma casa
espiritual e um sacerddcio santo, para oferecerem, mediante todas as obras do
cristdo, sacrificios espirituais» (13). Este «sacerdécio comum» é o de Cristo, Unico
Sacerdote, participado por todos os seus membros (14):

«E desejo ardente da Mae Igreja que todos os fiéis cheguem aquela plena,
consciente e activa participagdo nas celebragdes litrgicas que a propria natureza
da liturgia exige e que é, por forga do Baptismo, um direito e um dever do povo
cristdo, "raga escolhida, sacerddcio real, nagdo santa, povo adquirido"(Z Pe 2, 9)
(15)»(16).

1142. Mas «nem todos os membros tém a mesma fungdo» (Rm 12, 4). Alguns deles
sdo chamados por Deus, na Igreja e pela Igreja, a um servico especial da
comunidade. Estes servidores sdo escolhidos e consagrados pelo sacramento da
Ordem, pelo qual o Espirito Santo os torna aptos para agirem na pessoa de Cristo-
Cabega ao servigo de todos os membros da Igreja (17). O ministro ordenado é como
que o «icone» de Cristo-Sacerdote. Por ser na Eucaristia que se manifesta
plenamente o sacramento da Igreja, na presidéncia da Eucaristia aparece em
primeiro lugar o ministério do bispo e, em comunhdo com ele, o dos presbiteros e
didconos.

1143. Para o exercicio das fungdes do sacerddcio comum dos fiéis, existem ainda
outrosministérios particulares, ndo consagrados pelo sacramento da Ordem, e cuja
fungdo é determinada pelos bispos segundo as tradi¢des liturgicas e as
necessidades pastorais. «Também os acdlitos, os leitores, os comentadores e os
membros do coro desempenham um verdadeiro ministério liturgico» (18).

1144, Assim, na celebragdo dos sacramentos, toda a assembleia é « liturga», cada



qual segundo a sua fungdo, mas «na unidade do Espirito» que age em todos. «Nas
celebragBes liturgicas, limite-se cada um, ministro ou simples fiel, ao exercer o seu
oficio, a fazer tudo e s6 o que é da sua competéncia, segundo a natureza do rito e
as leis litargicas» (19).

Il. Como celebrar?
SINAIS E SIMBOLOS

1145. Uma celebragdo sacramental é tecida de sinais e de simbolos. Segundo a
pedagogia divina da salvagdo, a sua significagdo radica na obra da criagdo e na
cultura humana, determina-se nos acontecimentos da Antiga Alianca e revela-se
plenamente na pessoa e na obra de Cristo.

1146. Sinais do mundo dos homens. Os sinais e os simbolos ocupam um lugar
importante na vida humana. Sendo o homem um ser ao mesmo tempo corporal e
espiritual, exprime e percebe as realidades espirituais através de sinais e simbolos
materiais. Como ser social, 0 homem tem necessidade de sinais e de simbolos para
comunicar com o seu semelhante através da linguagem. dos gestos e de acgdes. O
mesmo acontece nas suas relagdes com Deus.

1147. Deus fala ao homem através da criagdo visivel. O cosmos material
apresenta-se a inteligéncia do homem para que leia nele os tragos do seu Criador
(20). A luz e a noite, o vento e o fogo, a dgua e a terra, a arvore e os frutos, tudo
fala de Deus e simboliza, a0 mesmo tempo, a sua grandeza e a sua proximidade.

1148. Enquanto criaturas, estas realidades sensiveis podem tornar-se o lugar de
expressdo da acgdo de Deus que santifica os homens e da acgdo dos homens que
prestam a Deus o seu culto. O mesmo acontece com os sinais e simbolos da vida
social dos homens: lavar e ungir, partir o pdo e beber do mesmo copo podem
exprimir a presenga santificante de Deus e a gratiddo do homem para com o seu
Criador.

1149. As grandes religides da humanidade ddo testemunho, muitas vezes de modo
impressionante, deste sentido cosmico e simbdlico dos ritos religiosos. A liturgia
da Igreja pressupde, integra e santifica elementos da criagdo e da cultura humana,
conferindo-lhes a dignidade de sinais da graga, da nova criagdo em Cristo Jesus.

1150. Sinais da Alianga. O povo eleito recebe de Deus sinais e simbolos distintivos,
que marcam a sua vida liturgica: jd4 ndo sdo unicamente celebragdes de ciclos
cdsmicos e praticas sociais, mas sinais da Alianga, simbolos das proezas operadas
por Deus em favor do seu povo. Entre estes sinais liturgicos da Antiga Alianga,
podem citar-se a circuncisdo, a ungdo e a sagragdo dos reis e dos sacerdotes, a
imposi¢do das mados, os sacrificios e sobretudo a Pdscoa. A Igreja vé nestes sinais




uma prefiguragdo dos sacramentos da Nova Alianga.

1151. Sinais assumidos por Cristo. Na sua pregagdo, o Senhor Jesus serve-Se
muitas vezes dos sinais da criagdo para dar a conhecer os mistérios do Reino de
Deus (21). Realiza as suas curas ou sublinha a sua pregagdo com sinais materiais ou
gestos simbdlicos (22). Da um sentido novo aos factos e sinais da Antiga Alianga,
sobretudo ao Exodo e & Pascoa (23), porque Ele préprio é o sentido de todos esses
sinais.

1152. Sinais sacramentais. Depois do Pentecostes, é através dos sinais
sacramentais da sua Igreja que o Espirito Santo opera a santificagdo. Os
sacramentos da Igreja ndo vém abolir, mas purificar e assumir, toda a riqueza dos
sinais e simbolos do cosmos e da vida social. Além disso, realizam os tipos e figuras
da Antiga Alianga, significam e realizam a salvagdo operada por Cristo, e
prefiguram e antecipam a gléria do céu.

PALAVRAS E ACGOES

1153. Cada celebragdo sacramental é um encontro dos filhos de Deus com o seu
Pai, em Cristo e no Espirito Santo. Tal encontro exprime-se como um didlogo,
através de acgBes e de palavras. Sem duvida, as acgBes simbdlicas sdo ja, sé por si,
uma linguagem. Mas é preciso que a Palavra de Deus e a resposta da fé
acompanhem e déem vida a estas acgBes, para que a semente do Reino produza os
seus frutos em terra boa. As acgGes liturgicas significam o que a Palavra de Deus
exprime: ao mesmo tempo, a iniciativa gratuita de Deus e a resposta de fé do seu
povo.

1154. A liturgia da Palavra é parte integrante das celebragBes sacramentais. Para
alimentar a fé dos fiéis, os sinais da Palavra de Deus devem ser valorizados: o livro
da Palavra (leccionario ou evangelidrio), a sua veneragdo (procissdo, incenso, luz),
o lugar da sua proclamagdo (ambdo), a sua leitura audivel e inteligivel, a homilia
do ministro que prolonga a sua proclamagdo, as respostas da assembleia
(aclamagdes, salmos de meditagdo, litanias, confissdo de fé...).

1155. Inseparaveis enquanto sinais e ensinamento, as palavras e a acgdo litrgica
sdo-no também enquanto realizam o que significam. O Espirito Santo ndo se limita
a dar a compreensdo da Palavra de Deus suscitando a fé nela; pelos sacramentos,
realiza também as «maravilhas» de Deus anunciadas pela Palavra: torna presente
e comunica a obra do Pai, realizada pelo Filho muito amado.

CANTO E MUSICA

1156. «A tradigdo musical da Igreja universal criou um tesouro de inestimavel
valor, que excede todas as outras expressdes de arte, sobretudo porque o canto



sagrado, intimamente unido com o texto, constitui parte necessaria ou integrante
da liturgia solene» (24). A composigdo e o canto dos salmos inspirados, muitas
vezes acompanhados por instrumentos musicais, estavam ja estreitamente ligados
as celebragdes liturgicas da Antiga Alianga. A Igreja continua e desenvolve esta
tradigdo: «Recitai entre v6s salmos, hinos e canticos inspirados, cantai e louvai ao
Senhor no vosso coragdo»(Ef 5,19) (25). Quem canta, reza duas vezes (26).

1157. O canto e a musica desempenham a sua fungdo de sinais, dum modo tanto
mais significativo, quanto «mais intimamente estiverem unidos a acgdo liturgica»
(27),, segundo trés critérios principais: a beleza expressiva da oragdo, a
participagdo unanime da assembleia nos momentos previstos e o caracter solene
da celebragdo. Participam, assim, na finalidade das palavras e das acgdes
liturgicas: a gléria de Deus e a santificagdo dos fiéis (28).

