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PREFACIO

Este livro € uma tentativa de apresentar a escatologia biblica ou, seja, aquilo
que a Biblia ensina sobre o futuro. Conforme vem indicado no Apéndice,
existem trés grandes correntes de pensamento em escatologia, cada uma
com uma perspectiva diferente a cerca da vinda do reino de Deus: o reino
pode ser (1) presente, ou (2) futuro, ou entdo (3) tanto presente como futuro.
O ponto de vista adotado neste estudo ¢ o terceiro: reconhecendo a distin¢ao
entre o “ja”- a forma presente do reino como inaugurado por Cristo - € 0
“ainda ndo” - o estabelecimento final do reino, que tera lugar quando da
Segunda Vinda de Cristo.

Coerentemente com a tese de que escatologia ¢ uma realidade que envolve
tanto o presente como o futuro, o livro esta dividido em duas partes. A
primeira parte, Escatologia inaugurada, trata a realizagao presente do reino e
das béngdos que a comunidade redimida ja desfruta; enquanto isso, a
Segunda parte, Escatologia Futura, aborda assuntos tais como o estado do
crente entre a morte e a ressurrei¢do do corpo, o juizo final e a nova terra.

Cabe-me reconhecer minha divida a meus colegas do Calvin Theological
Seminary, ¢ a meus alunos de todos esses anos, cujos comentarios nas
discussdes de classe ajudaram a aprimorar minhas idéias sobre esses
assuntos.

Eu gostaria ainda de expressar minha gratiddo ao Conselho Diretor do
Seminario por me propiciar um ano sabdatico, durante o qual esse livro foi
iniciado, ¢ a equipe das bibliotecas da Universidade de Cambridge e da
Faculdade e Seminarios Calvin, pelo uso de suas instalagdes.

Fico agradecido também a minha esposa, Ruth, por sua ajuda e apoio
inestimavel durante a redacao deste livro.

Que o Senhor possa usar este estudo para inspirar regozijo por sua vitoria
decisiva sobre o pecado e a morte, e para aguardarmos ansiosamente a
consumacao final dessa vitoria na vida vindoura.

e ANTHONY A HOEKEMA

Grand Rapids, Michigan (EUA)



ASV

Berkhof, Meaning
o sentido da Historia)
Berkouwer, Return
de Cristo)
Cullmann, Savation
Historia)

Culmann, Time
DITNT

Testamento

Inst.

KJ

Ladd, Presence
Presenca do Futuro)
NIV

NSB

Scofield)
Ridderbos, Coming
Vinda do Reino)
RAB

RSV

Walvoord, Kingdom
Reino Milenar)

ABREVIATURAS

American Standard Version
H.Berkhof, Christ the Meaning of History (Cristo,

G.C. Berkouwer, The Return of Christ (A Volta
O Cullmann, Salvation in History (Salvagao na

O Cullmann, Christ and Time (Cristo e o Tempo)
Dicionério Internacional de Teologia do Novo

J. Calvino, As Institutas da Religido Crista
King Jamens Version
G.E. Ladd, The Presence of the Future (A

New Internacional Version
New Scofield Bible (1967) (A Nova Biblia de

H.N. Ridderbos, The Coming of the Kingdom (A
Edi¢ao Revista e Atualizada no Brasil

Revised Standard Version
J.F. Walvoord, The Millennial Kingdom (O

( Nota: Todas as citacdes biblicas ndo identificadas de outra forma provém
da versao Revista e Atualizada no Brasil.)



PARTE I
ESCATOLOGIA INAUGURADA

O termo “escatologia” origina-se de duas palavras gregas, eschatés e
logos, e significa “doutrina das ultimas coisas”. Geralmente, tem sido
entendido como referindo-se a eventos que ainda virdo a acontecer,
relacionados tanto com o individuo como com o mundo.

Com relagdo ao individuo, é dito que a escatologia se ocupa de assuntos
tais como morte fisica, imortalidade, e o assim chamado “estado
intermediario” - o estado entre a morte e a ressurrei¢do geral. Com relagdo
ao mundo, a escatologia é vista como tratando da volta de Cristo, da
ressurreicdo geral, do juizo final e do estado final das coisas. Mesmo
concordando em que escatologia biblica inclui os topicos acima
mencionados, nos temos de insistir em que a mensagem da escatologia
biblica sera seriamente empobrecida se nela ndo incluirmos a situagdo
presente do crente e a fase atual do reino de Deus. Em outras palavras, a
escatologia biblica completa precisa incluir tanto o que podemos chamar
de escatologia “inaugurada”" como a escatologia “futura’™ .

Nesta secdo deverei tratar de varias ideias basicas relativas ao estado
presente do reino. Os capitulos 1 e 2 abordam detalhadamente a
perspectiva escatologica do Antigo e do Novo Testamentos. O Antigo
Testamento estd repleto de profecias acerca de béngdos futuras para
Israel. Em o Novo Testamento, muitas destas profecias - embora ndo todas -
sdo cumpridas na pessoa de Cristo. Por conseguinte, torna-se obvio que
algumas profecias serdao cumpridas apenas na Segunda Vinda. O capitulo 3
discute a respeito do proposito e o alvo para o qual esta se move, com
Cristo no centro e Deus no comando. Os demais capitulos desta parte
abordam a natureza e o significado do reino de Deus, o papel do Espirito
Santo na escatologia, e a tensdo entre as realidades presente e futura.

1 Esta expressdo é preferivel a “escatologia realizada” (por razoes que
serdo apresentadas mais adiante). Ela se refere ao gozo presente de

béngaos escatologicas que o crente desfruta.

2 Este termo designa eventos escatologicos que ainda sdo futuros.



CAPITULO 1

A PERSPECTIVA ESCATOLOGICA
DO ANTIGO TESTAMENTO

Para entendermos corretamente a escatologia biblica, precisamos vé-
la como um dos aspectos integrantes de toda a revelagdo biblica. A
escatologia nao deve ser vista como algo encontrado apenas em livros tais
como Daniel e Apocalipse, mas como dominando e permeando toda a
mensagem da Biblia. Neste ponto, Jiirgen Moltmann esta totalmente correto:
“Do comeco ao fim, e ndo apenas do epilogo, o Cristianismo ¢ escatologia,
¢ esperanca, olhar e andar para frente e, por causa disso, também, ¢
revolucionar e transformar o presente. O escatologico ndo ¢ um dos
elementos da Cristandade, mas ¢ o agente da fé cristd em si, a chave a qual
tudo estd ajustado... Por isso, escatologia ndo pode realmente ser apenas
uma parte da doutrina cristd. Antes, a perspectiva escatologica ¢
caracteristica de toda a proclamacdo cristd, de cada existéncia cristd e de
toda a Igreja” .

Para entendermos este topico, passemos a apreciar mais de perto a
natureza escatoldgica da mensagem biblica como um todo. Neste Capitulo,
queremos considerar a perspectiva escatologica do Antigo Testamento; no
capitulo seguinte estaremos nos ocupando da visdo escatoldgica do Novo
Testamento.

Freqiientemente tem sido dito, por tedlogos situados na tradicao
liberal, que hd muito pouca escatologia no Antigo Testamento. Devemos
concordar, naturalmente, em que os escritores do Antigo Testamento nao
nos fornecem ensinamentos claros a respeito das doutrinas a que chamamos
de “Escatologia Futura”: vida pds-morte, Segunda Vinda de Cristo, juizo
final e assim por diante. Mas ha um outro sentido, segundo o qual o Antigo
Testamento estd orientado escatologicamente do principio ao fim. George
Ladd o descreve da seguinte forma:

Conclui-se que a esperanca de Israel, pelo Reino de Deus, ¢ uma
esperanga escatologica, e esta escatologia ¢ a conseqiiéncia inevitavel da
visdo que Israel tem de Deus. O antigo criticismo Wellhauseniano insistia
em que escatologia era um desenvolvimento tardio que veio a emergir
somente na época pos-exilica. Recentemente, o péndulo tem-se inclinado
para outra direcdo e o carater fundamental da escatologia israelita tem sido
reconhecido. Pode-se citar um numero cada vez maior de eruditos que
reconhecem que foi o conceito de Deus, ocupando-se com Israel na historia
redentiva, a causa do surgimento da esperanca escatologica .



Um dos mais recentes eruditos citados por Ladd ¢ T.C. Vriezen,
professor de Estudos do Antigo Testamento da Universidade de Utrecht ¢é
“um fendémeno israelita que ndo tem sido encontrado fora de Israel”. Ele
continua:

A escatologia ndo surgiu quando o povo comegou a duvidar da
veracidade do reinado de Deus no culto, mas sim quando eles tiveram de
aprender, em meio a grande sofrimento, a confiar em Deus, pela fé somente,
como o unico fundamento firme da vida, e quando esse realismo da fé
esteve dirigido criticamente contra a vida do povo, de modo que a catéastrofe
iminente era considerada como uma interven¢ao divina plenamente justa e,
ainda, de modo a ser confessado que o Deus santo permanecia inabalado em
Sua fidelidade e amor a Israel. Dessa maneira, a vida de Israel na histéria
passou a ter um aspecto duplo: por um lado, o juizo era considerado como
proximo, tangivel, e a re-criagdo da comunidade de Deus como algo que se
avizinhava... Escatologia ¢ uma certeza religiosa que emana diretamente da
fé israelita em Deus, conforme enraizado na historia de sua salvagio *.

Por causa disso, Vriezen considera a escatologia como essencial a
mensagem tanto do Antigo como do Novo Testamento: “No coracdo da
mensagem do Antigo Testamento estd a expectacao do Reino de Deus, e em
Jesus de Nazaré estd o cumprimento inicial dessa expectacdo... isso subjaz a
mensagem do Novo Testamento. O verdadeiro cerne de ambos, Antigo

7 . ;. 5
Testamento e Novo Testamento, ¢, portanto, a perspectiva escatologica” ~.

Passemos a examinar a perspectiva escatologica do Antigo
Testamento com mais detalhe, vendo alguns conceitos especificos da
revelacdo, nos quais esta perspectiva estd incorporada. Nos comecaremos
com a expectagdo do redentor vindouro. A narrativa da queda, encontrada
nos primeiros versiculos de Génesis 3, ¢ imediatamente seguida pela
promessa de um redentor futuro no versiculo 15: “Porei inimizade entre ti e
a mulher, entre a tua descendéncia e o seu descendente. Este te ferira a
cabeca, ¢ tu lhe ferirds o calcanhar”. Esta passagem, freqiientemente
denominada ‘“a promessa mae”, passa a determinar todo o Antigo
Testamento. As palavras sdo enderegadas a serpente, mais tarde identificada
como um agente de Satands (Ap 12.9; 20.2). A inimizade instaurada entre a
raca humana e a serpente implica em que Deus, que também ¢ inimigo da
serpente, sera amigo do homem. Encontramos a promessa do redentor
vindouro na predi¢cdo de que finalmente o descendente da mulher esmagara
a cabeca da serpente. Poderiamos dizer que, nesta passagem, Deus revela



resumidamente todo o seu propoésito salvifico para com o seu povo. A
historia da salvacdo, ulterior ¢ um desdobramento do conteudo desta
“promessa-mae”. A partir deste ponto, tudo na revelagdo do Antigo
Testamento olha para a frente, aponta para a frente, e ansiosamente aguarda

o redentor prometido.

Esse redentor vindouro, descrito em Génesis 3.15 apenas como o
descendente da mulher, ¢ designado como descendente de Abrado em Gn
22.18 (cp. 26.4; 28.14). Gn 49.10, mais adiante, especifica que o redentor
devera ser um descendente da tribo de Juda. Ainda mais tarde, no curso da
revelagdo do Antigo Testamento, aprendemos que o redentor vindouro sera
um descendente de Davi (2 Sm 7.12-13).

Apobs o estabelecimento da monarquia, o povo de Deus do Antigo
Testamento reconheceu trés ministérios especiais: os de profeta, sacerdote e
rei. O redentor vindouro era aguardado como sendo o auge e o cumprimento
de todos os trés ministérios especiais. Ele deveria ser um grande profeta: “O
Senhor teu Deus te suscitard um profeta no meio de ti, de teus irmaos,
semelhante a mim (Moisés): “O Senhor jurou e ndo se arrependera: tu €s
sacerdote para sempre, segundo a ordem de Melquisedeque” (SI 110.4). Ele
também deveria ser o grande rei do seu povo: “Alegra-te muito, 6 filha de
Sido; exulta 6 filha de Jerusalém: eis ai te vem o teu Rei...” (Z¢ 9.9).

Em conexdo com o reinado do redentor vindouro ha uma predicao
especifica de que ele se assentara no trono de Davi. O profeta Nata disse a
Davi: “Quando teus dias se cumprirem, ¢ descansares com teus pais, entao
farei levantar depois de ti o teu descendente, que procederd de ti, e
estabelecerei o seu reino. Este edificara uma casa ao meu nome, ¢ eu
estabelecerei para sempre o trono do seu reino” (2 Sm 7.12-13; cp. Is 9.7).

Podemos também perceber que algumas vezes a vinda do
futuro Rei e Redentor ¢ identificada com a vinda de Deus a seu povo. Em
Isaias 7.14, por exemplo, o redentor vindouro ¢ denominado
especificamente Emanuel, que significa “Deus conosco”. Em Isaias 9.6, um
dos nomes atribuidos ao redentor prometido ¢ “Deus Forte”. A B. Davidson
faz um comentdrio a respeito nas seguintes palavras: “Algumas vezes, a
vinda ‘de Jeovd’ ¢ cumprida de acordo com a esperanga messianica - Jeova
desde para junto de seu povo no Messias, Sua presenga ¢ manifestada e
percebida nele... Deus esta plenamente presente, com propdsitos redentores,
no rei Messiénico. Esta é a concepgo messidnica mais sublime’®.

Lado a lado com a concepgao de que o redentor vindouro sera um
profeta, um sacerdote e um rei, porém, encontra-se em Isaias, igualmente, a
visao de que o redentor serd o Servo sofredor de Deus. O conceito de “Servo
do Senhor” aparece freqlientemente em Isaias, sendo que, algumas vezes,



designa a nagdo de Israel e outras vezes descreve o redentor vindouro. Entre
as passagens de Isaias que descrevem especificamente o Messias vindouro
como o Servo do Senhor estdo: 42.1-4; 49.5-7; 52.13-15, e todo capitulo 53.
E especialmente Isaias 53 que retrata o redentor vindouro como o Servo
sofredor de Jeova : “ele foi traspassado pelas nossas transgressoes, € moido
pelas nossas iniqliidades; o castigo que nos traz a paz estava sobre ele, e
pelas suas pisaduras fomos sarados” (v.5). De passagens como essas nos
aprendemos que o redentor, cuja vinda o crente do Antigo Testamento
aguardava, era considerado pelo menos no tempo dos ultimos profetas,
como alguém que iria sofrer por seu povo a fim de redimi-lo.

Outra forma pela qual o Antigo Testamento descreve a vinda do
redentor ¢ como o Filho do Homem. Encontramos este tipo de expectagao
particularmente em Daniel 7.13-14.

Eu estava olhando nas minhas visoes da noite

E eis que vinha como as nuvens do céu

Um como o Filho do homem,

E dirigiu-se ao Ancido de dias,

E o fizeram chegar até ele.

Foi-lhe dado dominio

E gloria, e o reino,

Para que os povos, nagoes e homens de todas as linguas

O servissem,

O seu dominio é eterno,

Que ndo passara,

E o seu reino

Jamais sera destruido.

Em o Novo Testamento, o Filho do Homem ¢ especialmente
identificado com o Messias.

Em resumo, podemos dizer que o crente veterostestamentario
aguardava um redentor, de maneiras diversas e pelo sentido de vérias
figuras, que deveria vir em algum tempo futuro (ou nos “Gltimos dias”, para
usar uma figura de linguagem comum ao Antigo Testamento) para redimir
seu povo e, também, para ser uma luz aos gentios. Pedro, em sua primeira
epistola, nos d4 um quadro vivido sobre o0 modo como os profetas do Antigo
Testamento aguardavam a vinda deste Redentor messianico: “A respeito
desta salvacgdo, os profetas, que falaram da graca que haveria de vir para
vos, buscaram atentamente, € com o maior cuidado, procurando descobrir a
época e as circunstancias as quais o Espirito de Cristo neles estava-se
referindo, quando ele predisse os sofrimentos de Cristo e as glorias que se
haveriam de seguir” (1 Pe 1.10-11, NIV).



Outro conceito da revelacdo biblica no qual a perspectiva
escatologica do Antigo Testamento esta incorporada € o do reino de Deus.
Apesar de o termo “reino de Deus” ndo ser encontrado no Antigo
Testamento, o pensamento de que Deus € rei estd presente particularmente
nos Salmos e nos profetas. Deus ¢ denominado, freqlientemente, de Rei,
tanto de Israel (Dt 33.5; SI 84.3; 145.1; Is 43.15) como de toda a terra (Sl
29.10; 47.2; 96.10; 97.1;103.19; 145.11-13; Is 6.5; Jr 46.18). Porém, devido
a abundancia de pecado e rebelido nos homens, o senhorio de Deus ¢
efetuado apenas imperfeitamente na historia de Israel. Por causa disso os
profetas aguardavam um dia quando o reinado de Deus pudesse ser provado
plenamente, ndo somente por Israel, mas pelo mundo inteiro ’.

E especialmente Daniel quem desenvolve a idéia do reino vindouro.
No capitulo 2 de sua profecia, ele fala acerca do reino que Deus um dia
levantarda, que nunca sera destruido, que quebrara todos os outros reinos em
pedacos e que permanecera para sempre (vs 440-45). E em 7.13-14, como
vimos, aquele um como filho do homem ¢ dado um dominio eterno e um
reino que ndo sera destruido. Por causa disso Daniel prediz ndo apenas a
vinda de um reino futuro, mas conjuga este reino com a vinda do Redentor,
a quem descreve como o Filho do Homem.

Mais um conceito veterostestamentario com implicagdes
escatologicas ¢ o da nova alianga. Como muitos eruditos do Antigo
Testamento t€ém mostrado, a idéia da alianca ¢ central a revelagdo do Antigo
Testamento *. Nos dias de Jeremias, entretanto, o povo de Juda havia
quebrado a alianca de Deus com eles por meio de suas idolatrias e
transgressdes. Embora o tema principal das profecias de Jeremias seja o de
condenacdo na ruina, ele efetivamente prediz que Deus fard uma nova
alianca com seu povo: “Eis ai vém dias, diz o Senhor, e firmarei nova
alianca com a casa de Isracl ¢ com a casa de Juda. Nao conforme a alianga
que fiz com seus pais, no dia em que os tomei pela mao, para os tirar da
terra do Egito; porquanto eles anularam minha alianga”(Jr 31.31-32; ver
também 33-34). A partir do Novo Testamento (veja Hb 8.8-13; 1 Co 11.25)
fica claro que a nova alianga predita por Jeremias foi instaurada pelo nosso
Senhor Jesus Cristo.

Proeminente entre os conceitos escatoldgicos do Antigo Testamento
¢ a restauragdo de Israel. Apos a divisdo do reino, ambos, Israel e Juda,
cairam mais e mais na desobediéncia, idolatria e apostasia. Por causa disso,
os profetas pregaram que, devido a sua desobediéncia, o povo de ambos o0s
reinos seria levado cativeiro por nagdes hostis, e ficaria disperso por terras
estrangeiras. Mas em meio a essas predicdes sombrias ha também profecias
de libertagdo. Varios profetas pregam a futura restauracao de Israel do seu
cativeiro.



Observe, por exemplo, esta pregacdo do profeta Jeremias: “Eu
mesmo recolherei o restante das minhas ovelhas, de todas as terras para
onde as tiver afugentado, e as farei voltar aos seus apriscos; serdo fecundas,
e se multiplicardo (23.3).

As palavras de Isaias 11.11 também vém a mente: “Naquele dia o
Senhor tornard a estender a mao para resgatar o restante do seu povo, que
for deixado, da Assiria, do Egito, de Patros, da Etiopia, de Eldo, de Sinear,
de Hamate e das terras do mar”.

E interessante notar a palavra “tornard” na passagem, a qual sugere
que a futura restauragio de Israel sera um tipo de segundo Exodo.

E importante observar, também que a restauracio de Israel pregada
pelos profetas tem implicagdes €ticas. Ambos, Ezequiel e Isaias (caps 24-
27) salientam que esta restauracdo ndo acontecerd isolada do
arrependimento e rededicacao de Israel ao servigco de Deus. Como George
Ladd salienta:

“Eles (os profetas do Antigo Testamento) prevéem a restauracao,
mas somente de um povo que tenha sido purificado e justificado. Sua
mensagem, tanto de tribulacdo como de prosperidade, ¢ enderecada a Israel
para que o povo possa ser advertido sobre sua pecaminosidade e se converta
a Deus. A escatologia ¢ ética e religiosamente condicionada.

Talvez o resultado mais significante da preocupagdo ética dos
profetas ¢ sua convic¢ao de que nao serd Israel como tal que entrarad para o
remanescente crente e purificado™.

Também encontramos, particularmente em Joel, uma pregacao sobre
o futuro derramamento do Espirito sobre toda a carne. As bem conhecidas
palavras da profecia de Joel sdo:

“E acontecera depois que derramarei

0 meu espirito sobre toda a carne;

vossos filhos e vossas filhas profetizarao,

vossos velhos sonhardo, e vossos jovens

terdo visoes;

até sobre os servos e sobre as servas

derramarei o meu Espirito naqueles dias™ (2.28-29)

Este derramamento do Espirito, portanto, foi outro evento
escatologico no horizonte do futuro ao qual o crente da época
véterotestamentaria olhava com ansiosa antecipagao. E notavel, no entanto,
nos versos seguintes da profecia de Joel, a mencdo de prodigios nos céus e
na terra; sangue, fogo, e colunas de fumo. O sol se convertera em trevas, ¢ a
lua em sangue, antes que venha o grande e terrivel dia do Senhor” (2.30-31).



Certas passagens do Novo Testamento (por exemplo, Lucas 21.25,
Mateus 24.29) relacionam os sinais mencionados acima como a Segunda
Vinda de Jesus Cristo. Contudo, Joel parece pregéa-los como se eles fossem
acontecer imediatamente antes do derramamento do Espirito. A menos que
alguém interprete esses sinais de forma ndo literal (em cujo caso a
transformagao do sol em trevas poderia ser entendida como cumprida nas 3
horas de trevas enquanto Jesus estava na cruz), parecera que Joel, em sua
profecia, vé numa unica visao, como acontecendo conjuntamente, eventos
que de fato estdo separados um do outro por milhares de anos. Este
fendmeno passivel de ser chamado de perspectiva profética, ocorre
freqiientemente nos profetas do Antigo Testamento. Ele também acontece,
como veremos adiante, em algumas passagens apocalipticas do Novo
Testamento.

Esta passagem de Joel nos conduz a considerar outro conceito
escatologico proeminente do periodo veterotestamentério, qual seja, o dia
do Senhor. As vezes, nos escritos proféticos, o dia do Senhor ¢ considerado
como um dia no futuro préximo, quando Deus trard destruicdo repentina
para os inimigos de Israel. Obadias, por exemplo, prediz a ruina de Edom
como a chegada do dia do Senhor (vs 15-16). Entretanto, o dia do Senhor
pode também referir-se a um dia final, escatologico, de juizo e redencdo. As
vezes - e este € outro exemplo da perspectiva profética - um dia do Senhor
proximo e um distante sdo vislumbrados juntos, na mesma visao. Isaias 13,
por exemplo, fala de um dia do Senhor no horizonte ndo tdo longinquo,
quando Babilonia sera destruida (vs 6-8,17-22). No mesmo capitulo, porém,
espalhado entre descricdes da destruicdo de Babilonia, encontramos
referéncias ao dia escatologico do Senhor, no futuro distante:

“Eis que vem o dia do Senhor,

dia cruel, com ira e ardente furor

para converter a terra em assolagdo,

e dela destruir os pecadores.

Porque as estrelas e constelagoes dos céus

Ndo dardo a sua luz;

O sol logo ao nascer se escurecerd,

e a lua ndo fara resplandecer a sua luz.
Castigarei o mundo por causa da sua maldade,

e os perversos por causa da sua iniqiiidade” (v.5).

Parece como se Isaias estivesse vendo a destruigdo de Babilonia e o
dia escatologico, do Senhor, o dia final, como sendo um dia s6, uma
visitagao divina.



Muito freqiientemente, porém, a expressao “o dia do Senhor” ¢
usada pelos profetas para retratar um dia final, escatoldgico, de visitagdo. As
vezes o dia do Senhor significa juizo para Israel. Nos dias de Amds era
comum se pensar que o dia do Senhor traria somente béngaos e prosperidade
para Israel. Amos, porém, perturbou o contentamento comum ao dizer:

“Ai de vos que desejais o dia do Senhor!
Para que desejais vos o dia do Senhor?
E dia de trevas e nao de luz”.

De modo similar, Isaias descreve o dia do Senhor como um dia de
juizo para o povo apdstata de Juda:

“Porque o dia do Senhor dos Exércitos

sera contra todo soberbo e altivo,

e contra todo o que se exalta...

A arrogancia do homem sera abatida,

E a sua altivez sera humilhada;

So o Senhor serd exaltado naquele dia” (2.12,17)

Também Sofonias fala do dia do Senhor como um dia de ira:

“Esta perto o grande dia do Senhor;

esta perto e muito se apressa.

Atengdo! O dia do Senhor é amargo

E nele clama até o homem poderoso
Aquele dia é dia de indignacao,

Dia de angustia, e dia de alvoro¢o

E desolacao,

Dia de escuridade e negrume,

Dia de nuvens e densas trevas...” (1.14-15)

Pelo restante do livro fica claro que o dia de ira, de Sofonias, refere-
se tanto a um dia de juizo para Judd num futuro imediato como uma
catastrofe escatologica, final” 10,

Todavia, o dia do Senhor no traz unicamente juizo e destruigdo. As
vezes, ¢ dito que o dia trard salvacdo. Joel 2.32, por exemplo, promete
salvagdo a todo o que invocar o nome do Senhor antes da chegada do dia do
Senhor. E em Malaquias 4, ndo ¢ so6 juizo que ¢ proferido contra os
malfeitores, em conexdo com a vinda do “grande e terrivel dia do Senhor”
(v.5), mas sdo igualmente prometidos cura e gozo a todos os que temem o



nome de Deus (v.2). Poderiamos resumir, observando que o dia do Senhor
pregado pelos profetas do Antigo Testamento serd um dia de juizo e ira para
uns, mas de béngaos e salvagdo para outros.

Embora o conceito do dia do Senhor tenha, freqlientemente, uma
conotacdo de tristeza e de trevas, ha ainda um outro conceito escatoldgico
do Antigo Testamento, que tem um toque mais brilhante: o de novos céus e
nova terra. A esperanga escatologica do Antigo Testamento sempre inclui a
terra:

“A 1idé¢ia biblica de redencao sempre inclui a terra. O pensamento
hebraico via um unidade essencial entre homem e natureza. Os
profetas realmente ndo pensam na terra como apenas um teatro
indiferente no qual o homem executa seus deveres normais, mas
como a expressao da gloria divina. Em lugar algum o Antigo
Testamento prega a esperanga de uma redengdo incorpoérea,
imaterial, meramente “espiritual”, como o faz o pensamento grego.
A terra € o cenario divinamente arranjado para a existéncia humana.
Mais tarde, a terra foi envolvida na maldade trazida pelo pecado. Ha
um inter-relagdo entre a natureza ¢ a vida moral do homem; por
causa disso, a terra tem de tomar parte da redencdo final de Deus” ',

Esta esperancga futura para a terra esta expressa em Isaias 65.17:

“Pois eis que eu crio novos céus e nova terra,

e ndo haverad lembranga das coisas passadas,

jamais haverd memoria delas” (cp 66.22).

Outras passagens de Isaias mostram o que esta renovagdo da terra
envolvera: o que ¢ arido passard a ser terreno frutifero (32.15) o deserto
florescera (35.1), os lugares secos serdao fontes de agua (35.7), a paz volvera
ao mundo animal (11.6-8), e a terra se enchera do conhecimento do Senhor,
como as aguas cobrem o mar (11.9).

Passemos, agora, a recapitular o que aprendemos a respeito da
perspectiva escatologica do Antigo Testamento. Bem no inicio, havia uma
expectacao por um Redentor vindouro que haveria de ferir ou esmagar a
cabega da serpente. Com o passar do tempo, houve um enriquecimento
progressivo da esperanga escatoldgica. Com certeza, os diversos itens desta
esperanga ndo subsistiram todos a0 mesmo tempo, e eles assumiram formas
variadas em tempos diversos. Mas se considerarmos estes conceitos de
modo acumulativo, poderemos certamente dizer que em varias épocas o
crente veterotestamentario aguardava, no futuro, as seguintes realidades
escatologicas:



(1) O Redentor Vindouro

(2) O Reino de Deus

(3) A Nova Alianca

(4) A Restauragao de Israel

(5) O Derramamento do Espirito
(6) O Dia do Senhor

(7) Os Novos Céus e a Nova Terra

Todas estas coisas avultam no horizonte da expectacdo: o crente do

Antigo Testamento ndo tinha, naturalmente, idéia clara sobre como ou
quando estas expectacdes seriam cumpridas. No que lhe tocava, estes
eventos escatologicos aconteceriam todos a uma vez em algum tempo
futuro, variavelmente denominado de “dia do Senhor”, de os “Gltimos dias”,
de os “dias vindouros”, ou de “naqueles dias”.
Com wuma perspectiva caracteristicamente profética, os profetas
veterotestamentarios inter-mesclavam itens relacionados a primeira vinda de
Cristo com itens relacionados a segunda vinda de Cristo. Somente nos dias
do Novo Testamento viria a ser revelado que o que, no Antigo Testamento,
era considerado como sendo em uma vinda do Messias seria cumprido em
dois estagios: uma primeira ¢ uma Segunda vinda. O que por causa disso
ndo era claro aos profetas do Antigo Testamento foi clarificado na era do
Novo Testamento.

Todavia, temos de reiterar que a fé do crente veterotestamentario era
completamente escatoldgica. Ele aguardava a interven¢do de Deus na
historia, tanto no futuro préximo como no distante. Foi, na verdade, esta f¢é-
esperanga que concedeu ao santo do Antigo Testamento a coragem
necessaria para percorrer o caminho posto perante ele. o décimo primeiro
capitulo de Hebreus, ao olhar retrospectivamente para os herois da f¢,
salienta especialmente este ponto. Ali ¢ dito de Abrado: “aguardava a cidade
que tem fundamentos, da qual Deus ¢ o arquiteto e edificador” (v.10). E dito
acerca de todos os patriarcas: “Todos estes morreram na fé, sem ter obtido
as promessas, vendo-as, porém de longe, e saudando-as...” (v.13). E sobre
todos os santos do Antigo Testamento reunidos ¢ declarado o seguintes:
“Ora, todos estes que obtiveram bom testemunho por sua fé, ndo obtiveram,
contudo, a concretizagdo da promessa, por haver Deus provido cousa
superior a nosso respeito, para que eles, sem nés, ndo fossem aperfeicoados”
(vs 39-40).
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CAPITULO 2
A NATUREZA DA ESCATOLOGIA DO NOVO TESTAMENTO

A fé do crente veterotestamentario era escatologicamente orientada.
Como ja vimos, ele aguardava por um numero de eventos que avultam no
horizonte escatoldgico. No cerne de sua esperanga escatologica estava a
expectacao pelo redentor vindouro. Podemos observar esta esperanca
escatologica exemplificada no ja& idoso Simedo, de quem ¢ dito que
“esperava a consolacao de Israel” (Lc 2.25), e em Ana, a profetisa, que, apos
ter visto o infante Jesus, “dava gracas a Deus, e falava a respeito do menino
a todos os que esperavam a reden¢ao de Jerusalém” (Lc 2.38).

Na era do Novo Testamento, as béngaos espirituais desfrutadas eram
mais abundantes do que nos dias do Antigo Testamento: o conhecimento do
plano redentor de Deus estd largamente enriquecido, a fé do crente
neotestamentario estd muito aprofundada, e sua compreensao das dimensoes
do amor de Deus, conforme revelado em Cristo, esta imensuravelmente
fortalecida. Ao mesmo tempo, porém, a expectacdo do crente por béncaos
ainda maiores, no porvir, estd igualmente intensificada. O Novo Testamento
possui, assim como o Antigo, uma visao fortemente orientada para o futuro.
Ha uma convic¢do profunda de que a obra redentora do Espirito santo
experimentada agora ¢ apenas um preludio de uma redeng¢ao muito mais rica
e completa no futuro, e que a era que foi instaurada pela primeira vinda de
Cristo sera seguida de outra era, que sera mais gloriosa do que esta talvez
possa ser. Em outras palavras, por um lado o crente do Novo Testamento
esta consciente do fato de que ao grande evento escatologico predito no
Antigo Testamento ja aconteceu, enquanto que, por outro lado, ele percebe
que outra significativa série de eventos escatoldgicos ainda esta por vir.

Ao abrirmos as paginas do Novo Testamento, ficamos
imediatamente cientes do fato de que aquilo que foi prometido pelos
escritores do Antigo Testamento ja aconteceu. A vinda de Jesus Cristo ao
mundo ¢, de fato, o cumprimento da expectagdo escatoldgica central do
Antigo Testamento. Willian Manson o descreve assim:

Quando mudamos para o Novo Testamento, n6s passamos do
clima de predi¢ao para o de cumprimento. As coisas que Deus tinha
predito pelos labios de Seus santos profetas, Ele trouxe agora, pelo
menos em parte, a realizagdo. O Eschaton, descrito de longe...,
registrou seu advento em Jesus... O sinal supremo do Eschaton ¢é a
Ressurreicao de Jesus e a descida do Espirito Santo sobre a Igreja. A
Ressurreicao de Jesus ndo ¢ meramente um sinal que Deus concedeu



a favor de Seu Filho, mas ¢ a inauguragdo, a entrada na historia, dos
tempos do Fim.

Através do Cristo, portanto, os cristdos entraram na Nova
Era. Igreja, Espirito, vida em Cristo, sdo grandezas escatologicas.
Aqueles que se reuniam em Jerusalém nos numinosos primeiros dias
da Igreja, sabem que ¢ assim; eles ja estavam conscientes de
provarem os poderes do Mundo porvir. O que tinha sido predito nas
Sagradas Escrituras para acontecer a Israel ou ao homem no
Eschaton, aconteceu para e em Jesus. A pedra fundamental da Nova
Criagdo assumiu sua posicao L

Apesar disto ser verdade, nos estamos igualmente cientes de que
muitas das profecias dos profetas do Antigo Testamento ainda ndo foram
cumpridas, € que uma por¢ao de coisas que o proprio Jesus predisse ainda
ndo foram realizadas. Nao ¢ verdade que os profetas falam de um
julgamento do mundo e de uma ressurreicdo dos mortos, € que Jesus fala
sobre a vinda do Filho do Homem sobre as nuvens em poder e grande
gléria? Concluimos, portanto, que se deve falar da escatologia do Novo
Testamento tanto em termos do que ja foi efetuado como em termos do que
ainda deve acontecer. Mais uma vez, Manson o coloca bem:

Existe uma escatologia realizada. Existe também uma
escatologia do ndo-realizado. Sob nenhuma condi¢do imaginavel
pode haver algo como uma escatologia totalmente realizada no
sentido estrito. O impulso escatoldogico novamente desperta e se
auto-afirma no cristianismo, porque escatologia, como o amor, ¢ de
Deus...

O cristianismo, portanto, exibe desde o principio uma
bipolaridade essencial. O Fim chegou! O Fim ndo chegou! Nem a
graca nem a gloria, nem o gozo antecipado no presente, nem a
perfeicdo futura da vida em Deus podem ser omitidas do quadro sem
que a realidade seja destruida .

Devemos notar, portanto, que o que caracteriza especificadamente a
escatologia do Novo Testamento ¢ uma tensdo subliminar entre o “ja” e o
“ainda-ndo” - entre o que o crente ja desfruta e o que ele ainda nao possui.
Oscar Cullmann tem o seguinte a dizer sobre esse ponto: “o elemento novo
no Novo Testamento ndo ¢ a escatologia mas o que eu costumo chamar de
tensdo entre o ‘ja cumprido’ decisivo e o ‘ainda-ndo-completado’, entre
presente e futuro. Toda a teologia do Novo Testamento... estd marcada por
esta tensdo” °.



Voltaremos a discorrer sobre essa tensdo em um capitulo seguinte,
onde exploraremos suas implicagdes para nossa compreensao da mensagem
biblica e para nossa vida no mundo de hoje. Por ora, sera suficiente
reconhecermos esta tensao do “ja-ainda-nao” como um aspecto essencial da
escatologia do Novo Testamento. Embora poder-se-ia dizer que o crente do
Antigo Testamento ja experimentava essa tensdao, a tensdo ¢ mais elevada
para o crente do Novo Testamento, uma vez que ele tem tanto uma
experiéncia mais rica das bén¢aos presentes como uma compreensao das
esperangas futuras mais claras do que seu parceiro veterotestamentario.

Passemos agora a ver como o Novo Testamento indica ambos: que o
grande evento escatologico predito pelos profetas do Antigo Testamento
aconteceu, € que a consumacao final da historia estd ainda por vir.

(1) Em o Novo Testamento encontramos a percep¢do de que o

grande evento escatologico predito no Antigo Testamento aconteceu.

A vinda de Jesus Cristo para o mundo ¢ interpretada no Novo
Testamento especificamente como o cumprimento da profecia vétero-
testamentaria. Por exemplo, no Evangelho de Mateus, o nascimento de Jesus
da virgem Maria estd apresentado como um cumprimento da predigdo
encontrada na profecia de Isaias:

Enquanto ponderava nestas coisas, eis que lhe apareceu, em sonho,
um anjo do Senhor, dizendo: José, filho de Davi, ndo temas receber
Maria, tua mulher, porque o que nela foi gerado ¢ do Espirito
Santo... Tudo isso aconteceu, para que se cumprisse o que fora dito
pelo Senhor por intermédio do profeta:
Eis que a virgem concebera e dara a luz um filho, e ele sera
chamado pelo nome de Emanuel (que quer dizer: Deus
conosco) (Mt 1.20-23).

Um grande ntimero de outros detalhes a respeito da vida, morte e
ressurrei¢do de Jesus € citado como cumprimento das profecias do Antigo
Testamento: seu nascimento em Belém (Mt 2.4-6; comparado com Mq 5.2),
sua fuga para o Egito (Mt 2.14-15; Os 11.1), sua rejeicao pelo seu povo (Jo
1.11; Is 53.3), sua entrada triunfal em Jerusalém (Mt 21.4-5; Zc 9.9), sua
venda por trinta moedas de prata (Mt 26.15; Zc 11.12), ser pregado numa
cruz (Jo 19.34; Zc 12.10), o fato dos soldados lancarem sortes sobre suas
vestes (Mc 15.24; Sl 22.18), o fato de nenhum de seus ossos ter sido
quebrado (Jo 19.33; Sl 34.20), o fato de que ele deveria ser sepultado com o
rico (Mt 27.57-60; Is 53.9), sua ressurreicao (At 2.24-32; Sl 16.10) e sua
ascensao (At 1.9; SI 68.18).



De grande importancia nesta conexao ¢ a aplicagdo de palavras tais
como hapax (uma Unica vez) e ephapax (de uma vez por todas) para a obra
de Cristo. Assim, por exemplo, lemos em 1 Pe 3.18: “Pois também Cristo
morreu, uma unica vez (hapax), pelos pecados, o justo pelos injustos, para
conduzir-vos a Deus”. O autor de Hebreus utiliza a palavra ephapax para
expressar 0 mesmo pensamento:

“Quando, porém, veio Cristo como sumo-sacerdote dos bens
jé realizados; mediante o maior ¢ mais perfeito tabernaculo,
ndo feito por maos, quer dizer, ndo desta criagdo, ndo por
meio de sangue de bodes e bezerros, mas pelo seu proprio
sangue, entrou no Santo dos Santos, uma vez por todas, tendo
obtido eterna redeng¢do.” (9.11-12)

“... temos sido santificados, mediante a oferta do corpo de
Jesus Cristo, uma vez por todas”(10.10).

No mesmo sentido ¢ usada a expressdo eis to dienekes (=para
sempre) em Hb 10.12: “Jesus, porém, tendo oferecido, para sempre, o inico
sacrificio pelos pecados, assentou-se a destra de Deus, aguardando, dai em
diante, até que seus inimigos sejam postos por estrado de seus pés”.

Nos aprendemos, de passagens desse tipo, que o sacrificio de Cristo
foi caracterizado por uma finalidade, e que na obra de Cristo, realmente
aconteceu o que Deus tinha prometido através dos profetas do Antigo
Testamento. Em Cristo, o redentor prometido realmente veio!

Vejamos alguma evidéncia adicional para este ponto. Tanto Jodo
Batista como Jesus sao mencionados, proclamando que na vinda de Jesus o
reino de Deus ou dos céus estd proximo (Mt 3.2; Mc 1.15; a palavra grega
traduzida por “proximo” € eggizo). Jesus, igualmente, disse aos fariseus que
seu ato de expulsar os demonios pelo espirito de Deus era uma prova de que
o reino de Deus era chegado sobre eles (Mt 12.28; aqui a palavra grega ¢
“phthano”). Uma vez que a vinda do reino de Deus, como ja vimos, era um
dos aspectos da expectagdo escatoldgica do Antigo Testamento, vemos mais
esta profecia cumprida em Cristo. Na pessoa de Cristo o reino prometido
tinha vindo - embora também devera haver uma consumacao final desse
reino no futuro.

Os escritores do Novo Testamento estdo conscientes de que eles ja
estdo vivendo nos ultimos dias. Isto ¢, especialmente declarado por Pedro,
em seu grande sermao, no dia de pentecostes, quando ele cita o seguinte da
profecia de Joel: “estes homens ndo estdo embriagados, como vindes
pensando, sendo esta a terceira hora do dia. Mas o que ocorre ¢ o que foi
dito por intermédio do profeta Joel: ‘E acontecerd nos ultimos dias, diz o
Senhor, que derramarei do meu Espirito sobre toda carne...”” (At 2.15-17).
As palavras: “nos ultimos dias” (= en tais eschatais hemerais) sdo uma



traducdo das palavras hebraicas acharey ghen que literalmente significam:
posteriormente. Quando Pedro cita estas palavras e as aplica ao evento
recém-ocorrido, o que ele esta, de fato, dizendo é: “nds estamos nos ultimos
dias agora” *.

Encontramos em Paulo um conceito similar. Em uma de suas
primeiras epistolas (Gl 4.4), ele indica que Jesus veio ao mundo na
“plenitude dos tempos” (RAB) ou “quando o tempo tinha plenamente
chegado” (RSV; a expressao grega ¢ topleroma tou chronou). A palavra
pleroma sugere a idéia de cumprimento, ou, chegado a conclusdo. Quando
Paulo declara que Cristo apareceu plenitude do tempo esta inferindo que o
grande ponto central da histéria ¢ chegado, que a profecia do Antigo
Testamento chega agora, a seu cumprimento. Embora tais palavras nao
excluam uma futura consumagdo da histéoria no fim dos tempos, elas
certamente estdo ensinando que, da perspectiva do Antigo Testamento, a era
do Novo Testamento ¢ o tempo do cumprimento. Numa carta escrita alguns
anos mais tarde, 1 Corintios, Paulo coloca esta verdade de modo
impressionante: “estas coisas lhes sobrevieram (aos israelitas que
peregrinavam no deserto) como exemplos, e foram escritas para adverténcia
nossa de nos outros sobre quem os fins dos séculos tém chegado” (“os fins
dos séculos”, tateletonaionon, 10.11). Aqui, novamente, a linguagem de
cumprimento ¢ inconfundivel.

O autor de Hebreus expressa 0 mesmo pensamento ao contrastar
Cristo como o sumo-sacerdote do Antigo Testamento, que ano apds ano
tinham de entrar no Santo Lugar com sangue que nao era o deles. Cristo,
assim continua o autor, ¢ imensamente superior a esses sacerdotes, uma vez
que: “ao se cumprirem os tempo (literalmente “no fim dos tempos”
episynteleia tonaionon), se manifestou uma vez por todas para aniquilar
pelo sacrificio de si mesmo o pecado” (Hb 9.26). Comparando com o papel
provisorio dos sacerdotes, veterotestamentarios, a Epistola aos Hebreus vé o
surgimento de Cristo em termos de cumprimento escatologico e de carater
final.

As epistolas de Jodo s3ao normalmente consideradas como
pertencendo aos ultimos escritos do Novo Testamento. Aqui também
encontramos uma compreensao da era do Novo Testamento como sendo de
cumprimento escatologico. Entretanto, ao invés de usar a expressdo: “os
ultimos dias”, Jodo usa as palavras: “a ultima hora”: “filhinhos, ja ¢ a Gltima
hora (eschate hora); e, como o vistes que vem o anti-cristo, também agora
muitos anti-cristos tem surgido, pelo que conhecemos que ¢ a ultima hora”
(1Jo02.18).

Expressdes como as que acabamos de ver mostram que o crente do
Novo Testamento tinha realmente consciéncia de estar nos ultimos dias, na



ultima hora e no fim dos tempos. Ele estava ciente de que o grande evento
escatologico predito no Antigo Testamento, tinha acontecido com a vinda de
Jesus Cristo. Este ¢ o elemento de verdade na posi¢do associada com
C.H.Dodd, comumente denominada: “escatologia realizada.” Contudo, uma
vez que restam ainda muitos eventos escatologicos que ainda ndo se
realizaram ¢ uma vez que o Novo Testamento fala claramente sobre uma
escatologia futura, assim como de uma presente, eu prefiro falar de uma
escatologia “inaugurada” ao invés de uma “realizada” °. A vantagem deste
termo € que ele faz juz ao fato de que a grande incisdo escatologica na
histéria ja esta feita, ao passo que ndo exclui o desenvolvimento ulterior da
escatologia no futuro. (escatologia inaugurada) implica em que a escatologia
ja teve inicio, mas de modo nenhum est4 terminada.

(2) Em o Novo Testamento encontramos ainda a compreensdo de
que aquilo que os escritores do Antigo Testamento pareciam
representar, como um movimento unico, deve agora ser
reconhecido como envolvendo dois estagios: a era messianica
presente e a era do futuro. Ou, entdo, dita em outras palavras, o
crente da época Neotestamentaria, conquanto ciente de estar
agora vivendo na era predita pelos profetas, percebeu que esta
nova era inaugurada pela vinda de Jesus Cristo, era entendida
como carregando no seu ventre uma outra era porvir °.

Podemos encontrar evidéncia, para tanto, no fato de que os escritores
do Novo Testamento, mesmo reconhecendo, como acabamos de ver que ha
um sentimento de que estamos nos ultimos dias agora, come¢am igualmente
a falar acerca de duas eras: a era presente e a era porvir. Sdo usados trés
tipos de expressao para descrever a era porvir: “aquela era” (ho aion
ekeinos, Lc 20.35), “a era vindoura” (ho aion erchomenos, Lc 18.30), a “era
porvir” (ho aion mellon, Mt 12.32).

O autor de Hebreus, por exemplo, afirma que certas pessoas, nos
seus dias, tinham provado “os poderes da era porvir’(mellontos aionos, Hb
6.5). Paulo, em Ef 2.7, fala inclusive sobre as eras porvir: “para que nas eras
porvir (en tois aiosin tois eéperchomenois) ele possa mostrar a suprema
riqueza da sua graca em bondade para conosco em Cristo Jesus” (ASV) .

A percepcao de que haverd uma era futura distinta da presente ¢ tao
perspicaz que ha varias passagens nas quais as duas eras sdo mencionadas
conjuntamente. Em Lc 20.34-35, Jesus responde a pergunta ardilosa dos
saduceus acerca da ressurrei¢do dizendo: “Os filhos deste mundo (aiomos
toutou) casam-se e¢ ddo-se em casamento; mas os que sdo havidos por
dignos de alcancar a era vindoura (aionos ekeinou) e a ressurrei¢ao dentre os
mortos, ndo casam nem se ddo em casamento”. Uma justaposi¢dao similar
das duas eras ¢ encontrada em Mt 12.32: “mas se alguém falar contra o



Espirito Santo, ndo lhe serd isso perdoado nem neste mundo (touto to aionil)
nem no porvir (to mellonti)’8. Numa outra passagem, o tempo presente
(kairos) ¢ contrastado com a era porvir: “Em verdade vos digo que ninguém
ha que tenha deixado casa, ou mulher, ou irmaos, ou pais, ou filhos por
causa do reino de Deus, que ndo receba no presente (kairo touto) muitas
vezes mais, € no mundo porvir (to aioni to erchomeno) a vida eterna” (Lc
18.29-30). A partir de passagens como estas, fica claro que os escritores do
Novo Testamento aguardavam por uma era vindoura, que deveria seguir-se
a presente era.

Encontramos uma ilustragdo muito interessante da justaposi¢dao das
duas eras no uso que o Novo Testamento faz das expressdes: “Gltimos dias”
e “o ultimo dia”. Como ja vimos, Pedro em seu sermdao no dia de
Pentecostes, disse que o periodo introduzido pelo derramamento do Espirito
Santo constitui os “Ultimos dias”; em outras palavras, nds estamos nos
ultimos dias agora °. Quando a expressio ¢ encontrada no singular (“o
ultimo dia”), entretanto, ela nunca se refere a era presente, mas sempre a era
porvir geralmente ao Dia do Juizo ou ao dia da ressurrei¢do. Assim, por
exemplo, ouvimos Jesus dizer: “E a vontade de quem me enviou ¢ esta: Que
nenhum eu perca de todos os que me deu; pelo contrario, eu o ressuscitarei
no ultimo dia (eschate hemera)” (Jo 6.39). ExpressOes similares sdo
encontradas nos versos 40,44 e 54 deste capitulo. Em Jo 11.24 ¢ relatado
que Marta fala acerca de seu irmao Lazaro: “Eu sei que ele ha de ressurgir
na ressurrei¢do no ultimo dia”. E em Jo 12.48, Jesus diz: “Quem me rejeita e
ndo recebe as minhas palavras, tem quem o julgue; a propria palavra que
tenho proferido, essa o julgara no ultimo dia”. Em outros termos, de acordo
com os autores do Novo Testamento nos estamos agora nos “altimos dias”,
mas o “Ultimo dia” ainda est4 porvir.

E igualmente interessante observar o uso do substantivo synteleia
(fim, ou conclusdo). Em um caso, onde esta palavra ¢ usada junto com o
plural de aion (era), significa a era presente: “Agora, uma vez no fim das
eras (epi synteleia ton aionon), ele (Cristo) foi manifestado para tirar o
pecado” (Hb 9.26, ASV). Mas quando essa palavra ¢ usada com o singular
de aion, sempre se refere a consumacao final, que ainda ¢ futura: “E eis que
estou convosco todos os dias até a consumacgao do séeculo (tes sinteleias tou
aionos)” (Mt 13.39; cp vs.40,49); e quando os discipulos perguntam a Jesus
acerca do futuro, eles dizem: “Dize-nos quando sucederdo estas coisas, €
que sinal haverd da tua vinda e da consumagao do século” (Mt 24.3).

A escatologia do Novo Testamento, portanto, olha para tras, para a
vinda de Cristo, que tinha sido predita pelos profetas do Antigo Testamento,
e afirma: ndés estamos agora nos ultimos dias. Mas a escatologia
Neotestamentdria também olha para a frente, para uma consumacado final



ainda por vir, e por isso também diz: o ultimo dia ainda est4 chegando; a era
final ainda nao chegou.

Seria possivel, na verdade, representar a expectagdo escatologica do
crente neotestamentdrio num diagrama semelhante ao seguinte:

Criacao Primeira vinda de Cristo
Segunda Vinda de Cristo
A era passada Esta era A
era porvir
Os ultimos dias O fim das eras

Uma vez admitido que a escatologia Neotestamentaria olha tanto
para o passado como aponta para o futuro, qual ¢ a relacdo entre estes dois
aspectos dessa escatologia?

(3) A relacdo entre estes dois estdgios escatologicos € que as
béncaos da era presente sdo o penhor e a garantia de béngaos
maiores no porvir.

Antes de tudo, podemos ver esta relacio ao observarmos que,
conforme o Novo Testamento, a primeira vinda de Cristo ¢ a garantia e
penhor da certeza da segunda vinda de Cristo. Foi isso que o anjo destacou,
ao falar aos discipulos quando da ascensdo de Cristo: “Vardes galileus, por
que estais olhando para as alturas? Este Jesus que entre vos foi assunto ao
céu, assim vira do modo como o vistes subir” (At 1.11). O autor de Hebreus
afirma que tdo certo quanto o juizo segue a morte, assim certamente a
Segunda vinda de Cristo seguira a primeira: “E assim como aos homens esta
ordenado morrerem uma s6 vez e, depois disto, o juizo, assim também
Cristo, tendo-se oferecido uma vez para sempre para tirar os pecados de
muitos, aparecera segunda vez, sem pecado, aos que o aguardam para
salvacao”(Hb 9.27,28). E Paulo, em Tt 2.11-13, indica que o crente
neotestamentario vive entre duas vindas de Cristo: “Porquanto a graca de
Deus se manifestou (epephane) salvadora a todos os homens, educando-nos
para que, renegadas a impiedade e as paixdes mundanas, vivamos no
presente século, sensata, justa e piedosamente, aguardando a bendita
esperanca € a manifestacao (epinhaneian) da gloria do nosso grande Deus e
Salvador Cristo Jesus”. A segunda palavra grega destacada aqui ¢ o
substantivo correspondente ao verbo usado mais no comecgo do texto; ambas
as palavras denotam uma manifestacdo visivel e real. Assim como Cristo
apareceu no passado, ensina esta passagem, assim ele aparecera novamente
no futuro.



Escatologia cristd, portanto, envolve uma expectacdo pelo futuro que
esta enraizada no que ja aconteceu no passado G.C.Berkouwer comenta da
seguinte forma:

“..A promessa do futuro estd intricavelmente
conectada com eventos do passado. A expectagdo
crista ¢ algo muito diferente de uma generalizagdo tal
como: “as sementes do futuro estdo no presente”. E
algo completamente determinado pela relacdo tunica
entre 0 que estd porvir € o que ja& aconteceu no
passado. Toda a certeza da nossa expectagdo estd
fundamentada nesta relacao peculiar...

Escatologia verdadeira, portanto, ocupa-se sempre
com a expectacdo do Cristo que ja foi revelado e que
“aparecerda Segunda vez... para salvar aqueles que
estdo ansiosamente esperando por ele”(Hb 9.28)
(RSV) '°.

O que ¢ singular a respeito da escatologia Neotestamentaria,
portanto, ¢ que ela espera uma consumagao futura dos propdsitos de Deus
baseada na vitoria de Cristo, no passado. George Ladd salienta este ponto:
“Seu [da igreja] testemunho da vitéoria de Deus, no futuro sera
fundamentado numa vitéria ja alcangada na historia. Ela proclama nao
apenas esperanca, mas uma esperanca baseada em eventos da historia e em
sua propria experiéncia™.

Oscar Cullman se utiliza de uma figura bem conhecida: o crente da
era cristd vive entre o “Dia D” e o “Dia V”. O “Dia D” foi a primeira vinda
de Cristo, quando o inimigo foi decisivamente derrotado; “Dia V” ¢ a
Segunda Vinda de Cristo, quando o inimigo vai se render, total e finalmente.
“A esperanga da vitoria final ¢ tdo vivida assim por causa da
inabalavelmente firme convicgdo de que a batalha que decide ja
aconteceu”'?.

No mesmo sentido vem a seguinte declaracdo de Hendrikus Berkhof:
“Em resumo, o futuro em o Novo Testamento é o desdobramento e
conclusdo daquilo que ja existe em Cristo e no Espirito que sera acabado
triunfantemente apesar do pecado, sofrimento e morte”". Ele continua ao
destacar que a esperanca cristd ¢ de ascensdo, ndo principalmente da
pobreza, mas da possessdo. O cristdo espera por béngaos muito maiores no
futuro, ndo porque ele tem tdo pouco, mas porque ele ja tem tanto: “Entre
nos, seres humanos, a esperanca por um futuro feliz nasce geralmente da
pobreza e incerteza; a esperanga crista, porém, surge de uma possessao que
abre muitos horizontes mais para o futuro. Por isso ¢ que esperanca ¢
regularmente encontrada em conexdo com fé e amor, que sdo ambos nossas



possessdes. Mas exatamente o fato de que nos possuimos, faz-nos sentir
dolorosamente o que ainda ndo temos; tem “gosto de quero mais”. Por isso
esperanca ¢ fruto tanto da possessdao como da falta” 1,

Concluimos, entdo, que a natureza da escatologia do Novo
Testamento pode ser resumida sob estas trés observagdes: (1) o grande
evento escatoldgico predito no Antigo Testamento ja aconteceu; (2) aquilo
que para escritores do Antigo Testamento representava um movimento ¢
visto agora como envolvendo dois estagios: a era presente e a era do futuro;
e (3) a relagdo entre estes dois estagios escatologicos € que as bénc¢dos da
era presente sao penhor e garantia de béngaos maiores no porvir.
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CAPITULO 3
O SENTIDO DA HISTORIA

Poucas questdes sdo tdo cruciais, no mundo de hoje, como a do
sentido da histéria. Apds o trauma de duas guerras mundiais no espago de
uma geragdo o pesadelo da Alemanha de Hitler e a futilidade do Vietnam,
nossa geracao estd clamando por uma resposta a esta questao. Um tedlogo
eminente de nossos dias, Hendrikus Berkhof, observa: “Nossa geracdo esté
estrangulada pelo medo: medo do homem, por seu futuro e pela direcao em
que somos dirigidos, contra nossa vontade e desejo. E dessa situagdo brota
um grito por iluminagdo, em relacdo ao sentido da existéncia da raca
humana, e acerca do alvo para o qual estamos direcionados. Esse ¢ um grito
por uma resposta a velha pergunta sobre o sentido da historia” .

Berkhof continua, dizendo que a igreja de Jesus Cristo deve
conhecer a resposta a pergunta do sentido da historia, uma vez que a Biblia
nos fornece essa resposta. Por muitos séculos, porém, a igreja e seus
tedlogos mal perceberam esse material na Biblia - material esse que podia
té-los provido de uma teologia da historia *. Por causa disso, muitos cristios
hoje falham em viver na plena luz da interpretagdo crista da historia.
Berkhof continua: “A igreja de Cristo o século vinte ¢ espiritualmente
incapaz de resistir as rapidas mudangas que acontecem a seu redor porque
ela ndo aprendeu a ver a histdria na perspectiva do reinado de Cristo. Por
essa razao ele interpreta os eventos de seu tempo em termos inteiramente
seculares. Ela ¢ dominada pelo temos num sentido mundano, € de um modo
mundano ela tenta livrar-se do temor. Neste processo Deus ndo passa de um
substituto beneficente™.

Por causa disso, deveriamos nos deter algo mais para examinar a
questdo do sentido da histéria. Este € um aspecto da escatologia que nds
devemos ndo s6 entender, mas em cuja luz devemos mais € mais viver e
trabalhar.

Passemos a examinar, primeiramente, duas interpretagdoes da historia
que devemos rejeitar. A primeira delas € encontrada entre os antigos gregos.
Os gregos tinham uma visdo da historia a que podemos chamar de “ciclica’:
as coisas acontecem em ciclos infinitamente repetidos, de modo que aquilo
que esta acontecendo hoje vai se repetir algum dia. Baseados neste tipo de
visdo, fica obviamente impossivel encontrar qualquer sentido verdadeiro
para a historia. E concebivel que se possa viver para determinados alvos
individuais de vida, mas a historia propriamente dita ndo poderia ser
considerada como dirigindo-se para um alvo, uma vez que a historia



somente se repete a si mesma. John Marsh deu-nos uma analise penetrante
da visao grega da historia:

“A partir da natureza de sua cosmologia, era, talvez,
impossivel para os gregos desenvolver qualquer coisa diferente de
sua visdo ciclica da historia. A idade durea do mundo comegaria um
dia novamente, e o ciclo dos eventos iria se repetir. Se uma visao
assim ¢ verdadeira, a existéncia historica foi entdo privada de sua
significacdo. O que faco agora eu ja fiz em um ciclo mundial
anterior, ¢ voltarei a fazé-lo em ciclos futuros do mundo.
Desaparecem responsabilidade e decisdao, ¢ com elas qualquer
significagdo real para vida histéria que, na verdade, se torna apenas
num ciclo algo mais grandioso. Exatamente como o grao, cada ano, ¢
semeado, cresce a amadurece, assim os eventos da historia irdo se
repetir freqlientemente. Além disso, se tudo que pode acontecer ¢ a
constante repeticdo de um ciclo de eventos, ndo ha possibilidade de
sentido no ciclo em si. Ele nao alcanga nada em si proprio e também
ndo pode contribuir para nada fora de si. Os eventos da historia sdo

destituidos de significado™.

