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Resumo Palavras-chave
Estuda-se a “sacramentologia (eucaristica) submersa” no Eucaristia.
Quarto Evangelho, que ndo traz a Instituicao da Eucaristia no Multiplicacdo
relato da Ultima Ceia, mas apresenta conotagdes eucaristicas dos Paes.

em diversos textos, principalmente no relato da Multiplicacao Pao Vivo.
dos Paes. O assim chamado “Discurso Eucaristico”, Jo 6,51- Encarnacio.
58, é abordado na perspectiva da encarnacdo e morte de Lava-Pés.
Jesus. Outros textos examinados sdo o Lava-Pés (13,1-30), a Lado Aberto.
luz da despedida de Jesus (Jo 13-17), o Lado Aberto (Jo

19,33-37) e a refeicao depois da Ressurreicao (Jo 21,1-14). O

“memorial” da morte salvadora de Cristo ultrapassa, em

Jodo, o rito da Instituicdo da Eucaristia e € suprassumido na

sua cristologia da Palavra de Deus Encarnada.

Abstract Keywords
We study the "submerged (Eucharistic) sacramentology” in the Eucharist.
Fourth Gospel, which does not include the Institution of the Multiplication
Eucharist in the account of the Last Supper, but has Eucharistic of Loaves.
connotations in various texts, especially in the account of the Living Brea.
Multiplication of the Loaves. The so-called "Eucharistic Incarnation.
Discourse”, Jn 6:51-58, is approached from the perspective of Footwashing.
the incarnation and death of Jesus. Other texts examined are Open Side.

the Footwashing (13:1-30), in the light of Jesus' farewell (Jn 13-
17), the Open Side (Jn 19:33-37), and the meal after the
Resurrection (Jn 21:1-14). The "memorial” of Christ's saving
death goes beyond the rite of the Institution of the Eucharist in
John and is supersumed in his Christology of the Word of God
Incarnate.

Introducao

Este artigo se debruca sobre as conotacdes eucaristicas de algumas

passagens marcantes do Quarto Evangelho. Usamos o termo “Eucaristia” no
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sentido da pratica sacramental de celebrar numa refeicao (ainda que reduzida
a uma materialidade minima) o memorial da morte e ressurreicao de Jesus,
de acordo com suas palavras na Ultima Ceia, quando ressignificou o pao e o
vinho como sinais de seu corpo e sangue oferecidos pela “vida” dos seus fiéis
(“por v0s”) ou de todos (“pelos muitos”). Porém, visto que
eucharistia/eucharistein significa acao de gracas em geral, sinonimo de
eulogia/eulogein, lancamos também mao do termo mais definido, “a Ceia do

Senhor”, usado por Paulo em 1Cor 11,20.

Nao é facil estudar este tema no Evangelho de Jodo, pois entre as
muitas coisas que deixam o leitor do Quarto Evangelho perplexo ha o fato de
que ele ndo traz as palavras da instituicio da Eucaristia no relato da Ultima
Ceia. Por outro lado, a historia dos efeitos do texto mostra um uso abundante
dos temas joaninos em torno da celebracao eucaristica. Como se explica isso?
Veremos que a narrativa joanina contém muitos elementos que ajudam a
aprofundar o sentido da “Ceia do Senhor”, embora o texto nao descreva a
Ultima Ceia como instituicdo da Eucaristia. Isso é possivel porque no conjunto
do Quarto Evangelho ha algo como uma “sacramentologia submersa” no

tocante a Eucaristia, como, alias, também ao Batismo.

A multiplicacdo dos paes

Ao relatar a multiplicacao dos paes (que, como Lucas e a diferenca de
Marcos e Mateus, ele narra s6 uma vez), Joao faz seguir ao relato do milagre,
ou “sinal”, uma discussao de Jesus com os judeus acerca do Pao da Vida (Jo
6,25-71), contendo, aparentemente, referéncias a Eucaristia (Jo 6,51 -58).1

O capitulo 6 de Joado ja foi objeto de muitos estudos. Nao podemos

' Para estudo mais completo: CASALEGNO, Alberto. “A minha carne para a vida do mundo”:
consideracdes sobre a dimenséo eucaristica de Jo 6, 1-71. Perspectiva Teoldgica, v. 32, n. 87,
p. 241-257, maio/ago 2000; ID. Para que contemplem a minha gléria (Jodo 17,24): introducao
a teologia do Evangelho de Joao. Sao Paulo: Loyola, 2009, p. 271-286; BEUTLER,
Johannes. Evangelho segundo Jodo: comentario. Sdo Paulo: Loyola, 2016, p. 159-188;
KONINGS, Johan. O Evangelho de Jodo: amor e fidelidade. Sao Paulo: Fonte Editorial, 2017, p.
200-229; BROWN, Raymond. The Gospel according to John (i-xii). 2. ed. New York:
Doubleday, 1966, p. 231-304; LEON-DUFOUR, Xavier. Leitura do Evangelho segundo Jodo, Il.
Sao Paulo: Loyola, 1996, p. 76-244.
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elencar aqui todas as hipoteses literario-criticas a respeito de sua
composicao. Nossa analise aqui se detém na forma canonica atual. O capitulo
€ uma composicao monumental e artificiosa, um ensinamento da fé que se
revela ser, também, uma mistagogia eucaristica. Contém trés momentos
principais:

e a narrativa do sinal dos paes e da travessia do lago de Genesaré

(6,1-21);
e a discussao de Jesus na sinagoga de Cafarnaum (6,25-58);
e 0 desenlace (6,60-71).
Os versiculos 22-24 e 59 constituem elos de transicao entre as diversas

partes.

A narrativa do sinal (6,1-21)

O evangelista oferece a narrativa da multiplicacao dos paes e da
subsequente travessia do lago em uma forma que, em grandes linhas € mesmo
em alguns detalhes marcantes, corresponde a primeira multiplicacao dos paes
segundo Marcos (Mc 6,32-52) e seus paralelos sinopticos, Mt 14,13-33 e Lc
9,10b-17 (sendo que Lucas nao narra a travessia do lago, nem a segunda
multiplicacao dos paes). A narrativa joanina é literariamente dependente dos
sindpticos,” mas acrescenta alguns acentos proprios, que se tornam
significativos no quadro do conjunto. O principal traco peculiar de Joao é a
caracterizacao do acontecimento como “sinal” (6,14). Destarte, o episodio se
integra na catequese dos sinais que permeia o seu evangelho inteiro.