«Como eu chorei ao ouvir os vossos hinos, os vossos canticos, as suaves harmonias
que ecoavam pela vossa igrejal Que emogdo me causavam! Passavam pelos meus
ouvidos, derramando a verdade no meu coragdo. Um grande impulso de piedade
me elevava, e as lagrimas rolavam-me pela face; mas faziam-me bem» (29).

1158. A harmonia dos sinais (canto, musica, palavras e acgdes) é aqui tanto mais
expressiva e fecunda quanto mais se exprimir na riqueza cultural prépria do Povo
de Deus que celebra (30). Por isso, «promova-se com empenho o canto religioso
popular para que, tanto nos exercicios piedosos e sagrados como nas préprias
acgdes liturgicas», de acordo com as normas da Igreja, «ressoem as vozes dos fiéis»
(31). Mas «os textos destinados ao canto sacro devem estar de acordo com a
doutrina catdlica e inspirar-se sobretudo na Sagrada Escritura e nas fontes
liturgicas» (32).

AS SANTAS IMAGENS

1159. A imagem sagrada, o «icone» litargico, representa
principalmente Cristo. Ndo pode representar o Deus invisivel e incompreensivel:
foi a Encarnagdo do Filho de Deus que inaugurou uma nova «economia» das
imagens:

«Outrora Deus, que ndo tem nem corpo nem figura, ndo podia de modo algum, ser
representado por uma imagem. Mas agora, que Ele se fez ver na carne e viveu no
meio dos homens, eu posso fazer uma imagem daquilo que vi de Deus [...]
Contemplamos a gléria do Senhor com o rosto descoberto» (33).

1160. A iconografia cristd transpde para a imagem a mensagem evangélica que a
Sagrada Escritura transmite pela palavra. Imagem e palavra esclarecem-se
mutuamente:



«Para dizer brevemente a nossa profissio de fé, nds conservamos todas as
tradi¢Bes da Igreja, escritas ou ndo, que nos foram transmitidas intactas. Uma
delas é a representagdo pictdrica das imagens, que estd de acordo com a pregagdo
da histdria evangélica, acreditando que, de verdade e ndo sé de modo aparente, o
Deus Verbo Se fez homem, o que é tdo util como proveitoso, pois as coisas que
mutuamente se esclarecem tém indubitavelmente uma significagdo reciproca»
(34).

1161. Todos os sinais da celebragdo liturgica fazem referéncia a Cristo: também as
imagens sagradas da Mde de Deus e dos santos. De facto, elas significam Cristo
que nelas é glorificado; manifestam «a nuvem de testemunhas» (Heb 12, 1) que
continuam a participar na salvagdo do mundo e as quais estamos unidos,
sobretudo na celebragdo sacramental. Através dos seus icones, é o homem «a
imagem de Deus», finalmente transfigurado «a sua semelhanga» (35), que se
revela a nossa fé — como ainda os anjos, também eles recapitulados em Cristo:

«Seguindo a doutrina divinamente inspirada dos nossos santos Padres e a tradi¢do
da Igreja Catdlica, que nds sabemos ser a tradi¢do do Espirito Santo que nela
habita, definimos com toda a certeza e cuidado que as veneraveis e santas
imagens, bem como as representagdes da Cruz preciosa e vivificante, pintadas,
representadas em mosaico ou de qualquer outra matéria apropriada, devem ser
colocadas nas santas igrejas de Deus, sobre as alfaias e vestes sagradas, nos muros
e em quadros, nas casas e nos caminhos: e tanto a imagem de nosso Senhor, Deus
e Salvador, Jesus Cristo, como a de nossa Senhora, a purissima e santa Mae de
Deus, a dos santos anjos e de todos os santos e justos» (36).

1162. «A beleza e a cor das imagens estimulam a minha oragdo. E uma festa para
os meus olhos, e, tal como o espectdculo do campo, impele o meu coragdo a dar
gléria a Deus» (37). A contemplagdo dos sagrados icones, unida a meditagdo da
Palavra de Deus e ao canto dos hinos liturgicos, entra na harmonia dos sinais da
celebragdo, para que o mistério celebrado se imprima na memdria do coragdo e se
exprima depois na vida nova dos fiéis.

IIl. Quando celebrar?
0 TEMPO LITURGICO

1163. «A santa mde Igreja considera seu dever celebrar com uma comemoragdo
sagrada, em determinados dias do ano, a obra de salvagdo do seu divino Esposo.
Em cada semana, no dia a que chamou Domingo, celebra a memoria da
ressurrei¢do do Senhor, como a celebra também uma vez no ano, na Pascoa, a
maior das solenidades, unida @ memdria da sua bem-aventurada paixdo. E distribui
todo o mistério de Cristo pelo decorrer do ano [...]. Comemorando assim os
mistérios da Redengdo, ela abre aos fiéis as riquezas das virtudes e merecimentos
do seu Senhor, a ponto de os tornar de algum modo presentes a todos os tempos,



para que os fiéis, em contacto com eles, se encham da graga da salvagdo» (38).

1164. O povo de Deus, desde o tempo da lei mosaica, conheceu festas em datas
fixadas a partir da Pascoa, para comemorar as acgdes portentosas do Deus
Salvador, dar-Lhe gragas por elas, perpetuar-hes a lembranga e ensinar as novas
geragdes a conformarem com elas a sua conduta. No tempo da Igreja, situado
entre a Pascoa de Cristo, ja realizada uma vez por todas, e a sua consumagdo no
Reino de Deus, a liturgia celebrada em dias fixos estd toda impregnada da
novidade do mistério de Cristo.

1165. Quando a Igreja celebra o mistério de Cristo, hd uma palavra que ritma a
sua oragdo: Hoje!,como um eco da oragdo que lhe ensinou o seu Senhor (39) e do
chamamento do Espirito Santo (40). Este «hoje» do Deus vivo, em que o homem é
chamado a entrar, é a «Hora» da Pascoa de Jesus, que atravessa e sustenta toda a
histdria:

«A vida derramou-se sobre todos os seres e todos sdo inundados duma grande luz:
o Oriente dos orientes invade o universo e Aquele que era "antes da estrela da
manh3" e antes dos astros, imortal e imenso, o grande Cristo, brilha mais que o
Sol sobre todos os seres. E por isso que, para nds que n'Ele cremos, se instaura um
dia de luz, longo, eterno, que ndo se extingue: a Pascoa mistica» (41).

O DIA DO SENHOR

1166. «Por tradi¢do apostdlica, que remonta ao préprio dia da ressurrei¢do de
Cristo, a Igreja celebra o mistério pascal todos os oito dias, no dia que bem se
denomina dia do Senhor ou Domingo» (42). O dia da ressurreigdo de Cristo é, ao
mesmo tempo, o «primeiro dia da semana», memorial do primeiro dia da criagdo,
e o «oitavo dia» em que Cristo, apds o seu «repouso» do grande sabado, inaugura
o «dia que o Senhor fez», o «dia que ndo conhece ocaso» (43). A «Ceia do Senhor»
é o seu centro, porque ¢ nela que toda a comunidade dos fiéis encontra o Senhor
ressuscitado, que os convida para o seu banquete (44):

«O dia do Senhor, o dia da ressurreigdo, o dia dos cristdos é o nosso dia. Chama-se
dia do Senhor por isso mesmo: porque foi nesse dia que o Senhor subiu vitorioso
para junto do Pai. Se os pagdos lhe chamam dia do Sol, também nds, de bom grado
o confessamos: porque hoje se ergueu a luz do mundo, hoje apareceu o sol da
justica, cujos raios nos trazem a salvagdo» (45).

1167. O Domingo é o dia por exceléncia da assembleia liturgica, em que os fiéis se
retinem «para, ouvindo a Palavra de Deus e participando na Eucaristia, fazerem
memoria da paixdo, ressurreigdo e gléria do Senhor Jesus, e darem gragas a Deus,
que os "regenerou para uma esperanga viva pela ressurrei¢do de Jesus Cristo de
entre os mortos"» (46):



«Quando meditamos, ¢ Cristo, nas maravilhas que tiveram lugar neste dia de
domingo da tua santa ressurrei¢do, dizemos: Bendito o dia de Domingo, porque
nele teve inicio a criagdo [...] a salvagdo do mundo [...] a renovagdo do género
humano [...]. Foi nesse dia que o céu e a terra se congratularam e que todo o
universo se encheu de luz. Bendito o dia de Domingo, porque nele foram abertas
as portas do paraiso, para que Addo e todos os deportados nele entrassem sem
temor» (47).