Os gregos, portanto, ndo podiam conceber a historia em si como
tendo propdsito ou levando a um fim. Para os gregos, tempo e historia eram
apenas incorporagdes imperfeitas de ideais que nunca foram realizados.
Tempo e historia, para eles, representavam o dominio do qual a pessoa
buscava ser libertada. Conforme salienta Oscar Cullmann, esta compreensao
da historia também afeta a compreensdo que o sujeito tem da redengao:

“Uma vez que, no pensamento grego, o tempo nio ¢
concebido como uma linha ascendente obliqua, com comeco e fim,
porém, mais como um circulo, o fato de o homem estar preso ao
tempo deve ser experimentado aqui como uma escraviddo, como
uma desgraca. O tempo se move dentro do eterno curso circular, no
qual tudo continua a se repetir. E por isso que o pensamento
filoso6fico do mundo grego se ocupa com o problema do tempo. E ¢
também por causa disso que todo grego que se esforga para alcancar
a redengdo, tem como objetivo ser liberto desse eterno curso circular
e, deste modo, ser liberto do proprio tempo.

Para os gregos, a idéia de a redencdo acontecer através de
uma ac¢do divina no curso dos eventos, no tempo, ¢ impossivel.
Redencao, no helenismo, somente pode consistir do fato de sermos
transferidos da existéncia neste mundo, uma existéncia presa ao
curso circular do tempo, para dentro do Além que estd afastado do
tempo, ¢ estd ja e sempre acessivel” >,



A visdo da historia dos gregos ¢ incompativel com a visdo crista, que
v€ historia como um cumprimento do proposito de Deus, e como movendo-
se em dire¢do a um alvo. Para os escritores da Biblia, historia ndo ¢ uma
série de ciclos repetitivos sem sentido, mas um veiculo através do qual Deus
realiza seus propoésitos para o homem e o universo. A idéia de que a historia
estd se movendo para alvos estabelecidos por Deus, e que o futuro ¢ para ser
visto como o cumprimento de promessas feitas no passado, € a contribui¢ao
singular dos profetas de Israel.

Uma Segunda interpretagao da historia, que deve ser rejeitada, € a do
existencialismo ateista. Para o existencialismo desse tipo, a histéria é sem
sentido. Nenhum padrdo significativo, nem um movimento para um fim
podem ser vistos na historia; s6 uma sucessdo de eventos desprovida de
sentido. Sento este o caso, cada um ¢ deixado com o que pareceria ser um
total individualismo: cada pessoa deve tentar encontrar o seu caminho da
existéncia ndo auténtica para a existéncia auténtica, através da tomada de
decisdes significativas. Mas, a histéria como um todo, fica desprovida de
sentido.

Podemos ver uma ilustragdo desta abordagem a respeito da historia
na obra de Albert Camus intitulada “4 Peste”. A cidade de Ora foi tomada
de ratos, que trouxeram com eles a horrivel peste bubonica. Corajosamente,
o médico e os que estavam ligados a ele combatiam a peste; finalmente eles
conseguiram deixar a epidemia sob controle. Ao final do livro, porém, o
doutor diz: “E apenas uma questdo de tempo. Os ratos voltario”. Varios
individuos trabalharam heroicamente e com auto-sacrificio para estancar a
maré de sofrimento; mas nada de sentido duradouro foi efetuado na historia
- as coisas permanecem praticamente assim como sempre foram. O fato de
A Peste ser considerada como a representacdo alegérica, de Camus, do
reinado de terror que Hitler impds a Europa, serve apenas para enfatizar o
que acabamos de dizer.

A visdo existencialista da historia ¢, portanto, incompativel com a
visdo cristd. Sem negar a importancia da decisdo individual, o cristianismo
afirma haver sentido na historia. Deus estd desenvolvendo seu plano na
histéria. Individuos podem rebelar-se contra Deus e tentar frustar seu plano.
Outros tentardo realizar sua vontade e viver para o progresso do seu reino.
Em ambos os casos Deus permanece no controle.

Quais sdo as principais caracteristicas de uma interpretacdo crista da
histéria? Embora mais pontos possam ser mencionados, vejamos cinco
caracteristicas.

(1) A historia é um desenvolvimento dos propositos de Deus.
Deus revela seus propositos na histdria. Isto ¢ verdadeiro primeiramente no



que ¢ geralmente denominado “histéria sacra” ou “historia santa”. Com
“historia sacra” queremos dizer historia da redengdo - redencdo que Deus
faz de seu povo através de Jesus Cristo. Esta reden¢do tem suas raizes nas
promessas, tipos e cerimdnias do Antigo Testamento; chega a seu
cumprimento na vida, morte e ressurrei¢do de Jesus Cristo; e alcangara sua
consumagao nos novos céus e nova terra, que ainda sao futuros. Como fica
evidente pela descri¢do acima, a redeng@o tem uma dimensao historica. Ela
envolve a histéria da raga humana, a histéoria de uma nacdo (Israel), a
historia de uma pessoa (Jesus de Nazaré) e a historia de um movimento (o
inicio e primeiros anos da igreja). estas historias sao reveladoras de Deus:
elas desvendam ou expdem seu proposito redentor para com a raga humana.
Os eventos dessa ‘“historia sacra” revelaram Deus antes de haver uma
Biblica completa. Poderia ser dito inclusive que Deus revelou a si mesmo ao
homem primeiramente através de eventos histéricos - eventos como o
éxodo, a travessia do Jordao, a volta do cativeiro, o nascimento de Jesus
Cristo ¢ o derramamento do Espirito. Mas, como George Ladd enfatiza:
“Estes eventos sdo... auto-explanatorios, mas requerem a Palavra de Deus
para interpretar o carater revelatorios, mas requerem a Palavra de Deus para
interpretacdo inspirada do sentido divinamente intencionado destes
eventos™®.

Embora seja verdade, portanto, que Deus se auto-revela na Biblia,
que ¢ sua Palavra, ndo devemos esquecer que ele se revela primeiramente
nos eventos historicos que estdo registrados na Biblia. Revelacdo acontece
tanto através de atos como de palavras. Mas os atos necessitam de uma
interpretacdo antes que sua mensagem revelatoria possa ser entendida. Deus
revela a si proprio, portanto, através de ambos, atos e palavras - através de
seus atos conforme interpretados por suas palavras. Assim, por exemplo,
somente quando o evento do éxodo ¢ interpretado pelos escritores do Antigo
Testamento ¢ que ele ¢ entendido como sendo uma revelagdo do poder
redentor ¢ do amor do Deus de Israel que, em cumprimento de suas
promessas € em resposta as oragdes do seu povo, o libertou da escravidao
egipcia.

Até aqui temos nos ocupado somente da “historia sacra”. Vimos que
a “histéria sacra” ¢ reveladora de Deus e de seus propositos. Porém, uma
vez que a “historia sacra” ¢ a chave para se entender o sentido de toda a
histéria (porque esta no cerne da acdo de Deus em relacdo ao homem), e
uma vez que toda a histéria estd sob controle e dire¢do de Deus, nds
podemos dizer que toda a historia ¢ uma revelagdo de Deus. Isto ndo
significa que a histdria seja sempre cristalina em sua mensagem. A verdade,
freqiientemente, esta no patibulo e o erro, freqiientemente, estd no trono.
Enquanto os eventos histéricos estdo acontecendo, ¢ geralmente bem dificil,



se ndo impossivel, discernir o que Deus nos estd dizendo através deles.
Ainda voltaremos a tratar deste assunto, em conexdo com a natureza
provisoria dos julgamentos histéricos. Contudo, deve ser mantido que
histéria - particularmente a histéria redentora - revela Deus e seus
propositos.

(2) Deus é o Senhor da historia. Isto esta claramente ensinado na
Escritura. Os escritores do Antigo Testamento afirmavam que o reino de
Deus domina sobre tudo (SI 103.19), inclusive sobre os reinos das nagoes (2
Cr 20.6) e que ele inclina o coragdo do rei para onde deseja (Pv 21.1). Os
escritores do Novo Testamento nos contam que Deus realiza todas as coisas
segundo o conselho da sua vontade (Ef 1.11) e que ele tem determinado os
tempos estabelecidos para as nac¢des da terra e os lugares exatos onde elas
deveriam viver (At 17.26).

Isto significa, conforme Ladd o diz, que “Deus ¢ Rei e atua na
historia para trazer a historia para um fim divinamente direcionado™. Deus
esta no controle da historia. Isto nao significa que ele manipula os homens
como se estes fossem marionetes; a liberdade do homem em tomar suas
proprias decisdes e sua responsabilidade por essas decisdes sao mantidas em
todos os tempos. Mas isto significa que Deus tem dominio inclusive sobre
as obras malignas dos homens, fazendo-as servir a seu proposito. Uma
ilustragdo veterotestamentaria excepcional para isto ¢ encontrada na historia
de José. Depois de os irmaos de José o terem vendido como escravo, José
tornou-se o principal governador do Egito sob Farad, e foi assim, um
instrumento para a preservacao de muitos, inclusive de sua propria familia,
por ocasido da grande fome. As palavras que ele enderegou a seus irmaos,
ap6és a morte de seu pai, sublinham o soberano senhorio de Deus sobre a
historia: “Vés, na verdade, intentastes o mal contra mim; porém Deus o
tornou em bem, para fazer, como vedes agora, que se conserve muita gente
de vida” (Gn 50.20). A suprema ilustracdo do Novo Testamento acerca do
soberano controle de Deus sobre a histéria é, obviamente, a crucificacao de
Jesus Cristo. Apesar de ser o feito mais perverso ocorrido na historia,
inclusive este crime terrivel estava sob o completo controle de Deus:
“Porque verdadeiramente se ajuntaram nesta cidade contra o teu santo Servo
Jesus, ao qual ungiste, Herodes e Poncio Pilatos, com gentios € povos de
Israel, para fazerem tudo o que a tua mio e o teu propdsito
predeterminaram” (At 4.27,28)). Precisamente por causa do controle de
Deus, o mais detestavel feito consumado na historia tornou-se o cerne do
plano redentor de Deus e a suprema fonte de béngaos para a raca humana.
Conforme o autor do SI 76 diz: “Pois até a ira humana ha de louvar-te”

(v.10).



O fato de Deus ser o Senhor da histéria, implica que todo o que
ocorre serve a seu proposito, seja de uma forma ou de outra. A queda de
Samaria sob os assirios, no oitavo século a C., estava tdo completamente sob
o seu controle, que Deus pode tomar a Assiria de cetro de sua ira (Is 10.5).
E, entdo, depois de Deus ter usado a Assiria para cumprir seu propdsito, ele
a humilhou e destruiu (Is 10.12,24-27). Nagdes estrangeiras e governadores
estdo tdo completamente na mao de Deus que ele pode chamar Ciro, o
soberano eventualmente a sua terra - , de seu pastor e seu ungido (Is 44.28;
45.1).

O que isso nos acrescenta € que toda a historia cumpre os propositos
soberanos de Deus, tanto as nagdes como os individuos. Nagdes se elevam e
caem de acordo com a vontade de Deus; ele as usa conforme lhe aprouver e
domina sobre seus planos. A mesma coisa ¢ verdade para os individuos.
Aqueles que se rebelam contra Deus, e desafiam suas leis, estdo
“acumulando ira” para si proprios “para o dia da ira e da revelagdo do justo
juizo de Deus” (Rm 2.5), considerando que todas as coisas “cooperam para
o bem daqueles que amam a Deus e vivem para seu louvor” (Rm 8.28,
ASV).

Pelo fato de ser Deus o Senhor da historia, a histéria tem sentido e
direcao. Nem sempre podemos ser capazes de discernir o propdsito de Deus
na histdria, mas que esse propdsito existe ¢ um aspecto primordial de nossa
fé. Nem ¢ necessario dizer que a suprema revelacao do proposito de Deus na
historia ¢ a vinda de Jesus Cristo ao mundo: “E o propésito e a vontade do
Criador que dao a historia a sua configuragdo; e a penetragdo do eterno na
plenitude dos tempos foi nada menos que a asseveragdo, na historia, do
proposito eterno de Deus” *.

(2) Cristo é o centro da historia.

“o dinamismo e cardter historico exclusivo da cristandade sdo
resultado da Vinda de Cristo, a qual constitui o fato central da historia crista.
Este fato ¢ nico e - ndo repetitivo -, a qualidade essencial de tudo que ¢
historico; e ele enfoca o todo da histéria mundial”. Estas palavras do
escritor russo, Nicolas Berdyaev, servirdo para nos introduzir a outra
caracteristica principal da interpretacdo crista da historia: a de que Cristo ¢ o
centro da historia. Oscar Cullmann chama nossa atencao para o fato de que
o modo pelo qual datamos nossos calendarios, numerando anos antes ou
depois do nascimento de Cristo, tem implicacdes teoldgicas:

“... O ponto interessante e teologicamente decisivo ndo € o
fato que recua no tempo até Dionysius Exiguus, que o nascimento
de Cristo foi tomado como ponto de partida da enumeracio
subseqiiente... O decisivo ¢ antes a pratica, que tem estado em voga
apenas nos ultimos dois séculos, de numerar tanto para diante como



para tras a partir do nascimento de Cristo. Apenas quando isto ¢
feito ¢ que o evento-Cristo ¢ considerado como o ponto central
temporal de todo o processo historico.

Nos dizemos “sistema cristdo de contagem do tempo”. Mas
ele ¢ o sistema comum no mundo Ocidental... Mas hoje dificilmente
alguém considera o fato de que esta divisdo ndo ¢ uma mera
convencao que repousa sobre a tradicdo cristd, porém, na verdade,
pressupdes asser¢oes fundamentais da teologia do Novo Testamento

em relagdo a tempo e historia™'°.

Cullmann continua dizendo que a diferenga principal entre a
compreensdo veterotestamentaria de histéria e a do Novo Testamento € que
o ponto central da historia moveu-se do futuro para o passado. Para o crente
neotestamentario a vinda de Cristo ¢ esse ponto central, e por causa disso ele
estd consciente de viver entre o ponto central da historia e sua culminagao -
A Parousia de Jesus Cristo ',

Isso implica em que a vinda de Cristo foi o evento singular mais
importante da histéria humana. Implica também em que este evento teve
significagdo decisiva para toda a histéria subseqiiente e, inclusive, para toda
a historia precedente. A analogia de Cullmann do “Dia D ” e “Dia V” ja foi
mencionada: A primeira vinda de Cristo foi o “Dia D”, no qual aconteceu a
batalha decisiva da guerra, garantindo a derrota final do inimigo. A segunda
vinda de Cristo serd como o “Dia V”, no qual o inimigo finalmente depde
suas armas e se rende '>. O crente neotestamentario vive, por assim dizer,
entre o “Dia D” ¢ 0 “Dia V” °.

O fato de a vinda de Cristo ser o ponto central da historia significa
que, neste evento central, “ndo apenas tudo o que acontece antes ¢
cumprido, mas também que tudo o que é futuro esta decidido” '*. O evento-
Cristo, portanto, coloca seu selo distintivo em toda a historia.

“.. Uma vez que o reino de Deus foi cumprido em Cristo,
nenhum outro se ndo 0 mesmo reino pode chegar ao fim da historia...

Esta acdo [o cumprimento das promessas do Antigo Testamento na

vinda de Cristo] cumpre tanto o que veio antes como o que se segue

depois, na histdéria, e constitui ontologicamente a imposicdo do

modelo divino de providéncia e redencdo sobre a historia e,

epistemologicamente, o ponto na qual a revelagdo da vontade e

propdsito divinos sdo totalmente revelados. Ela significa também

que o fim do processo histérico ndo pode ser outro que a

manifestacdo final ou revelagdo do cumprimento da histéria que teve

lugar em seu ‘centro’” '°.



A Biblia, portanto, nos ensina a ver a histéria humana como
completamente dominada por Jesus Cristo. A historia ¢ a esfera da redencao
de Deus, na qual ele triunfa sobre o pecado do homem através de Cristo, e
uma vez mais reconcilia o mundo consigo mesmo (2 Co 5.19). através de
Cristo Deus ganhou de uma vez por todas a vitoria sobre a morte (1 Co
15.21,22), Satanas (Jo 12.31), e todos os poderes hostis (Cl 2.15). A
centralidade de Cristo na historia estd representada simbolicamente no
quinto capitulo do livro de Apocalipse. Somente o Cordeiro ¢ digno de
tomar o rolo e de romper seus sete selos - a ruptura dos selos significando
ndo apenas a interpretacdo da historia mas a execug¢do dos eventos da
historia (conforme mostram os capitulos seguintes). O cantico dos seres
viventes € dos ancidos, que se segue aos louvores dados ao Cordeiro como
Redentor do mundo:

“Digno és de tomar o livro
e de abrir-lhe os selos,
porque fostes morto e com teu sangue
compraste para Deus os que procedem
de toda tribo, lingua, povo e nagdo” (Ap 5.9).

(4) A nova era ja foi instaurada. Conforme observamos no capitulo
2, o crente do Novo Testamento estava consciente de que ele vivia nos
ultimos dias e na ultima hora. Podemos notar alguma evidéncia biblica mais
para isto. Cristo diz de Jodo Batista: “Entre os nascidos de mulher, ninguém
¢ maior do que Jodo; mas o menor do reino de Deus € maior do que ele” (Lc
7.28). a implicacdo das palavras de Jesus parece ser que Jodo, como o
predecessor de Cristo, ainda pertenceu a antiga era, ao invés de pertencer a
nova era do reino que Jesus estava agora inaugurando. Por outro lado,
aqueles que se tornam membros do reino de Cristo, comecam por meio dele
a viver no novo mundo.

Entre os escritores biblicos ndo hda nenhum que tenha dado tanta
énfase aos fato de que Cristo nos introduziu numa nova era, como O
Apostolo Paulo. Em Cl 1.13, ele diz que Deus “nos libertou do império das
trevas e nos transportou para o reino do Filho do seu amor”, significando
que nés fomos libertados do poder do velho mundo do pecado (cp Gl 1.4).
Em Ef 2.5-6, Paulo frisa que Deus “nos deu vida juntamente com Cristo... e
juntamente com ele nos ressuscitou e nos fez assentar nos lugares celestiais
em Cristo Jesus”, dando a entender que pela fé nés estamos, mesmo agora,
vivendo na nova era. Em Rm 12.2, ele insta especificamente com seus
leitores a “ndo se conformarem com este mundo [ou era; a palavra grega ¢
aion], mas para ‘“‘se transformarem” pela renovagao de vossa mente” (RSV).
O conhecido contraste paulino entre “carne” e “Espirito” ndo ¢ tanto um



contraste psicologico entre dois aspectos de nosso ser, mas um contraste
entre dois estilos de vida que pertencem a duas esferas de poder, ou a dois
mundos: o velho e o novo '°. Um comentério similar poderia ser feito
acerca do contraste entre “velho homem” e “novo homem” nos escritos
paulinos. “Velho homem” refere-se a velha era ou mundo no qual o homem
¢ um escravo do pecado, ao passo que “novo homem” designa a nova era ou
mundo no qual o homem esté liberto da escraviddo do pecado e ¢ livre para
viver para o louvor de Deus. O crente neotestamentario foi transferido da
velha era do pecado para a nova era da liberdade crista .

Herman Ridderbos vé neste conceito a chave para a pregacao de
Paulo:

“... Antes de tudo ele, Paulo, era o proclamador de um novo
tempo, o grande ponto decisivo na historia da redencao, a introducao
de uma nova era mundial. Tal era a perspectiva dominante ¢ o
fundamento de toda a pregacao de Paulo. Somente ela pode iluminar
as varias facetas e inter-relagdes de sua pregacdo, e.g., justificacao,
estar em Cristo, sofrer, morrer ¢ ressuscitar com Cristo, o conflito
entre o espirito e a carne, o drama cosmico, etc.

A pessoa de Jesus Cristo forma o mistério e o ponto central
desta grande revelacdo redentora da histéria. Pelo fato de Cristo se
ter revelado, um novo século foi instaurado, o velho mundo terminou
¢ 0 novo mundo comegou”lg.

Alguém poderia objetar, dizendo que o que foi desenvolvido acima
ndo ¢ caracteristico da historia geral, uma vez que somente os cristaos estao
vivendo na nova era que Cristo inaugurou. A questdo €, porém, que desde
que Cristo apareceu aqui na terra - foi crucificado e ressuscitou dos mortos -
, a nova era foi verdadeiramente inaugurada. O fato de que nem todos os
homens estarem participando, pela fé, das béncaos da nova era ndo anula a
existéncia dessa era. John Marsh fornece a seguinte ilustracdo, que ele
proprio ouvira do Bispo Nygren:

“Hitler ocupou a Noruega mas, em 1945, ela foi libertada.
Suponhamos que bem longe, no quase inacessivel norte, alguma
aldeia com um governante nazista nao tenha, por algumas semanas,
ouvido a noticia da libertagdo. durante esse periodo, noés podiamos
dizer, que os habitantes dessa aldeia estavam vivendo no ‘velho’
tempo do nazismo, em vez de no ‘novo’ tempo da libertacao
norueguesa.

...Qualquer pessoa que viva agora num mundo que foi liberto
da tirania dos poderes malignos, e que ignore ou seja indiferente ao
que Cristo fez, esta exatamente na posicdo desses noruegueses a
quem as boas novas de libertagdo ndo alcangcaram. Em outras



palavras, ¢ facil para nés perceber que os homens podem viver na era
aC.,emplena AD.”".

O fato ¢, entdo, que Cristo verdadeiramente introduziu a nova era, a
era do reino de Deus. Por causa disso, 0 mundo ndo € mais o mesmo desde
que Cristo veio; uma mudanca eletrizante aconteceu. A menos que uma
pessoa conhega e admita esta mudanca, ela ndo tera realmente entendido o
sentido da historia.

(5) Tudo na historia se move em dire¢do a um alvo: os novos céus e
nova terra. Nao obstante ter Cristo instaurado a nova era, a sua consumagao
final ainda ¢ futura. Por causa disso, a Biblia vé a histéria como dirigida
para um alvo divinamente estabelecido. A idéia de que a histéria tem um
alvo ¢, como vimos, a contribui¢do peculiar dos profetas hebreus. Nas
palavras de Karl Lowith: “O horizonte temporal para um alvo final é, porém
um futuro escatologico, e o futuro para nés existe apenas na expectagdo e
esperanca. O sentido final de um proposito transcendente estd centrado num
futuro esperado. Tal expectacdo era bem mais intensamente viva entre os
profetas hebreus; ela ndo existia entre os filésofos gregos™ .

Nao s6 os profetas hebreus mas também os escritores do Noto
Testamento véem a historia como dirigida para um alvo. No capitulo
anterior, notamos que aquilo que os escritores do Antigo Testamento tinham
representado como um movimento, era visto pelos escritores do Novo
Testamento como provido de dois estdgios: a era messidnica presente € uma
era que ainda era futura. A primeira vinda de Cristo deveria ser seguida de
uma segunda vinda. O reino de Deus, que foi estabelecido, ainda nao
chegou a sua consumacdo final. Embora muitas profecias tenham sido
cumpridas muitas ainda estdo para ser cumpridas.

O crente neotestamentario, portanto, estd ciente de que a historia
move-se para o alvo desta consumacgao final. Esta consumacao da historia,
como ele a vé, inclui eventos tais como a Segunda Vinda de Cristo, a
ressurrei¢do geral, o Dia do Juizo, e os novos céus e a nova terra. Uma vez
que 0s novos céus € a nova terra serao a culminacao da historia, podemos
dizer que toda historia estd se movendo para este alvo.

Para entender completamente o sentido da historia, portanto,
devemos ver a reden¢do de Deus em dimensdes cosmicas. Uma vez que a
expressao “céus e terra” € a descrigdo biblica de todo o cosmos, podemos
dizer que o alvo da redeng¢do ¢ nada menos do que a renovagao do cosmos.,
aquilo que os cientistas da atualidade denominam de universo. Uma vez que
a queda do homem no pecado afetou ndo apenas a ele s6 mas, também, ao
resto da criagdo (ver Gn 3.17-18; Rm 8.19-23), a reden¢ao do pecado deve
igualmente envolver a totalidade da criagdo de Deus. Hermann Ridderbos



faz o seguinte comentario: “Esta redencdo [operada por Cristo]... adquire o
sentido de um drama divino que abrange tudo, ou, seja, ¢ uma luta cosmica,
na qual esta envolvido ndo somente o homem em seu pecado e condig¢do de
perdicdo, e na qual estdo inscritos os céus e a terra, anjos € demonios, € cujo
alvo ¢ trazer de volta todo o cosmos criado para estar sob o dominio e
senhorio de Deus” *'.

Esta dimensdo cosmica da redencdo estd claramente ensinada em
passagens como Ef 1.9-10 e Cl 1.19-20. A primeira passagem diz o
seguinte: “desvendando-nos [Deus] o mistério da sua vontade, segundo o
seu beneplacito que propusera em Cristo, de fazer convergir nele, na
dispensa¢do da plenitude dos tempos, todas as coisas, tanto as do céu como
as da terra”. A passagem de Colossenses ¢ importante porque conjuga a
redencdo cosmica com o fato de que Cristo € o autor da criagdo tanto como
da redengdo (veja v.16) “todas as coisas foram criadas através dele [Cristo]
e para ele”. Cristo esta envolvido na redengdo como aquele através de quem
e para quem todas as coisas foram criadas, e como aquele que, por causa
disso, esta mais profundamente interessado na criagdo inteira. Nada menos
do que a libertagdo total da criacdo de seu “cativeiro da corrupgao” (Rm
8.21) podera satisfazer os propositos redentores de Deus.

Para que possamos ver a historia a luz destes propositos, portanto,
nés devemos vé-la como movendo-se em direcdo ao alvo do universo
finalmente restaurado e glorificado. Retornaremos a este assunto mais
adiante, quando tratarmos do topico da nova terra. Por enquanto, sera
bastante lembrar que ¢ essencial & interpretacdo crista da historia perceber
sua natureza orientada para o alvo. Isso ndo significa que nds podemos ver
sempre, exatamente, como cada evento historico estd relacionado com o
alvo da histéria, uma vez que isso, muitas vezes, ¢ extremamente dificil.
Mas significa, entretanto, que ao lermos as manchetes, ouvirmos o noticiario
e lermos as revistas informativas, devemos crer que o Deus da histdria esta
sempre no controle, e que a historia estd se movendo firmemente para seu
alvo.

Estas sdo as principais caracteristicas da interpretacdo crista da
historia. Passemos agora a observar algumas das implicacdes desta
interpretagdo da historia para nossa compreensao do mundo em que
vivemos.

(a) 4 atividade caracteristica da era presente sdo as missoes. Se
Cristo realmente inaugurou o reino de Deus e se ele realmente nos deu a
Grande Comissao (Mt 28.19,20), como ele de fato, o fez, entdo a grande
tarefa da igreja ¢ levar o evangelho a cada criatura. O proprio Cristo disse:
“E serd pregado este evangelho do reino por todo o mundo, para testemunho
a todas as nacdes. Entdo vird o fim” (Mt 24.14). uma razao pela qual Cristo



ainda nao retornou, conforme 2 Pe 3.9, ¢ que o Senhor ¢ paciente com os
homens “nao desejando que nenhum pere¢a mas que todos venham ao
arrependimento” (ASV). Todas estas consideragdes somam-se a uma coisa:
a atividade missiondria da igreja que ¢ a atividade caracteristica dessa era
entre a primeira e a segunda vinda de Cristo.

Oscar Cullmann expressa este pensamento nas seguintes palavras: “A
proclamacdo missiondria da Igreja, sua pregacdo do evangelho, da ao
periodo entre a ressurreicdo de Cristo e a Parousia seu significado para a
historia redentora; e ela tem este significado através de sua conexdo com o
Senhorio presente de Cristo” 2 Hendrikus Berkhof, na verdade, devota um
capitulo inteiro de seu livro Christ the Meaning of History (Cristo, o sentido
da historia) para “O Esfor¢o Missionario Como Uma For¢a Fazedora da
Histéria” ». Neste paragrafo, Berkhof fala das novas realidades que esta
pregacao missionaria trouxe para o mundo: uma nova compreensdo do
homem e da natureza € o novo reconhecimento do mundo como uma
unidade. Ele encontra nas missdes cristds uma evidéncia do poder da
ressurrei¢cdo de Cristo: “O que ¢ verdadeiro do sofrimento de Cristo ¢
também verdadeiro a respeito do poder de sua ressurreicao. Este poder se
auto-manifesta ndo apenas no individuo, mas também na Igreja como um
todo. Como tal, ¢ de significagdo constitucional para o Reino e seu fazer
historia. A marca primeira e central deste fato ¢ a continuacdo da empresa
missionaria (Mt 24.14)” **,

(b) Nos vivemos numa tensdo continua entre o ja e o ainda ndo.
Como vimos, a posi¢do do crente neotestamentario € esta: ele vive nos
ultimos dias, mas o ultimo dia ainda ndo chegou; ele esta na nova era, mas a
era final ainda ndo esta ai. Embora ele desfrute dos “poderes da era porvir”,
ele ainda ndo esté livre de pecado, sofrimento e morte. Embora ele tenha as
primicias do Espirito, ele geme interiormente enquanto espera por sua
redengao final.

Esta tensdo d4 a era presente seu sabor peculiar. O cristdo desfruta
hoje de béngdos que o crente veterotestamentario nunca conheceu; ele tem
uma compreensdao muito mais rica do plano redentor de Deus do que seu
colega-crente do Antigo Testamento. Mas o cristdo ainda ndo estd no final
do caminho. Embora ele seja agora um filho de Deus, ainda nao ¢ aparente o
que ele sera (1 Jo 3.2). embora ele saiba que estd em Cristo e que ninguém
jamais podera arranca-lo fora das maos de Cristo, ele percebe que ainda nao
tem posse da perfeicdo e que precisa confessar seus pecados diariamente.

Uma vez que Cristo conquistou a vitoria, nos devemos ver
evidéncias desta vitoria na histéria e no mundo ao nosso redor. Mas, desde
que a consumagao final da vitoria ainda ndo aconteceu, continuara havendo
muitas coisas na histéria que ndo entendemos, que ndo parecem refletir a



vitéria de Cristo. Até o Dia do Juizo final, a historia continuara a ser
marcada por uma certa ambigiiidade. Karl Lowith bem comenta:

“Invisivelmente, a historia mudou fundamentalmente;

visivelmente, ela continua a mesma, porque o Reino de Deus ja esta

proximo e assim, como um eschaton, ainda por vir. Esta

ambigiiidade ¢ essencial a toda a historia apos Cristo: o tempo ja esta

cumprido e ainda ndo consumado... em fun¢do desta profunda

ambigiiidade do cumprimento histérico onde tudo ‘ja’ ¢ ‘ainda-nao’

¢, o cristdo vive numa tensao radical entre presente e futuro. Ele tem

fé e tem esperanca. Estando tranqiiilo em sua experiéncia presente e

concentrando-se no futuro, ele confiantemente desfruta daquilo em

funcio do que esta se esforcando e aguardando ansiosamente” 2.

(C) Ha duas correntes de desenvolvimento na historia. A tensao
descrita acima entre o ja e o ainda-ndo implica que, lado a lado com o
crescimento e¢ desenvolvimento do reino de Deus, na histéoria do mundo
desde a vinda de Cristo, ndés também vemos o crescimento e
desenvolvimento do “reino do mal”. Recordaremos que na Parabola do Joio
(Mt 13.24-30, 36-43), Jesus ensinou que o joio que representa os filhos do
maligno - continuara crescendo até a hora da ceifa, quando sera finalmente
separado do trigo. Em outras palavras, o reino de Satanés existira e crescera
enquanto o reino de Deus crescer, até o Dia do Juizo.

Berkhof conecta o desenvolvimento paralelo destas duas correntes
com a cruz e ressurrei¢ao de Cristo e sustenta que ambas as correntes, a
cristd e a anticristd, alcancardo uma crise final antes do fim da histéria
humana como nods a conhecemos: “... As duas correntes reveladas na cruz e
ressurrei¢do, a corrente da rebelido do homem e a corrente do poder superior
de Deus, irdo igualmente continuar e serdo aprofundadas e fortalecidas até
que ambas alcancem um ponto de culminagdo e uma crise. Isto € o que as
imagens sobre os anticristos € o Anticristo, e acerca do Milénio e a grande
batalha final, procuram expressar” *°. Ele insiste que para vermos a historia,
em sua totalidade, devemos continuar a ver ambas as correntes: “...Crus e
ressurreicdo sdo ambas conjuntamente o segredo da historia. Devemos
rejeitar a falta de apreciacao de um ou dos dois fatores, ou o isolamento um
do outro como, por exemplo, ¢ feito quando o poder da ressurrei¢do ¢
considerado ativo apenas na Igreja... ndo héa equilibrio entre cruz e
ressurreicdo. As sombras criadas pelo reinado de Cristo sdo perfeitamente
parte desta dispensagdo, enquanto que a luz do seu reino permanecera
ofuscada até o fim” *".

Aqui vemos, novamente, a ambigiiidade da historia. A historia nao
revela um triunfo simples do bem sobre o mal, nem uma vitéria total do mal



sobre o bem. Mal e bem continuam a existir lado a lado. O conflito entre
ambos continua durante a era presente, porém, uma vez que Cristo
conquistou a vitdria, a solugdo final do conflito nunca esta em davida. O
inimigo esta lutando uma batalha perdida.

Isto nos leva a considerar a questdo do progresso. Podemos nds dizer
que a historia revela progresso genuino? Novamente nos deparamos com o
problema da ambigiiidade da historia. Para cada avango, assim nos parece,
ha um recuo correspondente. A invencdo do automoével trouxe consigo a
polui¢do do ar e um temivel aumento dos acidentes rodovidrios. A invengao
da imprensa trouxe uma enchente de livros e revistas inferiores, triviais e
mesmo pornograficos. O advento da TV significou a apresentacdo de muitos
programas envolvendo violéncia, com um conseqiiente aumento dos crimes
de violéncia. A cisdo do 4tomo resultou no indescritivel horror de Nagasaki
e Hiroshima. E assim por diante. Para cada passo a frente, como se pode ver,
a raca humana d4 um passo para tras. Progressdo estd emparelhada com
regressao.

Nicolas Berdyaev conjuga o conceito de progresso com a visao
otimista de vida caracteristica do século dezenove, mostrando que a idéia do
progresso esta baseada em um tipo ingénuo de Utopia que o homem do
século vinte ndo pode aceitar mais >*. Ele sustenta que, quando nés olhamos
para a historia de pessoas e nagdes numa escala ampla, ndo encontramos
progresso real, porém mais ascensao seguida de declinio:

“Ao examinarmos o destino de pessoas, sociedades, culturas,
observamos que todas elas passam por estagios nitidos de
nascimento, infincia, adolescéncia, maturidade, e florescéncia, idade
avangada, decadéncia e morte. Toda grande sociedade e cultura
nacionais e ficam sujeitas a este progresso de decadéncia e morte.
Valores culturais sdo imortais porque cultura contém um principio
imortal. Mas as proprias pessoas, consideradas como organismos
vivos dentro da estrutura da historia, estdo condenadas a decadéncia
e morte tdo logo sua eflorescéncia tenha passado. Nenhuma grande
cultura ficou imune a decadéncia...

Tais consideragdes tém levado historiadores importantes, tais
como Edouard Meyer, a negar categoricamente a existéncia de
progresso humano numa linha reta ascendente. Existe um
desenvolvimento de tipos apenas distintos de cultura, e culturas
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prosperas nem sempre alcangam o nivel de suas precedentes” *.

Enquanto a visdo historica de Berdyaev ¢ basicamente pessimista, a
de Hendrikus Berkhof ¢ mais otimista. Ele ndo nega que, paralelamente ao
crescimento do reino de Deus, os poderes anticristdos também crescem.



Contudo, ele contesta que o crescimento desses poderes anticristdos seja
apenas o lado sombrio do crescimento do reino de Deus °°. Portanto,
Berkhof insiste em que, ao olharmos para a historia com os olhos da fé,
podemos ver progresso uma vez que, inclusive, os movimentos e forcas
anticristas estdo sempre sob o controle de Cristo e, em ultima instancia,
servem a seus propositos:

“Na luta por uma existéncia genuinamente humana, pela
libertacao do sofrimento, pela elevagdo do subdesenvolvimento, pela
redencdo dos cativos, pela diminuicdo das diferencas de raga e
classe, por oposi¢do ao caos, ao crime, ao sofrimento, a doenga e a
ignorancia - em resumo, na luta pelo que denominamos progresso -,
ha uma atividade acontecendo por todo o mundo para a honra de
Cristo. As vezes ela é realizada por pessoas que o conhecem e
desejam [a honra de Cristo]; mais freqiientemente, ¢ realizada por
aqueles que ndo tem esse interesse, mas cujas obras provam que
Cristo verdadeiramente recebeu - bem objetivamente - todo o poder
na terra” >'.

Em resumo, embora devamos sempre reconhecer estas duas
correntes de desenvolvimento na historia - a do reino de Deus e a do reino
do mal -, a fé sempre verd a primeira como controlando, dominando e,
finalmente, conquistando a segunda. E no reino de Deus que devemos ver o
sentido real da historia.

(d) Todos os nossos juizos historicos devem ser provisorios. Esta ¢ a
mais uma implica¢do da ambigiiidade da historia. Nos sabemos que no juizo
final o bem e o mal serdo finalmente separados e uma avaliacdao final de
todos os movimentos histéricos serd dada. Até aquela hora, como Jesus
disse, o trigo e o joio crescerdo juntos. Isto implica em que todos 0s nossos
julgamentos, feitos do lado de cd do juizo final, tém de ser relativos,
aproximativos e provisorios. Nunca poderemos estar absolutamente certos
de se um evento histdrico especifico ¢ bom, mau, ou - em caso ambivalente
- predominantemente bom ou predominantemente mau. Um escritor o
coloca assim: “Até ao fim de tudo, fendmeno histérico nenhum ¢é ou
absolutamente bom ou absolutamente mau” 2.

Freqlientemente, tendemos a ver movimentos historicos e forcas
simplesmente em termos de preto ou branco: “a igreja € boa; o mundo ¢
mau”. Na realidade, as coisas sdo muito mais complicadas do que isso. Ha
muita coisa ma na igreja, € ha muita coisa boa no “mundo”. Conforme
Abrahan Kuyper costumava dizer: “o mundo, geralmente, ¢ melhor do que
nds esperamos, ao passo que a igreja ¢ geralmente pior do que esperamos”.
Por causa disso, os eventos histdricos ndo devem ser vistos simplesmente



em termos de branco ou preto, porém mais em termos de diferentes tons de
cinza.

Contudo, o fato de todos os julgamentos historicos serem
provisoérios, nao significa que nos nao devamos emiti-los. Até julgamentos
falhos acerca da significacdo de eventos historicos sdo melhores do que a
falta de julgamento. Note o que Berkhof tem a dizer sobre isso:

“o fato de nem o Reino de Cristo nem o reino do anticristo

terem sido revelados até agora, mas de estarem eles escondidos sob a

aparéncia do oposto, e de estarem entrelacados em todo lugar, ndo

significa que nada se possa conhecer ou reconhecer acerca deles. A

histéria mundial ndo ¢ preta ou branca, mas também ndo ¢ nem

mesmo cinza. O olho da fé reconhece o cinza claro e o cinza escuro,
sabe que estas diferencas de graduacao se originam em diferengas de
principios.

Somando a este, encontramos um assunto muito importante.

A histéria € o terreno de acdes e decisdes humanas. Escolhas tém de

ser feitas... Tendo em vista a ambigiiidade de nossa historia, toda

interpretagio sempre permanecera discutivel. Mas ela é inevitavel. E

um ato de grata obediéncia e, como tal, nunca ¢ desprovida de

sentido e de béng¢dos. Ela ndo acontece de modo cego. Por mais
relativos que os fatos possam ser, o cinza claro e escuro impressiona
claramente a nossa visdo” *°.

(e) A compreensado cristd da historia é fundamentalmente otimista. O
cristdo cré que Deus estd no controle da historia e que Cristo conquistou a
vitoria sobre os poderes do mal. Isto significa que o resultado final das
coisas com certeza serd bom e ndo mau, que o proposito redentor de Deus
serd finalmente realizado, e que “apesar de o errado, tantas vezes, parecer
tao forte, Deus ainda é o soberano”.

Infelizmente, porém, os cristdos sdo muitas vezes excessivamente
pessimistas acerca da era presente. Eles tendem a dar énfase ao mal que
eles, ainda, encontram no mundo, ao invés de dar énfase a evidéncia da
soberania de Cristo. Hendrikus Berkhof fala de um “pessimismo em relagdo
a cultura” por parte dos cristaos:

“O cristdo tipico ndo espera ver nenhum sinal positivo do
reinado de Cristo no mundo. Ele cré que o mundo somente fica pior

e corre na direcdo do anticristo... O cristdo tipico ndo esta ciente da

presenca do Reino hoje no mundo. ...Em nossas igrejas prevalece

uma qualidade ruim de pietismo... que limita o poder de Cristo a sua
relagdo pessoal com o crente individualmente, ¢ ndo vé conexao
entre Cristo ¢ eventos seculares, ou entre Cristo e o trabalho diario.



Isso nos leva a uma cegueira ingrata para com os sinais do reino de
Cristo no presente. Expressoes tais como: “ndés vivemos numa
cratera de vulcao”; “assim ndo vai aglientar mais muito tempo”; “a
humanidade estd piorando continuamente”; “o fim do tempo esta
proximo”, sdo muito populares nos circulos cristdos. E eles créem
que esse pessimismo em relacdo a cultura... estd completamente de
acordo com a fé cristd” **.

Berkhof argumenta que uma visdo tal da historia ndo faz jus nem ao
desempenho atual de Deus nem a vitdria de Cristo e que, por causa disso, €
negacdo de um aspecto essencial da fé cristd. Embora o cristdo seja
suficientemente realista para reconhecer a presenca do mal no mundo e a
presenga do pecado no coragdo dos homens, ele ainda ¢ basicamente um
otimista. Ele cré que Deus esta no trono, e que esta desenvolvendo seus
propositos na historia. Assim como o cristdo deve crer firmemente que todas
as coisas cooperam, conjuntamente, para o bem em sua vida, apesar das
aparéncias em contrario, assim também ele deve crer que a histdria esta se
dirigindo para o alvo estabelecido por Deus, mesmo que eventos mundiais
freqiientemente parecam contrariar a vontade de Deus. Nas palavras de
Berkhof: “No6s cremos num Deus que continua vitoriosamente a sua obra
nesta dispensacdo. Isso ¢ um to de fé. Este ato estd baseado no fato de que
Cristo ressuscitou dos mortos neste velho mundo e nao ¢ perturbado pelo
fato de que a experiéncia, muitas vezes, parece contradizer esta fé. O crente
sabe que, para Deus, os fatos estdo de acordo com esta crenga” >°.

(f) Ha tanto continuidade como descontinuidade entre esta era e a
proxima. Tradicionalmente, nos tendemos a pensar que a era por vir estd de
tal natureza, que “caird neste mundo mau como uma bomba” ** e que,
portanto, envolve uma quebra absoluta entre esta era e a proxima. A Biblia,
porém, nos ensina que entre esta e a proxima era havera tanto continuidade
como descontinuidade. Os poderes da era porvir j4 estdio em agdo na era
presente; se alguém esta em Cristo, ele ja ¢ agora uma nova criatura (2 Co
5.17). O crente vive agora nos ultimos dias; pelo menos num sentido ele ja
foi ressuscitado com Cristo (Cl 3.1) e Deus o fez sentar-se com Cristo nos
lugares celestiais (Ef 2.6).

Na experiéncia cristd do crente, portanto, ha uma continuidade real
entre esta era e a proxima. O Catecismo de Heidelberg expressa esta
verdade em sua resposta a Questdo 58:

“Que conforto vocé deduz do artigo sobre a vida eterna?
Que, uma vez que eu agora sinto em meu corac¢ao o inicio do
gozo eterno, ap6s esta vida eu vou possuir alegria perfeita, tal qual



olho nenhum viu nem ouvido ouviu, nem penetrou no coracao
humano - dessa maneira para louvar a Deus para sempre”.

Existira, portanto, também alguma continuidade cultural entre este
mundo e o proximo? Havera algum sentido no qual nés possamos ja hoje
estar trabalhando para aquele mundo melhor? Podemos dizer que alguns dos
produtos da cultura de que nds desfrutamos hoje continuardo a estar conosco
no radiante amanha de Deus?

Eu creio que sim. A nova terra que estd vindo ndo sera uma criagdo
absolutamente nova, mas uma renovacdo da terra presente. Sendo este o
caso, havera continuidade tanto quanto descontinuidade entre nossa cultura
presente e a cultura - se ¢ que a chamaremos assim -, do mundo por vir.
Berkhof nos lembra varias figuras biblicas que sugerem esta continuidade:

“.. A Biblia... apresenta a relacdo entre o agora ¢ o depois
como aquela entre semeadura e ceifa, amadurecimento e ceifa, grdo e
espiga. Paulo declara que um homem pode construir sobre Cristo, o
fundamento, com ouro ou prata, de modo tal que sua obra permanecera na
consumagao ¢ ele recebera galarddo (1 Co 3.14). o livro de Apocalipse
menciona as obras que seguirdo os crentes na consumacgdo (14.13), e duas
vezes ¢ dito na descricdo da nova Jerusalém que a gldria dos reis da terra
(21.24) e das nacdes (21.260) sera trazida para dentro dela. Para nos, que
devemos decidir e trabalhar na historia, ¢ de grande importancia tentar
entender mais claramente o sentido desta linguagem figurativa que fala tao

claramente sobre uma continuidade entre presente e futuro” >’

O que isso tudo significa ¢ que nos, realmente, devemos estar
trabalhando agora para um mundo melhor, que nossos esforgos desta vida
em trazer o reino de Cristo a uma mais completa manifestacao sao de
significado eterno. Uma vez que até aqueles que ndo amam a Cristo estdo
sob seu controle, ndés podemos crer firmemente que produtos da ciéncia e a
cultura produzida por descrentes poderdo ser ainda encontrados na nova
terra. Mas o que ¢ de importancia ainda maior para nds € que nossa vida
cristd hodierna, nossa luta contra o pecado - tanto individual como
institucional -, nossa obra missionaria, nossa tentativa para promover uma
cultura distintivamente cristd, terdo valor ndo s para este mundo mas
inclusive para o mundo porvir **.
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CAPITULO 4
O REINO DE DEUS

O Reino de Deus ¢ o tema central da pregagdo de Jesus e, por
extensdo, da pregacdo e ensino dos apdstolos. Foi mencionado
anteriormente que um dos eventos que o crente veterotestamentario
aguardava era a vinda do Reino de Deus, e que essa expectagdo estava
conectada, especialmente em Daniel, com o aparecimento futuro do Filho do
Homem. A chegada do Reino de Deus, portanto, bem como sua
permanéncia e consumagao final, deve ser vista como um aspecto essencial
da escatologia biblica. Georg Ladd faz o seguinte comentario: “Uma vez
que a missdo historica de Jesus € vista pelo Novo Testamento como um
cumprimento da promessa vétero-testamentaria, toda a mensagem do Reino
de Deus incorporada nos atos e palavras de Jesus pode ser incluida na
categoria da escatologia” .

Como podemos verificar no levantamento histérico encontrado no
apéndice, o Reino de Deus ¢ um conceito extremamente importante nas
discussdes escatologicas modernas. Ritschl, Harnack e C.H. Dodd
consideram o Reino, no ensino de Jesus, como exclusivamente presente,
enquanto que homens como Weiss, Schweitzer e Moltmann ensinavam que
o reino era exclusivamente futuro. Ainda outros eruditos biblicos, como
Geerhardus Vos e Oscar Cullmann, viam o Reino tanto como presente
quanto como futuro - presente em um sentido e futuro em outro °. Para
chegarmos a uma avaliacdo destes pontos de vista conflitantes, deveremos
ter de examinar, cuidadosamente, o conceito do Reino de Deus.

No inicio do Novo Testamento, ouvimos Jodo, o Batista, e Jesus,
ambos anunciando a vinda do Reino de Deus. Jodo Batista veio pregando no
deserto da Judéia, dizendo: “Arrependei-vos, porque estd proximo o reino
dos céus” (Mt 3.2) °. Jodo exortava seus ouvintes, preparando para a vinda
deste Reino, que seria inaugurado pelo Messias, designado apenas como “O
que Haveria de Vir”. Jodo viu a missao d Aquele que Haveria de Vir como
sendo primeiramente de separagdo: aqueles que se arrependessem ele
salvaria, e julgaria os que ndao se arrependessem. Jodo, na verdade,
“esperava essa dupla obra messianica acontecer em um evento escatoldgico
tinico” *. Ele tinha pregado que o Messias vindouro iria tanto “recolher o
seu trigo no celeiro” como queimar a palha em fogo inextinguivel (Mt 3.12).
Quando Jodo estava na prisdo, comecou a refletir sobre o fato de que,
embora tivesse visto Jesus realmente recolhendo trigo, ndo o vira
queimando palha. Isso levou Jodo a enviar seus discipulos a Jesus, e a
perguntar: “Es tu aquele que estava para vir, ou havemos de esperar outro?”



(Mt 11.3). Na resposta, Jesus citou profecias do Antigo Testamento que
estavam sendo cumpridas em seu ministério; profecias acerca dos cegos
recebendo sua visdo e dos coxos sendo reabilitados (vs 4-5). As palavras de
Jesus implicavam que a fase de julgamento de seu ministério, como Joao a
tinha descrito, deveria vir mais tarde; assim temos aqui a primeira alusdo ao
fato de que a primeira vinda do Messias deveria ser seguida por uma
segunda - um fato que Jodo ndo tinha entendido claramente.

Jesus também anunciou a vinda do Reino, em palavras que soavam
semelhantemente aquelas de Jodo Batista: “O tempo esta cumprido e o
Reino de Deus estd proximo °; arrependei-vos e credes no evangelho” (Mc
1.15). Porém, embora as pregacdes de Jodo Batista e de Jesus soassem como
semelhantes, havia uma diferenca bdasica entre elas. A chave para a
diferenga ¢ encontrada nas palavras de Jesus: “O tempo estd cumprido”.
Enquanto Jodo tinha dito que o Reino estava para vir na pessoa daquele que
Haveria de Vir, Jesus disse que o tempo predito pelos profetas agora estava
cumprido (Lc 4.21), e que o Reino agora estava presente na sua propria
pessoa. Dessa forma, por exemplo, Jesus podia dizer o que Jodo Batista
nunca falou: “O Reino de Deus ¢ chegado sobre vos” (Mt 12.28; Lc 11.20)
6. Por esta razdo, entdo, Jesus pode falar acerca de Jodo Batista: “Entre os
nascidos de mulher, ninguém apareceu maior do que Jodo Batista; mas o
menor no Reino dos céus ¢ maior do que ele” (Mt 11.11). Jodo foi o
precursor do Reino, mas ele proprio ficou do lado de fora dele; ele anunciou
a nova ordem de coisas, mas ndo era ele proprio parte dela. Ladd descreve
da seguinte maneira a diferenga entre as pregacdes do Reino por Jodo
Batista e por Jesus: “Jodo tinha anunciado uma visitagdo iminente de Deus,
o que significaria o cumprimento da esperanca escatoldgica e a vinda da era
messianica. Jesus proclamou que essa promessa estava de fato sendo
cumprida... Ele anunciou, corajosamente, que o Reino de Deus tinha vindo a
eles... A promessa foi cumprida na agdo de Jesus: em sua proclamagdo das
boas novas para os pobres, liberdade para os cativos, visao restaurada para o
cego, libertando aqueles que eram oprimidos. Isso ndo era uma teologia
nova ou nova idéia ou nova promessa; era um novo evento na historia” .

Podemos dizer, portanto, que Jesus mesmo inaugurou o Reino de
Deus cuja vinda tinha sido predita pelos profetas do Antigo Testamento. Por
causa disso, ndés devemos ver o Reino de Deus sempre como
indissoluvelmente ligado a pessoa de Jesus Cristo. Nas palavras e feitos de
Jesus, milagres e pardbolas, ensino e pregagdo, o Reino de Deus estava
dinamicamente ativo e presente entre os homens.

As vezes, nos Evangelhos, o nome de Cristo ¢ igualado com o Reino
de Deus. Isto sera evidente se olharmos para as passagens paralelas, nos
Sinoticos, que tratam da historia do jovem rico. Em resposta a pergunta de



Pedro: “Eis que nos tudo deixamos e te seguimos: que sera, pois, de nds?”
(Mt 19.27), Jesus diz: “Todo aquele que tiver deixado casas, ou irmaos, ou
irmas, ou pai, ou mae, ou filhos, ou campos, por causa do meu nome,
recebera muitas vezes mais e herdara a vida eterna” (v.29). No paralelo, em
Marcos, Jesus fala de deixar todas estas coisas “por causa do Reino de
Deus” (Lc 18.29).

Encontramos uma equiparagdo similar entre Cristo e o Reino no
livro de Atos. Filipe ¢ descrito como alguém “que os evangelizava a respeito
do Reino de Deus e do nome de Jesus Cristo” (At 8.12). E Paulo ¢é descrito
no ultimo versiculo do livro de Atos como “pregando o Reino de Deus e
ensinando acerca do Senhor Jesus Cristo” (At 28.31, RSV).

Passagens desse tipo talvez ajudem a explicar porque ndo lemos
tanto acerca do Reino de Deus nas Epistolas quanto nos Evangelhos. Nos
escritos de Paulo, na verdade, o termo reino ¢ encontrado apenas treze
vezes, ¢ nas Epistolas ndo-paulinas ele ¢ encontrado apenas cinco vezes. Isto
ndo significa, entretanto, que os Apostolos ndo ensinavam ou pregavam o
Reino. O comentario de Karl Ludwig Schimidt ¢ util aqui: ‘Desta forma,
podemos ver porque a Igreja apostolica ¢ pds-apostolica do NT ndo falava
muito do basileia tou theou (Reino de Deus) explicitamente, mas sempre o
enfatizou implicitamente através de sua referéncia ao kyrios lesous Christos
(= O Senhor Jesus Cristo). Nao ¢ verdade que ele agora colocou a Igreja em
lugar do Reino pregado por Jesus de Nazaré. Pelo contrario, a fé no Reino
de Deus persiste na experiéncia de Cristo pos-Pascoa” ®.

Deveriamos dizer, neste ponto, algo a respeito da distingdo entre
Reino de Deus e Reino dos céus. Somente Mateus usa a ultima expressao;
em todas as outras partes do Novo Testamento encontramos Reino de Deus
(com variagdes ocasionais como Reino de Cristo ou Reino de nosso
Senhor). Embora alguns tenha tentado encontrar uma diferenca de sentido
entre estas duas expressdes, deve ser mantido que Reino dos céus e Reino
de Deus sao sinonimos em seu significado. Uma vez que os judeus evitavam
o uso do nome divino, na pratica judaica ulterior, a palavra céus era usada
freqiientemente como um sinonimo para Deus; porque Mateus estava
escrevendo primeiramente para leitores judeus, podemos entender sua
preferéncia por esta expressao (embora até Mateus utilize o termo Reino de
Deus quatro vezes). A expressdo malkuth shamayim (reino dos céus) é
encontrada na literatura judaica ulterior; a frase que Mateus geralmente
utiliza, basileia ton ouranon (reino dos céus), ¢ uma traducdo grega literal
desta expressao hebraica. Uma vez que as expressoes Reino dos céus e
Reino de Deus sdo intercambiaveis nos sindticos, podemos concluir
seguramente que nao ha diferenca de significagdo entre as duas.



Como deveremos definir o reino de Deus? Esta ndo ¢ uma tarefa
facil, especialmente porque o proprio Jesus nunca forneceu uma defini¢ado
do reino. Também ndo encontramos tal defini¢do nos escritos apostolicos; as
palavras de Paulo em Rm 14.17: “Porque o reino de Deus ndo ¢ comida nem
bebida, mas justica, e paz, e alegria no Espirito Santo”, mesmo que Uteis e
esclarecedoras, ndo sdo exatamente uma definicdo. Deveremos ter de agir
indutivamente.

Georg Eldon Ladd indica que os Evangelhos nem sempre falam da
mesma maneira acerca do Reino; ele encontra pelo menos quatro usos
distintos da expressio °.

Muitos eruditos biblicos tém enfatizado um ou outro significado,
freqiientemente refletindo sua posicao teologica particular. Naturalmente, ¢
também bem possivel que as diferentes maneiras pelas quais Jesus e os
Apostolos falaram sobre o Reino representem facetas diversas de uma tnica,
porém complexa idéia.

Ao procurarmos o significado central do Reino, a primeira questao a
ser colocada ¢ se o Reino vigora sobre um setor ou territdrio sobre o qual
Deus governa, ou sobre o Reino ou governo de Deus como tal. A concepgao
mais amplamente aceita do Reino de Deus ¢ que seu significado principal é
o Governo ou Reino de Deus mais do que um territério sobre o qual ele
governe. Ladd menciona dezoito fontes recentes que representam o Reino
como o Governo ou Reinado de Deus '’. Ele cita uma por¢do de passagens
do Novo Testamento, tanto dos Evangelhos como de fora deles, que trazem
o pensamento de que o Reino é o Reino de Deus ''. Embora ocasionalmente
o termo “reino” tenha conotacdo de espaco, ao referir-se a uma ordem de
coisas ou a um estado de paz e felicidade, normalmente ele descreve o
Reinado de Deus sobre o seu povo.

Nao ha duvida de que o primeiro significado, especialmente o
de dominio como o exercicio da dignidade real, ¢ pronunciamentos
centrais acerca do “Reino dos Céus” nos Evangelhos. Entdo, o
significado espacial do Reino ¢ secundario. Quando o texto diz que
basileia ton ouranon ‘“estd proximo”... nao deveriamos pensar
primeiramente em uma entidade espacial ou estitica que esteja
descendo dos céus, mas antes em um governo real divino que de fato
e efetivamente comega sua operagdo; por causa disso, devemos
pensar na acio divina do rei '%.

... O Reino dos Céus pregado por Jodo e Jesus ¢ antes de tudo
um processo de carater dinamico... Pois a vinda do Reino € o estagio
inicial do grande drama da historia do fim .



Portanto, o Reino de Deus deve ser entendido como o Reinado
dinamicamente ativo de Deus na histéria humana através de Jesus Cristo,
cujo proposito ¢ a redengdo do povo de Deus do pecado e de poderes
demoniacos, € o estabelecimento final dos novos céus e nova terra. Isto
significa que o grande drama da historia da salvagao foi inaugurado e que a
nova era foi instaurada '*. O Reino ndo deve ser entendido como apenas a
salvacdo de certos individuos ou mesmo como o Reino de Deus no coragao
de seu povo; nao significa nada menos que o Reino de Deus sobre todo o
seu universo criado. “O Reino de Deus significa que Deus ¢ Rei e age na
historia para trazer a historia a um alvo divinamente determinado™".

Fica evidente, portanto, que o Reino de Deus, como descrito no
Novo Testamento, ndo ¢ um estado de atividade realizada através de
conquistas humanas, nem a culminagdo de esfor¢os humanos extenuantes. O
Reino ¢ estabelecido pela graca soberana de Deus e suas béncaos devem ser
recebidas como dons dessa graga. A tarefa do homem nao ¢ trazer o Reino
para a existéncia, mas nele ingressar pela fé, e orar para que ele seja mais e
mais capacitado a submeter-se ao governo beneficente de Deus, em todas as
areas de sua vida. O Reino nao ¢ a escalada ascendente do homem para a
perfeicdo mas a irrup¢do de Deus na histéria humana para estabelecer seu
Reinado e para levar adiante seus propositos '°.

