CEAMA

CONFERENCIA BCLESIAL DE LA AMATONIA

REFERENCIAIS BASICOS DE UM RITO AMAZONICO

Uma Igreja com rosto amaz6nico é uma aspiracdo e mesmo ja uma pratica secular das
comunidades eclesiais encarnadas no territdrio, que procuram expressar e viver a fé segundo as
culturas de seus povos. O Sinodo da Amazdnia acolheu essa aspiracdo e encarregou a
Conferéncia Eclesial da Amazénia (CEAMA) de criar uma comissdo para a elaboragdo de um
Rito Amazonico (cf. FD 119; QAm, nota 120).

Depois de dois anos e meio de trabalho, gostariamos de compartilhar com as Igrejas
Locais da Amazonia os resultados de um primeiro passo. E fruto de uma coleta de informacdes
por meio de pesquisa de campo e das propostas do Sinodo da Amaz6nia, mais concretamente
da Sintese Narrativa do processo de escuta, do Documento Final e da Exortacdo Querida
Amazébnia do Papa Francisco. Foram identificados os referenciais antropoldgicos, culturais,
teoldgicos e rituais basicos de um Rito Amazonico.

| - REFERENCIAIS SOCIO-ANTROPOLOGICOS BASICOS DE UM RITO AMAZONICO

Comissédo Socio-Antropoldgicat

Introducao

A proposta de se elaborar um “rito amazonico” conectado as culturas e as necessidades
dos povos e da populacdo na Amazonia exige a compreensdo da cosmovisao, das tradicdes e
praticas culturais dos povos gque vivem nessa regido. Trazemos aqui alguns referenciais basicos
a partir da sociologia e da antropologia que podem ajudar a Igreja Catdlica a responder a esse
desafio.

A ocupacdo do continente americano pelos povos indigenas € muito anterior a chegada
dos europeus, no final do séc. XV, quando as populacGes amerindias passaram a sofrer toda a
sorte de violagbes contra sua integridade fisica e suas expressbes de cultura, historia e
pensamento. Isso implicou, entre outras coisas, no aniquilamento ou na alteracdo das formas de
organizacdo social, na descaracterizacdo de linguas nativas, na integracdo a sistemas
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econémicos e produtivos baseados em regimes de escravizagdo, em conversoes religiosas
forcadas e violentas, além de ter resultado na invasdo e saqueio dos territdrios dos povos
originarios (POMPA, 2003; CNV, 2014). Muitas dessas préaticas coloniais e predatdrias
persistem na atualidade, provocando a dramatica reducdo populacional de indigenas e, em
alguns casos, de etnias inteiras.

A realidade amaz6nica nos seus aspectos sociolégicos envolve profunda desigualdade
nas relacdes sociais, nas diferentes formas como as classes se relacionam com o poder politico
e No acesso aos bens de consumo e a qualidade de vida. Apesar da populagdo amazonica ser
historicamente excluida das decisdes acerca dos projetos de “desenvolvimento" pensados para
esta regido, ela é a primeira a sofrer as consequéncias dos desastres ambientais e sociais deles
advindos. O enriquecimento das elites, quase sempre associado a criminalidade, deixa na
populacdo um rastro de violéncia e crescente empobrecimento. A fuga para as cidades é uma
forma de buscar melhoria de vida, 0 que quase nunca acontece, porque 0S mais pobres nao
conseguem bons empregos e acabam nas periferias, sem acesso a uma vida segura e saudavel.

Indigenas, quilombolas, ribeirinhos e migrantes compdem as familias das classes mais
baixas que, para poderem sobreviver na cidade, veem-se obrigados a trabalhar em megaprojetos
de infraestrutura, na mineracdo e garimpagem, na exploracdo madeireira e de combustiveis
fosseis; como diaristas ou vendedores ambulantes; podendo ainda ser cooptados pelo
narcotrafico e por outras atividades criminosas e de risco, como o trafico de madeira e
exploracéo ilegal de minérios.

Vivendo a margem da assisténcia de Estado, essas populagdes encontram apoio
imediato e direto em organizacdes religiosas, sobretudo, nas Igrejas evangélicas cuja presenca
nas periferias e pequenas comunidades amazonicas se encontra capilarizada. Ao usar uma
linguagem mais proxima as realidades vividas cotidianamente nessas regides, as lgrejas
evangélicas acabam, de certa forma, dando respostas ao abandono e aos dramas experienciados
por essas pessoas, num mundo inseguro e em acelerada transformacdo. Além disso, por ndo
exigir o celibato de pastores e por abrir espacos de lideranca para leigos(as), que passam a
pregar nos cultos ou sdo promovidos a pastores(as), essas Igrejas atraem um niimero cada vez
maior de adeptos entre a populacdo amazonica tanto na floresta quanto no meio urbano.

Existem no interior da Amazbnia milhares de aldeias indigenas, comunidades
quilombolas e ribeirinhas e uma diversidade de povos tradicionais. Essas sociedades mantém
seus processos culturais e modos de vida proprios, que incluem: economia voltada para o
sustento do proprio grupo, forte vinculagdo com o territério e com a natureza, relagcdes internas
baseadas em redes de parentesco e reciprocidade etc.

Essa grande diversidade sociocultural nativa da Amazé6nia traz aspectos socio-
antropoldgicos que, se ndo configuram caracteristicas homogéneas das popula¢es amazonicas,
permitem compreender processos e dinamicas culturais que importam para partes significativas
desses povos: reciprocidade nas relacdes interpessoais e entre diferentes agrupamentos sociais;
medicina tradicional e rituais articulados com o xamanismo, que envolvem a comunicagdo com
seres que habitam os outros planos do Cosmos; técnicas de producdo do corpo; festas e
procissdes catdlicas incorporadas a vida social etc. Destaca-se ainda o vinculo fundamental
dessas préaticas com o territorio habitado, entendido de forma lata, ou seja, como um espago que



ndo esta contido pelo espaco das casas de moradia, mas que se estende em dire¢do as rogas e a
floresta, um espaco que é ocupado também por ndo humanos, como animais, espiritos donos de
animais e donos de plantas, espiritos dos mortos etc.

1. Sociodiversidade e relagcdo com o meio ambiente vivido e cultivado

Um rito amazénico deve levar em consideracdo a sociodiversidade amazonica em
coabitagdo numa morada comum, o ambiente vivido da Amazdnia, um ambiente megadiverso,
que € produtor e também foi produzido pela presenca humana (CUNHA, 2017; NEVES, 2022).
Importante destacar a profundidade historica desta diversidade amazonica. Estudos
arqueoldgicos consideram que a presenca humana na regido remonta ha pelo menos 11 mil anos
(NEVES, 2006). Ao longo de milénios, as populagdes amazonicas desenvolveram processos de
domesticacdo das espécies selvagens, atraveés de um trabalho de manejo da floresta que foi
responsavel pela atual configuracdo desse ambiente. Nao se trata, portanto, de uma “floresta
virgem” ocupada por populagdes humanas, mas de uma floresta efetivamente criada e cultivada
através do manejo humano (NEVES, 2022).

Com pequenas variagoes, € a relagdo com um ambiente comum que pode trazer alguma
unidade para pensar num rito amazonico que faca sentido para as populacdes da regido. Os
ciclos anuais, que revezam periodos de chuvas e estiagem, sdo associados as variedades dos
ciclos das especies animais e técnicas de caca ou pesca, bem como aos periodos de abertura de
novas rogas (na estiagem) e plantio (antes das chuvas). A relagdo com os rios, com a floresta e
com as espécies que habitam esses espacos, e ainda o trabalho nas rogas e 0 manejo da floresta
sdo atividades comuns as popula¢es da Amazoénia. Em cada ciclo ha atividades que podem ou
ndo ser desenvolvidas e sua observacdo € importante para a organizacao e efetividade do ano
liturgico.

2. Reciprocidade entre humanos e com nédo-humanos

O ambiente vivido nao se confunde com uma “natureza” objetivada, como estudada
pelas Ciéncias Naturais, mas diz respeito a uma natureza-sujeito, cujas espécies tém “donos” e
“maes” nao humanos que as protegem, que se manifestam em diferentes sinais, € com quem se
pode estabelecer contato por meio do xamanismo. Cultivar relagdes reciprocas e equilibradas
entre humanos e com esses seres faz parte da ética amazonica. A reciprocidade se observa nas
diversas formas de troca que fazem parte da vida cotidiana e da ritualistica, tais como: troca de
alimentos e bebidas, de plantas medicinais, de dias de trabalhos comunitarios para plantio das
rocas; na organizacdo de festas de santos, de torneios de futebol ou outras atividades. As
relacGes de reciprocidade interconectam todos 0os moradores entre si e com a natureza e 0s seres
ndo humanos (santos, encantados, almas dos mortos etc.) que nela habitam.

Apesar da diversidade que caracteriza as popula¢fes amazénicas, a concepc¢ado de que
todos necessitam partilhar substancias, alimentos, espacos, afetos e crengas parece perpassar
todas elas. Assim, seria importante considerar a concep¢do amazonica de reciprocidade como
um elemento fundamental na elaborac&o do rito amazonico. E preciso observar que, a partir
dessa concepcédo, o celibato € algo estranho, visto que retira a pessoa da rede de parentesco e,
por consequéncia, de um circuito de relacBes reciprocas que é responsavel pela criacdo e
manutencdo da vida. A partir dessa concepcao caberia considerar a possibilidade de ordenacéo



de diaconos/diaconisas e sacerdotes/sacerdotisas com familia, instituicdo de familias de
catequistas em que mulheres e homens tenham a mesma formacéo (e importancia) e a reincluséo
de padres casados na administracdo da eucaristia para que a Igreja Catolica possa ter uma maior
presenca junto a essas populagoes.

3. O papel fundamental da mulher

Nas cosmologias de povos indigenas, quilombolas e demais comunidades tradicionais
a figura feminina tem um papel central como aquela que gera e cuida da vida. Exemplo disso
sdo as expressoes Mae Terra, Mae d’agua, Mae dos peixes ¢ Mae do Mato. Essa centralidade
feminina se apresenta nas relacfes de sociabilidade dos povos indigenas, nas quais as mulheres
tém maltiplas atuagdes: geram e instruem os filhos no repasse das histérias e saberes; cuidam
da casa e da familia; aconselham seus companheiros na tomada de decisfes a partir de sonhos
e sinais sagrados, que elas sabem interpretar com uma sensibilidade muito propria. As vezes de
forma discreta, outras vezes de maneira aberta - como no caso das mulheres que séo lideres
politicas, xamds e/ou catequistas -, a voz das mulheres se faz ouvir (COLPRON, 2005,
MOTTA-MAUES, 1994). Isso demonstra o papel fundamental que exercem nessas
comunidades.

Nesse sentido, vale ressaltar que, para a organizagéo de rituais e celebragdes surgidos
das interagdes entre o cristianismo, povos indigenas, quilombolas e comunidades tradicionais,
0 protagonismo das mulheres é fundamental. Nos povos e comunidades convertidas ao
catolicismo, as mulheres costumam atuar como cantoras, catequistas e zeladoras da capela, mas
sdo poucas aquelas que atuam como animadoras e oficiantes do culto dominical. Normalmente,
0 posto fica nas maos dos homens que sdo 0s Unicos autorizados a pregar. Para um auténtico
Rito Amazonico, é fundamental que as mulheres possam ocupar espacos de participacéo e
lideranca em que ndo estejam numa posi¢ao subalterna, mas de simetria e complementaridade.

Assim como nos trabalhos coletivos na roca — nos quais as mulheres atuam (ao lado
dos homens) na plantacdo, no preparo de alimentos e de bebidas —, nas comunidades onde
ocorrem festas de santo sdo elas que organizam e comandam as ladainhas, as dancas tradicionais
e o preparo e distribuicdo de alimentos e bebidas. Elas sdo a vida da Igreja, porém, na hierarquia
catdlica, desaparecem, ficando o poder de decisdo e palavra centralizado nos diaconos, padres
e bispos. Um Rito Amazonico deve prever a realocacao de lugares e papéis dentro da Igreja,
acolhendo de modo oficial a atuacdo das mulheres como pregadoras e oficiantes de
sacramentos.

4. O xamanismo e a corporalidade

Dentro do sistema que conforma a vida social de povos indigenas e de comunidades
tradicionais é central a pratica xamanistica. Ela se manifesta na contemporaneidade como um
sistema cosmoldgico e uma forma de ver e viver o mundo (VAZ FILHO, 2016) compartilhados
por humanos e ndo humanos (seres espirituais). Posto que muitos povos indigenas se assumem
como convertidos a diferentes denominacgdes cristds, auto identificando-se como evangélicos,
adventistas, catélicos etc., a pratica xamanistica, em particular a atuacdo do xama (ou pajé,
como é mais conhecido na Amazdnia brasileira), ora se apresenta em paralelo, ora em oposicao
a essas denominagdes.



E importante salientar ainda que as religides cristds ganham uma diversidade de
formas e expressdes quando se tornam religifes assumidas por povos indigenas (MONTERO,
2006; VILACA & WRIGHT, 2009; CAPREDON, CERNADAS & OPAS, 2023). Em outras
palavras, os povos indigenas transformam o cristianismo. Destaque-se que, no caso de povos
convertidos a religides evangélicas, diferentemente da Igreja Cat6lica, hd uma participagdo
orgénica dentro das Igrejas, pois elas permitem que os indigenas assumam diretamente as
posicdes de lideranca (pastores, didconos, missionarios etc.) das suas igrejas e congregacoes.

O processo de “indigenizagdo do cristianismo”, que se pode divisar na relacdo dos
povos da regido Amazdnica com as religides cristas, é potencializado pelo modo aberto com o
qual os povos indigenas lidam com as suas diferentes espiritualidades. Essa abertura pode ser
percebida, por exemplo, no exercicio da pratica de um xama, quando encontramos sujeitos ndo
indigenas dentre aqueles que sdo seus espiritos auxiliares, e quando essa prépria pratica transita
por mais de uma terapia de cura, fazendo uso de elementos de outras religides, tais como o
Espiritismo e as religides de matriz africana (CAPIBERIBE, 2023).

Esse transito — que se da entre praticas xamanisticas, religides cristas e outras formas
de religiosidade — € possibilitado por um tipo de comunicagdo que se utiliza de uma lingua
franca relacionada ao suprassensivel (CAPIBERIBE, 2017), que coloca em contato direto os
humanos e uma diversidade de ndo humanos valendo-se, para isto, do corpo, da corporalidade,
como meio fundamental na relacdo com o mundo espiritual. Assim, por sua centralidade, o
corpo mereceria uma atengdo maior da Igreja Catdlica no processo de elaboragdo de um rito
amazonico, pois para os indigenas ele é algo em constante construcéo, sendo entendido como
uma “obra de arte”, no qual adornos e pinturas ganham sentidos vivos (TAYLOR, VIVEIROS
DE CASTRO, 2019; SEEGER, DA MATTA, VIVEIROS DE CASTRO, 1979). No por acaso,
0 universo de atuacdo do xaméa € o corpo, um corpo que nao se separa do espirito (ou da alma,
na teologia cristd). Com isso, 0 xamanismo desfaz a distincdo entre corpo e espirito,
constitutiva da ontologia da qual provém o Cristianismo.