0 ANO LITURGICO

1168. Partindo do Triduo Pascal, como da sua fonte de luz, o tempo novo da
ressurrei¢do enche todo o ano liturgico da sua claridade. Progressivamente, dum
lado e doutro desta fonte, o ano é transfigurado pela liturgia. Ele é realmente o
ano da graca do Senhor (48). A economia da salvagdo realiza-se no quadro do
tempo, mas a partir do seu cumprimento na Pdscoa de Jesus e da efusdo do
Espirito Santo, o fim da histdria é antecipado, pregustado, e o Reino de Deus entra
Nno nosso tempo.

1169. E por isso que a Pdscoa ndo é simplesmente uma festa entre outras: é a
«festa das festas», a «solenidade das solenidades», tal como a Eucaristia é o
sacramento dos sacramentos (o grande sacramento). Santo Atanasio chama-lhe «o
grande domingo» (49), tal como a Semana Santa é chamada no Oriente «a semana
maior». O mistério da ressurrei¢do, em que Cristo aniquilou a morte, penetra no
nosso velho tempo com a sua poderosa energia, até que tudo Lhe seja submetido.

1170. No Concilio de Niceia (em 325), todas as Igrejas acordaram em que a Pascoa
cristd fosse celebrada no domingo a seguir a lua cheia (14 de Nisan), depois do
equindcio da Primavera. Devido a diferentes métodos usados para calcular o dia
14 de Nisan, a data da Pdscoa nem sempre coincide nas Igrejas do Ocidente e do
Oriente. Por isso, estas Igrejas procuram hoje um acordo, para chegarem de novo
a celebrar numa data comum o dia da ressurreigdo do Senhor.

1171. O ano liturgico é o desenrolar dos diferentes aspectos do Unico mistério
pascal. Isto vale particularmente para o ciclo das festas em torno do mistério da
Encarnagdo (Anunciagdo, Natal, Epifania), que comemoram o principio da nossa
salvagdo e nos comunicam as primicias do mistério da Pdscoa.

O SANTORAL NO ANO LITURGICO

1172. «Na celebragdo deste ciclo anual dos mistérios de Cristo, a santa Igreja
venera, com especial amor, porque indissoluvelmente unida a obra de salvagdo do
seu Filho, a bem-aventurada Virgem Maria, M3e de Deus; nela vé e exalta o mais
excelso fruto da redengdo e contempla com alegria, como numa imagem purissima,
o que ela prépria deseja e espera ser inteiramente» (50).



1173. Quando a Igreja, no ciclo anual, faz memdria dos martires e dos outros
santos, «proclama o mistério pascal» realizado naqueles homens e mulheres que
«sofreram com Cristo e com Ele foram glorificados, propde aos fiéis os seus
exemplos, que a todos atraem ao Pai por Cristo, e implora, pelos seus méritos, os
beneficios de Deus» (51).

A LITURGIA DAS HORAS

1174. O mistério de Cristo, a sua Encarnagdo e a sua Pascoa, que celebramos na
Eucaristia, especialmente na assembleia dominical, penetra e transfigura o tempo
de cada dia pela celebragdo da Liturgia das Horas, «o Oficio divino» (52). Esta
celebragdo, na fidelidade as recomendagdes apostdlicas de «orar sem cessar» (53)
«constituiu-se de modo a consagrar, pelo louvor a Deus, todo o curso diurno e
nocturno do tempo» (54). E «a oragdo pulblica da Igreja»(55), na qual os fiéis
(clérigos, religiosos e leigos) exercem o sacerddcio real dos baptizados. Celebrada
«segundo a forma aprovada» pela Igreja, a Liturgia das Horas «é verdadeiramente
a voz da propria Esposa que fala com o Esposo; mais ainda, é a oragdo que Cristo,
unido ao seu corpo, eleva ao Pai» (56).

1175. A Liturgia das Horas estd destinada a tornar-se a oragdo de todo o povo de
Deus. Nela, o préprio Cristo «continua a exercer o seu munus sacerdotal por
intermédio da sua Igreja» (57). Cada qual participa nela segundo o seu lugar
préprio na lgreja e as circunstancias da sua vida: os sacerdotes, enquanto
dedicados ao ministério pastoral, porque sdo chamados a permanecer assiduos na
oragdo e no ministério da Palavra (58): os religiosos e religiosas, em virtude do
carisma da sua vida consagrada (59); e todos os fiéis, segundo as suas
possibilidades: «Cuidem os pastores de almas de que, nos domingos e festas mais
solenes, se celebrem em comum na Igreja as Horas principais, sobretudo as
Vésperas. Recomenda-se também aos prdprios leigos que recitem o Oficio divino,
quer juntamente com os sacerdotes, quer reunidos entre si, ou mesmo sozinhos»
(60).

1176. Celebrar a Liturgia das Horas exige, ndo somente harmonizar a voz com o
coragdo que ora, mas também procurar «adquirir maior instrugdo liturgica e
biblica, especialmente quanto aos salmos» (61).

1177. Os hinos e as preces litanicas da Liturgia das Horas inserem a oragdo dos
salmos no tempo da Igreja, exprimindo o simbolismo do momento do dia, do tempo
liturgico ou da festa celebrada. Além disso, a leitura da Palavra de Deus em cada
Hora (com os responsdrios ou troparios que a seguem) e, em certas horas, as
leituras dos Padres e mestres espirituais, revelam mais profundamente o sentido
do mistério celebrado, ajudam a compreender os salmos e preparam para a oragdo
silenciosa. A lectio divina, na qual a Palavra de Deus é lida e meditada para se
tornar oragio, é deste modo enraizada na celebragdo liturgica.



1178. A Liturgia das Horas, que é como que um prolongamento da celebragdo
eucaristica, ndo exclui, antes postula como complemento, as diversas devogdes do
povo de Deus, particularmente a adoragdo e o culto do Santissimo Sacramento.

IV. Onde celebrar?

1179. O culto «em espirito e verdade» (Jo 4, 24) da Nova Alianga ndo esta ligado a
nenhum lugar exclusivo. Toda a terra é santa e estd confiada aos filhos dos
homens. O que tem primazia, quando os fiéis se redinem num mesmo lugar, sis as
«pedras vivas» que se juntam para «a edificagio dum edificio espiritual» (1 Pe 2, 4-
5). O corpo de Cristo ressuscitado é o templo espiritual donde brota a fonte de
agua viva. Incorporados em Cristo pelo Espirito Santo, «nds somos o templo do
Deus vivo» (2 Cor 6, 16).

1180. Quando o exercicio da liberdade religiosa ndo é impedido (62), os cristdos
constroem edificios destinados ao culto divino. Estas igrejas visiveis ndo sdo
simples lugares de reunido, mas significam e manifestam a Igreja que vive nesse
lugar, morada de Deus com os homens reconciliados e unidos em Cristo.

1181. «A casa de oragdo em que é celebrada e conservada a santissima Eucaristia,
em que os fiéis se redinem, e na qual a presenga do Filho de Deus, nosso Salvador,
oferecido por nds no altar do sacrificio, é venerada para auxilio e consolagdo dos
fiéis, deve ser bela e apta para a oragdo e para as celebragBes sagradas» (63).
Nesta «casa de Deus», a verdade e a harmonia dos sinais que a constituem devem
manifestar Cristo presente e actuante neste lugar (64).

1182. O altar da Nova Alianga é a cruz do Senhor (65), de onde dimanam os
sacramentos do mistério pascal. Sobre o altar, que é o centro da igreja, é tornado
presente o sacrificio da Cruz sob os sinais sacramentais. Ele é também a mesa do
Senhor, para a qual o povo de Deus é convidado (66). Em certas liturgias orientais,
o altar é, ainda, o simbolo do tumulo (Cristo morreu verdadeiramente e
verdadeiramente ressuscitou).

1183. O sacrdrio deve ser situado, «nas igrejas, num dos lugares mais dignos, com
a maior honra» (67). A nobreza, o arranjo e a seguranga do taberndculo eucaristico
(68) devem favorecer a adoragdo do Senhor, realmente presente no Santissimo
Sacramento do altar.

O Santo Crisma (myron), cuja ungdo é o sinal sacramental do selo do dom do
Espirito Santo, é tradicionalmente conservado e venerado num lugar seguro do
santuario. Pode juntar-se-lhe o 6leo dos catectimenos e o dos enfermos.

1184. A cadeira do bispo (catedra) ou do sacerdote «deve significar a sua fungdo de
presidente da assembleia e guia da oragdo» (69).



O ambdo: «A dignidade da Palavra de Deus requer na igreja um lugar préprio para
a sua proclamagdo. Durante a liturgia da Palavra, é para |a que deve convergir
espontaneamente a atengdo dos fiéis» (70).

1185. A reunido do povo de Deus comega pelo Baptismo. Por isso, a igreja deve ter
um lugar apropriado para a celebragdo do Baptismo (baptistério) e favorecer a
lembranga das promessas do Baptismo (dgua benta).