Merece atencao o modo como Joao liga a multiplicacao dos paes a
travessia do lago. Joao parece conhecer a maneira em que Marcos articulou as
duas narrativas ao descrever Jesus retirando-se a s6s na montanha, enquanto
os discipulos iniciavam a travessia (Mc 6,45//Jo 6,16-17), mas, a diferenca de
Marcos e paralelos, Joao explica a retirada de Jesus pela intencao de escapar
da multidao entusiasmada que quer proclama-lo rei segundo a figura do

profeta-messias existente no imaginario do povo.3 Destarte, o evangelista

2 BEUTLER, 2015, p. 162, entre outros.
3 MEEKS, Wayne A. The Prophet King: Moses traditions and the johannine christology. Leiden:
E. J. Brill, 1967.
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desqualifica a interpretacao da refeicao milagrosa como manifestacao
messianica de Jesus no sentido corriqueiro. Outra interpretacao se impoe:

aquela que Jesus mesmo dara.

O discurso de revelacéao (6,25-58)

Joao utiliza a narrativa da travessia (6,16-21//Mc 6,46-52) e,
sobretudo, o estranhamento do povo, em Cafarnaum (6,22-24, peculiar de
Joao), como trampolim para a nova interpretacao que - pela boca de Jesus -
ele propoe ao leitor. Em 6,25, Jesus se encontra com o povo de Cafarnaum e
inicia um extenso dialogo, que, pela circunstancia apontada no v. 59
(“ensinando na sinagoga”), deve ser considerado um ensino para todos os
participantes da comunidade judaica local, e essa intencao comunicativa se
estende também a mais receptores, em primeiro lugar, o leitor/ouvinte do
texto!

Como em outros episodios (Nicodemos, a Samaritana), Joao parte de
um mal-entendido. No nivel da narrativa, Jesus suscita no interlocutor o
desejo de um conhecimento novo, de modo semelhante ao tema “nascer do
alto” proposto a Nicodemos (Jo 3,3.7, cf. 3,31) e o tema da “agua viva” no
episodio da samaritana (Jo 4,10). No nivel da leitura da narracao, bem como
da pragmatica, o autor parece suscitar esse mesmo desejo no leitor.

Essa praeparatio evangelii é elaborada com muita arte. Dentre as
pessoas que constituem o auditério de Jesus em Cafarnaum, algumas
perceberam que a travessia de Jesus depois da refeicao milagrosa tinha sido
misteriosa. Perguntam: “Rabi, quando chegaste aqui?” Jesus responde com
uma provocacao (6,25): “Estais me procurando nao porque vistes sinais, mas
porque comestes pao e ficastes saciados” (v. 26). A tentativa de proclamar
Jesus messias por té-los saciado (v. 14-15) mostra que o procuraram por
razdes de messianismo material, nao por causa do “sinal” cujo sentido deve
ainda ser revelado. Ficaram saciados no nivel de seu desejo imediato, mas
“nao viram o sinal” no sentido de referéncia a uma realidade do alto.
Mostraram-se semelhantes aqueles que denuncia o provérbio chinés: “Quando
o sabio aponta para as estrelas, o idiota olha para o dedo”.

A seguir, o evangelista amplia o campo semantico do discurso,
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mediante a alusao as “obras”. Os interlocutores, certamente judeus piedosos,
perguntam o que devem fazer para realizar as obras de Deus, a pratica que
agrade a Deus. Jesus lhes responde que “a obra” de Deus é que creiam nele.*
Esse convite a crer nele leva os ouvintes de Jesus a pedirem um sinal de
legitimacao profética, como o sinal apresentado por Moisés, que saciou o povo
no deserto com “pao do céu”, como diz o Sl 78,24. Mas Jesus desloca o centro
da atencao da pessoa (Moisés) para o dom (o pao). Lancando mao de uma
tipologia implicita,® Jesus diz, nos v. 32-33, que o verdadeiro pao do céu é
aquele que é dado pelo Pai e que da vida ao mundo (contrariamente ao que
aconteceu com os que comeram o mana no deserto, cf. vv. 49 e 58). O
auditério, porém, preso no mal-entendido, pensa que se trata de um pao
material para o dia a dia (v. 34). Entdao vem a “revelacao” de Jesus: “Eu sou o
pao da vida” (v. 35).°

A continuacao do diadlogo é uma explicitacao da frase do v. 35.
Costuma-se caracterizar o dialogo de revelacao dos vv. 35-50 como discurso
sapiencial. Jesus leva a plenitude’ o que Is 55,1-3 diz a respeito do
ensinamento de Deus (para os judeus: a Tora): é alimento e bebida saciando
de modo incomparavel (Jo 6,35bc diz: quem cré nele nunca mais tera fome ou
sede). O ensinamento de Jesus € também o sentido pleno daquilo que
anunciou Is 54,13: “Todos serao ensinados por Deus” (Jo 6,45). Quem é
discipulo do Pai vem até ele (v. 46) e encontra nele o conhecimento almejado
pelo piedoso: o conhecimento do Deus invisivel (v. 46-47). Tal é o verdadeiro
pao que desce do “céu” (o ambito de Deus, que é a verdadeira origem de
Jesus, contrariamente ao que pensam os judeus no v. 42), e este “pao” da
vida ao mundo (contrariamente a prefiguracao, o mana, que nao impediu a
morte dos pais: v. 47-49). O v. 50 (“Este é o pao que desce do céu, para que

nao morra quem dele comer”) poe Jesus no lugar da Tora, que alguns rabinos

* Pergunta-se, amilde, se se trata de nossa obra que agrada a Deus (como o v. anterior leva a
pensar) ou da obra que Deus realiza (como sugere a passagem do plural para o singular), mas
essa questao gramatical é menos importante na semantica semitica, que se contenta em
estabelecer a relacdo entre os dois termos. As duas interpretacdes sao validas.

> 0 mana é o “tipo” (prefiguracdo, sombra), Jesus o antitipo (a realidade verdadeira).

6 0 “eu” no inicio da frase, gramaticalmente desnecessario, é enfatico: “Eu, eu sou o pdo da
vida”, ou: “O pao da vida, sou eu!”

" Ou, como dizemos, revela “o sentido pleno”.
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e sabios chamavam de alimento da vida eterna.?

Ora, a partir do v. 51,° a terminologia mostra algumas modificacées
significativas. Geralmente, a parte 6,51-58 é chamada de “discurso
eucaristico”, o que precisa ser questionado.

Nesta parte do discurso, Jesus nao se chama mais “o pao da vida”,
como no v. 35, mas “o pao vivo”, aquele que vive (v. 51a) "' - e diz: “O pao
que eu darei é a minha carne para a vida do mundo” (v. 51c). O que,
gramaticalmente, € um tanto estranho, porque ele é e da ao mesmo tempo
essa dadiva; portanto, ele se da a si mesmo! E pelo que precede, sabemos que
€ o Pai que o da: Jesus se doa em uniao com o Pai. O dom nao é somente o
seu ensinamento, mas sua pessoa de carne e sangue, dada para a vida do
mundo. Trata-se de sua encarnacdo, e o termo “carne” (sarx) que tem aqui a
conotacao de precariedade (como, alias, também em 1,14), aponta para sua
morte sangrenta: “Se nao comerdes a carne do Filho do Homem (termo
preferido de Jesus para indicar sua missao) e nao beberdes o seu sangue (a
morte violenta), nao tereis a vida em vos. Quem come'? a minha carne e bebe
0 meu sangue tem a vida eterna” (v. 53). No prolongamento do simbolismo do
pao e da bebida, que no “discurso sapiencial” dos vv. 35-50 significavam
primeiro a Tora e, depois, a obra de Jesus, esse campo semantico agora se

estende até a consumacao dessa obra de Jesus na sua morte na cruz, em prol

8 0 alimento da sabedoria: cf. Sr 24,19-22[26-30]; Sb 9,5 etc.