Dever-se-a acrescentar que o Reino de Deus inclui tanto um aspecto
positivo como um negativo. Ele significa redengdo para aqueles que o
aceitam e nele ingressam pela fé, e juizo para aqueles que o rejeitam. Jesus
deixa isto muito claro em seus ensinos, especialmente em suas parabolas.
Aquele que ouve as palavras de Jesus, e as pratica, ¢ como um homem que
constréi sua casa sobre a rocha, enquanto aquele que ouve as palavras de
Jesus, mas ndo as pratica, ¢ semelhante ao homem que constrdi sua casa
sobre a areia - e grande foi a sua queda (Mt 7.24-27). Aqueles que aceitam o
convite para as bodas, se regozijam e estdo felizes, enquanto que aqueles
que rejeitam o convite sdo entregues a morte, € 0 homem sem as vestes
nupciais ¢ lancado fora nas trevas (Mt 22.1-14). Na verdade, porque a nagdo
de Israel, como um todo, rejeitou o Reino, Jesus disse que o Reino de Deus
seria tirado deles e dado a uma nagdo que produzisse seus frutos (Mt 21.43).
O proposito primeiro do Reino de Deus ¢ a salvagdo, no sentido integral da
palavra, daqueles que nele ingressam - porque “Deus nao enviou seu Filho
ao mundo para condenar o mundo, mas para salvar o mundo através dele”
(Jo 3.14, NIV). Mas aqueles que rejeitam e desprezam o Reino receberam o
maior julgamento: “Todo o que cair sobre esta pedra [a pedra angular, que ¢
Jesus Cristo] ficara em pedagos’; e aquele sobre quem ela cair, ficard
reduzido a p6” (Lc 20.18)



Quais s3o os sinais da presenca do Reino? Um destes sinais ¢ a
expulsdo de demonios por Jesus. Quando Jesus fez isto, mostrou que ele
havia conquistado uma vitoria sobre os poderes do mal e que, por causa
disto, o Reino de Deus tinha chegado. O proprio Jesus salientou isto, quando
disse aos fariseus que argumentavam que ele estava expulsando demodnios
por Belzebu, o principe dos demonios: “Se, porém, eu expulso os demonios
pelo Espirito de Deus, certamente ¢ chegado o Reino de Deus sobre vos”
(Mt 12.28).

Um outro sinal ¢ a queda de Satands. Quando os setenta retornaram
de sua missdo, dizendo que até os demonios se sujeitavam a eles em nome
de Cristo, Jesus ¢ citado dizendo: “Eu via Satanas caindo do céu como um
relampago” (Lc 10.18). Nao ha davida de que estas palavras devem ser
interpretadas figuradamente, ndo literalmente. Elas significam que “a vitoria
sobre Satanas”, que o pensamento judaico situava conjuntamente no fim da
era, aconteceu na historia, em certo sentido, na missdo de Jesus”'”. Podemos
dizer que, nessa época, o poder do Reino de Deus entrou na historia humana
através do ministério dos discipulos - um ministério, entretanto, que estava
baseado na vitéria que Jesus ja tinha conquistado sobre Satanés. Resta dizer
que esta vitoria sobre Satanés, embora decisiva, ainda ndo ¢ final, uma vez
que Satanas continua ativo durante o ministério subseqiiente de Jesus (Mc
8.33; Lc 22.3 e 31). O que de fato aconteceu durante o ministério de Jesus
foi uma espécie de amarragao de Satanas (veja Mt 12.29 e compare com Ap
20.2) - isto €, uma restricdo de suas atividades. Que tipo de restri¢do isto
envolveu nos veremos mais adiante.

Ainda um outro sinal da presenga do Reino foi a realizagdo de
milagres por Jesus e seus discipulos. Na operacdo desses milagres era
efetuada a vinda do Reino. O proprio Jesus indicou isto em sua reposta a
Jodao Batista, na qual ele instruiu seus discipulos como segue: “ide, e
anunciai a Jodo o que estais ouvindo e vendo: os cegos véem, 0s COXO0S
andam, os leprosos sdao purificados, os surdos ouvem, os mortos sao
ressuscitados, e aos pobres estd sendo pregado o evangelho” (Mt 11.4-5).
Mas estes milagres foram apenas sinais; eles tinham suas limitagdes.
Primeiro, nem todos os doentes foram curados, nem todos os mortos
ressuscitados. Mais ainda, os doentes que foram curados, os coxos que
tiveram seu andar recuperado e os mortos que foram ressuscitados, ainda
tinha de morrer. Os milagres tinham funcao provisoéria, indicando a presenca
do Reino, mas ainda ndo marcando sua consumacao final.

Mais um sinal, até mais importante que o ultimo, era a pregag¢do do
Evangelho. Os milagres de cura ndo foram o maior dom que Jesus
concedeu. Muito mais importante foi a salvacdo ele trouxe aqueles que
creram - uma salva¢do mediata ou, seja, através da pregacao do Evangelho.



Quando Jesus disse aos setenta: “Nao obstante, alegrai-vos, ndo porque os
espiritos se vos submetem e, sim, porque os vossos nomes estdo arrolados
nos céus” (Lc 10.20), ele estava restaurando o senso de prioridade deles. E
significativo, portanto, que na resposta de Jesus a Jodo Batista, citada acima,
o sinal Ultimo e culminante, que mostra que Cristo verdadeiramente ¢ o
Messias e que o Reino verdadeiramente veio, ¢ este: “aos pobres estd sendo
pregado o evangelho” (Mt 11.5).

A dadiva do perddo de pecados ¢ um sinal da presenga do Reino.
Nos profetas do Antigo Testamento, o perdao dos pecados tinha sido predito
como uma das bénc¢dos da era messianica vindoura (vejam-se Is 33.24; Jr
31.34; Mq 7.18-20; Zc¢ 13.1). quando Jesus veio, ele ndo somente pregou
acerca do perdao de pecados mas, realmente, o concedeu. A cura do
paralitico, apds Jesus ter perdoado seus pecados, foi uma prova de que “o
Filho do homem tem sobre a terra autoridade para perdoar pecados” (Mc
2.10). o fato de que os escribas acusaram Jesus de blasfémia nesta ocasido,
uma vez que - assim argumentavam -, somente Deus pode perdoar pecados,
indicou que eles ndo perceberam que o Reino de Deus realmente estava
presente entre eles. Eles nao se deram conta de que “A presenga do Reino de
Deus ndo era um novo ensino de Deus: era uma nova atividade de Deus na
pessoa de Jesus, trazendo aos homens, como uma experiéncia presente, o
que os profetas prometeram no Reino escatologico™'®.

Relacionado com os sinais da presenga do Reino, dever-se-ia
relembrar que a vinda do Reino ndo significou um fim para o conflito entre
bem e mal. Continuaré a haver conflito e oposi¢ao entre o Reino de Deus e o
Reino do mal através da historia, e neste conflito o povo de Deus serd
convocado ao sofrimento. Na verdade, a antitese entre estes dois reinos, ¢é
até intensificada pela vinda de Cristo. Nao nos disse Jesus: “Nao penseis
que vim trazer paz a terra; ndo vim trazer paz, mas espada” (Mt 10.34)?

O que hd de maior interesse na area da escatologia a respeito do
Reino ¢ a questdao sobre se o Reino de Deus, nos ensinos de Jesus e dos
apostolos, era considerado uma realidade presente ou uma realidade futura,
ou ambas. Esta questdo tem sido objeto de muito debate. Serd relembrado
que alguns eruditos véem o Reino como exclusivamente futuro, outro o
véem como exclusivamente presente e outros, ainda, o entendem tanto como
presente quanto como futuro. Faremos jus a todos os dados biblicos apenas
quando concebermos o Reino de Deus tanto presente como futuro.

Jesus ensinou claramente que o Reino de Deus ja estava presente em
seu ministério. Mateus 12.18 foi citado anteriormente: “Se, porém, eu
expulso os demonios pelo Espirito de Deus, certamente ¢ chegado o Reino
de Deus sobre vos” (cp. Le 11.20). O verbo grego usado aqui, ephthasen,
significa chegou ou veio, € ndo esta para vir. O ponto € que a expulsdo de



demonios, por parte de Jesus, é prova de que o Reino chegou, uma vez que
nao se pode saquear os bens de um homem forte sem primeiro ter amarrado
o homem forte (aqui significando o demdnio). Outra passagem que ensina
claramente a presenga do Reino nos dias de Jesus ¢ a de Lc¢ 17.20-21. Os
fariseus tinham acabado de perguntar a Jesus sobre quando viria o Reino de
Deus - significando, supomos, uma demonstragdo dramatica do forte poder
de Deus que iria arrasar os romanos ¢ estabelecer o reinado de Deus sobre o
mundo de maneira fisicamente visivel. Jesus responde como segue: “Nao
vem o Reino de Deus como visivel aparéncia, nem dirdo: ei-lo aqui! Ou: 14
esta! Porque o Reino de Deus estd no meio de vos” '°.  Estas palavras ndo
deveriam ser for¢adas a significar que ndo ha “sinais dos tempos”, ou sinais
da segunda vinda de Cristo, aos quais nés devemos estar alertas, porque o
proprio Jesus fala destes sinais em outras ocasides. O que Jesus estd dizendo
¢ que ao invés de aguardar sinais espetaculares exteriores da presenca de um
Reino, primeiramente politico, os fariseus devem perceber que o Reino de
Deus esta no meio deles agora, na pessoa do proprio Cristo, € que a fé nele ¢
necessaria para entrar nesse Reino.

Algumas das pardbolas de Jesus implicam que o Reino ja esta
presente. As parabolas do tesouro escondido e da pérola de grande valor (Mt
13.44-46) ensinam que agora o homem deve vender tudo o que possui para
entrar no Reino. As pardbolas do construtor da torre e do rei saindo a
guerrear (Lc 14.28-33) ensinam a importancia de calcular o custo antes de
entrar no Reino, novamente implicando que o Reino esta agora presente. No
sermao do monte, além disso, as bem-aventurangas descrevem o tipo de
pessoa de quem se pode dizer: “deles € (estin) o Reino dos céus” (Mt 5.3-
10). Quando os discipulos fazem uma pergunta a Jesus acerca de quem ¢ o
maior no Reino dos c[eus, Jesus convida uma crianga a integrar o grupo e
diz: “Aquele que se humilhar, como esta crianca, este ¢ o maior no Reino
dos céus” (Mt 18.4). e quando os discipulos repreendem aqueles que estio
trazendo criangas a Jesus, o Mestre diz: “Deixai os pequeninos, nao 0s
embaraceis de vir a mim, porque dos tais € (estin) o Reino dos céus” (Mt
19.14). Podemos acrescentar que os sinais previamente mencionados
(expulsdo de demonios, realizagdo de milagres, a pregacdo do Evangelho e a
concessao do perdao de pecados) também evidenciam o fato de que o Reino
esta presente no ministério de Jesus .

Jesus, entretanto, também ensinou que havia um sentido no qual o
Reino de Deus ainda era futuro. Podemos ver, primeiramente, algumas
declaracdes especificas com esta finalidade. A seguinte passagem do sermao
do monte descreve a entrada do Reino como algo ainda futuro e a combina
com um futuro dia do juizo: “Nem todo o que me diz: Senhor, Senhor!
Entrara no Reino dos céus, mas aquele que faz a vontade de meu Pai que



estd nos céus. Muitos, naquele dia, hdo de dizer-me: Senhor, Senhor!
Porventura ndo temos nos profetizado em teu nome, € em teu nome nao
expelimos demdnios, e em teu nome ndo fizemos milagres? Entdo lhes direi
explicitamente: Nunca vos conheci. Apartai-vos de mim, os que praticais a
iniqiiidade” (Mt 7.21-23). Verbos no tempo futuro sdo igualmente usados na
seguinte declaragdo, que fala claramente acerca de um Reino futuro: “Digo-
vos que muitos virdo do Oriente e do Ocidente e tomardo lugares com
Abrado, Isaque e Jaco no Reino dos céus. Ao passo que os filhos do reino
serdo lancados para fora, nas trevas; ali haverd choro e ranger de dentes”
(Mt 8.11-12).

Muitas das pardbolas ensinam uma consumagao futura do Reino. A
parabola das bodas indica um tempo futuro de béncdos para aqueles que
aceitam o convite, mas num lugar de puni¢do, nas trevas exteriores, para
aqueles que falham em preencher todos os requisitos (Mt 22.1-14). A
pardbola do joio e sua explicagdo (Mt 13.24-30 e 36-43) falam da
“consumacgao do século” (synteleia tou aionos) quando os que praticam a
iniqiiidade serdo langcados na fornalha acesa e quando os justos
“resplandecerdo como o sol, no reino de seu Pai”. A pardbola da rede (Mt
13.47-50) descreve, de modo semelhante, a “consumacdao do século”
(synteleia tou ainos), quando “sairdo 0s anjos € separardo os maus dos
justos”. Na pardbola das dez virgens (Mt 25.1-13) aprendemos acerca da
demora do noivo, acerca de um grito a meia-noite, e sobre algumas que
entraram com o noive para a festa das bodas e outras para quem a porta
estava permanentemente cerrada. A parabola termina com uma adverténcia
tipicamente “escatologica™: “Vigiai, pois, porque ndo sabeis o dia nem a
hora” (v.13). e a pardbola dos talentos (Mt 25.14-30) fala acerca de um
homem que fez uma jornada e ficou fora por muito tempo, acerca de um
ajuste final de contas, e acerca de alguns que foram convidados a entrar no
gozo de seu Senhor e outros que foram expulsos para as trevas exteriores.

Nao seria dificil fornecer mais evidéncias. Pelo que ja foi citado, fica
claro que o Reino de Deus, no ensino de Jesus, era tanto presente como
glturo. Tentar negar qualquer aspecto desta doutrina ¢ adulterar a evidéncia

O apostolo Paulo também pensava que o Reino de Deus era tanto
presente como futuro. Algumas de suas declaragdes descrevem claramente o
Reino de Deus como estando presente. Em 1 Corintios 4, Paulo esta
escrevendo acerca de alguns inimigos seus arrogantes, que pensam que ele
ndo esta vindo para Corinto: “Mas em breve irei visitar-vos, se o Senhor
quiser, e entdo conhecerei ndo a palavra, mas o poder dos ensoberbecidos.
Porque o Reino de Deus consiste ndo em palavra mas em poder” (vs. 19,20).
Obviamente, Paulo ndo estd pensando a respeito de um Reino futuro, mas



acerca de um Reino que ¢ presente agora. De modo semelhante Paulo fala a
seus leitores em Roma: “Porque o Reino de Deus nao ¢ comida nem bebida,
mas justi¢a, e paz, e alegria no Espirito Santo” (Rm 14.17). E em uma de
suas ultimas epistolas ele descreve a seus irmaos em Colossos: “Porque ele
[Deus] nos resgatou do dominio das trevas e nos trouxe para dentro do
Reino do Filho que ele ama, no qual temos a reden¢dao, o perdao dos
pecados” (CI 1.13-14, NIV). Uma vez que desfrutamos agora do perdao dos
pecados, esta claro que o Reino do qual Paulo fala aqui ¢ um Reino ao qual
noés temos o privilégio de pertencer desde agora.

Mas ha também passagens nas quais Paulo retrata o Reino como
futuro. Em 2 Tm 4.18, Paulo escreve: “O Senhor me livrard de cada ataque
maligno e trazer-me-4 a seu Reino celestial em seguranca” (NIV). Tanto a
expressdo “Reino celestial” como o tempo futuro do verbo traduzido
“trazer-me-a4 em seguranga” (sosei) indicam que Paulo, aqui, estd pensando
acerca do Reino futuro. A palavra herdardo (kleronomeo) sugere um
beneficio que serd recebido em algum tempo futuro. Quando Paulo utiliza
este verbo, para indicar que certas pessoas serdo excluidas do Reino de
Deus, ele esta obviamente referindo-se ao Reino no sentido futuro: “Ou nao
sabeis que os injustos ndo herdardo o Reino de Deus?” (1 Co 6.9); “eu vos
declaro, como ja outrora vos preveni que ndo herdardo o Reino de Deus os
que tais coisas praticam [as obras da carne]”(Gl 5.21). Em Ef 5.5 ele utiliza
o substantivo derivado deste verbo para fazer uma declaracao semelhante:
“Sabei, pois, isto: nenhum incontinente, ou impuro, ou avarento, que ¢
idolatra, tem heranca no Reino de Cristo e de Deus”. E em 1 Co 15.50,
Paulo descreve: “Isto afirmo, irmdos, que carne e sangue ndo podem herdar
o Reino de Deus, nem a corrupgao herdar a incorrup¢ao”. Uma vez que ele
esta falando aqui acerca da ressurrei¢cdo do corpo, fica claro que o Reino de
Deus ¢ também aqui considerado como ume estado de coisas que ainda ¢
futuro.

Resumindo, entdo, podemos dizer que o Reino de Deus, tanto no
ensino de Jesus como no do apdstolo Paulo ¢ uma realidade tanto presente
como futura. Por causa disso, nossa compreensdo do Reino precisa fazer jus
a ambos estes aspectos. George Eldon Ladd d& énfase a importancia de
vermos estes dois aspectos: “A tese central deste livro [The Presence of the
Future (A Presenca do Futuro)] ¢ que o Reino de Deus ¢ o reinado redentor
dinamicamente ativo de Deus para estabelecer seu governo entre os homens,
e este Reino, que aparecera no final da era como um ato apocaliptico, ja
entrou na histéria humana na pessoa e missao de Jesus para vencer o mal,
para libertar os homens do poder do mal e para trazé-los para as béngaos do
reinado de Deus. O Reino de Deus envolve dois grandes momentos:
cumprimento dentro da histéria e consumagdo ao fim da historia” *.



Herman Ridderbos salienta um ponto semelhante. Ele sugere que, no
comego de seu ministério, Jesus deu mais énfase a presenca do Reino em
cumprimento a profecia do Antigo Testamento, ao passo que, mais para o
fim de seu ministério, ele deu maior destaque & vinda futura do Reino *.
Entretanto, Ridderbos insiste em que os aspectos presentes e futuro do
Reino nunca devem ser separados:”... Porque o futuro e o presente estdo
indissoluvelmente conectados na pregagdo de Jesus. Um ¢ o complemento
necessario do outro. A profecia acerca do futuro s6 pode ser vista
corretamente do ponto de vista da presenca cristologica, assim como o
carater do presente implica a necessidade e certeza do futuro™*.

Aquele que cré em Jesus Cristo, portanto, faz parte do Reino no
tempo presente, desfruta de suas béngdos e compartilha de suas
responsabilidades. Ao mesmo tempo, ele percebe que o Reino é presente
agora, apenas um estado provisorio e incompleto, e por causa disso, ele
aguarda por sua consumacao final no fim da era. Pelo fato de o Reino ser
tanto presente como futuro, podemos dizer que ele, agora, estd escondido de
todos, exceto daqueles que tém fé em Cristo; um dia, entretanto, ele sera
totalmente revelado, de forma que até seus inimigos terdo, finalmente de
reconhecer e curvar-se perante seu governo. Este ¢ o destaque na parabola
do fermento, em Lc 13.20-21. Quando o fermento (ou levedura) ¢ colocado
na farinha, nada parece acontecer por um momento, mas ao final toda a
massa esta fermentada. De maneira semelhante, o Reino de Deus esta
escondido agora, fazendo sua influéncia ser sentida silenciosa mas
penetrantemente, até que um dia surgird a céu aberto para ser visto por
todos. Portanto, o Reino, em seu estado presente, ¢ objeto de fé, ndo de
vista. Mas quando a fase final do Reino for instaurada pela segunda vinda
de Jesus Cristo, “todo joelho se dobraré e toda lingua confessara que Jesus
Cristo € o senhor, para gléria de Deus Pai” (Fp 2.11).

O fato de o Reino de Deus estar presente num sentido e ser futuro
em outro implica que permanece um certa tensao entre estes dois aspectos.
Podemos descrever esta tensdo em duas formas: (1) A Igreja deve viver com
um senso de urgéncia, percebendo que o fim da histoéria, como o
conhecemos, pode estar bem proximo. Porém, ao mesmo tempo, ela deve
continuar a planejar e trabalhar por um futuro nesta terra presente, que pode
durar um longo periodo. (2) A Igreja foi alcancada pela tensdo entre a era
presente e a era por vir. Conforme Georg Ladd pondera: “A Igreja
experimentou a vitéria do Reino de Deus; e, mesmo assim, a Igreja esta,
como outros homens, a mercé dos poderes deste mundo... E esta situagio
que cria a austera tensdo - na verdade, um conflito agudo; porque a Igreja ¢
o ponto focal do conflito entre o bem e o mal, Deus e Satanas, até o fim dos
tempos. A Igreja nunca pode estar descansando ou facilitando, mas precisa



ser sempre a Igreja em luta e conflito, freqlientemente perseguida, mas certa
da vitoria Gltima” .

Ja& observamos que a escatologia Neotestamentaria deve ser
comentada em termos do que ja foi realizado e, também, em termos do que
ainda deve ser realizado e, por causa disso, toda a teologia do Novo
Testamento é marcada pela tensdo entre o ja e o ainda ndo *°. Podemos
agora perceber que esta tensdo estd ilustrada e exemplificada pelo ensino
neotestamentario acerca do Reino de Deus. Nos estamos no Reino e, mesmo
assim, aguardamos sua manifestacdo completa; nds compartilhamos de suas
bén¢aos mas ainda aguardamos sua vitdria total; ndés agradecemos a Deus
por ter-nos trazido para o Reino do filho que ele ama, e ainda assim
continuamos a orar: “Venha o teu Reino”.

Quais sdo algumas das implicagdes, a nivel de fé e vida, do fato de o
Reino de Deus estar presente conosco agora e estar destinado a ser revelado
em sua totalidade na era porvir? Em primeiro lugar, podemos observar que
somente Deus pode nos colocar nos Reino. Deus nos chama para o seu
Reino (1 Ts 2.12), dd-nos o Reino (Lc 12.32), traz-nos para o Reino do seu
Filho (Cl1 1.13), e nos confia o Reino (“E eu [Cristo] vos confio um Reino,
assim como meu Pai confiou um Reino a mim”, Lc¢ 22.29, NIV). De
passagens deste tipo aprendemos que pertencer ao Reino de Deus nado ¢ uma
conquista humana mas um privilégio que nos ¢ concedido por Deus.

Mas este fato ndo nos livra de responsabilidade em relagdo ao Reino.
Notaremos, mais adiante, que o Reino de Deus exige, de nos,
arrependimento e fé. Em véarias ocasides Jesus disse que nos precisamos
entrar no Reino de Deus. S6 se pode entrar no Reino humilhando-se a si
mesmo como uma crianca (Mt 18.3 ¢ 4) %', fazendo a vontade do Pai dos
céus (Mt 7.21), ou tendo uma justica que excede a dos escribas e fariseus
(Mt 5.20). E dificil para um homem rico entrar no Reino de Deus (Mc
10.25), presumivelmente porque ele ¢ tentado a confiar mais em suas
riquezas do que em Deus. A n3o ser que renas¢amos ou nas¢amos do
Espirito, ndo podemos entrar no Reino de Deus (Jo 3.3 e 5). Somente Deus
pode fazer alguém renascer; e dessa forma o ponto no qual a mensagem do
Evangelho atinge o ouvinte ¢ a intimagao para crer: “Porque Deus amou ao
mundo de tal maneira, que deu o seu Filho unigénito, para que todo o que
nele cré ndo pereca, mas tenha a vida eterna”(Jo 3.16).

O Reino de Deus, na verdade, demanda nada menos que
compromisso total. Nos devemos, assim disse Jesus, buscar primeiro o
Reino de Deus e sua justica, confiando em que, assim fazendo, todas as
outras coisas de que necessitamos nos serdo dadas (Mt 6.33). Nos temos de,
por assim dizer, vender tudo o que temos para adquirir o Reino (Mt
13.44,45). Para permanecer no Reino, devemos estar prontos para arrancar



fora o olho que nos faz tropegar (Mt 29) e cortar fora a mao que nos faz
pecar (Mt 5.30). devemos estar dispostos a odiar, se necessario, pai, mae,
irmdo, irma, e mesmo nossas proprias vidas por amor do Reino (Lc 14.26).
Devemos estar prontos a renunciar a tudo o que temos para sermos
discipulos de Jesus (Lc 14.33). Em outras palavras, ninguém deve buscar
entrar no Reino a ndo ser que tenha calculado minuciosamente os custos
(dessa decisao) (Lc 14.28-32).

Mais outra implicacao da presenga do Reino poder ser acrescentada:
0 Reino de Deus implica redeng¢do cosmica. O Reino de Deus, como ja
vimos, ndo significa apenas salvacdo de certos individuos, nem mesmo a
salva¢do de um grupo escolhido de pessoas. Significa nada menos do que a
renovacdo completa de todo o cosmos, culminando nos novos céus e nova
terra. Paulo descreve as dimensdes césmicas do Reino de Deus em palavras
inspiradas:

“[Deus] em toda a sabedoria e prudéncia, desvendando-nos o
mistério da sua vontade, segundo o seu beneplacito que propusera em
Cristo, de fazer convergir nele, na dispensagdo da plenitude dos tempos,
todas as coisas, tanto as do céu como as da terra” (Ef 1.8-10).

“Porque Deus se agradou em ter toda sua plenitude habitando
nele [Cristo], e em através dele reconciliar consigo mesmo todas as coisas,
sejam coisas na terra ou coisas no céu, ao fazer a paz através de seu sangue,
vertido na cruz” (CI 1.19,20, NIV).

“A ardente expectativa da criagdo aguarda a revelagdo dos
filhos de Deus. Pois a criagdo esta sujeita a vaidade, ndo voluntariamente,
mas por causa daquele que a sujeitou, na esperanga de que a propria criacao
serd redimida do cativeiro da corrupgao, para a liberdade da gléria dos filhos
de Deus” (Rm 8.19-21).

Ser um cristdo do Reino, portanto, significa que devemos ver toda a
vida e toda a realidade a luz do alvo da redencdo do cosmos. Isto implica,
como Abraham Kuyper uma vez falou, que ndo hd nenhuma polegada do
universo da qual Cristo ndo diga: “E minha”. Isto implica uma filosofia da
historia cristd: toda a historia deve ser vista como o desenvolvimento do
proposito eterno de Deus. Esta visdo do Reino inclui uma filosofia crista da
cultura: a buscar seu louvor. Isso também inclui uma visdo cristd da
vocacgao: todas as chamadas sdo de Deus, e tudo o que nos fazemos na vida
cotidiana deve ser feito para louvor de Deus, seja estudo, ensino, pregacgao,
negdcios, induastria ou trabalho doméstico. George Herbert o coloca bem:

“Ensina-me, meu Deus e Reli,
a te ver em todas as coisas,
e que, em qualquer coisa que eu fizer,



a fazé-lo como para ti.
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CAPITULO 5
A ESCATOLOGIA E O ESPIRITO SANTO

O papel desempenhado pelo Espirito santo na escatologia nem
sempre foi completamente analisado. Em 1912, Geerhardus Vos atraiu a
atencdo do mundo erudito para este papel no artigo intitulado: The
Eschatological Aspect of the Pauline Conception of the Spirit” (O Aspecto
Escatologico da Concepcio Paulina do Espirito) . Mais recentemente, Neil
Q. Hamilton escreveu um monografia sobre o assunto intitulada The Holy
Spirit and Eschatology in Paul (O Espirito Santo e a Escatologia em Paulo)
2. Ambos os autores indicam que a obra do Espirito Santo ¢ de significagio
decisiva para a escatologia.

Vimos anteriormente que, de acordo com o testemunho biblico, os
crente ja estdo na nova era predita pelos profetas do Antigo Testamento, ¢ ja
estdo desfrutando dos privilégios e béngdos dessa era. Também observamos,
entretanto, que os crentes experimentaram estas bénc¢dos escatoldgicas de
maneira apenas provisoria e aguardam por uma consumacao futura do Reino
de Deus, no qual deverdo desfrutar plenamente dessas béngaos. O papel que
o Espirito desempenha na escatologia ilustra mais esta tensdo entre o que
nos ja temos € o que ainda esperamos.

Vejamos agora, primeiramente, o papel do Espirito na escatologia
em geral. No Antigo Testamento, o Espirito estd relacionado com a
escatologia de pelo menos trés modos:

(1) E dito que o Espirito Santo preparard o caminho para
irrupcdo da era escatoldgica final através de certos sinais proféticos. Assim,
por exemplo, o profeta Joel prediz o derramamento do Espirito que ocorrera
num tempo que ele designa simplesmente como “depois (acharey khen),
mas que Pedro, em sua citagdo desta passagem no dia de Pentecostes,
denomina “nos ultimos dias” (en tais eschatais hemerais, At 2.17). O
sentido imputado a este derramamento do Espirito por Pedro, em Atos 2.17-
36, indica que ele foi um dos eventos excepcionais que marcaram a vinda
dos ultimos dias.

(2) E dito que o Espirito serd Aquele que repousard sobre o
Redentor vindouro e o equipara com os dons necessarios. Observe, por
exemplo, Isaias 11.1-2.

“Do tronco de Jessé sairda um rebento.
E das suas raizes um renovo.
Repousara sobre ele o Espirito do Senhor,
O Espirito de sabedoria e de entendimento,



O Espirito de conselho e de fortaleza,
O Espirito de conhecimento e de temor do Senhor”.

Em outra passagem, o profeta, numa antecipacdo, coloca as
seguintes palavras na boca do Messias vindouro:
“O Espirito do Senhor Deus esta sobre mim,
porque o Senhor me ungiu,
para pregar boas novas aos quebrantados,
enviou-me a curar os quebrantados de coragao,
a proclamar libertagdo aos cativos,
e por em liberdade os algemados,
e apregoar o ano aceitavel do Senhor
e o dia da vinganga do nosso Deus;
a consolar todos os que choram” (Isaias 61.1-2; cp. 42.1).

Poder-se-ia deduzir destas passagens que o Espirito Santo estara
permanente e significativamente ativo na vida do Messias. A atividade do
Espirito no e através do Messias serd, por causa disso, uma caracteristica
especial da nova era predita pelos profetas.

(3) O Espirito aparece como a fonte da futura nova vida de Israel,
incluindo tanto béngdos materiais como renovagdo ética. Assim, por
exemplo, lemos em Isaias 44.2-4:

“Ndo temas, 0 Jaco, servo meu, 0 amado a quem escolhi.
Porque derramarei dgua sobre o sedento,
e torrentes sobre a terra seca;
derramarei o meu Espirito sobre a tua posteridade,
e a minha béng¢do sobre os teus descendentes,
e brotardo como a erva,

como salgueiros junto as correntes das dguas”(cp. também Isaias 32.15-
17).

Passagens similares podem ser encontradas em Ezequiel 37.14 e
39.29. Ezequiel ndo fala s6 de béncdos nacionais; ele também prediz a
renovacdo de membros individuais da nacdo: “Entdo aspergirei dgua pura
sobre vOs e ficareis purificados; de todas as vossas imundicias e de todos os
vossos idolos vos purificarei. Dar-vos-ei coragdo novo e porei dentro em
voés espirito novo; tirarei de vos o coragdo de pedra e vos darei coragdo de
carne. Porei dentro em vOs o meu espirito [0 Espirito, ASV], e farei que

andeis nos meus estatutos, guardeis os meus juizos e os observeis” (Ez
36.25-27) °.



Nos Evangelhos, ouvimos Jesus referir-se ao Espirito de modo a
cumprir a profecia do Antigo Testamento. Assim, por exemplo, em Lucas
4.17-19, Jesus ¢ referido mencionando a passagem de Isaias 61, a qual
acabamos de aludir, e aplicando-a a si mesmo: “Hoje se cumpriu a Escritura
que acabais de ouvir” (Lc 4.21). aqui Cristo reinvindica ser o Messias sobre
quem o Espirito do Senhor repousa, em cumprimento a profecia de Isaias.
Em Mateus 12.28, mais adiante, Jesus faz alusdo ao fato de ele expulsar
demonios pelo Espirito de Deus como prova de que o Reino de Deus chegou
aos seus ouvintes. Aqui, 0 modo pelo qual o Espirito reveste Cristo de poder
esta citado como evidéncia da chegada da nova era.

Embora os textos que acabamos de citar descrevam o Espirito
repousando sobre Jesus e revestindo-o de poder, hd quatro passagens nos
Evangelhos que indicam Jesus, diferentemente de Jodo Batista, que batizava
apenas com agua, batizara com o Espirito Santo (Mt 3.11; Mc 1.8; Lc 3.16;
Jo 1.33). Estas palavras implicam em que Cristo tem o poder para conceder
o Espirito Santo a seu povo. Em Atos 1.6, Jesus esclarece que a expressao
“ser batizado com o Espirito” refere-se a um evento que estd para ocorrer:
“Porque Jodo, na verdade, batizou com dgua, mas vos sereis batizados com
o Espirito Santo, ndo muito depois destes dias”. Este evento, como fica
obvio em Atos 2, foi o derramamento do Espirito Santo que aconteceu no
dia de Pentecostes - um evento que teve grande significagdo escatologica .

O livro de Atos descreve o derramamento do Espirito no Capitulo 2.
Em seu discurso no dia de Pentecostes, Pedro cita a profecia de Joel a qual
nos referimos anteriormente, indicando que esta profecia foi agora cumprida
e que, portanto, os “altimos dias” foram agora instaurados (Atos 2.16-17).
Disto fica claro que a “nova era” escatoldgica deve ser marcada pela
presenca do Espirito na Igreja, em toda a sua plenitude.

Paulo vé o Espirito principalmente como o dom escatologico, o
revelador da nova era, de acordo com a profecia do Antigo Testamento °.
Em Colossensses 1.13 Paulo diz que Deus “nos libertou do império das
trevas e nos transportou para o Reino do Filho do seu amor”. Hermann
Ridderbos vincula declaragdes desse tipo com a obra do Espirito Santo, e
conclui que, segundo Paulo, o Espirito nos introduz em um novo modo de
existéncia:

“..’Carne’ e ‘Espirito’ representam dois modos de existéncia;
por um lado, o da velha era que ¢ caracterizada e determinada pela
carne e, pelo outro lado o da nova criagdao que ¢ o Espirito de Deus...
por esta razao a igreja ndo esta mais ‘na carne’, i.e., sujeita ao regime
da primeira era e dos poderes malignos que nela reinam, mas esta
‘no Espirito’, trazida para sob o dominio da liberdade em Cristo
(Rm 8.2 ss, 9, 13; 2 Cl 3.6; Gl 3.21). Todas as facetas do contraste



entre carne e Espirito... ficam transparentes e notaveis a partir desta
estrutura escatoldgica basica da pregacdo de Paulo e constitui um

elemento altamente importante dela” °.

Geerhardus Vos sustenta que o que ¢ Unico acerca de Paulo ¢ seu
entendimento da universalidade da obra do Espirito. O Espirito ndo somente
vive agora em todos os crentes, como também opera em todos os aspectos
de sua vida religiosa e ética '. Considerando a ligacio entre o Espirito ¢ a
escatologia para Paulo, Vos tem isto a dizer: “...o ‘pneuma’ [Espirito] era,
na mente do apdstolo, antes de tudo, o elemento da esfera escatologica ou
celestial que caracteriza o modo de vida e existéncia no mundo porvir e,
consequentemente, daquele forma antecipada na qual o mundo por vir é
mesmo agora realizado...” ®.

Uma outra forma de se abordar isto ¢ dizer que, para Paulo, o
Espirito significa o irromper do futuro no presente, de forma que os poderes,
privilégios e béncdos, da era futura estdo desde ja disponiveis para nos
através do Espirito: “... o Espirito, pertence primeiramente, ao futuro no
sentido de que o que nds testemunhamos no Espirito, da acdo pds
ressurrei¢do, pode ser entendido somente quando visto como uma irrupgao
do futuro no presente. Em outras palavras, baseado na obra de Cristo, o
poder do futuro redimido foi liberado para agir no presente na pessoa do
Espirito Santo™.

Por causa disso, para Paulo, o recebimento do Espirito significa que
no6s podemos nos tornar participantes do novo modo de existéncia associado
a era futura, e agora tomar parte nos “poderes da era por vir”. Desta forma,
Paulo insistiria em que o Espirito da ¢ somente uma prova antecipada das
béngdos muito maiores que hido de vir. E por esta razio que ele chama o
Espirito de: “primicias” e “garantia” das béngdos futuras, que deverao
ultrapassar, em muito, as da vida presente. Por causa disso, poderiamos
dizer que, para Paulo, a era do Espirito (do Pentecostes até a Parousia) ¢ um
tipo de era provisoria. Durante essa era, os crentes ja tém as béncaos da era
futura mas “ainda-ndo” as tém em sua plenitude.

Prosseguindo, passemos a examinar o papel escatologico do Espirito
em conexao com certos conceitos biblicos especificos. Comecemos com o
papel que o Espirito Santo desempenha em relacdo a nossa filiagdo. Paulo
baseia a filiacdo dos crentes na obra de Cristo, mas a relaciona muito
intimamente com a obra do Espirito Santo. Aprendemos de Galatas (4.4-5)
que Deus enviou seu Filho para que nés pudéssemos ser adotados como
filhos. A palavra grega huiothesia, usada aqui, se refere aos direitos legais
envolvidos na filiagdo; a New International Version (Nova Versdo
Internacional) de fato, refere-se ao termo, definindo-o como “os direitos



plenos de filhos”. Paulo agora segue adiante no verso 6: “E, porque vds sois
filhos, enviou Deus aos nossos coracdes o Espirito de seu Filho, que clama:
Aba, Pai!” O papel do Espirito ¢ descrito aqui como aquele que testifica a
filiacdo dos crentes, clamando: “Aba! Pai!” ' em seus coragdes - isto &, para
dar aos crentes a certeza de que eles sdo filhos de Deus e de que Deus ¢, de
fato, seu Pai e de que eles sdo, de fato, seus filhos. Outra passagem
principal onde Paulo descreve a filiagdo dos crentes, ¢ Romanos 8.14-16.
No verso 14, ele diz que todos aqueles que sdo guiados pelo Espirito de
Deus sdo filhos de Deus. Entdo, como evidéncia dessa declaragcdo, Paulo
prossegue dizendo, no verso 15: “Porque ndo recebestes o Espirito de
escraviddo para virdes outra vez atemorizados, mas recebestes o espirito de
adogdo (pneuma huiothesias)”. A questao aqui ¢ se deveriamos entender
espirito de adog¢do como se referindo a um certo espirito ou ao Espirito
Santo. Uma porcao de versdes usam a letra maitscula na palavra Espirito
nesta ultima expressdo ao passo que mantém espirito com inicial minascula
na frase anterior (KJNEB, NIV). Provavelmente, sera mais satisfatério
considerar a ultima expressdo como descrevendo o Espirito Santo aqui
(Espirito de adogdo) uma vez que o Espirito Santo estd associado com nossa
adocdo e a confirma. O Espirito Santo, entdo, nesta passagem, se torna
distinto do espirito ou atitude mental associada ao estado de escraviddao do
qual os leitores da epistola tinham acabado de ser libertos.

Quando Paulo continua dizendo: “baseados no qual clamamos: Aba,
Pai!” (v.15), ele repete virtualmente o que tinha dito em Galatas 4.6, exceto
que neste ultimo texto ele afirma claramente que sdo crentes os que clamam
“Pai”, pois sdo levados a fazé-lo pelo Espirito que neles habita. Este
pensamento ¢ continuado no verso 16: “O proprio Espirito testifica com o
nosso espirito que somos filhos de Deus”. Novamente, o papel do Espirito é
descrito aqui como aquele que testifica ou da testemunho junto ao espirito
dos crentes de que eles sdo realmente filhos de Deus. O tempo presente do
verbo symmartyrei implica que este testemunho do Espirito ndo ¢ dado
apenas em determinadas ocasides dramdticas ou espetaculares, mas que
continua ao longo da vida.

Paulo, agora, indica que a adocdo assegurada pelo Espirito aos
crentes tem dimensdes escatologicas. Porque, no verso 19, ele afirma que a
criagdo inteira aguarda, em ardente expectativa, pela revelag@o dos filhos de
Deus. Estas palavras implicam em que os filhos de Deus ainda ndo
provaram a plenitude das bén¢dos e privilégios que sua filiacdo inclui. O
que esta implicado no verso 19 ¢ colocado explicitamente no verso 23: “E
ndo somente a criagdo, mas também nds, que temos as primicias do Espirito,
igualmente gememos em nosso intimo aguardando a adogdo de filhos
(huiothesian), a redencdo do nosso corpo (tem aplytrosin tou somatos



hemon)”. A palavra apolytrosis, redengdo, significava originalmente a
recompra de um escravo ou cativo, tornando-o livre pelo pagamento de um
resgate (Iytron) . Quando aplicado ao corpo, como aqui, a palavra refere-se
obviamente a libertacdo do corpo das limitagdes terrenas que ocorre na
ressurrei¢do. Portanto, a “adogdo de filhos™ (huiothesia) descrita neste verso
¢ algo ainda futuro, que nds ainda aguardamos ansiosamente. O Espirito,
portanto, testifica nossa adocdo, assegurando-nos a posse de algo que nos
temos, mas ainda nao desfrutamos plenamente. Nds temos os direitos plenos
associados com a adoc¢do, mas nos realmente ndo possuimos ainda tudo o
que nossa adocao envolve. A “Huiothesia” completa ¢ ainda objeto de
esperanca” 2. Ou, como Hamilton o diz: “Esta redengdo futura do corpo é o
ainda-nao-cumprido, ¢ o aspecto futuro da ado¢ao que o Espirito cumprira.
Que esta ¢ uma fun¢do do Espirito fica claro no verso 11. Assim, no caso de
adogdo, a acdo do Espirito presente ¢ apenas preliminar. A obra
propriamente completa do Espirito esté no futuro” .

Em conexao com nossa filiacdo, podemos também notar o que Paulo
diz acerca de sermos herdeiros de Deus e co-herdeiros com Cristo (Rm 8.17;
Gl 4.7). A heranga que haveremos de receber, que poderia ser considerada
como o complemento de nossa adogdo, ¢ descrita em outros lugares, em
termos que se referem claramente ao futuro: 1 Co 6.9; Gl 5.21; Ef 1.14 ¢ 18;
Cl 3.24 ¢ Tt 3.7. Embora possamos admitir que ser filho envolve ser
herdeiro, o que estd incluso na heranga ¢, certamente, ainda objeto de
esperanca'® .

Concluimos que o papel do Espirito, em conexao com nossa adogao,
¢ de assegurar-nos de que, realmente, somos filhos de Deus em Cristo e
herdeiros de Deus com Cristo, mas, a0 mesmo tempo, devemos lembrar-nos
de que a riqueza plena desta filiagdo s6 sera revelada na Parousia. Mas uma
vez ficamos apercebidos da tensao que existe entre o ja e o ainda ndo que
caracteriza esta era. Embora o Apodstolo Jodo ndo conecte nossa adocdo
especialmente com a obra do Espirito Santo, nas seguintes palavras, ele de
fato descreve nossa filiacao tanto em termos do que ja temos como do que
ainda esperamos: “Vede que grande amor nos tem concedido o Pai, ao ponto
de sermos chamados filhos de Deus; e, de fato, somos filhos de Deus...
Amados, agora somos filhos de Deus, e ainda ndao se manifestou o que
havemos de ser. Sabemos que, quando ele se manifestar, seremos
semelhantes a ele, porque havemos de vé-lo como ele ¢” (1 Jo 3.1,2).

Um outro conceito biblico que nos ajuda a compreender o papel
escatologico do Espirito € o das primicias (aparche). Esta palavra ¢ aplicada
a Cristo em 1 Co 15.20 e 23 (“as primicias dos que dormem”). Existe,
entretanto, uma passagem na qual esta palavra ¢ aplicada ao Espirito Santo:
Rm 8.23, que foi citada acima: “E ndo somente a criagdo, mas também nos



que temos as primicias do Espirito (fen aparchen tou pneumatos), gememos
igualmente em nosso intimos, aguardando a adocao de filhos, a redengao do
nosso corpo’.

O que significa o termo “primicias”? A palavra era usada no Antigo
Testamento para descrever os primeiros frutos do ou dos rebanhos, que eram
oferecidos a Deus (Dt 18.4; 26.2; Nm 10.35-37). As primicias, portanto,
representam o inicio da colheita. Em Rm 8.23, o Espirito Santo ¢
denominado de primicias "> . Aqui o Espirito é descrito como o inicio de
uma colheita somente neste caso ¢ Deus, e ndo o adorador, quem dé as
primicias. G.Delling o pondera bem: “Em Rm 8.23, a relacdo de doador e
recipiente estd invertida e “aparche” sdo as primicias de Deus para o
homem (cp.2 Co 5.5). O dom do pneuma é apenas provisorio. E apenas o
principio, que serd ulteriormente seguido por huiothesia, pelo dom do soma
pneumatikon” ¢ .

Assim como nos tempos do Antigo Testamento as primicias eram o
inicio de uma colheita muito maior que estava ainda por vir, assim o
recebimento do Espirito Santo pelo crente, ¢ o precursor de coisas melhores
que hao de vir. Agora, nés temos o Espirito; apés a Parousia, deveremos ter
a colheita inteira que inclui a ressurrei¢do do corpo. Por causa disso,
gememos em nosso intimo, porque temos apenas o inicio da colheita. Mas a
posse presente do Espirito, como primicias, nos dé a certeza de que um dia
deveremos colher toda a ceifa 7 .

Um conceito biblico relacionado com este ¢ o do Espirito como
nosso penhor de béngdos futuras. A palavra grega traduzida como penhor,
na Versdo Revista e Atualizada no Brasil, é arrabon, e ¢ aplicada ao
Espirito em trés passagens: 2 Co 1.22; 5.5 e Ef 1.14. Arrabon ¢ um termo
semita emprestado, transliteragdo grega de uma palavra hebraica. Significa
“um ‘penhor’ que mais tarde ¢ devolvido (apenas Gl 38.17-20); um
‘deposito’ que paga parte da divida total e d& um direito legal...; ‘sinal em
dinheiro’ que ratifica um acordo...” '® . Talvez, alguém poderia sugerir a
palavra “sinal” ou “primeira prestag¢do”, se nao fosse o fato de que no
mundo de hoje, um sinal ndo garante o pagamento da divida toda. Eis
porque a palavra arrabon pode ser melhor traduzida por penhor ou
garantia.

Em 2 Co 1.22, Paulo nos conta que o Espirito foi-nos dado como
uma garantia de que todas as promessas de Deus, que t€ém o sim ¢ 0 amém
em Cristo, serdo cumpridas. Aprendemos de 2 Co 5 que o Espirito ¢ a
garantia de que um dia entraremos em um modo celestial de existéncia,
descrito no verso 1 como “da parte de Deus um edificio, casa ndo feita por
maos, eterna, nos céus” ¥ E em Ef 1.14, somos ensinados que o Espirito ¢
o penhor de nossa esperanca - a heranca da gloria futura. Em todas estas trés
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passagens o Espirito Santo ¢ descrito como um “deposito que garante”

béngaos futuras e o cumprimento de promessas divinas.

A palavra arrabon, como aplicada ao Espirito, portanto, enfatiza
especialmente o papel do Espirito na escatologia. Ela indica que o Espirito,
que agora os crentes possuem ¢ a garantia e penhor do complemento futuro
de sua salvacdo no eschaton. Enquanto que a designagdo do Espirito, como
primicias, indica a natureza provisoria do gozo espiritual presente, a
descricdo do Espirito como nossa garantia implica a certeza do cumprimento
derradeiro. A importancia do conceito a respeito do Espirito como arrabon
esta mais desenvolvida nas seguintes observagdes:

“Paulo chama a atencdo especial para o fato de que o Espirito
apresenta parte do futuro que agora se tornou presente, quando ele o
designa como “primeiros-frutos” (aparche Rm 8.23), e como “sinal”
(arrabon, 2 Co 1.22)*".

Agora o Espirito possui o significado de “penhor” [em 2 Co
5.5], exatamente porque Ele constitui um pagamento provisorio do
total que sera recebido no futuro... Arrabon significa dinheiro pago
em compras como garantia de que o total da compra sera pago
subseqiientemente. Neste caso, portanto, o Espirito ¢ visto como
relacionado especificamente com a vida futura, nao como
constituindo a composi¢do substancial desta vida; e a posse presente
do Espirito ¢ considerada a luz de uma antecipagio™.

Portanto, para Paulo, o dom do Espirito significou tanto a
realizagao da escatologia como uma reconfirmagao dela; isso fica
implicado pelo uso que ele faz do termo arrabon; a posse do Espirito
significa que parte da futura felicidade ja foi atingida e, igualmente,
%gniﬁca que parte dela ainda permanece futura, ainda ndo possuida”

O Espirito Santo ¢ também chamado de selo. Existem trés passagens
neotestamentarias onde ¢ dito que os crentes foram selados com o Espirito:
2 Co 1.22; Ef 1.13 e 4.30. Nos tempos do Novo Testamento os pastores
freqiientemente, marcavam seus rebanhos com selo para distinguir suas
proprias ovelhas das de outros®*. Isto sugeriria que, quando a figura do selo
¢ aplicada a crentes, ela designa uma marca de propriedade. Ser selado com
o Espirito, entdo, significa ser marcado como possessao de Deus.

Em 2 Co 1.22, a idéia de que Deus nos selou (o verbo grego usado ¢é
uma forma de sphragizo) ¢ colocado em paralelo com a idéia de que Deus
nos Deu seu Espirito como garantia de que todas as suas promessas para
conosco serao cumpridas. Embora esta passagem nao afirme que ¢ pelo dom
do Espirito que Deus nos sela, isto fica implicito na segunda metade do



verso. Em Ef 1.13, isto ¢ tornado explicito: “nele [Cristo], quando crentes,
fostes marcados com um selo, o Espirito Santo prometido” (NIV). E
significativo que aqui, bem como em 2 Co 1.22, o conceito de ser selado
com o Espirito ¢ posto em paralelo com o conceito do Espirito como nossa
garantia (arrabon). Por causa disso, pareceria que ser selado com o Espirito
nao significa apenas ser designado como propriedade de Deus, mas também
ser assegurado de que Deus continuara a nos proteger e completard, ao final,
nossa salvacao. Efésios 4.30, na verdade, afirma isso, expressamente: “e nao
entristecais o Espirito de Deus no qual fostes selados para (eis) o dia da
reden¢do”. G.Fitzer reitera este ponto ao dizer: “o Espirito Santo, como
penhor da heranga, ¢ agora o selo com o qual o crente ¢ marcado, designado
e guardado para a redengdo. Ele mostra que o crente ¢ possessdao de Deus
para o dia da redengiio” .

Portanto, o ensino de que os crentes foram selados com o
Espirito Santo também tem implicagdes escatoldgicas. Ter recebido o
Espirito como um selo significa, antes de tudo, estar seguro, de que se
pertence a Deus - uma asseveracao que deve ser entendida a luz do que foi
dito anteriormente sobre o testemunho do Espirito em nossos coragdes, no
sentido de que somos filhos de Deus. Mas o selo do Espirito também
significa seguranca para o futuro, e a certeza de que, ao final, vamos receber
nossa heranga em Cristo. Para citar Neill Hamilton: “Efésios 1.13 também
apresenta a relagdo do Espirito com o crente de modo tal que vemos o
Espirito como presente para o crente ndo apenas agora, enquanto ele cré em
Cristo, mas também depois da hora quando o crente toma posse de sua
heranca na era futura. Aqui temos descrita uma fun¢do do Espirito no
presente do crente que s ¢ cheia de significado em relagio ao futuro™ .

Finalmente, passemos a ver como o Novo Testamento relaciona o
Espirito Santo com a ressurreicdo do corpo. E dito do Espirito que ele esta
ativo tanto na ressurreicao de Cristo como na ressurreicao dos crentes. No
que toca a ressurreicao de Cristo, podemos notar a declaragao de Geerhardus
Vos: E pressuposto pelo Apostolo, embora nio expresso em palavras
textuais, que Deus ressuscitou a Jesus através do Espirito”?’ .

Talvez, a passagem mais clara que relaciona o Espirito com a
ressurreicdo de Jesus Cristo seja a de Rm 1.3,4: “com respeito a seu Filho, o
qual, segundo a carne, veio da descendéncia de Davi, e foi designado filho
de Deus, com poder, segundo o Espirito de santidade, pela ressurreicao dos
mortos”. Esta passagem contém varios contrastes. Primeiro, hd um contraste
entre “descendéncia” (genomenos) e ‘“designado” (horistheis). Parece
melhor entender estes termos como descrevendo dois estados sucessivos na
vida de Cristo®®. “Descendente” descreve a existéncia de Cristo durante sua
vida terrena, antes de sua ressurrei¢do, como alguém que nasceu de uma



mae terrena; “designado” descreve a declaracdo de Deus acerca de Cristo,
como o “Filho de Deus em poder” durante a era pos-ressurreicao.

O proximo contraste € entre as frases “segundo a carne” (kata sarka)
e “segundo o Espirito de santidade” (kata pneuma hagiosynes). Estas frases
contrastam o modo dos dois estados de existéncia. O modo de existéncia de
Cristo, anterior a sua ressurrei¢do, esta descrito como sendo “segundo a
carne”; seu modo de existéncia pos-ressurreicdo ¢ dito ser “segundo o
Espirito de santidade”. Hamilton tem algo 1til a dizer acerca deste contraste:
“As palavras ‘segundo o Espirito de santidade’ explicam este estado novo.
Elas estdo em contraste com as palavras ‘segundo a carne’, que descrevem o
modo de ser de Cristo anterior a ressurrei¢do. ‘Paulo, entdo, distingue dois
modos diferentes da existéncia de Cristo que, de maneira nenhuma, estao no
mesmo plano’ %. A carne foi o veiculo da existéncia de Cristo antes da
ressurreicdo. O Espirito Santo ¢ agora o veiculo o modo, a maneira de Seu
estatus como Senhor” >’

Um terceiro contraste ¢ entre as expressoes “de Davi” (literalmente:
“da semente de Davi, ek spermatos David) e “pela ressurreicdo dos mortos”
(ex anastaseos nekron). Estas duas expressdes contrastam a origem de cada
modo de existéncia. O modo de existéncia anterior de Cristo foi “da semente
de Davi”, enquanto que seu ultimo modo de existéncia foi “a partir da
ressurrei¢do dos mortos”. “A ressurrei¢do... portanto é, conforme Paulo, a
entrada em uma nova fase de filiagao caracterizada pela posse e exercicio de
um poder sobrenatural Gnico”>".

Embora ndo esteja especificamente afirmado, nesta passagem, que o
Espirito estava ativo, na ressurreicdo de Cristo, isso certamente esta
implicito. Porque se a nova fase, pds-ressurrei¢do, da filiagdo de Cristo, €
vivida “segundo o Espirito de santidade” entdo, certamente, esse mesmo
Espirito de santidade tem de ter estado ativo com o fim de trazer Cristo para
este novo estado. Se o Espirito sustenta Cristo durante seu estado de
exaltacdo, o Espirito também deve ter inaugurado a vida ressurrecta de
Cristo.

Esta igualmente ensinado, por implicagdo, em Rm 8.11, que o
Espirito estava ativo na ressurrei¢ao de Cristo: “Se habita em vos o Espirito
daquele que ressuscitou a Jesus dentre os mortos esse mesmo que
ressuscitou a Cristo Jesus dentre os mortos, vivificara também os vossos
corpos mortais, por meio do seu Espirito que em vos habita”. Embora Paulo
ndo diga aqui que foi o Espirito que ressuscitou dos mortos a Cristo, ele
realmente afirma que o mesmo que ressuscitou Cristo também ressuscitara
os crentes “pelo seu Espirito”. Certamente, se os crentes devem ser
ressuscitados por meio do Espirito, deve ser correto inferir que o Espirito
também ressuscitou a Cristo dentre os mortos 2.



Se o Espirito esteve ativo na ressurreicao de Cristo, ele também esta
ativo na ressurrei¢cao dos crentes. Se olharmos mais uma vez para Romanos
(8.11), veremos isto claramente demonstrado. Deus ressuscitara os crentes
da morte, diz Paulo, “por meio do seu Espirito que [ou quem] em vos
habita”. O Espirito Santo, portanto, é retratado aqui como a garantia de que
um dia nossos corpos serao ressuscitados da morte a fim de compartilhar da
existéncia gloriosa na qual Cristo ja entrou.

“... no versiculo 11 foi substituido o simples pneuma pela
definicdo completa” “ o Espirito daquele que ressuscitou a Jesus
dentre os mortos”. Nesta designacdo de Deus reside a forca do
argumento: o que Deus fez por Jesus, fard igualmente para o crente.
E pressuposto pelo apdstolo, embora ndo expresso em palavras
textuais, que Deus ressuscitou a Jesus através do Espirito. Aqui o
argumento da analogia entre Jesus ¢ mais fortalecido pela
observacdo de que o instrumento pelo qual Deus efetuou a
ressurreigdao de Jesus, ja esta presente nos leitores. A idéia de que o
Espirito opera instrumentalmente na ressurreicdo e esta claramente
implicita” >
E lancada mais luz sobre o papel do Espirito na ressurrei¢do dos

crentes, em 1 Co 15.42-44: “Pois assim também ¢ a ressurrei¢do dos mortos.
Semeia-se 0 corpo na corrupgao, € ressuscita na incorrup¢ao. Semeia-se em
desonra ressuscita em gloria. Semeia-se em fraqueza, ressuscita em poder.
Semeia-se corpo natural [soma psychikon],

ressuscita corpo espiritual [soma pneumatikon]”. Algumas traducdes, como
a RSV, trazem a expressao “corpo fisico” para soma psychikon, o que pode
nos confundir, dando a impressdo de que o ‘“‘corpo espiritual” (soma
pneumatikon) da ressurrei¢do seja imaterial ou nao-fisico. A traducao
“corpo natural”, para soma psychikon, encontrada nas versdes ASV, NIV e
RAB, ajuda o leitor a evitar esse erro. Com “corpo espiritual” Paulo nao
quer significar um corpo que seja ndo-material, mas antes, um corpo que
esteja, completamente, sob controle do Espirito Santo.

“Esse objetivo Pneumatikon expressa a qualidade do corpo
no estado escatoldgico. Todo pensamento de imaterialidade, ou
eterialidade ou auséncia de densidade fisica deve ser cuidadosamente
afastado do termo... Para manter estes mal-entendidos afastados,
deve-se preservar, cuidadosamente, a letra maitiscula tanto na
tradugdo como vice-versa: pneumatikon (com inicial minuscula)
quase com certeza nos leva ao erro, enquanto que, Pneumatikon
(com inicial maitscula), ndo apenas soa como uma nota de
adverténcia mas também aponta positivamente na dire¢do certa.



Paulo tenciona caracterizar o estado de ressurrei¢do como o estado
no qual Pneuma [Espirito] governa”**.

A luz da passagem acima, portanto, o Espirito Santo ndo esta ativo
apenas ao efetuar a ressurreicdo do corpo mas também, continuara (ativo) a
sustentar e dirigir o corpo ressurrecto, depois da ressurrei¢ao ter acontecido:
“Se o Espirito inaugurou e sustém a vida do Senhor ressurrecto, entdo o
Espirito igualmente inaugurara e sustera a vida dos redimidos em sua
ressurrei¢do. Isto € verdadeiro porque Paulo vé, no Senhor exaltado, a atual
realizacdo do futuro dos redimidos” *°.

Falta destacar um elemento. Se € verdade, como Paulo nos conta em
2 Corintios (3.18), que o Espirito ja estd operando em nds agora,
transformando-nos na imagem de Cristo’®, conclui-se que esta renovagdo
progressiva ¢ um tipo de antecipacao da ressurreicdo do corpo. Dessa forma,
o Espirito Santo ¢ o elo de ligacdo entre o corpo presente € o corpo
ressurrecto.