A renovagdo da vida baptismal exige a Peniténcia. Por isso, a igreja deve prestar-
se a expressdo do arrependimento e a recepgdo do perddo dos pecados, o que
reclama um lugar apropriado para acolher os penitentes.

A igreja deve ser, também, um espago que convide ao recolhimento e a oragdo
silenciosa, que prolongue e interiorize a grande oragdo da Eucaristia.

1186. Finalmente a igreja tem uma significagdo escatoldgica. Para entrar na casa
de Deus, é preciso franquear um limiar, simbolo da passagem do mundo ferido pelo
pecado para o mundo da vida nova, a qual todos os homens sdo chamados. A
igreja visivel simboliza a casa paterna, para a qual o Povo de Deus estd a caminho
e onde o Pai «enxugara todas as ldgrimas dos seus olhos» (Ap21, 4). E também por
isso que a igreja é a casa de todos os filhos de Deus, amplamente aberta e
acolhedora.

Resumindo:

1187. A liturgia é obra do Cristo total, cabega e corpo. O nosso Sumo-Sacerdote
celebra-a sem cessar na liturgia celeste, com a Santa Mde de Deus, os Apdstolos,
todos os santos e a multidéo dos seres humanos que jd entraram no Reino.

1188. Numa celebragdo liturgica, toda a assembleia é «liturga», cada qual segundo
a sua fungdo. O sacerddcio baptismal é de todo o corpo de Cristo. Mas alguns fiéis
sdo ordenados pelo sacramento da Ordem para representar Cristo como Cabega do
corpo.

1189. A celebragéo liturgica comporta sinais e simbolos que se referem a criagdo
(luz, dgua, fogo), a vida humana (lavar, tingir; partir o pdo) e a histéria da salvagéo
(ritos da Pdscoa). Inseridos no mundo da fé e assumidos pela for¢a do Espirito
Santo, estes elementos cdsmicos, estes ritos humanos, estes gestos memoriais de
Deus, tornam-se portadores da acgéo salvadora e santificadora de Cristo.

1190. A liturgia da Palavra é parte integrante da celebragdo. O sentido da
celebragdo é expresso pela Palavra de Deus que é anunciada e pelo compromisso
da fé que Ihe responde.



1191. 0 canto e a musica estdo em conexdo estreita com a acgdo liturgica. Séo
critérios do seu bom uso: a beleza expressiva da oragéio, a participagdo unénime da
assembleia e o cardcter sagrado da celebragdo.

1192. As imagens sagradas, presentes nas nossas igrejas e nas nossas casas,
destinam-se a despertar e alimentar a nossa fé no mistério de Cristo. Através do
icone de Cristo e das suas obras de salvagdo, é a Ele que adoramos. Através das
imagens sagradas da Santa Mde de Deus, dos anjos e dos santos, veneramos as
pessoas que nelas vemos representadas.

1193. 0 Domingo, «Dia do Senhor», é o dia principal da celebragéo da Eucaristia,
porque é o dia da ressurreicdo. E o dia por exceléncia da assembleia liturgica, o dia
da familia cristd, o dia da alegria e do descanso do trabalho. E «o fundamento e o
nucleo de todo o ano liturgico» (71).

1194. A Igreja «desdobra todo o mistério de Cristo durante o ciclo anual, desde a
Encarnagdo e o Natal até a Ascensdo, ao dia do Pentecostes e a expectativa da
feliz esperanga e da vinda do Senhor» (72).

1195. Celebrando a memdria dos santos, em primeiro lugar da Santa Mde de
Deus, depois dos Apdstolos, dos mdrtires e dos outros santos, em dias fixos do ano
litargico, a Igreja da terra manifesta a sua unido a liturgia celeste; glorifica Cristo
por ter realizado a salvag@o nos seus membros glorificados; o exemplo deles é para
ela um estimulo no seu peregrinar para o Pai.

1196. Os fiéis que celebram a Liturgia das Horas unem-se a Cristo, nosso Sumo-
Sacerdote, pela oragdo dos salmos, a meditagdo da Palavra de Deus, os cdnticos e
as béngdos, a fim de serem associados & sua oragdo continua e universal, que dd
gléria ao Pai e implora o dom do Espirito Santo sobre o mundo inteiro.

1197. Cristo € o verdadeiro Templo de Deus, «o lugar em que reside a sua gldria»;
pela graga de Deus, também os cristdos se tornam templos do Espirito Santo,
pedras vivas com que se constrdi a Igreja.

1198. Na sua condigéo terrena, a Igreja tem necessidade de lugares onde a
comunidade possa reunir-se: as nossas igrejas visiveis, lugares sagrados, imagens
da Cidade santa, da Jerusalém celeste para a qual caminhamos como peregrinos.

1199. E nestas igrejas que a Igreja celebra o culto publico para gléria da
Santissima Trindade, ouve a Palavra de Deus e canta os seus louvores, eleva a sua
oragdo e oferece o sacrificio de Cristo, sacramentalmente presente no meio da
assembleia. Estas igrejas sdo também lugares de recolhimento e de orag@o
pessoal.



ARTIGO 2: DIVERSIDADE LITURGICA E UNIDADE DO MISTERIO
TRADIGOES LITURGICAS E CATOLICIDADE DA IGREJA

1200. Desde a primeira comunidade de Jerusalém até a Parusia, as Igrejas de Deus
celebram em toda a parte o mesmo mistério pascal, fiéis a fé apostdlica. O
mistério celebrado na liturgia é um s6, mas as formas da sua celebragdo sdo
diversas.

1201. A riqueza insondavel do mistério de Cristo é tal, que nenhuma tradi¢do
liturgica pode esgotar-lhe a expressdo. A histéria da origem e desenvolvimento
destes ritos testemunha uma complementaridade admirdvel. Sempre que as
Igrejas viveram estas tradiges littrgicas em comunhdo na fé e nos sacramentos
da fé, enriqueceram-se mutuamente, crescendo na fidelidade a Tradigdo e a missdo
comum de toda a Igreja (73).

1202. As diversas tradigdes liturgicas nasceram em razdo da prépria missdo da
Igreja. As Igrejas duma mesma area geografica e cultural acabaram por celebrar o
mistério de Cristo através de expressdes particulares, culturalmente diferenciadas:
na tradi¢do do «depdsito da fé» (74), no simbolismo litlrgico, na organizagdo da
comunhdo fraterna, na compreensdo teoldgica dos mistérios e nos tipos de
santidade. Assim, Cristo, Luz e Salvagdo de todos os povos, ¢ manifestado pela
vida liturgica duma Igreja ao povo e a cultura a que a mesma Igreja é enviada e
em que se radicou. A Igreja é catdlica: pode integrar na sua unidade, purificando-
as, todas as verdadeiras riquezas das culturas (75).

1203. As tradigdes liturgicas ou ritos, actualmente em uso na Igreja, sdo: o rito
latino (principalmente o rito romano, mas também os ritos de certas igrejas locais,
como o rito ambrosiano ou o de certas ordens religiosas) e os ritos bizantino,
alexandrino ou copta, siriaco, arménio, maronita e caldeu. «Fiel a tradigdo, o
sagrado Concilio declara que a santa Mée Igreja considera iguais em direito e
dignidade todos os ritos legitimamente reconhecidos e quer que no futuro se
mantenham e sejam promovidos por todos os meios» (76).

LITURGIA E CULTURAS

1204. A celebragdo da Liturgia deve, pois, corresponder ao génio e a cultura dos
diferentes povos (77). Para que o mistério de Cristo seja «dado a conhecer a todos
os gentios, para que obedecam a fé» (Rm 16, 26), tem de ser anunciado, celebrado
e vivido em todas as culturas, de modo que estas ndo sejam abolidas mas
resgatadas e plenamente realizadas por ele (78). E com e pela sua cultura humana
prépria, assumida e transfigurada por Cristo, que a multiddo dos filhos de Deus
tem acesso ao Pai, para O glorificar num sé Espirito.



1205. «Na liturgia, sobretudo na dos sacramentos, existe uma parte imutdvel —
por ser de instituigdo divina — da qual a Igreja é guardid, e partes susceptiveis de
mudanga que a lgreja tem o poder e, por vezes, mesmo o dever de adaptar as
culturas dos povos recentemente evangelizados» (79).

1206. «A diversidade liturgica pode ser fonte de enriquecimento, mas também
pode provocar tensdes, incompreensdes reciprocas e até cismas. Neste dominio, é
claro que a diversidade ndo deve prejudicar a unidade. Ela s6 pode exprimir-se na
fidelidade a fé comum, aos sinais sacramentais que a Igreja recebeu de Cristo e a
comunhdo hierdrquica. A adaptagdo as culturas exige uma converséo do coragio e,
se necessario, rupturas com habitos ancestrais incompativeis com a fé catdlica»
(80).