? Ou a partir do v. 48, segundo outros estudiosos (CASALEGNO, 2000, p. 243). - Os que querem
separar o suposto “discurso eucaristico” do “discurso do pao da vida” geralmente colocam a
divisao entre 6,51b e 6,51c, mas essa divisdo nao é relevante quando, como nos, se adota
uma leitura unitaria. Parece melhor iniciar a segunda parte do discurso com a proclamacao do
v. 51a e nao com a frase justaposta de 51c. Os vv. 49-50 constituem a conclusao da primeira
parte do discurso, assim como o texto paralelo v. 58 constitui a conclusao da segunda parte.
' MENKEN, Maarten J. J. John 6,51c-58: Eucarist or Christology? Biblica, v. 74, n. 1, 1993, p.
1-26. - Menken responde aos principais argumentos para ver em Jo 6,51¢-58 um pensamento
diferente (eucaristico, e nao sapiencial como a parte anterior): a. em 32-51b, Jesus mesmo é
0 pao descido do céu, enquanto em 5,51c-58 o pdo do céu é a carne e o sangue de Jesus; b.
em 6,32 é o Pai que da o pao, em 6,51c é Jesus; c. em 6,32-51b o comer tem de ser
entendido simbolicamente, em 51c-58 literalmente; d. em 6,32-51b a origem é celestial, em
6,51c-58 trata-se da corporeidade e humanidade de Jesus. Nao é preciso explicitar a rejeicao
desses argumentos por Menken, pois nossa leitura mostra por si mesma que eles nao sao
relevantes. Com isso caem também as razdes para considerar os vv. 51c-58 como uma
interpolacao de segunda mao, como pretendem Bultmann e outros.

" Alguns comentadores veem aqui uma aluséo a ressurreicao, cf. Lc 24,5.

'2 No v. 54 aparece o verbo tragein para “comer”, em vez de fdgein. Geralmente se diz que
trogein é mais material que fagein e significa “mastigar”, mas o exame da literatura grega
relativiza isso. Jodo precisava aqui de um participio presente, e como o verbo fagein é um
aoristo, escolheu o verbo traogein (MENKEN, 1993, p. 17).
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da vida do mundo (cf. Jo 3,14-16).

E dificil ndo reconhecer aqui a linguagem da refeicdo eucaristica, da
“Ceia do Senhor” como Paulo diria, onde o comer o corpo e o beber o sangue
de Jesus é simbolizado pelo pao e pelo vinho." A “sacramentologia submersa”
de Jodao emerge aqui na superficie do texto. Poe-se a pergunta se Joao, ao
falar de “alimento verdadeiro” e “bebida verdadeira” esta se referindo aos
elementos materiais do pao e do vinho ou ao sentido teolégico do dom de

Deus, pois “verdadeiro” nao é sindnimo de “fisico”!™

O que Jesus disse de seu
ensinamento (v. 35-50) se aplica, com mais forca ainda, quando ele fala do
dom de sua vida no sangue da cruz: “Nao é como 0 mana que Vossos pais
comeram, e morreram. Quem come (ho trégon) este pao vivera para sempre”
(v. 58).

Os vv. 51-58 nao podem ser separados daquilo que precede. Convém
entendé-los no contexto e na linha do “pao da vida” que € Jesus. Nao falam
da transubstanciacdo,' mas da carne e do sangue de Jesus, sua encarnacao
que foi levada a plenitude na morte sangrenta (Jo 19,33-37 acentuara o
sangue do lado aberto de Jesus).

Nesta parte do discurso esta fortemente presente a ideia da
comunhao. “Quem come a minha carne e bebe 0 meu sangue permanece em
mim e eu nele. Como o Pai, que vive, me enviou e eu vivo pelo Pai, também
aquele que me come vivera por mim”. E a terminologia da alegoria da videira
(Jo 15,1-17) e da oracdo do Jesus glorioso (Jo 17),'® textos que, marcados
pela terminologia do “permanecer”, encontraram logo um lugar proeminente

na teologia eucaristica.

30 fato de, semioticamente, esses gestos serem chamados de simbolos ndo interfere na
doutrina da presenca “real” (mas nao fisica!) de Cristo na Eucaristia.

" Uma interpretacdo “naturalista” levou alguns manuscritos e traducdes a substituir o
adjetivo “verdadeiro” (alétheés) pelo advérbio ”verdadeiramente” (aléthos) (assim o texto
bizantino, a Vulgata, King James, Statenbijbel, as versdes antigas de Almeida, mas traducoes
recentes como a TOB, a ARA e a Nova Vulgata, seguida pela CNBB, voltam ao termo original,
“verdadeiro”). “Verdadeiro” tem aqui o significado, preponderante em Jodo, de “auténtico,
veraz, fidedigno” conotando a qualidade divina.

> A transubstanciacdo ndo é o significado da Eucaristia, mas sua explicacdo no quadro de um
pensamento substancialista.

' 0 tema da santificacdo (hagidzein) em Jo 17,17.19 talvez explique por que em Jo 6,69 o
titulo de Jesus é “o Santo de Deus” (os sinopticos escrevem “o Cristo”).

Fronteiras, Recife, v. 3, n. 2, p. 478-499, jul./dez., 2020



485 | A Palavra que é P3o: a Eucaristia no Quarto Evangelho

O desenlace (6,60-71)

O auditério da sinagoga de Cafarnaum (v. 59) nao aceita, na maioria
(“muitos”), o discurso de Jesus: “Essa palavra é dura”, dificil de aceitar (v.
60). Isso se refere ao conjunto do discurso sapiencial e do assim chamado
discurso eucaristico (v. 35-58). Jesus responde que mais paradoxal ainda sera
sua volta a gloria do Pai (v. 62). Suas palavras sao do ambito do Espirito,
comunicado pelo Pai (“espirito e vida”, v. 63b), inacessiveis a compreensao
meramente humana (“carne”, v. 63a). Trata-se do Espirito que faz Nicodemos
“nascer do alto” (3,3-7)."” O acesso a compreensdo, antes existencial que
intelectual, € um dom do Pai (dedomenon; v. 65).