Embora seja frequentemente lido como religido, o xamanismo € antes préatica do que
crenca. O xama pode ser sacerdote, feiticeiro, magico, curador e adivinho, e tem como
caracteristica fundamental a capacidade de atuar como intermediario entre os humanos e o
universo das pessoas ndo humanas, que podem se manifestar na forma de espiritos de animais
e de plantas, espiritos-mestres de animais, espiritos ancestrais de plantas, espiritos dos mortos
etc. No entanto, o alcance das préaticas xamanisticas ndo se limita ao trabalho especializado do
xama, estendendo-se a um conjunto de praticas ad hoc, acessiveis a todos, porém em graus
distintos. Esse conjunto de préaticas envolve sonhos, encantacdes, sopros, manipulacao de ervas,
incorporacdo, entre outras técnicas.

Dada a centralidade do xamanismo na onto-epistemologia indigena, o que se vé nos
processos de conversdao ao cristianismo é uma organizacao da religido resultante do dialogo
com esta pratica. Pode-se dizer que as igrejas cristds presentes entre povos indigenas sao
assumidas por eles a partir do xamanismo, seja por meio de sua pratica direta em rituais,
terapias de cura ou pelo uso de suas técnicas, algo que se observa também nos catolicismos
indigenas; seja por meio de uma no¢do xamanistica mais difusa que se faz presente no interior
das igrejas evangélicas, principalmente, na forma de fendmenos extaticos, possibilitados por



um idioma comum (a “lingua franca do suprassensivel”), e que se efetua por meio da abertura
do corpo a fenbmenos como o transe xamanistico, o éxtase religioso do pentecostalismo e
possessdes espirituais de outras ordens.

Um rito Amazonico precisa considerar o xamanismo que orienta a vida dos povos
indigenas e comunidades tradicionais e que ja estd presente nas formas populares de
catolicismo, como por exemplo, na devogéo aos santos e nas festas a eles dedicadas. Ainda que
0 mais visivel seja o ritual religioso que acontece em torno do templo ou do barracdo do santo,
0 complexo da devocéo e festa aos santos comeca bem antes e envolve quase todos o0s aspectos
da vida da comunidade, inclusive aqueles que vao além do religioso. Nas comunidades catolicas
indigenas e ndo indigenas da Amazoénia, as pessoas mantém relacbes pessoais e discretas com
0S santos de sua devocdo, a quem pedem socorro, principalmente, em momentos de
enfermidade e perigo de vida. Mesmo alguns xamas costumam iniciar seus ritos de cura
invocando Jesus e 0s santos catdlicos, cujos poderes parecem ajudar na obtengdo da cura e dos
efeitos desejados.

5. As festas de santos catélicos como exemplos de ritos inculturados

Entre as comunidades indigenas e tradicionais que passaram pelo processo de
catequese nos séculos passados, as festas de santos sao ritos publicos muito expressivos, que
retnem fiéis de diferentes comunidades, mobilizando colaboracéo e participagdo mais intensas,
se comparadas as missas regulares (VAZ FILHO, 2010). Na maioria das comunidades, essas
festas se tornam parte da identidade cultural e étnica dos seus moradores. Um exemplo disso
pode ser visto nas festas de santo das aldeias indigenas e cidades da regido do rio Negro, no
Brasil. Desde as missdes, o dabokuri (oferta e troca ritual de frutos, peixes, bebidas fermentadas
e outros produtos, entre musica e danca) foi incorporado no contexto das festas de santo, muitas
vezes coordenadas por leigos (BARROS; SANTOS, 2007), pois o clero sempre condenou tais
festas.

Apos terem suas antigas festas proibidas pelos missionarios, os indigenas passaram
a investir nas festas dedicadas aos santos, configurando-as conforme suas crencas e modo de
vida. Faz sentido que, apds a expulsdo dos missionarios da Amazonia brasileira, 0s proprios
leigos tenham assumido a responsabilidade de realizar essas festas, com apuro e dedicacgéo.
Sem os sacramentos catdlicos, que s6 poderiam ser ministrados pelos sacerdotes, restou aos
indigenas o culto aos santos, através das festas, feitas com esmero e da melhor forma possivel.
Um dos principais elementos nessas festas € a oferta da dadiva ao santo, que em seguida é
partilhada entre todos. Assim, o santo simboliza a coesdo da propria comunidade, que reafirma
seus valores e projeto de continuidade. Os devotos entregam suas ofertas (alimentos e bebidas,
principalmente), que em seguida séo distribuidas gratuitamente aos festeiros. Entéo, a partilha
marca todo o ciclo da festa, vivida entre o banquete, alegria, canto e danca.

Essas pessoas se apegaram aos santos por enxergarem-nos como entidades divinas
poderosas capazes de operar milagres, curar enfermidades e livrar as pessoas de grandes perigos
e dificuldades no cotidiano. Além disso, nas festas, o contato com o sagrado, personificado na
imagem do santo, se torna possivel de uma forma muito préxima e afetuosa (VAZ FILHO,
2010). As pessoas chegam de longe e ndo ficam apenas contemplando a imagem do santo no



seu nicho, podem tocar e beijar suas fitas, podem pegar a imagem nos bracgos, podem ajudar a
carregar o andor com o santo durante a procissdo, podem dancar euforicamente ao redor da
imagem do santo etc. Isso é bem diferente do contato com o sagrado nas liturgias conduzidas
pelos padres, que é racionalizado e abstrato. Nas procissfes, um dos momentos que mais
emocionam os moradores € a passagem do andor com a imagem do santo, que evoca a grande
proximidade entre o divino e o devoto.

Os aspectos sagrado e ludico da festa se apresentam tdo imbricados que é dificil ver a
distingdo entre eles. O melhor é dizer que as festas de santos superaram esta dicotomia muito
comum no discurso do clero catdlico, que vé nessas festas um lado religioso (ladainhas, missas,
procissdo etc.) que ndo deve se imiscuir com um lado profano (bebidas e dancas,
principalmente), associado ao “pecado”. Em um mesmo evento, 0s indigenas rezam a ladainha,
beijam a imagem do santo, participam da procissdo, consomem abundantemente bebidas
fermentadas, dancam e namoram, sem que vejam nisso alguma contradicdo. Ao contrario,
participar da festa do santo implica se envolver igualmente em todos esses momentos.

Essas festas sdo extremamente dindmicas e tem se transformado ao longo dos séculos.
Na segunda metade do seculo XVIII, na Amazonia brasileira, apos a expulsdo dos missionarios,
os leigos indigenas preparavam as festas. Entre o final do século X1X e comeco do século XX,
durante o ciclo da borracha, tais festejos ganharam novas varia¢des e formatos. Entre as décadas
de 1960 e 1980, com a construcdo de estradas e grandes obras de infraestrutura, ocorreu mais
uma leva migratoria para a regido. Foi a época de efervescéncia das Comunidades Eclesiais de
Base (CEBs) e da Teologia da Libertacdo, quando a Igreja pareceu se abrir mais as culturas
populares.

Em algumas igrejas ocorrem também longas caminhadas e romarias, em festejos que
homenageiam os santos de devoc¢do popular ou do Catolicismo Romano oficial. Mas uma
inovacdo das Ultimas décadas do seéculo XX, notadamente na Amazonia brasileira, sdo as
romarias com tematicas sociais e ambientais de interesse dos trabalhadores rurais, ribeirinhos,
quilombolas e agroextrativistas. Exemplo: Romaria da Terra, das Aguas, da Floresta e do Bem
Viver; e a Romaria dos Martires, que acontece na Prelazia de Sdo Félix do Araguaia, criada
pelo bispo Dom Pedro Casaldaliga.

Existem na Amazonia brasileira varias romarias dedicadas aos martires da luta pela
terra e pelos direitos dos trabalhadores e dos povos tradicionais. A maioria é organizada por
leigos/as das pastorais sociais e liderancas de movimentos sociais, com apoio de parte do clero.
Esse € o caso da Romaria da Floresta, que acontece anualmente, organizada pela Comisséo
Pastoral da Terra (CPT), em memoria de Irma Dorothy Stang, freira assassinada em 2005, em
Anapu, Diocese do Xingu, no Estado do Pard, Brasil. No ato, as pessoas aclamam a missionaria
como uma santa martir, que continua viva e presente na sua luta. O ato é também um momento
para a denuncia sobre as inumeras liderancas ameacadas de morte e para lembrar as liderancgas
assassinadas por defenderem o uso sustentavel da floresta. A caminhada percorre 55
quilébmetros durante trés dias, até o local do assassinato da Irmé Dorothy, onde foi erguido um
monumento.

Portanto, caminhar, mais que movimentar-se fisicamente, pode significar movimento
de formas de pensamento, de criagdo de novas modalidades de religiosidade cat6lica, acoplando



elementos dos mundos indigenas, dos povos dos rios e das florestas. Por exemplo, existem as
romarias fluviais, quando barcos e até navios percorrem 0s rios, em que a maior e mais
ornamentada embarcagdo carrega a imagem do santo. As procissdes e caminhadas ligadas as
festas de santos, foram adaptadas com muito sucesso as grandes cidades. Mais recentemente,
esses festejos ganharam uma roupagem espetacular: queima de fogos de artificio, shows de
artistas conhecidos, carreatas, procisséo fluvial etc. Essas transformagdes mostram a vitalidade
desse rito amazénico elaborado basicamente pelos leigos ao longo dos Gltimos séculos. Tais
festas devem ser vistas com muita atencdo ao se pensar em um Rito Amazdnico.

Concluséao

Como vimos, as relac6es de reciprocidade e proximidade, constitutivas da vida social
na Amazolnia sdo muito presentes no xamanismo e na relacdo com os santos. As pessoas
precisam respeitar e cuidar dos lagos com o outro, que pode se manifestar nos vizinhos humanos
e nos vizinhos ndo humanos: espiritos da natureza e dos mortos, santos, orixas e outras
entidades das religides indigenas e de matriz africana. A manutencdo de uma vida saudavel e
harmdnica depende do equilibrio dessas relages. O sobrenatural é proximo, vive no mesmo
territorio que os humanos, e com ele os humanos podem fazer trocas, que devem ser sempre
honradas, sob o risco de atrair a ira ou a ma vontade do outro.

Tais relagGes se ddo dentro de um contexto de vivéncia de comunidade que € muito
intenso na regido. As pessoas vivem proximas e procuram estar proximas umas das outras.
Apesar da ideia de “isolamento” na floresta, bastante difundida para fora, a vida na Amaz6nia
é essencialmente coletiva. O trabalho, os ritos, os jogos e as festas, tudo é feito de forma
coletiva, onde cada um/a participa intensamente e do seu jeito. As pessoas nascem, vivem e
morrem dentro de um coletivo de afetos, emog¢des, memorias e projetos que as transcendem.
Por exemplo, ndo é possivel pensar um rito religioso para curar um enfermo, sem envolver de
alguma forma toda uma comunidade de parentes, vizinhos e amigos e até forcas ndo humanas.
Mesmo o xama nunca age sozinho.

Entre os povos na Amaz6nia, cosmologia, mitologia, valores e memaria histérica séo
cultivados e repassados através da oralidade, que marca a comunicacgao entre pessoas e grupos.
Ainda que a educacdo escolar formal tenha se expandido nas ultimas décadas, com a
valorizacdo da escrita e do conhecimento cientifico, entre indigenas e ribeirinhos,
principalmente, ainda predomina a comunicacdo atraveés da palavra falada: contacdo de
histdrias, transmissdo de sonhos, relatos, cantos etc. Tal palavra ndo é so discurso e retdrica. A
oralidade amazbnica envolve o corpo, que também fala através de pinturas, ornamentos,
colares, cocares e roupas. Corpo que também pode servir de instrumento de comunicacéo com
os ndo humanos. E contraditério que, geralmente, nos cultos catdlicos, os corpos dos indigenas
sejam obrigados a ficar imoveis nos bancos assistindo a um rito que parece nao depender deles
para acontecer.

Por fim, se 0 Reino de Deus foi comparado a um banquete, e se o Cristo operou milagre
para que ndo faltasse vinho em uma festa, isso é muito inteligivel para os povos na Amazoénia.
Na regido, todos tém um gosto especial pelas grandes festas e tudo o que elas proporcionam:



encontros, conversas animadas, alegria e troca de afetos. Festas onde ndo deve faltar canto,
danca, troca de comida e bebida. Se o Reino de Deus é assim, deve ser muito bom.

Elementos sécio antropologicos centrais de um Rito Amazonico:

- valorizar as formas locais de festejar os santos cat6licos, que ja sdo exemplos de ritos
inculturados, envolvendo a relagdo de proximidade e a intensa participacéo coletiva;

- reconhecer os vinculos das culturas locais com um ambiente vivido, considerando que,
nas cosmologias amazonicas, a natureza ndo é objetificada, mas é também considerada sujeito
de vontade e digna de respeito;

- reconhecer a importante relacdo dos povos amazonicos com a corporalidade, dando
atencdo a dimensao sensorial: sons, imagens, aromas, pinturas corporais e outros aspectos dos
rituais locais que possam ser trazidos para as celebracdes;

- uso das linguas locais na liturgia (relatos de mitos, béncéos, hinos, leituras da Biblia e
outros textos e reflexdes...);

- reconhecer a importancia de vinculos simétricos e complementares entre homens e
mulheres, entre povos indigenas e tradicionais, e garantir uma atuacdo simétrica e
complementar de homens e mulheres leigos catequistas/animadores como
oficiantes/ministrantes dos sacramentos e do culto catélico;

- 0 parentesco deve ser considerado na escolha de homens e mulheres como oficiantes
dos sacramentos e do culto, pois 0 parentesco nas sociedades indigenas é visto como central e
é uma forma de organizar a vida social. Parentesco ndo é necessariamente sangue, é relacao;

- descolonizar estruturas de poder que colocam as mulheres em posicdes subalternas e
reconhecer a centralidade da figura da mulher e do feminino entre os povos indigenas;

- valorizar a dimenséo da reciprocidade e da partilha, como os indigenas ja fazem nas
suas festas, ritos e atividades. 1sso seria complementar a comunh&o/eucaristia (que ja ocorre na
liturgia). Pode-se usar comidas e bebidas trazidas pelos indigenas e ribeirinhos dentro do rito,
ndo no lugar da eucaristia, mas como complementar, como continuagdo da comunhéo;

- valorizar a oralidade: saberes, testemunhos, mitos, histérias e sonhos dos indigenas
dentro da partilha da Palavra, porque o sonho também tem valor como fonte de conhecimento
e de vida na comunidade.
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Il - REFERENCIAIS HISTORICO-CULTURAIS BASICOS DE UM RITO AMAZONICO
Comissdo Historico-Cultural?

Introducéo

Pensar uma experiéncia ritual com rosto amazonico requer descobrir as diversidades e,
ao mesmo tempo, perceber algumas transversais que, como significados envolventes, se
reiteram no amplo territério.

Uma constatacdo fundamental do grupo € que devemos reconhecer muitas experiéncias
rituais no imenso territério da Amazdnia. Devemos partir deles, pois 0 caminho ndo é passar
do argumento ao simbolo, mas pensar a partir das experiéncias vividas para acompanha-las e,
fazendo-as crescer, realiza-las. E entdo decisivo reconhecer 0s nossos rituais.