“O Espirito ndo somente opera no homem, portanto, mas
também renova sua humanidade. Mas o segredo da continuidade
entre 0 corpo presente € o corpo ressurrecto nao estd no “ser
humano”, mas também no Espirito. E o fundamento firme da crenga
que um dia o mortal vestirad a imortalidade estd em conformidade
com isto. Quem nos tem preparado para este fim ¢ Deus, que nos deu
o Espirito como um penhor (2 Co 5.5). Neste sentido, a obra ¢é
renovagdo do Espirito nos crentes, durante sua vida presente pode
também ser entendida como um inicio da ressurreicao do corpo, € ser
descrita por Paulo desta forma (cp 2 Co 3.18; 4.10, 11, 16, 17; Ef
5.14; Fp 3.10,11). Assim, o esplendor da gloria da vida futura os
ilumina mesmo agora (2 Co 3.18; 4.6), as primicias ¢ penhor no
tempo presente de sua ressurreicdo da morte (cf Gl 6.8; Rm 8.23; 2
Co 5.5)”%".

Em conclusdo, podemos dizer que, na posse do Espirito, nés que
estamos em Cristo, temos a prova antecipada das béngdos da era vindoura, e
um penhor e garantia da ressurreicdo do corpo. Dessa forma, agora, nos
temos apenas as primicias. Aguardamos a consumacdo final do Reino de
Deus, quando entdo desfrutaremos dessas béngaos em sua plenitude.
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CAPITULO 6

A TENSAO ENTRE O JA
E O AINDA-NAO

Temos visto que aquilo que caracteriza especificamente a
escatologia do Novo Testamento ¢ uma tensdo subliminar entre o “ja” e o
“ainda-nao”. O crente, assim ensina o Novo Testamento, j4 estd na era
escatologica mencionada pelos profetas do Antigo Testamento, mas ainda
nao estd no estado final. Ele ja experimenta a presenca do Espirito Santo em
si, mas ainda espera por seu corpo ressurrecto. Ele vive nos ultimos dias,
mas o ultimo dia ainda nao chegou.

Em capitulos anteriores, tocamos nesta tensdo de varias maneiras.
Vimos que o Novo Testamento expressa esta tensdao em sua doutrina das
duas eras: a era presente e a era vindoura (veja pp. 28-30). Percebemos que
a compreensdo da histéria que subjaz ao Novo Testamento implica na
existéncia desta tensdo: continua havendo duas correntes de
desenvolvimento na histéria - a do Reino de Deus e a do reino do mal
(acima, pp.45-49). O proprio Reino de Deus, na verdade, s6 pode ser
entendido a luz desta tensdo, como sendo uma realidade tanto presente como
futura (acima, pp.66-73).

O papel do Espirito Santo na escatologia lustra mais a tensao entre o
que ja somos e o que esperamos ser (abaixo, pp. 74-90). Observamos isto
especialmente em conexdo com conceitos tais como nossa filiacao (pp. 80-
83), o Espirito como primicia (p.83), e o Espirito como penhor e selo
(pp.83-86).

Na verdade, ¢ impossivel entender a escatologia Neotestamentéria a
desta deste tensdo. A tensdo entre o ja e o ainda-ndo esta implicita nos
ensinos de Jesus. Porque Jesus ensinou que o Reino de Deus ¢ tanto
presente como futuro, e que a vida eterna ¢ tanto uma possessdo presente
como uma esperanca futura. Esta tensdo mais tarde, também permeia os
ensinos do Apostolo Paulo. Para estes Apostolo, a vida de Jesus se auto-
revela no tempo presente em nossa carne mortal (2 Co 4.10, 11), mas a
presenca desta vida nova € provisoria e imperfeita, de modo que podemos
referi-la tanto dela revelada, como podemos falar dela como escondida (cp
Cl 3.3; Rm 8.19,23). Por causa disso, as vezes, Paulo escreve acerca da
morada presente do Espirito numa linguagem alegre e triunfante (Rm 8.9; 2
Co 3.18), enquanto que outras vezes ele fala acerca do crente gemendo
intimamente e anelando por coisas melhores (Rm 8.23; 1 Co 5.2) L

Esta tensdo também ¢ mencionada nas Epistolas nao-paulinas. O
autor de Hebreus contrasta a primeira vinda de Cristo com a segunda:



“Cristo, tendo-se oferecido uma vez para sempre para tirar os pecados de
muitos, aparecera segunda vez, sem pecado, aos que o aguardam para a
salvacdo” (9.28). Pedro conecta a ressurreicdo de Cristo com nossa
esperancga futura: “que nos regenerou para uma viva esperanca mediante a
ressurreicdo de Jesus Cristo dentre os mortos, para uma heranga
incorruptivel, sem macula, imarcescivel, reservada nos céus para vos
outros” (1 Pe 1.3,4). E Jodo real¢a o contraste entre o que somos agora € o
que deveremos ser: “Amados, agora somos filhos de Deus, e ainda ndo se
manifestou o que havemos de ser. Sabemos que quando ele se manifestar,
seremos semelhantes a ele, porque havemos de vé-lo como ele ¢” (1 Jo 3.2).

Contrariamente a opinido de alguns, esta tensdo entre o ja e o ainda-
ndo ¢ também encontrada no livro de Apocalipse. Embora uma discussao
mais completa deste livro seja fornecida mais adiante, podemos notar aqui
que nem uma visao exclusivamente preterista deste livro, nem uma
exclusivamente futurista lhe faz jus completamente. A visdo preterista
afirma que maior parte do que ¢ encontrado no livro de Apocalipse ou ja
tinha acontecido a época em que o livro foi escrito, ou estava para acontecer
logo apds seu surgimento. A visdo futurista, ao contrario, sustenta que a
maior parte do que esta no livro ndo somente era futuro quando o livro foi
escrito mas, mesmo hoje, ainda nao aconteceu. Nenhuma destas posigdes
leva em conta a tensdo jé-ainda-ndo, que permeia o livro inteiro. O livro do
Apocalipse se refere tanto ao passado como ao futuro. Ele constréi sua
expectacdo pelo futuro sobre a obra que Cristo fez no passado. Entre as
varias referéncias do livro a vitéria que Cristo conquistou no passado,
podemos citar as seguintes: 1.18; 5.5-7, 9,10; 12.1-5, 11. Entre as
referéncias deste livro a segunda vinda de Cristo encontram-se as seguintes:
1.7; 19.11-16; 22.7, 12, 20. O livro do Apocalipse, portanto, retrata a igreja
de Jesus Cristo como salva, segura em Cristo, e destinada para uma gloria
futura - embora ainda sujeita a sofrimento e perseguicdo enquanto o noivo
demora.

Pelo fato de a tensdo entre o ja e o ainda-ndo ser um aspecto tdo
importante da escatologia Neotestamentaria, vamos continuar a explorar
mais algumas de suas implica¢des para nossa vida e pensamento de hoje.

(1) Esta tensdo ja-ainda-ndo caracteriza o que geralmente
denominamos de os “sinais dos tempos”. Por ‘“sinais dos tempos”
entendemos eventos que tém de acontecer antes que Cristo retorne,
incluindo coisas tais como a prega¢do missionaria da Igreja, a conversao de
Israel, a grande apostasia, a grande tribulagdo e a revelacao do anticristo.
Estes sinais serdo discutidos, com maior detalhe, mais adiante. Neste
momento, entretanto, podemos notar que esses sinais tomam parte da tensao
jé-ainda-ndo, uma vez que apontam tanto para o que ja aconteceu como para



o que ainda estd porvir. Todos os “sinais dos tempos” apontam para a
primeira vinda de Cristo no passado e apontam, no futuro, para sua segunda
vinda. Além disso, estes sinais ndo devem ser considerados como
acontecendo exclusivamente no tempo-final, imediatamente antes da volta
de Cristo, mas devem ser vistos como ocorrendo ao longo de toda a era
entre a primeira ¢ a Segunda Vinda de Cristo” . Embora estes sinais deixem
lugar para um cumprimento culminante futuro, imediatamente antes da volta
de Cristo’, eles sio de tal natureza que serdo encontrados ao longo da
historia da igreja no Novo Testamento.

Como ilustracdo deste ponto, considere a pregacao missionaria do
Evangelho. Jesus disse: “E sera pregado este evangelho do Reino por todo o
mundo, para testemunho a todas as nagdes. Entdo vira o fim” (Mt 24.14).
Esta pregacao do Evangelho, por isso, ¢ tanto uma marca distintiva da era na
qual vivemos agora, como um sinal apontando no futuro para a Segunda
Vinda de Cristo. A pregagdo missionaria do Evangelho ¢ um sinal que nos
lembra a vitoria de Cristo no passado e que antecipa seu retorno glorioso.

(2) A Igreja esta envolvida nesta tensdo. Uma vez que a igreja ¢ uma
comunidade de pessoas que foram redimidas por Cristo, ela ¢ uma
comunhdo daqueles que ndo obstante serem um povo novo, sdo também
pessoas imperfeitas. Nao se deve perder de vista nem a novidade nem a
imperfeicdo. A pregacado, ensino, cuidado pastoral e disciplina praticados na
igreja, portanto, sempre t€ém de levar esta tensdo em conta. O povo de Deus
ndo deve ser tratado como aqueles que ainda estdo totalmente depravados,
“completamente incapazes de qualquer bem e inclinados para todo mal” *,
mas devem ser tratados e considerados como novas criaturas em Cristo. Ao
mesmo tempo, porém, deve ser lembrado que o povo de Deus ¢ ainda
imperfeito. Por causa disso, os cristdos deveriam lidar um com o outro como
pecadores perdoados. Deve sempre haver uma prontiddo para aceitar e
perdoar irmdos que pecaram contra nds. Além disso, qualquer corregdo que
deva ser feita, deveria acontecer no Espirito de Gl 6.1: “Se alguém for
apanhado em pecado, meus irmdos, vOs que sois espirituais tendes
obrigacdo de o trazer ao bom caminho, sem qualquer complexo de
superioridade, para vos salvaguardar contra possiveis tentagdes” (Philips).

(3) Esta tensdo deveria ser um incentivo para um viver cristdo
responsavel. A tensdo continua entre o jd e o ainda-ndo implica que, para o
cristdo, a luta contra o pecado continua ao longo da presente vida. Mas esta
¢ uma luta para se engajar, ndo na expectacdo da derrota, mas na certeza da
vitoria. Nos sabemos que Cristo desferiu um golpe mortal no reino de
Satanas e que a condenagdo de Satanas ¢ certa.

Nos ja somos novas criaturas em Cristo, habitadas pelo Espirito
Santo, que nos fortifica de modo que realmente podemos “mortificar os



maus feitos do corpo” (Rm 8.13, NIV). Mas ndo podemos atingir a
perfeicdo sem pecado nesta vida. Nossa imperfeicdo continua, entretanto,
ndo nos da uma desculpa para viver irresponsavelmente, nem implica que
devamos renunciar a tentar fazer o que agrada a Deus. Na verdade, nés
apenas podemos continuar a viver com o ainda-ndo a luz do ja.

Uma compreensao da for¢a que ¢ nossa, através da habitagdo do
Espirito Santo, deveria nos motivar a viver uma vida cristd positiva e
vitoriosa. A fé na transformacdo continua que em nos ¢ operada pelo
Espirito (cp 2 Co 3.18) deveria nos estimular em nossos esfor¢os. Acima de
tudo, deveriamos ser encorajados pela convicgao de que nossa santificagdo
¢, em ultima instancia, ndo uma conquista nossa mas dom de Deus, uma vez
que Cristo ¢ a nossa santificacao (1 Co 1.30).

Podemos considerar mais um aspecto nesta conexao. A relacio entre
0 ja e o ainda-ndo nao ¢ de antitese absoluta, mas antes de continuidade. O
primeiro ¢ o antegozo do ultimo. O Novo Testamento ensina que ha uma
conexao estreita entre a qualidade da nossa vida presente e a qualidade da
vida além-timulo. Para indicar o modo pelo qual a vida presente esta
relacionada com a vida vindoura o Novo Testamento utiliza figuras tais
como o prémio, a coroa, o fruto, a colheita, o grdo e a espiga, semeadura e
ceifa (cp. Gl 6.8) °. Conceitos como estes nos ensinam que temos uma
responsabilidade de viver para o louvor de Deus como o melhor de nossa
capacidade mesmo enquanto continuamos a ndo alcangar a perfeigao.

(4) Nossa auto-imagem deveria refletir esta tensdo. Por auto-
imagem quero designar o modo como uma pessoa olha para si mesma, seu
conceito acerca de seu proprio valor ou falta de valor. O fato de o cristdo se
encontrar na tensao entre o que ja possui em Cristo € o que ele ainda nao
desfruta, implica que ele deveria ver a si mesmo como uma pessoa nova
imperfeita. Mas a énfase deveria cair sobre a novidade, nao sobre a continua
imperfeicao. Colocar a énfase na imperfei¢ao em vez de na novidade ¢ viver
no Novo Testamento de cabeca para baixo. Conforme Oscar Cullmann
comenta, para o crente cristdos nos dias de hoje o ja excede em peso ao
ainda-néo .

Porque continuamos a viver na tensdo escatoldgica entre o d e o
ainda ndo, nos realmente ndo vemos ainda nossa novidade em Cristo em sua
totalidade. N6s vemos muito em nossas vidas que se assemelha mais ao
velho que ao novo. Por causa disso, fica um sentido no qual esta novidade
sempre ¢ um objeto de fé. Mas a fé no fato de que somos novas criaturas em
Cristo ¢ um aspecto essencial de nossa vida crista.

Embora a tensdo permanega, ¢ também verdadeiro que a vida crista é
marcada por crescimento espiritual. O novo homem que vestimos, como
cristdos, estd continuamente sendo renovado: “Nao mintais um para o outro,



uma vez que vos despistes do vosso velho homem com suas praticas e
vestistes 0 novo homem, que esta sendo renovado em conhecimento na
imagem de seu criador” (Cl 3.9,10, NIV). O cristdo, portanto, deveria olhar
para si mesmo como uma nova pessoa em Cristo, pessoa que esta sendo
progressivamente renovada pelo Espirito de Deus .

(5) Esta tensdo nos ajuda a entender o papel do sofrimento na vida
dos crentes. “Por que sofre o justo?” ¢ uma questdo tdo velha quanto o livro
de Jo. Uma resposta a esta questao € que o sofrimento, na vida dos crentes, ¢
uma manifestacdo concreta do ainda-ndo. O sofrimento ainda acontece na
vida de cristaos porque ainda nao foram eliminados todos os resultados do
pecado. O Novo Testamento ensina que “através de muitas tribulagdes, nos
importa entrar no Reino de Deus” (At 14.22). Paulo conecta nosso
sofrimento presente com nossa gloria futura (Rm 8.17,18). E Pedro
aconselha seus leitores a ndo se surpreender “com o julgamento penoso que
estais sofrendo como se algo estranho estivesse acontecendo a vos” mas
antes “alegrai-vos em participar dos sofrimentos de Cristo” (1 Pe 4.12, 13,
NIV).

O episodio das almas debaixo do altar, em Apocalipse (6.9-11),
também nos ajuda a entender o problema do sofrimento na vida dos crentes.
Jodo ouve as almas daqueles que foram mortos por causa da palavra de
Deus, clamando: “O Soberano Senhor... até quando ndo julgas nem vingas o
nosso sangue dos que habitam sobre a terra?” (v.10). a pergunta sobre
porque Deus permite injusticas tdo terriveis acontecerem sobre a terra,
requer uma resposta. E a resposta ¢ dada em dois estagios. Primeiro, aqueles
que clamavam foram dadas vestiduras brancas - um simbolo 6bvio de
vitoria. Depois, é-lhes dito para descansar um pouco mais, até que o nimero
de seus conservos, que deveriam ser mortos, seja completado (v.11). Assim,
o povo de Deus continuard a sofrer injusti¢a até o fim desta era - contudo,
aqueles que sofrem e morrem por causa de Cristo receberdo suas vestiduras
brancas da vitoria.

Por causa disso, temos de ver o sofrimento dos crentes a luz do
eschaton, ocasiao em que Deus enxugara todas as lagrimas dos nossos olhos
e quando ndo mais havera sofrimento e morte (Ap 21.4). Entrementes,
sabemos que Deus tem seus propdsitos para permitir a entrada do
sofrimento na vida de seu povo. Paulo nos ensina, em Romanos 5, que o
sofrimento produz perseveranga, a perseveranca produz carater e o carater
produz esperanca (vs. 3,4). E o autor de Hebreus, embora admitindo que a
disciplina e o sofrimento ndo parecem ser agradaveis na hora em que sdo
experimentados, nos conta que tal disciplina mais tarde “produz uma
colheita de justica e paz para aqueles que por ela foram treinados” (12.11,
NIV) ®.



(6) Nossa atitude para com a cultura esta relacionada com esta
tensdo. H. Richard Niebuhr em seu livro Christ and Culture (Cristo e a
Cultura) °, aponta vérias abordagens para com a cultura que foram utilizadas
por diversos grupos cristdos no passado, variando desde rejeicdo total até
aceitacdo acritica da produ¢do cultural de ndo-cristdos, com numerosas
posi¢des intermediarias. Aplicando o conceito da tensdo jd-ainda-ndo a
questdo das conquistas culturas, tanto de crentes como de descrentes,
ajudaremos a lanca alguma luz sobre este eterno problema.

E geralmente entendido, por muitos cristdos, que o relacionamento
entre 0 mundo presente € a nova terra que esta porvir ¢ de descontinuidade
absoluta. A nova terra, pensam muitos, caird como uma bomba em nosso
meio. Nao haverd nenhum tipo de continuidade entre este mundo e o
vindouro; tudo sera totalmente diferente.

Esta compreensao, porém, nao faz jus ao ensino das Escrituras. Ha
tanto continuidade como descontinuidade entre este mundo e o vindouro '°.
O principio aqui envolvido estd bem expresso em palavras que foram
freqlientemente usadas por tedlogos medievais: “A graga ndo destrdi a
natureza mas a restaura” ''. Em sua atividade redentora, Deus ndo destroi as
obras de suas maos mas as limpa do pecado e as aperfeigcoa, a fim de que
possam finalmente alcancar o alvo para o qual ele as criou. Aplicado a este
problema, esse principio significa que a nova terra que aguardamos ndo sera
totalmente diferente da terra atual, mas serd uma renovacao e glorificacao da
terra na qual vivemos agora.

Ja observamos, anteriormente, figuras neotestamentarias que
sugerem que aquilo que os crentes fazem nesta vida tera conseqiiéncias na
vida porvir - figuras como as da semeadura e ceifa, grdo e espiga,
amadurecimento e colheita. Paulo ensina que uma pessoa pode construir
sobre a fundagdo da fé em Cristo, com materiais duraveis como ouro, prata
ou pedras preciosas, de modo que na consumacgao sua obra possa sobreviver
e ele possa receber uma recompensa (1 Co 3.10-15). O livro do Apocalipse
fala acerca das obras que seguirdo aqueles que morreram no Senhor (14.13).
Fica claro, de passagens como esta, que aquilo que os cristdos fazem para o
Reino de Deus nesta vida tem significado também para o mundo porvir. Em
outras palavras, ha uma continuidade entre o que ¢ feito para Cristo agora e
o que deveremos desfrutar no futuro - uma continuidade expressa no Novo
Testamento em termos de galardao ou gozo (cp 1 Co 3.14; Mt 25.21,23).

Mas, que dizer acerca da producdo cultural dos nao-cristdos?
Devemos simplesmente renegar tais produtos como sem valor porque nao
foram produzidos por crentes e ndo foram conscientemente dedicados a
gléria de Deus? Os cristdos que tomam esta atitude, falham em apreciar a
obra da graga geral de Deus no mundo atual, através da qual mesmo homens



ndo-regenerados sdo capacitados para fazer contribui¢cdes validas para a
cultura mundial.

“Toda verdade ¢ de Deus; consequentemente, se homens
iniquos disseram qualquer coisa que seja verdadeira e justa, nao
devemos rejeita-la; porque ela veio de Deus 2.

Sempre que depararmos com estes assuntos em escritores
seculares, deixemos essa admiravel luz da verdade que neles brilha
nos ensinar que a mente do homem, embora decaida e pervertida em
sua inteireza estd mesmo assim vestida e ornamentada com os
excelentes dons de Deus. Se consideramos o Espirito de Deus como
a Unica fonte da verdade, nunca devemos rejeitar a verdade em si,
nem menospreza-la pareca como for, a ndo ser que desejemos
desonrar o Espirito de Deus. Porque, em tendo os dons do Espirito
em pouca estima, desprezamos e rejeitamos o proprio Espirito” .

Com relagdo a cultura nao-crista, portanto, temos de lembrar que o
soberano poder de Cristo ¢ tdo grande que ele pode governar em meio a seus
inimigos, e fazer com que aqueles que ndo o conhecem facam contribuicdes
a ciéncia e a arte, contribuicdes que servirdo a sua causa. Os poderes
despertos pela ressurreigdo de Jesus Cristo estdo ativos no mundo de hoje!
O governo soberano de Cristo sobre a histéria ¢ tdo maravilhosos que ele
pode fazer até seus inimigos louva-lo, embora eles o fagam
involuntariamente. E quando lemos, no livro do Apocalipse, que os reis das
nacoes da terra deverdo trazer sua gloria para a nova Jerusalém (21.24,26),
concluimos que haverd alguma continuidade até entre a cultura do mundo
atual e a do mundo vindouro.

A tensdo entre 0 jd e 0 ainda-ndo, portanto, implica em que ndo
devemos desprezar o que o Espirito de Deus capacitou a homens nao-
regenerados produzirem, mas devemos avaliar todos esses produtos
culturais a luz dos ensinos da Palavra de Deus. Podemos usar em gratidao
qualquer coisa de valor da cultura deste mundo, desde que a usemos com
discriminacgao.

Como cristdos, acima de tudo, temos de fazer o que melhor podemos
para continuar a produzir uma cultura genuinamente crista: literatura crista,
arte, filosofia, uma abordagem crista da ciéncia, e assim por diante. Mas nao
devemos esperar alcancar uma cultura totalmente cristd deste lado do
eschaton. Uma vez que ainda ndo somos o que devemos ser, todos 0s nossos
esfor¢os em estabelecer uma cultura crista serdo apenas uma aproximacao.

Para dar certeza, embora haja uma continuidade entre o mundo
presente € o mundo por vir, a gloria do mundo vindouro superard em muito
a gloria do mundo presente. Porque:



Nenhum olho viu,

Nenhum ouvido ouviu,

Nenhuma mente concebeu

O que Deus tem preparado para aqueles que o amam
(1 Co 2.9, NIV).

Resumindo o que foi desenvolvido neste capitulo, concluimos que
toda a nossa vida crista deve ser vivida a luz da tensdo entre o que ja somos
em Cristo e o que um dia esperamos ser. Olhamos, no passado, com
gratidao, para a obra concluida e a vitéria decisiva de Jesus Cristo. E
olhamos para o futuro com ansiosa antecipag¢do da Segunda Vinda de Cristo,
quando instauraremos a fase final de seu Reino glorioso, e traremos a
plenitude a boa obra que ele comegou em nos ',
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PARTE II
ESCATOLOGIA FUTURA

Tendo visto o que a Biblia ensina acerca da escatologia inaugurada,
passamos agora ao que deveremos chamar de escatologia futura - a
discussdo de eventos escatologicos que ainda sdo futuros. Ao pensar acerca
da escatologia futura, porém é importante que lembremos o que foi
desenvolvido na parte 1. O maior evento escatologico da historia ndo esta
no futuro mas no passado. Uma vez que Cristo conquistou a vitoria decisiva
sobre Satands, pecado e morte, no passado, os eventos escatologicos
futuros devem ser vistos como o complemento do processo redentor que ja
comegou. Em outras palavras, o que acontecerd no ultimo dia ndo serd
nada além da culminagdo do que tem acontecido nestes ultimos dias.

A discussdo da escatologia futura sera divida em duas subsegoes. Na
primeira delas (Capitulos 7 a 9), estaremos tratando do que podemos
chamar de “escatologia individual”. Sob este titulo estaremos lidando com
temas tais como morte fisica, imortalidade e o estado do homem entre morte
e ressurrei¢do. Na segunda destas subsegoes (Capitulos 10 a 20) deveremos
tratar do que se pode chamar de ‘“escatologia cosmica’. Aqui
consideraremos topicos tais como a expectagdo da Parousia, os sinais do
tempo, a Segunda Vinda de Cristo, o milénio, a ressurrei¢do do corpo, o
Jjuizo final e o estado final.



CAPITULO 7
MORTE FISICA

Abordamos agora a questdo da morte fisica, especialmente enquanto
relacionada com o pecado e a redencao. O problema saliente, que encaramos
aqui, ¢ a conexdo entre pecado e morte. A morte veio para o mundo como
resultado do pecado, ou teria havido morte mesmo que nao tivesse havido
pecado?

Para vermos claramente este problema, entretanto, temos primeiro
que fazer uma distingdo importante. Quando falamos do problema da
conexdo entre pecado e morte, temos em mente a questdo da origem da
morte na vida do homem, ndo da origem da morte no mundo animal e
vegetal.

Parece bem provavel que deve ter havido morte no mundo animal e
vegetal antes da queda do homem no pecado. Temos registros fosseis de
varios tipos de plantas e animais que estdo extintos hd milhares de anos.
Muitas dessas espécies podem ter-se extinguido muito antes de o homem
aparecer na terra. E mais: a morte desempenha uma parte importante no
modo de existéncia de varios animais e plantas conforme os conhecemos
hoje. Existem animais carnivoros que subsistem por devorarem outros
animais. Ha plantas e arvores que sao mortas por animais ou insetos. Muitas
das células de plantas vivas (arvores, por exemplo) sdo células mortas, e
estas células mortas cumprem uma funcao das mais importantes. A ndo ser
que desejemos sustentar que a natureza hoje seja diferente do que era antes
da queda, em todos aspectos, temos de admitir que, com toda probabilidade,
havia morte no mundo animal e vegetal antes da queda. O professor
L.W .Kuilman, escrevendo na segunda edi¢do da Christelijke Encyclopedie,
faz a seguinte ponderacao:

“A questdo sobre se a morte, como um fendmeno biologico,

j& ocorreu antes da queda do homem no pecado tem de ser

respondida afirmativamente, com base na evidéncia fornecida pela

ciéncia da paleontologia (a ciéncia de plantas e animais antigos)... O

estudo destas areas de investigacdo [registros fosseis de plantas e

animais antigos] nos leva a reconhecer que a morte bioldgica ocorria

antes do homem ser criado. A morte bioldgica desse tipo, portanto,
ndo deve ser identificada com a morte que ingressou no mundo como

puni¢do do pecado do primeiro casal humano” '



Por causa disso retornamos ao problema da morte humana. A morte
do homem foi resultado do pecado, ou o homem teria morrido mesmo que
ndo tivesse caido em pecado?

Embora, geralmente, os tedlogos cristaos, tanto catdlicos romanos
como protestantes, tém considerado que a morte humana ¢ um dos
resultados do pecado do homem, alguns professores cristdos t€ém ensinado
diferentemente. Peldgio, um monge britdnico que ensinava em Roma no
século quinto A D., admitia que o pecado de Adado trouxe a morte para
dentro do mundo. Mas Celestius, o discipulo de Pelagio que se tornou lider
do movimento pelagiano, ensinava que Adao fora criado mortal, e teria
morrido de qualquer forma, tivesse ele pecado ou ndo * . Os socinianos do
tempo da Reforma desenvolveram uma visdo similar a de Celestius.

Em anos recentes, a idéia de que a morte, na vida do homem, ndo ¢é
resultado do pecado tem sido novamente desenvolvida por Karl Barth. Para
ser exato, Barth realmente diz que a morte do homem esté relacionada com
seu pecado e culpa e, por causa disso, ¢ um sinal do julgamento de Deus
sobre sua vida . Mas esta ndo ¢ a ultima palavra de Barth sobre o assunto.
Ele distingue o aspecto de julgamento do aspecto natural da morte *. Ele,
entdo, continua dizendo: “Isto significa que também pertence a natureza
humana, e que esta determinado e ordenado pela boa criagao de Deus e
nessa medida ¢ justo e bom, que o ser do homem, no tempo, deva ser finito
e que o proprio homem seja mortal... Em si mesmo, portanto, nao ¢
desnatural, mas natural para a vida humana seguir o seu curso para este
terminus ad quem, para declinar e murchar, e por causa disso ter este limite
a frente” .

De acordo com Barth, entdo a morte do homem nao foi resultado de
sua queda no pecado, mas um aspecto da boa criagdo de Deus. Deus, desde
o principio, planejou que a vida do homem na terra teria um fim. Barh
admite, para ser preciso, que pelo fato de o homem ser um pecador, sua
morte ¢ agora um sinal do julgamento de Deus sobre ele. mas este
julgamento, ele afirma mais adiante, foi removido por Jesus Cristo °. No
pensamento de Barth, o homem ¢ um ser destinado por Deus para emergir
da inexisténcia, passar um niimero limitado de anos na terra, € entdo retornar
a inexisténcia .

Esta posi¢do, entretanto, desperta inimeras questdes. Se o homem
fosse morrer de qualquer forma, a parte de sua queda no pecado, por que a
Biblia relaciona tao consistentemente o pecado juntamente com a morte? Se
a morte era parte da boa criagao de Deus e o fim natural do homem, por que
teve Cristo de morrer por nossos pecados? E mais, se a morte ¢ o fim do
homem, segundo o plano de Deus desde o principio, por que Cristo



ressuscitou dos mortos? E por que, entdo, a Biblia ensina que tanto crentes
como descrentes ressuscitardo igualmente dentre os mortos?

Diferentemente de Celestius, Karl Barth e outros, temos que
sustentar que a morte, no mundo humano, ndo ¢ um aspecto da boa criacao
de Deus, mas um dos resultados da queda do homem no pecado. Passemos a
ver a evidéncia escrituristica para tanto.

Vejamos, primeiramente, Gn 2.16,17: “E lhe deu esta ordem: De
toda arvore do jardim comeras livremente, mas da arvores do conhecimento
do bem e do mal ndo comerds; porque no dia em que dela comeres,
certamente morreras’.

Esta passagem, que contém a primeira referéncia a morte na Biblia,
ensina claramente a conexdo entre pecado e morte. Deus ameagou com a
morte, como penalidade, por comer da arvores proibida. A expressao
hebraica usada no texto (infinitivo absoluto seguido pela forma imperfeita
do verbo finito), na verdade, significa: “vocé deverd certamente morrer”.

Poderiamos levantar a questdo: Que significam as palavras “no dia
em que dela comeres?” Serd que estas palavras pretendem transmitir a idéia
de que Adao morreria exatamente no dia cronologico no qual ele comeu do
fruto proibido? Alguns eruditos favorecem esta interpretagdo, sugerindo que
a execucdo imediata da sentenca de morte foi adiada por causa da graca
geral de Deus ®. Obviamente, esta ¢ uma interpretagdo possivel. Entretanto,
uma outra interpretacdo parece ser mais plausivel. Geerhardus Vos chama a
atencdo para o fato de que a expressdo “no dia em que dela comeres” ¢
simplesmente um idiomatismo hebraico que significa: “tao certo como tu
dela comeres”. Ele cita, como expressdo paralela, I Rs 2.37, onde Salomao
diz a Simei: “Porque ha de ser que no dia em que saires e passares o ribeiro
de Cedrom, fica sabendo que serd morto” °. Outro exemplo para este
idiomatismo é encontrado em Exodo (10.28), texto que se refere a Farao,
dizendo para Moisés: “Retira-te de mim e guarda-te que ndo mais vejas o
meu rosto; porque no dia em que vires o meu rosto, morreras”. Em ambas as
passagens, a expressdao “no dia” significa simplesmente “tdo certo como”.
Se entendermos a expressao de Geénesis (2.17) no mesmo sentido,
concluiremos, portanto, que ela nao significa necessariamente “no exato dia
que comeres deste fruto morreras”, mas antes: “tdo certo como tu comes
deste fruto morreras”. Baseado nesta interpretacdo, pois, o fato de Adao e
Eva nao terem morrido fisicamente no mesmo dia em que comeram da
arvores proibida, ndo precisa nos causar nenhuma dificuldade especial.

Mas, qué dizer da expressdo: “certamente morreras?” As palavras
que a Biblia usa para denotar morte, podem significar varias coisas. Que
sentido tera a palavra aqui? O significado obvio e primeiro do verbo
hebraico muth ¢ morrer de morte fisica. Quando este castigo e, mais tarde,



mencionado em conexdo com o processo que ¢ resultado do pecado do
homem, ¢ a morte fisica que estd descrita (veja Gn 3.19). Portanto, o que
quer que Génesis (2.17) signifique, certamente estd nos ensinando que a
morte fisica, no mundo humano, ¢ resultado do pecado do homem. Embora
ndo saibamos como era o corpo de Addo antes de sua queda no pecado,
somos impedidos, por esta passagem, de assumir que ele teria morrido
fisicamente de qualquer forma, tivesse ele pecado ou nao.

A luz do restante das Escrituras, entretanto, a morte, conforme nesta
ameaga aqui, deve ser entendida como significando mais do que a simples
morte fisica. O homem ¢ uma totalidade, que possui um lado espiritual tanto
quanto um lado fisico em seu ser. Uma vez que, de acordo com as
Escrituras, o significado mais profundo da vida 4 a comunhdo com Deus, o
significado mais profundo da morte tem de ser a separagdo de Deus. A
morte, conforme a ameaca feita em Génesis (2.17), portanto, inclui o que
geralmente chamamos de morte espiritual: isto ¢, a quebra da comunhdo do
homem com Deus. Por causa do pecado de Adado, cada ser humano esta
agora, por natureza, num estado de morte espiritual (cp. Ef 2.1,2): “Ele vos
deu vida, estando vOs mortos nos vossos delitos e pecados, nos quais
andastes outrora”). Leon Morris expressa bem este pensamento: “Quando o
homem pecou, passou para um novo estado, um estado simbolizado e, ao
mesmo tempo, dominado pela morte. E provavel que a morte espiritual e a
morte fisica ndo sejam consideradas como separadas, mas que uma envolva
a outra” '°. Em outras palavras, depois de o homem ter pecado ele,
imediatamente, morreu no sentido espiritual e, por causa disso, ficou sujeito
ao que chamamos de morte eterna - separacdo eterna da presenga amorosa
de Deus ''. Ao mesmo tempo, 0 homem entrou num estado no qual a morte
corporal se tornou agora inevitavel.

Passemos a ver a passagem a que ja aludimos, de Gn 3.19:

“No suor do rosto
comerdas o teu pdo,
até que tornes a terra,
pois dela foste formado:
porque tu és po
e ao po tornards’’.

Alguns argumentam que estas palavras simplesmente retratam o que
teria acontecido a0 homem mesmo que o pecado ndo tivesse intervindo.
Mas esta interpretagao nao ¢ garantida. Porque estas palavras constam de
uma passagem que descreve os castigos divinamente ordenados para o
pecado - primeiro para a serpente (vs. 14,15) entdo para a mulher (v.16) e
em seguida para o homem (vs 17-19).



Aqui ¢ predito o destino do corpo de homem: uma vez que ele ¢ feito
de po, tera de voltar ao p6. Aqui a morte esta vividamente retratada, nado
como um fendmeno natural, mas como um aspecto da maldicdo que veio
sobre o homem por causa do seu pecado.

Génesis (3.22,23) também langa luz sobre o problema: “Entdo disse
o Senhor Deus: Eis que o homem e tornou como um de nés, conhecedor do
bem e do mal: assim, para que ndo estenda a mao, e tome também da arvore
da vida, e coma, e viva eternamente: o Senhor Deus, por isso, o langou fora
do jardim do Eden...” Novamente, vemos a morte retratada como resultado
do pecado do homem. Uma vez que o homem tinha comido da arvore
proibida, ndo lhe era permitido permanecer no jardim do Eden e “viver para
sempre”. Embora ndo seja indicada a exata relagdo entre comer da arvores
da vida e viver para sempre, fica claro que agora o homem deve morrer
porque pecou contra Deus. Ao mesmo tempo, a expulsao do jardim implica
numa béngdo. Porque, viver eternamente com uma natureza decaida ndo-
regenerada nao teria sido uma béngao, mas teria significado uma extensao
irremediavel do curso de vida.

A conexao necessaria entre pecado e morte ndo ¢ ensinada apenas no
Antigo Testamento, mas também no Novo. Romanos (5.12) ¢ muito claro
neste ponto: “Portanto, assim como por um s6 homem entrou o pecado no
mundo, e pelo pecado a morte, assim também a morte passou a todos os
homens porque todos pecaram”. E concebivel que alguém possa dizer que,
uma vez que nesta parte do capitulo Paulo estd contrastando a morte com a
vida que recebemos através de Cristo, ele tenha em mente apenas a morte
espiritual. Embora seja verdadeiro que nesta pericope (5.12-21) a morte que
Paulo est4d descrevendo inclua a morte espiritual, ndo se pode excluir, com
acerto, a morte fisica do que ele quer dizer. Certamente, a morte fisica ¢
mencionada tanto no contexto precedente (“fomos reconciliados com Deus
mediante a morte do seu Filho”, v.10) como no subseqiiente (“reinou a
morte deste Adao até Moisés, v.14). Por causa disso, quando Paulo diz: “por
um s6 homem entrou o pecado no mundo, e pelo pecado a morte”, a morte
fisica estd seguramente incluida. Na verdade, esta passagem ¢ um eco 6bvio
de Génesis (2.17).

Em Romanos (8.10), Paulo diz: “Mas Cristo estd em v0s, v0sso
corpo estd morto por causa do pecado, mas vosso Espirito estd vivo por
causa da justica”(NIV). Como fica 6bvio a partir do verso 11 (“vivificara os
vossos corpos mortais”), corpo significa aqui corpo fisico. O vosso corpo
fisico esta morto, diz Paulo - isto é, tem nele a semente da morte e & certo
que, finalmente, morrera. Entdo, ele adiciona significativamente: “por causa
do pecado”. Novamente vemos que, de acordo com as Escrituras, a morte do
corpo ¢ um resultado do pecado.



Podemos citar mais uma passagem, em 1 Corintios (15.21): “Visto
que a morte veio por um homem, também por um homem veio a
ressurrei¢do dos mortos”. Aqui Paulo esta discorrendo sobre a ressurreicao
do corpo. Nesta conexdo, ele novamente contrasta Cristo com Addo. “A
morte veio por um homem” - obviamente, a referéncia ¢ a Adao. A morte
fisica esta aqui claramente denotada, uma vez que estd contrastando com a
ressurrei¢do do corpo.

Tendo considerado a conexdo entre a morte ¢ pecado, prossigamos
para atentar para a morte a luz da redencdo. A Biblia ensina que Cristo veio
ao mundo para conquistar e destruir a morte. O autor de Hebreus escreve da
seguinte forma: “Visto, pois, que os filhos tém participagdo comum de carne
e sangue, destes também ele, igualmente, participou, para que, por sua
morte, destruisse aquele que tem o poder da morte, a saber, o diabo, e
livrasse a todos os que, pelo pavor da morte, estavam sujeitos a escravidao
por toda a vida” (2.14,15). Uma vez que foi através da tentacdo do diabo
que a morte (do homem) veio ao mundo, pode ser dito aqui do diabo que ele
tem o poder da morte. Cristo, entretanto, assumiu a natureza do homem e
morreu por nos a fim de, pela morte, poder destruir a morte. Embora esta
passagem ndo o diga textualmente, o Novo Testamento ensina claramente
que foi através de sua ressurrei¢ado dos mortos que Cristo conquistou sua
grande vitéria sobre a morte: “Havendo Cristo ressuscitado dentre os
mortos, ja ndo morre: a morte ja ndo tem dominio sobre ele” (Rm 6.9).

A conquista da morte, portanto, deve ser vista como uma parte
essencial da obra redentora de Cristo. Cristo ndo redime seu povo apenas do
pecado; ele também o redime dos resultados do pecado, € a morte é um
deles. E, assim, lemos em 2 Timédteo (1.10) que Cristo “destruiu a morte e
trouxe a luz a vida e a imortalidade”. Por causa disto, o fato de que na nova
Jerusalém ndo mais haverad morte ¢ uma culminacdo adequada da obra
redentora de Cristo (Ap 21.4).

Entdo surge a questdo: porque os crentes tém de morrer? Por que
eles ndo poderiam ascender aos céus imediatamente apds o fim de seus dias
terrenos, sem ter de atravessar o processo doloroso de morrer? Na verdade, ¢
isso que vai acontecer aos crentes que ainda estiverem vivos quando Cristo
voltar. Eles ndo terdo de morrer, mas serdo transformados “num momento,
num abrir e fechar de olhos” (1 Co 15.52) no estado de incorruptibilidade.
Por que isto ndo pode acontecer a todos os crentes?

Esta questdo ¢, de fato levantada no catecismo de Heidelberg,
Questao 42: “Entdo, uma vez que Cristo morreu por nos, porque temos nos
também de morrer? A resposta reza o seguinte: “Nossa morte ndo ¢ uma
satisfacdo de nossos pecados, mas € apenas um morrer para os pecados e
entrar na vida eterna”.



Para nos que somos cristdos, a morte ndo ¢ um pagamento pelos
pecados. Foi para Cristo, mas ndo ¢ para nds. Uma vez que Cristo foi nosso
mediador, nosso segundo Adao, ele teve de sofrer a morte como parte do
castigo que nos mereciamos pelo pecado; mas, para nés, a morte ndo € mais
uma punic¢do pelo pecado. Para Cristo, a morte foi parte do curso de sua
vida. Para nos, a morte ¢ fonte de béncgao.

Mas, entdo, perguntamos: Que significa a morte, agora, para o
cristao? “Um morrer para os pecados”, o Catecismo continua dizendo
(literalmente, “uma extin¢do dos pecados’). Na vida presente, o pecado € o
fardo mais pesado que temos de carregar. Quanto mais velhos ficamos, mais
nos aflige o fato de que continuamos ndo conseguindo fazer a vontade de
Deus. Pode-se sentir algo de peso deste fardo ao ler as palavras de Paulo em
Romanos (8.23): “E ndo somente a criagdo, mas também noés que temos as
primicias do Espirito, igualmente gememos em nosso intimo, aguardando a
adocdo de filhos, a redencdao do nosso corpo”. Mas a morte trard um fim ao
ato de pecar. Note como o autor de Hebreus descreve a comunhao daqueles
que agora estdo nos céus: “Mas tendes chegado ao monte Sido e a cidade do
Deus vivo, a Jerusalém celestial... ¢ a universal assembléia e igreja dos
primogeénitos arrolados nos céus... e aos espiritos dos justos aperfeicoados”
(Hb 12.22,23). Paulo, de fato, nos conta que Cristo amou a igreja ¢ a si
mesmo se entregou por ela “para que a santificasse, tendo-a purificado por
meio da lavagem de agua pela palavras para apresentar a si mesmo igreja
gloriosa, sem méacula, nem ruga, nem coisa semelhante, porém santa e sem
defeito” (Ef 5.26,27).

Nossa morte também serd uma “entrada na vida eterna”. Estas
palavras ndo pretendem negar que ha um sentido no qual o crente ja possui a
vida eterna aqui e agora, uma vez que o mesmo Catecismo ensina, na
Resposta 58, que agora nds sentimos em nossos coragdes o inicio do gozo
eterno. Mas o que gozamos agora ¢ apenas o inicio. Entraremos nas riquezas
plenas da vida eterna somente apds termos passado através do portal da
morte. Por causa disso, Paulo pode dizer: “para mim o viver ¢ Cristo e o
morrer ¢ lucro” (Fp 1.21), e: “preferindo deixar o corpo e habitar com o
Senhor” (2 Co 5.8).

Tudo isso implica em que a morte, nosso “Gltimo inimigo” (1 Co
15.26), através da obra de Cristo, tornou-se nosso amigo. Nosso oponente
mais temivel veio a se para nos o servo que abre as portas para a felicidade
celestial. A morte para o cristdo, portanto, ndo ¢ o fim, mas um glorioso
novo indicio. E, dessa forma, entendemos porque Paulo pode dizer:

“Tudo é vosso:
seja Paulo, seja Apolo, seja Cefas,
seja o mundo, seja a vida, seja a morte,



sejam as coisas presentes, sejam as _futuras,
tudo é vosso,
e vos de Cristo,
e Cristo de Deus” (1 Co 3.21-23)
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CAPITULO 8
IMORTALIDADE

As vezes, tem sido dito que o conceito de imortalidade da alma faz
parte da fé crista. Isto foi verdadeiro especialmente nos século Dezoito, o
século do Iluminismo e de seu correlativo religioso, o Deismo. De acordo
com o Iluminismo, a fonte de toda verdade deveria ser encontrada mais na
razao do que na revelagdo divina. As trés grandes verdades da “teologia
natural”, que se podem descobrir pela razdo, supostamente, eram a
existéncia de Deus, a importancia da virtude e a imortalidade da alma.
Dizia-se que o conceito de imortalidade da alma era demonstravel pela
razao, até que Immanuel Kant (1724-1804) submeteu esses argumentos a
uma critica devastadora. Mas, mesmo Kant, continuava a sustentar o
conceito como um postulado da assim chamada razio pratica' .

Primeiramente, devemos notar que a idéia de imortalidade da alma (a
saber, que ap6s a morte do corpo, a alma ou aspecto imaterial do homem
continua a existir) ndo ¢ um conceito peculiar ao Cristianismo. Ele tem sido
sustentado, de uma forma ou outra, por grande nimero de povos, incluindo
os babilonios, os persas, os egipcios e os antigos gregos. Na verdade, o
conceito de imortalidade da alma, que era tdo fortemente defendido no
século dezoito pelos lideres do Iluminismo, ndo era uma doutrina
distintivamente cristd, uma vez que a “teologia natural”, da qual esta
doutrina fazia uma parte, era considerada como sendo distinta e superior ao
Cristianismo.

O conceito de imortalidade da alma foi desenvolvido nas religides de
mistério da antiga Grécia, e recebeu expressdo filosofica nos escritos de
Platao (427-347 a C.). Em varios didlogos, especialmente no Fedo, Platdo
apresenta a idéia de que corpo e alma devem ser considerados como duas
substancias distintas: a alma pensante ¢ divina; o corpo, sendo constituido
de matéria - uma substancia inferior - ¢ de valor menor que a lama. A lama
racional ou nous ¢ a parte imortal do homem que desceu “dos céus”, onde
desfrutava de uma pré-existéncia feliz. Porque a alma perdeu suas asas neste
estado pré-existente, entrou no corpo, habitando na cabega. Na morte, o
corpo simplesmente se desintegra, mas o nous , ou alma racional, retorna
aos céus caso seu curso de acdo tenha sido justo e honoravel; caso ndo, ela
reaparece em forma de outro homem ou de um animal. Mas a alma em si ¢
indestrutivel %.

No conceito de Platdo, a imortalidade da alma estd enraizada em
uma metafisica racionalista: o racional ¢ o real, e tudo o que seja ndo-



racional tem uma realidade do tipo inferior. Por causa disso, a alma ¢
considerada como uma substancia superior, inerentemente indestrutivel e
portanto imortal, enquanto que o corpo ¢ de substancia inferior, mortal e
condenado a destruicao total. Aqui o corpo ¢ considerado como um timulo
para a alma, que é realmente mais feliz sem o corpo. Neste sistema de
pensamento, portanto, ndo ha lugar para a doutrina da ressurrei¢ao do corpo.

Mas agora temos de levantar a questdo: Serd que as Escrituras em
algum lugar, utilizam a expressdao “a imortalidade da alma”? Ensinam elas
que a alma do homem ¢ imortal?

Hé4 duas palavras gregas que geralmente sdao traduzidas por
imortalidade na versdo portuguesa da Biblia: athanasia e aphtharsia.
Athanasia ¢ encontrada apenas trés vezes no Novo Testamento: uma em 1
Timoéteo (6.16) e duas vezes em 1 Corintios (15.53,54). Na primeira
passagem, a palavra ¢ usada para descrever Deus, “o Unico que possui
imortalidade, que habita em luz inacessivel, a quem homem algum jamais,
nem € capaz de ver”. Obviamente, a imortalidade aqui significa mais do que
mera existéncia sem fim. Significa imortalidade original, como distinta da
concedida. Nesta passagem, Paulo ensina que Deus, como fonte da vida, ¢
origem de todas as outras imortalidades. Neste sentido, somente Deus tem
imortalidade; outros recebem imortalidade e a possuem apenas na
dependéncia dele. Como Deus tem vida em si mesmo (Jodo 5.26), assim
também ele tem imortalidade em si mesmo.

Os outros dois lugares onde a palavra athanasia ¢ usada, ocorrem em
sucessao: 1 Co 15.53,54: “Porque o perecivel tem de se revestir com o
imperecivel, e o mortal com imortalidade. Quando o perecivel estiver
vestido com o imperecivel, e o mortal com imortalidade, entao a palavra que
estd escrita se fara verdadeira: A morte foi tragada na vitoria” (NIV). Paulo
aqui esta falando acerca do que acontecera na hora da volta de Cristo (veja
v.52). As palavras citadas acima se aplicam tanto a transformagdo dos
crentes, que ainda estiverem vivos quando Cristo voltar, como a ressurrei¢ao
dos mortos que, estard acontecendo. Uma vez que, conforme Paulo ja
dissera, o corruptivel ndo pode herdar o incorruptivel (v.50), precisa
acontecer uma mudanga desta espécie.

Observe agora trés coisa acerca da imortalidade, das quais esta
passagem fala (1) A imortalidade mencionada aqui ¢ atribuida apenas aos
crentes - Paulo ndo diz coisa alguma nesta passagem acerca dos descrentes.
(2) Esta imortalidade ¢ um dom que devemos receber no futuro. O tipo de
imortalidade mencionado aqui ndo ¢ uma possessao presente de todos os
homens, nem mesmo de todos os crentes, mas uma concessao que ocorrera
na Parousia. (3) a imortalidade descrita nesta passagem ndo ¢ uma
caracteristica apenas da alma, mas da pessoa inteira. Se houver alguma



énfase, ela estd sobre o corpo, uma vez que a passagem fala da ressurreicao
do corpo. Aqui nao ha alusdo da idéia da imortalidade de alma.

A outra palavra geralmente traduzida por imortalidade, (aphtharsia),
ocorre sete vezes no Novo Testamento. Ela ¢ usada para designar o alvo que
os verdadeiros crentes perseguem (Rm 2.7), e aquilo que Cristo trouxe a luz
em 2 Timéteo (1.10). E usada quatro vezes em 1 Corintios (15), o grande
capitulo paulino a respeito da ressurrei¢do. No verso 50, ela é usada para
descrever aquilo que o corruptivel ou perecivel ndo pode herdar. No verso
42 ¢ usada para comunicar o fato de que, embora o corpo seja semeado em
corrupgao, € ressuscitado em incorrupgdo. Nos versos 53-54, a palavra ¢
usada para descrever a incorrupg¢ao ou imperecibilidade com a qual o corpo
atual, aqui chamado de perecivel, precisa revestir-se na ressurrei¢do. Em
nenhuma destas passagens a palavra ¢ usada para a “alma”.

O adjetivo derivado, aphthartos ¢ também usado sete vezes no Novo
Testamento. Ele ¢ usado para descrever Deus (Rm 1.23; 1 Tm 1.17), o corpo
ressurrecto (“os mortos ressuscitardo incorruptiveis” 1 Co 15.52), a coroa
pela qual Paulo se esfor¢a (1 Co 9.25), a joia imperecivel de um Espirito
manso e tranqiiilo (1 Pe 3.4), a semente imperecivel da qual fomos nascidos
de novo (1 Pe 1.23), e a heranga incorruptivel que estd guardada nos céus
para nos (1 Pe 1.4). Em caso nenhum a palavra ¢ usada para descrever a
“alma”.

Concluimos, entdo, que as Escrituras ndo usam a expressdo “a
imortalidade da alma”. Mas isto ainda deixa a questdo em aberto: Sera que
de algum modo a Biblia ensina que a alma do homem ¢ imortal?

Alguns tedlogos da Reforma usaram e defenderam a expressdao
“imortalidade da alma” como representativa de um conceito que ndo estava
em conflito com o ensino das Escrituras. Jodo Calvino, por exemplo, ensina
que Addo teve uma alma imortal °, e fala da imortalidade das almas como
uma doutrina aceitavel *. Ao mesmo tempo, entretanto, ele admite que a
imortalidade ndo pertence a natureza da alma, mas ¢ comunicada a alma por
Deus °.

Archibald Alexander Hodge, num volume publicado originalmente
em 1878, apresenta véarios argumentos em defesa da doutrina da
imortalidade da alma °. William G.T. Shedd, numa obra originalmente
publicada em 1889, tem o seguinte a dizer acerca da questdo: “A crenca na
imortalidade da alma e em sua existéncia separada do corpo apds a morte,
era caracteristica tanto da economia vétero [testamentaria] como da do Novo
[Testamento]” ’. De modo similar, Lous Berkhof diz: “Esta idéia de
imortalidade da alma estd em perfeita harmonia com o que a Biblia ensina
acerca do homem...” %; ele passa a fornecer vérios argumentos, tanto da
revelacdo geral como da Biblia, para sustentar este conceito.



A posicdo de Herman Bavinck, neste ponto, entretanto, ¢
consideravelmente mais cautelosa. Ele denomina a doutrina da imortalidade
da alma de articulus mixtus, cuja verdade ¢ mais demonstrada pela razdo de
que pela revelagao divina, e em nenhum lugar o colocam em primeiro plano;
menos ainda, elas nunca fazem qualquer tentativa em argumentar a respeito
da verdade deste conceito ou em sustenta-lo contra seus oponentes™ '°.

Concordando com Bavinck, G.C. Berkouwer rejeita a idéia de
imortalidade da alma como doutrina distintivamente cristd, e afirma: “As
Escrituras nunca se ocupam de um interesse independente na imortalidade
como tal, ndo mencionando a imortalidade de uma parte do homem que
despreza e sobrevive a morte sob todas as circunstancias e sobre a qual
podemos refletir bem a parte da relagio do homem com o Deus vivo™ '

Como devemos avaliar estas reagcdes aparentemente conflitantes dos
tedlogos da Reforma? Estamos de acordo com que a idéia de imortalidade
da alma esteja em perfeita harmonia com o que a Biblia ensina acerca do
homem? Com relacdo a esta questdo, as seguintes observagdes podem ser
feitas:

(1) Como temos visto, as Escrituras ndo utilizam a expressdo “a
imortalidade da alma”. A palavra imortalidade ¢ aplicada a Deus, a
existéncia total do homem na hora da ressurreicao, ¢ a coisas tais como a
coroa imperecivel e a semente incorruptivel da Palavra, mas nunca para a
alma do homem.

(2) As Escrituras ndo ensinam a existéncia continuada da alma
devido a sua indestrutibilidade inerente '* - um dos argumentos filos6ficos
principais para a imortalidade da alma. Este argumento, vale a pena lembrar,
esta relacionado com uma visao especificamente metafisica do homem. Na
filosofia de Platdo, por exemplo, a alma ¢ considerada indestrutivel porque
ela faz parte de uma realidade metafisica superior a do corpo; ela ¢
considerada como uma substincia ndo criada, eterna e, por causa disso,
divina. Mas as Escrituras ndo ensinam esse tipo de conceito da alma. Uma
vez que, de acordo com as Escrituras, o homem foi criado por Deus e
continua a ser dependente de Deus para sua existéncia, nao podemos indicar
no homem nenhuma qualidade ou qualquer aspecto do homem que o faca
indestrutivel.

(3) As Escrituras ndo ensinam que uma simples existéncia
continuada apos a morte seja supremamente desejavel, porém insistem que
uma vida em comunhdo com Deus é o maior bem do homem. O conceito de
imortalidade da alma, como tal, ndo diz nada acerca da qualidade de vida
apos a morte; ele simplesmente afirma que a alma continua a existir. Mas
isto ndo € o que as Escrituras enfatizam. O que a Biblia salienta, ¢ que viver
separado de Deus ¢ morte, e que relagdo e comunhdo com Deus ¢ vida



verdadeira. Esta vida verdadeira ja ¢ desfrutada por aqueles que creém em
Cristo (Jo 3.36; 5.24; 17.3). A vida em comunhdo com Deus continuara a
ser desfrutada pelos crentes apdés a morte, conforme Paulo ensina em
Filipenses (1.21-23) e em 2 Corintios (5.8) . E esse tipo de existéncia apos
a morte que as Escrituras nos apresentam como um estado a ser
supremamente anelado. Elas ensinam que mesmo aqueles que ndo tém esta
vida verdadeiramente espiritual, continuardo a existir apds a morte; sua
existéncia continuada, entretanto, ndo sera uma existéncia feliz, mas de
tormento e angustia (2 Pe 2.9); veja-se também Lucas (16.23,25).

As Escrituras, portanto, trazem uma nova dimensdo para nosso
pensamento acerca da vida futura. O que ¢ importante par elas ndo ¢ o
simples fato de que as almas continuardo a existir, mas a qualidade dessa
existéncia. As Escrituras instam com os homens para que venham a Cristo a
fim de que possam ter vida, e dessa forma fugir da ira vindoura; elas
proferem adverténcias severas contra qualquer conceito de “imortalidade da
alma” que possa obscurecer a seriedade do julgamento divino sobre o
pecado, ou que possa negar a verdade da punicdo eterna para pecadores
impenitentes '*.

(4) A mensagem das Escrituras acerca do futuro do homem é a
ressurrei¢do do corpo. Neste ponto, vemos uma divergéncia radical entre a
visdo cristd do homem e a visdo comum a filosofia grega, especialmente a
de Platdo. Conforme vimos, os gregos nao tinham lugar, em seu
pensamento, para a ressurreicdo do corpo. O corpo era visto como um
tamulo para a alma, e a morte era considerada como uma libertacdo do
aprisionamento.

Esta compreensdao do homem, entretanto, ¢ totalmente diferente do
ensino das Escrituras. De acordo com as Escrituras, o corpo ndo ¢ menos
real do que a alma; Deus criou o0 homem em sua totalidade, corpo e alma.
Nem o corpo ¢ inferior & alma, nem € nao-essencial a verdadeira existéncia
do homem; se fosse assim, a Segunda Pessoa da Trindade nunca poderia ter
assumido uma natureza humana genuina, com um corpo humano genuino.
No ensino biblico, o corpo nao ¢ um timulo para a alma mas um templo do
Espirito Santo; o homem ndo ¢ completo sem o corpo. Por causa disso, o
futuro estado da béng¢do do crente ndo ¢ simplesmente a existéncia
continuada de sua lama, mas inclui, como seu aspecto mais rico, a
ressurreicdo de seu corpo. Esta ressurrei¢do sera, para os crentes, uma
transi¢do para a gloria, na qual nossos corpos deverdo tornar-se semelhantes
ao corpo glorioso de Cristo (Fp 3.21).

Concluimos que o conceito glorioso de imortalidade da alma ndo ¢é
uma doutrina distintivamente cristd. Antes, o que ¢ central na escatologia
biblica ¢ a doutrina da ressurrei¢do do corpo. Se desejarmos usar a palavra



imortalidade com relacdo ao homem, digamos que o homem, mais do que
sua alma, ¢ imortal. Mas o corpo do homem precisa passar por uma
transformagdo através da ressurrei¢do antes que ele possa desfrutar
totalmente de imortalidade .
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também O Cullmann, Immortality of the Soul or Ressurrection of the
Dead? (Imortalidade da Alma ou Ressurreicdo dos Mortos?), New
York: Macmillan, 1964.

Esta declaracdo assume que ¢ admissivel falar de “alma” do homem
como continuando a existir apés a morte do corpo. Sem entrar
profundamente na questdo, por ora, podemos observar que as Escrituras
freqiientemente falam do homem em termos do “corpo e alma” ou
“corpo e espirito ”, e as vezes falam da “alma” do homem como
sobrevivendo apos a morte (e.g., Mt 10.28; Ap 6.9, 10; 20.4). Ver
também mais adiante.

Trataremos mais completamente destas passagens em conexdo com a
discussdo do estado intermediario, no proximo capitulo.

Nesta conexao, deveria ser dito que a expressao “a imortalidade da
alma” ndo somente falha em fazer jus a énfase das Escrituras, mas pode
realmente ser contraria a ela, se a imortalidade for considerada como



mera existéncia descolorida, ou como uma existéncia que seja
exclusivamente feliz.

15. Aqueles que ainda estiverem vivos, quando Cristo voltar,
experimentardo esta transformacao sem ter de morrer (1 Co 15.51, 52).