Resumindo:

1207. Convém que a celebragéo da liturgia tenda a exprimir-se na cultura do povo
em que a Igreja se encontra, sem se submeter a ela. Por outro lado, a propria
liturgia é geradora e formadora de culturas.

1208. As diversas tradigdes liturgicas, ou ritos, legitimamente reconhecidas, uma
vez que significam e comunicam o mesmo mistério de Cristo, manifestam a
catolicidade da Igreja.

1209. O critério que garante a unidade na pluriformidade das tradicées liturgicas é
a fidelidade a Tradigdo apostdlica, quer dizer: a comunhdo na fé e nos sacramentos
recebidos dos Apdstolos, comunhdo que é significada e garantida pela sucesséo
apostdlica.



Notas

1.Cf.Ap4,2.

2. Cf. Ec 1, 26-28.

3.Cf.Jo1,29.

4. Cf. Heb 4, 14-15; 10, 19-21: etc.

5. Liturgia Bizantina. Andfora de Sdo Jodo Criséstomo: F. E. Brigtman, Liturgies
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SEGUNDA SECGAO: OS SETE SACRAMENTOS DA IGREJA

1210. Os sacramentos da nova Lei foram instituidos por Cristo e sdo em nimero de
sete, a saber: o Baptismo, a Confirmagdo, a Eucaristia, a Peniténcia, a Ungdo dos
Enfermos, a Ordem e o Matrimodnio. Os sete sacramentos tocam todas as etapas e
momentos importantes da vida do cristdo: outorgam nascimento e crescimento,
cura e missdo a vida de fé dos cristdos. H4 aqui uma certa semelhanga entre as
etapas da vida natural e as da vida espiritual (1).

1211. Seguindo esta analogia, exporemos primeiro os trés sacramentos da
iniciagdo cristd (capitulo primeiro), depois os sacramentos de cura (capitulo
segundo) e finalmente os que estdo ao servigo da comunh3o e da missdo dos fiéis
(capitulo terceiro). Esta ordem ndo &, certamente, a Unica possivel, mas permite
ver que os sacramentos formam um organismo, no qual cada sacramento
particular tem o seu lugar vital. Neste organismo, a Eucaristia ocupa um lugar
Unico, como «sacramento dos sacramentos»: «todos os outros sacramentos estdo
ordenados para este, como para o seu fim» (2).

CAPITULO PRIMEIRO: OS SACRAMENTOS DA INICIACAO CRISTA

1212. Através dos sacramentos da iniciagdo cristd — Baptismo, Confirmagdo e
Eucaristia sdo langados os alicerces de toda a vida cristd. «A participagdo na
natureza divina, dada aos homens pela graga de Cristo, comporta uma certa
analogia com a origem, crescimento e sustento da vida natural. Nascidos para uma
vida nova pelo Baptismo, os fiéis sdo efectivamente fortalecidos pelo sacramento
da Confirmagdo e recebem na Eucaristia o Pilo da vida eterna Assim. por estes
sacramentos da iniciagdo cristd, eles recebem cada vez mais riquezas da vida
divina e avangam para a perfei¢do da caridade» (3).

ARTIGO 1: O SACRAMENTO DO BAPTISMO

1213. O santo Baptismo é o fundamento de toda a vida cristd, o pdrtico da vida no
Espirito(«vitae spiritualis ianua — porta da vida espiritual») e a porta que da
acesso aos outros sacramentos. Pelo Baptismo somos libertos do pecado e
regenerados como filhos de Deus: tornamo-nos membros de Cristo e somos
incorporados na Igreja e tornados participantes na sua missdo (4). «Baptismos est
sacramentam regeneratiorais per aquam in Verbo — O Baptismo pode definir-se
como o sacramento da regeneragdo pela agua e pela Palavra» (5).

I. Como se chama este sacramento?

1214. Chama-se Baptismo, por causa do rito central com que se realiza:



baptizar (baptizeis, em grego) significa «mergulhar», «imergir». A «imersdo» na
dgua simboliza a sepultura do catecimeno na morte de Cristo, de onde sai pela
ressurreigdo com Ele (6) como «nova criatura» (2 Cor 5, 17;Gl 6, 15).

1215. Este sacramento é também chamado «banho da regeneragdo e da
renovagdo no Espirito Santo» (Tt 3, 5), porque significa e realiza aquele
nascimento da agua e do Espirito, sem o qual «ninguém pode entrar no Reino de
Deus» (Jo 3, 5).

1216. «Este banho é chamado iluminagdo, porque aqueles que recebem este
ensinamento [catequético] ficam com o espirito iluminado...» (7). Tendo recebido
no Baptismo o Verbo, «luz verdadeira que ilumina todo o homem» (Jo 1, 9), o
baptizado, «depois de ter sido iluminado» (8), tornou-se «filho da luz» (9) e ele
proprio «luz» (Ef5, 8):

«O Baptismo é o mais belo e magnifico dos dons de Deus [...] Chamamos-lhe dom,
graga, ungdo, iluminagdo, veste de incorruptibilidade, banho de regeneragéo, selo
e tudo o que ha de mais precioso. Dom, porque é conferido aqueles que ndo
trazem nada: graga, porque é dado mesmo aos culpados: baptismo, porque o
pecado é sepultado nas dguas; ungdo, porque é sagrado e régio (como aqueles que
sdo ungidos); iluminagdo, porque é luz irradiante; veste, porque cobre a nossa
vergonha;banho, porque lava; selo, porque nos guarda e é sinal do senhorio de
Deus» (10).

1l. O Baptismo na economia da salvacio
AS PREFIGURAGOES DO BAPTISMO NA ANTIGA ALIANGA

1217. Na liturgia da Vigilia Pascal, a quando da béngdo da dgua baptismal, a Igreja
faz solenemente memdria dos grandes acontecimentos da histdria da salvagdo que
prefiguravam j& o mistério do Baptismo:

«Senhor nosso Deus: pelo vosso poder invisivel, realizais maravilhas nos vossos
sacramentos. Ao longo dos tempos, preparastes a d4gua para manifestar a graga do
Baptismo» (11).

1218. Desde o principio do mundo, a 4gua, esta criatura humilde e admiravel, é a
fonte da vida e da fecundidade. A Sagrada Escritura vé-a como «incubada» pelo
Espirito de Deus (12):

«Logo no principio do mundo, o vosso Espirito pairava sobre as aguas, para que ja
desde entdo concebessem o poder de santificar» (13).

1219. A Igreja viu na arca de Noé uma prefiguragdo da salvagdo pelo Baptismo.



Com efeito, gragas a ela, «um pequeno grupo, ao todo oito pessoas, foram salvas
pela agua» (1 Pe 3, 20):

«Nas dguas do diltvio, destes-nos uma imagem do Baptismo, sacramento da vida
nova, porque as dguas significam ao mesmo tempo o fim do pecado e o principio da
santidade» (14).

1220. Se a agua de nascente simboliza a vida, a agua do maré um simbolo da
morte. Por isso é que podia prefigurar o mistério da cruz. E por este simbolismo, o
Baptismo significa a comunhdo com a morte de Cristo.

1221. E sobretudo a travessia do Mar Vermelho, verdadeira libertagdo de Israel
da escraviddo do Egipto, que anuncia a libertagdo operada pelo Baptismo:

«Aos filhos de Abrado fizestes atravessar a pé enxuto o Mar Vermelho, para que
esse povo, liberto da escraviddo, fosse a imagem do povo santo dos baptizados»
(15).

1222. Finalmente, o Baptismo é prefigurado na travessia do Jorddo, gragas a qual
o povo de Deu- recebe o dom da terra prometida a descendéncia de Abrado,
imagem da vida eterna. A promessa desta heranga bem-aventurada cumpre-se na
Nova Alianga.

O BAPTISMO DE CRISTO

1223. Todas as prefiguragdes da Antiga Alianga encontram a sua realizagdo em
Jesus Cristo. Ele comega a sua vida publica depois de Se ter feito baptizar por Sdo
Jodo Baptista no Jorddo (16). E depois da sua ressurreigdo, confere esta missdo aos
Apdstolos: «lde, pois, fazei discipulos de todas as nagdes; baptizai-os em nome do
Pai e do Filho e do Espirito Santo e ensinai-os a cumprir tudo quanto vos
mandei» (Mt 28, 19-20) (17).