Ao mesmo tempo, devemos reconhecer elementos comuns que unem as diversas
expressoes e nos permitam celebrar juntos a partir da diversidade. A imensa Amazonia esta
relacionada a 4gua, a selva, aos espiritos que passam por nossas selvas, aos animais e as arvores
gue carregam uma mensagem e ndo sdo apenas objetos de consumo e extracao. A figura do avo,
da avd, dos personagens ancestrais, sdo importantes presencas mitologicas com aspectos
comuns. As mulheres também tém um papel Unico. Nas nossas culturas é um lugar de
enraizamento e consolidacdo comunitéria.

O Evangelho ndo ¢ “uma cultura”, mas ndo existe a menos que seja inculturado. E uma
mensagem universal que sempre existe encarnada. E esta realidade exige um encontro entre a
Palavra e o povo. N&o é uma cultura, mas também n&o é uma gnose. E uma mensagem universal
que sempre existe encarnada. Devemos reconhecer essa tensdo constitutiva do realismo
concreto da Igreja. Se a suspendermos, universalizaremos uma cultura e o processo de
evangelizacdo suspenderd facilmente a inculturagdo para deixar espaco a colonizagdo
doutrinaria.

Este processo, no entanto, ndo deve ser forcado. Devemos reconhecer que em muitas
das nossas comunidades amazonicas o ‘ritual catolico oficial” coexiste com os “ritos
populares”, cujas raizes sdo ancestrais. Onde podemos considerar um dualismo, ha uma
integracdo na consideracdo cultural das nossas comunidades. O “dual” ¢ totalidade e nao
fragmento para as comunidades amazonicas. Portanto, devemos também considerar como
promover a ritualidade sem forcar uma unidade que é estranha aos imaginarios populares e
indigenas das nossas familias culturais.

Certamente em qualquer processo com estas caracteristicas a catequese oferece uma
importancia singular para que o cristianismo ndo se torne um rito magico. O perigo do ritual é
sempre forcar o divino. Este processo também pode ser iniciado no ambito da liturgia oficial.

2 Bernardeth Carmen Caero Bustillos (coordinadora), José Carlos Caamario, Edwin Claros Arispe, Roberto
Tomicha Charupa.
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Desta forma, a expressdo ritual deve partir do reconhecimento de que o divino é o Ultimo e o
intangivel. A sacralidade daquilo que a natureza preserva oferece uma estrutura imbativel para
preservar esse carater incompreensivel do divino. Portanto, é importante reconhecer que para
as comunidades amazonicas ndo existe identidade entre a natureza e o divino. Ela preserva,
guarda, guarda. A natureza é um santuério. Este reconhecimento permite-nos integrar
perspectivas rituais que preservam Deus e 0 seu mistério.

E importante destacar que, na perspectiva indigena, o batismo tem sido apropriado como
uma das formas de insercéo das familias da comunidade, na vida dos humanos. N&o existe uma
compreenséo secular e religiosa de comunidade. Ambos sdo geminados. E importante entdo
reconhecer a consciéncia das comunidades para que os nossos “julgamentos sejam justos”.

A integracdo ritual no dual e no plural permite verificar que em muitas comunidades
antes da celebracdo com o presbitero, os rituais sdo celebrados com os xamas. Ambos 0s
aspectos ndo sao vivenciados como opostos, muito menos como contraditérios. Fazem parte de
uma totalidade vivida e celebrada. Ndo haverd como avangar num tiro amazodnico se
dissociarmos esta realidade. Esse “antes” mais “xamanico” ndo suspende o “depois” mais
sacerdotal. Talvez a experiéncia das espiritualidades xamanicas possa adquirir um carater
introdutorio a uma liturgia total.

Parece-nos entdo descobrir que alguns ritos mais xamanicos, mais culturais podem ser
ligados antes da celebragdo catolica. Que ndo sejam marginais, mas que facam parte de um
todo.

S&o muitas experiéncias que conhecemos, 0s povos indigenas tém seus proprios cultos,
as vezes a festa indigena ocorre na véspera da chegada do padre.

No mundo indigena existe uma forma mais inclusiva de participacdo. Ali, onde do ponto
de vista juridico poderiamos encontrar dois sistemas justapostos, na vida religiosa das
comunidades amazonicas, ndo sao dois rituais, fazem parte da mesma coisa. Devemos superar
a clandestinidade de algumas experiéncias religiosas. Avancar num rito amazonico nos
permitira sair da fé clandestina.

Finalmente, devemos prestar atencdo a mutacao destes processos na experiéncia urbana.
Nas margens das cidades, multid6es de habitantes da selva vao para o exilio, vivendo na miséria
e sem raizes. Devemos evitar ceder ao romantismo de pensar que este processo migratério nao
afeta os seus imaginarios religiosos. Neste contexto urbano, a experiéncia religiosa assume a
aparéncia de uma religiosidade popular. Esta forma de celebrar assume um novo aspecto urbano
e marginal. Deve ser reconhecido como anuncio da fé, preservando elementos da cultura
amazoénica num contexto onde ndo existe mais a selva, mas a experiéncia as vezes opressiva e
andnima da cidade.

Nosso grupo parou, primeiro, em alguns contornos que nos permitem considerar a
experiéncia do divino. Consideramos entdo a rica experiéncia xamanica como fonte decisiva
para nossa busca. Em terceiro lugar, detivemo-nos nos aspectos sensoriais que envolvem 0s
rituais para concluir com algumas consideracdes sobre a forma especifica como a natureza é
considerada nas comunidades deste vasto territorio.

Concluimos nossa contribuicdo com uma breve conclusdo de inspiracdo biblica.



13

2. Deus e seus nomes

A partir da mitologia indigena de Abya Yala, onde tudo costuma estar interligado, o
divino ancestral adquire importancia como fonte primaria de coeséo social, cultural e religiosa
de toda a vida.

Os povos Guarai nos fornecem alguns elementos significativos que abrem este roteiro.
Segundo a mitologia guaraiense, recolhida pelos missiondrios franciscanos no século XIX, “no
inicio tudo era agua”; “um verme chamado mbir caminhava sobre alguns juncos salientes”, que
“se tornou homem por sua propria vontade, e com ele criou a terra. O mbir macho chama-se
Mbiracucha.” Ao mesmo tempo, ele vive a vida do seu povo como uma peregrinacdo ardua e
cheia de dor que Ihes permite chegar & terra prometida do Avo. E essa palavra, “Avo” e/ou
“Av0” — presente também em outros povos, ndo s6 amazOnicos —, que adquire uma rica

dimenséo polissémica e Ihes permite nomear Aquele que tudo cuida e recria.

Isto enriquece algo que observamos no povo Chacobo. Neles, o divino ndo é uma
mobnada estatica, mas uma presenca dual e reciproca. Portanto, tudo o que existe tem vida e
sexo, como indicacao de que tudo o que existe requer o seu complemento. Esta dualidade sexual
é ancestral, simbdlica e esta presente em tudo o que existe; Reflete a relacionalidade cotidiana
e, em Ultima analise, tem sua origem e fundamento no transcendente percebido ja no presente.
Na expressdo de um indigena Chacobo: “os deuses fizeram dos Chacobo homens e mulheres”.

O presente é, de certa forma, uma imagem. Existe expressando algo que pertence ao
mundo do divino. A dindmica da vida e a sua diversidade reciproca manifestam a existéncia,
portanto, de uma dualidade simbdlica e inter-relacional do divino, que abrange todas as
dimensdes e expressdes concretas da realidade, mesmo desde as suas origens, pois tudo esta em
estreita ligacdo ou ligacdo: céu-terra, sol-lua, criacdo-formacdo, unidade-diversidade, passado-
presente, masculino-feminino, mito-histéria... Este encontro de aparentes opostos é vivido,
realizado e construido no presente existencial de muitos amaz6nicos povos, na cosmovivéncia-
visdo de mundo cotidiana.

Retomando uma expressdo ja mencionada, uma das representacdes da divindade surge
sob a figura da avé ¢ do avd, que “colaboram” no processo criativo-formativo de tudo o que
existe e, em particular, do ser humano. Os tragos mencionados e expressos do Divino como
Av0O-Avo ainda persistem na experiéncia de varios povos indigenas, ndo apenas dos Guarayos
amazoénicos. Assim, os Kuna do Panama referem-se ao simbolo divino com a denotagédo ou
significante de “av0 sol” e “avd mar”, enquanto os guaranis costumam mencionar a lua como
avo e o tigre como “avo-tigresa”.

Dada a mentalidade indigena especifica, mas a0 mesmo tempo integradora e em
constante movimento recreativo e ressignificador, ao longo da historia, 0s povos amazénicos
considerados incorporaram algumas figuras divinas estrangeiras presentes nos demais povos
indigenas. E o caso de Tupa ou Tumpa entre os Guarayos, Ayoreos e Chiquitanos, entre outros.
E uma figura presente nos mitos, mas com pouca énfase na experiéncia pratica ou na cosmovida
cotidiana indigena. Contudo, talvez se pudesse postular algo semelhante a esse Mistério
Inefavel (Gregdrio de Nissa, Karl Rahner), considerado na tradi¢do crista ocidental como O
Ultimo e Transcendente.
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Estes exemplos permitem-nos perceber que a dualidade-multiplicidade ndo exclui a
unidade, mas a constitui, organizando as suas culturas para um encontro fecundo com o mistério
da unidade constituida trinitariamente, pelo Deus que nds, cristdos, professamos.

3. Arte e Ritualidade: Musica, Canto e Danca

Dada a diversidade de experiéncias, focamos nos povos guaraienses como exemplo de
algumas constantes que se repetem em inumeras comunidades.

O nome Guarayo, na Bolivia, foi aplicado a quatro grupos que habitaram diferentes
locais das terras baixas. Neste estudo nos referiremos aos Guarayos que habitavam os rios San
Miguel e Sapocd e que atualmente residem na provincia de Guarayos. Originalmente, esses
guarayos migraram para as terras baixas da Bolivia, vindos do Paraguai (ou Brasil). Esta
migragdo ¢ interpretada como um fato que respondeu a busca pela “terra sem mal”. Os contatos
dos Guarayos com a cultura ocidental se deram através de missionarios; O primeiro contato foi
com padres do clero diocesano, como José Gregorio Salvatierra e José Joaquin Velasco e,
posteriormente, com 0s missionarios franciscanos, de maio de 1823 até hoje.

As “festas” guarayas sdo, na realidade, cerimOnias de carater religioso, dirigidas
fundamentalmente ao Avé (Tamoi) para solicitar sua presenca e apoio. Nestes eventos
comemorativos a musica, o canto, a danca, a comida ritual e a arte da pintura corporal sdo de
capital importancia. Quando vocé quer celebrar uma “festa”, uma cerimonia, VOCé convida
antecipadamente as pessoas que vao participar. Reunidos em um dia, alguns véao cacar e outros
vao pescar. As mulheres ficam em casa preparando o cangui (chicha), que deve ser feito de
mandioca. Quando chega o dia da ceriménia e tudo esta preparado, fazem primeiro o banquete,
que é sempre muito abundante em caca e pesca. Terminada a refei¢do, preparam-se para entrar
na tumbai (cabana de formato octogonal, uma espécie de capela). Eles tomam banho-maria,
cobrindo todo o corpo. Depois penteiam bem os cabelos e untam a cabeca com yandi (0 6leo
do dendé); Depois sdo pintados com urucu (o urucl ou acafrdo da terra diluido em yandi), séo
pintados de vermelho de cima a baixo; e com o yandipa (o0 Vi, uma espécie de figo selvagem)
as maos, cotovelos, joelhos, pés e as circunferéncias da boca e dos olhos séo pintados de preto.
Com a mesma yandipa sdo feitas algumas listras: imitando as ligas das meias e os lacos das
alpercatas.

Em seguida, eles colocaram na cabeca a égua com lindas penas (coroa), da qual se
projetam por tras trés penas de cauda muito longas de parabas (papagaios grandes); Colocam
no labio inferior a tembeta (tembeta), um bastdo na parte de trds do nariz, que tém furos
perfurados na parte inferior, em cujas extremidades ha pequenos botdes de penas finissimas de
diversas cores; outro pau, ao qual fixam, com um fio, as pontas com duas grandes penas da
cauda do beija-flor, colocam uma em cada orelha, que também furaram.

As mulheres também usam nos pulsos, como pulseiras, grandes corddes de aguai (cascas
de uma fruta assim chamada), que, quando cortados e esvaziados e depois enfiados, fazem
barulho como nozes vazias. Assim adornados e bem alimentados, entram ordenadamente no
tumbai, completamente nus porque nao é permitido entrar de outra forma. Nas historias
guarayas preserva-se a ideia de que o Avd andava sempre nu.
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Na cerimdnia ritual eles cantam, bebem e fumam, incensando com baforadas de fumaca.
As experiéncias corporais e sensoriais ocupam um lugar privilegiado no desenvolvimento do
ritual. Os Guarayos sdo artistas por natureza em: masica, canto, danca, pintura e escultura. Eles
tém uma condicdo natural para o artesanato. A musica, 0 canto e a danga guaraienses fazem
parte da rica cultura musical amazénica. Na tradicdo sonora guaraiense, a musica funciona
como chave da cerimbnia comunitéria. As tacuaras, a percussao dos passos de homens e
mulheres, a melodia e o canto criam um clima de cerimonia religiosa. Bem como a relagdo com
0 corpo pintado, que esta longe de ser meramente decorativo para ser um “simbolo de identidade
e espiritualidade”. A arte da pintura corporal guaraya é cerimonial e, além disso, mostra o
conhecimento que possuem das propriedades das plantas e dos frutos, e o talento para
reproduzir formas e desenhos de pinturas rituais.

4. Alguns aspectos da espiritualidade xaménica

A expressdo ‘“xamanico” ndo reduz a questdo as experiéncias € a vida do xama, mas
refere-se a uma forma de encontrar o mundo profundo do espirito que reside em todas as coisas.
Queremos compartilhar aqui alguns tragos significativos que definem os povos da Amazonia.

Um ponto de partida fundamental é reconhecer que a selva € um ser vivo. Um primeiro
elemento de importancia decisiva € reconhecer que para 0s povos amazonicos a natureza néo é
algo que se dispde vorazmente, mas sim possui espiritos que a habitam: os xapiris, nas palavras
de alguns povos.

Devemos ter em mente que isso ndo significa que ela tenha um animus autbnomo, como
sustentaria um animismo. O sagrado vive na selva, mas nao € isso. Ela o guarda, nele esta sua
cifra, a linguagem de um mundo que ndo pode ser acessado dominando-o, mas transformando-
se nele. A selva tem uma densidade sacramental.

Esta presenca sagrada € o resultado de um momento de origem onde tudo era um caos.
Nele existe uma harmonia que deve ser decifrada para encontrar a sabedoria presente nas coisas.

Para reconhecer o mistério presente na natureza € preciso transformar-se nele; soO
tornando-se sua realidade é que se pode compreendé-lo.