Quando, entao, muitos voltam as costas a Jesus, este coloca os
discipulos diante da opcao: “Voés também quereis ir embora” (v. 67). Simao
Pedro responde, certamente em nome dos Doze (embora “um dos Doze” nao
esteja em comunhao): “A quem iremos, Senhor? Tu tens palavras de vida
eterna” - palavras que abrem para o fiel a vida eterna. Isso vale para as duas

partes do discurso de Jesus, nao s para a parte “eucaristica”.

Conclusao

O texto considerado eucaristico por exceléncia, em Jodo, nao esta
enquadrado na Ultima Ceia, e sim, na narrativa da multiplicacdo dos paes,
que deve ser entendida como “sinal” (no sentido joanino). Sinal da atuacao
total de Jesus na carne, como “mestre” e como profeta crucificado.

A multiplicacao dos paes foi escolhida pelo quarto evangelista para ser
o embasamento narrativo do memorial de Cristo, nao s6 da Eucaristia, mas de
sua “carne” - da qual o pao, desde tempos antigos (o Exodo) percebido como
dom de Deus e interpretado como a Lei e a sabedoria de Deus, é o simbolo.
Carne doada até o sangue da cruz. Nos sindpticos, a refeicao da multidao
tinha um significado messianico no sentido da reunidao e restauracao ou
renovacao de Israel, como sugere Marcos, precedendo-a da chave profética
“eram como ovelhas sem pastor” (Mc 6,34, cf. Nm 27,17; 1Rs 22,17 e,

sobretudo, Ez 34,5). Joao, mediante o distanciamento, proprio dele, do

'7 Jo 3,5 menciona também a agua, simbolo (sacramental) do espirito derramado, com base
em Ez 36.
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messianismo popular (Jo 6,14-15), atualiza esse significado sapiencial em
sinal-simbolo da palavra de Deus em Cristo (6,45), palavra feita carne para,
por sua doacao, dar vida ao mundo (6,51), o que € celebrado na refeicao e na
comunhao eucaristica (6,53-58).

Estdo ai a palavra e o pao, ndao a mesa da Ultima Ceia, mas da
refeicao messianica transignificada. Os significados que, nos sinopticos, estao
ligados principalmente a Ultima Ceia, se irradiam, no Quarto Evangelho, sobre
a inteira atividade de Jesus. Do ponto de vista literario-exegético, é
interessante que o discurso de Jo 6, especialmente seu desenlace em 6,60-71,
lembra, como veremos, os capitulos 15 e 17 do discurso de despedida, e 6,63

pode ser relacionado a figura do Paraclito em Jo 15 e 16."®
O Lava-pés e a Ultima Ceia (Jo 13—17)

As tradicées da Ultima Ceia

Vejamos agora a releitura joanina da tradicdo da Ultima Ceia. Este
episodio €, em Jodo, uma composicao sui generis, muito diferente dos outros
relatos do mesmo fato no Novo Testamento.

Tomemos como ponto de referéncia a concisa mencao de 1Cor 11,20-
26 a “Ceia do Senhor”, expressao ja “tradicionada” para Paulo e que significa
a “re-presentacdo” memorial da Ultima Ceia de Jesus nas comunidades. O
titulo de “Senhor” é aplicado com frequéncia a Jesus, por Paulo e pelos
outros autores do Novo Testamento, a partir de sua ressurreicao, considerada
como enaltecimento e participacao na gloria de Deus, o qual no judaismo é
chamado “o Senhor” (hebraico Adonai, grego Kyrios). A referéncia mais clara
e original a este titulo se encontra em Fl 2,5-11. A propria terminologia “Ceia
do Senhor” (kyriakon deipnon, 1Cor 11,20) revela, portanto, seu carater pos-
pascal - ou melhor, pascal, pois o Ressuscitado é sempre pascal...

Em Paulo, o quadro narrativo da Ceia do Senhor é ainda elementar.

Restringe-se a expressao “na noite em que ia ser entregue” (1Cor 11,23).

'® Grande nimero de estudiosos literario-criticos do Quarto Evangelho concorda em atribuir
tanto Jo 15-17 quanto 6,50-58 a Ultima redacdo do evangelho, cuja composicdo pode ter
levado varios decénios (cf. BEUTLER, 2016, p. 161).
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Marcos, Mateus e Lucas apresentam, com mais amplidao narrativa, a mesma
tradicao que Paulo “recebeu e transmitiu” (1Cor 11,23): as palavras de Jesus
sobre o pao e o calice, fazendo deles o memorial de sua morte até a sua nova
vinda. Uma analise mais atenta dos vestigios traditivos permite reconhecer,
nos sinopticos, duas ou trés variantes dessa tradicao, que nao analisaremos
aqui, mas cuja existéncia devemos ter presente.

A narrativa elaborada das palavras da Ceia, integrada por Marcos
dentro do relato da Paixao, nos faz imaginar a presenca de Jesus em
Jerusalém antes da Pascoa que sera a de sua morte. Depois de sua acolhida
pelos seguidores entusiasmados e sua atuacao polémica como profeta e sabio
no Templo (Mc 11-13 e par.), Jesus se relne em refeicao com os seus
seguidores mais proximos, os “Doze” que o acompanharam da Galileia até
Jerusalém. Essa refeicao € encomendada pelo préprio Jesus para ser a ceia
pascal (Mc 14,12-16 e par.), tomada “no primeiro dia dos Azimos” (14,12),
isto €, na noite que é o inicio da Pascoa.' Nesse quadro “paulino-sinoptico”,
Jesus ressignifica o alimento (o pao) e o calice da béncao pascal (o vinho)
como memorial de sua morte, que € entendida como confirmacao ou
renovacao da Alianca (a “nova” Alianca, diz Lc 22,20) por meio de seu sangue
(Mc 14,23 e par.; cf. 1Cor 11,25) “para/por vos” ou “para/por todos”, como
todas as versoes transmitem. As versoes de Paulo e Lucas incluem, outrossim,
a palavra de Jesus ordenando celebrar esse gesto como memorial (1Cor 11,25
e Lc 22,19). Também o encontro de Emaus, Lc 24,30.35, evoca esse sentido
de gesto memorial (“tomando o pao, pronunciou a béncao e depois de parti-lo
deu a eles [...] eles o reconheceram ao partir o pdo”). Em concordancia com
isso, a “fracao do pao” é para Lucas uma das caracteristicas da primeira
comunidade (At 2,42-47).