1224. Nosso Senhor sujeitou-se voluntariamente ao Baptismo de Sdo Jodo,
destinado aos pecadores, para cumprir toda a justica (18). Este gesto de Jesus é
uma manifestagdo do seu «aniquilamento» (19). O Espirito que pairava sobre as
aguas da primeira criagdo, desce entdo sobre Cristo como preltdio da nova criagdo
e o Pai manifesta Jesus como seu «Filho muito amado» (20).

1225. Foi na sua Pascoa que Cristo abriu a todos os homens as fontes do Baptismo.
De facto, Ele ja tinha falado da sua paixdo, que ia sofrer em Jerusalém, como dum
«baptismo» com que devia ser baptizado (21). O sangue e a dgua que manaram do
lado aberto de Jesus crucificado (22) sdo tipos do Baptismo e da Eucaristia,
sacramentos da vida nova (23): desde entdo, é possivel «nascer da agua e do
Espirito» para entrar no Reino de Deus (Jo 3, 5).



«Repara: Onde é que foste baptizado, de onde é que vem o Baptismo, sendo da
cruz de Cristo, da morte de Cristo? Ali estd todo o mistério: Ele sofreu por ti. Foi
n'Ele que tu foste resgatado, n'Ele que foste salvo» (24).

O BAPTISMO NA IGREJA

1226. Desde o dia de Pentecostes que a Igreja vem celebrando e administrando o
santo Baptismo. Com efeito, Sdo Pedro declara a multiddo, abalada pela sua
pregacdo: «convertei-vos e pega cada um de vds o Baptismo em nome de Jesus
Cristo, para vos serem perdoados os pecados. Recebereis entdo o dom do Espirito
Santo» (Act 2, 38). Os Apdstolos e os seus colaboradores oferecem o Baptismo a
quem quer que acredite em Jesus: judeus, pessoas tementes a Deus, pagdos (25). O
Baptismo aparece sempre ligado a fé: «Acredita no Senhor Jesus e serds salvo
juntamente com a tua familia», declara Sdo Paulo ao seu carcereiro em Filipos. E a
narrativa continua: «o carcereiro [...] logo recebeu o Baptismo, juntamente com
todos os seus» (Act 16, 31-33).

1227. Segundo o apostolo Sdo Paulo, pelo Baptismo o crente comunga na morte de
Cristo; é sepultado e ressuscita com Ele:

«Todos nds, que fomos baptizados em Cristo Jesus, fomos baptizados na sua morte.
Fomos sepultados com Ele pelo baptismo na morte, para que, assim como Cristo
ressuscitou dos mortos, pela gldria do Pai, também nds vivamos uma vida nova»
(Rm6, 3-4) (26).

Os baptizados «revestem-se de Cristo» (27). Pelo Espirito Santo, o Baptismo é um
banho que purifica, santifica e justifica (28).

1228. O Baptismo &, pois, um banho de dgua, no qual «a semente incorruptivel» da
Palavra de Deus produz o seu efeito vivificador (29). Santo Agostinho dird do
Baptismo: «Accedit verbum ad elementum, et fit sacramentam — Junta-se a
palavra ao elemento material e faz-se o sacramento» (30).

1ll. Como se celebra o sacramento do Baptismo?

A INICIAGAO CRISTA

1229. Desde o tempo dos Apodstolos que tornar-se cristdo requer um caminho e
uma iniciagdo com diversas etapas. Este itinerario pode ser percorrido rapida ou
lentamente. Mas deverd sempre incluir certos elementos essenciais: 0 anuncio da
Palavra, o acolhimento do Evangelho que implica a conversdo, a profissdo de fé, o

Baptismo, a efusdo do Espirito Santo, o acesso a comunh3o eucaristica.

1230. Esta iniciagdo tem variado muito no decurso dos séculos e segundo as



circunstancias. Nos primeiros séculos da Igreja, a iniciagdo cristd conheceu grande
desenvolvimento, com um longo periodo de catecumenato e uma série de ritos
preparatdrios que escalonavam liturgicamente o caminho da preparagdo
catecumenal, desembocando na celebragdo dos sacramentos da iniciagdo crista.

1231. Nas regides onde o Baptismo das criangas se tomou largamente a forma
habitual da celebragdo deste sacramento, esta transformou-se num acto Unico, que
integra, de um modo muito abreviado, as etapas preliminares da iniciagdo crista.
Pela sua propria natureza, o Baptismo das criangas exige um catecumenato pds-
baptismal. Ndo se trata apenas da necessidade duma instrugdo posterior ao
Baptismo mas do desenvolvimento necessério da graga baptismal no crescimento
da pessoa. E 0 espaco proprio da catequese.

1232. O Il Concilio do Vaticano restaurou, para a Igreja latina, «o catecumenato
dos adultos, distribuido em vdrias fases» (31). O respectivo ritual encontra-se
no Ordo initiationis christianae adultorum (1972). Alids, o Concilio permitiu que,
«para além dos elementos de iniciagdo proprios da tradigdo cristd», se admitam,
em terras de missdo, «os elementos de iniciagdo usados por cada um desses povos,
na medida em que puderem integrar-se no rito cristdo» (32).

1233. Hoje em dia, portanto, em todos os ritos latinos e orientais, a iniciagdo
cristd dos adultos comega com a sua entrada no catecumenato, para atingir o
ponto culminante na celebragdo Unica dos trés sacramentos, Baptismo,
Confirmagdo e Eucaristia (33). Nos ritos orientais, a iniciagdo cristd das criangas na
infincia comega no Baptismo, seguido imediatamente da Confirmagdo e da
Eucaristia, enquanto no rito romano a mesma iniciagdo prossegue durante os anos
de catequese, para terminar, mais tarde, com a Confirmagdo e a Eucaristia, ponto
culminante da sua iniciagdo cristd (34).

A MISTAGOGIA DA CELEBRAGAO

1234. O sentido e a graga do sacramento do Baptismo aparecem claramente nos
ritos da sua celebragdo. Seguindo, com participagdo atenta, os gestos e as
palavras desta celebragéo, os fiéis sdo iniciados nas riquezas que este sacramento
significa e realiza em cada novo baptizado.

1235. O sinal da cruz, no principio da celebragdo, manifesta a marca de Cristo
impressa naquele que vai passar a pertencer-Lhe, e significa a graga da redengdo
que Cristo nos adquiriu pela sua cruz.

1236. O antincio da Palavra de Deus ilumina com a verdade revelada os candidatos
e a assembleia e suscita a resposta da fé, insepardvel do Baptismo. Na verdade, o
Baptismo é, de modo particular, o «sacramento da fé», uma vez que é a entrada
sacramental na vida da fé.



1237. E porque o Baptismo significa a libertagdo do pecado e do diabo, seu
instigador, pronuncia-se sobre o candidato um ou varios exorcismos. Ele é ungido
com o 6leo dos catecimenos ou, entdo, o celebrante impde-lhe a mdo e ele
renuncia expressamente a Satands. Assim preparado, pode professar a fé da
Igreja, a qual sera «confiado» pelo Baptismo (35).

1238. A dgua baptismal é entdo consagrada por uma oragdo de epiclese (ou no
préprio momento, ou na Vigilia Pascal). A Igreja pede a Deus que, pelo seu Filho, o
poder do Espirito Santo desga a esta dgua, para que os que nela forem baptizados
«nasgam da 4gua e do Espirito»(Jo 3, 5).

1239. Segue-se o rito essencial do sacramento: o baptismo propriamente dito, que
significa e realiza a morte para o pecado e a entrada na vida da Santissima
Trindade, através da configuragdo com o mistério pascal de Cristo. O Baptismo é
realizado, do modo mais significativo, pela triplice imersdo na dgua baptismal;
mas, desde tempos antigos, pode também ser conferido derramando por trés
vezes dgua sobre a cabega do candidato.

1240. Na Igreja latina, esta triplice infusdo é acompanhada pelas palavras do
ministro: «N., eu te baptizo em nome do Pai e do Filho e do Espirito Santo». Nas
liturgias orientais, estando o cateciimeno voltado para o Oriente, o sacerdote diz:
«O servo de Deus N. é baptizado em nome do Pai e do Filho e do Espirito Santo»; e
a invocagdo de cada pessoa da Santissima Trindade, mergulha-o e retira-o da
agua.

1241. A ungdo com o santo crisma, 6leo perfumado que foi consagrado pelo bispo,
significa o dom do Espirito Santo ao novo baptizado. Ele tornou-se cristdo, quer
dizer, «ungido» pelo Espirito Santo, incorporado em Cristo, que foi ungido
sacerdote, profeta e rei (36).