E aqui que ocupam um lugar decisivo as chamadas “ervas alucindgenas”, que na
verdade sdo descritas do ponto de vista ocidental como substancias que provocam um estado
de transe semelhante ao dos alcaloides. Porém, a forma mais adequada é chama-las de “ervas
mestres”. Eles permitem o acesso a cifra, a linguagem, a chave da sabedoria presente na
natureza da selva. Existe, portanto, uma revelacdo sagrada que é acessada atraves das plantas
mestras. E aqui que o0 xama tem uma miss&o especial.

E alguém que se preparou através de um caminho de purificacdo. N&o basta consumir a
planta, é fundamental purificar o corpo para poder entrar em contato com a verdade que a
natureza contém. Esta revelacdo comunica-se com cantos e dangas que ndo tém dimensédo
decorativa ou estetica, mas sdo 0 modo como a sabedoria se d& a conhecer.

O xama, neste sentido, ndo tem uma missdo sacerdotal, mas sim profética; a sua
atividade ndo é mediar a eficacia do sagrado, mas dar a conhecer a sua mensagem.
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Pareceu-nos importante ter acesso ao conhecimento adequado destas experiéncias para
considerar alguns riscos que devem ser evitados. Deveria estar:

* Evite modelos de exclusao

* Evite modelos inclusivos

* Evite modelos de corre¢ao mutua
* Evite modelos de sintese

Portanto, devemos optar por um modelo de articulagédo: a) que seja capaz de respeitar
as diferentes linguagens, campos de realidade e entendimentos das diferentes partes; b) que seja
capaz de respeitar a diferenca de métodos e epistemologias; ¢) que seja capaz de criar pontes
de mediacéo e articulacdo entre diferencas; d) que permite a emergéncia de uma linguagem
mediadora mais universal, capaz de estabelecer intersec¢fes sem exclusdes ou reducionismos.

Portanto, devemos reconhecer no nosso encontro com as culturas que a) o Evangelho
ndo é uma cultura, mas isso ndo se enquadra na no¢do de didlogo intercultural; b) o dialogo
intercultural também requer mediacdo e articulacdo; ¢) o Evangelho entra na cultura como
opcao-testemunho, mas ndo é propriamente uma cultura. Portanto, ao fazer uma interpretacao
teologica dos mitos ancestrais indigenas, é fundamental questionar a forma como ela se articula:
a revelacdo no sentido cristdo com a comunicacdo divina nas praticas rituais indigenas. Portanto
a) é fundamental pensar na relagdo do cosmos com Jesus Cristo e no papel da mediacdo humana
do cosmos. Isto tendo em vista as cosmovisdes amazonicas onde a relacdo da divindade com o
cosmos é constitutiva; b) é fundamental perguntar o que Cristo como simbolo tem a ver com a
rede simbolica ancestral indigena acessada com alucindgenos

Isso significa que a logica xaménica possui uma estrutura propria que nao deve ser
forcada a entrar na ritualidade crista. Contudo, podemos perguntar-nos se um xama cristao pode
contribuir com algo no caminho de uma comunidade eclesial.

Para isso, € necessario reconhecer que a natureza possui uma vida que contém sabedoria
para viver melhor. Assim, a revelacdo de Jesus Cristo contida nos textos candnicos ndo colide
com a presenca criada de um logos em toda a criagéo.

As cristologias cosmicas dos Padres da Igreja, especialmente de Maximo, o Confessor,
ndo colidiriam com a ideia de que o ser das coisas nos ensina uma vida mais integral.

Podemos concluir, neste sentido, que se 0 xamanismo contribui com algo para uma
I6gica ministerial na vida da Igreja, estd mais ligado a um carisma profético. Neste sentido
devemos rever outra questdo gque € pensar na profecia apenas em conexdo com a histéria. A
nocao de historia desenvolvida no Ocidente tem estado ligada ao exercicio da liberdade humana
sobre a criacdo. Nesse sentido, fazer historia significa impactar transformando a natureza. No
“carisma xamanico” o que se ensina ndo tem a ver com uma forma de agir perante as coisas,
mas com aprender sobre as coisas. Nesse sentido, a profecia seria a revelacdo de uma sabedoria
escondida em tudo o que existe, como o rio, a selva, a onga ou 0s passaros.

Revela uma “esfera” sagrada em vez de um tipo de comportamento que devemos
alcancar. Porém, para viver esta experiéncia é necessaria uma purificacdo que afeta o
comportamento. N&o se pode beber ayahuasca sem fazer jejum e, mais ainda, abster-se de
relacdes sexuais. Antes, mas tambeém depois, alguém se torna aquilo que come ou experimenta.
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Existe na logica xamanica o que R. Panikkar chama de “intui¢do cosmoteandrica”. Portanto, ¢
necessario reconsiderar a forma de compreender a ontologia, as relagbes com Deus e a
experiéncia da natureza para além dos processos dedutivos, dando maior espaco a sensibilidade.
E importante reconhecer na logica xamanica um ensinamento fundamental sobre a
relacionalidade que escapa a construcdo da verdade meramente dedutiva e da lugar a dimenséo
emocional e concreta da consciéncia. Qualquer ministério concebido para a Amaz6nia deve
reconhecer esta questao epistemologicamente central para propor a verdade do evangelho ndo
no formato da perspectiva de conhecimento que tem prevalecido no Ocidente.

Portanto o desafio ndo é assumir a ritualidade xamanica para a organizagdo do rito
cristdo, mas assumir a forma relacional em que tudo é vivenciado e onde os sentidos, como
espaco em que ocorre a inteligéncia da realidade, possuem uma dimensao central.

E o primeiro passo, ainda, para evitar a estigmatizagio dessas formas de conex&o com
a sabedoria da natureza e se abre para reconhecer que existe uma forma de se conectar com o
ser onde se conhece através da emog¢&o, da comunhdo e da unido com os seres que habitam. na
selva e estdo gravidas de valor criado.

5. O significado da natureza nos povos originarios da Amazénia

Um denominador comum dos povos amaz6nicos € a interacdo com a natureza, que eles
percebem como sujeito. Nao existe dissociacdo entre 0 ser humano e a natureza, o que prevalece
€ 0 respeito e o cuidado. Portanto, a comunicagédo vai além do ser humano, na natureza tudo é
encontro e comunicagdo. Essa comunicacgéo é fonte de conhecimento e cria lagos de parentesco.
Nos povos amazonicos, tanto as plantas quanto os animais fazem parte do cotidiano do ser
humano, assim como mitos e rituais: a natureza esta ligada a espiritualidade de quem habita a
Amazonia. Um elemento central da natureza na Amazbnia é a &gua, por isso 0s rituais
relacionados a agua tém a funcdo de vivificar, proteger, curar, renovar e energizar a vida
comunitaria. Ela abencoa, da vida, afasta do perigo: um animal conhecido que habita a
Amazonia é o boto, que também pode ser considerado uma entidade maligna, mas a Mée d'agua
e Mée do lago é quem pode neutralizar o boto.

Tudo o que foi apresentado estd em sintonia com o que indica 0 documento de sintese
geral do Sinodo: “A voz de Deus fala-nos em multiplas vozes sobre a natureza e as culturas dos
seus habitantes; E uma voz: - Orante, sagrada e mistica - De resisténcia que atravessa 0 mistério
da vida e da morte pascal. O misticismo fortalece a resisténcia e a resisténcia fortalece o
misticismo. - Uma histdria que nos lembra o passado colonial, nos alerta contra a ganancia
politica de hoje e nos enche de esperanga” (SN 29).

O sagrado se expressa por meio da natureza: “Para os povos indigenas o sagrado e a
natureza sao um todo, existe uma relacdo entre a diversidade da fauna e da flora com a
existéncia de um mundo sagrado que se expressa atraves do uso e conservacao do que existe no
selva” (SN 52-53).

6. Conclusédo aluz do livro de Jonas

O livro de Jonas data aproximadamente do final do século V aC. C. em seus quatro
capitulos vocé pode ver diferentes denominagdes para Deus, como YHWH, Elohim, YHWH-
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Elohim. Além disso, destaca-se a participagdo dos fendmenos naturais na a¢do salvadora de
Deus (vento tempestuoso sobre o mar em Jon 1,4; coracdo do mar, ondas; 4guas; terra em Jon
2,4.6.7; sol, vento sufocante em Jon 4,8; bem como seres vivos, como animais (peixes grandes;
feras, gado, gado pequeno, verme) em Jon 2; 3,7; 4,7 e finalmente plantas (algas e mamona)
em Jon 2 ,6;4,6.

Nesta magnifica obra destacam-se quatro aspectos que podem servir de epilogo a estas
consideracgoes:

1. A acdo salvadora de Deus acompanhada da natureza em suas diversas facetas:
YHWH usa a natureza para que o ser humano, representado por Jonas, que em hebraico
significa pomba, perceba sua culpa e faca uma transformacéo no peito de um grande peixe. Essa
transformacdo é temporéria, mais uma vez YHWH utiliza fenémenos naturais e seres vivos
para fazer Jonas refletir sobre sua atitude de ndo ser misericordioso. Jonas ndo gosta da ideia
de que YHWH seja: “um Deus gracioso, misericordioso, paciente e generoso, que se arrepende
do castigo” (Jn 4:2).

2. A participagao da natureza no sofrimento do ser humano: Jonas, que representa o ser
humano, ndo tem compaixao pelos seres humanos (Ninivitas), ao contrario dos animais, que
participam com o ser humano no jejum, assim como também participam no chamado de Deus
para fazer parte da transformacéo da atitude de Jonas.

3. A participacdo da natureza num acto salvifico e litdrgico, como é o caso do jejum:
Os fendGmenos naturais, 0s animais e as plantas séo tidos em conta no texto como sujeitos da
accdo salvifica de Deus, como no acto liturgico que o texto relata em relagdo ao jejum. O jejum
é um ato de arrependimento, que nao envolve apenas o ser humano como tal, mas também toda
a natureza que se solidariza com o ser humano.

Numa perspectiva do cotidiano amazénico aliada a reflexdo biblica apoiada em Jonas,
h& uma atitude dindmica da espiritualidade amazdnica em relacéo a natureza.

Il - REFERENCIAIS TEOLOGICO-ECLESIOLOGICOS BASICOS DE UM RITO AMAZONICO
Comisséo Teoldgico-eclesioldgica®

Uma Igreja com rosto amazénico € uma aspiracdo e, sobretudo, uma préatica ha muito
tempo das comunidades eclesiais encarnadas no territorio, que buscam expressar e viver sua fé,
segundo as culturas de seus povos. O Sinodo da Amazbénia acolheu essa aspiracao e encarregou
a Conferéncia Eclesial da Amazdnia (CEAMA) de criar uma comissao para a elaboracdo de um
Rito Amazodnico: “O novo organismo da Igreja na Amazonia deve constituir uma comissao
competente para estudar e dialogar, segundo 0s usos e costumes dos povos ancestrais, a
elaboracdo de um rito amazonico, que expresse o patrimdnio liturgico, teoldgico, disciplinar e
espiritual da Amazonia, com especial referéncia ao que afirma a Lumen Gentium para as Igrejas
Orientais (cf. LG 23) (DF 119).

3 Estevio Raschietti (coordinador), Agenor Brighenti, Marlene Cachipuendo, Benedito de Queirdz Alcantara.
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Teologicamente, um novo rito amazénico tem como referenciais basicos: a teologia
latino-americana como teologia indigena subjacente, a inser¢cdo na Tradicdo da Igreja, a
resposta as necessidades pastorais vitais, a configuracdo da Igreja de acordo com o rosto de
seus povos, ministérios com o perfil das Igrejas Locais em seu contexto, o protagonismo dos
leigos, especialmente mulheres; a fé cristd encarnada na espiritualidade dos povos originarios;
organizacdo eclesial e estruturas com rosto amazonico.

1. A teologia latino-americana como teologia autéctone subjacente

Um rito é baseado em uma teologia autdctone, que a Amazénia tem com a Igreja na
América Latina. Foi em torno da Conferéncia de Medellin (1968), no contexto de uma
“recepgao criativa” do Vaticano II, que nasceu a teologia latino-americana, “uma reflexdo da
fé sobre a praxis, na perspectiva da opgao pelos pobres”. Com ela e outras iniciativas, a Igreja
na América Latina deixou de ser uma “Igreja espelho” de uma realidade alheia, para ser uma
“Igreja fonte”, configurada segundo seu préprio contexto. A partir de um denominador comum,
nos anos seguintes, a teologia latino-americana foi se desdobrando em teologias especificas,
como a teologia feminista, a teologia afro-americana, a teologia india e a ecoteologia. Todas
elas séo de grande relevancia para a Amazonia, especialmente para a teologia india, que a partir
da vida dos povos originarios nos aspectos antropologicos e culturais, coloca sua experiéncia
religiosa em didlogo fecundo com a mensagem Crista.

Trata-se de uma teologia como “ato segundo”, que quer ser resposta a questdes
colocadas por um “ato primeiro”, que sdo os processos pastorais das comunidades eclesiais
profeticamente inseridas na sociedade auténoma e pluralista. E essa teologia que alimentou e
alimenta a vida da Igreja na Amazbnia e da qual brota uma abordagem da fé cristd
contextualizada no territério. Exemplos significativos sdo documentos como o “Documento de
Santarém”, registro da caminhada das Igrejas Locais da Amazonia brasileira, fruto de um
encontro de seus bispos em 1972. Este documento e outros, tanto das Igrejas Locais da
Amazonia brasileira quanto da Amazonia de lingua hispano-falante, Guianas e Suriname,
revelam que, subjacente a vida da Igreja na Amazonia, esta presente uma teologia autéctone na
eclesiologia, na pneumatologia, na teologia dos sacramentos, na leitura da Biblia, na concepc¢éo
e exercicio dos ministérios, na espiritualidade, enfim, na prépria configuracao da Igreja em seus
organismos e estruturas.

E uma teologia capaz de dar o substrato e a base que justifica e legitima um novo Rito,
elaborado a partir de baixo e a partir das Igrejas Locais no territério. E da mesma forma que a
teologia latino-americana se articula a partir de processos pastorais, um Rito Amazdnico é fruto
da acolhida de experiéncias e vivéncias da fé crista, que ha muito tempo vém moldando uma
Igreja autdctone, uma Igreja com rosto amazénico.

2. Insercao na Tradicdo da Igreja

Um rito ndo se cria, mas se elabora a partir do que as Igrejas de uma regido processam
em longos processos de inculturacdo da fé, no ambito da liturgia, dos sacramentos e
sacramentais, da catequese e da reflexdo teoldgica, da maneira de organizar-se e estruturar-se.
Em outras palavras, um Rito nasce intimamente ligado a caminhada da Igreja, na Tradicéo.
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O Documento Final do Sinodo da Amazodnia registra que, além do Rito Romano, “na
Igreja Catdlica existem 23 ritos diferentes, sinal claro de uma tradigdo que desde os primeiros
séculos tem procurado inculturar os contetdos da fé e sua celebracdo por meio de uma
linguagem o mais coerente possivel com o mistério a ser expresso” (DF 117). O Vaticano Il
recorda que a origem destas Igrejas orientais catolicas, como a do rito latino, remonta a época
apostdlica ou a dos Padres da Igreja (cf. OE 1). A pluralidade de ritos de que estas Igrejas sao
portadoras “longe de prejudicar a unidade, antes a manifesta” (OE 2).