E dificil pensar que o autor do Quarto Evangelho nio tenha conhecido
essa tradicio. Também para Jodo a Ultima Ceia é importante. Sinal disso é
que, como os sinopticos, ele faz uma pausa significativa no seu evangelho

para comecar a narrativa da ceia (Jo 13,1-3, cf. Mc 14,12//Mt 26,17//Lc

"% Na contagem judaica, o dia comeca com a noite; o “primeiro dia de Azimos” significa o por
do sol, na véspera antes do dia da Pascoa. Segundo os sindpticos, Jesus morre na cruz no
proprio dia da Pascoa (de tarde), em Jodo, na tarde anterior, chamada a Preparacao
(Parasceve) da Pascoa.
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22,7). Outro indicio: depois da ceia, que em Joao é ampliada pelas palavras
da despedida nos capitulos 13-17, Jesus vai ao jardim das Oliveiras ?°, onde é
preso pelos guardas do Templo, guiados pelo traidor Judas (Jo 18,1-11; Joao
acrescenta a “tropa de choque” a coorte romana). Dai em diante, o relato
continua em compasso com os relatos sindpticos, enriquecidos com algumas
micronarrativas que Joao introduz, sobretudo, para atualizar a pragmatica do
texto em vista da terceira geracao crista?’. A tradicao principal a respeito da
Ceia era, aparentemente, conhecida de Joao. Por que, entao, nao menciona a

Eucaristia?

O gesto ao mesmo tempo unico e exemplar do lava-pés

Ha muito foram observadas algumas coincidéncias do EvJo com Lucas.
Uma delas é a concentracdo do tema do servico em torno da Ultima Ceia de
Jesus. Enquanto em Marcos o terceiro anincio da Paixao (Mc 10,32-34//Mt
20,17-19) é seguido de uma “aplicacao” para os discipulos, especificamente
os zebedaides Joao e Tiago, no sentido de humildade e servico (Mc 10,35-
48//Mt 20,20-28), Lucas desloca esse tema para a Ultima Ceia, na
interlocucao entre Jesus e os discipulos em Lc 22,24-27, logo depois das
palavras da Instituicao (22,15-20) e da indicacao do traidor (22,21-13). Do
mesmo modo, Jodo associa ao relato da Ultima Ceia o tema do servico e da
humildade em forma de uma “parabola encenada”: o Lava-pés.

O Evangelho de Joao mostra amilde uma estrutura homilética, que
consiste em expandir, por comentarios didaticos, uma palavra recordada ou
um fato observado. Cita-se uma passagem biblica ou conta-se um fato da
vida, para buscar seu sentido a luz de uma nova percepcao ou palavra de Deus
(que pode eventualmente ser um outro texto da Escritura iluminando o
inicialmente apresentado). Vimos isso no episédio do pao: o fato era a
multiplicacdo dos paes (cheio de reminiscéncias biblicas) e a palavra

iluminadora era a nova significacao comunicada por Jesus.

20 Muitos estudiosos perceberam que as palavras de despedida, inicialmente, devem ter sido
mais breves, terminando em 14,31, onde se engata facilmente a ida ao Jardim das Oliveiras,
Jo 18,1.

21 Cf. KONINGS, Johan. O processo de Jesus: Jodo relendo o relato sindptico. Atualidade
Teoldgica, v. 20, n. 54, 2016, p. 705-729.
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Tal é a estrutura sobre a qual é construido o conjunto dos capitulos 13
a 17. O dado inicial é a despedida de Jesus, solenemente anunciada em 13,1,
com a ceia descrita nos versiculos 2 a 30 (que segundo Joao nao é a refeicao
pascal, que ainda deve acontecer no dia seguinte).? A narrativa de Jo 13,2-30
nao vé a ceia como a instituicao recordado na “Ceia do Senhor” no sentido de
1Cor 11,20, mas como ensinamento da “imitacao de Jesus Servo” (em
contraste com a traicao), e serve de ponto de partida para o mandamento do
amor e outros temas desenvolvidos nos dialogos e mondlogos de 13,31-17,26.

O fato narrado como ponto de partida é aparentemente simples, um
servico doméstico: lavar os pés de quem chega para o jantar. Servico prestado
por mulheres, criancas ou escravos, se a familia os tiver. Nesta narrativa,
alguns detalhas chamam atencao. O narrador informa que o diabo tinha posto
na mente de Judas o proposito de entregar Jesus (13,2). Jesus sabe de tudo
isso (v. 1 e 3). A cena toma um tom tragico. Sente-se um ar de despedida.
Estranho é que o lava-pés parece interromper a ceia. Deveria ter acontecido
antes de as pessoas se amesendarem, para descansarem da caminhada e nao
sujarem os tapetes. Além disso, quem lava os pés sao normalmente os
escravos ou as criancas, nao o anfitriao. Claro, Jesus nao tinha pessoal de
servico nem criancas a disposicao para isso.

Imaginemos Jesus vestido para o jantar, com seu manto de mestre
(provavelmente um tanto surrado...). De repente, ele se levanta, deposita o
manto (literalmente: “as vestes”), amarra na cintura um pano de servico
como usam os escravos € comeca a lavar os pés dos discipulos. Pedro fica
indignado. Deixou la na Galileia o seu barco para seguir um “mestre”, nao um
escravo. Porém, o escravo-mestre lhe explica que € indispensavel que ele se
deixe lavar os pés, porque, sendao, nao teria mais parte com ele, a comunhao
terminaria (v. 8). Porém, quando Pedro interpreta a insisténcia de Jesus como
se se tratasse de um banho purificador (costume dos judeus piedosos), Jesus

insiste: ndo se trata disso, quem ja se banhou s precisa ainda lavar os pés!?

22 Cf. KONINGS, 2017, p. 359. Em Jo 13,2, a ceia é descrita como “um jantar”, deipnon. Em
18,28, os judeus ndao podem entrar no palacio do pagao Pilatos, para nao se contaminarem,
pois devem ainda comer a ceia pascal na noite seguinte.

2 Jo 13,10. A opcéo da Biblia de Jerusalém a favor dos manuscritos que suprimem “sendo os
pés” é provavelmente errada. O inciso “sendao os pés” tem significado essencial. Os
argumentos externos sao a favor da inclusao do inciso (manuscritos melhores e mais antigos),
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O que Pedro nao entendeu é que este lava-pés é administrado pelo mestre
que se torna servo, e que esse gesto significa aquilo que a carta de Paulo ao
Filipenses chama a kéndsis de Jesus: sua morte, transformada por Deus em
exaltacao ou enaltecimento, hypsosis (Fl 2,6-11), a glorificacao que é a volta
ao Pai, mencionada pelo evangelista como chave interpretativa desde os
primeiros versiculos (13,1.3). E a “hora” em que o grdo de trigo cai na terra
(kénosis) e morre para produzir muito fruto (12,24) e a hora de Jesus ser
“enaltecido” pelo Pai (hypsdsis), como é dito no fim do capitulo anterior (Jo
12,27-33). O gesto de Jesus nao era uma simples “boa acao” como se espera
de qualquer pessoa generosa, mas uma parabola-em-acao de sua kéndsis, sua
morte por amor, que nos faz participar da salvacao. Por isso, permitir que
Jesus cumpra esse servico é indispensavel.