CAPITULO 9
O ESTADO INTERMEDIARIO

Conforme vimos, o aspecto central do ensino neotestamentario
acerca do futuro do homem ¢ a volta de Cristo e os eventos que
acompanhardo essa volta: a ressurrei¢do, o juizo final e a criacdo da nova
terra. Mas antes de avancarmos para considerar esses assuntos, temos de dar
alguma atengdo ao que normalmente ¢ denominado de “o estado
intermediario” - isto €, o estado do morto entre a morte e a ressurreicao.

Desde o tempo de Agostinho ', os tedlogos cristdos pensavam que,
entre a morte e a ressurreicdo, as almas dos homens desfrutavam do
descanso ou sofriam aflicdes enquanto esperavam ou pela complementacgao
de sua salvacdo, ou pela consumagdo de sua condenagdo. Na Idade Média,
esta posicdo continuou a ser ensinada ?, ¢ foi desenvolvida a doutrina do
Purgatdrio. Os Reformadores rejeitaram a doutrina do Purgatorio, mas
continuaram a defender um estado intermediario, embora Calvino, mais do
que Lutero, tendia mais a considerar esse estado como de uma existéncia
consciente °. Em sua obra Psycopannychia, uma resposta aos Anabatistas de
seu tempo, que ensinavam que as almas simplesmente dormiam entre a
morte e a ressurreicdo, Calvino ensinou que, para os crentes, o estado
intermediario ¢ tanto de béngdos como de expectacdo - por causa disso a
béngdo ¢ proviséria e incompleta’. Desde aquele tempo, a doutrina do
estado intermediario tem sido ensinada pelos tedlogos da Reforma °, e se
reflete nas Confissdes da Reforma °.

Entretanto, a doutrina do estado intermediario tem sido recentemente
sujeita a uma critica severa. G.C. Berkouwer retrata o ponto de vista de
alguns destes criticos em seu recente livro sobre escatologia . G.Van Der
Leeuw (1890-1950), por exemplo, sustenta que apds a morte somente existe
uma perspectiva escatologia para os crentes: a ressurreicdo do corpo. Ele
rejeita a idéia de que exista “algo” do homem que continue apos a morte e
sobre o que Deus construiria uma nova criatura °. De acordo com as
Escrituras, assim insiste ele, o homem morre totalmente, com corpo e alma;
quando o homem, mesmo assim, recebe uma nova vida na ressurreicao, isto
¢ um feito maravilhoso de Deus, e ndo algo que jorre naturalmente da
existéncia atual do homem °. Por causa disso, falar de “continuidade” entre
nossa vida atual e a vida da ressurreicdo leva ao engano '°. Deus ndo cria
nosso corpo ressurrecto a partir de alguma coisa - por exemplo, nosso
Espirito, ou nossa personalidade - mas ele cria uma nova vida do nada, de
nossa vida aniquilada e destruida .



Outro critico moderno da doutrina do estado intermedidrio ¢ Paul
Althaus, um tedlogo luterano (1888-1966). Esta doutrina, sustenta ele, deve
ser rejeitada uma vez que pressupde a existéncia continuada e independente
de uma alma incorpérea %, e por este motivo é mesclada com Platonismo .
Althaus apresenta varias objecdes a doutrina do estado intermediario. Esta
doutrina ndo faz jus a seriedade da morte, uma vez que a alma parece passar
incélume através da morte '*. Por sustentar que, sem o corpo o homem
pode ser totalmente abengoado e completamente feliz, esta doutrina nega a
importancia do corpo '°. A doutrina tira o significado da ressurreigdo:
quanto mais aumentarmos as bénc¢dos do individuo ap6s a morte, mais
diminuiremos a importancia do ultimo dia '°. Se, de acordo com esta
doutrina, os crentes apOs a morte ja estdo abencoados e o impio ja esta no
inferno, por que ainda ¢ necessério o dia do juizo? '’. A doutrina do estado
intermediario ¢ completamente individualista; ela envolve mais um tipo
privado de béng¢do do que comunhao com os outros, e ignora a reden¢ao do
cosmos, a vinda do Reino, ¢ a perfeicdo da igreja '®. Em suma, conclui
Althaus, esta doutrina separa o que deve estar junto: corpo e alma, o
individual e o comunitario, felicidade e a gléria final, o destino de
individuos e o destino do mundo "°.

Em resposta a estas objegdes, deve ser admitido que a Biblia fala
muito pouco acerca do estado intermediario e que aquilo que ela diz acerca
dele ¢ contingente a sua mensagem escatologica principal sobre o futuro do
homem, que diz respeito a ressurrei¢do do corpo. Temos de concordar com
Berkouwer que aquilo que o Novo Testamento nos fala acerca do estado
intermediario ndo passa de um sussurro *°. Temos também de concordar que
em lugar nenhum o Novo Testamento nos fornece uma descrigcdo
antropolégica ou exposi¢io tedrica do estado intermediario’’. Entretanto,
permanece o fato de que ha evidéncia suficiente para nos capacitar a afirmar
que, na morte, o homem ndo ¢ aniquilado e o crente ndo ¢ separado de
Cristo. Veremos mais adiante qual ¢ esta evidéncia.

Neste ponto, devemos fazer uma observacdo sobre a terminologia.
Geralmente, ¢ dito por Cristdos que a “alma” do homem continua a existir
apos o corpo ter morrido. Este tipo de linguagem ¢ freqiientemente criticado
como revelando um modo grego ou platonico de pensar. Sera que isso €
necessariamente assim?

Deve ser admitido que certamente ¢ possivel falar da “alma” de
modo platonico. No capitulo anterior foi apresentada esta visdo platonica da
alma, bem como a divergéncia entre essa visdo € a concepcao cristd do
homem.

Mas, o fato de que os gregos usaram o termo alma de modo nao
biblico ndo implica, necessariamente, que todo uso da palavra al/ma, para



indicar a existéncia continuada do homem apods a morte, seja errado. O
proprio Novo Testamento utiliza ocasionalmente deste modo a palavra
grega para a alma, psyche, Arndt e Gingrich, em seu Greek-English Lexicon
of the New Testament (Léxico Grego-Inglés do Novo Testamento), sugerem
que psyche, no Novo Testamento, pode significar vida, alma como o centro
da vida interior do homem, alma como o centro da vida que transcende
terra, aquela que possui vida, a criatura vivente, alma como aquela que
deixa o Reino da terra e da morte e continua a viver no Hades *.

Existem, pelo menos, trés exemplos claros do Novo Testamento
onde a palavra psyche ¢ usada para designar aquele aspecto do homem que
continua a existir apds a morte. O primeiro deles encontra-se em Mateus
(10.28): “Nao temais os que matam o corpo € nao podem matar a alma
(psyche); temei antes aquele que pode fazer perecer no inferno tanto a alma
como o corpo”. O que Jesus diz € o seguinte: Existe algo seu que aqueles
que o mataram nao podem tocar. Este algo tem de ser um aspecto do homem
que continua a existir apos a morte do corpo. Dois exemplos mais deste uso
da palavra sdo encontrados no livro do Apocalipse: “Quando ele abriu o
quinto selo, vi debaixo do altar as almas (psychas) daqueles que tinham sido
mortos por causa da palavra de Deus e por causa do testemunho que
sustentavam”(6.9); “Vi ainda as almas (psychas) dos decapitados por causa
do testemunho de Jesus, bem como por causa da palavra de Deus”(20.4). em
nenhuma destas duas passagens a palavra almas pode se referir a pessoas
que ainda estejam vivendo na terra. A referéncia ¢ claramente a martires
assassinados; a palavra almas ¢ usada para descrever aquele aspecto desses
mértires que ainda existe apos seus corpos trem sido cruelmente abatidos **.

Concluimos, portanto, que nao ¢ ilegitimos nem antibiblico usar a
palavra alma para descrever o aspecto do homem que continua a existir apds
a morte. Devemos acrescentar que, as vezes, o Novo Testamento usa a
palavra Espirito (pneuma) para descrever este aspecto do homem: por
exemplo, em Lucas (23.46), Atos (7.59) e Hebreus (12.23) **.

As Escrituras ensinam claramente que o homem ¢ uma unidade, e
que “corpo e alma” (Mt 10.28) ou “corpo e espirito” (1 Co 7.34; Tg 2.26)
sdo insepardveis . O homem s6 & completo nesta espécie de unidade
psicossomatica. Porém, a morte faz surgir uma separa¢ao temporaria entre o
corpo ¢ a alma. Uma vez que o Novo Testamento, ocasionalmente,
realmente fala das “almas” ou dos “espiritos” dos homens como ainda
existindo durante o tempo entre a morte e a ressurreicdo, ndés também
podemos fazé-lo, desde que lembremos que este estado de existéncia ¢
provisorio, temporario e incompleto. Uma vez que o homem ndo ¢
totalmente homem sem corpo, a esperanca escatologica central das



Escrituras, em relagcdo ao homem, ndo ¢ a simples existéncia continuada da
“alma” (conforme o pensamento grego) mas € a ressurrei¢ao do corpo.

Passaremos agora a investigar o que a Biblia ensina acerca da
condi¢do do homem entre a morte ¢ a ressurreigdo. Comecemos pelo Antigo
Testamento. De acordo com o Antigo Testamento, a existéncia humana ndo
finda com a morte; apos a morte, 0 homem continua a existir no Reino dos
mortos, geralmente denominado Sheol. George Eldon Ladd sugere que o
“Sheol ¢ a maneira veterotestamentaria de afirmar que a morte nao acaba
com a existéncia humana” .

Na versdo King James a palavra hebraica Sheol ¢ traduzida
diversamente como sepultura (31 vezes), inferno (31 vezes) ou cova (31
vezes). Porém, tanto na Versao American Standard como na Versao Revised
Standard, Sheol ndo foi traduzida.

Ao passo que admite que a palavra nem sempre significa a mesma
coisa, Louis Berkhof sugere no sentido triplice para Sheol: o estado de
morte, sepultura ou inferno »’. E bem confirmado que Sheol possa significar
tanto o estado de morte como a sepultura; mas ¢ duvidoso que possa
significar inferno.

(1) Geralmente, Sheol significa reino dos mortos que deve ser
entendido figuradamente como designando o estado de morte.
Freqlientemente Sheol ¢ simplesmente usado para indicar o ato de morrer:
“Chorando, descerei [Jacd] a meu filho até a sepultura (Sheol)” (Gn 37.35);
“se lhe [Benjamim] sucede algum desastre no caminho por onde fordes,
fareis descer minhas cas com tristeza ao Sheol”(Gn 42.38). Em 1 Samuel
2.6, na verdade, fazer descer ao Sheol ¢ equivalente a levar alguém ao
estado de morte: “O Senhor ¢ o que tira a vida, e da; faz descer ao Sheol e
faz subir”.

As diversas figuras aplicadas ao Sheol podem todas ser entendidas
como se referindo ao Reino dos mortos: ¢ dito do Sheol que ele tem portas
(J6 17.16), que ¢ um lugar escuro e triste (JO 17.13), e que ¢ um monstro
com apetite insaciavel (Pv 27.20; 30.15,16; Is 5.14; Hc 2.5). Quando
consideramos o Sheol desde modo, temos de lembrar que tanto o piedoso
como o impio descem ao Sheol na morte, uma vez que ambos entram no
reino dos mortos.

(2) As vezes, Sheol pode ser traduzido como sepulcro. Exemplo caro
esta no Salmo 141.7: “ainda que sejam espalhados os meus ossos a boca do
Sheol se lavra e sulca a terra”. Entretanto, este ndo parece ser um
significado comum do termo; e especialmente ndo o ¢ porque existe um
termo hebraico para sepultura, gebher. Muitas passagens nas quais Sheol
poderia ser traduzido por sepultura, t€ém também o sentido claro se
traduzirmos Sheol por reino dos mortos.



Tanto Louis Berkhof como William Shedd sugerem que, as vezes
Sheol pode significar inferno ou lugar de puni¢io para os impios **. Mas as
passagens citadas para sustentar esta interpretagdo ndo sdo convincentes.
Um dos textos assim citados ¢ o Salmo 9.15: “Os perversos serdo langados
no Sheol, e todas as nacdes que se esquecem de Deus”. Mas ndao ha
indicacdo no texto de que uma punicao estd envolvida. Fica dificil crer que o
Salmista esteja predizendo aqui a punicdo eterna de cada membro individual
destas nagoes iniquas (goyim). A passagem, porém, tem sentido bem claro
se entendermos Sheol no significado comum, referindo-se ao reino da
morte. O Salmista estara entdo dizendo que as nagdes impias, embora agora
se orgulhem de seu poder, serdo extirpadas pela morte.

Outra passagem apresentada por Berkhof ¢ a do Salmo 55.15: “A
morte os assalte, ¢ vivos des;am ao Sheol!” A luz do principio do
paralelismo que, geralmente, caracteriza a poesia hebraica, parecia que a
segunda linha estd apenas repetindo o pensamento da primeira linha: a
morte (ou desolagdo, na leitura marginal) vird sobre estes meus inimigos.
Descer vivo ao Sheol, entdo, significaria morte subita, mas ndo implicaria,
necessariamente, puni¢ao eterna.

Outro texto ainda citado por Berkhof, relacionado com isto, ¢ o de
Provérbios 15.24: “Para o entendido ha o caminho da vida que o leva para
cima, a fim de evitar o Sheol em baixo”. Mas aqui novamente se encontra o
contraste 6bvio entre vida e morte, a Gltima representada pela palavra Sheol.

Nao foi definitivamente comprovado, portanto, que Sheol possa
designar o lugar de puni¢dao eterna. Mas ¢ verdade que ja no Antigo
Testamento comeca a aparecer a convic¢dao de que o destino do impio € o
destino do piedoso, apdés a morte, ndo sdo o mesmo. Esta convic¢ao ¢
expressa primeiramente na crenca de que, embora o impio permanecera sob
o poder do Sheol, o piedoso finalmente sera liberto desse poder.

Por exemplo, no Salmo 49.14, lemos que os impios, “como ovelhas,
sao postos no Sheol; a morte sera seu pastor” (ASV). Estas palavras
sugerem a idéia de que a morte deverd guarda-los e nunca deixa-los ir. Os
justos, porém, deverdo ser redimidos do poder da morte: “Mas Deus remira
a minha alma do poder (literalmente, da mao) do Sheol; pois ele me tomara
para si” (v.15). Aqui ¢é revelada uma diferenca acentuada entre o destino dos
impios e o destino dos justos apds a morte. E dito que o justo sera redimido
do poder da morte - uma declaragcdo que, pelo menos, sugere, sem o afirmar
claramente, a promessa da ressurreigio dos mortos .

Uma passagem de importancia semelhante ¢ a do Salmo 16.10: “Pois
ndo deixards a minha alma para o Sheol, nem suportaras que o teu santo veja
corrupgao” (ASV). O significado parece ser: tu, Senhor, ndo abandonarés
minha alma (ou a mim) ao Reino dos mortos permanentemente, € tu nao



permitiras que eu veja corrupgdo. O Apostolo Pedro cita esta passagem em
seu sermao de Pentecostes (At 2.27,31), e a aplica a ressurreigao de Cristo,
afirmando que através destas palavras Davi estava profetizando esta
ressurreicdo. A pergunta €: Que significou esta passagem para Davi, quando
ele a escreveu? Poderia ter significado simplesmente sua confianga de que,
embora ele estivesse em perigo mortal naquela época, Deus ndo o deixaria
morrer. Em Atos (2.30,31), entretanto, Pedro diz de Davi: “Sendo, pois,
profeta, e sabendo que Deus lhe havia jurado que um dos seus descendentes
se assentaria no seu trono; prevendo isso, referiu-se a ressurrei¢do de Cristo,
que nem foi deixado no Hades [a palavra neotestamentdria equivalente a
Sheol], nem o seu corpo experimentou corrup¢ao”. Se as palavras do Salmo
16 podem realmente ser interpretadas como uma predicao da ressurrei¢do de
Cristo, elas podem ter também significado para Davi a esperanca da sua
propria ressurrei¢io. A luz do uso que Pedro fez da passagem, certamente
ndo podemos excluir a segunda interpretacio .

As duas passagens que acabamos de citar indicam que a esperanga
da libertacdo do Sheol, para o povo de Deus, ja estava presente na €poca do
Antigo Testamento. Podemos observar mais algumas passagens
veterotestamentarias que indicam que o destino dos justos, apos a morte, €
melhor que o destino dos impios. A simples declaragdo acerca de Enoque ja
sugere esta idéia: “Enoque andou com Deus, e ja ndo era, porque Deus o
tomou para si” (Gn 5.24). As palavras de Balado, em Numeros (23.10)
também implicam que ha uma diferenca entre o destino dos justos e o
destino dos impios ap6s a morte: “Que eu morra a morte dos justos, € 0 meu
fim seja como o dele”.

Um contraste semelhante estd escrito em duas outras passagens dos
Salmos. O Salmo 17.15 diz: “Eu, porém, na justica contemplarei a tua face;
quando acordar eu me satisfarei com a tua semelhanga”. Embora o primeiro
sentido destas palavras provavelmente seja a comunhdo com de Deus nesta
vida, certamente ndo ¢ inseguro ver nelas uma referéncia a vida apds a
morte. Em contraste com o destino dos impios, ao qual ele se referiu nos
versos precedentes, o Salmista espera contemplar a forma ou semelhanca
temunah de Deus ao acordar do sono da morte".

O Salmo 73.24 diz: “tu me guias com o teu conselho, e depois me
recebes na gloria (ou honra)”. A palavra kabhodh, aqui traduzida por gloria
ou honra ndao vem precedida de preposi¢ao, e pode talvez ser considerada
como um acusativo de modo; ela ¢ traduzida diversamente como: “a gloria,
para “a gloria”, “em gloria” ou “com gléria”. A luz do Salmo inteiro, que
contrasta o destino dos impios com o dos justos, podemos dizer que aqui a
fé de Asafe contempla o além-timulo. Asafe esta confiante de que, embora
agora os impios paregam prosperar, eles perecerdo ao final (vs. 19,27), mas



que ele, embora agora sofrendo muitos castigos (v.14), sera recebido na
gloria apos esta vida. Fica evidente que esta ¢ uma interpretacdao plausivel
da passagem a partir do verso 26: “Ainda que a minha carne e o meu
coracdo desfalecem, Deus ¢ a fortaleza do meu coracdo ¢ a minha heranga
para sempre” >,

Que ensina o Novo Testamento acerca do assim chamado estado
intermediario? De inicio, temos de afirmar, como ja foi mencionado, que a
Biblia ndo fala muito acerca deste estado, deixando varias questdes sem
resposta. Porém, os ensinos do Novo Testamento, neste assunto, nao
contradizem porém antes complementam e expandem os do Antigo
Testamento.

O Novo Testamento, assim como o antigo, ensina que o homem nao
¢ aniquilado na morte mas continua a existir, seja no Hades ou em um lugar
de felicidade as vezes denominado Paraiso ou seio de Abrado. Hades ¢ a
tradu¢do comum da Sptuaginta para Sheol. Porém, o significado de Hades,
no Novo Testamento, ndo ¢ exatamente o mesmo de Sheol no Antigo
Testamento. No Antigo Testamento, como vimos, Sheol indicava o reino
dos mortos ou, ocasionalmente, a sepultura. Durante o periodo interbiblico,
entretanto, o conceito de Sheo! sofreu certas mudangas. Na literatura
rabinica deste periodo, bem como em alguns escritos apocalipticos comegou
a surgir o conceito de que ha uma separacdo espacial no mundo dos mortos
entre o justo e o impio; em alguns escritos, a palavra Hades comegou a ser
usada exclusivamente para o lugar de puni¢do das lamas impias no mundo
dos mortos **. Em certa extensdo, o uso neotestamentario da palavra Hades
reflete esta evolugao.

Na maioria das vezes, a palavra Hades, no Novo Testamento,
designa o reino dos mortos. Ela é usada nesse sentido em Atos (2.27.31), no
sermao de Pentecostes de Pedro: “porque ndo deixaras a minha alma no
Hades, nem permitirds que o teu Santo veja corrupgdo... [Cristo] que nem
foi deixado no Hades nem o seu corpo experimentou corrup¢do”. Nesta
passagem, Hades ¢ a palavra grega equivalente a Sheol no Salmo 16.10, e
indica simplesmente o reino dos mortos. Pedro vé€ essas palavras cumpridas
na ressurreicao de Cristo: Cristo ndo foi abandonado no reino dos mortos,
nem sua carne experimentou corrupgao.

Hades ¢ usado varias vezes no livro do Apocalipse; também aqui
significa o Reino dos mortos. Em 1.18, Hades ¢ retratado como uma prisao
com portas: “[Cristo] tenho as chaves da morte e do Hades”. Em 6.8, o
Hades é novamente descrito como em relagdo estreita com a morte: “E
olhei, e eis um cavalo amarelo e o seu cavaleiro, sendo este chamado Morte:
e o0 Hades o estava seguindo”. Em 20.13, o Hades ¢ retratado como um
Reino que entrega seus mortos: “Deu o mar os mortos que nele estavam. A



morte e 0 Hades entregaram os mortos que neles havia. E foram julgados
um por um, segundo as suas obras”. Esta ultima passagem leva Joachim
Jeremias, em seu artigo sobre o Hades no Theological Dictionay of the New
Testament (Dicionario Teologico do Novo Testamento), a dizer que Hades,
no Novo Testamento, tem de se referir ao estado intermedidrio, uma vez que
¢ mencionado entregando seus mortos por ocasido da ressurrei¢io’".

Hades também significa reino dos mortos em Mateus 11.23: “Tu,
Cafarnaum, elevar-te-as, porventura, até o céu? Desceras até ao Hades™.
Estas palavras s3o um eco de Isaias (14.13 e 15), onde a palavra profética ¢
dirigida ao rei da Babildonia: “Tu dizias ao teu coragdo: Eu subirei ao céu...
Contudo, seras precipitado para o Sheol”. Estes versos descrevem
vividamente a entrada do rei no reino dos mortos. De modo similar, Jesus
estd aqui dizendo para reino dos mortos. De modo similar, Jesus esta aqui
dizendo para Cafarnaum que, embora em seu orgulho ela se esteja exaltando
até aos céus, descerd ao reino dos mortos (o lugar de humilhagdo e
abandono) porque recusou-se a se arrepender diante das palavras de Jesus.
Fica claro que esta descida ao Hades implica em julgamento futuro a partir
do verso 24: “Digo-vos, porém, que menos rigor havera no dia do juizo para
com a terra de Sodoma, do que para contigo”.

Mateus (16.18) ¢ outra passagem onde o Hades designa o reino dos
mortos, as palavras de Jesus a Pedro, apds este ter feito sua grande
confissdo: “E sobre esta rocha edificarei a minha igreja; e as portas do
Hades nao prevalecerdo contra ela” (ASV). A expressdo “as portas do
Hades” ¢ o equivalente grego da expressao hebraica: “as portas do Sheol”.
Esta ultima expressdo ¢ encontrada em Isaias (38.10), onde Ezequias,
esperando morrer logo, ¢ descrito dizendo: “Em pleno vigor de meus dias
hei de entrar nas portas do Sheol; roubado estou do resto dos meus anos”.
Uma expressao similar, “as portas da morte”, ¢ encontrada em Jo (38.17) e
no Salmo 107.18. Estas expressdes representam o reino dos mortos como
uma prisdo bastante fortificada, com portas fortes dentro das quais os
mortos estdo confinados. Em Mateus (16.18), Cristo promete que sua Igreja
nunca sera vencida ou conquistada pela morte, uma vez que ele proprio € o
conquistador da morte. A morte nunca podera destruir a Igreja de Cristo.
Mesmo que os membros da igreja tenham de morrer um a um, a Igreja
continuard a existir por toda a eternidade.

Existe uma passagem do Novo Testamento, porém, onde a palavra
Hades ¢ usada ndo apenas como uma designacao do reino dos mortos, mas
como uma descricdo do lugar de tormentos no estado intermediario: a
parabola de Lazaro e o Homem Rico, em Lucas (16.19-31). Nao ¢ dito que
Lazaro tenha entrado no Hades quando morreu, mas sim que ele foi “levado
pelos anjos para o seio de Abrado” (v.22). Entretanto, ¢ dito sobre o homem



rico apos sua morte, que “no Hades, estando em tormentos, levantou os
olhos... “Aqui o Hades representa o lugar de tormento e sofrimento apds a
morte, enquanto que “o seio de Abrado” ¢ um lugar ou condicdo de
existéncia feliz (ver também v.25). Conforme indicado acima, esta mudanga
no significado de Hades ¢ paralela a uma mudanca similar em certos
escritos judaicos daquela época.

Poder-se-ia objetar que isto ¢ uma parabola, e que ndo se busca em
parabolas ensino doutrindrio direto acerca da condi¢do apds a morte.
Embora isto seja verdadeiro, a parabola seria totalmente sem sentido se, de
fato, nao houver uma diferenca entre o destino do justo e o do impio apos a
morte. O objeto da parabola gira em torno da miséria futura do homem rico
e do futuro conforte de Léazaro.

Nesta pardbola, pois, Hades ¢ o lugar ou condi¢do de sofrimento e
punicdo para o impio. Deveria ser igualmente observado que a parabola nao
retrata as condi¢cdes conforme elas serdo apds a ressurreicdo. Nos versos
27,28 o homem rico fala de seus cinco irmaos que estdo vivendo na terra -
esta situacdo seria impossivel se a ressurrei¢do ja tivesse acontecido (cp.
também v.31). Concluimos entdo, que tanto os sofrimentos associados com
o Hades como os confortos associados com o seio de Abrado, conforme
descrito nesta parabola, ocorrem no estado intermediério™.

Resumindo, que podemos aprender acerca do estado intermediario, a
partir do uso biblico dos conceitos de Sheol e Hades? Podemos observar os
seguintes pontos: (1) As pessoas ndo saem totalmente da existéncia apos a
morte, mas vao para um ‘reino dos mortos”. (2) Os impios deverdo
permanecer neste reino dos mortos, tendo a morte como seu pastor. O Novo
Testamento adiciona o detalhe de que, apds a morte, os impios sofrerdo
tormento, ainda antes da ressurrei¢do do corpo (Lc 16.19-31). (3) O povo de
Deus, entretanto, sabendo que Cristo nao foi abandonado no reino dos
mortos, tem a firme esperanca de também ser libertado do poder do Sheol.
Novamente o Novo Testamento leva esta esperanca um passo adiante, ao
sugerir que, apds a morte, os justos sdo confortados (Lc 16.25). Em cada
caso, percebemos que o Novo Testamento expande e complementa ensinos
do Antigo Testamento.

Entretanto, o que o Novo Testamento diz acerca do Hades nao
esgota seu ensino sobre o estado intermediario. Passemos agora a observar
algumas passagens especificas, que langam mais luz sobre esta questao.

O Novo Testamento diz bem pouco acerca da condi¢do dos impios
entre a morte € a ressurrei¢ao, uma vez que sua preocupacgao principal € com
o futuro do povo de Deus. Conforme vimos, a pardbola do homem rico e
Lazaro retrata o homem rico sofrendo tormentos no Hades ap6s a morte.
Talvez, a passagem mais clara do Novo Testamento, que trata da condi¢ao



do impio morto durante o estado intermediario, seja a de 2 Pedro 2.9: “O
Senhor sabe como livrar os homem justos de provagdes € como reservar os
injustos para o dia do juizo, enquanto continua sua puni¢do” (NIV). Pedro
vem expondo a severidade do julgamento divino sobre os anjos que
pecaram, sobre o mundo antigo e sobre Sodoma e Gomorra. De acordo com
o verso 4, Deus lanca os anjos que pecaram no inferno (no grego, Tartarys),
para serem guardados até o julgamento. No verso 9, Pedro estd falando
acerca dos homens injustos. A estes, diz ele, Deus sabe como guardar ou
manter sob puni¢ao até o Dia do Juizo - literalmente, enquanto sdo punidos.
A palavra grega utilizada aqui, kolazomenous, ¢ a forma de participio
passivo presente no verbo kolazo, (=punir). O tempo presente do participio
transmite a idéia de que esta punicao ¢ continua (note a tradugao da NIV,
citada acima). As palavras eis hemeran kriseos (=até o Dia do Juizo), nos
revelam que o que ¢ descrito aqui ndo € o castigo final dos impios, mas uma
punicio que precede o dia do juizo®®. Além disso, ndo pode ser sustentado
que a puni¢ao aqui mencionada seja administrada somente nesta vida atual,
uma vez que as palavras “até o dia do juizo” estendem claramente a puni¢ao
até aquele dia. Esta passagem, portanto, confirma o que aprendemos na
parabola do homem rico e Léazaro, e nos revela que os impios sofrem
punicao continua (cuja natureza nao nos € mais amplamente descrita aqui)
entre a sua morte € o Dia do Juizo.

Agora, passamos a perguntar: Que ensina o Novo Testamento acerca
da condi¢do dos crentes mortos (ou, usando a expressdo biblica, “os mortos
em Cristo”) entre a morte e a ressurreicdo? Ha trés passagens importantes
para considerarmos aqui.

A primeira delas contém as palavras de Jesus ao ladrao arrependido.
Para entendermos seu impacto, temos de observar a peticdo do ladrdo bem
como a promessa de Jesus: “E [0 ladrdo arrependido] acrescentou: Jesus,
lembra-te de mim quando vieres no (variante textual, em) teu reino”. Jesus
lhe respondeu: “Em verdade te digo que hoje estards comigo no paraiso”
(Lucas 23.42,43). Anteriormente, este ladrdo tinha reprovado seu comparsa
malfeitor e expressado arrependimento por seus erros. Agora, ele se dirige a
Jesus em fé e esperanca. Como alguém, provavelmente criado na fé judaica,
o ladrdao creu num Messias que algum dia, talvez no fim do mundo,
estabeleceria um reino glorioso. Estando agora convencido de que Jesus era
esse Messias, dirigiu-se a ele e pede: “lembra-te de mim quando vieres no
(ou em, conforme rezam alguns manuscritos) teu reino”. O ladrdo ndo
esperava ser assim lembrado a ndo ser em algum tempo no futuro distante.
Mas a resposta de Jesus prometeu a ele ainda mais do que ele tinha pedido:
“Hoje estaras comigo no paraiso””’.



A palavra paraiso é usada aqui e em duas outras passagens
neotestamentarias: 2 Corintios 12.4 e Apocalipse 2.7. Na passagem de 2
Corintios, Paulo nos conta que ele foi arrebatado ao paraiso numa visdo; a
expressdo paraiso ¢ paralela a terceiro céu do verso 2. Aqui, portanto,
paraiso significa céu, o reino dos mortos abencoados e a habitagdo especial
de Deus®®. Em Apocalipse 2.7, lemos acerca da arvore da vida que estd no
paraiso de Deus - aqui novamente paraiso se refere ao céu, embora mais o
estado final do que o estado intermedidrio. Concluimos que Jesus prometeu,
ao ladrao arrependido, que este estaria com Ele na felicidade celestial
naquele mesmo dia. Nem ¢ necessario dizer que esta promessa nao exclui
que Jesus também se lembrara do ladrdo por ocasido de sua Segunda Vinda,
quando ele de fato, finalmente, vira para o seu reino; mas ele afirmou que ja,
naquele dia, imediatamente apds sua morte, o ladrdo arrependido desfrutara
do gozo celestial juntamente com Cristo™ .

Estas palavras de Jesus nos ddo um relance breve, porém
memoravel, acerca da condi¢do do povo de Deus apds a morte. Com certeza
o sono da alma esta excluido aqui, pois por que se dirigiam estas palavras
se, apos a morte, o ladrao estivesse totalmente inconsciente de estar com
Cristo no paraiso? *

Uma segunda passagem importante sobre o estado intermediario ¢
encontrada em Filipenses (1.21-23): “Portanto, para mim o viver ¢ Cristo, e
o morrer ¢ lucro. Entretanto, se o viver na carne traz fruto para o meu
trabalho, ja ndo sei o que hei de escolher. Ora, de um e de outro lado estou
constrangido, tendo o desejo de partir e estar com Cristo, o que ¢
incomparavelmente melhor”.

No verso 20, Paulo expressou sua certeza de que Cristo seria
engrandecido em seu corpo seja pela morte ou pela vida. No verso 21, ele
faz a corajosa afirmacao de que para ele o viver € Cristo e o morrer ¢ lucro.
Por que Paulo chama aqui a morte de lucro? Alguém poderia dizer que ele
esta considerando apenas o dia da ressurreicdo e ndo falando coisa alguma
do estado intermediario. O verso 23, porém, langa mais luz sobre o assunto.
La ele diz: “Meu desejo € partir e estar com Cristo, porque isso ¢ muito
melhor”. Analysai (partir) é um aoristo infinitivo, retratando a experiéncia
instantanea da morte. Ligado por um artigo singular a analysai estd o
infinitivo presente, einai (ser). O artigo singular junta os dois infinitivos de
modo que as agdes representadas por estes infinitivos devam ser
considerados dois aspectos da mesma coisa, como duas faces da mesma
moeda*'. O que Paulo esta dizendo aqui é que, no momento em que ele
parte ou morre, naquele mesmo momento ele estard com Cristo.

Paulo nao nos diz aqui exatamente como ele estara com Cristo. Se
ele estivesse se referindo apenas a ressurrei¢cao no ultimo dia, ele poderia té-



lo deixado claro - veja sua referéncia nada ambigua a ressurrei¢cdo do corpo
em 3.20,21. Aqui, no entanto, ele esta simplesmente considerando o
momento de sua morte. No momento em que eu morrer, diz Paulo, eu
estarei com Cristo. Esta condicdo, cle acrescenta, sera “muito melhor” do
que a presente, rejeitando claramente a idéia de que, apds a morte, ele
entrara num estado de sono-da-alma ou ndo-existéncia. Porque, como
poderia o sono-da-alma ou ndo-existéncia ser “muito melhor” do que o
estado atual no qual ele tem comunhdo consciente, embora imperfeita, com
Cristo? *

Novamente, vislumbramos alguma luz sobre o estado
intermediario - ndo uma grande luz, mas luz suficiente par anos confortar.
Poder-se-ia dizer, na verdade, que ha um paralelo impressionante entre o
que Paulo diz aqui e o que Jesus disse ao ladrdo arrependido: “ ‘Com Cristo’
- isto ¢ tudo o que Paulo conhece acerca do estado intermediario. Nao
sobrepuja o que Jesus disse ao ladrio que morria (Lc 23.43)” .

Passemos agora a terceira passagem neotestamentaria importante
sobre o estado intermediario: 2 Corintios 5.6-8. No entanto, para entender
completamente estes versos, temos de comegar pelo inicio do capitulo. O
verso 1 diz: “Sabemos que, se a nossa casa terrestre se desfizer, temos da
parte de Deus um edificio, casa ndo feita por maos, eterna, nos céus”. Parece
claro que, com “casa terrestre deste tabernaculo”, que deve ser destruida,
Paulo denota o modo atual de existéncia sobre a terra, cheio de tribulacoes e
sofrimento (veja cap. 4.7-17), um modo tdo temporario que pode ser
comparado a viver numa tenda. O maior problema de interpretagdo aqui €
determinar o que significa “o edificio de Deus, casa ndo feita por maos”.
Tem havido, principalmente, trés pontos de vista: (1) O edificio de Deus
significa uma espécie de corpo intermediario entre o corpo atual e o corpo
da ressurrei¢do; os crentes receberiam este corpo intermediario na morte,
mas na Parousia o corpo intermedidrio seria substituido e sobrepujado pelo
corpo ressurreto™. (2) O edificio de Deus é o corpo ressurrecto que
deveremos receber na Parousia®. (3) O edificio de Deus descreve a
existéncia gloriosa do crente no céu, com Cristo, durante o estado
intermediério *°.

Nao precisamos gastar muito tempo com a primeira posi¢cao, uma
vez que ¢ dito que o “edificio de Deus” ¢ eterno, enquanto que o corpo
intermediario, pressuposto nesta interpretacdo, seria apenas temporario.
Além disso, ndo ha na Biblia referéncia a tal “corpo intermediario”. O inico
contraste de que Paulo trata, em 1 Corintios 15, ¢ entre o corpo atual e o
corpo ressurrecto.

S6 nos resta escolher entre (2) o corpo ressurrecto e (3) a existéncia
gloriosa dos crentes no estado intermedidrio apés a morte. E realmente



muito dificil escolher entre estas duas posi¢des. Existem elementos neste
verso € no capitulo inteiro que, realmente, sugerem a idéia do corpo
ressurrecto: por exemplo, a idéia de ser revestido ou de vestir nossa
habitacao celestial (v.2), e a declaragao de que quando estivermos vestido o
que ¢ mortal serd tragado pela vida -, uma declaragdo que nos lembra a
figura de 1 Corintios 15.53: “Porque ¢ necessario que este corpo corruptivel
se revista da incorruptibilidade, e que o corpo mortal se revista da
imortalidade”. Por outro lado, ha elementos no capitulo que parecem indicar
o estado intermedidrio: por exemplo, a casa ndo feita por maos ¢ descrita
como estando nos céus. Com certeza, ndo deveremos pensar acerca de
nossos corpos, ressurrectos sendo guardados para nés em algum lugar, nos
céus, nao ¢ assim? Outra dificuldade com a segunda posicao ¢ o tempo
presente de “nds temos” (echomen) no verso 1. Se Paulo estivesse pensando
no corpo ressurrecto, por que ele ndo disse: “nods teremos™?

Embora se possa defender, plausivamente, tanto a interpretagcdo (2)
como a (3), nenhuma posi¢ao ¢ completamente satisfatoria. Por causa disso,
o comentario de Calvino sobre o verso em questdo ¢ bem impressionante.
Apos ter apresentado algumas das dificuldades da passagem, Calvino diz em
seu comentario de 2 Corintios: “... Eu prefiro entendé-lo [v.1] como
indicando que a condi¢do de béng¢do da alma apos a morte, ¢ o inicio deste
edificio, e a gloria da ressurrei¢do final é a sua consumagao” 4 Em outras
palavras, a interpretacdo de Calvino combina as posigdes (2) e (3) acima. O
“estado intermedidrio” e o “corpo ressurrecto” ndo sdo entendidos aqui
como um “ou-ou” mas como um “tanto-como”. Esta interpretacao da
passagem, assim me parece, faz mais jus as palavras de Paulo e nos ajuda a
compreender o futuro do crente como uma experiéncia unitaria, embora
dividida pela ressurrei¢do em duas etapas. Ambas as etapas, porém
envolvem uma experiéncia de gloria celestial.

Portanto, o verso 1 nos relata o que acontece imediatamente apds a
morte: No momento em que a tenda terrestre, em que vivemos agora, estiver
destruida ou dissolvida (o tempo aoristo de katalythe sugere 0 momento em
que a morte acontece), nds temos imediatamente, ndo em algum tempo
futuro, um edificio de Deus. Isto ¢, tdo logo nos, eu estamos em Cristo,
morrermos, entramos numa existéncia celestial gloriosa, que nao ¢
temporaria como a nossa existéncia atual, mas sim permanente e eterna.
Embora a primeira fase desta existéncia venha a ser incompleta, esperando
pela ressurreicdo do corpo na Parousia, todo este modo de eternidade, sera
glorioso, muito mais desejavel do que nossa existéncia presente.

Nos versos seguintes, Paulo desenvolve mais o que disse no verso 1.
No verso 2 ele afirma que, uma vez que nossa vida terrena € cheia de
aflicdes, nos, que somos crente, ansiamos por vestir ou por ser revestidos



com nossa habitacdo celestial - observe que aqui Paulo combina as figuras
de lugar de morada e vestimenta. O verso 3: “desde que estamos vestidos,
ndo seremos achados nus” (NIV), nos faz indagar sobre o que Paulo quer
dizer com nudez. Varios comentaristas, especialmente aqueles que
interpretam o “edificio de Deus” como sendo o corpo ressurrecto, entendem
a nudez do verso 3 como denotando a existéncia incorpérea que precede a
ressurrei¢do **. Dessa forma, as palavras de Paulo sdo interpretadas de modo
a significar que ele evita a idéia de se estar em tal condigdo incorpérea. Mas
evitar isto, seria inconsistente com o que ele diz em Filipenses 1.23, bem
como com o que diz no verso 8 deste capitulo. Se, contudo, entendermos o
“edificio de Deus” como indicando o modo celestial de existéncia, que
come¢a imediatamente ap6s a morte € culmina no corpo ressurrecto,
poderemos interpretar a nudez aqui mencionada como indicando a falta da
gléria completa deste tipo celestial de existéncia. Neste sentido, mesmo
nossa vida terrena atual ¢ caracterizada pela nudez, em distingdo com
sermos revestido com a gloria celestial. No verso 4, Paulo indica que
suspiramos com ansiedade, enquanto ainda estamos em nossa tenda terrena,
nao por desejarmos ser despidos, mas porque queremos ser revestidos com
nossa habitagdo celestial. Anelamos por esta existéncia celestial futura, para
que a mortalidade de nosso modo atual de ser possa ser tragada pela vida
gloriosa e infinita que nos aguarda.

Isto nos traz aos versos 6 a 8: “Temos, portanto, sempre bom animo,
sabendo que, enquanto no corpo, estamos ausentes do Senhor; (7) visto que
andamos por €, e ndo pelo que vemos (8). Entretanto, estamos em plena
confianga, preferindo deixar o corpo e habitar com o Senhor”. Por que Paulo
diz que, enquanto estivermos no corpo, estamos ausentes do Senhor? E
porque na vida atual “nés andamos por fé, ndo pela vista”; isto €, nossa
comunhdo atual com o Senhor, embora seja boa, ainda deixa muito a
desejar. Por isso Paulo segue dizendo: “preferindo deixar o corpo e habitar
com o Senhor”. Aqui ele ndo esta falando da ressurreicao mas sim do que
acontece imediatamente apos a morte. Isto fica evidente, também, a partir
dos tempos dos verbos usados. Encontramos dois tempos aoristo no verso 8:
ekdemesai (estar ausente) e endemesai (estar em). O tempo aoristo, no
grego, sugere instantaneidade, acdo instantanea. Enquanto que o tempo
presente dos mesmos verbos, no verso 6, retrata uma habitacdo continua no
corpo e uma auséncia continua do Senhor, os aoristos infinitivos do verso 8
indicam um acontecimento momentaneo, que ocorre uma vez por todas. O
que poderia ser isto? SO existe uma resposta: a morte, que € uma transicao
imediata de estar no corpo para estar ausente do corpo. No exato momento
em que isso acontece, diz Paulo, comegarei a estar presente com o Senhor.
A palavra pros (na expressao pros ton kyrion, “com o Senhor”) sugere uma



comunhdo muito intima com o Senhor, implicando que a comunhdo com
Cristo, que sera experienciada apds a morte, sera mais rica do que a que era
experienciada aqui na terra. Em outras palavras, Paulo espera que no
momento da morte ele esteja presente com o Senhor.

Paulo ndo nos conta, exatamente, como experimentaremos esta
proximidade com Cristo ap6s a morte. Nao temos descricdo da natureza
desta comunhdo; ndo podemos formar uma imagem de como serd. Uma vez
que ndo estaremos mais no corpo, deveremos ser libertos dos sofrimentos,
imperfeicdes e pecados que afligem esta vida presente. Mas nossa
glorificagdo ndo sera completa até¢ que tenha acontecido a ressurrei¢do do
corpo. Por causa disso, a condi¢do dos crentes, durante o estagio
intermediario, conforme ¢ ensinado por Calvino, ¢ uma condi¢ao de ser
incompleto, de antecipacao, de felicidade provisoria.

A Biblia n3o tem doutrina independente acerca do estado
intermediario. Seu ensino sobre este estado nunca deve ser separado de seu
ensino sobre a ressurreicdo do corpo e a renovacao da terra. Por causa disso,
como diz Berkouwer, o crente deveria ter ndo uma “expectacdo dupla” do
futuro, mas uma “expectacdo tnica” °. Aguardamos uma existéncia eterna e
gloriosa com Cristo ap6és a morte, uma existéncia que culminara na
ressurreicdo. Portanto, o estado intermediario ¢ a ressurreicdo devem ser
considerados como dois aspectos de uma esperanga Gnica .

Ao mesmo tempo, o ensino biblico sobre o estado intermediario ¢ de
grande importancia. Os crentes que morreram sao “os mortos em Cristo” (1
Ts 4.16); estejam eles visos ou mortos, eles sdo do Senhor (Rm 14.8). Nem
a morte nem a vida, nem qualquer outra coisa em toda a criagdo, sera capaz
de separa-los do amor de Deus em Cristo Jesus (Rm 8.38,39).

Este ensino deveria nos trazer grande conforto. Nos termos da
imagem de 2 Corintios 5.6-8, nossa vida atual ¢ um estar ausente do Senhor,
uma espécie de peregrinagdo. A morte, para o cristdo, entretanto, ¢ um
chegar em casa. E o fim de sua peregrinagdo; ¢ seu retorno a sua casa
verdadeira.
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CAPITULO 10
A EXPECTACAO DA SEGUNDA VINDA

A Segunda Vinda de Cristo estd no centro de nossas consideragdes
sobre a “Escatologia Césmica”. Cristo veio para inaugurar seu Reino, mas
ele vem novamente para introduzir a consumagdo daquele Reino. Embora,
como vimos, o Reino de Deus esteja presente em um sentido, ele ¢ futuro
em outro. Vivemos agora entre duas vindas. Olhamos cheios de alegria, no
passado, para a primeira vinda de Cristo, e aguardamos com ansiedade por
seu retorno prometido.

A expectacdo do Segundo Advento de Cristo € um dos aspectos mais
importantes da Escatologia neotestamentaria - tanto o €, na verdade, que a fé
na Igreja do Novo Testamento ¢ dominada por esta expectacdo. Todo livro
do Novo Testamento nos indica o retorno de Cristo e nos conclama a viver
de modo tal a sempre estar pronto para essa volta. Esta nota ¢ repetida
diversas vezes nos Evangelhos. Somos ensinados que o Filho do Homem
vird com seus anjos na gloria de seu Pai (Mateus 16.27); Jesus falou ao
sumo-sacerdote que este veria o Filho do Homem sentado a destra poderosa
de Deus e vindo com as nuvens do céu (Marcos 14.62). Freqilientemente
Jesus falou aos seus ouvintes para vigiar por sua volta, uma vez que ele viria
numa hora em que eles ndo esperavam (Mateus 24.42,44; Lucas 12.40). ele
falou da felicidade daqueles servos a quem ele encontraria fié¢is quando de
sua vinda (Lucas 12.37,43). Apds ter descrito alguns dos sinais que
precederiam sua vinda, o Senhor disse: “Ora, a0 comegarem estas coisas a
suceder, exultai e erguei as vossas cabegas; porque a vossa redengdo se
aproxima” (Lucas 21.28). e em seu discurso de despedida Jesus contou a
seus discipulos que, apds ter deixado a terra, ele viria novamente € 0s
levaria consigo (Jodo 14.3).

Uma nota similar ressoa no livro de atos. Os anjos disseram aos
discipulos que assistiam a ascensdo de Jesus aos céus: “Esse Jesus, que
dentre vés foi assunto ao céu, assim vird do modo como o vistes subir” (At
1.11). E Paulo disse aos atenienses que um dia Deus julgara o mundo pelo
homem a quem levantou dos mortos, o Senhor Jesus Cristo (Atos 17.31).

As epistolas paulinas revelam uma consciéncia vivida da proximidade e
certeza da volta do Senhor: “pois vOs mesmos estais inteirados com precisao
de que o dia do Senhor vem como ladrao de noite” (1 Ts 5.2); “Perto esta o
Senhor” (Fp 4.5). Paulo insta com os Corintios para serem cautelosos em
fazer julgamentos, uma vez que o Senhor estd vindo: ‘“Portanto, nada
julgueis antes do tempo, até que venha o Senhor, o qual ndo somente trard a



plena luz das coisas ocultas das trevas...” (1 Co 4.5) Em Tito 2.13 ele
descreve os cristdos como aqueles que estdo “aguardando a bendita
esperanca e a manifestacdo da gloria do nosso grande Deus e Salvador
Cristo Jesus”. E em Romanos 8.19 ele nos fala de que a “ardente expectativa
da criagdo aguarda, a revelagdo dos filhos de Deus”.

Este senso agudo da expectacdo do Segundo Advento de Cristo,
entretanto, ¢ também encontrado nas epistolas catélicas. O autor de hebreus
diz que “assim também Cristo, tendo se oferecido uma vez para sempre para
tirar os pecados de muitos, aparecera segunda vez, sem pecado, aos que o
aguardam para a salvagao” (Hb 9.28). Tiago fala de modo semelhante
quando diz: “fortalecei os vossos coragdes, pois a vinda do Senhor estd
proxima” (Tg 5.8). Pedro enfatiza tanto a certeza da volta do Senhor como a
incerteza sobre sua hora: “Ora, logo que o Supremo Pastor se manifestar,
recebereis [os ancidos] a imarcescivel coroa da gloria” (1 Pe 5.4); “Vira,
entretanto, como ladrdo, o dia do Senhor” (2 Pe 3.10). Jodo insta com seus
leitores a permanecerem em Cristo a fim de que, quando ele se manifestar,
eles possam ter confianca (1 Jodo 2.28); mais adiante, ele afirma que quando
Cristo efetivamente aparecer de novo, seremos como ele, uma vez que o
veremos como ele ¢ (1 Jodo 3.2).

Um sentido similarmente forte da expectacao da volta do Senhor
ressoa através do livro do Apocalipse: “Eis que vem com as nuvens, e todo
olho o verda” (Ap 1.7). “Venho sem demora”, diz Jesus a Igreja em
Filadélfia; “Conserva o que tens, para que ninguém tome a tua coroa’.
(3.11). E em Apocalipse 22.20, o penualtimo verso do Novo Testamento,
lemos: “Aquele que da testemunho destas coisas diz: Certamente venho sem
demora. Amém. Vem, Senhor Jesus!”

Esta mesma expectacdo vivida pela volta de Cristo deveria marcar a
Igreja de Jesus Cristo nos dias de hoje. Se esta expectacdo nao mais estiver
presente, ha algo radicalmente errado. E o servo infiel da parabola de Jesus
que diz em seu coracdo: “Meu senhor tarda em vir’ (Lucas 12.45). Pode
haver varias razdes para a perda deste senso de expectagdo. E possivel que a
Igreja hodierna esteja tdo envolvida em assuntos materiais e seculares que o
interesse pela Segunda Vinda esteja se desvanecendo no segundo plano. E
possivel que muitos cristios ndo mais creiam numa volta literal de Cristo. E
também possivel que muitos dos que créem numa volta literal empurram
este evento para tao longe, no futuro distante, que nao vivem mais na espera
dessa volta. Quaisquer que sejam as razdes, a perda de uma expectativa
vivida e vital da Segunda Vinda de Cristo ¢ um sinal de uma enfermidade
espiritual das mais sérias na Igreja. embora possa haver diferencas entre nos
acerca dos diversos aspectos da Escatologia, todos os cristdos deveriam



aguardar ansiosamente pela volta de Cristo e deveriam viver a luz desta
expectacao renovada a cada dia.

Admitindo, pois, que a Igreja deve viver a luz desta expectagdo,
deparamo-nos com um problema quando comegamos a perguntar acerca de
quando serd a Parousia ou Segunda Vinda de Cristo. Este ¢ o problema do
assim chamado “atraso da Parousia”. Conforme os eruditos do Novo
Testamento que falam sobre tal atraso, Jesus, Paulo e toda a Igreja Primitiva
aguardavam a volta de Cristo para muito em breve. Parece 6bvio, entretanto,
assim dizem esses eruditos, que Cristo e Paulo estavam enganados, uma vez
que ele ndo veio logo - na verdade, ele ainda ndo retornou. Este, pois, €
nosso problema: Por que Cristo predisse seu breve retorno, € por que até
agora ele ainda nao retornou?

Foi Albert Schweitzer quem primeiro alcunhou a expressdo: “O
atraso da Parousia”. De acordo com sua posi¢do, desenvolvida mais
completamente no Apéndice, o proprio Jesus esperava que a Parousia e a
vinda do reino escatoldégico ocorresse antes de os discipulos terem
terminado sua jornada de pregacdo pelas cidades de Israel (ver Mateus
10.23). Quando os discipulos retornaram e isto ndo tinha acontecido, Jesus
percebeu que tinha cometido um engano - e este foi o primeiro “atraso da
Parousia”. Entdo Jesus comecou a pensar que ele teria de trazer o Reino
através de seu proprio sofrimento e morte. Mas mesmo nisso ele estava
enganado, e entdo morreu como um homem completamente desiludido.

Schweitzer representa a posicdo que veio a ser conhecida como
Escatologia consistente, bem como Fritz Buri e Martin Werner”. De acordo
com esta escola de pensamento, Jesus estava enganado nao apenas acerca do
tempo de sua Parousia, mas também acerca de todo o ambiente escatologico
no qual ele situou o Reino. Falando francamente, o que aconteceu na época
da vida de Jesus mostra que ndo havera Parousia ou Reino escatoldgico
futuro. Para estes tedlogos, toda a histéria do cristianismo torna-se uma
“desescatologizacdo” do cristianismo. Ao invés de viver durante um breve
interim entre as duas vindas de Cristo, a Igreja agora se vé como uma longa
linha de continuidade historica. De acordo com Werner, o vacuo criado pelo
atraso da Parousia ¢ agora preenchido pela histéria do dogma cristdo *. Nio
aguardamos nenhuma Segunda Vinda; este conceito, uma vez emprestado
dos escritos apocalipticos judaicos, ndo ¢ integrante da fé cristd e, portanto,
deveria ser simplesmente abandonado.

Outros tedlogos recentes, menos radicais do que os recém-
mencionados, efetivamente aguardam pela Segunda Vinda de Cristo, mas
concordam em que Jesus estava enganado ao predizer seu retorno para
breve. Oscar Cullmann pertence a este grupo. Embora, como ja vimos, ele
dé énfase ao fato de que o grande ponto central da historia ja aconteceu, ele



efetivamente aguarda a volta de Cristo. Mas ele sustenta que a expectacao
da Igreja Primitiva pela proximidade dessa volta (uma questdo mais de
décadas do que de séculos) era um “erro de perspectiva” que pode ser
explicado “da mesma forma com que explicamos as previsdes precipitadas
sobre a data do fim da guerra, uma vez presente a convic¢do de que a
batalha decisiva ja aconteceu” *. Outro tedlogo desta posicio ¢ Werner G.
Kummel, que afirma especificamente que Jesus estava errado sobre este
assunto: “Jesus nao proclama apenas a vinda futura do Reino de Deus em
termos gerais, mas também sua iminéncia. E mais: ...ele enfatiza isto tdo
concretamente que o limitou ao tempo de vida da geragdo de seus ouvintes...
E perfeitamente claro que esta predicio de Jesus ndo foi cumprida e é
portanto impossivel asseverar que Jesus ndo estava enganado acerca disto”>.

O problema com que nos deparamos aqui, portanto, ¢ se Cristo
realmente predisse que ele voltaria dentro de uma geragao e, em caso
afirmativo, porque essa predi¢do ndo se fez verdadeira. A expressdo: “atraso
da Parousia” sugere que algo de errado aconteceu com os calculos. Houve
realmente tal atraso? O Apoéstolo Paulo realmente também esperava que
Cristo voltasse no seu periodo de vida? Entdo, estava ele também enganado?
Estaria toda a Igreja Primitiva sob a impressao errada de que a Parousia iria
acorrer dentro de algumas décadas?

Antes de tudo, olharemos para o problema no que toca aos
Evangelhos Sinoticos. Acabamos de ver que muitos eruditos modernos do
Novo Testamento interpretam certas declaragdes de Jesus como implicando
que ele retornaria do espago de uma geragdo. Ao iniciar nossa discussao,
deveriamos observar que os Sindticos registram trés tipos de discursos
acerca do futuro do Reino: (1) Ha trés pronunciamentos que aprecem falar
de um retorno iminente; (2) ha outra série de pronunciamentos que falam
mais de atraso do que de iminéncia; ¢ (3) hd ainda outro grupo de
pronunciamentos e pardbolas que enfatizam a incerteza do tempo da
Segunda Vinda °. Mais tarde observaremos estas passagens em mais
detalhe. Por ora, entretanto, fica 6bvio que falar apenas do primeiro grupo
de pronunciamento e negligenciar os outros dois grupos € tornar-se culpado
de uma super-simplificagdo grosseira.

Passemos agora a examinar cada um destes grupos de passagens. Os
trés textos dos quais se diz que ensinam o retorno de Cristo no espago da
geragdo daqueles que entao viviam (as “passagens de iminéncia”) sdo as
seguintes: Marcos 9.1 (e o paralelo de Mateus 16.28; Lucas 9.27), Marcos
13.30 (e o paralelo de Mateus 24.34; Lucas 21.32) e Mateus 10.23. estes sdo
textos dificeis, pelo que deveremos observa-los cuidadosamente. Mas antes
de o fazermos, deveriamos observar que, no meio do seu assim chamado
discurso apocaliptico, Jesus disso claramente: “Mas a respeito daquele dia



ou da hora [o tempo da Parousia] ninguém sabe; nem os anjos no céu, nem o
filho, sendo somente o Pai” (Marcos 13.32); cp. Mateus 24.36). Se estas
palavras podem significar alguma coisa, elas significam que o préprio Cristo
ndo sabia o dia ou a hora de sua volta. Podemos ter davidas acerca de como
esta declaragdo pode ser conciliada com a deidade de Cristo ou a onisciéncia
do Filho, mas nao pode haver dividas sobre o que Cristo esta dizendo aqui.
Se, pois, o proprio Cristo, conforme Ele proprio admitiu, ndo sabia a hora de
seu retorno, nenhuma outra declaracdo sua pode ser interpretada como
indicativa do tempo exato desse retorno. Isto inclui as passagens dificeis que
acabamos de mencionar. A insisténcia em que essas passagens exijam uma
Parousia no espago da geragdo daqueles que eram contemporaneos de Jesus,
esta claramente em desacordo com a negativa do proprio Jesus acerca de
conhecer o tempo de sua volta.

Marcos 9.1 diz o seguinte: “Jesus dizia-lhes ainda: em verdade vos
afirmo que, dos que aqui se encontram, alguns ha que, de maneira nenhuma
passarao pela more até que vejam ter chegado com poder o Reino de Deus”.
A passagem paralela, em Lucas, termina com as palavras: “até que vejam o
Reino de Deus” (Lc 9.27), enquanto que a passagem paralela em Mateus
termina como se segue: “até que vejam vir o Filho do Homem no seu reino”
(Mt 16.28).

Conforme seria de se esperar, as interpretacdes desta passagem
variam em grande escala. Alguns sustentam que Jesus falava aqui acerca de
sua Parousia, e estava dessa forma predizendo um retorno dentro do tempo
de vida de alguns de seus ouvintes’. Pelas razdes fornecidas acima, esta
interpretacao deve ser rejeitada. Outros intérpretes sugerem que Jesus estava
falando acerca da transfiguragdo, que ¢ o evento seguinte registrado em
todos os trés Sinéticos®. Outra posi¢do, um tanto comum, é que Jesus esteja
se referindo a sua ressurrei¢do, juntamente com o derramamento do Espirito
subseqiiente’; alguns dos que sustentam esta posi¢do a relacionam
especialmente com Romanos 1.4: “designado Filho de Deus com poder,
segundo o Espirito de santidade, pelo ressurreicio dos mortos”. Uma
posi¢do similar a este ¢ a de N.B. Stonehouse: Jesus estava se referindo a
sua atividade sobrenatural como Senhor ressurrecto, ao estabelecer sua
Igreja'®. Ha os que interpretam as palavras de Jesus como se referindo a
manifestagdes do Reino de Deus tais como o pentecostes, o julgamento
sobre Jerusalém ou o avanco poderoso do Evangelho no mundo pagio''. E
ha eruditos que interpretam a passagem como indicando a destruicdo de
Jerusalém e a subseqiiente expulsdo dos judeus da Palestina, preparando,
desta forma, o caminho para a forma¢do do novo Israel, que consiste de
judeus e gentios'.