O Concilio Vaticano Il abriu as portas a um processo gradual de inculturacdo da fé crista
nos diferentes contextos socioculturais, ainda que timidamente, uma vez que “ndo ¢ desejo da
Igreja impor (...) uma forma Unica e rigida, e sim respeitar e procurar desenvolver as qualidades
e dons de espirito das varias ragas e povos” (SC 37). No entanto, Francisco lamenta que “mais
de cinquenta anos se passaram e pouco avangamos nessa linha” (QAm 82).

Nesse sentido, Aparecida (2007) reiterou que indigenas e afro-americanos sdo “sujeitos”
que “exigem o pleno reconhecimento de seus direitos individuais e coletivos, a serem levados
em conta na catolicidade com sua cosmovisdo, seus valores e suas identidades particulares”
(DAp 91). Uma vez que “a fé s6 é adequadamente professada, compreendida e vivida quando
penetra profundamente no substrato cultural de um povo” (DAp 477), também “com a
inculturacdo da fe, a Igreja enriquece-se com novas expressdes e valores, manifestando e
celebrando cada vez melhor o mistério de Cristo, conseguindo unir mais estreitamente a fé a
vida e contribuindo assim para uma catolicidade mais plena, ndo s6 geograficamente, mas
também culturalmente” (DAp 479).

Por sua vez, o Sinodo para a Amazodnia (2019) insistiu que “a liturgia deve responder a
cultura para que ela seja fonte e apice da vida cristd (cf. SC 10) e se sinta vinculada aos
sofrimentos e as alegrias do povo. Devemos dar uma resposta autenticamente catolica ao clamor
das comunidades amaz6nicas de inculturar a liturgia, valorizando a cosmovisao, as tradigdes,
os simbolos e os ritos originais, incluindo as dimens@es transcendente, comunitaria e ecologica”
(DF 116).

3. Umaresposta as necessidades pastorais vitais

Um Rito responde as necessidades pastorais vitais das Igrejas de uma determinada
regido. No caso de um rito amazonico, quer ser uma resposta a quatro teses levantadas e
amadurecidas durante as décadas pos-conciliares: a tomada de consciéncia da colonialidade da
acdo missionaria ocidental; o reconhecimento da dimensdo teoldgica das milenares tradicdes
indigenas; a afirmacdo do principio e do processo de inculturacdo no encontro do Evangelho
com as culturas; a promo¢do do didlogo intercultural “como caminho indispensdvel de
evangelizagdo na Amazonia” (DF 24).

Ja Puebla afirmava a necessidade de “adaptar a liturgia as diferentes culturas e a situacao
do nosso povo jovem, pobre e humilde” (DP 899) e que “as adaptagdes previstas na
Constituicdo Sacrosanctum Concilium e nas normas pastorais posteriores sao indispensaveis
para alcangar um rito adaptado as nossas necessidades” (DP 926). Santo Domingo lamentou
que “ainda ndo esta sendo dada a devida atencéo ao processo de uma saudavel inculturacéo da
liturgia” no mundo indigena (SD 43) e, por isso, ¢ necessario assumir o compromisso de
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“promover uma inculturagdo da liturgia, acolhendo com apre¢o seus simbolos, ritos e
expressoes religiosas compativeis com o claro sentido da f&” (SD 248.1). Aparecida reconheceu
que “esforcos tém sido feitos para inculturar a liturgia dentro dessas culturas” (DAp 99b). No
entanto, “descolonizar mentes, saberes, recuperar a memoria historica e fortalecer espacos e
relagdes interculturais” continua sendo um desafio “para a afirma¢ao da cidadania plena desses
povos” (DAp 96).

A Sintese Narrativa do processo de escuta em preparacao para o Sinodo da Amaz6nia
(2019), justifica a necessidade de um Rito que responda a trés tipos de demandas: garantir a
presenca eucaristica nas comunidades, promover outras formas de ministérios ordenados para
celebrar os sacramentos, promover uma ressignificacdo dos sacramentos a partir de um dialogo
intercultural com as expressdes dos povos e com sua riqueza espiritual (SN, pag. 164). A
“ordenagdo de mulheres ¢ um pedido bastante repetitivo” (SN, p. 134), tendo em vista uma
Igreja descentralizada e toda ministerial (SN, p. 146).

Solicita-se explicitamente que o conceito de “adaptagdo” seja superado: “as populagdes
e a realidade amazonicas exigem que a Igreja seja capaz de modificar sua estrutura liturgica e
incorporar nela ndo apenas a traducdo da linguagem para as linguas dos povos, mas também
propor realmente uma interpretagao baseada em seus proprios sinais e simbolos” (SN, pag. 38).
Ressalta-se que a pratica liturgica atual ndo tem rosto amazonico e é elaborada distante da
realidade dos povos do territorio (SN, p. 136). A Igreja precisa seriamente “reconhecer e
valorizar os ritos dos povos” (SN, p. 147) e afastar-se de suas sombras e praticas colonizadoras
(SN, p. 142).

O Sinodo da Amazonia rejeitou decididamente a evangelizacdo de estilo colonial e
destacou que a evangelizagdo “¢ o anuncio inculturado que gera processos interculturais, que
promovem a vida da Igreja com identidade e rosto amazénicos” (DF 55). Somente uma Igreja
missionaria inserida e inculturada “dara origem a Igrejas particulares autoctones, com rosto e
coracdo amazoOnicos, enraizadas nas culturas e tradigdes proprias dos povos, unidas ha mesma
fé em Cristo e diferentes em seu modo de viver, expressar e celebrar” (DF 42). Por isso, “¢
preciso que a Igreja, em seu incansavel trabalho evangelizador, trabalhe para que o processo de
inculturacdo da fé se expresse das formas mais coerentes, para que também seja celebrado e
vivido segundo as linguagens proprias dos povos amazonicos” (DF 118).

Para alcancar a inculturacdo do Evangelho no territério, segundo a Querida Amazoénia,
“a Igreja precisa ouvir sua sabedoria ancestral, voltar a dar voz aos ancidos, reconhecer os
valores presentes no estilo de vida das comunidades nativas, recuperar a tempo as preciosas
narragdes dos povos” (QAm 70). E preciso valorizar e reconhecer a “essa mistica indigena da
interconexdo e interdependéncia de todo o criado, mistica de gratuidade que ama a vida como
dom, mistica de admiragdo sagrada perante a natureza que nos transborda com tanta vida” (QAm
73), onde ndo ha separacdo entre o sensivel e suprassensivel (xamanismo). Por isso, parece
extremamente oportuno e desejavel “receber na liturgia muitos elementos proprios da
experiéncia dos indigenas no seu contacto intimo com a natureza e estimular expressoes
autdctones em cantos, dangas, ritos, gestos e simbolos” (QAm 82).
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4. A configuracao da Igreja segundo o rosto dos seus povos

Um rito é a expressao do rosto de uma Igreja autoctone. O principal objetivo do Sinodo
da Amazonia foi a busca de “novos caminhos” de evangelizacao e a configura¢do de uma Igreja
com “rosto amazonico”, com a libertagdo dos batizados do fardo alienante de uma evangelizagao
colonizadora. Os povos, outrora somente destinatarios da evangelizacdo, séo seus protagonistas,
numa “configura¢do plural ¢ harmonica da Igreja na Amazonia” (QAm 95), o Povo de Deus
acompanhado de seus agentes e pastores, enraizados em suas culturas autoctone (cf. DF 51).

O Documento Final afirma que “€ necessario que a Igreja [...] trabalhe para que o processo
de inculturacdo da fé se expresse de forma mais coerente, para que também seja celebrado e
vivido de acordo com as linguas dos proprios povos amazonicos” (DF 118). A Igreja libertadora
nasce e acontece quando ha inculturacdo do Evangelho, dos seus agentes pastorais, da liturgia,
das espiritualidades, das teologias e das linguas.

A meta de uma Igreja com “rosto amazdnico” € a construgdo de uma Igreja com rosto
proprio (cf. QAm 61; 95), por meio da descentralizacdo (distancias geogréaficas) e da
descolonizacdo (superacdo do monoculturalismo e atitudes ndo dialdgicas na transmisséo da
fé). A Igreja com rosto amazonico sera uma Igreja pluricultural, proxima a muitos rostos,
habitos e tradicdes de seus povos. Seu modelo sera o “poliedro”, que fortalece e valoriza “o
melhor de cada um” (EG 236).

A partir da Sintese Narrativa do processo de escuta do Sinodo da Amazonia, entre as
propostas e respostas ao questionario prévio, mergulhou o sonho de uma Igreja na e da
Amazonia, com as seguintes caracteristicas: uma Igreja inserida na realidade cultural dos povos
da Amazénia, uma Igreja que respeita e valoriza as espiritualidades dos povos originarios; uma
Igreja dindmica, esperancosa, comprometida e clara em sua miss@o que coloca o respeito e a
defesa da vida acima de tudo; uma Igreja que leve em conta a presenca do jovem que €é
assessorado pelos ancidos indigenas e sabios das comunidades; uma Igreja comprometida com
o dialogo intercultural e bilingue; uma Igreja que compartilha conhecimento e troca de valores
culturais, fortalece o protagonismo dos povos amazonicos; uma Igreja que assume os desafios
de acreditar nas palavras, nos ritos, nas celebracdes religiosas que ajudam a integridade dos
povos; uma Igreja que reconhece os seus pecados e se reconcilie com a forca e a ternura materna
de Deus; uma Igreja que sofre 0 mesmo destino dos povos, sendo uma ponte para que sejam
protagonistas de sua propria histéria; uma Igreja inclusiva que reconhece 0s ministérios
institucionais e 0s novos ministérios dos povos amaz6nicos; uma Igreja maternal com seus
proprios servos, que respeita suas proprias decisoes.

Por sua vez, o Documento Final do Sinodo da Amazé6nia, que retomou a Sintese
Narrativa e a ampliou com as contribuicdes do proprio Sinodo, caracteriza a regido como uma
realidade pluriétnica, pluricultural e plurirreligiosa. E um indicador que condiciona o “rito
amazOnico” a uma dimensdo plural e singular ao mesmo tempo. Com isso, a Igreja tem hoje “a
oportunidade historica de se diferenciar das novas poténcias colonizadoras, ouvindo 0s povos
amazonicos” (DF 15), na multiplicidade de suas tradi¢des e vozes, em seus gritos e cantos, e
assumindo seus anseios e suas propostas como indicativos para a elaboracao do rito amazénico.
O Sinodo também insistiu na necessidade de ministros locais na configuracdo de uma Igreja
com rosto amazonico: “a opg¢do preferencial pelos povos indigenas, com suas culturas,
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identidade e historia, exige que almejemos uma Igreja indigena com seus proprios presbiteros
e ministros, unidos e em plena comunhao com a Igreja Catolica” (DF 27).

Para o Papa Francisco, “a incultura¢do deve desenvolver-se e espelhar-se também numa
forma encarnada de realizar a organizagdo eclesial e o ministério” (QAm 85). E um processo, que
“em grande parte da Amazonia [...] j4 comecou” (QAm 78) e desde o Vaticano II € esperado,
embora “falte um novo esfor¢o de inculturacdo, que ponha em jogo a criatividade, a audacia
missionaria, a sensibilidade e a for¢a peculiar da vida comunitaria” (QAm 95).

A Sintese Narrativa também enfatiza a necessidade de uma Igreja missionaria em saida,
com algumas caracteristicas amazonicas peculiares: integrada a realidade, a vida e as lutas dos
povos, inculturada, comunitaria, contemplativa, servidora, promotora e comprometida com a vida
do seu povo e com 0s povos, uma Igreja descentralizada, plural, participativa e igualitaria, sem
clericalizacdo, uma Igreja que conheca a cultura e a histdria das diferentes localidades e
Comunidades; uma Igreja que se adapta as comunidades, aprendendo suas linguas, cantos,
instrumentos, ritos e costumes; uma Igreja que pratique o ecumenismo, o dialogo inter-religioso
e o didlogo intercultural e inter-espiritual; uma Igreja que proteja a familia, para ajuda-la a ser
uma Igreja doméstica; uma Igreja em saida, cujo eixo transversal é a defesa da Casa Comum, dos
seus lugares sagrados, do territorio e da natureza (cf. SN, 2019, p. 142s).

5. Ministérios com o perfil das Igrejas Locais em seu contexto

Um rito também incorpora 0s ministerios e imprime um perfil proprio em sua concepgao
e exercicio. O Sinodo da Amazodnia, tanto no processo de escuta quanto no Documento Final e
na Exortacdo do Papa Francisco, abre portas e fala explicitamente da necessidade de repensar
o perfil dos ministérios nas Igrejas Locais da Regido: “a inculturacdo também deve ser
desenvolvida e refletida em uma forma encarnada de levar adiante a organizacao eclesial e a
ministerialidade. Se se incultura a espiritualidade, se se incultura a santidade, se se incultura o
proprio Evangelho, serd possivel evitar de pensar numa inculturacdo do modo como se
estruturam e vivem os ministérios eclesiais?”” (QAm 85). Seria desejavel, portanto, que as varias
conferéncias episcopais solicitassem a criacdo e 0 reconhecimento de ministérios como da
Presidéncia da celebracdo da Palavra, da coordenacdo da comunidade, dos guardides da
natureza, das romarias, da saude, do viatico etc. Esses ministérios precisam ser oficializados,
porque esse reconhecimento pablico transforma a comunidade de batizados em Igreja legitima
que atua em nome de Cristo.

Historicamente, a Igreja, “nos seus primordios, a fé crista difundiu-se admiravelmente”,
gracas a um processo de inculturacdo que lhe permitiu, a partir de uma matriz hebraica,
encarnar-se nas culturas greco-romanas e adquirir na sua passagem diferentes fisionomias
(QAmM 105). Da mesma forma, na Amazonia, desafia o Papa, “falta um novo esfor¢o de
inculturacdo, que cologue em jogo a criatividade, a audacia missionaria e a forca peculiar da
vida comunitaria” (QAm 95). As necessidades urgentes “desafia-nos a superar perspectivas
limitadas, solucBes pragmaticas que permanecem enclausuradas em aspetos parciais das
grandes questdes, para buscar caminhos mais amplos e ousados de inculturagao” (QAm 105).

A caréncia de ministérios, especialmente de ministros ordenados, faz com que “um dos
grandes desafios da Igreja na Amazbnia seja garantir a celebracdo eucaristica na rede de
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comunidades dispersas em seu imenso territorio”. Por isso, hd necessidade de considerar de
reintegrar no servigo ministerial presbiteros que se casaram, assim como ordenar pessoas
casadas que podem exercer o ministério presbiteral em comunidades longinquas. Uma vez que
a Eucaristia faz a Igreja e a Igreja faz a Eucaristia, € dever da Igreja tornar este dom presente
em todas as comunidades eclesiais que, em sua maioria hoje na Regido, cumprem o preceito
dominical em celebragdo restrita a mesa da Palavra. Por isso, “¢ necessario assegurar que a
ministerialidade se configure de modo a estar ao servi¢o de uma maior frequéncia da celebracéo
eucaristica, mesmo nas comunidades mais remotas e escondidas” (QAmM 86). “Ministro”
significa estar a servico: é uma funcdo que se exerce na comunidade, e ndo é questdo de
dignidade ou santidade (cf. ChL 51), pois “a grande dignidade vem do batismo” (EG 104). O
Papa Francisco destaca que “em Aparecida foi convidado a ouvir o lamento de tantas
comunidades da Amazonia ‘privadas da Eucaristia dominical por longos periodos’. Mas, a0
mesmo tempo, “hd necessidade de ministros que possam compreender a partir de dentro a
sensibilidade e as culturas amazonicas” (QAm 86). Por isso é importante uma formacéo
teoldgica e pastoral inculturada.