Para esclarecer essa parabola-em-acao, Jesus retoma suas vestes de
mestre e ensina que os discipulos devem fazer como ele: “Se eu, Senhor e
Mestre, vos lavei os pés, também vos deveis lavar os pés uns dos outros”
(13,14). Evidentemente, Jesus quis dizer mais do que isso. O sentido completo
da parabola aparecera no inicio dos dialogos da despedida, em Jo 13,34:
“Como eu vos amei, assim também vos deveis amar-vos uns aos outros”. E
esse amor “exemplar” (e ao mesmo tempo Unico) é comentado por Jesus em
15,12-13: “Este é o meu mandamento: que vos ameis uns aos outros, assim
como eu vos amei. Ninguém tem amor maior do que aquele que da a propria
vida por seus amigos”. Eis a licao do lava-pés. Amar, servindo até morrer e

assim viver o amor que o Filho de Deus Pai teve por noés, pelo mundo.

Comunhao no amor e conhecimento de Deus

Para entrar nesse “mistério” serve a consciéncia da comunhao, que
Joao evoca maravilhosamente no mesmo cap. 15, na alegoria da videira, 15,1-
17, terminando no refrao: “O que vos mando é isto: que vos ameis uns aos
outros” (15,17).

Mas a licao da ceia ainda ndo termina ai. Se na alegoria da vinha

aparece dez vezes o termo “permanecer”, no sentido da uniao com Cristo e

e os argumentos internos (coeréncia de sentido), muito mais ainda, como demonstra a nossa
exegese a seguir.
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dos fiéis em Cristo **, a mesma realidade é evocada no cap. 17, na oracao de
Jesus Glorificado, pela terminologia da uniao e da unidade que envolve, numa
espécie de pericorese®, o Pai, o Filho e os fiéis unidos a eles e entre si (Jo
17,21-23).

Na Primeira Carta de Joao, essa realidade recebe o nome de koinénia,
comunhao (1,3.6.7). Esta ai o sentido profundo, mistagdgico, da comunhao
eucaristica, que nao €&, portanto, um simples sentar-se a mesma mesa, uma
refeicito em comum, por mais cordial ou fraternal que seja, mas uma
participacao no amor de Jesus que, unido ao Pai, nos amou até o fim e
indicou isso como sentido profundo do mandamento do amor que ele nos
legou na hora de sua despedida.

O mesmo escrito nos convida a aprofundar, mais ainda, esse mistério,
para tomarmos consciéncia de que ai esta o verdadeiro sentido daquilo que
Jesus nos revela: o conhecimento de Deus. Exercendo o amor fraterno
conhecemos Deus a quem ninguém nunca viu. De fato, o evangelista Joao é
muito reticente quando menciona Deus: “A Deus, ninguém jamais viu” (Jo
1,18; 6,46; 14,9). Nem mesmo Moisés. Entretanto, o “filho Unigénito” fez a
revelacao dele (Jo 1,18), pois, nele, é Deus quem toma a palavra. Ele é a
Palavra de Deus, o qual, nele, se autocomunica e se manifesta a nos. A tal
ponto que, quem o viu assim, ao dar sua vida por amor e fidelidade, viu Deus
(Jo 14,9).

Deus nao é visivel diretamente. E, como nada entra no conceito se
ndo pela percepcao, podemos desistir de querer capta-lo em conceitos. Os
conceitos nao captam Deus, a nao ser negativamente, dizendo o que ele nao
é.%6 56 por alguma “revelacdo” é tirado o véu e podemos ter uma visao dele,
ainda que precaria. E isso € uma questao de fé. Nos, cristaos, fazemos, de
fato, uma opcao de fé, a saber: que Jesus de Nazaré nos ensina e mostra, de

modo confiavel, aquilo que queremos dizer quando pronunciamos essa sigla de

2 Jo 15, 4.5.6.7(2x).8(2x)9.10(2x).

2 Este termo, que significa originalmente uma coreografia do tipo da ciranda, é muito usado
na teologia trinitaria para expressar a “circumincessao” ou mdtua participacdo no mesmo
mistério. De modo analogo, num sentido dinamico e nao substancialista, poderia ser usado na
contemplacédo da unido/comunhéo entre Deus, Jesus e os fiéis.

26 As teologias apofaticas (muito diferentes do agnosticismo) dizem o que Deus nao é, e isso é
dizer em negativa o que ele é.
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trés ou quatro letras, Deus, God, Theos, lahu, EL, Allah... Nosso conhecimento
de Deus em Jesus se da essencialmente através da carne, isto €, da
humanidade. Conhecemos Deus como humanamente encarnado, historico.
Devo, pois, olhar para a carne, a criacao, a historia, para saber o que significa
a cifra “deus”, a incognita por exceléncia, que, contudo, é a chave de nosso
existir. Deus nao se identifica com nada que conhecemos experimentalmente,
historicamente, mas ele esta em tudo isso, inclusive nas nossas anguUstias e
alegrias. De que modo? Do modo da justica, do amor, da doacdo. E isso que
Jesus nos permite perceber. E ele me envolve nisso junto consigo mesmo. Diz
sao Joao em sua carta: “Ninguém jamais viu a Deus. Se, porém, nos amamos
uns aos outros, Deus permanece em nos e seu amor em nds é levado ao pleno
fim” (1Joao 4,12).

A verdadeira experiéncia de Deus - o “ver a Deus” - acontece quando
amamos com amor fraterno e solidario. Nisso, a gente conhece Deus, pois é
isso que Deus faz, e Jesus foi quem “revelou” isso como aquilo que podemos
(e devemos) conhecer de Deus (Jo 1,18; 14,9), sem que ele deixe de superar o

nosso conhecimento.

Consagracao

Ao colocar na pauta o termo “consagracao”, no contexto deste artigo,
advirto que nao se trata da consagracao do pao e do vinho na Missa, pela qual
os sacerdotes “efetuam”(conficiunt) o sacramento.” Mesmo assim, o que vou
desenvolver talvez ajude para compreender melhor a consagracao na Missa.

Refiro-me a Jo 17,17-19. No original grego aparece o termo hagidzein,
que se pode traduzir por “santificar”, como, de fato, traduzem a Vulgata e a
Neovulgata, bem como a maioria das traducoes portuguesas; ou, também, por
“consagrar”, segundo uma discreta nota a Jo 17,17 na Biblia de Jerusalém. O
sentido é: separar algo para dedica-lo a divindade, ao Santo. Enquadra-se na
terminologia sacrifical, pois sacrificar nao é algo negativo, como entende a
linguagem cotidiana (“sacrifiquei minhas férias para trabalhar”), mas um
upgrade pelo qual o objeto oferecido se torna simbolo eficaz da santidade. E

linguagem performativa: o sacrificado ou santificado deixa de ser o que era,

27 Terminologia do Concilio do Latréo, cf. DH 802.
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passa para outra ordem, a ordem da santidade. Essa “santi-ficacao” pode
acontecer de muitas maneiras: pela imposicao do nome da divindade, por um
regime de vida separada (monges/monjas), por imolacao (o objeto ou animal
€ destruido para nao mais pertencer a ordem profana) etc.