1242. Na liturgia das Igrejas do Oriente, a ungdo pds-baptismal é o sacramento da
Crismagdo (Confirmagdo). Na liturgia romana, anuncia uma segunda ungdo com o
santo Crisma, que serd dada pelo bispo: o sacramento da Confirmagdo que, por
assim dizer, «confirma» e completa a ungdo baptismal.

1243. A veste branca simboliza que o baptizado «se revestiu de Cristo» (37):
ressuscitou com Cristo. A vela, acesa no cirio pascal, significa que Cristo iluminou o
nedfito. Em Cristo, os baptizados sdo «a luz do mundo» (Mt 5, 14) (38).

0 recém-baptizado é agora filho de Deus no seu Filho Unico e pode dizer a oragio
dos filhos de Deus: O Pai-Nosso.

1244. A primeira Comunhdo eucaristica. Tornado filho de Deus, revestido da veste
nupcial, o nedfito é admitido «ao banquete das nupcias do Cordeiro» e recebe o



alimento da vida nova, o corpo e sangue de Cristo. As Igrejas orientais conservam
uma consciéncia viva da unidade da iniciagdo cristd, dando a sagrada Comunh&o a
todos os novos baptizados e confirmados, mesmo as criancinhas, lembrando a
palavra do Senhor: «Deixai vir a Mim as criancinhas, ndo as estorveis» (Mc 10,
14). A Igreja latina, que reserva o acesso a sagrada Comunhdo para aqueles que
atingiram o uso da razdo, exprime a abertura do Baptismo em relagdo a Eucaristia
aproximando do altar a crianga recém-baptizada para a orag¢do do Pai Nosso.

1245. A celebragdo do Baptismo conclui-se com a béngdo solene. Aquando do
Baptismo de recém-nascidos, a béngdo da mde ocupa um lugar especial.

IV. Quem pode receber o Baptismo?

1246. «Todo o ser humano ainda ndo baptizado — e s6 ele — é capaz de receber o
Baptismo» (39)

O BAPTISMO DOS ADULTOS

1247. Desde os principios da Igreja, o Baptismo dos adultos é a situagdo mais
corrente nas terras onde o andncio do Evangelho ainda é recente. O catecumenato
(preparagdo para o Baptismo) tem, nesse caso, um lugar importante; sendo
iniciagdo na fé e na vida cristd, deve dispor para o acolhimento do dom de Deus no
Baptismo, Confirmagdo e Eucaristia.

1248. O catecumenato, ou formagdo dos catecimenos, tem por finalidade permitir
a estes, em resposta a iniciativa divina e em unido com uma comunidade eclesial,
conduzir 3 maturidade a sua conversdo e a sua fé. Trata-se duma «formagdo e de
uma aprendizagem de toda a vida cristd», mediante a qual os discipulos se unem
com Cristo seu mestre. Por conseguinte, sejam os catecimenos convenientemente
iniciados no mistério da salvagdo, na pratica dos costumes evangélicos, e, com
ritos sagrados a celebrar em tempos sucessivos, sejam introduzidos na vida da fé,
da Liturgia e da caridade do povo de Deus» (40).

1249. Os catecumenos «estdo ja unidos a Igreja», ja sdo da casa de Cristo, e, ndo
raro, eles levam ja uma vida de fé, de esperanga e de caridade» (41). «<A mae
Igreja ja os abraga como seus, com amor e solicitude» (42).

O BAPTISMO DAS CRIANGCAS

1250. Nascidas com uma natureza humana decaida e manchada pelo pecado
original, as criangas também tém necessidade do novo nascimento no Baptismo
para serem libertas do poder das trevas e transferidas para o dominio da
liberdade dos filhos de Deus (44), a que todos os homens sdo chamados. A pura
gratuidade da graga da salvagdo é particularmente manifesta no Baptismo das



criangas. Por isso, a Igreja e os pais privariam, a crianga da graga inestimavel de se
tornar filho de Deus, se ndo lhe conferissem o Baptismo pouco depois do seu
nascimento (45).

1251. Os pais cristdos reconhecerdo que esta pratica corresponde, também, ao seu
papel de sustentar a vida que Deus lhes confiou (46).

1252. A pratica de baptizar as criangas é tradigdo imemorial da Igreja.
Explicitamente atestada desde o século II, é no entanto bem possivel que, desde o
principio da pregagdo apostolica, quando «casas» inteiras receberam o Baptismo
se tenham baptizado também as criangas (48).

FE E BAPTISMO

1253. O Baptismo é o sacramento da fé (49). Mas a fé tem necessidade da
comunidade dos crentes. S6 na fé da Igreja é que cada um dos fiéis pode crer. A fé
que se requer para o Baptismo ndo é uma fé perfeita e amadurecida, mas um
principio chamado a desenvolver-se. Ao catecimeno ou ao seu padrinho pergunta-
se: «Que pedis a Igreja de Deus?» E ele responde: «A fé!».

1254. Em todos os baptizados, criangas ou adultos, a fé deve crescer depois do
Baptismo. E por isso que a Igreja celebra todos os anos, na Vigilia Pascal, a
renovagdo das promessas do Baptismo. A preparagdo para o Baptismo conduz
apenas ao umbral da vida nova. O Baptismo é a fonte da vida nova em Cristo,
donde jorra toda a vida crista.

1255. Para que a graga baptismal possa desenvolver-se, é importante a ajuda dos
pais. Esse é também o papel do padrinho ou da madrinha, que devem ser pessoas
de fé solida, capazes e preparados para ajudar o novo baptizado, crianga ou
adulto, no seu caminho de vida cristd (50). O seu mlnus é um
verdadeiro oficio eclesial (51). Toda a comunidade eclesial tem uma parte de
responsabilidade no desenvolvimento e na defesa da graca recebida no Baptismo.

V. Quem pode baptizar?

1256. Sdo ministros ordinarios do Baptismo o bispo e o presbitero, e, na Igreja
latina, também o didcono (52). Em caso de necessidade, qualquer pessoa, mesmo
ndo baptizada, desde que tenha a intengdo requerida, pode baptizar utilizando a
férmula baptismal trinitaria (53). A intengdo requerida é a de querer fazer o que
faz a Igreja quando baptiza. A Igreja vé a razdo desta possibilidade na vontade
salvifica universal de Deus (54) e na necessidade do Baptismo para a salvagdo (55).

VI. A necessidade do Baptismo



1257. O prdprio Senhor afirma que o Baptismo é necessdrio para a salvagdo (56).
Por isso, ordenou aos seus discipulos que anunciassem o Evangelho e baptizassem
todas as nagdes (57). O Baptismo é necessario para a salvagdo de todos aqueles a
quem o Evangelho foi anunciado e que tiveram a possibilidade de pedir este
sacramento (58). A Igreja ndo conhece outro meio sendo o Baptismo para garantir
a entrada na bem-aventuranga eterna. Por isso, tem cuidado em ndo negligenciar
a missdo que recebeu do Senhor de fazer «renascer da dgua e do Espirito» todos
os que podem ser baptizados. Deus ligou a salvagdo ao sacramento do Baptismo;
mas Ele proprio ndo estd prisioneiro dos seus sacramentos.

1258. Desde sempre, a Igreja tem a firme convicgdo de que aqueles que sofrem a
morte por causa da fé, sem terem recebido o Baptismo, sdo baptizados pela sua
morte por Cristo e com Cristo. Este Baptismo de sangue, tal como o desejo do
Baptismo ou Baptismo de desejo, produz os frutos do Baptismo, apesar de ndo ser
sacramento.

1259. Para os catectimenos que morrem antes do Baptismo, o seu desejo explicito
de o receber, unido ao arrependimento dos seus pecados e a caridade, garante-
lhes a salvagdo, que ndo puderam receber pelo sacramento.

1260. «Com efeito, ja que Cristo morreu por todos e a vocagdo Ultima de todos os
homens é realmente uma sé, a saber, a divina, devemos manter que o Espirito
Santo a todos dd a possibilidade de se associarem a este mistério pascal, por um
modo s6 de Deus conhecido» (59). Todo o homem que, na ignorancia do Evangelho
de Cristo e da sua Igreja, procura a verdade e faz a vontade de Deus conforme o
conhecimento que dela tem, pode salvar-se. Podemos supor que tais pessoas
teriam desejado explicitamente o Baptismo se dele tivessem conhecido a
necessidade.

1261. Quanto as criangas que morrem sem Baptismo, a Igreja ndo pode sendo
confid-las a misericérdia de Deus, como o faz no rito do respectivo funeral. De
facto, a grande misericordia de Deus, «que quer que todos os homens se salvem»
(1 Tm 2, 4), e a ternura de Jesus para com as criangas, que O levou a dizer: «Deixai
vir a Mim as criancinhas, no as estorveis» (Mc 10, 14), permitem-nos esperar que
haja um caminho de salvagdo para as criangas que morrem sem Baptismo. Por isso,
é mais premente ainda o apelo da Igreja a que ndo se impegam as criancinhas de
virem a Cristo, pelo dom do santo Baptismo.