Em torno das comunidades eucaristicas, além de “facilitar uma maior presenca de
ministros ordenados que possam celebrar a Eucaristia”, ¢ necessario “também provocar uma
nova vida nas comunidades”, criando uma Igreja toda ela ministerial, no “encontro com a
Palavra e amadurecimento na santidade através de varios servigos leigos, que pressupdem um
processo de preparagdo — biblica, doutrinal, espiritual e pratica — e varios caminhos de formagéo
permanente” (QAmM 93).

Uma reconfiguracdo do perfil e do leque de ministerios para uma Igreja com rosto
amazoénico (cf. QAm 61; 95), além de necessaria, é possivel, pois “a Tradi¢do da Igreja ndo é
um deposito estatico, mas a raiz de uma arvore que cresce na interculturalidade, dando origem
auma Igreja com rosto pluriforme”. A Igreja tem “um rosto pluriforme néo s6 do ponto de vista
espacial ... mas também desde sua realidade temporal”. “E a Tradi¢do milenar que testemunha
a acdo divina em seu Povo e ‘tem a missdo de manter o fogo vivo em vez de preservar suas

cinzas’* (QAm 66).

O Documento Final do Sinodo fala da necessidade de “criar ministérios para o cuidado
da ‘casa comum’ na Amazonia, cuja fungdo ¢ cuidar do territorio e das aguas junto com as
comunidades indigenas, e um ministério de acolhida para aqueles que sdo deslocados de seus
territorios para as cidades” (DF 79).

6. O papel dos leigos, especialmente das mulheres

Na Amazdnia, os leigos, especialmente as mulheres, tém um papel preponderante e um
Rito Amazbnico ndo pode ignora-lo, pelo contrario, precisa ter um espaco para Seu
protagonismo na Igreja. No processo de escuta, hda um anseio por “uma Igreja que saiba
valorizar a presenca dos cristdos leigos e confiar-lhes mais ministérios, dando-lhes formacéo
para atuarem como animadores de comunidades com credibilidade e corresponsabilidade” (SN,
2019, p. 146). E urgente implementar “uma lgreja organizada com base no sacerdécio comum
dos fiéis, cujo fundamento é o sacramento do batismo. E assim que se articula como Povo de
Deus nos diferentes servigos e ministérios” (SN, 2019, p. 149). O Documento Final afirma que
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“a Igreja na Amazonia, tendo em vista uma sociedade justa e soliddria no cuidado da Casa
Comum, quer fazer dos leigos atores privilegiados”, porque “sua acdo foi e ¢ vital, seja na
coordenacdo das comunidades eclesiais, no exercicio dos ministérios, bem como no seu
compromisso profético em um mundo inclusivo de todos” (DF 93).

No processo de escuta do Sinodo da Amazonia, foi dito que “na Igreja da Amazonia, as
Comunidades Eclesiais de Base (CEBs) e outras comunidades constituem um modo de
realizacdo eclesial que evidencia a identidade do povo de Deus e é um espaco privilegiado para
o protagonismo dos leigos e leigas” (SN, 2019, p. 149). O Papa Francisco afirma que “o tecido
da Igreja local, também na Amazbnia, é garantido por pequenas comunidades eclesiais
missionarias que cultivam a fé, escutam a Palavra e celebram juntas préximas da vida das
pessoas. E a Igreja de homens e mulheres batizados que devemos consolidar, promovendo a
ministerialidade e, sobretudo, a consciéncia da dignidade batismal (QAm 95).

Também foi observado no processo de escuta que “o ministério laical ndo ¢ um
substituto ou concorrente do ministério dos sacerdotes ordenados, mas um dom do Espirito
Santo e parte integrante da missao da Igreja hoje. Imaginar e implementar politicas e praticas
conducentes a uma colaboragdo mais eficaz entre as varias formas de ministério, bem como a
prosperidade de cada forma particular, é essencial para a vida e a missdo da comunidade
catolica” (SN, 2019, p. 100-101).

Para o Papa Francisco, “uma Igreja com rostos amazonicos requer a presenca estavel de
lideres leigos maduros e autorizados, que conhecam as linguas, as culturas, a experiéncia
espiritual e o modo de viver em comunidade de cada lugar, deixando espaco para a
multiplicidade de dons que o Espirito Santo semeia em todos”. [...] “Isto pressupde na Igreja
uma capacidade de dar lugar a ousadia do Espirito, para confiar e concretamente permitir o
desenvolvimento da sua propria cultura eclesial, marcadamente laical”. O Papa enfatiza que “os
desafios da Amaz6nia exigem da Igreja um esforco especial para alcancar uma presenca capilar
que s6 ¢ possivel com um forte protagonismo dos leigos” (QAmM 94).

No que diz respeito as mulheres, é preciso levar em conta que, na Amazonia, elas tém
um papel de lideranca dentro da Igreja e dentro das culturas”, embora “muitas vezes, seu papel
esteja subordinado ao masculino”. O Papa testemunha que “na Amazonia ha comunidades que
se sustentaram e transmitiram a fé por muito tempo sem que nenhum padre passasse por I4,
mesmo por décadas. Isso aconteceu gracas a presenca de mulheres fortes e generosas:
batizadoras, catequistas, oradoras, missionarias, certamente chamadas e impelidas pelo Espirito
Santo. Durante séculos, as mulheres mantiveram a Igreja de pé naqueles lugares com admiravel
dedicacdo e fé ardente. Eles mesmos, no Sinodo, emocionaram-nos a todos com o0 seu
testemunho” (QAm 99). E preciso, portanto, como foi dito no processo de escuta, que as
mulheres, “a partir de suas identidades, diversidades, modo de conceber o mundo e a histéria,
sejam reconhecidas, valorizadas, acompanhadas e fortalecidas”, pois sdo “aquelas que
participam dos processos de luta e resisténcia, que reproduzem e carregam cultura e que
constroem a Igreja cotidiana” (SN, 2019, p. 112).

Nas Igrejas Locais da Regido, dado “o modo de pensar e proceder das mulheres”, ha “a
necessidade de construir novos caminhos com rosto de mulher” (SN, 2019, p. 49). Portanto, “a
situacdo atual exige que estimulemos o surgimento de outros servigos e carismas femininos,
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que respondam as necessidades especificas dos povos amazdnicos neste momento historico”
(QAmM 102) néo pela falta homens que possam assumir, mas porque a Igreja precisa reconhecer
e valorizar a dimensdo feminina de sua missdo. No entanto, “estes servigos implicam
estabilidade, reconhecimento publico e envio pelo bispo”, sem esquecer que as mulheres
tenham também “‘um impacto real e efetivo na organizagdo, nas decisdes mais importantes € na
orientacdo das comunidades, mas sem deixar de o fazer com o estilo proprio de sua marca
feminina” (QAm 103).

Além disso, o Documento Final registra que “no processo de escuta um grande nimero
de pessoas solicitou o diaconato permanente para as mulheres” (DF 103). E tempo de “superar
o servilismo, delegando-lhes vérias funcdes como se faz com os homens” e, com isso,
“recuperar as origens do cristianismo na participacdo diaconal das mulheres na Igreja” (SN,
2019, p. 49), prestando muita atencdo que isso ndo represente uma insercdo delas no sistema
hierarquico e na mentalidade clerical.

7. A fé cristd encarnada na espiritualidade dos povos originarios

Um Rito Amazdnico, como todo Rito na Igreja, tem em seu centro a celebracdo dos
mistérios da Fé na Liturgia (lex orandi, lex credendi). Em uma Igreja com rosto amazoénico, a
liturgia precisa ser encarnada em seu contexto. As culturas dos povos do territorio amazonico
sdo mediagdes privilegiadas para isso. Estdo impregnados de ‘“sementes da Palavra”, que
permitem tornar presente a Boa Nova do Evangelho de uma forma mais compreensivel e
especifica do que a matriz da cultura ibérica, através da qual a Igreja chegou a regido. A
espiritualidade indigena, em particular, caracteriza-se por fatores propicios a inculturacéo da
liturgia, tais como: uma espiritualidade integral e integradora; na relacdo intima e
interconectada com a natureza e as/os ancestrais; rica em signos, simbolos, seres miticos
viventes e sonhos; a contemplacdo como virtude propria, visto que ndo ha separacéo entre o
sensivel e o suprassensivel; o compromisso com valores que apontam para outro mundo
possivel, como a cosmovivéncia soro-fraterna na diversidade cultural e em harmonia com a
Mée Terra e Deus.

Na Amazonia, especialmente nas Gltimas décadas, ha uma busca maior pela inculturagéo
da liturgia, levando a sério as culturas indigenas, tendo em vista uma Igreja com rosto
amazobnico. Nesse esforco descobre-se que os povos amazbnicos estdo organizados em
comunidades de seres humanos, interligados com espiritos vivos e, a0 mesmo tempo,
transcendentes da natureza. Todos formam um mundo integrado e harmonioso, separados por
uma leve cortina. Nas celebracGes ou ritos religiosos essa cortina desaparece e 0s espiritos se
relacionam e interagem diretamente. O objetivo da celebracdo ou rito religioso é trazer
harmonia cosmica, para gestar vida em toda a criacao.

As espiritualidades dos povos indigenas baseiam-se na vida em sua interacdo e inter-
relacdo com a natureza e o0s seres humanos, com o mesmo valor de igualdade e respeito ao
transcendente. Por isso, todas as suas celebrac6es diarias buscam celebrar a vida, o detalhe de
cada dia em relacdo ao entorno da criacdo. A Sintese Narrativa do processo de escuta do Sinodo
da Amazodnia registra que “na compreensdo integral do territorio, destaca-se 0 vinculo entre o
mundo tangivel e espiritual. O territério ndo é apenas um lugar com seres fisicos, mas também
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espirituais. Nele esta toda a comunidade dos vivos (pessoas), dos viventes (seres vivos) e dos
antepassados (falecidos). As relacGes sdo permeadas por essa transcendéncia e presenca do
espiritual”. Nos ritos e celebragdes espirituais, “tudo ganha vida, sentido e interpelagdo. [...] é
fonte inesgotavel de espiritualidade, alimento e satde” e “representam verdadeiras reservas de
vida digna e manifestaces do ser e da acdo de Deus; é onde o Bem Viver se atualiza. Essas
cerimdnias e ritos restauram o equilibrio através da unido do passado, presente e futuro, mas
também constituem a forca espiritual para lutar e resistir” (SN, 2019, p. 28).

A espiritualidade dos povos indigenas oferece uma visao integradora da realidade, capaz
de compreender as multiplas conexdes entre toda a criacdo. Os povos indigenas alimentam-se
da mae terra onde reside a profunda descoberta de Deus, criador de tudo, ou da existéncia do
transcendente. Nao é uma visao antag6nica ao cristianismo, pelo contrario, como nos diz o Papa
Francisco: “a relagdo com Jesus Cristo, verdadeiro Deus e verdadeiro homem, libertador e
redentor, ndo € inimiga dessa cosmovisdo marcadamente cosmica que 0S caracteriza, porque
Ele é também o Ressuscitado que penetra em todas as coisas” (QAmM 74).

Os sacramentos compreendidos, celebrados e vividos a partir dessa dimensdo cosmica,
dos proprios rituais, sinais, simbolos, cores, costumes dos povos da regido amazonica, dao seu
verdadeiro significado e levam a uma profunda experiéncia de espiritualidade, que nasce no
mistério da selva, que sé é sentida e pensada por quem nasceu, cresceu e viveu la. Para o Papa
Francisco, “isso nos permite reunir na liturgia muitos elementos préprios da experiéncia dos
povos indigenas em seu contato intimo com a natureza e estimular as expressoes indigenas em
cantos, dangas, ritos, gestos e simbolos” (QAm 82).

Nesta perspectiva, o Papa Francisco afirma que “um mito carregado de significado
espiritual pode ser explorado, e nem sempre considerado um erro pagdo. Algumas festas
religiosas contém um significado sagrado e sdo espacos de reunido e fraternidade, mesmo que
seja necessario um lento processo de purificacdo e de amadurecimento. Um missionario zeloso
procura descobrir quais preocupacdes legitimas procuram um canal em manifestacdes
religiosas as vezes imperfeitas, parciais ou erradas, e tenta responder a partir de uma
espiritualidade inculturada” (QAm 79).

8. Organizacdao e estruturas eclesiais com rosto amazénico

Um Rito abrange a Igreja como um todo e implica também uma configuracao particular
da instituicdo, tanto na sua organizacdo como nhas suas estruturas. Uma Igreja com rosto
amazoénico precisa incorporar em sua organizacao e estruturas os modos de ser e agir dos povos
da regido que sejam compativeis com os valores do Evangelho. Como instituicdo divina e
humana, seu modo de ser e sua organizacao sao experiéncias historicas e produto de sucessivas
inculturacdes.

O processo de escuta do Sinodo da Amazénia registrou a necessidade de integrar as
populacdes nativas a configuracao da Igreja no territério, uma vez que ela ainda tem um rosto
branco, patriarcal e de povos exdgenos (SN, 2019, p. 100-101). O Documento Final afirma que
“somente uma Igreja missiondria inserida e inculturada dard origem as Igrejas particulares
autoctones, com rosto e cora¢do amaz6nicos, enraizadas nas culturas e tradi¢Ges préprias dos
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povos, unidas na mesma fé em Cristo e diversas em seu modo de viver, expressar e celebrar”
(DF 42).

Uma Igreja com rosto amazdnico € uma Igreja livre de antropocentrismos
colonizadores, que subjugam e dominam a terra e 0s pobres, sem levar em conta o cuidado, a
cooperacdo e que tudo esta interligado. E uma Igreja que promove a cidadania ecoldgica e
reconhece a sabedoria das/os avos e o saber ancestral dos povos indigenas, que escuta 0s idosos,
0 que ¢é fundamental para que os jovens continuem trabalhando na defesa do territdrio (cf. SN,
2019, p. 55). Do processo de escuta veio o forte apelo a “desmasculinizar a Igreja” (SN, 2019,
p. 74): uma igreja sem colonialismos nem patriarcalismos nem clericalismo. Fala da
necessidade de desencadear processos de superacdo de mentalidades e atitudes patriarcais, para
que as mulheres sejam reconhecidas em sua vivéncia, reflexdo, espiritualidade e modo de viver
em comunidade. Em congruéncia com a Evangelii Gaudium, o Documento de Santarém afirma
que “a Igreja na Amazonia quer ampliar os espacos para uma presenca feminina mais incisiva”
(cf. EG 103).