Em minha opinido, a interpretacdo mais aceitavel sobre esta dificil
passagem ¢ oferecida por H.N. Ridderbos. Embora sua posi¢ao tenha algo
em comum com vdrias das sugestdes enumeradas, ele vai consideravelmente
além destas. Antes de tratar especificamente da passagem que estamos
discutindo, em seu livro Coming of the Kingdom (A Vinda do Reino), ele
indica que ha duas linhas de pensamento nas predi¢des do proprio Jesus
acerca de seu futuro: uma aponta para sua morte e ressurreicao vindouras, e
a outra aponta para sua volta final em gloria, e estas duas linhas nao devem
ser separadas mas conservadas conjuntamente’’. Com relagio a Marcos 9.1
e as paralelas dos Sindticos, ele tece os seguintes comentarios:

(1) Nao podemos eliminar a Parousia da expectacdo indicada nas
palavras: “Vejam o Reino de Deus vindo em poder”, ou: “vejam o filho do
Homem vindo no seu Reino”. Pois ha uma referéncia clara a Parousia no
contexto precedente em todos os trés relatos dos Evangelhos, e ¢ impossivel
interpretar as palavras de Jesus como ndo tendo qualquer referéncia a seu
retorno em gloria.

(2) Entretanto, ¢ igualmente sustentavel dizer que essas palavras nao
indicam nada além da Parousia. Entre o tempo em que Jesus disse essas
palavras e a Parousia haveria de acontecer o grande evento da ressurreigdo.
Nesta ressurreicdo o Filho do Homem, igualmente, viria em sua dignidade
real (cp. Mateus 28.18).

(3) Na mente dos discipulos, entretanto, a ressurreicao de Cristo e
sua Parousia estavam ligadas conjuntamente. Aparentemente, eles pensavam
que a ressurreicdo de Cristo ndo aconteceria até o ultimo dia (cp. Marcos
9.9-11).

(4) As palavras de Cristo, portanto, numa tipica condensacao
profética, vinculam conjuntamente sua ressurreicdo e sua Parousia. Ele esta
predizendo que muitos dos que estdo vivos, quando ele profere essas
palavras, testemunhardo sua ressurrei¢do, que em um sentido ¢ uma vinda
do Reino de Deus com poder.

(5) A ressurreicao de Cristo sera seguida por sua Parousia num modo
que ele ainda nao explica completamente. A ressurreicdo de Cristo serd a
garantia da certeza da Parousia'®.

Passaremos agora a segunda destas “passagens de iminéncia”,
Marcos 13.30, que diz: “Em verdade vos digo que ndo passara esta geragao
sem que todas estas coisas acontegam”. A passagem paralela em Mateus
(24.34) ¢ virtualmente idéntica a de Marcos. A paralela em Lucas (21.32)
tem um fraseado levemente diferente: “Nao passard esta geracdo até que
tudo tenha acontecido”.

Mais uma vez, os eruditos estdo divididos quanto a interpretacao
desta passagem. O maior problema ¢ o significado de “esta geracdo”, bem



como das palavras “sem que tudo isto aconteca”. Em relacdo a “esta
geragdao” ha duas possibilidades: pode referir-se a geragdao das pessoas que
viviam no tempo em que Jesus proferiu estas palavras, ou pode ser
entendida num sentido mais qualitativo do que temporal, como descrevendo
ou o povo judeu ou os incrédulos rebeldes desde a época em que Jesus estd
falando até a hora de seu retorno.

Entre os que sustentam a primeira interpretagdo de “esta geracdo”
estdo Oscar Cullmann e Werner Kummel, ambos crendo que “todas as
coisas” mencionadas por Jesus incluem a Parousia, e portanto ambos falam
de um certo “erro de perspectiva” da parte de Jesus . Uma vez que esta
compreensdo das palavras de Jesus implica que ele estava marcando uma
data para seu retorno e uma vez que em Marcos 13.32 (e Mateus 24.36)
Jesus afirma claramente que ele ndo sabe o dia nem a hora de seu retorno,
esta interpretagdo tem de ser rejeitada. Outros, que sustentam que “esta
geracdo” significa a gera¢do contemporanea de Jesus, entendem “todas estas
coisas” - como significando a destruicao de Jerusalém e os sofrimentos que
acompanhardo essa destruicdo, embora eles admitam que a destrui¢do de
Jerusalém & um tipo do fim do mundo'®. Ainda outros, que compartilham da
mesma posicdo quanto ao sentido da frase “esta geracdo”, sustentam que a
expressdo “todas essas coisas” significa os sinais do fim descritos em
Marcos 13.5-23, excluindo-se a Parousia propriamente dita; entdo, a énfase
seria que aquelas pessoas que estavam vivas, enquanto Jesus estava falando,
veriam todos estes sinais precursores de sua vinda sem verem a vinda
propriamente dita'’.

Entre os que interpretam “esta gera¢do” mais num sentido
qualitativo que temporal estda F.W. Grosheide, que entende “esta geracao”
como significando a humanidade em geral, da qual entdo se diz que
permanecerd até a Parousia'®. Outros, também entendendo “todas essas
coisas” como incluindo a Parousia, interpretam “esta gera¢do” como
significando o povo judeu que ird continuar a existir at¢ o fim; entende-se
entdo, esta profecia como incluindo uma esperancga pela salvagao dos judeus
até o ultimo dia'’. Ha ainda outros que também entendem “esta geracdo”
como se referindo ao povo judeu continuando a existir até o fim dos tempos,
mas enfatizando ndo a possibilidade de sua salvacdo, porém antes sua
rebelido e sua rejeicdo do Messias; dessa forma, a profecia serve mais como
uma adverténcia rigorosa do que como uma esperanca por revelacoes
futuras da graca divina. Este Gltimo grupo de eruditos divide-se em duas
classe: aqueles que sustentam que “todas essas coisas” significam todos os
sinais precursores do fim, excluida a Parousia propriamente dita®, e aqueles
que afirmam que “todas essas coisas” incluem a Parousia®'.



Ao tentarmos chegar a uma conclusio acerca da interpretacao desta
passagem dificil, devemos ter em mente duas coisas. Primeiro, o proposito
de Jesus ao proferir estas palavras ndo ¢ fornecer uma data exata para sua
volta (ver v.32) mas, antes, indicar a certeza de seu retorno. Este ponto ¢
enfatizado no verso seguinte: “Passard o céu e a terra, porém as minhas
palavras ndo passardao” (Marcos 13.11). Segundo, parece arbitrario e
injustificado impor qualquer tipo de limitagdo as palavras “sem que tudo
isto aconteca” - uma vez que tal limitagdo, na verdade, faz Jesus dizer: “sem
que algumas destas coisas acontecam”. Embora seja verdadeiro que o
discurso registrado em Marcos 13 partiu do contexto de uma predigao sobre
a destruicdo do templo (v.2), o discurso em si inclui terremotos e fomes
(v.8), a pregagao do Evangelho a todas as nagdes (v.10), perseguicdo por
causa do Evangelho (v.12, 13), tribulacdo “como nunca houve desde o
principio... € nunca jamais havera” (v.19), prodigios os céus (v.24), ¢ a
vinda do Filho do Homem nas nuvens com grande poder e gloria (v.26).
Quando mais adiante, no discurso (v.30), Jesus diz: “ndo passara esta
geracdo sem que fodas estas coisas aconte¢am”, qualquer interpretacio
destas palavras que exclua algum dos itens recém-mencionados parece ser
forcada.

Por isso eu concluo que com a expressao - “todas estas coisas” -
Jesus quer dizer todos os eventos escatologicos que ele acabou de enumerar,
incluindo sua volta sobre as nuvens do céu. Seu ensino ¢ que todos estes
eventos com certeza virdo a acontecer - embora céus e terra passardo, estas
palavras infalivelmente serdo cumpridas. Que, entdo, Jesus quer dizer com a
expressdo “‘esta geracdo”? Deve-se observar que a palavra “geracdo”
(genea), conforme comumente utilizada nos Evangelhos Sitoticos, pode ter
tanto um significado qualitativo como um temporal: “Deve-se entender essa
geragdo num sentido temporal, mas sempre ha um criticismo qualificante.
Dessa forma lemos sobre uma geracdo ‘adultera’ (Marcos 8.38), ou de uma
geragdo ‘ma’ (Mateus 12.45; Lucas 11.29), ou de uma geragdao ‘ma e
adultera’ (Mateus 12.39; 16.4), ou de uma geracdo ‘incrédula e perversa’
(Mateus 17.17; cp. Lucas 9.41; Marcos 9.9)"*2. Podemos encontrar um uso
paralelo desta expressdo em Mateus 23.35,36. Ali Jesus indica que sobre o
povo judeu apostata recaira “todo o sangue justo derramado sobre a terra,
desde o sangue do justo Abel até ao sangue de Zacarias,” acrescentando:
“Em verdade vos digo que todas estas coisas hdo de vir sobre esta geragao”.
“Esta gera¢do” ndo pode ser aqui restrita ao judeus vivos no tempo em que
Jesus esta dizendo essas palavras, porque o contexto se refere tanto a
pecados passados (v.35) como pecados futuros “por isso eis que eu vos
envio profetas, sabios e escribas. A uns matareis e crucificareis; a outros
acoitareis nas vossas sinagogas e perseguireis de cidade em cidade” (v.34).



Com “esta geracdo”, entdo, Jesus denota o povo judeu rebelde,
apostata e incrédulo, conforme ele se revelou no passado, esta se revelando
no presente e continuaré a se revelar no futuro. Esta geragdo ma e incrédula,
embora esteja agora rejeitando a Cristo, continuara a existir até o dia de sua
volta, e entdo, receberd o julgamento que lhe ¢ devido. Interpretada dessa
forma, a declaragdo de Jesus serve como uma conclusdo logica dos
discursos que comegou com a proclamagdo da destrui¢do de Jerusalém,
como uma punicio para o endurecimento de Israel Z.

A terceira das assim chamadas “passagens de iminéncia” ¢ Mateus
10.23 que ndo tem paralelo nos outros Sindticos: “Quando, porém, vos
perseguirem numa cidade, fuja para outra; porque em verdade vos digo que
ndo acabareis de percorrer as cidades de Israel at¢é que venha o Filho do
Homem™.

Como ¢ de se esperar, hd uma ampla diferenga de opinido sobre o
significado desta passagem. A interpretagdo de Albert Scheweitzer
comumente conhecida como escatologia consistente, deve ser rejeitada uma
vez que estd em conexdo com o modo de ver a Jesus, que o considera como
homem enganado e desiludido **. Outros eruditos entendem as palavras
“ndo acabareis de percorrer as cidades de Israel” como apontando para
missdo de pregagao dos doze discipulos as cidades de Israel (que durou por
um tempo maior de que apenas a jornada de pregagdo descrita em Mateus
10), e as palavras “até que venha o Filho do Homem” como se referindo a
Parousia. Uma vez que a Parousia ndo aconteceu, quando Jesus disse que
iria acontecer, esses eruditos nao hesitam em falar sobre o erro, seja da parte
de Mateus *° ou da parte do proprio Cristo”®. Esta posicio também tem de
ser rejeitada, uma vez que implica que Jesus estava marcando uma data para
o0 seu retorno - exatamente aquilo que ele proprio dissera que nao poderia
fazer (Mateus 24.36).

Outros, porém, ao passo que concordam que “percorrer as cidades de
Israel” significa a pregacao dos discipulos de Jesus aos judeus ao longo de
todo seu apostolado, sustentam que a “Vinda do Filho do Homem” deve ser
interpretada como significando nao a Parousia, mas algum evento no futuro
préximo: ou a manifestacdo do Cristo ressurrecto aos discipulos, com a
grande comissdo®’, ou o progresso do Evangelho que revela o reinado de
Cristo®®, ou a destruicdo de Jerusalém?.

Outros ainda estdo convictos de que as palavras “até que venha o
Filho do homem” ndo podem significar nada menos que a volta de Cristo
nas nuvens dos céus. Mas estes diferem de Plummer, Kummel ¢ Cullmann
ao nao restringir o significado de “percorrer as cidades de Israel” a missao
de pregacdao dos doze, referindo uma interpretagdo menos literal e mais
figurativa destas palavras, como descrevendo algo que continuard até a



Parousia. Esses eruditos, entretanto, diferem entre si sobre a interpretacio
exata desta expressao. Herman Ridderbos insiste que “percorrer as cidades
de Israel” ndo se refere a miss@o mas a fuga dos discipulos; por causa disso,
ele aqui entende Jesus como predizendo que, embora aqueles que trazem o
Evangelho continuardo a ser perseguidos até o ultimo momento, sempre
havera um lugar para o qual eles possam fugir’’. Grosheide, Schniewind e
Ladd, entretanto, enxergam efetivamente uma referéncia a obra missionaria
nesta expressao. Grosheide vé aqui os discipulos como representativos de
toda a Igreja; para ele, a passagem significa que a igreja deve continuar a
pregar o Evangelho até que Jesus retorne - “cidades de Israel”, para ele,
indicam lugares onde vivam pessoas que, embora nominalmente cristas, na
verdade estdo afastadas de Deus’'. Schniewind e Ladd entendem “percorrer
as cidades de Israel” como descrevendo a missdo continua da igreja para
com Israel que persistira até a Parousia, e que resultard na salvagdo de
muitos judeus™.

Ao tentarmos chegar a uma conclusdo acerca do significado dessa
passagem, deve ser lembrado que as instrugdes de Jesus a seus discipulos
conforme registradas em Mateus 10, incluem pronunciamentos que se
ocupam de suas atividades futuras, apds sua ascensdo”, e até incluem
declaracdes que seriam aplicadas aos membros de sua igreja durante todo o
curso da historia®*. O que dissemos acima acerca da condensagdo profética
3 também deve ser lembrado: ao falar ao seus discipulos, freqiientemente
Jesus vinculou conjuntamente assuntos do futuro préximo com eventos do
futuro bem distante, assim como o fizeram os profetas do Antigo
Testamento. Em outras palavras, o que Jesus diz aqui acerca da perseguicao,
no futuro imediato, poderia ter relevancia para o povo de Deus também no
futuro longinquo.

Tendo essas coisas em mente, podemos entender Mateus 10.23 como
nos ensinando, primeiramente, que a igreja de Jesus Cristo deve ndo
somente continuar a preocupar-se com Israel, mas também continuar a levar
o Evangelho a Israel até que Jesus venha de novo. Em outras palavras, Israel
continuard a existir até o tempo da Parousia®, ¢ continuaré a ser objeto de
evangelismo. Isto implica que tanto no futuro como no passado uma grande
multidao de judeus persistira em rejeitar o Evangelho; para eles, a volta de
Cristo ndo significard salvacdo, mas sim juiz037. Enquanto a oposi¢do ao
Evangelho continuar, também deve-se esperar que a perseguicdo daqueles
que levam o Evangelho continue. Mas continuaré igualmente a conversao de
judeus a fé cristd até a Parousia, pois Deus continuara a reunir seus eleitos
dentre os israelitas™.

As trés “passagens de iminéncia”’, portanto, ndo devem ser
entendidas como ensinando um retorno de Cristo dentro de um periodo de



vida daquele que o ouviam. Passaremos, agora, a observar um outro grupo
de passagens dos Evangelhos Sindticos, que ensinam que a Parousia pode
ainda estar bem distante, no tempo. Foram registradas declaracdes
especificas de Jesus que indicam que certas coisas ainda tem de acontecer
antes que ele volte. Em Mateus 24.14, por exemplo, Jesus diz: “E serd
pregado este Evangelho do Reino por todo o mundo para testemunho a
todas as nacdes. Entdo vird o fim”. A palavra “entdo” (no grego kaitote )
implica que um periodo de tempo tende-se a expirar antes da Parousia -
possivelmente um periodo de tempo muito longo. No mesmo sentido vem as
palavras que Jesus falou na casa de Simao, o leproso, depois de ter sido
ungido por uma mulher andnima: “porque os pobres os tendes convosco e,
quando quiserdes podeis fazer-lhes bem, mas a mim nem sempre me
tendes... Em verdade vos digo: onde for pregado em todo o mundo o
Evangelho, serd também contado o que ela [a mulher] fez, para memoria
sua” (Marcos 14.7, 9). Estas palavras implicam que havera um periodo de
tempo em que Jesus estara ausente dos discipulos, durante o qual o
Evangelho serda pregado por todo o mundo. Outro pronunciamento que
ensina uma vinda “atrasada” *° é o de Marcos 13.7: “Quando, porém,
ouvirdes falar de guerras e rumores de guerras, ndo vos assusteis; ¢
necessario assim acontecer, mais ainda ndo é o fim”.

Virias das parabolas de Jesus transmitem um pensamento similar. A
parabola das minas ¢ introduzida por Lucas com estas palavras: “Jesus
propds uma parabola, visto estar perto de Jerusalém e lhes parecer que o
Reino de Deus havia de manifestar-se imediatamente” (Lc 19.11). A énfase
da pardbola, que fala de um nobre fidalgo que foi para um pais distante e
entdo retornou para um ajuste de contas com 0s seus servos, ¢ que um
periodo pode decorrer antes que o senhor retorne. No mesmo sentido
aparece a parabola dos talentos, que deixa a questdo acima explicita:
“Depois de muito tempo voltou o senhor daqueles servos e ajustou contas
com ele” (Mateus 25.19). O mesmo capitulo traz a parabola das dez virgens
que, incluem as ja famosas palavras “¢, tardando o noivo (ou “demorando-
se” ASV), foram tomadas de sono, e adormeceram” (Mt 25.5). O assunto
desta parabola, da mesma forma, gira em torno do atraso do noivo e da
conduta das virgens durante esse atraso. Destaque similar ¢ feito na parabola
do servo vigilante (Lucas 12.41-48). Quando um dos servos diz: “Meu
senhor tarda em vir” (v.45), ele ¢ revelado como mal e infiel, mas a
implicacdo ¢ que haverd de fato um “atraso”. Em outra ocasido Jesus
indicou que, embora os convidados das bodas nao hao de jejuar enquanto o
noivo estiver com eles, dias virdo em que lhes serd tirado o noivo, e, entdo
eles jejuarao (Marcos 2.19-20). Mas ainda, entre as parabolas encontradas
em Mateus 13, a seguinte sugere a possibilidade de um longo lapso de



tempo antes do fim: a pardbola do joio (sugerindo que os crentes serdo
deixados lado a lado com incrédulos por um longo tempo), do grao de
mostarda (sugerindo que o pequeno grupo, agora reunido ao redor de Jesus,
com o tempo se tornard um grupo muito grande) e o do fermento (sugerindo
que o Reino de Deus, que nos dias de Jesus estava escondido, algum dia
prevalecera tdo poderosamente que ndo existird nenhuma soberania rival) *.
Baseados nos pronunciamentos e parabolas que acabamos de ver, podemos
concluir que, com certeza, Jesus deixou lugar para a possibilidade de que
sua Segunda Vinda pudesse ndo acontecer antes de um periodo consideravel
de tempo.

Existe, porém, um terceiro grupo de passagens, nos Sindticos, que
enfatizam a incerteza do tempo da Parousia. J& mencionamos Marcos 13.32
(e Mateus 24.36): “Mas a respeito daquele dia e da hora ninguém sabe; nem
os anjos do céu, nem o Filho, sendo somente o Pai”. Jesus termina a
pardbola das dez virgens a qual acabamos de nos referir, com essas palavras:
“Vigiai, pois, porque ndo sabeis o dia nem a hora” (Mateus 25.13). A
passagem de Marcos enfatiza a incerteza do tempo: estai de sobreaviso,
vigiai; porque nao sabeis quando vira o dono da casa: se a tarde, se a meia
noite, se ao cantar do galo, se pela manha; para que, vindo ele
inesperadamente, nao vos ache dormindo. O que, porém, vos digo, digo a
todos: Vigiai!” (Marcos 13.33-37). Em outra ocasido, Jesus usa a figura dos
servos que esperam pela volta de seu servos: “Cingidos estejam 0s vossos
corpos e acesas as vossas candeias. Sede vos semelhantes a homens que
esperam pelo seu senhor ao voltar ele das festas de casamento; para que,
quando vier e bater a porta logo lhe abram” (Lucas 12.35-36). Logo adiante,
no mesmo discurso, Jesus utiliza a figura da vinda de um ladrao: “Sabei,
porém, isto: que, se o pai de familia soubesse a que hora havia de vir o
ladrao, vigiaria e ndo deixaria arrombar a sua casa. Ficai também vos
apercebidos, porque, a hora em que ndo cuidais o Filho do Homem vird” (Lc
12.39-40; paralelo de Mt 24.43-44).

A partir desses pronunciamentos, aprendemos que ninguém pode
saber o tempo exato da Parousia. A Segunda Vinda ocorrerd numa hora em
que ndo esperamos. Entretanto, ¢ exatamente pelo fato de a Segunda Vinda
ser inesperada que sempre devemos estar vigiando em relagdo a ela. O
proprio Jesus indica certos sinais de sua vinda, conforme veremos no
proximo capitulo. A vigilancia por sua vinda, portanto, inclui estar alerta
para estes sinais. Mas, acima de tudo, vigilancia significa prontidao - estar
sempre pronto para que Cristo retorne. Ladd tem um comentério util acerca
disto: “A palavra traduzida por ‘vigiai’ nestes varios versos [versos como os
que acabamos de citar] ndo significa ‘aguardar por’, mas uma qualidade
moral ou prontiddo espiritual para a volta do Senhor. ‘Ficai também vos



prontos’ (Lucas 12.40). A incerteza acerca do tempo da Parousia significa
que os homens devem estar espiritualmente acordados e prontos para
encontrar o Senhor quando quer que ele venha™'.

A figura do ladrao utilizada por Jesus também enfatiza a colocacao
que acabamos de fazer. Parece totalmente incongruente comprar a volta de
Cristo a visita de um ladrdo. Mas o objetivo da comparagao ¢ exatamente o
fato de que o ladrdo ¢ inesperado. Nunca se sabe quando um ladrdo pode
arrombar sua casa; por causa disso precisa-se tomar certas precaucdes. De
modo similar, uma vez que ndo sabemos quando Cristo retornara,
deveriamos sempre viver em prontiddo para essa volta.

Passemos agora a resumir o que aprendemos dos Evangelhos
Sindticos acerca da expectacao da Segunda Vinda. Esta claro que Jesus nao
marcou uma data para seu retorno; por causa disso, ndo deveriamos falar
acerca de um engano ou “erro de perspectiva” de sua parte. Naturalmente, ¢
possivel que alguns de seus discipulos ou seguidores o entenderam
erradamente como tendo ele marcado uma data para a parousia. Na verdade,
o Apostolo Jodo nos dd um exemplo desse mal entendido: “Entdo Pedro,
voltando-se, viu que também o ia seguindo o discipulo a quem Jesus
amava... Vendo-o, pois, Pedro perguntou a Jesus: E quanto a este?
Respondeu-lhe Jesus: se eu quero que ele permaneca até que eu venha, que
te importa? Quanto a ti, segue-me. Entdo se tornou corrente entre os irmaos
o dito de que aquele discipulo ndo morreria. Ora, Jesus nao dissera que tal
discipulo ndo morreria, mas: Se eu quero que ele permaneca até que eu
venha, que te importa?” (Jodo 21.20-23). Aparentemente, havia crentes
naquela época que pensavam que Jesus tivesse dito que retornaria antes de
Jodo morrer. Mas o proprio Jodo afirma que Jesus ndo disse tal coisa. Se ¢
possivel ocorrer um erro desses, ¢ também possivel que alguns dos que
ouviam Jesus ensinar, tivessem interpretado erroneamente suas palavras de
modo a significar que ele tivesse marcado uma data precisa para sua
Segunda Vinda. Porém, conforme temos demonstrado, Jesus nao fez isto.

Entretanto, Jesus efetivamente ensinou que, dentro do periodo de
vida de seus ouvintes, ele vivia em gloria real (Mt 16.28); estas palavras se
referem a sua ressurrei¢do, que haveria de ser um preludio e garantia de sua
Parousia. Portanto, Jesus ensinou a certeza de sua Parousia, sem nos
fornecer a data exata. Alguns de seus pronunciamentos dido lugar ao
transcurso de quantidade consideravel de tempo, antes de seu retorno. Mas,
uma vez que o tempo exato da Parousia ¢ desconhecido, ¢ necessario uma
vigilancia constante. Esta vigilancia ndo significa espera indolente, mas
requer o uso diligente de nossos dons no servi¢o do Reino de Cristo.

Deslocamos agora nossa atengdo para a questdo da expectagdo da
Parousia nos escritos paulinos. E certamente verdadeiro que “a expectago



da vinda do Senhor e do que a acompanha ¢ um dos motivos mais centrais e
poderosos de Paulo” **. Paulo ndo somente dedica discussdes exclusivas a
este topico, mas também faz referéncias freqlientes a Segunda Vinda de
Cristo de modo incidental, enquanto discute outro assunto. Para Paulo, a
esperanga pela manifestacdo de Cristo ¢ uma das marcas do cristao.

Temos, porém, de levantar novamente a questdo acerca do tempo da
Parousia em Paulo. Como dissemos acima, alguns pensam que Paulo
ensinou que a Parousia aconteceria dentro de uma geracdo ou,
possivelmente, mesmo antes de ele morrer, mas isso era obviamente um
engano. Sera esta uma analise correta dos escritos de Paulo?

Temos de concordar com Ridderbos em que ¢ dificil duvidar que ndo
somente a Igreja Crista Primitiva, mas também Paulo, nas epistolas que
chegaram até nos, imaginassem um desenvolvimento continuado por varios
séculos da ordem mundial presente”. Com certeza, passagens como as
seguintes confirmam este julgamento: “porque a nossa salvacdo estd agora
mais perto do que quando no principio cremos. Vai alta a noite e vem
chegando o dia” (Romanos 13.11,12); “Isto, porém, vos digo, irmaos: o
tempo se abrevia; o que resta € que nao so os casados sejam como se 0 nao
fossem” (1 Corintios 7.29); “Perto esta o Senhor” (Filipenses 4.5).

Viérios eruditos modernos do Novo Testamento argumentam que
houve uma mudanga no pensamento de Paulo sobre este assunto. Em suas
epistolas mais antigas, assim ¢ comentado, ele aguardava uma Parousia
rapida - tdo rapida, na verdade, que ele esperava estar ainda vivendo quando
o Senhor retornasse. Mas em suas epistolas posteriores, assim dizem eles,
ele ndo mais tinha esta expectagcdo; ao invés, ele esperava que morresse
antes de Cristo voltar, e que a Parousia acontecesse algum tempo mais tarde.
Dessa forma, Paulo estaria corrigindo um erro anterior, dizem alguns desses
eruditos.

Vejamos algumas dessas posi¢cdes. De acordo com Albert
Schweitzer, Paulo primeiramente esperava uma Parousia rapida, mas,
quando esta expectacdo provou-se ser uma ilusdo, Paulo ensinou, ja em suas
primeiras epistolas, que os crentes participam na morte e ressurreicdo de
Cristo de um modo mistico, e dessa forma pode-se dizer que estdo em
Cristo™. Ja em 1930, Geerhardus Vos mencionou as posi¢des dos eruditos
de sua época, que pensavam que Paulo tivesse mudado sua primeira
expectacao de ainda estar vivo na Parousia, para uma reconsideragdo de suas
crengas acerca da ressurrei¢ao, provocada pela convicgdo posterior de que
ele morreria antes da Parousia®. Num livro publicado originalmente em
1946, Oscar Cullmann ensinava que, ao passo que em 1 Tessalonicenses
4.16, Paulo tinha dito que ele ainda estaria vivo quando Cristo retornasse,



em epistolas posteriores (2 Co 5.1ss e Fp 1.23) ele afirmou que a Parousia
somente ocorreria ap6s a sua morte™.

Esta mudangca alegada no pensamento de Paulo foi mais
completamente desenvolvida por C.H. Dodd. De acordo com Dodd, Paulo,
em sua primeira epistola aos Tessalonicenses, sua epistola mais antiga, cria
que a Segunda Vinda estivesse tdo proxima que afirmou que nos
(significando ndo somente ele proprio mas também os crentes de
Tessaldnica) encontrariamos o Senhor nos ares (1 Ts 4.17) *’. Em 1
Corintios, escrita acerca de quatro anos mais tarde, Paulo expressou a
convicgdo de que ele e pelo menos alguns de seus convertidos de Corinto
ainda estariam vivos quando ocorresse a Parousia®™. Apés a 1 Corintios,
entretanto, ndo mais vemos Paulo referir-se a essa expectagao confiante. Em
2 Corintios, escrita um pouco apds 1 Corintios, ele expressa o pensamento
de que, provavelmente, morreria antes da Parousia. Em suas epistolas
posteriores, a idéia do retorno iminente do Senhor desaparece. A énfase
agora recal em exortagdes éticas e sobre nossa participagdo presente em
Cristo; portanto, hd uma espécie de transformacdo da Escatologia em
misticismo™.

Outros intérpretes, ainda, encontram evidéncia deste tipo de
mudanca no pensamento de Paulo™. que diremos acerca disto? Parece bem
evidente que Paulo, realmente, esperava que Cristo voltasse muito breve. Na
verdade, parece igualmente razoavel crer que o préprio Paulo ainda
esperava estar vivendo naquele momento. Mas isto ndo significa que Paulo
nao deixasse lugar para outra possibilidade, nem que ele tenha marcada uma
data “dentro desta geragdo” para a Parousia, como parte de seu ensino
reconhecidamente autorizado. Paulo ndo estava interessado em marcar
datas; sua maior preocupagdo era ensinar a certeza da volta de Cristo, e a
importancia de estarmos sempre prontos para essa volta. Dizer que Paulo
esperava estar ainda vivo na Parousia ¢ uma coisa; mas dizer que ele
definitivamente ensinou que a Parousia aconteceria antes de sua morte €
outra coisa completamente diferente! *'

A alegag¢ao de que Paulo mudou de opinido acerca do tempo da
Parousia, entre suas primeiras e ultimas epistolas, ¢ igualmente sem
fundamento. Primeiramente porque, em 1 Tessalonicenses - que
supostamente representa a primeira posi¢do de Paulo - , ele ja acolhe a
possibilidade de que alguns, incluindo ele préprio, poderdo morrer antes que
o Senhor retorne: “Porque Deus ndo nos destinou para a ira, mas para
alcancar a salvacao mediante nosso Senhor Jesus Cristo, que morreu por nos
para que, quer vigiemos, quer durmamos, vivamos em unido com ele” (1 Ts
5.9,10). Além disso, Paulo ndo fornece indicagdo alguma, em 2 Corintios
(alegadamente representando sua ultima posi¢ao), de que ele tenha mudado



de opinido apos ter escrito 1 Corintios (supostamente representando sua
primeira posicao).

Mas, que dizer acerca da palavra “nds” de 1 Tessalonicenses e 1
Corintios? Em 1 Tessalonicenses (4.17), Paulo diz, escrevendo acerca da
Parousia: “depois nds, os vivos, o que ficarmos, seremos arrebatados
juntamente com eles [aqueles que acabaram de ser ressuscitados dos
mortos], entre nuvens, para o encontro do Senhor nos ares...” E em 1
Corintios 15.51,52, falando acerca do que acontecera quando Cristo
retornar, Paulo diz: “Nem todos dormiremos, mas transformados seremos
todos... A trombeta soard, os mortos ressuscitardo incorruptiveis, € nos
seremos transformados”. Serd que estas passagens transmitem a certeza de
que Paulo espera estar ainda vivo quando Cristo retornar? Elas ndo fazem
nada disso. Elas expressam a possibilidade de que Paulo e alguns de seus
leitores poderdo estar ainda vivos naquela hora, mas ndo a certeza. Nestes
versos, Paulo estd escrevendo acerca daqueles que ainda estardo vivos na
hora da Parousia em distingdo aqueles que terdao morrido até aquela hora,
mas ele ndo diz e também ndo sabe quem serdo esses que ainda estardo
vivos. Qualquer crente, desde a época de Paulo até hoje, poderia usar
linguagem similar sem implicar que ele certamente ainda estard vivo quando
Cristo voltar 2.

Estd também claro que Paulo ensinou a impossibilidade de se
calcular o tempo da volta de Cristo. Ridderbos pondera desta forma: “Com
certeza, temos sempre de ter em mente que, em Paulo, também qualquer
computacio do tempo da Parousia é completamente deficiente...” >*. Como
prova disso, deveriamos observar que Paulo, tanto como Jesus, fala do dia
do senhor vindo como um ladrdo: “pois vds mesmos estais inteirados com
precisdo de que o dia do Senhor vem como o ladrdo de noite. Quando
andarem dizendo: Paz e seguranca, eis que lhes sobrevira repentina
destrui¢do, como vem a dor do parto a que esta para dar a luz; e de nenhum
modo escapardo. Mas, vOs, irmaos, nao estais em trevas, para que esse dia
como ladrdo vos apanhe com surpresa”( 1 Ts 5.2-4). O objetivo da imagem
do ladrao ¢, conforme vimos, a incerteza do tempo da Parousia. Quando
Paulo adiciona que seus leitores ndo estdo em trevas e que, por causa disso,
o dia do Senhor ndo deve surpreendé-los, como um ladrdo, ele deixa
implicito que, se alguém estiver sempre espiritualmente pronto para a volta
de Cristo, esse alguém nao sera transtornado por esta volta mesmo se ela
vier numa hora inesperada. Paul Minear sugere outra implicacdo da figura
do ladrao: o ladrdo pretende fazer vocé ficar mais pobre. Se um dos maiores
valores sdo os “tesouros na terra”, dos quais Jesus falou uma vez (Mt 6.19),
a volta de Cristo realmente tornara a pessoa mais pobre, uma vez que o que
era de valor para ela terd sido levado embora. Mas se alguém tiver estado



ajuntando “tesouros nos céus” e buscando “as coisas que sdo do alto”, a
volta de Cristo ndo serd equivalente a vinda de um ladrao, uma vez que essa
volta fard a pessoa mais rica do que era antes. A figura do ladrdo, portanto,
enfatiza tanto a incerteza do tempo da Parousia como a necessidade de
constante prontiddo espiritual para a volta do Senhor™*.

Resumindo agora o que aprendemos de Paulo acerca da Parousia,
deveria ficar claro que ndo devemos acusa-lo de ter feito um erro de
julgamento acerca do tempo da volta de cristo. Assim como Jesus, Paulo
ensinou que, embora o tempo da Segunda Vinda seja incerto, o fato dessa
vinda ¢ certo. O crente deveria viver numa expectativa constante e alegre da
volta de Cristo; embora ele ndo conhe¢a o tempo exato em que ela vai
ocorrer, o crente sempre deveria estar pronto para ela.

E muito significativo, porém, que embora os escritores do Novo
Testamento nao tentem precisar, muito acuradamente, a data exata da
Parousia, eles efetivamente falam, muitas vezes, de sua proximidade. Paulo
agiu assim freqiientemente. Ja& mencionamos 1 Corintios 7.29, que fala
acerca da escassez de tempo; Romanos 13.11 que diz que o dia estd
proximo; e Filipenses 4.5, onde Paulo afirma que o senhor estd perto.
Poderiamos acrescentar também Romanos 16.20, onde Paulo diz que Deus
logo esmagara a Satanas sob os pés de seu povo. Num carater similar, o
autor de Hebreus escreve: “Porque ainda dentro de um pouco tempo aquele
que vem, vird e nao tardara” (10.37). Tiago nao somente nos diz que a vinda
do Senhor esta préxima (5.8), mas também que o Juizo ja estd “as portas”
(5.9). Pedro dia que o fim de todas as coisas estd proximo (1 Pe 4.7). E o
livro do Apocalipse comeca declarando que o seu propdsito ¢ de “mostrar
aos seus [de Deus] servos as coisas que em breve devem acontecer” (1.1);
ele termina com a afirmagdo: “Aquele que da testemunho destas coisas diz:
certamente venho sem demora” (22.20).

Declaragdes deste tipo ndo devem ser interpretadas como tentando
marcar uma data para a Parousia. Para os escritores do Novo Testamento, a
proximidade da Parousia ndo ¢ tanto uma proximidade cronologica quanto
uma proximidade da “historia da salvacdo”. Num capitulo anterior
observamos que, de acordo com o Novo Testamento, as béng¢aos da era atual
sdo o penhor e garantia de béngios maiores por vir>. A primeira vinda de
Cristo garante a certeza da sua Segunda Vinda. Pelo fato de a volta de Cristo
ser tao certa, num sentido ela esta sempre proxima. NOs ja experimentamos
o poder, o gozo e os privilégios da era-do-fim, e a partir disso aguardamos
ansiosamente pala consumacdo da redengdo em Cristo. Tendo provado os
primeiros frutos do Espirito, estamos bastante ansiosos para desfrutar do que
esta guardado para ndés. A Escatologia inaugurada e a Escatologia futura,
portanto, estdo bem juntas na consciéncia do crente. A primeira ndo apenas



garante a segunda, mas, porque a primeira ja veio, a segunda estad sempre
proxima na expectagdo do crente™ .

Ha uma passagem do Novo Testamento que parece falar
explicitamente de um certo atraso na Parousia: 2 Pedro 3.3,4. Mas, neste
caso, sdo escarnecedores os que falam de atraso: “nos ultimos dias, virdo
escarnecedores com os seus escarnios, andando segundo as proprias
paixdes, e dizendo: Onde estd a promessa da sua vinda? Porque desde que
os pais dormiram, todas as coisas permanecem como desde o principio da
criagdo”. Em outras palavras, essa ndo era uma pergunta levantada por
crentes ansiosos, mas por zombadores que estavam tentando desacreditar a
Palavra de Deus. A resposta de Pedro ¢ importante: “H4, todavia, uma coisa,
amados, que ndo deveis esquecer: que, para com o Senhor, um dia & como
mil anos, e mil anos como um dia. Nao retarda o Senhor a sua promessa,
como alguns a julgam demorada; pelo contréario, ele ¢ longanimo para
convosco, ndo querendo que nenhum pereca, sendo que todos cheguem ao
arrependimento” (vs. 8,9). O impeto da resposta de Pedro ¢ este: Deus nao
estd protelando a volta de Cristo, como se ele tivesse esquecido sua
promessa, mas esta esperando, deliberadamente, para melhor revelar seu
amor, sua compaixao € sua paciéncia para com os pecadores. A palavra
grega usada aqui - makrothymei - significa ter paciéncia ou ser longanimo.
Ao postergar a volta de Cristo, Deus esta criando lugar para arrependimento
e conversao, uma vez que ele nao deseja que ninguém pereca! Ao invés de
falarmos sobre o “atraso” da Parousia, portanto, deveriamos agradecer a
Deus por esta manifestagdo do seu amor, e ser o mais diligentes possivel
para levar o Evangelho aqueles que talvez ainda ndo o tenham ouvido®’.

Uma expectagdo vivida da Parousia deveria ser encontrada na Igreja
hoje, como era encontrada na Igreja Primitiva. Qual ¢ o significado desta
expectacao? Os criticos do Cristianismo, freqiientemente, gostam de dizer
que esta expectacdo leva a um tipo de “vida de outro mundo” ou, seja, a
uma vida improdutiva - uma espera passiva pela vida por vir, inclusive
negligenciando nossas responsabilidades neste mundo atual. Serd isso
verdadeiro? Nao de acordo com a Biblia. Herman Ridderbos, escrevendo
acerca do ensino e pregacdo de Paulo, tem isto a dizer: “O motivo
escatologico, a consciéncia da vinda do senhor como algo proximo, tem nao
uma negativa mas sim uma positiva significa¢cdo para a vida no tempo
presente. Ele ndo faz a responsabilidade por esta vida ser relativa, mas antes
a aumenta’®. O que ele diz acerca de Paulo pode ser dito sobre todo o Novo
Testamento. Que os escritores do Novo Testamento tém a dizer acerca da
significagdo pratica da expectacao da Parousia para a fé e a vida?

A énfase mais comum € que nossa expectacao, pela volta do senhor,
serve como um incentivo para um viver santo. Assim, ouvimos Paulo nos



dizer, em Romanos 13, que a proximidade dessa volta deveria nos motivar a
expulsar as obras das trevas e vestir as armas da luz; a ndo fazer provisao
para a carne, mas conduzir-nos a n6s mesmos convenientemente como em
pleno dia (vs. 12-14). Em Tito 2.11-13, Paulo destaca o fato de que nossa
vida, entre as duas vindas de Cristo, significa que devemos renunciar as
paixdes mundanas e viver sensata, justa e piedosamente neste mundo atual.
Pedro, em sua primeira epistola, nos diz que lancar nossa esperanca
totalmente sobre a graca que vem a nos, pela revelagdo de Cristo, significa
para noés a busca diligente do auto-controle, obediéncia e santidade (1 Pe
1.13-15). E em sua segunda carta ele diz o seguinte: “Visto que todas essas
coisas hdo de ser assim desfeitas, deveis ser tais como 0s que vivem em
santo procedimento e piedade, operando e apressando (ou desejando
ardentemente, variante textual) a vinda do dia de Deus...” (2 Pe 3.11-12). O
Apostolo Jodo, em sua primeira epistola, depois de nos dizer quando Cristo
se manifestar em gloria nds seremos iguais a ele, adiciona: “E a si mesmo se
purifica todo o que nele tem esta esperanca, assim como ele ¢ puro” (1 Joao
3.2,3).

De varias outras maneiras nossa expectativa da Segunda Vinda
deveria afetar o nosso modo de viver. A manifestacdo futura do nosso
Senhor deveria nos levar ser fieis a comissao que Deus nos deu, assim como
Timéteo o fez (1 Tm 6.14). Se continuarmos a permanecer em Cristo, nos
deveremos estar confiantes e sem ter do que nos envergonhar diante dele,
quando ele aparecer (1 Jo 2.28). A percepcao de que, quando o senhor vier,
ele revelara os propositos dos nossos coracdes, implica em que ndo devemos
pronunciar julgamentos prematuros sobre outras pessoas (1 Co 4.5). Sermos
fiéis e sdbios mordomos de tudo o que o Senhor nos tiver confiado para
cuidar ¢ outro meio de mostrar que estamos prontos para a volta do senhor
(Lc 12.41-48). Na parabola dos talentos e das minas da-se énfase a que a
prontiddo para a volta de Cristo significa trabalhar diligentemente para ele
com os dons e habilidades que ele nos tem dado (Mt 25.1-40; Lc 19.11-27).
E, a luz do juizo final, encontrado em Mt 25.31-46, o melhor modo de se
estar preparado para a Segunda Vinda, ¢ estar continuamente mostrando
amor aqueles que sdo irmaos de Cristo.

Nossa expectacao pela volta do Senhor, portanto, deveria ser um
incentivo constante para viver para Cristo e para o seu Reino, e para buscar
as coisas que sdo la do alto, ndo as coisas que estdo sobre a terra. Mas o
melhor modo de buscar as coisas 14 de cima ¢ estar ocupado para o Senhor
aqui e agora.
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CAPITULO 11
0OS SINAIS DOS TEMPOS

Geralmente, a expressao “os sinais dos tempos” ¢ usada para
descrever certos acontecimentos ou situagdes dos quais se diz que procedem
ou apontam para a Segunda Vinda de Cristo. Nessa posi¢cdo, a orientacao
primordial destes sinais € para o futuro, especialmente para os eventos que
cercam a Parousia.

Deve ser observado, entretanto, que na unica passagem onde a
expressao citada acima ¢ utilizada na Biblia “os sinais dos tempos” se refere
primeiramente ndo ao que ainda ¢ futuro, mas aquilo que Deus fez no
passado esta revelando no presente: “Sabei, na verdade, discernir o aspecto
do céu, e ndo podeis discernir os sinais dos tempos” (Mt 16.3).

As palavras gregas usadas aqui sdo ta semeia ton kairon. Embora a
palavra semeion possa ter uma variedade de significados, aqui ela,
provavelmente, designa “um simbolo significativo dado por Deus,
indicando o que Deus fez, ou estd fazendo, ou estd para fazer”!. Kairos,
geralmente significando momento no tempo ou periodo de tempo, aqui deve
se referir a um periodo da atividade divina que deveria ter levado (as
pessoas) a quem Jesus falou (fariseus e saduceus) a uma decisdo de fé nele,
mas que obviamente ndo o fez. Os fariseus e saduceus tinham acabado de
pedir que Jesus lhes mostrasse sua autenticidade, apresentando-lhes um
sinal dos céus. Jesus respondeu na palavra do verso 3, citado acima. Ele os
repreendeu pelo fato de ndo serem capazes de discernir os sinais que o
Messias predito pelos profetas estava realmente em seu meio. Jesus ja tinha
indicado a Jodo Batista o que eram alguns desses sinais: “Os cegos véem, 0s
coxos andam, os leprosos sdo purificados, os surdos ouvem, os mortos sdo
ressuscitados e aos pobres esta sendo pregado o Evangelho” (Mt 11.5).
Baseados nestes “sinais dos tempos”, os lideres judeus deveriam ter
percebido que o grande e decisivo evento da historia tinha acontecido com a
vinda do Messias. Sua recusa em discernir estes sinais foi a causa de sua
condenacao.

E naturalmente verdadeiro que “sinais dos tempos”, dos quais Jesus
falou, também apontavam para o futuro. Se estes lideres continuassem a
falhar em reconhecer Jesus como Messias, o julgamento futuro os esperaria,
bem como a todos os que os seguissem. Assim, podemos admitir que estes
sinais realmente apontavam para o futuro. Mas sua indicagdo primeira ndo
era para o futuro, mas para o passado e o presente.



Um dos problemas que temos de considerar, em conexao com 0s
sinais dos tempos, conforme tradicionalmente entendido, ¢ este: Se estes
sinais apontam para certos eventos que ainda tem de ocorrer, antes que Jesus
venha de novo, como podemos nds estar sempre prontos para essa volta?
Sera que a consideracdo destes sinais ndo carrega consigo o periodo de jogar
a volta de Cristo para o futuro longinquo, de modo a nao mais precisarmos
nos preocupar com estar sempre prontos? Serd que a falta de uma
expectacao vivida da Parousia entre cristaos de hoje ndo seria devida a uma
énfase excessiva sobre a doutrina dos sinais dos tempos?

Teremos de encarar este problema ao prosseguirmos na discussao
destes sinais. Antes de o fazermos, porém, deveriamos considerar algumas
interpretagdes erradas dos sinais dos tempos.

Uma destas interpretagdes erradas ¢ considerar os sinais dos tempos
como se referindo exclusivamente ao tempo do fim, isto €, como se eles
apenas se referissem ao periodo imediatamente anterior a Parousia e nao
tivessem nada a dizer sobre os séculos anteriores a Parousia. Que esta ¢ uma
visdo errada de tais sinais fica 6bvio primeiramente com o uso que Jesus faz
dessa expressao em Mt 16.3, onde os sinais dos tempos se refere claramente
mais ao passado e ao presente do que ao futuro. Fica igualmente 6bvio com
o fato de que tanto Jesus como Paulo falaram desses sinais, ao se dirigirem
aos seus contemporaneos. Com certeza Jesus e Paulo ndo estavam se
fazendo ininteligiveis a seus ouvintes e leitores quando se referiam a estes
sinais! No assim chamado “sermdo profético, registrado em Mateus 24,
Marcos 13 e Lucas 21, Jesus fornece vdarios sinais que tiveram seu
cumprimento inicial na época da destruicdo de Jerusalém; uma vez que este
discurso exemplifica o principio da condensacdo profética, entretanto, os
sinais nele mencionados terdo um cumprimento posterior no tempo da
Parousia. Entrementes, todos os sinais dos tempos descritos no Novo
Testamento caracterizam todo o periodo entre a primeira e a Segunda Vinda
de cristo, e cada década deste periodo 2. Os sinais dos tempos, por essa
razdo, convocam a Igreja a uma vigilancia constante.

Outra compreensao errada desses sinais ¢ considera-los apenas em
termos de eventos anormais, espetaculares ou catastroficos. Com base nesta
posi¢do, que tem afinidade com a visdo erronea recém-discutida, os sinais
sdo considerados como interrup¢des espetaculares do curso normal da
histéria, que chamam irresistivelmente a atencao para si mesmos. Mas, se 0s
sinais da volta de Cristo forem desse tipo, como poderemos estar
continuamente vigilantes? O préprio Jesus fez adverténcia contra esse modo
de compreender os sinais quando disse aos fariseus: “Nao vem o Reino de
Deus com visivel aparéncia. Nem dirdo: Ei-lo aqui! Ou: L4 esta! Porque o
Reino de Deus esta dentro de vos” (Lucas 17.20,21). O comentario de



Berkouwer sobre esta passagem ¢ objetivo: “As palavras que Cristo usa
obviamente ndo sdo dirigidas contra ‘ver’ os sinais, mas contra uma
expectacdo do Reino orientada para o espetacular e incomum, e dessa forma
negligenciando o elemento da decisdo pessoal””.

E mister acrescentar mais uma palavra de adverténcia aqui. Os sinais
espetaculares sao associados especialmente com o reino de Satanés; por essa
razdo, eles poderiam ser enganosos. E dito que a vinda do homem da
iniqiiidade sera “com todo poder, e sinais e prodigios da mentira” (2 Ts 2.9).
E sobre o surgimento da besta da terra descrito em Apocalipse 13, ¢ dito que
ela “opera grandes sinais, de maneira que até fogo do céu faz descer a terra
diante dos homens. Seduz os que habitam sobre a terra por causa dos sinais
que lhe foi dado executar diante da besta” (vs. 13,14). Ao invés de esperar
sinais espetaculares, portanto, o povo de Deus deveria estar alerta para
discernir os sinais da volta de Cristo, primeiramente no processos nao-
espetaculares da historia. Nao € negado que possa haver sinais catastroficos
tais como terremotos, mas € um erro limitar os sinais a categoria do
incomum e do anormal.

Uma terceira maneira errada de compreender os sinais dos tempos ¢
tentar usa-los como modo de datar o tempo exato da volta de Cristo.
Tentativas assim tem sido feitas ao longo da historia cristd. Em 1818, por
exemplo, ap6s um periodo de dois anos de estudo da biblica Willian Miller
concluiu que Cristo estaria voltando em algum momento entre 21 de Margo
de 1843 ¢ 21 de Margo de 1844*. O proprio Cristo, porém, condenou todas
essas tentativas quando nos disse que ninguém conhece o dia ou a hora de
seu retorno, nem mesmo o Filho (Mc 13.32; Mt 24.36). Se o préprio Cristo
ndo sabia o dia, quem somos nds para tentar saber mais do que Cristo? Os
sinais dos tempos nos falam acerca da certeza da Segunda Vinda, mas ndo
divulgam sua data precisa’.

Um terceiro uso errado dos sinais leva a fentativa de construir um
cronograma exato de acontecimentos futuros. Esta tentativa tem sido
caracteristica de varios movimentos sectarios escatologicamente
orientados®; ela continua a ser caracteristica de certos tipos de
dispensacionalismo ’. Mas Charles Hodge indicou muitos anos atras, este
nao ¢ o proposito da profecia biblica: “O primeiro assunto a ser considerado
[na interpretacdo da profecia] ¢ o verdadeiro designio da profecia, € como
este designio deve ser determinado. A profecia ¢ muito diferente da historia.
Ela ndo pretende nos dar, do futuro, um conhecimento andlogo ao que a
histéria nos dé a respeito do passado”®. A titulo de exemplo, Hodge observa
que, embora muitas profecias foram dadas pelos profetas do Antigo
Testamento, acerca do primeiro advento de Cristo, ninguém sabia
exatamente como estas profecias seriam cumpridas até que Cristo,



efetivamente, chegasse: “Cristo realmente foi um rei, mas ndo um rei
conforme o mundo sempre havia conhecido, ¢ foi um rei como homem
nenhum esperava; ele foi um sacerdote, mas o unico sacerdote em todos os
tempos de cujo sacerdocio ele proprio era a vitima; ele de fato estabeleceu
um Reino, mas n3o era um Reino deste mundo””.

E concebivel que alguém responda que a razdo pela qual muitos dos
contemporaneos de Cristo ndo o reconheceram como aquele que cumpria as
profecias veterotestamentarias acerca do Messias, era que eles falharam em
vé-lo com os olhos da fé. Isto ¢ de fato verdadeiro. Mas ¢ igualmente
verdadeiro que muitos daqueles que efetivamente creram em cristo, tiveram
dificuldades em enxergar como ele cumpria as predigdes do Antigo
Testamento. Por exemplo, Jodo Batista, o precursor de Jesus, que
primeiramente tinha apresentado Jesus como o Messias prometido, comegou
mais tarde a ter suas duvidas. Apds Jodo ter sido aprisionado, ele enviou
seus discipulos a Jesus para perguntarem a este: “Es tu aquele que estava
para vir, ou havemos de esperar outro?” (Mt 11.3). Por que tem Jodao agora
suas duvidas? Porque ele tinha imaginado o Messias que estava
apresentando como alguém que estava para cortar as arvores que nao
produzissem fruto, queimando a palha em fogo inextinguivel (Mt 3.10,12).
Enquanto que o Jesus, de quem ele ouvia, ndo fez nenhuma destas coisas.
Jesus respondeu chamando a atencdo para seus milagres de cura e sua
pregacao do Evangelho aos pobres (vs.4,5), o que Isaias tinha predito que o
Messias iria fazer (Isaias 35.56; 61.1). Jodo estava esperando que Jesus
cumprisse, em sua primeira vinda, as atividades de juizo que ele executaria
em sua Segunda Vinda; até o momento em que ele recebeu a mensagem
corretiva de Jesus, ele falhou em perceber que as acdes de cura e pregacdo
do Messias deveriam ser executadas na sua primeira vinda. Em outras
palavras, Jodo confundiu a Segunda Vinda de Cristo com sua primeira
vinda; embora ele tenha crido que todas as promessas do Antigo
Testamento, acerca do Messias, seriam cumpridas, ele ndo entendeu
propriamente o modo pelo qual elas seriam cumpridas.

Se crentes como Jodo Batista puderam ter problemas desta espécie
com profecias acerca da primeira vinda de Cristo, que garantia temos nos de
que os crentes (hoje) ndo terdo dificuldades semelhantes com profecias
acerca da Segunda Vinda de Cristo? Estamos confiantes de que todas as
profecias acerca da volta de Cristo e do fim do mundo serdo cumpridas, mas
ndo sabemos exatamente como elas serdo cumpridas.

Tanto Ridderbos como Berkouwer sao muito criticos sobre o que
eles denominam “Escatologia de reportagem” - a tentativa de entender as
profecias escatologicas da Biblia como algo que nos fornece uma espécie de
relatorio feito em “noticidrio formalistico” sobre a ordem exata dos eventos



que ocorrerdo no tempo do fim. De acordo com o primeiro, a tentativa de
chegar a tal ordem de eventos baseada nos dados biblicos ¢ uma ma
utilizacio da Biblia'®. De acordo com o segundo, a crenca de que a
proclamagao escatologica do Novo Testamento pretende fornecer um
relatorio narrativo mais ou menos exato dos acontecimentos futuros, €
baseada numa compreensdo seriamente erronea do propdsito de tais
proclamagdes''. Tentativas de elaborar tais relatérios narrativos do futuro,
na verdade, freqiientemente erram o verdadeiro objetivo dos escritores
biblicos. Conforme Berkouwer pondera: “A elaboragdo do que temos
denominado Escatologia de reportagem  parece talvez fornecer uma
resposta adequada a teoria do atraso da Parousia, mas freqiientemente nao se
percebem seus efeitos negativos. Com sua preocupacdo com guerras, cOmo
fendomenos cadticos da histéria, hd uma penetragdo de incerteza e o cerne da
verdadeira proclamagdo escatoldgica se perde” 2.

Tendo visto algumas maneiras erradas de compreender os sinais dos
tempos, passemos agora a inquirir: Como devemos entender estes sinais?
Qual ¢ sua verdadeira funcdo? Primeiramente, discutiremos os sinais dos
tempos em geral; somente depois de termos feito isso, trataremos dos
diversos sinais separadamente.

(1) Embora, geralmente, consideremos os sinais dos tempos como
apontando para o futuro, estes sinais apontam, antes de tudo, para o que
Deus fez no passado. Este, conforme vimos acima, era o sentido primario
dos sinais dos tempos aos quais Jesus se referiu em Mateus 16.3: “Sabeis, na
verdade, discernir o aspecto do céu, € ndo podeis discernir os sinais dos
tempos”. Os sinais dos tempos revelam que a grande vitéria de Cristo foi
conquistada, e que por causa disso a mudanga decisiva na historia
aconteceu. Eles revelam que Deus est4 trabalhando no mundo, ocupado em
cumprir suas promessas ¢ trazer a realizagdo a consumagdo final da
redencdo. Eles revelam o sentido central da historia. O Senhor domina, e
esta realizando seus propositos'”.

Discernir os sinais dos tempos, portanto, tem implicagdes
importantes para nossa conduta diaria. Significa “remir o tempo, porque os
dias s3o maus” (Efésios 5.16). Significa “andar como filhos da luz” (Efésios
5.8). Em Romanos (13), Paulo apela para seus leitores para que mostrem,
pela qualidade de suas vidas, que eles sabem que tempo estd marcado no
relogio de Deus: “E digo isto a vos outros que conheceis o tempo, que ja €
hora de vos despertardes do sono; porque a nossa salvagdo esta agora mais
perto do que quando no principio cremos. Vai alta a noite e vem chegando o
dia. Deixemos, pois, as obras das trevas, e revistamo-nos das armas da luz.
Andemos dignamente, como em pleno dia” (vs.11-13).



(2) Os sinais dos tempos também apontam no futuro para o fim da
historia, especialmente para a volta de Cristo. Conforme ja vimos, estes
sinais nao nos contam o tempo exato quando Cristo retornard e quando
sucederdao os eventos que acompanham seu retorno, mas ele efetivamente
nos asseguram de que estas coisas certamente ocorrerdo. Mais de uma vez
Jesus usou expressoes tais como “e entdo vira o fim”, apds ter revelado o
que seriam alguns dos sinais (Mateus 24.14,29,30). Paulo falou aos
tessalonicenses que “aquele dia ndo vira, sem que primeiro venha a
apostasia, e seja revelado o homem da iniqliidade”. (2 Ts 2.3). assim, os
sinais dos tempos também apontam para o futuro. Mas eles apontam para o
futuro baseados no que Deus j& fez no passado. A pregagdo escatologica
testemunha acerca do futuro do ponto de vista da salvaco que ja veio’.

Os sinais dos tempos, portanto, apontam tanto para o passado como
para o futuro. Eles dao énfase a tensdo entre o ja e o ainda nao, na qual vive
a Igreja do Novo Testamento: ja& desfrutamos da luz da vitéria de Cristo,
gozando das primicias do Espirito, e somos novas criaturas em Cristo -, mas
ainda ndo somos o que deveremos ser e, por causa disso, aguardamos
ansiosamente o retorno glorioso de nosso Senhor'®.

(3) Os sinais dos tempos revelam, na historia, a antitese continua
entre o Reino de Deus e os poderes do mal. De acordo com a pardbola do
joio, que Jesus contou, o trigo e o joio crescem lado a lado até a ceifa do fim
do mundo. Isto significa que podemos esperar que a luta entre as forcas de
Deus e as forcas de Satanas continue por toda a histéria do mundo. Os sinais
dos tempos continuam a dar testemunho dessa luta. Alguns dos sinais,
especialmente o sinal da pregacdo do Evangelho as nagdes, indicam que o
poder de Deus esta operando no mundo e que seu Reino estd crescendo.
Outro sinais, entretanto, como o da presenca de forgas do anticristo, do
crescimento da apostasia e iniqiiidade e da ocorréncia repetida de guerras e
rumores de guerra, indicam a presenca dos poderes do mal. Dessa forma, os
sinais dos tempos revelam a presenga continua tanto da graga e
longanimidade de Deus como da ira de Deus. Estes sinais nos contam, em
outras palavras, que aquele a quem esperamos vira tanto como Salvador
quanto como Juiz'’,

(4) Os sinais dos tempos pedem uma decisdo. Jesus censurou seus
contemporaneos porque eles nao discerniram adequadamente os sinais dos
tempos. Através desses sinais, Deus continua a convocar os homens a
crerem em seu Filho para serem salvos. Para o incrédulo, que ndo presta
atencao aos sinais dos tempos, portanto, estes apenas servirdo para aumentar
sua condenagdo. Mas, embora os incrédulos ignorem estes sinais, os crentes
estdo a eles atentos. Quando eles assim procedem, os sinais tornam-se para
eles canticos de alegria: indicagdes de que o Senhor esta no trono, e de que



sua volta estd proxima'. Mesmo quando ele vé os sinais desagradaveis,
portanto (como apostasia, falsos profetas e falsos cristos, perseguicao e
tribulagdo), o crente ndo ¢ desencorajado. Pois ele sabe que as forgas do
anticristo sempre estao sob o controle de Deus, e que nunca podem frustar o
proposito final de Deus. Ele sabe também que mesmo estes sinais
desagradéaveis devem ser esperados, € que sdo indicacdes de que a volta de
Cristo est4 a caminho.