Por analogia com a imolacao de animais puros, perfeitos, eleitos para
o sacrificio, a morte de Jesus foi assemelhada aos sacrificios do culto de
Israel, especialmente os sacrificios de propiciacao/expiacao - um simbolismo
acolhido na tradicao joanina conforme 1Jo 2,2; 4,10. Na sua despedida, a
sombra (ou a luz) de sua morte, Jesus aplica a si mesmo esse simbolismo, de
maneira polissémica, como muitas vezes € o caso no estilo joanino. No pano
de fundo esta certamente o dom da propria vida para a vida do mundo, na
linha de Jo 6,51 (onde quem doa é Cristo), mas também 3,16 e 6,32 (onde é
Deus quem doa seu Filho).?® Em Jo 17, a ideia da separacdo se aplica a Jesus,
porque ele esta se separando do mundo, e “separar” é o elemento semantico
basico do “consagrar/santificar”. Isso aplica-se também aos discipulos, porque
estao no mundo, mas nao sao do mundo, como dizem os versiculos anteriores
(17,15-16). Embora estando no mundo, sao separados do mundo, enquanto
Jesus sai do mundo para ir ao Pai. Neste sentido eles participam da
“sagracao” (santificacao) de Cristo. Sao santificados, con-sagrados com ele
para pertencerem ao Pai. Talvez deva-se entender neste sentido a frase de
1Jo 4,17: “assim como € Jesus somos também nds no mundo”: consagrados a
Deus Pai, como é Jesus na gloria.

Relacionemos isso com o tema da comunhao, tocado por Joao no
contexto imediato, Jo 17,20-26, como também anteriormente, no cap. 15,1-
17. A comunhao com Cristo e com o Pai passa por uma dedicacao a Deus,
juntamente com a consagracao que Cristo realiza no dom de sua propria vida
ao Pai, por nos: “Por eles santifico-me a mim mesmo, para que também eles
sejam santificados na verdade” (17,19), isto é, na realidade de Deus e seu
plano de salvacao.

Destas consideracées aprendemos, no que tange ao simbolismo

eucaristico, que a “consagracao” nao deve ser vista com um hocuspdcus (“hoc

28 0 fato de serem tanto o Pai como o Filho os que doam nao é problema para Jodo, ja que
“eu e o Pai somos um” (10,30): a unidade “economica” do Pai e do Filho. A obra do Filho é a
do Pai, o que o Filho faz (e diz), é o Pai quem o faz (e diz) também, e vice-versa (cf. 5,19).
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est corpus...”) que fabrica a transubstanciacao, mas como a linguagem
performativa (“pelo dizer, acontece”) da dedicacdo a Deus do corpo/da
“carne” (Jo 6,51) de Cristo, e dos “seus” em comunhao com ele, “para a vida
do mundo”. A “héstia consagrada” somos nds, no mundo: eis o sentido da

consagracao-comunhao eucaristica %°.

O lado aberto

Jo 19,33-37 é um texto enigmatico. Nao apenas pela auséncia de
paralelos nos outros evangelhos, mas também por causa importancia da
“testemunha” de 19,35, provavelmente a pessoa que é mencionada pelo
editor, em 21,24, como aquele que escreveu (ou mandou escrever) “essas
coisas” - o evangelho inteiro. Combinando esse texto com a repentina
presenca do discipulo amado ao pé da cruz, em 19,26, supde-se que a
testemunha de Jo 19,35 é o préprio discipulo amado, ao qual também é
atribuido a “autoria” do evangelho inteiro.

O que essa testemunha de Jo 19,35 atesta? Atesta o lado aberto de
Jesus, de onde saem sangue e agua. Sendo isso coisa normal em caso de ferida
mortal, acredita-se que o evangelista viu nisso um significado especial, que
justifica a intensidade do testemunho. Jo 19,33-37 é um texto peculiar de
Joao, sem paralelos, composto por ele com intencao especial. Na morte de
Jesus, sem a fratura das pernas, mas tendo o lado perfurado para a
constatacao da morte, Joao vé o cumprimento (o “sentido pleno”) da
prescricao a respeito do cordeiro pascal: nenhum osso lhe sera quebrado
(19,36; cf. Ex 12,10.46). E realiza-se também um “sentido pleno” secundario,
no ato de abrir o lado de Jesus, a saber, o olhar arrependido do povo para
aquele que traspassaram (19,37, cf. Zc 12,10). Olhando deste ponto final para
o inicio do evangelho, percebemos uma inclusio: Jesus € o cordeiro que tira o
pecado do mundo (cf. 1,29.36). Isso se encaixa na cronologia particular da
Paixao segundo Joado: Jesus morre na véspera da Pascoa, no momento em que,

no patio do Templo, os cordeiros sao imolados para a Pascoa que comecara

2% |ss0, a partir do simbolismo joanino. Mas este pensamento pode ser enriquecido com o tema
paulino do “corpo” de Cristo que é a comunidade dos fiéis.
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algumas horas depois.*® Jesus é o cordeiro pascal, cordeiro de expiacdo.*' O
significado disso € o mesmo de Jo 6,51: a “carne” do Filho do Homem
(incluindo o sangue como simbolo da morte violenta) dada para a vida do
mundo.

E a agua? Quase todos os exegetas veem na expressao “sangue e agua”
uma alusao aos sacramentos da Eucaristia e do Batismo. Isso se confirma por
1Jo 5,8, o triplice testemunho do Espirito, da agua e do sangue. O Espirito é
associado a agua em Jo 1,33 (onde aparece também o “testemunho”, 1,34),
em 3,5 e em 7,38-39.

Na “sacramentologia submersa” do Quarto Evangelho, o simbolismo da
agua nao esta desligado daquele do sangue, e € bom lembrar que, ainda hoje,
na doutrina dos Sacramentos, os trés sacramentos de iniciacao constituem
uma unidade (Batismo, Crisma e Eucaristia). A purificacao pela agua e pelo
Espirito de Deus € uma imagem poderosa usada pelo profeta Ezequiel (Ez
36,24-27). E a esta imagem que se refere o dialogo com Nicodemos (Jo 3,3-8).
Mas o referente dessa imagem nao é a agua ritual e nem mesmo os fenomenos
espirituais ou pneumaticos, e sim: a salvacao realizada por Jesus Cristo na
vida da carne e no sangue da morte. A “sacramentologia submersa” do Quarto

Evangelho é cristologica e soterioldgica.

Novamente a beira do lago

O “epilogo” do Quarto Evangelho, Jo 21, embora acrescentado

2 nao deixa de ser um vestigio da compreensdo da primeira

ulteriormente,’

comunidade joanina. Descreve como o grupo dos discipulos na Galileia (no

caso, sete, nao os Doze) recebeu a experiéncia da ressurreicao de Jesus.
Nota-se a atmosfera bem profana dos primeiros versiculos: um

grupinho de sete pescadores prontos para sair a pescar. Alguns sao bastante

30 Isso combina também com a descricao joanina da Ultima Ceia como ndo sendo a refeicdo
pascal.

3" Ao cordeiro pascal atribui-se também o perddao dos pecados do povo, é o cordeiro
libertador. No nivel da tipologia, essa figura combina com a de 1Jo 1,7; 4,10, onde Jesus é
chamado a vitima de expiacao.