Um Rito também envolve as estruturas da Igreja. O Documento Final do Sinodo da
Amazonia registra que “a sinodalidade marca um estilo de viver a comunhdo e a participacao
nas Igrejas locais, que se caracteriza pelo respeito a dignidade e igualdade de todos os batizados,
0 complemento dos carismas e ministérios, o prazer de se reunir em assembleias para discernir
juntos a voz do Espirito”. Por isso, “uma Igreja com rosto amazdnico precisa que suas
comunidades estejam imbuidas de um espirito sinodal, apoiadas em estruturas organizativas de
acordo com essa dindmica, como auténticos organismos de comunhédo” (DF 92).

Assinala que “as formas de exercicio da sinodalidade sdo variadas e devem ser
descentralizadas nos seus varios niveis (diocesano, regional, nacional, universal)”,
estabelecendo “uma sincronia entre comunhdo e participacdo, entre corresponsabilidade e
ministerialidade de todos, prestando especial atencdo a participacdo efetiva dos leigos no
discernimento e na tomada de decisGes, valorizando a participagdo das mulheres” (DF 92).
Observa que “como expressao da corresponsabilidade de todos os batizados na Igreja e do
exercicio do sensus fidei de todo o Povo de Deus, existem as assembleias e conselhos pastorais
em todas as esferas eclesiais, bem como as equipes de coordenacdo dos diferentes servicos
pastorais e ministérios confiados aos leigos”. Reconhece “a necessidade de fortalecer e ampliar
0s espacos de participacdo dos leigos, tanto na consulta quanto na tomada de decisdes, na vida
e na missao da Igreja” (DF 94).

O Sinodo da Amaz6nia também registrou que diante dos extensos territorios da maioria
das dioceses, prelazias e vicariatos da Amazonia “é preciso repensar a forma de organizar as
Igrejas Locais, repensar as estruturas de comunhao nos niveis provincial, regional, nacional e,
também, a partir da Pan-Amazonia. E preciso “redimensionar as extensas areas geograficas das
dioceses, vicariatos e prelazias” (DF 112).

Na Amazonia, € urgente a descentralizacdo da pardquia em uma rede de comunidades,
passar de uma pastoral de visita para uma pastoral de presencga. Felizmente, “o tecido da Igreja
local na Amazénia é garantido por pequenas comunidades eclesiais missionarias que cultivam
a fé, escutam a Palavra e celebram junto a vida das pessoas” (DF 95). No territorio, “as
comunidades de base, quando souberam integrar a defesa dos direitos sociais com o anincio
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missionario e a espiritualidade, foram verdadeiras experiéncias de sinodalidade no caminho
evangelizador da Igreja na Amazonia” (QAm 96).

Uma Igreja com rosto amazonico implica também o tempo e o espaco litrgico. No Rito
Amazbnico pode-se pensar hum Ano Litdrgico com o ritmo da natureza, com o tempo da
criacdo, das estagdes e com toda sua biodiversidade.

Para os povos da AmazOnia, o territério € um lugar epifanico, teolégico. Como
testemunhado no processo de escuta do Sinodo da Amazdnia, “quando falamos da ‘Amazdnia’
ou do ‘espaco territorial indigena ou comunitario’, estamos dizendo que esse lugar nio € apenas
‘ubi” (um espago geografico apenas), mas também ¢ ‘quid, ou seja, um lugar de sentido para a
fé ou a experiéncia de Deus na histdria. Nao é apenas um lugar de onde viver a fé, é também
uma ‘fonte’ da revelagdo de Deus” (SN, 2019, p. 26). Portanto, os locais de celebracéo dos ritos
tém o estilo das salas ou a configuracdo dos espagos publicos.

A arquitetura é cultura e as culturas indigenas condicionam os espacos litirgicos ao
estilo de cada povo, geralmente em forma circular ou oval, superando a arquitetura dos
colonizadores e até mesmo o cristianismo ocidental, em geral templos ditos espacos sagrados,
que se separam do mundo “profano”, e por isso saturados de imagens e de forma um pouco
interativa entre os celebrantes. Para celebrar a vida, para os povos da Amazoénia, 0 espacgo tem
que ser circular, assim como eles se sentem em suas festas, em uma relacéo de iguais, onde tudo
é compartilhado (SN, 2019, p. 33). A rigor, ndo ha separacdo entre o sagrado e a natureza e,
portanto, entre o doméstico e o religioso. Sagrado e natureza compdem um todo, pois “hd uma
inter-relacdo entre a diversidade da fauna e da flora com a existéncia de um mundo sagrado,
que se expressa através do que existe na floresta” (SN, 2019, p. 52-53).

Por fim, um rito amazonico envolve também o perfil dos espacos de formacdo ao
presbiterato. O seminério tradicional, que acolhe os candidatos ao sacerdocio numa grande casa
separada do mundo e os forma para atuar no espaco do sagrado, numa paréquia
sacramentalizadora e centralizadora, e integrando uma Igreja hierarquica, ja ndo responde mais
as caracteristicas do mundo de hoje e as diretrizes da renovacdo do Vaticano Il, sem falar na
realidade da Amazonia. Como foi dito no processo de escuta, sdo pouquissimos os padres e
religiosos indigenas, que uma vez formados continuam sendo verdadeiramente indigenas. A
formacdo que recebem desclassifica, desestimula, desindigeniza. Ha necessidade de uma
formag¢do adequada a cultura indigena.”

No processo de escuta, recomenda-se que “a formacao teoldgica nos seminarios busgue
‘desconstruir a casa grande’” (SN, 2019, p. 118-119). Segundo as pessoas ouvidas, “os centros
de formacéo para a vida sacerdotal e consagrada devem estar inseridos na realidade amazonica,
tendo em vista favorecer o contato do jovem amazonico em formacdo com sua realidade, ao
mesmo tempo em que se prepara para sua futura missao, garantindo assim que o processo de
formacdo ndo se distancie do contetdo vital do povo e de sua cultura, além de oferecer a outros
jovens nao amazodnicos a oportunidade de fazer parte de sua formacdo na Amazonia,
fomentando assim as vocagdes missionarias” (DF 108).
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IV - REFERENCIAIS RITUAIS BASICOS DE UM RITO AMAZONICO

Comision Ritual-Juridica®

1. Alinculturagdo do Evangelho nas culturas

A palavra inculturacdo, embora seja historicamente recente, traduz um fendmeno
bastante antigo. Desde a primeira vez em que um dos discipulos de Jesus buscou anunciar o
Evangelho fora da Palestina e em qualquer lingua que ndo fosse o aramaico, isso exigiu
adaptac@es. Historiadores, socilogos e antropdlogos do século XX comumente davam o nome
de enculturacé@o ao processo de hibridizacéo cultural no qual a cultura de um povo forasteiro
vai se diluindo e sendo assimilada pela cultura local. No magistério da Igreja, contudo, o termo
inculturacdo tem sido adotado desde que foi proferido, em Roma, pelo cardeal Jaime Lachica
Sin, entdo arcebispo de Manila, Filipinas, por ocasido do Sinodo sobre a Catequese, em 1977.

No entanto, foi o Papa Jodo Paulo 11, na Carta Enciclica Slavorum apostoli (n. 21), quem
introduziu o termo no magistério corrente da Igreja ao afirmar que a inculturacéo diz respeito
a “encarna¢ao do Evangelho nas culturas autoctones e, a0 mesmo tempo, a introducao dessas
culturas na vida da Igreja”. De fato, o encontro entre o Evangelho e as diferentes culturas deram
origem a diferentes liturgias e igrejas.

Nesse quesito, os historiadores sdo concordes em afirmar que as sedes apostolicas —
Alexandria, Jerusalém, Antioquia, Constantinopla e Roma — foram berco de ritos e,
posteriormente, de Igrejas diferentes. A esse respeito, o decreto conciliar Unitatis Redintegratio
(n. 14) ¢ assertivo ao recordar que “a heranca deixada pelos Apdstolos foi aceita de formas e
modos diversos e desde os primordios da Igreja ca e |a foi explicada de maneira diferente,
também por causa da diversidade de génio e condigdes de vida™.

1.1. Inculturacao e interculturalidade

O fendmeno da interpenetracdo entre diferentes culturas, nas Gltimas décadas, ganhou
varias novas interpretacdes, sobretudo devido a inegavel relacdo de forcas, quase sempre
desiguais, entre duas culturas que se encontram. E o caso da colonizacio; isto é, quando uma
cultura se impde sobre outra de forma etnocida. Por esse motivo, e especificamente sob o
estigma da globalizacdo, atualmente se fala muito mais de interculturalidade, considerando que
0 encontro entre duas realidades culturais diferentes produz sempre uma novidade. N&o se trata
de justapor dois estranhos ou de eliminar um para que o outro tenha espaco, mas, sim de criar
as condicOes para que algo novo venha a luz.

1.2. Quase cinco séculos de inculturacdo na Amazénia

Na pan-Amazdnia, onde inimeros missionarios estao presentes desde meados do século
XVI, sdo incontaveis as experiéncias de inculturacao efetivadas. A histéria brasileira registra
dados de como as miss@es jesuitas, antes que fossem expulsas pela administracdo pombalina,
garantiram, entre outras coisas, 0 uso do nheengatu, a “Lingua Geral Amazdnica, de base

4 Paula Depalma (Coordinadora), Kasper Capron, Daniel Carvalho, Curin Garcia Calvo, Mercedes Papu,
Benedicta Armoye, Luis Macias S. J., Miguel Gomez, Samuel Abiyu.
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tupinamba™® (BAGNO, 2003, p. 78) com a qual os padres catequizavam. Como resultado das
acOes missionarias, grande parte dos povos indigenas, especialmente amazodnicos, sdo catolicos.

O modelo das missdes nunca foi homogéneo. O método dos franciscanos, carmelitas,
mercedarios ou salesianos era diferente daquele dos jesuitas. Além disso, o contato de uma
mesma familia missionaria com dois povos diferentes resultaria em abordagens e resultados
diversos. Outro fator que teve grande implicancia sobre os intentos missionarios foi o tempo.
A autocompreensdo da propria igreja progrediu muito no decorrer dos séculos.

Nos primdrdios da evangelizacdo nas Américas, a lgreja se associou as coroas de
Portugal e Espanha no empenho colonizador. Mas, em muitos casos, logo em seguida tomou
parte na defesa dos colonizados, contra o regime escravocrata ou o0 genocidio. Alias, ha que se
ponderar que alguns povos que receberam a evangelizacdo no periodo anterior ao Concilio
Vaticano 11, como é o caso dos Guarayo, na Bolivia, contactados pelos franciscanos em 1823,
preservam ainda hoje o habito de cantar polifonicamente e em Latim.

Depois do Concilio Vaticano Il, no entanto, os estudos antropoldgicos emergentes a
época passaram a iluminar mais proximamente as praticas de evangelizacdo, de modo que 0s
missionarios estavam abertos a também assimilar alguns contetidos das culturas autoctones. Era
0 principio da interculturagdo. O missionario ndo estava mais imbuido somente do desejo de
tornar o outro igual a ele, mas, sim de encarnar-se — a exemplo de Jesus — na cultura do outro
e, em alguma medida, aprender com ele.

1.3. Exemplos concretos de inculturacdo e interculturacdo

Tomemos, por exemplo, o relato de um batismo realizado na Pascoa de 1974, na Aldeia
de Meruri (municipio de General Carneiro, Mato Grosso, Brasil — Diocese de Barra do Garcas)
e descrito pelo padre salesiano Rodolfo Lunkenbein numa correspondéncia que tinha por
finalidade colocar-se em dialogo sobre a experiéncia ritual feita a fim de, em suas palavras,

“descobrir as sementes do Verbo ocultas nas culturas e submeter essas riquezas ao ‘dominio de
Deus Salvador’ (AG 11)” (SALESIANOS, 2016, p. 91).

Ao amanhecer houve imposi¢cdo de nome e batismo de uma crianga na pragca em
frente ao bai mana gejewu. O sistema de padrinhos que existe na cultura bororo,
tem efeitos de responsabilidade na formacao cultural e religiosa do afilhado.
Imposicédo do nome: indica a pertenca a tribo, metade, cld e familia determinados.
Uncdo com resina: aléem do efeito pegajoso aproveitado para a subsequente
ornamentacao da crianca com plumas, os bororo acreditam que essa ungao confere
a crianca forca: vigor e resisténcia nas lutas da vida.

Revestimento da crianca com penugem: semelhanca com a veste branca do nosso
rito.

Apresentacdo ao sol nascente: pelas maos do ministro enquanto proclama o nome
e lhe assinala o programa de vida.

Participacdo da comunidade: além dos pais, padrinhos e ministros hd numerosa
assisténcia que acompanha a cerimdnia com cantos, dancas e aclamacdes.

Né&o foi entregue a vela acesa, pois a crianca foi levantada contra o sol nascente,
simbolo da luz de Cristo que nasce para a crian¢a na hora do batismo.

> BAGNO, Marcos. A norma oculta: lingua e poder na sociedade brasileira. Sdo Paulo: Parabola, 2003.
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Nao foi também entregue a “veste branca” a crianca em vista do revestimento da
crianca com penugem branca, simbolismo perfeito do rito cristdo. O batismo
propriamente dito foi feito antes da ungéo da crianga com resina por motivos
praticos.

A ungdo com o crisma foi feita simultaneamente & ungdo com a resina.
(SALESIANOS, 2016, p. 93)°.

O relato torna evidente o esfor¢co do missionario para colocar em dialogo o rito cristao
e a cultura Bororo. Os resultados de experiéncias assim, no decorrer da historia da Igreja na
Amazonia, sdo pluralissimos. Por isso, é inegavel o enorme legado de instituicbes missionarias
de evangelizagcdo em terras amazdnicas. Os missionarios estavam preocupados em como
celebrar a fé e dar a compreender a doutrina cristd. E gracas a esse empenho que a fé catlica
subsiste atualmente na regido.

Outro exemplo de inculturacéo ritual mais concretizado é o da Diocese de San Crist6bal
de las Casas, no México, que tem ritos e espacos de oragdo como o altar Maia, o caracol,
traducdes liturgicas ao ketsal e dancas rituais aprovados pela conferéncia episcopal. Decorre
disso, também, o aprofundamento da Teologia india. Tais processos de inculturacdo e
interculturacdo rituais deverdo orientar os estudos mais aprofundados acerca do Rito
Amazdnico.

2. Elementos rituais comuns
2.1. A devocao aos santos

A colonizacdo majoritariamente ibérica além de ter determinado as linguas oficiais e as
fronteiras dos paises pan-amazénicos, definiu 0 Rito Romano como matriz da evangelizacéo
empenhada na regido. As primeiras atividades missionarias, marcadas por seu tempo histérico,
empunharam as bandeiras da contrarreforma protestante. Assim, a énfase na intercessdo dos
santos, e especialmente de Maria, imprimiu sentidos profundos na evangelizacdo do novo
mundo.

2.2. A temporalidade religiosa

A devocao e as festas de Maria e dos santos — com rezas de tercos, novenas, ladainhas,
cantos de benditos, procissdes, romarias, cirios e muita comida abengoada e partilhada —
permanecem, incontestavelmente, como marcadores do ciclo anual dos povos amazonicos, bem
como expressdo e celebragdo da fé recebida dos primeiros missionarios’. O habito de pedir o
Batismo para os filhos ou casar-se por ocasido da festa do padroeiro também é uma constante.