VII. A graga do Baptismo

1262. Os diferentes efeitos do Baptismo sdo significados pelos elementos sensiveis
do rito sacramental. A imersdo na dgua evoca os simbolismos da morte e da
purificagdo, mas também da regeneragdo e da renovagdo. Os dois efeitos principais
sdo, pois, a purificagdo dos pecados e o novo nascimento no Espirito Santo (60).



PARA A REMISSAO DOS PECADOS

1263. Pelo Baptismo todos os pecados sdo perdoados: o pecado original e todos os
pecados pessoais, bem como todas as penas devidas ao pecado (61). Com efeito,
naqueles que foram regenerados, nada resta que os possa impedir de entrar no
Reino de Deus: nem o pecado de Addo, nem o pecado pessoal, nem as
consequéncias do pecado, das quais a mais grave é a separagdo de Deus.

1264. No baptizado permanecem, no entanto, certas consequéncias temporais do
pecado, como os sofrimentos, a doenga, a morte, ou as fragilidades inerentes a
vida, como as fraquezas de cardcter, etc., assim como uma incinagdo para o
pecado a que a Tradigdo chama concupiscénciaou, metaforicamente, a «isca» ou
«aguilhdo» do pecado («fomes peccati»): «Deixada para os nossos combates, a
concupiscéncia ndo pode fazer mal aqueles que, ndo consentindo nela, resistem
corajosamente pela graga de Cristo. Bem pelo contrario, "aquele que tiver
combatido segundo as regras sera coroado" (2 Tm 2, 5)» (62).

«UMA NOVA CRIATURA»

1265 O Baptismo ndo somente purifica de todos os pecados, como faz também do
nedfito «uma nova criatura» (63), um filho adoptivo de Deus (64), tornado
«participante da natureza divina» (65), membro de Cristo (66) e co-herdeiro com
Ele (67), templo do Espirito Santo (68).

1266. A Santissima Trindade confere ao baptizado a graga santificante, a graga da
justificagdo, que:

— o torna capaz de crer em Deus, esperar n'Ele e O amar, pelas virtudes teologais;
— Ihe dd o poder de viver e agir sob a mogdo do Espirito Santo e pelos dons do
Espirito Santo;

— Ihe permite crescer no bem, pelas virtudes morais. Assim, todo o organismo da
vida sobrenatural do cristdo tem a sua raiz no santo Baptismo.

INCORPORADOS NA IGREJA, CORPO DE CRISTO

1267. O Baptismo faz de nés membros do corpo de Cristo. «Desde entdo [...], somos
nos membros uns dos outros.» (Ef 4, 25). O Baptismo incorpora na Igreja. Das
fontes baptismais nasce o unico povo de Deus da Nova Alianga, que ultrapassa
todos os limites naturais ou humanos das nagdes, das culturas, das ragas e dos
sexos: «Por isso é que todos nés fomos baptizados num sé Espirito, para formarmos
um s6 corpo» (1 Cor 12, 13).

1268. Os baptizados tornaram-se «pedras vivas» para «a edificacdo dum edificio
espiritual, para um sacerddcio santo» (I Pe 2, 5). Pelo Baptismo, participam no



sacerddcio de Cristo, na sua missdo profética e real, sdo «raga eleita, sacerddcio de
reis, nagdo santa, povo que Deus tornou seu», para anunciar os louvores d'Aquele
que os «chamou das trevas a sua luz admirdvel» (1 Pe 2, 9). O Baptismo confere a
participagéo no sacerdécio comum dos fiéis.

1269. Feito membro da Igreja, o baptizado jé ndo se pertence a si proprio (69) mas
Aquele que morreu e ressuscitou por nds (70). A partir dai, é chamado a submeter-
se aos outros (71), a servi-los (72) na comunhdo da Igreja, a ser «obediente e décil»
aos chefes da Igreja (73) e a considera-los com respeito e afei¢do (74). Assim como
0 Baptismo é fonte de responsabilidade e deveres, assim também o baptizado goza
de direitos no seio da Igreja: direito a receber os sacramentos, a ser alimentado
com a Palavra de Deus e a ser apoiado com outras ajudas espirituais da Igreja (75).

1270. Os baptizados, «regenerados [pelo Baptismo] para serem filhos de Deus,
devem confessar diante dos homens a fé que de Deus receberam por meio da
Igreja» e participar na actividade apostdlica e missionaria do povo de Deus (77).

0 VINCULO SACRAMENTAL DA UNIDADE DOS CRISTAOS

1271. O Baptismo constitui o fundamento da comunhdo entre todos os cristdos,
mesmo com aqueles que ainda ndo estdo em plena comunhdo com a Igreja
Catdlica: «Pois aqueles que créem em Cristo e foram devidamente baptizados,
estdo numa certa comunhdo, embora ndo perfeita, com a Igreja Catdlica
justificados no Baptismo pela fé, sdo incorporados em Cristo, e, por isso, com
direito se honram com o nome de cristdos e justamente sdo reconhecidos pelos
filhos da Igreja Catdlica como irmdos no Senhor» (78). «O Baptismo, pois,
constitui o vinculo sacramental da unidade vigente entre todos os que por ele
foram regenerados» (79).

UMA MARCA ESPIRITUAL INDELEVEL...

1272. Incorporado em Cristo pelo Baptismo, o baptizado é configurado com Cristo
(80). O Baptismo marca o cristio com um selo espiritual
indelével («charactere») da sua pertenga a Cristo. Esta marca ndo é apagada por
nenhum pecado, embora o pecado impega o Baptismo de produzir frutos de
salvagdo (81). Ministrado uma vez por todas, o Baptismo ndo pode ser repetido.

1273. Incorporados na lIgreja pelo Baptismo, os fiéis receberam o caracter
sacramental que os consagra para o culto religioso cristdo (82). O selo baptismal
capacita e compromete os cristdos a servir a Deus mediante uma participagdo viva
na santa liturgia da Igreja, e a exercer o seu sacerddcio baptismal pelo
testemunho duma vida santa e duma caridade eficaz (83).

1274. O «selo do Senhor» («dominicus character») (84) é o selo com que o Espirito



Santo nos marcou «para o dia da redengdo» (Ef 4, 30) (85). «O Baptismo &,
efectivamente, o selo da vida eterna» (86). O fiel que tiver «guardado o selo» até
ao fim, quer dizer, que tiver permanecido fiel as exigéncias do seu Baptismo,
podera partir «marcado pelo sinal da fé» (87), com a fé do seu Baptismo, na
expectativa da visdo bem-aventurada de Deus — consumagdo da fé — e na
esperanga da ressurreigdo.

Resumindo:

1275. A iniciag@o cristd faz-se pelo conjunto de trés sacramentos: o Baptismo, que
€ o principio da vida nova; a Confirmagdo, que é a consolidagdo da mesma vida; e a
Eucaristia, que alimenta o discipulo com o corpo e sangue de Cristo, em vista da
sua transformagdo n'Ele.

1276. «Ide, pois, fazei discipulos de todas as nagdes, baptizai-os em nome do Pai e
do Filho e do Espirito Santo, e ensinai-os a cumprir tudo quanto vos mandei» (Mt
28, 19-20).

1277. O Baptismo constitui o nascimento para a vida nova em Cristo. Segundo a
vontade do Senhor; ele é necessdrio para a salvagdo, como a propria Igreja, na
qual o Baptismo introduz.

1278. O rito essencial do Baptismo consiste em mergulhar na dgua o candidato ou
em derramar dgua sobre a sua cabega, pronunciando a invocagdo da Santissima
Trindade, isto é, do Pai e do Filho e do Espirito Santo.

1279. O fruto do Baptismo ou graga baptismal é uma realidade rica que inclui: a
remissdo do pecado original e de todos os pecados pessoais; o renascimento para
uma vida nova, pela qual o homem se torna filho adoptivo do Pai, membro de
Cristo, templo do Espirito Santo. Por esse facto, o baptizado é incorporado na
Igreja, corpo de Cristo, e tornado participante do sacerddcio de Cristo.

1280. O Baptismo imprime na alma um sinal espiritual indelével, o cardcter; que
consagra o baptizado para o culto da religido cristd. Por causa do cardcter; o
Baptismo néo pode ser repetido (88).

1281. Os que sofrem a morte por causa da fé, os catecimenos e todos aqueles que,
sob o impulso da graga, sem conhecerem a Igreja, procuram sincerame