(5) Os sinais dos tempos requerem vigilancia constante. Conforme
vimos, tanto Jesus como Paulo indicam que certas coisas tém de acontecer
antes da Parousia. Mas ambos igualmente ensinam que o tempo exato da
Parousia ¢ desconhecido. Isto significa entdo, que uma vigilancia continua
pela Parousia ¢ exigida. Por causa disso, ndo ha contradi¢do entre observar
os sinais dos tempos e uma prontidao constante; ¢ exatamente a natureza
dos sinais que requer tal vigilancia. Conforme Jesus disse: “Portanto, vigiai
por que ndo sabeis em que dia vem o vosso Senhor” (Mateus 24.42).

Foi observado, anteriormente, que uma das compreensoes erradas
dos sinais dos tempos ¢ considera-los como se referindo exclusivamente ao
tempo do fim. A partir do desenvolvimento do significado dos sinais que
acabamos de dar, ficard evidente que estes sinais tém estado presentes ao
longo da era cristd. Eles estavam presentes ao tempo em que o Novo
Testamento foi escrito, estiveram presentes ao longo dos séculos que ja se
passaram, e estdo presentes agora. Dessa forma, os sinais dos tempos tém
uma relevancia continua para a igreja de Jesus Cristo.

E bem comum, especialmente nos circulos dispensacionalistas, dizer
que a Segunda Vinda de Cristo ¢ “iminente”. Se, por “iminéncia” quer-se
significar que nenhum evento predito necessita acontecer antes que Cristo
venha de novo, esta posi¢do nos traz dificuldades - uma vez que, conforme
vimos, o Novo Testamento ensina que algumas coisas realmente tém de
acontecer antes que ocorra a Parousia. Os dispensacionalistas pré-
tribulacionistas dividem a Segunda Vinda de Cristo em duas etapas. Na
primeira etapa, freqiientemente denominada “vinda para seus santos”, Cristo
arrebata a Igreja da terra e a leva para os céus, para as “bodas do Cordeiro”.
Durante os sete anos que se seguem, todos os sinais culminantes dos tempos
geralmente aceitos, acontecem sobre a terra: a grande tribulacdo, a
manifestagdo do anticristo e assim por diante. Apds esse periodo de sete
anos, Cristo retorna a terra para a segunda etapa de sua Segunda Vinda, a
“yinda com seus santos”. Num capitulo subseqiiente ' esta posi¢do sobre a
Segunda Vinda serd mais detalhadamente examinada e criticada. Por
enquanto, ¢ suficiente observar que, conforme essa posi¢cdo, nenhum
acontecimento predito necessita ocorrer antes da “vinda de Cristo para seus
santos”.



Conforme veremos mais adiante, ndo ha base biblica so6lida para
dividirmos a Segunda Vinda de Cristo nestas duas etapas. Embora os sinais
dos tempos efetivamente tenham estado presentes ao longo de toda a
histéria da igreja crista, parece que antes da volta de Cristo alguns desses
sinais assumirdo uma forma mais intensa do que tiveram no passado. Os
sinais se tornardo mais claro e se dirigirdo para um certo climax. A apostasia
sera muito mais difundida, a persegui¢do e o sofrimento redundardo na
“grande tribulacao”, e as forcas anticristds culminardo com o “homem da
inigiiidade” *°. Conforme veremos, ao olhar em maior detalhe para os sinais
individuais, a Biblia efetivamente aponta para tal culminacdao final dos
sinais dos tempos. Por causa disso, dizer que nenhum evento predito
necessita acontecer antes que Cristo retorne ¢ dizer demais. Temos de estar
preparados para a possibilidade de que a Parousia ainda esteja bem distante,
e os dados do Novo Testamento deixam lugar para essa possibilidade. Por
outro lado, afirmar com certeza que a Parousia ainda estd muito distante ¢
igualmente dizer demais. O tempo exato da Parousia nos ¢ desconhecido.
Nem sabemos n6s exatamente como os sinais dos tempos se intensificardo.
Esta incerteza indica que devemos sempre estar preparados.

Aos invés de dizer que a Parousia ¢é iminente, portanto, digamos que
ela estd por acontecer *'. E certo que ela vird, mas ndo sabemos exatamente
quando ha de vir. Por isso, temos de viver em constante expectacdo e
prontiddo para a volta do Senhor. As palavras do seguinte lema o colocam
bem: “Viva como se Cristo tivesse morrido ontem, ressuscitado na manha
de hoje e estiver voltando amanha”.
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CAPITULO 12
OS SINAIS EM DETALHE

No capitulo anterior, vimos de modo geral os sinais dos tempo, ¢
chegamos a algumas conclusdes acerca deles. Neste capitulo veremos os
sinais dos tempos em particular, conforme eles sdo desenvolvidos nas
Escrituras.

Embora seja dificil desenvolver uma visdo sistematica desses sinais’,
podera ser util agrupa-los sob os seguintes trés titulos:

(1) Sinais que evidenciam a graga de Deus:

(a) A proclamacao do Evangelho a todas as nagdes
(b) A salvagao da plenitude de Israel
(2) Sinais que indicam oposi¢do a Deus:
(a) Tribulagao
(b) Apostasia
(c) Anticristo
(3) Sinais que indicam julgamento divino:
(a) Guerras
(b) Terremotos
(c) Fomes

Foi observado, anteriormente, que os sinais dos tempos revelam
tanto a graca de Deus como o julgamento de Deus. A graca de Deus ¢
manifesta na oportunidade de salvacdo, através de Cristo, estendida a
humanidade durante a era que transcorre entre a primeira ¢ a Segunda Vinda
de Cristo. Os primeiros dois sinais a serem discutidos se encaixam neste
grupo. Vejamos, primeiramente, o sinal da proclamagdo do Evangelho a
todas as nagoes. Ha antecipacdes deste sinal no Antigo Testamento. Os
profetas do Antigo Testamento ja predisseram que, quando os ultimos dias
fossem instaurados, o Espirito seria derramado sobre toda a carne (Joel
2.28), e que os confins da terra veriam a salvacdo de Deus (Isaias 52.10).
Isaias profetizou que Deus entregaria seu Servo ndo apenas como uma
alianga com o seu povo mas também como luz para as nagdes (42.6), e que
toda a carne veria a gloria do Senhor (40.5). E em Isaias (45.22), lemos:
“Olhai para mim, e sede salvos, v0s, todos os termos da terra!” Passagens
deste tipo foram citadas pelos apdstolos quando eles desejavam provar que o
Evangelho deveria ser tanto para gentios como para judeus.

No assim chamado sermdo profético, Cristo ensinou que o
Evangelho deveria ser pregado a todas as nagdes antes de a Parousia
ocorrer: “E sera pregado este evangelho do Reino por todo o mundo, para



testemunho a todas as nacdes. Entdo vird o fim” (Mateus 24.14; Marcos
13.10).

Uma vez que no grego a palavra nagoes vem precedida por um
artigo definido (pasin tois ethnesin), podemos traduzir a expressdao por “a
todas as nagdes”. Jesus ndo quer dizer que cada derradeira pessoa da terra
tem de se converter antes da Parousia, uma vez que ¢ evidente pelo restante
das Escrituras que esse nunca sera o caso. Jesus também ndo quer dizer que
cada individuo sobre a terra precisa ouvir o Evangelho antes que ele retorne.
O que ele efetivamente diz ¢ que o Evangelho tem de ser pregado por todo o
mundo como um testemunho (eis martyrion) para todas as nagoes.

O que se quer dizer com “testemunho para todas as na¢des?” A Idéia
parece ser a de que o Evangelho seréa para todas as nagdes uma testemunha
que convida a uma decisdo. O Evangelho tem de se tornar uma forga a ser
levada em conta pelas nagdes do mundo. Nao estd implicado que cada
membro de cada nag¢do ouvird o Evangelho, mas antes que o Evangelho se
tornard uma parte da vida de cada nacdo, de modo tal que nao possa ser
ignorado. O Evangelho deveria despertar fé, mas se ele for rejeitado, ele
testificara contra aqueles que o rejeitaram. Portanto, a pregacdo do
Evangelho a cada nagdo reforgara a responsabilidade de cada nagdo com
relagio a esse Evangelho®,

A pregacdo missiondria do Evangelho a todas as nagdes ¢, na
verdade, o sinal dos tempos extraordinario e mais caracteristico. Ela fornece
a era atual seu sentido e propdsito primordiais3. O periodo entre a primeira e
a Segunda Vinda de Cristo ¢ a era missionaria por exceléncia. Este € o
tempo da graca, um tempo em que Deus convida e insta com todos os
homens para serem salvos. Na Grande Comissdo, na verdade, este sinal
toma a forma de uma ordem: “Ide, portanto, fazei discipulos de todas as
nacoes” (Mateus 28.19). A promessa subseqiiente indica que esta ordem
missiondria deve ser levada adiante por toda esta era: “E eis que estou
convosco todos os dias até a consumacio do século” (v.20) *. Este sinal dos
tempos, por essa razdo, deveria ser um grande incentivo para missoes.
Desde o pentecostes repousa sobre cada geracdo a obrigagao solene de levar
o Evangelho a cada nagao.

Este sinal olha para o passado tanto como para o futuro. Ele olha, no
passado, para a morte e ressurreicdo de Cristo como prova da graciosa
intervencdo de Deus na historia humana e como a base objetiva sobre a qual
o oferecimento do Evangelho pode agora ser feito. Ele também olha, no
futuro, para a Parousia: “entdo vird o fim”. Mas ¢ importante observar que
este sinal ndo nos autoriza a marcar uma data precisa para a Segunda Vinda
de Cristo. Quem pode estar certo de quando o Evangelho teréd sido pregado
como testemunho para todas as nac¢des? Para dar um exemplo concreto,



ninguém estaria inclinado a negar que o Evangelho do Reino tornou-se um
testemunho, no sentido descrito acima, aos Estados Unidos da América.
Mas quem pode dizer que, por este tempo, o Evangelho se tornou um
testemunho para cada nagao dos continentes Norte e Sul americanos? Em
quantas linguas e dialetos a Biblia ou partes da Biblia terdo de ser traduzidos
antes que esse alvo seja alcangado? Quantos membros de uma nagado tém de
ser evangelizados antes que se possa dizer que o Evangelho seja um
testemunho para essa nagdao? O que, de fato, constitui “uma nagao?”

Temos humildemente de admitir que somente Deus podera saber
quando este sinal tiver sido totalmente cumprido’. O fato de que o
Evangelho estd sendo pregado por todo o mundo ¢ um sinal que nos
assegura que Cristo veio e estd voltando novamente, mas nao nos conta
exatamente quando ele estard voltando outra vez. Entremente, a Igreja deve
continuar a proclamar fielmente o Evangelho por todo o mundo, sabendo
que missdes continuardo a ser a caracteristica peculiar desta era até a
Parousia.

Focalizamos nossa aten¢do agora para o sinal da salvacdo da
plenitude de Israel. Num sentido, a proclamagdo continua do Evangelho a
Israel ¢ simplesmente um aspecto do sinal ja discutido, uma vez que Israel,
certamente, estd incluido entre “as nagdes”. Que o Evangelho deve
continuar a ser levado a Israel até que Cristo retorne, estd também implicado
nas palavras de Jesus a seus discipulos, registradas em Mateus 10-23: “em
verdade vos digo que ndo acabareis de percorrer as cidades de Israel, até que
venha o Filho do homem” ®. Desde que Paulo devota uma atengdo especial
ao problema da salvagdo de Israel, em Romanos 9-11, porém, podemos
destacar a salvagao da totalidade de Israel como sendo outro sinal especifico
dos tempos.

Em Romanos (11.25-26a), Paulo descreve: “Porque nao quero,
irmaos, que ignoreis este mistério, para que nao sejais presumidos em vos
mesmo, que veio endurecimento em parte a Israel, até que haja entrado a
plenitude dos gentios. E assim todo o Israel serd salvo...”

Existe muita diferenca de opinido entre os eruditos biblicos sobre o
significado da cléusula: “e assim todo o Israel serd salvo”. Existem,
principalmente, trés interpretacdes da clausula: (1) Varios intérpretes
entendem que estas palavras significam que a nacdo de Israel, como uma
totalidade (embora ndo necessariamente incluindo cada membro individual
dessa nacdo), serd convertida ap6s a plenitude dos gentios ter sido
arrebanhada para o Reino de Deus. Dentro desta posi¢ao, no entanto, temos
de reconhecer algumas varia¢des (a) Eruditos dispensacionalistas vinculam
sua interpretagdo dessas palavras com um programa especifico para o futuro
de Israel. Apos a Igreja gentilica ter sido arrebatada da terra, assim ensinam



eles, Deus voltard novamente sua atencdo para Israel. O endurecimento
parcial de Israel sera entdo removido, e Israel, como uma nagdo, serd
convertida, seja imediatamente antes de Cristo voltar ou no momento exato
de sua volta. Depois disto, Cristo governara sobre a nagdo judaica
convertida, agora novamente reunida em sua antiga terra natal, (governara)
de um trono em Jerusalém, durante um periodo de mil anos’. (b) Outros
eruditos pré-milenistas, mas ndo dispensacionalistas em suas posi¢des®,
também aguardam uma conversio futura de Israel como uma nacdo’. (c)
Ainda outros eruditos, nem pré-milenistas nem dispensacionalistas,
igualmente aguardam uma converséo futura da totalidade de Israel ™.

(2) Uma segunda interpretacdo da cldusula “e assim todo o Israel
sera salvo” a entende como se referindo a salvagao de todos os eleitos, nao
somente dentre os judeus mas também dos gentios, ao longo da historia''.
Nesta posicao, o significado da palavra Israel ndo ¢ restrito aos judeus, ¢ a
época em que este grupo eleito sera trazido a salvagdo ndo € limitada ao fim
da historia ou ao periodo imediatamente anterior a Parousia.

(3) Uma terceira interpretagdo da cldusula em questdo a entende
como trazendo a salvagdo, ao longo da historia, o nimero total dos eleitos
entre os judeus'’. Esta posi¢do concorda com a segunda interpretagdo ao
entender as palavras “todo o Israel” como nao designando a nagao de Israel
como uma totalidade a ser salva no tempo do fim, mas sim como se
referindo ao nimero de eleitos a serem salvos ao longo da historia. Ela
difere da segunda interpretacdo, entretanto, ao restringir o significado da
palavra Israel aos judeus.

A interpretag¢do das palavras “e assim todo o Israel sera salvo”, que
faz mais jus aos dados escrituristicos, € a terceira. As razdes para este
julgamento ficardo claras ao prosseguirmos a discussdo da passagem.

Para entendermos Romanos 11.25,26a, porém, temos primeiramente
de olhar cuidadosamente para o contexto. O problema que conduz Paulo a
Romanos 9-11 ¢ a questdo espinhosa da incredulidade de Isracl. Embora
Paulo se auto-denomine um apoéstolo para os gentios, ele proprio ¢ um
israelita. Por causa disso, o fato de a maioria de seus compatriotas israelitas
ndo estarem respondendo ao Evangelho com fé, mas sim rejeitando-o, lhe
provoca “grande tristeza e incessante dor no coracao” (Rm 9.2). Paulo sente
este assunto tao fortemente, que diz que desejaria a si proprio ser anatema e
separado de Cristo por amor de seus irmaos judeus (v.3), se deste modo ele
pudesse trazé-los a salvagdo. A questdo que o perturba estd expressa de
forma mais aguda em Romanos 11.1: “Pergunto pois: Tera Deus,
porventura, rejeitado o seu povo?”

Nestes trés capitulos, Paulo desbrava seu caminho para uma resposta
para esta dificil questdo. No capitulo 9, Paulo salienta que a aparente



rejeicdo de Israel ndo é completa. Aqui a resposta a esta questdo chega dessa
forma: “Nem todos os que sdo descendentes de Israel sao israelitas” (9.6,
NIV). Com isto ele quer dizer que, embora seja verdadeiro que muitos
israelitas estejam perdidos, os verdadeiros israelitas ndo estao perdidos mas,
sim, salvos. Deus cumpre soberanamente seu proposito para com aqueles
que sao os filhos da promessa. Desde exatamente o comeco da historia de
Israel houve uma discriminag¢do soberana dentro de Israel: Nao em Ismael,
mas em Isaque sera chamada a descendéncia de Abrado (v.7); nao Esau, mas
Jaco foi escolhido como aquele no qual a linhagem da alianga deveria ser
perpetuada e as promessas da alianga deveriam ser cumpridas (vs.10-12). O
restante do capitulo 9 traz a luz duas idéias: (1) Deus ndo ¢ injusto ao
conceder sua misericordia a alguns e ndo a outros, uma vez que sua
misericordia ¢ totalmente imerecida; (2) Mesmo assim esta atividade
soberana de Deus, na histdria, ndo elimina a responsabilidade do homem.
Quando Paulo encara, neste capitulo a questdo sobre porque tantos judeus
ndo foram salvos no passado, sua resposta ¢ fornecida em termos de
responsabilidade humana: “Israel que buscava lei e justica ndo chegou a
atingir essa lei. Por que? Porque ndo decorreu da fé e, sim, como que das
obras” (vs. 31,32).

No capitulo 10 Paulo continua a mostrar que a rejei¢do de uma
por¢do substancial de Israel ndo ¢ arbitraria. Aqui ele desenvolve mais o
ponto que diz que os israelitas perdidos sdo responsaveis por sua propria
rejeicdo do Evangelho. “Uma vez que eles desconsideraram a justica que
vem de Deus e procuraram estabelecer sua propria, eles ndo se submeteram
a justica de Deus” (10.3 NIV). Novamente ¢ enfatizada a idéia de que o
modo divino de salvagdo nao é o caminho das obras mas o caminho da fé:
“Se com a tua boca confessares a Jesus como Senhor, € em teu coracio
creres que Deus o ressuscitou dentre os mortos, sera salvo” (10.9). Os
israelitas que rejeitaram o caminho de Deus para salvagdo, por recusar-se a
crer, portanto, nao podem culpar Deus por estarem perdidos mas podem
apenas culpar a si proprios. A importancia da responsabilidade humana ¢
reforgada pelo ultimo verso do capitulo, uma citagcdo de Isaias 65.2: “Quanto
a Israel, porém, [Deus] diz: Todo o dia estendi as minhas maos a um povo
rebelde e contradizente” (v.21).

Um verso do capitulo 10 merece atencdo especial, o verso 12: “Pois
nao ha distingao entre judeu e grego, uma vez que o mesmo ¢ o Senhor de
todos, rico para com todos os que o invocam”. O argumento de Paulo aqui é
que no que tange a obten¢do da salvagdo, nao ha distingdo entre judeu e
grego. Sendo isto assim, um periodo futuro de tempo no qual apenas judeus
serdo salvos, ou no qual os judeus serdo salvos de modo diferente do modo
pelo qual gregos ou gentios sdo salvos, parece estar descartado.



No capitulo 11, Paulo demonstra que a rejeicdo de Israel nem é
absoluta nem irrestrita". Neste capitulo, Paulo continua a indicar, de modo
ja antecipado em 10.19, que os modos de Deus lidar com judeus e gentios
estdo intimamente interrelacionados. Os versos 1-10 do capitulo 11
resumem novamente as idéias anteriormente desenvolvidas: embora parega
que Deus tenha expulsado ou rejeitado seu povo, na verdade sempre tem
havido, e ainda agora hd, um remanescente escolhido pela graca,
remanescente que efetivamente cré e esta salvo (v.5). Os eleitos de entre o
Israel obtiveram a salvagdo, enquanto que outros entre eles foram
endurecidos (v.7). em outras palavras, o Evangelho tem tido um efeito duplo
sobre os israelitas: alguns foram salvos através dele, ao passo que outros
foram endurecidos.

Mas agora, no verso 11, Paulo introduz um pensamento novo.
Através da transgressao de muitos israelitas veio a salvacdo aos gentios,
para provocar ciimes nos israelitas. Isto ¢, o fracasso da maioria dos
israelitas em aceitar a Cristo tem sido usado por Deus para trazer salvacao
aos gentios. Mas a salvagdo dos gentios, por sua vez, esta agora sendo usada
por Deus para enciumar os judeus e assim trazé-los de volta para ele'*. O
verso 12 introduz uma expansdo deste pensamento: “Mas se a transgressao
deles significa riqueza para o mundo, e sua perda significa riqueza para os
gentios, quao maior riqueza haverd de trazer a sua plenitude!” (NIV). A
palavra plenitude (no grego, pleroma) deve ser entendida aqui num sentido
escatoldgico: o nimero pleno daqueles que devem ser salvos até o fim da
histéria. Plenitude ¢ aqui obviamente contrastada com o remanescente
mencionado no verso 5; a promessa de Deus para Israel ainda serd cumprida
na salvagio da plenitude de Israel. E dito mais adiante que a salvagdo da
plenitude de Israel trara riquezas inimagindveis para todo o mundo.

No mesmo sentido vem o verso 15: “Porque, se o fato de terem sido
eles rejeitados [os judeus] trouxe reconciliagdo ao mundo, que serd o seu
restabelecimento, sendo vida dentre os mortos?” Aqui a rejei¢do de Israel ¢
contrastada com seu restabelecimento; novamente imaginamos uma
conversao de bem mais israelitas do que poderia ser descrito como apenas
um pequeno remanescente. “Vida dentre os mortos” ndo se refere a uma
ressurreicdo literal; estas palavras sdo usadas provavelmente como uma
figura para descrever a alegre surpresa nossa quando os judeus, que tiveram
sido rebeldes, se voltarem para o Senhor. Nao ha necessidade, entretanto, de
restringir este restabelecimento a um periodo da histoéria do tempo do fim; o
restabelecimento por Deus de todos os israelitas crentes ao longo da historia
¢ de fato “vida dentre os mortos” e assim serd por toda a eternidade.

Paulo continua agora, nos versos 17-24, a desenvolver a figura da
oliveira. Ramos judaicos foram quebrados da oliveira e ramos gentilicos



foram nela enxertados; porém, se os judeus ndo persistirem em sua
incredulidade, os ramos judaicos podem novamente ser enxertados na
arvore. O que ¢ importante aqui ¢ que Paulo ndo fala de duas, mas sim de
apenas uma oliveira; judeus e gentios sao nao apenas salvos do mesmo
modo (pela f€¢), mas também, ao serem salvos, tornam-se parte do mesmo
organismo vivo, aqui denominado de oliveira. Todo pensamento de um
futuro separado, um tipo separado de salvagdo, ou um organismo espiritual
separado para os judeus salvos esta aqui excluido. Sua salvagdo ¢ retratada
aqui em termos de tornar-se um com a totalidade salva do povo de Deus,
ndo em termos de um programa separado para os judeus! Deveria também
ser observado que Paulo ndo diz que o enxerto dos ramos judaicos tém
necessariamente de seguir ao enxerto dos ramos gentilicos; nao ha razado
para excluir a possibilidade de que ramos gentilicos e ramos judaicos
possam ser enxertados na oliveira simultaneamente.

Chegamos agora a Romanos 11.25-26a que, na versdo New
International, consta assim:

“Eu ndo quero que sejais ignorantes deste mistério,

irmaos, para que ndo sejais presuncosos: Israel experimentou um

endurecimento parcial até que o numero total dos gentios tenha

entrado. E assim todo o Israel sera salvo...”

Um “mistério” € algo que estava anteriormente escondido, mas agora
foi revelado. Paulo chegou a enxergar um certo método na maneira divina
de agir como judeus e gentios: a queda de Israel conduziu a salvacdo dos
gentios, € a salvacdo dos gentios esta levando os judeus a se enciumarem.
Esta interdependéncia da salvacdo dos gentios e dos judeus € o mistério ao
qual Paulo se refere aqui - um mistério que agora foi revelado. Com as
palavras “para que ndo sejais presuncosos” Paulo estd advertindo seus
leitores gentilicos a nao se exaltarem acima dos judeus incrédulos, conforme
ele fizera anteriormente nos versos 18-24. Quando ele declara
especificamente que Israel tem experimentado um “endurecimento parcial”,
ele esta realmente dizendo que o endurecimento que reteve muitos israelitas
de aceitarem o Evangelho permanece no passado, agora no presente e
também no futuro apenas de modo parcial. Por esta razdo judeus foram
salvos, estdo sendo salvos e continuardo a ser salvos até o fim dos tempos.

O que Paulo quer dizer com o “nimero total” ou “plenitude”
(pleroma) dos gentios? Conforme dissemos anteriormente, em conexao com
o termo plenitude aplicado aos judeus (v.12), plenitude aqui também tem de
ser entendida de um modo escatoldgico: o nimero total de gentios a quem
Deus pretende salvar. Quando esse nimero total de gentios tiver sido
arrebanhado, sera o fim da era. Deveria ser entendido que este



arrebanhamento da plenitude dos gentios ndo acontece somente no tempo do
fim, mas se desenrola ao longo da historia da Igreja.

Porém, como deve ser interpretada a expressdo: “e assim todo o
Israel sera salvo?” Calvino, como vimos, considerou eu estas palavras se
referiam a salvagdo do numero total dos eleitos por toda historia, ndo apenas
de judeus mas também de gentios. A dificuldade com esta interpretacao,
entretanto ¢ esta: em Romanos (9.11), o termo Israel aparece 11 vezes; em
cada uma das 10 outras vezes que nao em 11.26, onde o termo ¢ usado, ele
aponta inconfundivelmente para os judeus como distintos dos gentios. Que
razao havera para aceitarmos um significado diferente do termo aqui? Por
que deveria Paulo mudar repentinamente o significado natural do termo
Israel para um sentido mais amplo, figurado? Nao ¢ exatamente o objetivo
de Romanos (11.25-26a) dizer algo acerca tanto de judeus como de gentios?

A interpretacdo mais comum, como também vimos, entende esta
passagem como indicando uma conversdo em larga escada da nacdo de
Israel ou logo antes do tempo da volta de Cristo, ou exatamente naquele
momento, apds o arrebatamento da plenitude dos gentios. Existem, assim
me parece, duas objecdes um tanto importantes para interpretar “‘e assim
todo o Israel sera salvo” dessa forma:

(1) A idéia de que a salvacdo do povo de Israel, conforme aqui
descrita, ocorra apenas no tempo do fim ndo faz jus a palavra todo em “todo
o Israel”. Serd que “todo o Israel” significa apenas a ultima geragdo de
israelitas? Esta Gltima geragd@o serd apenas um fragmento do niimero total de
judeus que viveram nesta terra. Como pode tal fragmento ser chamado
adequadamente de “todo o Israel?”

(2) Este texto nao diz: E entdo todo o Israel sera salvo”. Se Paulo
quisesse transmitir esta idéia, ele poderia ter usado uma palavra que
signifique entdo (como tote ou epieta). Mas ele utilizou o termo houtos, que
ndo descreve uma sucessdao temporal, mas sim um modo, e que significa
desse modo, assim ou dessa forma. Em outras palavras, Paulo ndo esta
dizendo: “Israel tem experimentado um endurecimento parcial até que o
numero total dos gentios tenha entrado, e entdo (apds isto ter acontecido)
todo o Israel serd salvo”. Mas ele estd dizendo: “Israel tem experimentado
um endurecimento parcial até que o numero total dos gentios tenha entrado,
e dessa forma todo o Israel sera salvo”.

De que forma? Da forma que Paulo descreve na primeira parte do
capitulo: (a) através da incredulidade de muitos israelitas, a salvagdo estd
chegando aos gentios, e (b) pela salvagao dos gentios, israelitas estdo sendo
levados a se enciumarem. Isso aconteceu no passado, estd acontecendo
agora e continuara a acontecer.



Entdo, eu interpreto esta passagem como indicando que Deus
cumpre suas promessas a Israel da seguinte forma: Embora Israel tenha sido
endurecido em sua incredulidade, este endurecimento sempre foi e
continuara a ser um endurecimento parcial, nunca um endurecimento total.
Em outras palavras, Israel continuara a voltar para o Senhor até a Parousia,
ao passo que ao mesmo tempo a plenitude dos gentios continuard a ser
arrebanhada. E dessa forma todo o Israel serd salvo: ndo somente a ltima
geragao de israelitas, mas todos os verdadeiros israelitas - todos aqueles que
ndo apenas sdo de Israel, mas que sdo Israel, para usar a linguagem de
Romanos 9.6. Uma outra forma de dizer isto seria: fodo o Israel, em
Romanos 11.26, significa a totalidade dos eleitos dentre Israel. A salvacao
de todo o Israel, portanto, ndo acontece exclusivamente no tempo do fim,
mas acontece ao longo da era entre a primeira e a Segunda Vinda de Cristo -
na verdade, desde o tempo da chamada de Abrado. Todo o Israel, portanto,
difere do remanescente eleito mencionado em 11.5, mas apenas como a
soma total de todos os remanescentes ao longo da histéria.

Podera ser util indicar o que € esta interpretagdo através de dois
diagramas. O que Paulo quer dizer quando escreve: “E assim todo o Israel
sera salvo”, ndo ¢ isso:

E entao
1* VINDA 2 VINDA
O NUMERO TOTAL DOS GENTIOS TODO O
ISRAEL

mas, sim, isto:

1* VINDA 24 VINDA
O NUMERO TOTAL DOS GENTIOS
E DESSA MANEIRA TODO O ISRAEL SERA SALVO

Em apoio a esta interpretacdo, podemos apresentar as seguintes
consideragdes adicionais:

(1) O objetivo principal da discussao anterior de Paulo, em Romanos
11, foi o de indicar que Deus - que em tempos passados lidou quase que
exclusivamente com Israel no que tange a trazer a salvagdo a seu povo -,
estd agora lidando conjuntamente com judeus e gentios. Este objetivo ¢
representado notavelmente pela figura da oliveira, que teve alguns ramos
naturais removidos, alguns ramos bravos enxertados, e entdo enxertados
novamente alguns dos ramos naturais removidos. Nao existem duas
oliveiras (uma para gentios € uma para judeus), mas uma oliveira s6. O



modo pelo qual os judeus ndo estdo agora sendo salvos, em outras palavras,
nao deve ser separado do modo pelo qual os gentios sdo salvos, uma vez que
Deus agora lida conjuntamente com ambos os grupos. Fazer o verso 26
referir-se a um tempo de salvagdo para judeus, tempo que seria separado
(porque subseqiliente) do tempo em que os gentios sdo salvos, € ir
contrariamente a énfase principal do capitulo.

(2) O arrebanhamento da plenitude - o nimero total - dos gentios
acontece ao longo da histéria, ndo apenas no tempo do fim. Por que o
arrebanhamento da plenitude dos judeus deveria ser diferente?

(3) os versos subseqiientes a Romanos 11.26a apoiam a interpretacao
colocada acima. A citagdo composta de Isaias 59.20 e 27.9 que se segue
imediatamente (“Virda de Sido o Libertador, ele apartara de Jaco as
impiedades. Esta ¢ a minha alianca com eles, quando eu tirar os seus
pecados™), geralmente aplicada por escritores dimpensacionalistas a
Segunda Vinda de Cristo, ndo precisa necessariamente ser interpretada dessa
forma, uma vez que tem sentido claro como uma descri¢do da primeira
vinda de Cristo e da retirada dos pecados, que se segue a esta primeira vinda
16 Estritamente falando, se esta citagio devesse ser uma descricio da
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Segunda Vinda de Cristo, dever-se-ia esperar que o profeta dissesse: “o
Libertador vira dos céus”’(em vez de “de Sido”). O que ¢ especialmente
significativo, porém, ¢ que nos versos 30-31, onde Paulo esta resumindo o
argumento do capitulo, ele ndo fala em termos do que acontecera no futuro,
mas sim em termos do que estd acontecendo agora: “Porque assim como
vOs [gentios] também outrora fostes desobedientes a Deus recebestes agora
misericordia como resultado da desobediéncia deles [dos judeus], assim
também eles [os judeus] tornaram-se agora desobedientes para que também
cles possam'' agora receber misericordia como um resultado da
misericordia de Deus para convosco” [gentios] (NIV).

Dever-se-ia acrescentar que a interpretagdo recém-exposta de
Romanos 11.26a nao exclui uma possivel futura conversao em larga escada
dos judeus ao Cristianismo, mas deixa implicita a possibilidade de isso
acontecer. Na verdade, por que nao deveria haver mais de uma futura
conversao em larga escada de judeus a Cristo? Nada ha nesta passagem que
exclua tal conversdo futura ou tais futuras conversdes, desde que nao se
insista em que a passagem aponte apenas para o futuro, ou em que ela
descreva uma conversdo de Israel que aconteca apds o numero total dos
gentios ter sido arrebanhado.

Pode também ser observado que tém havido conversdes em larga
escala dos judeus no passado. Um exemplo aconteceu no primeiro século A
D., no qual a Igreja comegava como uma igreja judaico-cristd. Outro
exemplo ¢ o recente movimento “Jews for Jesus” (Judeus para Jesus) nos



Estados Unidos. Num artigo na se¢do Religido da edi¢do de 12 de Junho de
1972 na revista Time, sob o titulo “Jews for Jesus” (Judeus para Jesus),
foram feitas as seguintes declaragdes: “O Rabino Shelomo Cunin do
Campus U.C.L.A estima que os judeus jovens estdo se convertendo ao
cristianismo na propor¢do de 6.000 a 7.000 por ano. O evangelista cristao
para judeus, na Califérnia, Abe Schneider, diz ter observado mais
conversdes nos Gltimos nove meses do que nos 23 anos anteriores juntos” '*.
Se tais conversdes em larga escada, de judeus ao Cristianismo, aconteceram
no passado, haverd alguma razdo pela qual elas ndo possam acontecer
novamente?

O sinal da salva¢do da plenitude de Israel, interpretado dessa forma,
ndo nos autoriza a datar a Segunda Vinda de Cristo com exatiddo. Ele nos
conta que os judeus continuardo a se converter ao Cristianismo ao longo de
toda a era, entre a primeira e a Segunda Vinda de Cristo, enquanto o nimero
total de gentios estiver sendo arrebanhado. Em tais conversdes de judeus,
portanto, devemos ver um sinal da certeza da volta de Cristo. Enquanto isso,
este sinal deveria marcar, em nossos coragdes, a urgéncia da missdo da
Igreja para com os judeus. Num mundo em que ainda ha uma grande dose
de anti-semitismo, ndo deixemos nunca de lembrar que Deus ndo rejeitou o
povo de sua antiga alianca, e que ele ainda tem seu propdsito para Israel.

Passemos agora a ver alguns sinais que indicam oposi¢ao, a Deus, a
saber: tribulacdo, apostasia e anticristo. Trataremos, primeiramente do sinal
da tribulagdo - obviamente uma indicacdo de oposi¢do ao Reino de Deus
por parte de seus inimigos. Este sinal j& era predito pelos profetas do Antigo
Testamento - na verdade, tanto por Jeremias como por Daniel:

“Ah! Que ¢ grande aquele dia, e ndo ha outro semelhante: ¢

certamente tempo de angustia para Jaco; ele, porém, sera livrado

dela (Jr 30.7, KJ).

... havera tempo de angustia, qual nunca houve, desde que houve

nagdo até aquele tempo; mas naquele tempo sera salvo o teu povo,

todo aquele que for achado inscrito no livro (Dn 12.1b)”.
Nas passagens que acabamos de citar, o “tempo de angustia” futuro estéd
associado especialmente com Israel. Se isto significa que a tribulagdo futura,
aqui predita, deve ser restringida ao povo de Israel ¢ uma questdo que
teremos de considerar mais adiante.

Ao perguntarmos o que o Novo Testamento ensina acerca do sinal da
tribulacdo, temos de olhar primeiramente para o assim chamado Sermao
Profético - o discurso escatologico de Jesus encontrado em Mateus 24.3-51,
Marcos 13.3-37 e Lucas 21.5-36. Contudo, esta ¢ uma passagem muito
dificil de se interpretar. O que a torna tdo dificil ¢ que algumas partes do
discurso se referem obviamente a destruicdo de Jerusalém, que esta no



futuro proximo, ao passo que outras partes do sermao se referem a eventos
que acompanhardo a Parousia no fim dos tempos.

As circunstancias do sermao sdo as seguintes: quando os discipulos
mostravam a Jesus a constru¢do do templo, Jesus respondeu: “Em verdade
vos digo que ndo ficara aqui pedra sobre pedra, que ndo seja derrubada” (Mt
24.2). Quando Jesus se assentou no Monte das Oliveiras, os discipulos
vieram a ele e disseram: “Dize-nos quando sucederdo estas coisas, € que
sinal havera da tua vinda e da consumacao do século” (v.3). Observe que na
versao de Mateus do sermdo Profético, diferentemente dos relatos
encontrados em Marcos e Lucas, a pergunta dos discipulos abrange dois
assuntos: (1) Quando serd isto? (literalmente, estas coisas, no grego, tauta)
- obviamente uma referéncia a destruicao do templo que Jesus tinha acabado
de predizer; e (2) qual serd o sinal da tua vinda (no grego, Parousia) e da
consumagdo do século? - uma referéncia a Segunda Vinda de Cristo.
Podemos concluir adequadamente, portanto, que o sermao tratard de ambos
0s assuntos.

Ao lermos o sermdo, porém, percebemos que os aspectos desses dois
assuntos estdo mesclados; questdes ligadas a destruicdo de Jerusalém
(configurada pela destruicdo do templo) estio mescladas conjuntamente
com questdes relativas ao fim do mundo - a tal ponto que, as vezes, ¢ dificil
determinar se Jesus esta se referindo a uma ou outra ou, talvez, a ambas.
Obviamente, o método de ensino aqui utilizado por Jesus ¢ o da
condensac¢do profética, no qual os eventos colocados num tempo distante e
eventos do futuro préximos sao mencionados como se estivessem bem
juntos um ao outro. Este fenomeno tem sido comparado com aquilo que
acontece quando se olha para montanhas distantes; alguns picos que estdo
separados por varios quilometros pode parecer estarem juntos.

Tal condensagdo profética ¢ caracteristica dos profetas do Antigo
Testamento. J&4 vimos exemplos dessa caracteristica no capitulo 1 acima.
Joel acrescenta detalhes a sua predi¢ao do derramamento do Espirito acerca
de prodigios nos céus, prodigios que ndo serdo cumpridos até a Parousia.
Isaias vé a destruicao de Babildnia e o dia final do Senhor como se fossem
um dia de visita¢do divina. E a descricdo que Sofonias faz acerca do dia do
Senhor se refere tanto a um dia de juizo para Juda, no futuro imediato, como
a uma catastrofe escatologica final .

No Sermao Profético, portanto, Jesus estd anunciando eventos do
futuro distante em conexao estreita com eventos do futuro proximo. A
destruicao de Jerusalém, que esta no futuro proximo, ¢ um tipo de fim do
mundo; dai a mistura. Por causa disso, a passagem nem trata exclusivamente
da destruicao de Jerusalém, nem exclusivamente do fim do mundo; ela lida
com ambos os eventos - as vezes falando deste em termos daquela.



Deveriamos fazer mais um comentério. Neste discurso, Jesus parece
estar descrevendo eventos associados com sua Segunda Vinda como se
estivesse falando do povo de Israel e da vida da Judéia. Estes detalhes,
entretanto, ndo deveria ser interpretados como estritamente literais. Herman
Ridderbos tem algo util a dizer acerca disto:

“... O profeta retrata o futuro nas cores e com as linhas que ele toma

emprestado do mundo que ele conhece, isto ¢, de seu proprio meio

ambiente... Vemos os profetas pintarem o futuro com o pincel de sua
propria experiéncia e projetando a pintura dentro de seu proprio
horizonte geografico. Isto ¢ encontrado nos profetas do Antigo

Testamento de todas as formas. E em nossa opinido, esta ¢ também a

explanagdo da descrigao que Jesus faz do futuro. Ele segue bem de

perto o Antigo Testamento, e ndo so6 falta a perspectiva temporal no
fim, mas também o horizonte geografico dentro do qual os eventos
escatologicos acontecem esta igualmente restrito a alguns lugares do
pais da Judéia ou das cidades de Israel” %’
Esta consideragdo nos ajuda a responder a questdo anteriormente colocada.
Embora a tribulagdo, perseguicdo, sofrimento e julgamentos aqui preditos
estejam descritos com palavras relativas a Palestina e aos judeus, estes
eventos nao tém de ser interpretados como tendo de se referir somente aos
judeus. Jesus estava descrevendo eventos futuros com palavras que seriam
inteligiveis a seus ouvintes, com palavras que tinham sentido étnico local e
cor geografica. Nao podemos estar seguros, contudo, ao aplicar estas
predicdes apenas aos judeus, ou ao restringir sua ocorréncia apenas a
Palestina.

No Sermao Profético, Jesus fala da tribulagdo como um sinal dos
tempos que deve ser esperado por seu povo ao longo do periodo entre sua
primeira e segunda vindas. Assim, por exemplo, ele diz em Mateus 24.9,10:
“Entdo sereis atribulados, e vos matardao. Sereis odiados de todas as nagoes,
por causa do meu nome. Nesse tempo, muitos hao de se escandalizar, trair e
odiar uns aos outros”. Uma vez que no contexto imediato (v.14) Jesus
prediz que o Evangelho do Reino sera pregado por todo o mundo - uma
pregacdo que continuara até o fim -, € obvio que a tribulagdo mencionada
anteriormente nao € limitada ao periodo imediatamente anterior a Parousia.

Outras declaracdo de Jesus indicam que ele previa sofrimento e
tribulacdo guardados para seu povo no futuro. As palavras sobre este
assunto, no Sermdo do monto, sdo bem conhecidas: “Bem-aventurados os
perseguidos por causa da justica, porque deles ¢ o Reino dos céus. Bem-
aventurados sois quando, por minha causa, vos injuriarem € VoS
perseguirem e, mentindo, disseram todo mal contra vos. Regozijai-vos e
exultai, porque ¢ grande o vosso galarddo nos céus; pois assim perseguiram



aos profetas que viveram antes de vos” (Mt 5.10-12). No assim denominado
“discurso do cenaculo”, encontrado no Evangelho de Jodo, vemos Jesus
dizendo: “Se me perseguiram a mim, também perseguirdo a VvOs
outros”(15.20); “No mundo passais por aflicdes; mas tende bom animo, eu
venci o mundo” (16.33). pronunciamentos deste tipo também apresentam a
tribulacdo como um sinal dos tempos continuado ou repetido.

Mas, também, encontramos Jesus falando no Sermao Profético
acerca de uma tribulagdo final que estd reservada para seu povo -, uma
tribulacdo da qual os sofrimentos que acompanhariam a destrui¢ao de
Jerusalém seriam apenas uma antecipacdo. Observe a intensidade da
seguinte descricdo: “porque nesse tempo haverd grande tribulacio (thlipsis
megale), como desde o principio do mundo até agora ndo tem havido e nem
havera jamais. Nao tivessem aqueles dias sido abreviados, e ninguém seria
salvo; mas por causa dos escolhidos, tais dias serdo abreviados” (Mt
24.21,22). Embora o cenario destas palavras tenha um colorido
distintivamente judeu e da Judéia (“Orai para que a vossa fuga nao se dé no
inverno, nem no sadbado” v.20), as palavras “Nao tem havido, e nem havera
jamais” e a referéncia ao abreviamento dos dias por causa dos eleitos
indicam que Jesus estd predizendo uma tribulagdo tdo grande que superara
qualquer tribulagdo que a possa preceder. Em outras palavras, Jesus esta
aqui olhando para além da tribulag@o reservada para os judeus na época da
destruicao de Jerusalém, para uma tribulacao final que ocorrera no fim desta
era. Pois de acordo com os versos 29 e 30, Jesus prossegue indicando que
esta “grande tribulacdo” precedera imediatamente a sua Segunda Vinda:
“Logo em seguida a tribulagdo daqueles dias, o sol escurecerd, a lua nao
dard a sua claridade, as estrelas cairdo do firmamento e os poderes dos céus
serdo abalados. Entdo aparecera no céu o sinal do Filho do homem; todos os
povos da terra se lamentardo e verdo o Filho do homem vindo sobre as
nuvens do céu com poder e muita gloria”.

Concluimos, entdo, que o sinal da tribulagdo nao ¢ restrito ao tempo
do fim, mas caracteriza a era entre as duas vindas de Cristo. Por causa da
oposi¢ao continuada do mundo ao Reino de Deus, os cristaos devem esperar
sofrer tribulagdes e perseguicdo de uma ou outra espécie durante toda esta
era. Baseados nas palavras de Jesus em Mateus 24.21-30, entretanto, somos
de parecer que haverd também uma tribulagio final e culminante
imediatamente antes de Cristo retornar. Essa tribulagdo nao sera
basicamente diferente de tribula¢des anteriores, que o povo de Deus teve de
sofrer, mas sera uma forma intensificada dessas mesmas tribulagoes.

Nas palavras de Jesus, ndo encontramos indicacdo de que a grande
tribulacao que ele prediz sera restrita aos judeus, € que os cristdos gentios ou
a Igreja, em disting@o aos judeus, ndo terdo de passar por ela. Esta posicao,



geralmente ensinada por dispensacionalistas, ndo tem base nas Escrituras.
Pois se a tribulacdo, conforme acabamos de ver, deve ser suportada por
cristdos ao longo de toda esta era, que razdes haveria para restringir a
tribulacao final aos judeus? Que razao ha para restringir o namero de eleitos
aos judeus, se os dias da tribulagdo final serdo abreviados por causa de todos
os eleitos? (Mt 24.22). Nao implicard a ultima referéncia de Jesus ao
arrebanhamento dos eleitos “dos quatro ventos, de uma a outra extremidade
dos céus” (v.31), que ele esta pensando aqui em todo o verdadeiro povo de
Deus, e ndo apenas nos judeus eleitos?*'.

O sinal da tribulagdo, assim como outros sinais dos tempos ja
discutidos, ndo nos autoriza a datar a Segunda Vinda de Cristo com
exatiddo. O povo de Deus terd de sofrer tribulagdo ao longo desta era;
quando a forma final e intensificada desta tribulagdo ira acontecer, ¢ dificil
dizer. Talvez, para alguns cristdos que vivem hoje no mundo, a Grande
Tribulagdo j& comecou. William Hendriksen sugere que a Grande
Tribulagdo ndo necessita de vir sobre todo o mundo a0 mesmo tempo, mas
pode ja estar sendo experimentada por cristdos que sdo perseguidos por
causa de sua fé em paises controlados por governos anticristdos™.

Em qualquer evento, este sinal deveria nos por a todos em guarda.
Quando cristaos sofrem tribulagdo ou persegui¢ao, isto deve ser reconhecido
como um sinal da volta iminente de Cristo a questdo ¢é: Sera nossa fé forte o
bastante para suportar a tribulacao?

Um outro sinal dos tempos, que indica oposi¢do a Deus e a seu
Reino, ¢ o sinal da apostasia. Antes de examinarmos as referéncias do Novo
Testamento, devemos observar que as apostasias da era neotestamentéria
foram freqlientemente prenunciadas na dispensagcdo do Antigo Testamento.
Na verdade, o Antigo Testamento registra uma triste sucessao de apostasias
em relacdo ao servico de Deus. Ja4 durante as peregrinagdoes no deserto,
ocorreu uma apostasia em tdo larga escala que toda uma geragdo de
israelitas morreu no deserto, sem terem permissao para ingressar na terra
prometida. Durante a época dos juizes, uma apostasia seguia a outra com
uma regularidade quase mondtona. A historia posterior, tanto do reino do
norte quanto do reino do sul, conforme relatada nos livros historicos e
proféticos do Antigo Testamento, ¢ uma narrativa decepcionante de
apostasias crescentes que culminam no esfacelamento de ambos os reinos.

Em o Novo Testamento, porém, encontramos predi¢des tanto de uma
apostasia continua ou repetida da verdadeira adoracdo de Deus, ao longo da
histéria da igreja, como de uma apostasia final que precedera a Parousia. No
Sermao Profético ouvimos Cristo falar da apostasia nos seguintes termos.

“Nesse tempo, muitos hao de se escandalizar, trair e odiar uns aos

outro; levantar-se-do muitos falsos profetas e enganardo a muitos. E,



por se multiplicar a iniqliidade, o amor se esfriarda de quase todos”

(Mt 24.10-12).

“Porque surgirdo falsos cristos e falsos profetas, operando grandes

sinais e prodigios para enganar, se possivel, os proprios eleitos” (Mt

24.24).

Uma vez que, conforme vimos, Jesus fala neste sermao tanto da destruigao
iminente de Jerusalém como do tempo do fim - freqlientemente fala deste
ultimo usando palavras do primeiro -, podemos concluir que estas palavras
descrevem as apostasias associadas com ambos 0s eventos recém-
mencionados. Por essa razdo, a apostasia ¢ realmente um dos “sinais dos
tempos”.

Mas, conforme o restante do Novo Testamento, fica claro que a
apostasia ndo ¢ restringida ao tempo do fim. Pois o autor de Hebreus fala de
pessoas de seu proprio tempo que estavam cometendo apostasia (6.6) ou
calcando aos pés o Filho de Deus (10.29), e Pedro descreve aqueles que,
depois de terem escapado das contaminag¢des do mundo pelo conhecimento
de Cristo, deixam-se novamente enredar por elas de forma ainda pior (2 Pe
2.20). O apostolo Joao comenta tristemente acerca de alguns “que sairam do
nosso meio, entretanto ndo eram dos nossos” (1 Jo 2.19).

Paulo, em suas cartas a Timoteo, vincula a apostasia especificamente
aos ultimos dias ou ultimos tempos:

“Ora, o Espirito afirma expressamente que nos ultimos tempos

(hysterois kairois) alguns apostatardo da fé...” (1 Tm 4.1).

“Sabe, porém, isto: Nos ultimos dias (eschatais hemerais) sobrevirao

tempos dificeis; pois os homens serdo egoistas, avarentos,

jactanciosos, arrogantes, blasfemadores, desobedientes aos pais,
ingratos, irreverentes, desafeicoados... antes amigos dos prazeres que

amigos de Deus, tendo forma de piedade, negando-lhe, entretanto o

poder” (2 Tm 3.1-5).

Entretanto, conforme vimos anteriormente, expressdes como ‘“os ultimos
dias” sdo comumente usadas pelos escritores neotestamentarios para
descrever nao apenas o periodo imediatamente anterior a Parousia, mas todo
o periodo entre a primeira e a Segunda Vinda de Cristo. Por essa razio, a luz
das passagens citadas acima, podemos dizer que a apostasia ¢ um sinal
encontrado ao longo de toda a era presente.

Ha, porém, uma passagem especifica do Novo Testamento que,
indubitavelmente, aponta para apostasia final que acontecerd imediatamente
antes da Parousia. Passamos agora a ver a segunda epistola de Paulo aos
tessalonicenses: “Irmaos, no que diz respeito a vinda (Parousia) de nosso
Senhor Jesus Cristo € a nossa reunido com ele, nds vos exortamos a que nao
vos demovais da vossa mente, com facilidade, nem vos perturbeis, quer por



Espirito, quer por palavra, quer por epistola, como se procedesse de nds,
supondo tenha chegado o dia do Senhor. Ninguém de nenhum modo vos
engane, porque isto ndo acontecerd sem que primeiro venha a apostasia [no
grego, apostasia], e seja revelado o homem da iniqiiidade...” (2.1-3).

Parece evidente que os tessalonicos achavam que o “dia do Senhor”
ou a Parousia ji estava no processo de chegada®’. Consequentemente,
muitos deles tinham parado de trabalhar e estavam vivendo na ociosidade (2
Ts 3.11). Por causa disso, Paulo teve de corrigi-los, indicando que
ocorreriam certas coisas que tinham de acontecer antes da volta de Cristo:
haveria a grande apostasia, e 0 homem da iniqiiidade seria revelado.

A palavra apostasia ¢ derivada do verbo aphistemi que, usado
intrasitivamente, significa: “abandonar” ou “tornar-se apostata”. Conforme
empregada em 2 Tessalonicenses 2.3, a palavra apostasia ¢ precedida por
um artigo definido: a apostasia ou a rebelido. Tanto o artigo definido como
a declaragdo de que esse acontecimento tem de preceder a Parousia indicam
que o que aqui ¢ predito ¢ uma apostasia final e culminante, imediatamente
anterior ao tempo do fim. Deveria ser observado, porém, que esta apostasia
serd uma intensificacdo e culminacao de uma rebelido que ja comegou, uma
vez que no verso 7 Paulo diz: “Com efeito o mistério da iniqiiidade ja
opera”. Portanto, podemos distinguir um paralelismo entre este sinal e o
sinal da tribulagdo: ambos sdo evidentes ao longo da era atual, mas chegam
a um climax e a uma forma final imediatamente antes de Cristo voltar.

O fato de este sinal ser denominado um “abandono” ou “apostasia”
implica que esta sera uma rebelido contra a fé crista, ao mesmo tempo em
que ela for ouvida ou professada. Por essa razdo, podemos pressupor que
aqueles que a abandonam, estardo, ao menos exteriormente, associados com
o povo de Deus. A apostasia acontecerd dentro das fileiras dos membros da
igreja visivel. Aqueles que sdo crentes verdadeiros ndo apostatarao (Jodo
10.27,29; 1 Pe 1.3-5); mas muitos que tinham feito uma profissdo exterior
de fé, o fardo.

Assim como acontece com os outros sinais dos tempos, este também
nao ¢ um sinal que nos autorize a datar a Segunda Vinda de Cristo com
exatiddo. Certamente, tem havido apostasia na Igreja desde a época do Novo
Testamento. Inegavelmente, h4 agora a apostasia na Igreja. Quando hoje, em
varios paises europeus, paises que conheceram o Evangelho por séculos, as
pessoas se afastam das igrejas em bandos - certamente isto € apostasia.
Quando muitos dos assim chamados lideres cristaos, tanto na Europa como
na América, negam ensinos centrais da Biblia, como a ressurrei¢do corporal
de Cristo, e ainda alegam ser tedlogos cristdos -, certamente isto € apostasia.
Quando os pregadores proclamam mitos ao invés de fatos, filosofia
existencialista ao invés de teologia cristd, humanismo ao invés da verdade



do Evangelho -, certamente isto ¢ apostasia. Mesmo assim, quem pode dizer
exatamente quando ou como vira a apostasia final? Ela pode vir muito em
breve, ou pode ainda tardar anos - temos sempre de estar prontos, orando
por graca para podermos continuar firmes na f¢.

Devemos observar que o sinal da apostasia estd vinculado com
apari¢do do homem da iniqiiidade. A partir das palavras de Paulo em 2
Tessalonicenses 2, fica evidente que a grande apostasia sera acompanhada
pela revelacio do homem da iniqiiidade: “sem que primeiro venha a
apostasia, e seja revelado o homem da iniqiiidade” (v.3). Paulo liga estas
duas clausulas com um e, sugerindo que o homem da iniqiiidade se
levantard na apostasia. Parece também que a propria apostasia serad
intensificada com o aparecimento do homem da iniqiiidade: “Ora, o
aparecimento do iniquo ¢ segundo a eficacia de Satands, com todo poder, e
sinais e prodigios da mentira, ¢ com todo engano de injustica aos que
perecem, porque ndo acolheram o amor da verdade para serem salvos” (vs.
9,10). Portanto, podemos esperar que esta apostasia final fique ainda pior
apos o aparecimento do homem da iniqiiidade.

O terceiro e mais notavel sinal de oposi¢cao a Deus ¢ o sinal do
anticristo. Como no caso dos dois sinais anteriores, este sinal também tem
seus antecedentes no Antigo Testamento. A maioria desses antecedentes ¢
encontrada no livro de Daniel. Assim, por exemplo, ¢ falado do “pequeno
chifre” no sonho que Daniel teve das quatro bestas: “Profetizara palavras
contra o Altissimo, magoard os santos do Altissimo, e cuidara em mudar os
tempos ¢ a lei...” (7.25). Embora tenha havido um claro cumprimento dessa
predicdo nos feitos de Antioco Epifanio, o rei sirio que oprimiu os judeus e
derrubou suas leis em 168 A C. (veja 1 Mac. 1.49), muitos intérpretes véem
nestas palavras uma descri¢do antecipada do anticristo mencionado no Novo
Testamento. Se a descricdo paulina do “homem da iniqiiidade”, em 2
Tessalonicenses 2, ¢ um retrato do anticristo, conforme sustenta a maioria
dos comentaristas, podemos realmente ver varias similaridades entre esse
homem e a figura representada em Daniel 7.25. Ambas as figuras proferem
palavras contra o Altissimo, € ambos tentam destruir (ou oprimir, NIV) os
santos do Altissimo.

Ainda mais vividas sdo as palavras de Daniel 11.36, que aparecem
na descri¢do do “rei da morte”: “Este rei fard segundo a sua vontade e se
levantara e se engrandecera sobre todo deus; contra o Deus dos deuses,
falard coisas incriveis”. Embora seja amplamente reconhecido que a
descricdo encontrada neste capitulo (vs. 20-39) ¢ de Antioco Epifanio, que
iria profanar o templo de Jerusalém e exigir ser adorado como um deus,
muitos comentaristas concordam em que as palavras do verso 36 podem
igualmente ser aplicadas ao anticristo mencionado no Novo Testamento.



Edward J. Young, na verdade, afirma que a descricdo do verso 36 ndo se
aplica a Antioco Epifanio mas se refere exclusivamente ao anticristo®.

Ha duas passagens do livro de Daniel que falam de uma
“abominac¢do desoladora” ou “que causa desolacao” (cf a versao da NIV).
Uma delas ocorre na descricdo de Antioco Epifanio, no capitulo 11: “Dele
sairdo forcas que profanardo o santudrio, a fortaleza nossa e tirardo o
sacrificio costumado, estabelecendo a abominagao desoladora” (Dn 11.31).

A outra passagem ¢ encontrada no capitulo 12: “Depois do tempo em
que o costumado sacrificio for tirado, e posta a abominacdo desoladora,
haveré ainda mil duzentos e noventa dias” (12.11).

“A  abominacdo desoladora” mencionada nestas passagens ¢
entendida pela maioria dos intérpretes como se referindo a profanagdo do
templo de Jerusalém por Antioco Epifanio. Antioco realmente profanou o
templo, dedicando-o ao deus grego Zeus; ele realmente retirou o holocausto
continuo, substituindo-o, bem como outras oferendas judaicas, por
sacrificios pagdos (incluindo os de porcos); ele, na verdade, colocou um
altar pagdo no topo do altar do holocausto (veja 1 Mac. 1.45, 46, 56; 2 Mac.
6.2). E exatamente a mesma expressao utilizada no texto da Septuaginta, nas
passagens de Daniel recém-citadas, bdelygma eremoseos (lit., “abominagao
de desolacao”), que ¢ encontrada no original grego de 1 Macabeus 1.54. Na
RSV esta ultima passagem reza: “Agora, no décimo quinto dia de Chislev,
no centésimo quadragésimo quinto ano, eles levantaram um sacrilégio
desolador em cima do altar do holocausto”.

E agora importante observar que nosso Senhor se refere a essas
passagens de Daniel no seu assim chamado Sermdo Profético: “Quando,
pois, virdes o abominavel da desolacao (bdelygma tes eremoseos) de que
falou o profeta Daniel, no lugar santo... os que estiverem na Judéia fujam
para os montes” (Mt 24.15,16; cp Mc 13.14). Quando Jesus proferiu estas
palavras, a profana¢do do templo, por Antioco Epifanio, ja tinha ocorrido.
Mesmo assim, Jesus disse: “Quando virdes isto acontecer, fujam para os
montes”. Obviamente, deveria haver uma segundo cumprimento da profecia
acerca da abomina¢do desoladora, em adicdo ao cumprimento que ja tinha
ocorrido, quando Jesus proferiu estas palavras. Este segundo cumprimento
deveria ter lugar na época da destrui¢ao de Jerusalém, em 70 A D., quando o
imperador romano Tito, com suas legides, entraria na cidade santa com
estandartes contendo a imagem do imperador - uma imagem que era
adorada pelos romanos daquela época. Quando os judeus vissem esta
“abominacdo desoladora”, eles deveriam lembrar das palavras de Jesus e
fugir para os montes.