2.3. O protagonismo laical

Em decorréncia da escassez de presbiteros nos territrios de missdo, muitas
comunidades passaram a se organizar autonomamente, assumindo o0s elementos que

6 SALESIANOS. Padre Rodolfo e Sim&o Bororo. 40 anos: entrega, profecia e memoaria. Campinas: Arte Brasil,
2016.

7 VERGOLINO-HENRY, A. Religides na Amazénia: entrelacamento de tempos. In: Revista Teoldgico
Pastoral, n. 5, ano 3, 2001, p. 18-23.
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aprenderam dos missionarios. Um exemplo disso é o Oficio de Nossa Senhora, que é uma
coleténea dos hinos da Liturgia das Horas para as festas de Maria. Nesse ambiente, os leigos,
sobretudo as mulheres, assumiram papéis de lideranga comunitaria, espiritual e ritual. As
rezadeiras ou puxadeiras de terco sdo exemplos vivos de tal realidade. Muitas dessas
comunidades sobreviveram, e algumas ainda sobrevivem, se alimentando de migalhas da fé
recebidas séculos atras. E um sinal claro de que as sementes do Verbo germinam mesmo se as
condi¢des para o seu desenvolvimento forem humanamente minimas.

2.4. A comunidade como principio fundamental

A celebracdo em comunidade (nunca privada, paga ou individual) € outra caracteristica
que marca a realidade dos povos indigenas. O principio comunitario, central no cristianismo,
tem sido preservado com enorme fidelidade entre as comunidades amazonicas.

2.5. A natureza como sujeito

Vale ressaltar ainda que essa comunhdo se dilata ndo somente entre as pessoas, mas,
inclui toda a natureza: que ndo é objeto a ser instrumentalizado, mas, sujeito com o qual se
estabelece relagdes. As comunidades indigenas entoam com as proprias vidas o canto de Sdo
Francisco, ao passo que tomam por irmaos o sol, a &gua, o fogo, a terra e toda a Criagdo. Essa
relacdo entre as pessoas e delas com a natureza revela a dinamica de reciprocidade e cuidado
que distingue intimamente as comunidades indigenas cristas.

3. Pontos de encontro em vistas do Rito Amazonico

3.1. O cuidado da Criacéo

Os ritos, por serem essencialmente corpdreos, dependem dos elementos da natureza:
agua, Oleo, fogo, pdo, vinho, perfumes, cinzas, tecidos etc. Contudo, a reflexdo sobre a
experiéncia ecologica na ou a partir da Liturgia € um campo ainda pouco estudado. Mesmo a
Teologia da Criacdo ndo parece suficientemente difundida. O Papa Francisco, em 2023,
celebrou o Dia da Criacédo (1° de setembro) aludindo a um Tempo da Criacéo. A interculturacédo
entre 0 Evangelho e as culturas indigenas devera garantir um aprofundamento das reflexdes
teologicas sobre as praticas rituais dos povos amazdnicos de modo que a Igreja possa
redescobrir também na Liturgia a tematica do Tempo da Criacéo.

3.2. A narratividade oral como transmissdo do conhecimento

A Revelacdo, antes de se tornar texto, foi verbo narrado de geracdo a geracdo. Se a
cultura ocidental atualmente é acostumada ao valor da Escritura, ela nem sempre foi assim. E,
alias, no rito cristdo, a Escritura se torna palavra viva a medida em que é proclamada e ouvida
numa assembleia litdrgica. Os povos indigenas preservam o costume de transmitir a memoria
e os valores por meio das narrativas orais. Seus mitos, por esse motivo, sdo sempre renovados,
recontados, analisados e discutidos hum circulo onde todos tém voz. Jesus era um contador de
parabolas. Ha muito em comum entre a pedagogia dele e aquela das comunidades indigenas. A
pratica de contar e recontar a histéria da salvacdo precisa ser considerada no reconhecimento
do Rito Amazénico.



34

3.3. O valor da corporeidade

Na tradicdo cristd, o corpo foi, durante muito tempo, colocado em segundo lugar em
relagdo & alma. A Liturgia cristd, no entanto, vai na contramdo disso e coloca o corpo em
primeiro lugar. Os ritos s&o realizados no corpo, com o corpo e para o corpo. Por ser da ordem
Urgica (agdo) e ndo da ordem ldgica (mental), a liturgia ndo é executada de modo descritivo,
mas, sim de modo imersivo. O batismo, por exemplo, € a imersdo (enxerto) do corpo do
catecimeno no corpo de Cristo (dgua). A Eucaristia, por sua vez, é o Corpo de Cristo imerso
no corpo do fiel. O corpo tem a primazia no rito cristdo, ainda que essa dimenséo seja, muitas
vezes, esquecida. Nas culturas indigenas, para as quais a danca € um ritual sagrado e as pinturas
e plumas revestem as pessoas com identidades diversas, 0s corpos nao séo desvalorizados, antes
0 contréario. A interculturacdo entre a tradigdo litdrgica cristd e a cosmovisdo amazdnica sobre
0s corpos devera contribuir com a superagdo da compreensdo dualista com a qual a pessoa
humana é, em alguma medida, admitida ainda hoje pela tradigdo crista.

4. O Rito Amazonico como possibilidade

O presente da Igreja Catolica na Pan-Amazodnia oferece varios caminhos para avancgar
nesse processo de adaptacdo e interculturacdo ritual. Elencamos a seguir algumas dessas
possibilidades.

4.1 Das Igrejas locais as Liturgias locais

As igrejas locais® aparecem no cenéario eclesial como uma das possibilidades de maior
expressdo da diversidade ritual. O caminho, claro, é incentivar a formacdo de comunidades
locais fortes e com lagos universais. Sdo as proprias comunidades cristds locais ou autdctones
que celebram e moldam seus proprios ritos. A estrutura eclesial deve estar ao servigco destes
processos’. A possibilidade de realizar a mesma esséncia litGrgica em uma certa variedade
ritual'® depende da consolidacdo e do protagonismo de comunidades maduras e capazes de
gestar seus préprios ritos, com 0s ministérios e estruturas de que necessitam para Seu
desenvolvimento.

Se considerarmos o fato de que esse encontro ndo se da entre duas situacdes delimitadas,
mas que as comunidades indigenas sdo claramente diversas em suas tradi¢ces, ritos, linguas...
descobriremos que o processo de contextualizacdo pode ser feito em comunidades mais
pequenas, que precisam de sua propria ritualidade como expressdo e forma celebrativa de sua
vida e experiéncia de fe.

4.2. Sinodalidade e as possibilidades de conversdo ministerial e ritual

Toda a Igreja, convocada pelo Papa Francisco, vive um processo de conversdo sinodal
em todas as suas dimensdes. A sinodalidade caracteriza-se por um caminhar conjunto dos fiéis,
das comunidades e das culturas. E para que haja um processo de encontro sinodal real, é preciso

8 Empregamos o termo “Igreja local” que inclui a categorizagio de igreja autdctona.
® A Constituicdo Apostdlica Predicate Evangelium indica a direcdo de uma maior autonomia diocesana nas
decisdes e uma posterior assessoria das comissdes vaticanas.

10 N&o encontramos questionamentos plausiveis contrarios a consolidagio das Igrejas locais ou dos ritos
litdrgicos inculturados. Sdo duas possibilidades reais e factiveis.
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haver certo equilibrio, uma certa tensdo e até uma crise no sentido de metamorfose reciproca.
Em cada encontro ha transformacdo das partes. E toda transformacdo se d& apds um processo
de crise e modificagéo.

A liturgia entendida como comunhao ja carrega em si, pelo menos desde o Concilio
Vaticano 11, essa compreensdo da sinodalidade. Porém, a novidade mais significativa reside no
fato de que a expressao concreta dessa comunh&o ndo € hierarquica ou, segundo o entendimento
estrutural e ministerial da Mystici corporis Christi, mas requer a visibilidade e a representacao
da diversidade ministerial e, sobretudo, de cada um dos agentes presentes®?.

De fato, os caminhos de adaptacdo ou aggiornamento liturgico tém a ver com a
expressdo cultual da "verdade" eclesial que se mostra e se expressa de modo pluriforme e que
é representativa de uma multiplicidade de ministérios!?. Lembremos que a liturgia é uma
epifania cristologica, do Cristo total, nas palavras de Carlos Galli, ou uma epifania eclesial, nas
palavras de Cettina Militello2,

4.3. Caminhos possiveis em perspectiva sinodal

E, pois, necessario, a partir de uma opg&o sinodal da Igreja, promover pelo menos estes
aspectos na conformacdo ministerial da celebracao:

e Rever os servigos e ministerios liturgicos no contexto da reforma sinodal, dando
especial atengéo a diversidade ministerial tal como ela se manifesta hoje. Nesse sentido,
0s ministérios leigos e a presenca das mulheres nos ministérios tornam-se foco de
atencao™. Os ministérios litirgicos entram neste processo de revisdo sinodal com uma
dificuldade acrescida na sua compreensdo: esta dificuldade consiste na associacao
indevida entre ministérios liturgicos e ministérios de governo, governanca ou autoridade
que, de acordo com a jurisdicdo atual, estdo intrinsecamente ligados. Essa vinculagao
da uma estaticidade excessiva aos ministérios litirgicos e produz maiores dificuldades
de adaptacao®.

e Destacar a importancia do rito como um ponto de iceberg da reforma sinodal que inclui:
1°) Uma liturgia mais plural: com ritos que transparecam a unidade na diversidade; 2°)

11 As reformas eclesiais sdo entendidas a partir de dois processos que se implicam mutuamente: a conversio
pastoral (enraizada fundamentalmente na teologia latino-americana e sua expressao doutrindria em EG, 27) e 0
estado perene da reforma geral. Isso inclui a reforma das estruturas para tornd-las mais missionarias e
ministeriais.

12 A relagéo entre a reforma eclesial do Concilio Vaticano Il e as implicagGes, ainda ndo totalmente abordadas,
na liturgia que estudo em DEPALMA, P. Celebraciones creativas, CPL, Barcelona 2021.

13 MILITELLO, C. “Eclecsiologia e liturgia”, en A. PISTOIA, ACHILLE TRIACCA (eds.), Liturgia: itinerari di
ricerca. Scienza liturgica e discipline teologiche in dialogo, Edizioni liturgiche, Roma 1997; La Chiesa “il
Corpo Crismato”, Trattato di ecclesiologia, EDB, Bologna 2003..

14 Isso é claramente visto no caso das mulheres que querem ter voz e votar em configuragdes rituais,
ministeriais, querem que sua experiéncia de Deus, seus tempos antropoldgicos, seus lugares existenciais e fisicos
ndo sejam desconsiderados na conformacgéo dos ritos.

15A. GRILLO, D. HORAK, Le istituzioni ecclesiali alla prova del genere. Liturgia, sacramenti e diritto, San
Paolo 2019.
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Uma Igreja mais ritualmente reconciliada e sinodal, que busca os espacos de encontro,
espacos intermediarios, inclusive cultuais e rituais.

4.4. A interculturalidade ritual como caminho

A interculturalidade como categoria que favorece o encontro entre tradi¢cdes e pessoas
requer a expressdo de comunidades maduras que reconhecam ministérios, organizacdo,
estrutura, acentos teoldgicos... Desta forma, a celebracdo recupera a sua dimensdo de encontro,
justica, renascimento, festa e alegria.

Nesse sentido, é importante:

e Reconhecer a necesséria originalidade das comunidades locais com suas formas rituais
em sentido amplo. A consolidacdo dos ritos e seus ministérios ndo pode ser universal
em detrimento da contextualizag&o.

e Fomentar a criatividade das igrejas locais em consonancia com a universalidade eclesial.

e A proposta de interculturacdo dos ritos da regido amazonica hoje implica buscar
caminhos de encontro em uma mesma configuracao ritual. N&o se trata somente de olhar
para questdes ou aspectos especificos da Amazonia (como seus modelos relacionais, a
terra e a cosmologia, as relagdes com os antepassados...) e aplica-los de alguma forma
a liturgia latina. I1sso porque a liturgia latina é precisamente latina, isto é, faz parte de
um modo teoldgico, cultural, eclesiolégico, ministerial... E, como dissemos
anteriormente, a estruturacao ritual faz parte de um quadro indissociavel que molda uma
visdo de mundo contextualizada.

e Auxiliar na codificacdo e oficializacao do rito amazoénico a partir do espago de encontro
ritual e do espaco intermediario. A recuperacdo de materiais das celebracdes e ritos
indigenas ja foi realizada e continua sendo realizada, enquanto as comunidades seguem
seus proprios processos rituais de encontro entre as culturas indigenas e o cristianismo.
E importante codificar esses rituais para dar-lhes um caréater de oficialidade. Dada a
diversidade intra-amazo6nica, s6 poderia ser gerada uma especie de "guarda-chuva” que
canalizasse diversas possibilidades de ritos na regido.

4.5. Possibilidades para o Rito Amazo6nico

Insistimos que essa codificacdo ritual em chave de interculturacdo pode assumir varias
formas. A primeira opg¢éo é consolidar uma inculturacdo como foi feito ha alguns anos com o
rito zairense. A segunda consideraria a estruturacéo ritual de uma igreja local e a possibilidade
de consolidar uma igreja sui iuris!®. Ambas as possibilidades estdo previstas na historia e no
presente de nossa igreja.

Ha outras opcdes que estdo pautadas devido ao curso do discernimento sinodal: desde a
Europa Central, por exemplo, estdo propostas, como caminhos sinodais, a reforma ministerial
e a estruturacdo das comunidades locais mais democraticas. A flexibilidade dos ministérios de

16 Sobre a atualidade das igrejas sui iuris, cf. M. Campo Ibafiez, «IGLESIA sul 1URIS. Um Novo Conceito
Canobnico" en Estudios Eclesiasticos. Revista de investigacion e informacion teoldgica y canénica 86, no. 339
(septiembre 6, 2017): 659-686. Ele levanta questdes como a possivel utilizacdo nas realidades eclesiais atuais e
pergunta se a Igreja latina € também uma Igreja sui iuris.
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acordo com as necessidades das comunidades locais tambeém permitiria diferentes experiéncias
litirgicas, por exemplo, em termos de ordenacdo de didconos, ministérios de lideranga
comunitéria, diversificagdo de género etc. Nesse sentido, fica claro que a questdo ministerial
ndo pode ser ignorada do ponto de vista ritual, uma vez que a afeta diretamente.

Essas observacdes sobre os ritos na Amazonia revelam a seriedade do desafio de uma
inculturacdo do rito latino que pode significar incorporar cantos ou gestos, espacos... tipicos da
regido amazénica, ou que € muito mais complexo se assumirmos a perspectiva de encontro
intercultural quando se trata de repensar ritos. O que parece claro é que sdo as proprias
comunidades em seus proprios contextos que tém a tarefa de articular seus ritos. Caso contréario,
esse rito latino inculturado poderia tornar-se "um rito a mais" dentro de toda a sua tradigéo, ou
0 que seria pior, uma imposicao ritual que ndo respeita os principios de interculturalidade
pressupostos desde o0s primeiros documentos do CELAM.