320 duplo final de Jodo (20,30-31 e 21,24-25) e o estilo peculiar do cap. 21 sdo indicios de
que Jo 21 seja redacao do editor, que toma a palavra, abertamente, em 21,24-25.
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conhecidos pelos capitulos 1-20 do evangelho joanino: Simao Pedro, Tomé,
Natanael - do qual agora ficamos sabendo que era de Cana - e os filhos de
Zebedeu (Joao e Tiago Maior). Dois sao anonimos. Adiante sera mencionado o
“discipulo a quem Jesus amava” (v. 7), mas nao sabemos se ele é Joao filho
de Zebedeu ou um os dois anonimos - e quem seria entao o segundo? Ou
talvez ele tenha sido acrescentado ao grupo dos sete, pois ele reconhecera
Jesus, que os outros nao tinham reconhecido (21,7, cf. 20,8!). Neste ponto, a
narrativa nao é totalmente clara.

Jesus ressuscitado aparece na beira do lago e pergunta aos sete se
tém algo para comer (prosfdgion). Respondem que nao (21,5). De modo geral,
isso é entendido como um pedido de Jesus para que ele mesmo possa comer
(com intencao didatica, como em Lc 24,41-42), mas pode significar também:
“Vocés tém algo para vocés comerem?” Em vista do que segue preferimos esta
interpretacao.

A palavra de Jesus, os sete voltam a pescar e fazem aquela pesca
maravilhosa (153 peixes, dos grandes, e a rede nem sequer se rompeu), que
eles nem conseguem puxar para dentro do barco (v. 6). Mas, depois que o
discipulo amado reconheceu “o Senhor” (v. 7), puxam a rede cheia de peixes
até a terra, nao muito distante (v. 8). Sobem a terra e la encontram um fogo
de brasas com peixe assado (opsdrion) em cima, e pao. Entao, Jesus manda
trazer alguns peixes da pesca milagrosa para a refeicao, na qual Jesus
distribui o pao e o peixe assado (v. 13).%

O redator menciona isso como sendo a terceira aparicao de Jesus
depois de sua ressurreicao dentre os mortos (21,14). Ha dividas de como
contar as duas primeiras, mas levando em conta o termo “aos discipulos” (no
sentido costumeiro do judaismo daquele tempo), nao incluindo a aparicao a
Maria Madalena®*, esta é terceira aparicao (21,14), juntada aquelas de 20,19-
23 e 20,24-29, no cenaculo. O relato de 21,1-14 pode significar que o
Ressuscitado ensina a comunidade a continuar celebrando a “refeicao do

Senhor”. Alidas, sua descricio lembra, nitidamente, o episédio da

3 A distribuicdo pelo préprio Jesus (como na multiplicacdo dos paes, 6,11), pode ser um
indicio eucaristico “submerso”.

34 0 justo reconhecimento dela como “discipula” é bastante recente na teologia oficial de
nossas igrejas, a diferenca dos escritos apocrifos (Evangelho de Maria).
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multiplicacao dos paes, Jo 6,1-13. O alimento é dado pelo proprio
ressuscitado (o peixe assado com o pao), enquanto os discipulos trazem a
comunidade simbolizada pela “pesca soteriologica” que lhes foi confiada pelo

Ressuscitado (os 153 grandes peixes).

Consideracgées finais

Jodo nao descreve a instituicdo da Eucaristia durante a Ultima Ceia, a
qual, para ele, também nao é a ceia pascal. Joao nao escreve no mesmo
contexto que Paulo, que precisa de lembrar expressamente essa tradicao (em
1Cor 15) para censurar os abusos na “Ceia do Senhor”. A “Ceia do Senhor”,
que ja era “tradicao” quando Paulo escreveu aos corintios, no tempo do
quarto Evangelho, quarenta anos depois, ja € uma pratica assumida pelas
igrejas proto e paleocristas.

Joao faz uma reflexao eucaristica a partir de outro tema da tradicao
evangélica geral: a multiplicacdo dos paes, vista como simbolo do dom
messianico, nao na linha do messianismo politico, mas sapiencial e
escatologico: o “pao da vida”, que é o proprio Filho do Homem cuja carne e
sangue devem ser assimilados em nos (6,53-54). O entrelacamento das
significacoes € multiplo. O que parecia ser o pao da vida para os hebreus, o
mana do deserto, pao do céu, na realidade nao foi o pao da vida como Joao o
entende, pois os pais morreram. Jodo, continuando a meditacao sapiencial
sobre o pao descido do céu, aplica esse simbolismo a “encarnacao”, a carne
de Cristo doada até o sangue da morte na cruz. No relato da Ultima Ceia, ele
aprofunda esse mistério a luz da despedida de Jesus pelo episdédio do lava-
pés, parabola encenada que ensina a kéndsis do Servo e a necessidade de
comunhao, tema elaborado na alegoria da vinha, em Jo 15, e nas palavras da
santificacao de Jesus, em prol dos seus e com eles, na “oracao sacerdotal” de
Jo 17.

No epilogo, Jo 21, a praxe da Eucaristia parece confirmada a luz da
Ressurreicao: € o proprio Ressuscitado que oferece a refeicao para os
discipulos reunidos na pesca escatologica que é a missao salvifica da Igreja.

No evangelho e nas cartas de Jodo, a mesa da Ultima Ceia e a
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Instituicao da Eucaristia nao ocupam um lugar central. Joao dirige o foco para
a caridade ativa, desenhada diante de nossos olhos no gesto-parabola do Lava-
pés e deixada como legado para nés no mandamento do amor fraterno
segundo o modelo de Jesus, que em seu rebaixamento e no dom de sua
“carne” pela vida do mundo “encarna” plenamente sua missao salvadora, pelo
dom da propria vida.

Nao importa qual é a “mesa do pao”. Para Jodo, pode ser a grama
sobre a qual se acomodou a multidao no sopé do morro (Jo 6,10) ou a praia do
lago onde os sete se encontraram com o Ressuscitado (21,4). E esses lugares
sao também a “mesa da Palavra”, a Palavra que Jesus é e que ele transmite
da parte do Pai, pois ele € o dom que ele mesmo transmite, doando-se até o
fim.

“Assim como € Jesus somos nos no mundo” (1Jo 4,17). O sentido final
da “béncao agradecida”, da “eucaristia” que pronunciamos em nome de Jesus
morto e ressuscitado é nossa con-sagracao com Cristo, para sermos no mundo

o que ele é, uma vez na cruz e agora glorioso: o dom do amor de Deus.
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