Conforme vimos acima, porém26, no Sermdo Profético Jesus esta se
referindo tanto a destrui¢do iminente de Jerusalém como ao fim dos tempos,



o primeiro sendo um tipo deste Gltimo. Por essa razdo, podemos esperar que
haverd um terceiro cumprimento maior da predigdo da “abominacdao que
causa desolacdo” ou “abominagdo desoladora”, encontrada na profecia de
Daniel. Este cumprimento final acontecera no fim dos séculos, e envolvera o
anticristo que, nas palavras de 2 Tessalonicenses 2.4, exaltara a si mesmo
“contra tudo que se chama Deus, ou objeto de culto, a ponto de assentar-se
no santuario de Deus ostentando-se como se fosse o proprio Deus”.

Concluimos que o ensino neotestamentario acercado anticristo
efetivamente tem antecedentes no Antigo Testamento, e que tanto Antioco
Epifanio como Tito foram tipos do anticristo que estd por vir. Um
importante aspecto do ensino biblico acerca do anticristo ja foi antecipado:
embora deva haver uma anticristo culminante no fim dos tempos, pode
haver precursores ou antecipagdes do anticristo antes que ele apareca.

Jesus, na verdade, também descreve certos precursores do anticristo
ao dizer aos seus discipulos, no mesmo Sermao Profético a que acabamos de
nos referir: “Entdo se alguém vos disser: Eis aqui o crist! Ou: Ei-lo ali! Nao
acrediteis; porque surgirdo falsos cristos (pseudochristoi) e falsos profetas
(pseudoprophetai) operando grandes sinais e prodigios para enganar, se
possivel, os proprios eleitos” (Mt 24.23,24).

O termo “falsos cristos” sugere que os enganadores que Jesus aqui
retrata alegardo ser eles proprios o Cristo - observe a descri¢do ainda mais
vivida deles no verso 5 do mesmo capitulo: “Porque virdo muitos em meu
nome, dizendo: Eu sou o Cristo...” O detalhe acrescentado de que estes
falsos cristos mostrarao “grandes sinais e prodigios”, para levar o povo ao
engano, parece antecipar a descri¢do de Paulo acerca do anticristo como
aquele que vird com “sinais e prodigios de mentira” (2 Ts 2.9). Através de
tais milagres espurios esses ‘“pseudo-cristos” tentardo afastar mesmo os
crentes verdadeiros do verdadeiro Cristo. As palavras de Jesus sugerem que
estes falsos cristos serdo encontrados durante toda a era entre sua primeira e
segunda vindas. Podemos, na verdade sem muita dificuldade, encontrar
exemplos de tais impostores no mundo hoje. Uma vez que esses homens
alegam ser Cristo, com certeza eles sdo “anticristos” de alguma espécie.
Mas, pelo fato de Jesus menciond-los no plural, podemos considera-los
como precursores do anticristo final que ainda esta por vir.

O que dia o Novo Testamento acerca do proprio anticristo? O termo
anticristo (antichristos) € encontrado apenas nas epistolas de Jodo (1 Jo
2.18,22; 4.3; 2 Jo 7). O significado original do prefixo grego anti ¢ “ao
invés de” ou “em lugar de” *’. Nesse sentido, antichristos significa um
Cristo substituto no Novo Testamento também como o adversario declarado
de Cristo, podemos combinar ambas as idé€ias: o anticristo ¢ tanto um Cristo
rival como um oponente de Cristo™.



Em 1 Jo 4.2,3 o termo anticristo € utilizado obviamente num sentido
impessoal: “Nisto reconheceis o Espirito de Deus: todo espirito que
confessa que Jesus Cristo veio em carne e de Deus; e todo espirito que nao
confessa a Jesus ndo procede de Deus; pelo contrario, este ¢ o espirito do
anticristo, a respeito do qual tendes ouvido que vem, e presentemente ja esta
no mundo”. A principal heresia que Jodo estava combatendo, em sua
primeira epistola, era um gnosticismo incipiente. Um dos erros desses
primeiros gnosticos era negar a genuina encarnagao de Cristo. Uma vez que
a matéria era considerada como ma4, eles ensinavam que Deus ndo poderia
entrar num corpo genuino, e que Cristo, por causa disso, teve apenas um
corpo aparente ( ou docético) enquanto estava sobre a terra. Isto, aos olhos
de Jodo, era uma heresia tao imortal que retirava o cerne do Evangelho. Se
Cristo ndo tivesse assumido uma natureza humana genuina, com um corpo
humano genuino, entdo o homem ndo teria um verdadeiro Mediador,
nenhuma expiagdo teria sido feita por nds, e ainda estariamos em nossos
pecados. Por esta razao, Jodao diz que negar que Cristo veio em carne (isto &,
assumiu um corpo humano genuino) ¢ revelar o Espirito do anticristo. Deve
ser observado, entretanto, que aqui Jodao fala do anticristo apenas de modo
impessoal.

Jodo expressa a mesma idéia de modo mais pessoal em 1 Jo 2.22:
“Quem ¢ o mentiroso sendo aquele que nega que Jesus € o Cristo? Este € o
anticristo (ko antichristos), o que nega o Pai e o Filho”. Aqui o anticristo ¢
considerado como uma pessoa, uma vez que o artigo definido foi usado
junto com a palavra. Mas ele ¢ considerado como uma pessoa que ja esta
presente nos dias de Jodo - na verdade, como alguém que representa um
grupo de pessoas. A heresia aqui denominada de anticristo ¢ aquela que
postula um abismo intransponivel entre um Jesus meramente humano e um
Cristo divino e docético (e por causa disso nao humano).

No mesmo sentido vem a passagem da Segunda Epistola de Jodo:
“Porque muitos enganadores tém saido pelo mundo fora, os quais nao
confessam que Jesus Cristo veio em carne: assim ¢ o enganador e o
anticristo (ho antichristos)” (2 Jo 7). Novamente, Jodo fala em termos
pessoais: o anticristo. Mas novamente, como na passagem recém-citada, o
anticristo ¢ um termo usado para descrever varias pessoas que sustentam
esta heresia fatal - pessoas que ja estavam no mundo da época em que Jodo
escrevia.

Em 1 Jo 2.18, porém, Jodo fala tanto de um anticristo, que ainda esta
vindo, como de anticristos que agora ja estdo presentes: “Filhinhos, ja ¢ a
ultima hora; e, como ouvistes que vem o anticristo, também agora muitos
anticristos tém surgido, pelo que conhecemos que ¢ a ultima hora”. As
palavras: “como ouvistes que vem o anticristo” indicam que Jodo



efetivamente esperava um anticristo pessoal no fim dos tempos, assim como
a igreja cristd primitiva. Provavelmente, ele estava familiarizado com o
ensino de Paulo acerca do “homem da iniqiiidade”, referido na Segunda
Carta aos Tessalonicenses 2, que tinha sido escrita muito antes. Ele também
estaria familiarizado com os ensinos acerca deste futuro oponente de Deus e
de Cristo encontrado em Daniel e nas palavras do préprio Cristo. Portanto,
ndo ¢ correto dar a impressao de que Jodo ndo aguarda um anticristo futuro
em nenhum sentido; nesta passagem, lembra ele seus leitores acerca de algo
que eles ja conhecem: “como ouvistes que vem o anticristo”. Mas Jodo
também vé varios anticristos no mundo de seus dias: falsos mestres que
negam que Cristo tenha vindo em carne. Nos poderiamos chamar esses
falsos mestre de precursores do anticristo final. Uma vez que Jodo ja via
estes “muitos anticristos” no mundo, ele conclui que nds agora, na era
presente, estamos na ‘“dltima hora”. Dessa forma, podemos esperar
continuar a encontrar pessoas ¢ poderes do anticristo em cada era da Igreja
de Jesus Cristo até sua Segunda Vinda. Este sinal dos tempos, portanto,
assim como os outros, caracteriza toda a era da Igreja entre as duas vindas
de Cristo, e possui relevancia para a igreja hoje. Precisamos constantemente
estar em guarda contra anticristos e contra ensinos e praticas de anticristos.

Resumindo, podemos admitir que a idéia de um anticristo Unico
futuro ndo ¢ muito proeminente nas epistolas de Jodo; sua énfase recai mais
sobre os anticristos e idéias de anticristos que ja estavam presentes em seus
dias. Mesmo assim, ndo seria correto dizer que Jodo ndo admite, em seu
pensamento, um anticristo pessoal futuro, uma vez que ele ainda aguarda
um anticristo que devera vir.

O ensino neotestamentdrio mais claro acerca do anticristo futuro ¢é
encontrado nos escritos de Paulo, no assim chamado “pequeno apocalipse”
de 2 Tessalonicenses 2. Embora o termo anticristo ndo seja usado nesta
passagem, a maioria dos comentaristas, conforme mencionamos, identificam
o “homem da iniqliidade” de Paulo com o anticristo de Jodo. Em 2
Tessalonicenses, 2.1-12, Paulo estd dizendo a seus leitores - muitos dos
quais pensam que a Segunda Vinda de Cristo ja estava em processo -, que
certas coisas precisam primeiramente acontecer antes que venha o “dia do
Senhor”. Um destes acontecimentos ¢ a grande apostasia ou rebelido,
conforme vimos acima®. O outro evento, ao qual dedicamos agora nossa
atencao, ¢ o surgimento do “homem da iniqiiidade”.

Sdo ditas varias coisas acerca do “homem da iniqiiidade” nesta
passagem:

(1) Ele aparecera na grande apostasia ou rebelido. Observe como
essas duas figuras sdo vinculadas no verso 3: “Ninguém de nenhum modo



vos engane, porque aquele dia, o dia do Senhor, ndo vira, sem que primeiro
venha a apostasia, e seja revelado o homem da iniqiiidade™.

(2) Ele sera uma pessoa. A descri¢do fornecida neste capitulo nio
pode se referir a nada além de uma pessoa definida. Ele ¢ denominado o
“homem da iniqiiidade, o filho da perdicdao” (v.3), o qual se opde (ho
antikeimenos) e se levanta contra tudo que se chama Deus, ou objeto de
culto (v.4). é dito que ele se assenta no santuario de Deus (v.4), que algo
agora o esta detendo, e que ele sera revelado a seu tempo (v.6). E dito mais
adiante que o Senhor Jesus o matara com o sopro de sua boca (v.8). Embora
Paulo diga que “o mistério da iniqiiidade ja opera” (v.7) no mundo, em seus
dias, ele claramente prediz a vinda de um homem da inigiiidade final antes
que Cristo venha de novo. Portanto, o que ndo esta totalmente claro, no
ensino de Jodo acerca do anticristo, fica claro aqui: haverd uma anticristo
final e pessoal antes que venha o dia do Senhor. Embora alguns tenham
sugerido que devamos ler Paulo a luz de Jodo, e outros tenham dito que
devamos ler Jodo a luz de Paulo, eu creio que devemos levar em conta
ambas as abordagens®’. Ndo existe um conflito basico entre estas duas
abordagens, uma vez que, conforme ja vimos, Jodo deixa espago para a
vinda de um anticristo pessoal no futuro, e Paulo reconhece que as forgas do
anticristo ja estao operando no mundo (v.7).

(3) O homem da inigiiidade sera objeto de adoracdo. Ele ndo
somente se opord a tudo que se chama Deus e ¢ adorado, mas também “se
assentara no santuario de Deus, ostentando-se como se fosse o proprio
Deus” (v.4). Em outras palavras, ele se opora a toda forma de adoragdo
exceto a adoragdo dele proprio, a qual ele exigird e impord a forga. A
expressdo “assentar-se no santudrio de Deus” ndo deveria ser entendida
como implicando que haverd novamente um templo judaico literalmente
entendido na época da volta de Cristo, nem como sugerindo que o homem
da iniqiiidade surgird na igreja, que ¢ o correspondente neotestamentario do
templo do Antigo Testamento. Provavelmente, ¢ melhor entender esta
expressdo como uma descri¢do apocaliptica da usurpagdo da honra e
adoracdo que deveria ser rendida unicamente a Deus. Herman Ridderbos
pondera da seguinte forma: “Assentar-se no templo ¢ um atributo divino, ¢
usurpar para si a honra divina”**. Nem ¢ necessario dizer que esta exigéncia
do homem da inigiiidade, em ser adorado, envolvera perseguicdo severa
para o verdadeiro povo de Deus, que rejeitard esta exigéncia. Esta, entdo
sera a “grande tribulagdo” predita por nosso Senhor. Em outras palavras, a
intensificagdo culminante da tribulacdao, que ¢ um dos sinais dos tempos,
coincidira com o aparecimento do homem da inigiiidade.

(4) O homem da inigiiidade fara uso de milagres enganosos (v.9) e
ensino falso (v.11) para levar sua causa adiante. Ele vird com “milagres,



sinais ¢ maravilhas ilusérios” (v.9, NIV). Podemos observar, nesse ponto,
que ele aparecerd como uma espécie de Cristo substituto ou rival, imitando
inclusive os milagres de Jesus e, dessa forma, enganando a muitas pessoas.
Estes sinais e prodigios t€ém sua origem no desejo de enganar, e tém por tras
a obra de Satanas (v.9). Mais ainda: Como Cristo foi um mestre, assim
também serd o homem da inigiiidade - s6 que este Ultimo ensinara a
falsidade em lugar da verdade (vs.10,11). Por essa razdo, podemos ver nessa
figura a culminacdo da oposi¢do do homem a Deus. Ridderbos resume a
descri¢do conforme segue: “... Este homem ndo ¢ apenas um individuo
preeminentemente ateu, mas... nele a hostilidade humana a Deus chega a
uma revelacdo escatologica e definitiva... A figura do ‘homem da
iniqiiiddade’ ¢ planejada claramente para ser a duplicagdo final e escatologica
do homem Jesus Cristo, que foi enviado por Deus para destruir as obras de
Satanas” >’

(5) O homem da inigiiidade somente pode ser revelado depois de ter
sido removido aquilo que o det¢ém. O enigmdtico aqui ¢ que este
impedimento ¢ mencionado tanto em termos pessoais como em termos
impessoais: “e, agora, sabeis o que o detém” (v.6); “aquele que agora o
detém” (v.7). Tem havido muita discussao acerca da identidade desta forca
de detencao. Alguns tém dito que o que o detinha era o império romano
(impessoal) ou uma série de imperadores (pessoal) **. Isto ¢ um tanto
improvavel, uma vez que varios dos proprios imperadores romanos exigiam
ser adorados e, dessa forma, pareceriam antes ser aliados do que
impedidores do anticristo. Outros tém sustentado que o que o detém ¢ a
pregacio do Evangelho a todas as na¢des®”. Uma das dificuldades com esta
posi¢do ¢ que ela sugere que estd vindo um tempo durante o qual a
proclamacdo do Evangelho cessard. Outros, ainda, afirmam que a forca
impedidora ¢ “o poder do governo humano bem-ordenado” *®. O problema
com esta posi¢do, porém, ¢ que o homem da inigiiidade, conforme descrito
aqui, ndo ¢ primariamente uma figura politica a quem se poderia resistir
pelo poder politico, mas um enganador na drea da religido. Os
dispensacionalistas geralmente ensinam que quem o detém ¢ o Espirito
Santo®’; mas esta posi¢do envolve a eventualidade impossivel de haver um
tempo em que Deus serd “afastado” (v.7). E provavelmente mais seguro
dizer que ndo sabemos quem ¢ aquele que detém o homem da inigiiidade. A
mencao que Paulo faz do impedidor, entretanto, indica que a revelagao
completa da pessoa aqui descrita ndo acontecera até que este impedimento,
seja 14 o que for, tenha sido removido®®.

(6) O homem da inigiiidade sera totalmente destruido por Cristo em
sua Segunda Vinda: “entdo sera de fato revelado o iniquo, a quem o Senhor
Jesus matara com o sopro de sua boca, e o destruira, pela manifestacdo de



sua vinda” (v.8). Em outras palavras, embora o surgimento do homem da
inigiiidade traga sofrimentos indiziveis para a igreja, o povo de Deus nao
tem nada a temer, uma vez que Cristo o esmagard. Dai que a atmosfera
predominante em que a igreja deve considerar o anticristo tem de ser mais
otimista que pessimista.

Acerca da identidade do anticristo houve muitos, no passado, que o
identificaram com certos imperadores romanos. Nero foi freqlientemente
lembrado nesse sentido; apOs sua morte, alguns pensavam que Nero seria
ressuscitado novamente como o anticristo do tempo do fim. Por volta da
época da Reforma, muitos, incluindo tanto Lutero como Calvino,
sustentaram que o papa de Roma ou o papado era o anticristo. Em tempos
mais recentes, o anticristo tem sido identificado com ditadores como Salin e
Hitler, G.C. Berkouwer observa que quando pessoas, no passado,
identificaram certos individuos com o anticristo, elas ndo estavam
totalmente erradas, uma vez que tém havido manifestagdes de pensamentos
e acdes tipicas do anticristo ao longo da histéria da igreja®. J4 observamos
anteriormente que t€ém havido precursores do anticristo, € que continuara a
havé-los. Mas, mesmo assim, as Escrituras parecem ensinar, especialmente
em 2 Tessalonicenses 2, que havera um anticristo final e culminante, a quem
o proprio Cristo destruira na sua Segunda Vinda.

Resumindo, concluimos que o sinal do anticristo, assim como o0s
outros sinais do tempo, estd presente ao longo da histéria da Igreja.
podemos até dizer que cada época providenciard sua propria forma
particular de atividade de anticristo. Mas s6 aguardamos uma intensificagao
deste sinal na manifestacdo do anticristo pouco antes de Cristo retornar.

Este sinal igualmente ndo nos capacita a estabelecer uma data para a
volta de Cristo com precisdo. Nos simplesmente ndo sabemos como se
manifestard o anticristo final ou que forma tomara a sua manifestacdo. Em
nossos dias de mudancas rapidas, tal pessoa poderia surgir em um tempo
muito breve. Enquanto isso, temos sempre de estar alertas para a presenca
de forcas, movimentos e lideres que agem como anticristos em nossos dias,
como um dos sinais continuos de que estamos vivendo “entre os tempos”.

Tendo observado os sinais dos tempos que evidenciam a graga de
Deus e aqueles que indicam oposi¢ao a Deus, passemos finalmente a ver os
sinais que indicam julgamento divino: guerras, terremotos e fomes. NOs 0s
encontramos mencionados no Sermao Profético de Jesus: “E certamente
ouvireis falar de guerras e rumores de guerras; vede, ndo vos assusteis,
porque € necessario assim acontecer, mais ainda nao ¢ o fim. Porquanto se
levantara nacdo contra nagdo, reino contra reino, ¢ haverd fomes e
terremotos em varios lugares; porém, tudo isto ¢ o principio dos sofrimentos
(ou dores de parto, NIV; no grego, odinon)” (Mt 24.6-8). Declaragdes



similares sdo encontradas nas passagens paralelas: Marcos 13.7,8 e Lucas
21.9-11. Lucas, na verdade, acrescenta a palavra grandes a terremotos, €
menciona epidemias juntamente com fomes. Uma vez que estes sinais sao
mencionados no discurso escatologico de Jesus, deveriamos considera-los
como parte da categoria geral de “sinais dos tempos”. Entretanto, os
seguintes comentarios devem ser feitos a respeito deles:

(1) Estes sinais também tém seus antecedentes no Antigo
Testamento. As palavras “nagdo se levantara contra nagdo, ¢ Reino contra
Reino” sdo citadas de Isaias 19.2 e 2 Cronicas 15.6. Terremotos sdo
mencionados freqiientemente em passagens do Antigo Testamento,
descrevendo a intervencdo de Deus na historia: Juizes 5.4,5; Salmos 18.7 ¢
68.8; Isaias 24.19, 29.6 ¢ 64.1. Profecias acerca de fomes sdo encontradas
em Jeremias 15.2 e Ezequiel 5.15,17; 14.13.

(2) Estes sinais sao evidéncias do juizo divino. Isto ndo significa que
pessoas que suportam sofrimento ou morte, como resultado de tragédias tais
como guerras, terremotos ou fomes, sdo escolhidas como objeto especifico
da ira de Deus; considere as palavras de Jesus acerca daqueles sobre quem
caiu a torre de Silo¢ (Lucas 13.4). Mas isto significa que estes sinais, de que
agora tratamos, sdo manifestacdes do fato de que o mundo pressente esta
sob a maldi¢cdo de Deus (Gn 3.17), e que a ira de Deus esta constantemente
sendo revelada do céu contra a impiedade e perversdo dos homens (Rm
1.18). Estes sinais fazem lembrar continuamente que o Juizo estd as portas
(Tiago 5.9).

(3) Estritamente falando, estes ndao sao sinais do fim. Porque Jesus
diz claramente acerta destes sinais que, quando eles acontecerem, seu povo
nao deve ficar alarmado, porque “ainda nao ¢ o fim” (Mt 24.6). No mesmo
sentido sdo suas palavras no fim do verso 8: “Todos estes sdo o principio
das dores de parto” (NIV). A expressao aqui utilizada tornou-se um termo
técnico na literatura rabinica que descreve o periodo de sofrimento
precedente a libertacdo messianica, arche odinon, “dores do nascimento (do
Messias) “ Em outras palavras, quando acontecerem guerras, terremotos e
fomes, ndao devemos supor que a volta de Cristo esteja imediatamente
proxima. Estes sinais “apontam para o fim e sdo uma garantia de que ele
chegara”*'.

(4) Assim como os outros sinais, estes também caracterizam todo o
periodo entre a primeira ¢ a Segunda Vinda de Cristo. Eles sdo indicagdes
de que Deus estd desenvolvendo seu propdsito na historia. Quando eles
acontecerem, ndo devemos ficar atemorizados, mas devemos aceita-los
como dores do nascimento de um mundo melhor. Vinculado a isto, observe
as palavras de Paulo em Romanos 8.22: “Sabemos que toda a criagdo esta
gemendo como nas dores do nascimento de uma crianga até o momento



presente” (NIV). O segundo verbo utilizado aqui, synodinei, tem a mesma
raiz que a palavra odinon (“dores de parto”) encontrada em Mateus 24.8.
Por essa razdo, podemos dizer que o gemido da criagdo descrito em
Romanos 8 ¢ também um dos sinais dos tempos.
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CAPITULO 13
A NATUREZA DA SEGUNDA VINDA

Em um capitulo anterior, tratamos da questdo da expectacdo da
Segunda Vinda. Passaremos agora a discutir a natureza da Segunda Vinda
de Cristo.

Abordaremos primeiramente a questao sobre se a Segunda Vinda ¢
um evento unico ou se ¢ dividida em dois estagios. O dispensacionalismo
pré-tribulacionista' fala e uma vinda dupla de Cristo, intermediada por um
intervalo de sete anos. Entdo, a primeira etapa da Segunda Vinda ¢
denominada arrebatamento (ou o arrebatamento pré-tribulacinal), enquanto
que a segunda etapa, na qual Cristo instaurard seu Reino milenar, ¢
denominada sua volta. Embora uma discussdo mais completa do
premilenismo dispensacionalista serd deixada para mais tarde, precisamos
agora examinar a questao da vinda dupla.

O ponto de vista dispensacionalista pré-tribulacionalz, sobre este
assunto, conforme desenvolvido na New Scofield Bible (Nova Biblia de
Scofield) ¢ o seguinte:

A primeira etapa da volta de Cristo serda o assim chamado
arrebatamento’, que pode acontecera qualquer momento. Nesta ocasido,
Cristo ndo percorre todo o caminho até a terra, mas somente parte do
caminho. Entdo acontece a ressurreicdo de todos os verdadeiros crentes”.
ApoOs esta ressurreicdo, os crentes que ainda estavam Vvivos serao
subitamente transformados e glorificados. Agora acontece o arrebatamento
de todo o povo de Deus: Os crentes ressuscitados e os crentes transformados
sdo rapidamente elevados as nuvens para encontrar nos ares o Senhor que
desce. Este corpo de crentes, denominado a Igreja, segue agora para ao céu
com Cristo, para com ele celebrar durante sete anos as bodas do Cordeiro’.

Durante este periodo de sete anos, enquanto a Igreja permanece no
céu, varios eventos sucederdo sobre a terra: (1) a tribulacdo predita em
Daniel 9.27 comega agora, sua ultima metade sendo assim chamada grande
tribulagdo; (2) o anticristo (ou “a besta que emerge do mar’) comeca entao
seu reinado cruel - um reinado que culminard em sua exigéncia para ser
adorado como Deus (3) agora caem juizos terriveis sobre os habitantes da
terra, inclusive a parte ndo-salva da Igreja professa; (4) agora sera redimido
um numero eleito de israelitas, juntamente com uma multiddo inumeravel de
gentios; (5) os reis da terra e os exércitos da besta e do falso profeta retinem-
se agora para atacar ao povo de Deus.

Ao final deste periodo de sete anos, Cristo retornard em gloria
acompanhado pela Igreja. Desta vez, ele percorrera todo o caminho até a



terra. Ele destruird seus inimigos na batalha do Armagedom, estabelecera
seu trono em Jerusalém e comegara seu reinado milenar®.

Nao hé, porém, base escrituristica solida para a posi¢cdo de que a
Segunda Vinda de Cristo deva ser dividida nestas duas etapas. Duas
publicagdes recentes de eruditos premilenistas contém uma critica completa
da teoria da vinda dupla: George E. Ladd, The Blessed Hope (A Esperanga
Bendita) (Grand Rapids: Eerdmans, 1956), e Robert H. Gundry, The Church
and the Tribulation (A Igreja e a Tribula¢a0) (Grand Rapds, Zondervan,
1973) ’. Entre as razdes pelas quais a posi¢io da Segunda Vinda dupla de
Cristo deve ser rejeitada encontram-se as seguintes:

(1) Nenhum argumento a favor da vinda em duas etapas pode ser
deduzido do uso neotestamentario das palavras da Segunda Vinda. Esta
palavras sdo: Parousia (Literalmente: presenca), apokalypsis (revelagdo), e
epiphaneia (manifestacdo). Primeiramente, veremos o uso da palavra
Parousia. Em 1 Tessalonicenses 4.15, Paulo usa Parousia para descrever
aquilo que os pré-tribulacionistas chamariam de arrebatamento. J4 em 1
Tessalonicenses 3.13, a mesma palavra ¢ utilizada para descrever a “vinda
de nosso Senhor Jesus com todos os seus santos” - a segunda etapa da volta
de Cristo, de acordo com os pré-tribulacionaistas. E em 2 Tessalonicenses
2.8, Paulo utiliza o termo Parousia para se referir a vinda na qual Cristo
reduzird o anticristo a nada - o que conforme os pré-tribulacionaistas nao
deveria acontecer até a segunda etapa.

Passando ao uso da palavra apokalypsis, encontramos Paulo
utilizando-a em 1 Corintios 1.7 para descrever o que esses intérpretes
chamam de arrebatamento: “aguardando vds o aparecimento (ou revelagao,
ASV) de nosso Senhor Jesus Cristo”. Porém em 2 Tessalonicenses 1.7,8, a
mesma palavra ¢ empregada para descrever o que os pré-tribulacionaistas
denominam a segunda etapa de Segunda Vinda: “... na revelagdo
(apokalypsis) do Senhor Jesus dos céus com os anjos do seu poder, em
chama de fogo, tomando vinganga contra os que nao conhecem a Deus...”
(ASV).

Isto também ¢ verdade quanto ao uso do termo epiphaneia. Em 1
Timoteo 6.14 ele se refere ao que os pré-tribulacionaistas chamam de
arrebatamento: “Exorto-te... que guardes o mandato imaculado,
irrepreensivel, até a manifestacao (epiphaneia) do nosso Senhor Jesus”. Mas
em 2 Tessalonicenses 2.8 Paulo emprega o mesmo termo para descrever a
vinda de Cristo na qual ele destruira o homem da inigiiidade: “Entao sera
revelado o iniquo, a quem o Senhor Jesus... destruira, pela manifestacdao
(epiphaneia) de sua vinda”. (ASV). Isto ndo acontecerd, entretanto,
conforme os pré-tribulacinaisas, até o fim da grande tribulagao.



Portanto, o uso destas palavras ndo prové base alguma para o tipo de
distingdo que os pré-tribulacionistas fazem entre etapas da volta de Cristo®.

(2) As passagens do Novo Testamento, que descrevem a grande
tribulag¢do, ndo indicam que a Igreja serd removida da terra antes que a
tribulacdo comece. Conforme vimos anteriormente, Jesus fala sobre a
grande tribulacdo em seu Sermdo Profético encontrado em Mateus 24. Mas
la ndo ha indicagdo de que a Igreja ndo mais estara sobre a terra quando esta
tribulacdo ocorrer. Na verdade, Jesus diz que os dias daquela tribulagdo
serdo abreviados por causa dos eleitos (v.22), e ndo ha base para crer que
estes sejam apenas eleitos judeus. Alguém poderia contra-argumentar
dizendo que o Evangelho de Mateus foi escrito especialmente para os
judeus, mas palavras similares sdo encontradas em marcos 13.20, um
Evangelho que nio é dirigido especificamente aos judeus. As vezes os pré-
tribulacionistas dizem que Mateus nao estd falando acerca da Igreja, porque
ele efetivamente ndo utiliza a palavra Igreja nesta passagem. Uma vez que,
todavia, Mateus utiliza o termo para igreja (ekklesia) apenas trés vezes em
seu Evangelho (uma vez em 16.18 e duas vezes em 18.17), o que se pode
provar pela auséncia do termo aqui?

Neste assunto, entretanto, o que é de importincia crucial ¢ a
referéncia ao arrebatamento da igreja em Mateus 24.31: “E ele [Cristo]
enviard os seus anjos, com grande clangor de trombeta, os quais reunirdo os
seus escolhidos dos quatros ventos, de uma a outra extremidade dos céus”.
Observe os pontos paralelos entre esta passagem e a descricdo do
arrebatamento da Igreja em 1 Tessalonicenses 4.16,17: a descida do Senhor,
o soar da trombeta e a reunido de todo o verdadeiro povo de Deus, aqui
denominado os escolhidos. Parece claro que estas duas passagens descrevem
0 mesmo evento. Mas agora deveria ser observado que o arrebatamento
descrito em Mateus 24 ¢ subseqiiente a descida do Senhor na sua Segunda
Vinda “final”. “e verdo o Filho do homem vindo sobre as nuvens do céu
com poder e muita gloria. E ele enviara os seus anjos”, e assim por diante
(vv. 30-31). Aqui ndo hd sinal algum de um arrebatamento pré-
tribulacionaista; de fato, o arrebatamento esta descrito como vindo apds a
grande tribulacdo (veja v.29).

Ja vimos anteriormente que a descricdo que Paulo faz da
manifestagdo do homem da inigiiidade em 2 Tessalonicenses 2, implica em
que o surgimento deste homem provocard grande persegui¢do e tribulagao
para o povo de Deus. O proposito de Paulo, neste capitulo, ¢ de advertir seus
leitores, alguns dos quais pensavam que o dia do Senhor ja tivesse vindo
(v.2); adverti-los de que aquele dia ndo vird sem que primeiramente seja
revelado o homem da inigiiidade, juntamente com a tribulacdo que
acompanhard sua manifestagdo. Portanto, qual seria o objetivo da



adverténcia de Paulo se estes crentes fossem removidos da terra antes da
tribulacdo? Uma vez que a igreja, em Tessalonica, era na sua maioria
composta por crentes gentios (veja Atos 17.4), ndo se pode dizer que Paulo
estivesse aqui descrevendo apenas para cristaos judeus. De fato, as palavras
de abertura de 2 Tessalonicenses 2 indicam claramente que os eventos
descritos neste capitulo, ¢ que incluem a manifestacdo do anticristo e a
grande tribula¢do, precederdo o arrebatamento da igreja: “No que diz
respeito a vinda de nosso Senhor Jesus Cristo € a nossa reunido com ele, nos
vos pedimos, irmdos, que ndo vos deixeis ficar inseguros ou alarmados por
alguma profecia... dizendo que o dia do Senhor ja tenha vindo. Nao deixeis
de modo algum que alguém vos engane, porque aquele dia ndo vira até que
tenha acontecido a apostasia € o homem da inigiiidade seja revelado...”
(vv.1-3, NIV). E interessante observar que a palavra grega traduzida acima,
como “nossa reunido com ele” (episynagogge), ¢ a forma substantiva do
verbo utilizado para o arrebatamento em Mateus 24.31: “os quais reunirdo
(episynago) os seus escolhidos... de uma a outra extremidade dos céus”.
Fica claro que o arrebatamento da igreja, conforme descrito nesta passagem,
nao precede mas sucede a grande tribulagao.

(3) A principal passagem do Novo Testamento, que descreve o
arrebatamento, ndo ensina um arrebatamento pré-tribulacionaista.
Passamos agora a passagem de 1 Tessalonicenses 4.16,17: “Porquanto o
Senhor mesmo, dada a sua palavra de ordem, ouvida a voz do arcanjo, e
ressoada a trombeta de Deus, descera dos céus, € os mortos em Cristo
ressuscitardo primeiro; depois nds, os vivos, os que ficarmos, seremos
arrebatados juntamente com eles, entre nuvens, para o encontro do Senhor
nos ares, € assim estaremos para sempre com o Senhor”. O que esta
passagem ensina claramente ¢ que, na hora da volta de Cristo, todos os
crentes mortos (os “mortos em Cristo”) serdo ressuscitados, ¢ todos os
crentes que ainda estiverem vivos serdo transformados e glorificados (veja 1
Corintios 15.51,52); entdo estes dois grupos serdo levantados rapidamente
para encontrar o Senhor no ar. O que estas palavras nao ensinam ¢ que, apos
este encontro nos ares, o Senhor invertera sua dire¢do e voltara para os céus,
levando com ele os membros da igreja ressuscitados e transformados. A
passagem nao fala nenhuma palavra sobre isso. Para dar certeza, o verso 17
termina com as palavras: “e assim estaremos para sempre com o Senhor”.
Porém, Paulo ndo diz onde estaremos para sempre com o Senhor”. A idéia
de que, apds termos encontrado o Senhor nos ares, estaremos com ele por
sete anos no céu, e mais tarde por mil anos nos ares acima da terra ¢ pura
inferéncia e nada mais. O ensino claro desta passagem ¢ uma unidade eterno
com Cristo em gloria, ndo uma arrebatamento antes da tribulacao.



Tudo isto se tornard ainda mais claro ao olharmos para as palavras
traduzidas pela expressao “o encontro do Senhor nos ares”. Embora a
traducdo inglesa empregue um infinitivo, “encontrar”, o grego traz aqui uma
locu¢do preposicional: eis apantesin. Apantesis ¢ uma termo técnico
utilizado na época do Novo Testamento para descrever as boas-vindas
publicas dadas por uma cidade a um visitante ilustre. Normalmente as
pessoas sairiam da cidade para encontrar o distinto visitante e entdo
voltariam com ele para dentro da cidade’. Baseado na analogia transmitida
por essa palavra, tudo o que Paulo estd dizendo aqui ¢ que os crentes
ressuscitados e os transformados sdo elevados as nuvens para encontrar o
Senhor, enquanto ele desce do céu, implicando que apds este alegre
encontro eles voltarao com ele para a terra.

Esta idéia ¢ confirmada ao olharmos para os dois outros lugares em
que a palavra apantesis ¢ utilizada no Novo Testamento. Um desses lugares
€ Atos 28.15: “Tendo ali os irmdos ouvido noticias nossas, vieram ao nosso
encontro (eis apantesin hemin) até a Praca de Apio e as Trés Vendas”. Estes
irmdos sairam de Roma para encontrar Paulo, e entdo retornaram com ele
para Roma. O outro uso da palavra ¢ encontrado em Mateus 25.6, na
pardbola das dez virgens: “Mas, a meia-noite um grito: Eis o noivo! Sai ao
seu encontro (eis apantesin)”. Assim como as virgens prudentes da parabola
sairam para encontrar 0 noivo, assim os crentes serdo levantados para
encontrar o Senhor que esta descendo. Assim como as virgens, depois disso,
foram juntamente com o noivo em seu caminho para as bodas, assim os
crentes ressurrectos e os transformados, apods terem-se encontrado com o
Senhor nos ares, permanecerdo juntos com o Senhor, enquanto ele continua
seu caminho para terra. A figura das bodas implica em comunhao feliz e
amorosa. Por que dever-se-ia presumir que esta comunhdo so6 pode
acontecer no céu? O lugar dos corpos ressurrectos e glorificados dos crentes
nao ¢ no céu, mas sobre a terra. Portanto, ndo € no céu mas na nova terra
que a festa do casamento de Cristo e seu povo redimido acontecera.

(4) A Segunda Vinda de Cristo envolve tanto uma vinda como seu
povo quanto uma vinda para seu povo. Os pré-tribulacionistas, as vezes,
falam das duas etapas da Segunda Vinda de Cristo como uma “vinda para
seus santos” (O arrebatamento) e uma “vinda com seus santos” (a volta),
com um intervalo de sete anos entre si. O argumento entdo continua da
seguinte forma: Cristo somente pode vir com seus santos apoOs ele ter
primeiramente vindo para seus santos, no arrebatamento. Apos as bodas de
sete anos nos céus, Cristo pode levar seus santos com ele quando voltar a
terra para estabelecer seu Reino milenar.

Devemos observar que 1 Tessalonicenses 3.13, efetivamente, fala da
“vinda de nosso Senhor Jesus, com todos os seus santos”. Se admitirmos,



como o faz a maioria dos comentaristas, que o termos “santos” aqui se
refere a seres humanos e nao a anjos, teremos aqui efetivamente uma
descricao do retorno de Cristo com seu povo redimido. Agora a questdo
passa a ser a seguinte: se esta vinda ¢ necessariamente diferente do que
geralmente chamamos de arrebatamento, ¢ 1 Tessalonicenses 4.13-18. O
verso 14, que ¢ uma parte dessa passagem, diz o seguinte: “Pois nos cremos
que Jesus morreu e ressuscitou, e portanto cremos que Deus trard com Jesus
aqueles que dormem nele” (NIV). O problema que perturbava os
tessalonicenses era saber se os crentes que ja tinham morrido perderiam a
alegria da Segunda Vinda de Cristo. A resposta de Paulo, desenvolvida nos
versos 13-18, ¢ que eles ndo perderdo, uma vez que os mortos em Cristo
serdo ressuscitados primeiro, e entdo, juntamente com os que ainda
estiverem vivos, encontrardo o Senhor nos ares. No verso 14 Paulo diz que
“Deus trard com Jesus” aqueles que morreram em Cristo. O que se pretende
dizer com “trara com Jesus”? Os crentes mortos, assim Paulo nos ensina em
outros lugares, estdo agora com Cristo (veja Filipenses 1.23 e 2 Corintios
5.8). Quando Cristo voltar, ele trara estes crentes mortos com ele dos céus.
Isto ¢ ensinado, entretanto, ndo apenas em 1 Tessalonicenses 4.14, que trata
especificamente do arrebatamento. A vinda de Cristo “com seus santos”,
portanto, ndo deve ser separada de sua ‘“vinda para seus santos” no
arrebatamento. A vinda de Cristo serd tanto “com” quanto “para” seus
santos'’.

(5) Nenhum argumento, para a vinda em duas etapas, pode ser
extraido do ensino de que a grande tribula¢do sera um derramamento da
ira de Deus sobre o mundo. Uma vez que durante a grande tribulacdo a ira
de Deus visitard a humanidade rebelde, a Igreja nao estara sobre a terra
nesse tempo, porque a Igreja ndo pode ser objeto da ira de Deus.

E verdade; a Igreja nunca sera objeto da ira de Deus, uma vez que
Cristo sofreu a ira de Deus por seu povo quando foi crucificado. Mas esse
fato nao implica, necessariamente, em que a Igreja ndo possa estar na terra
quando a ira de Deus for derramada durante a tribulagdo. Por exemplo,
devemos lembrar-nos de que, quando Deus visitou com sua ira os egipcios
na época das dez pragas, o povo de Deus, embora vivesse na terra, foi
guardado dos males infligidos aos egipcios. No sétimo capitulo, do livro do
Apocalipse, além disso, lemos acerca dos servos de Deus que serdo selados
em suas frontes (v.3), a fim de que a ira de Deus ndo caia sobre eles
(cap.9.4) durante o tempo em que essa ira estiver caindo sobre outros''.

Todavia, ha algo mais que precisa ser dito. Protecdo da ira de Deus
ndo implica em libertagdo da ira do homem. Conforme vimos anteriormente,
a Igreja tera continuamente de sofrer tribulacdo; consideremos as palavras
de Jesus em Mateus 24.9, falando de seu povo ao longo de toda a era atual:



“Entdo sereis atribulados, e vos matardao. Sereis odiados de todas as nagoes,
por causa do meu nome”. Se a tribulagdo ¢ um dos sinais dos tempos, que
razdo haveria para que a Igreja ndo esteja na terra durante a fase final da
tribulacdo? Em 2 Tessalonicenses 1.6-8, Paulo indica que a volta de Cristo
significara libertacdo da tribulagdo parra sua Igreja e para seu povo: “... se
de fato ¢ justo para com Deus e ele dé em paga tribulagdo aos que vos
atribulam, e a vés outros que sois atribulados, alivio juntamente conosco,
quando do céu se manifestar o Senhor Jesus com os anjos do seu poder, em
chama de fogo tomando vinganga contra os que ndo conhecem a Deus e
contra os que nao obedecem ao Evangelho do nosso Senhor Jesus™.

Concluimos, portanto, que ndo ha base nas Escrituras para se
conceber a Segunda Vinda em duas etapas, como ¢ ensinada pelos pré-
tribulacionaistas. A Segunda Vinda de Cristo deve ser considerada como um
evento Unico, que ocorre apds a grande tribulagdo. Quando Cristo voltar,
havera uma ressurrei¢io geral, tanto de crentes como de incrédulos'?. Apos
a ressurrei¢do, os crentes que ainda estiverem vivos deverdao ser
transformados e glorificados (1 Co 15.51,52). Entdo acontece o
“arrebatamento” de todos os crentes'". Os crentes que forem ressuscitados,
juntamente com os crentes vivos que forem transformados, sdo agora
elevados rapidamente para as nuvens para encontrarem com o Senhor nos
ares (1 Ts 4.16,17). Apos este encontro nos ares, a Igreja arrebatada
continua junto com Cristo enquanto ele completa sua descida a terra.

Prosseguindo, perguntamos agora: Que ¢ que as Escrituras ensinam
acerca do modo como ocorrera a Segunda Vinda? Observamos,
primeiramente, que ela deve ser uma vinda pessoal: O proprio Cristo voltara
em sua propria pessoa. Isto € claramente ensinado, por exemplo, em Atos
1.11, que registra as palavras dos dois homens com vestes brancas, que
falaram aos discipulos na hora da ascensdao de Cristo: “Vardes galileus,
porque estais olhando para as alturas? Esse Jesus que dentre vos foi assunto
ao céu, assim vira do modo como o vistes subir?. No mesmo sentido sdo as
palavras de Atos 3.19-21, proferidas por Pedro no templo: “Arrependei-vos,
pois, e convertei-vos... a fim de que da presenga do Senhor venham tempos
de refrigério, e que envie ele o Cristo, que ja vos foi designado, Jesus, ao
qual € necessario que o céu receba té aos tempos da restauracao de todas as
coisas, de que Deus falou por boca dos seus santos profetas desde a
antigiiidade”. Paulo também ensina que Cristo voltara em pessoa: “Pois a
nossa patria estd nos céus, de onde também aguardamos o salvador, o
Senhor Jesus Cristo” (Fp 3.20). Veja também o que ele diz em Colossenses
3.4: “Quando Cristo, que ¢ a nossa vida, se manifestar, entdo vos também
sereis manifestados com ele, em gléria”.



Aprendemos igualmente do Novo Testamento que a volta de Cristo
serd uma vinda visivel. Os Testemunhas de Jeova alegam que Cristo voltou
e, 1914, de modo invisivel'*. Mas com certeza o texto de Apocalipse 1.7
exclui qualquer concepgao dessa espécie sobre a Segunda Vinda: “Eis que
vem com as nuvens e todo olho o verd”... Relacionado com isso veja
também Tito 2.11-13: “Porquanto a graga de Deus se manifestou
(epephane) salvadora a todos os homens, educando-os para que, renegadas a
impiedade e as paixdes mundanas, vivamos no presente século, sensata,
justa e piedosamente aguardando a bendita esperanga e a manifestacdo
(epiphaneian) da gléria do nosso grande Deus e salvador Cristo Jesus...” O
Substantivo epipheneia, uma das trés palavras mais comuns que o Novo
Testamento utiliza para a Segunda Vinda, ¢ colocado em paralelo com
apephane que ¢ uma forma verbal do mesmo termo grego. Se a primeira
manifestacdo de Cristo, descrita nas palavras de abertura do texto, foi visivel
- 0 que ninguém ousaria negar - o uso de uma forma cognata do verbo
epiphino, para designar a segunda manifestacdo de Cristo, prova acima de
qualquer duvida que a Segunda Vinda sera tao visivel quanto foi a primeira.

Uma terceira caracteristica da volta de Cristo ¢ que ela ¢ uma vinda
gloriosa. A primeira vinda de Cristo foi uma vinda em humilha¢3o. Isaias ja
tinha predito isso:

“Ele ndo tinha aparéncia nem formosura; olhamo-lo, mas nenhuma

beleza havia que nos agradasse.

Era desprezado, e o mais rejeitado entre os homens; homem de dores

e que sabe o que ¢ padecer;

E como um de quem os homens escondem o rosto, era desprezado, e

dele ndo fizemos caso” (53.2,3).

Paulo também nos lembra que, quando Cristo veio a terra pela primeira vez,
ele “a si mesmo se esvaziou, assumindo a forma de servo”, e “a si mesmo se
humilhou, tornando-se obediente até a morte, e morte de cruz” (Fp 2.7,8)

Mas quando Cristo vier de novo, tudo sera diferente. Ele retornara
em gloria. O proprio Cristo nos falou disso, em seu Sermdo Profético: “... e
verao o Filho do homem vindo sobre as nuvens do céu com poder e muita
gloria” (Mt 24.30). Paulo acrescenta mais alguns detalhes: “Porquanto o
proprio Senhor descerd dos céus, com uma sonora ordem, com a voz do
arcanjo e com o chamado da trombeta de Deus (1 Ts 4.16, NIV). Cristo
voltara para ser glorificado nos seus santos (2 Ts 1.10), e nds que somos seu
povo apareceremos com ele em gloria quando ele retornar (CI 3.4). Cristo
voltara como o glorioso conquistador, o Juiz de tudo, o redentor de toda a
cria¢do, o Rei dos reis e Senhor dos senhores (Ap 19.16).



Notas do Capitulo 13

1.

SN

Dispensacionalismo ¢ uma abordagem teoldgica da Biblia que divide a
histéria sacra em varias eras especificas ou dispensacdes, sendo que em
cada uma delas Deus lida com as pessoas de um modo diferente. A
ultima dessas dispensagdes, dizem eles, serd o Reino de mil anos de
Cristo sobre a terra durante o milénio. Pré-tribulacionismo € a posi¢ao
que diz que a Igreja serd arrebatada e levada para o céu antes da grande
tribulacdo que precede o milénio.

Embora alguns dispensacionalistas tenham diferentes posi¢des acerca da
relacdo entre arrebatamento e tribulagdo (e.g., médio-tribulacionistas e
pos-tribulacionaistas), a posi¢do pré-tribulacionaista ¢ a mais
amplamente sustentada pelos dispensacionalistas.

Embora a palavra arrebatamento nao aparega nas tradugdes inglesas da
Biblia, ela ¢ derivada do texto da Vulgata para o verbo “elevados”
(harpagesometha), em 1 Tessalonicenses 4.17, rapiemur.

Alguns dispensacionalistas afirmam que os crentes do Antigo
Testamento também serdo ressuscitados nessa hora; outros
dispensacionalistas, entretanto, sustentam que os crentes do Antigo
Testamento ndo ressuscitardo até apds a tribulacdo, na hora da
ressurrei¢do dos santos que morreram durante a tribulagdo (ver New
Scofield Bbible - a Nova Biblia de Scofield - p. 1250, n.).

NSB, pp. 1372, 1293, 1161 e 1162.

NSB, pp. 1359, 1162, 1372.

Cp. também Normam F. Douty, Has Christ’s Return Two Stages? (Tera
a Volta de Cristo Duas Etapas?), New York: Pageant Press, 1956, e
Alexander Reese, The Approaching Advent of Christ (O Iminente
Advento de Cristo), Grand Rapids: Kregel, 1975; pub.orig. 1932. Ambas
as obras fornecem argumentos escrituristicos contra a teoria da Segunda
Vinda dupla.

Embora os primeiros pré-tribulacionistas denominavam a primeira etapa
da Segunda Vinda como Parousia ¢ a segunda etapa como revelagdo ou
manifesta¢cdo, a maioria dos pré-tribulacionaistas contemporaneos
reconhece agora que os trés termos sao utilizados indiscriminadamente
pelo Novo Testamento para o que eles consideram as duas etapas da
volta de Cristo (ver Gundry, The Church and the Tribulation - A Igreja e
a Tribulagdo - p. 158).

E. Peterson, “apantesis” TDNT, 1, pp. 380,381.

. Para uma util discussdo dessas duas passagens, ver Hendriksen, I and 11

Tessalonians (1 e Il Tessalonicenses), Grand Rapids: Baker, 1955, pp.
91-94, 111-114. Ele sugere que as expressoes: “com todos os santos” (1



11.

12.

13.

14.

Ts 3.13) e “trara com Jesus” (1 Ts 4.14, NIV) referem-se as almas dos
crentes mortos, que imediatamente apds serdo unidas a seus corpos na
ressurrei¢do. Cp. Catecismo de Heidelberg, Q.57; e Confissdo Belga,
Art. 37.

Sobre o argumento de que os 144.000 aqui descritos coo selados nao
representam apenas um remanescente judaico, mas sim, toda a igreja
sobre a terra, ver Hendriksen, Mais Que Vencedores, Primeira Edigao,
Casa Editora Presbiteriana, Sao Paulo 1987, pp. 182-187.

A evidéncia para a doutrina da ressurrei¢do geral serd dada adiante, no
capitulo 17.

A palavra arrebatamento tem sido colocada entre aspas para distinguir a
posi¢do aqui desenvolvida da posicdo do arrebatamento encontrada no
pré-tribulacionismo. Poderiamos chamar a posi¢do desenvolvida neste
livro de um arrebatamento pos-tribulacionaista.

Let God Be True (Seja Deus Verdadeiro), Brooklyn: Watchtower Bible
and Tract Society, 1946; rev. Em 1952, pp.198, 199; Make Sure of all
Things (Certifique-se de Todas as Coisas), Brooklyn: Watchtower Bible
and Tract Society, 1953; rev. Em 1957, p. 321. Ver minha obra Four
Major Cults (Quatro Grandes Seitas), p. 297.



CAPITULO 14
AS PRINCIPAIS POSICOES SOBRE O MILENIO

O livro do Apocalipse menciona certos individuos dos quais diz que
viverdo e reinardo com Cristo por mil anos (cap.24.4). interpretacdes
divergentes desta passagem levaram a formacdo de pelo menos quatro
posicdes principais acerca da natureza do milénio ou do Reino milenar
descrito aqui'. Estas quatro posi¢des sdo: amilenismo, pos-milenismo,
premilenismo historico e premilenismo dispensacinalista®. Neste capitulo,
apresentaremos uma breve descricdo e analise dessas quatro principais
posicdes acerca do milénio.

Comecemos com o amilenismo’. O termo amilenismo ndo é muito
feliz. Ele sugere que os amilenistas ou ndo créem em nenhum milénio ou,
simplesmente, ignoram os primeiros seis versos de Apocalipse 20, que
falam de um reinado milenar. Nenhuma destas duas declaragdes é correta.
Embora seja verdadeiro que os amilenistas ndo créem em um reinado
terreno literal de mil anos, que se seguiria a volta de Cristo, o termo
amilenismo ndo ¢ uma descri¢dao acurada de sua posi¢do. Jay E. Adams, em
seu livro The Time is at Hand * (O Tempo Estd Proximo), sugeriu que o
termo amilenismo seja substituido pela expressao milenismo realizado. Este
ultimo termo, sem duvida, descreve mais acuradamente a posicao
“amilenista” do que o termo usual, uma vez que os “amilenistas” créem que
o milénio de Apocalipse 20 ndo ¢ exclusivamente futuro, mas estd agora em
processo de realizacdo. Entretanto, a expressao milenismo realizado ¢ um
tanto desajeitada, substituindo um simples prefixo por uma palavra de cinco
silabas. Portanto, apesar das desvantagens e limitagdes da palavra, eu
continuarei a usar o termo mais breve e mais comum, amilenismo’.

Os amilenistas interpretam o milénio mencionado em Apocalipse
20.4-6 como descrevendo o reinado presente das almas dos crentes mortos e
com Cristo no céu. Eles entendem o aprisionamento de Satanas,
mencionado nos primeiros trés versos deste capitulo, como estando
efetivado durante todo o periodo entre a primeira e a Segunda Vinda de
Cristo, embora findando pouco antes da volta de Cristo. Eles ensinam que
Cristo voltara apos este reinado milenar celestial.

Os amilenistas também sustentam que o Reino de Deus est4 presente
agora no mundo, pois o Cristo vitorioso esta governando seu povo através
de sua Palavra e seu Espirito, embora eles também aguardem um Reino
futuro, glorioso e perfeito na nova terra na vida por vir. Apesar do fato de
Cristo ter conquistado a vitdria decisiva sobre o pecado e o mal, o Reino do



mal continuara a existir lado a lado com o Reino de Deus até o fim do
mundo. Embora ja estejamos desfrutando de varias béngaos escatologicas,
no tempo presente (Escatologia inaugurada), noés aguardamos uma série
culminante de eventos futuros associados com a Segunda Vinda de Cristo,
que instaurard o estado final (Escatologia futura). Os assim chamados
“sinais dos tempos” tém estado presentes no mundo desde o tempo da
primeira vinda de Cristo, mas eles atingirdo uma manifestagdo mais intensa
e final imediatamente antes de sua Segunda Vinda. O amilenista, portanto,
espera que, antes da volta de Cristo, sejam completadas a pregacdo do
Evangelho a todas as nagdes e a conversdo da plenitude de Israel. Ele
igualmente aguarda uma forma intensificada de tribulacdo e da apostasia,
bem como a manifestagdo de um anticristo pessoal, antes da Segunda Vinda.

O amilenista compreende a Segunda Vinda de Cristo como um
evento Unico, ndo um evento que envolva duas partes. Na hora da volta de
Cristo havera uma ressurrei¢do geral, tanto de crentes como de incrédulos.
ApoOs a ressurreicdo, os crentes que ainda estiverem vivos serao
transformados e glorificados. Estes dois grupos, crentes ressurrectos e
crentes transformados, sdo entdo elevados para as nuvens para encontrar
com o Senhor nos ares. Apds este “arrebatamento” de todos os crentes,
Cristo completara sua descida a terra e conduzird o juizo final. Apds o juizo,
os incrédulos serdo entregues a puni¢do eterna, ao passo que 0s crentes
desfrutardo para sempre das béncdos dos novos céus e da nova terra’.

Uma segunda posi¢do importante sobre o milénio ¢ a do pds-
milenismo’. Podemos observar primeiramente que os pos-milenistas
concordam com os amilenistas em trés pontos: (1) os pos-milenistas nao
entendem o milénio como envolvendo um reinado invisivel de Cristo a
partir de um trono terreno; (2) ele ndo consideram o milénio como tendo
exatamente uma duracao de mil anos; (3) eles situam a volta de Cristo apds
o milénio.

No entanto, as diferencas entre poés-milenismo e amilenismo ficardo
mais claras ao procedermos a descricdo da posi¢do pos-milenista.
Comecamos com a citacdo de um dos expoentes contemporaneos mais
famosos do pos-milenismo, Loraine Boettner:

“Temos definido pds-milenismo como aquela posi¢do, acerca
das ultimas coisas, que sustenta que o Reino de Deus esta agora
sendo estendido no mundo através da pregacdo do Evangelho e da
obra salvadora do Espirito Santo nos coracdes dos individuos; que o
mundo, por fim, deve ser cristanizado e que a volta de Cristo deve
acontecer no final de um longo periodo de justica e paz geralmente
denominado “Milénio”. Dever-se-ia acrescentar que, de acordo com
os principios do poés-milenismo, a Segunda Vinda de Cristo serad



imediatamente seguida pela ressurreicdo geral, o juizo geral e a
introdugdo do céu e inferno em sua plenitude” .

Conforme o pos-milenismo, a era atual sera gradualmente absorvida
na era milendria na medida em que uma propor¢do cada vez maior dos
habitantes do mundo for sendo convertida ao Cristianismo através da
pregacdo do Evangelho. Este nimero crescente de cristdos incluira tanto
judeus como gentios. Os poOs-milenistas geralmente entendem Romanos
11.25,26 como ensinando uma futura conversdo, em larga escala, do povo
judeu, embora eles nao considerem isto como envolvendo restauragao de um
reinado judaico politico.

Enquanto o milénio se torna uma realidade, os principios cristdo de
fé e conduta serdo os padrdes aceitos por nagdes e individuos. O pecado nao
serd eliminado, mas reduzido a minimo. A vida social, econdmica, politica e
cultural da humanidade serd amplamente desenvolvida. Havera condic¢des
gerais de prosperidade em todo o mundo, as riquezas serdo mais
amplamente divididas e o deserto florescera como a rosa. Nagdes que eram
inimigas, trabalhardo juntas harmoniosamente. Esta era dourada da
prosperidade espiritual se estenderd por um longo periodo de tempo, talvez
bem mais do que mil anos literalmente falando. Nas proprias palavras de
Boetther: “Isto ndo significa que haverd um periodo, nesta terra, em que
cada pessoa sera um cristdo, ou que todo o pecado seja abolido. Mas isto
significa sim que o mal, em todas as suas variadas formas, finalmente sera
reduzido a propor¢des minimas, de modo que os principios cristaos serao a
regra e ndo a excegdo, e que Cristo retornard a um mundo verdadeiramente
cristianizado””.

Tanto Loraine Boettner como J. Marcellus Kik (outro pés-milenista)
concordam em que a grande tribulagdo de Mateus 24 e a apostasia de 2
Tessalonicenses 2 ja sdo passadas. Porém, baseado em Apocalipse 20.7-10,
que descreve a soltura de Satanas no final do milénio, Boettner aguarda por
uma “manifestacdo limitada do mal” antes da volta de Cristo. Mas, ele segue
dizendo, que esta soltura de Satanas e o ataque contra a igreja, que ele entdo
langard, serdo de curta dura¢do e ndo prejudicardo a igrejalo. Para o pos-
milenista, o fato de haver um ressurgimento final do mal imediatamente
antes da volta de Cristo, de modo algum nega sua expectagdo por uma futura
era dourada milenar.

O tnico lugar em que a Biblia menciona um milénio ¢ Apocalipse
20.1-6. Os primeiros trés versos desta passagem descrevem o0
aprisionamento de Satanas durante mil anos, enquanto os Ultimos trés versos
indicam que certos individuos viverdao e reinardo com Cristo por mil anos.
Serad interessante observar agora como varios pos-milenistas interpretam



esses versos. Benjamim B. Warfield, geralmente alistado entre os pods-
milenistas, afirma que Apocalipse 20.1-6 descreve o aprisionamento de
Satanas durante a era atual da Igreja, e o Reino das almas dos crentes mortos
com Cristo nos céus durante a presente era''. Em sua obra mais recente
sobre o assunto, Loraine Boettner concorda com a interpretacdo de Warfield
sobre esta passagem'’. Portanto, estes dois pos-milenistas adotaram a
interpretacdo amilenista comum acerca dos seis primeiros versos de
Apocalipse 20. J. Marcellus Kik, entretanto, mesmo concordando que o
aprisionamento de Satands esteja acontecendo no tempo presente, afirma
que a expressao - “e viveram e reinaram com Cristo durante mil anos” - se
refere aos crentes que vivem agora sobre a terra. De acordo com Kik, a
“primeira ressurrei¢ao” (v.6) significa a regeneragao destes crentes enquanto
eles estdo vivendo na terra, e os tronos do verso 4 sdo interpretados como
um modo figurativo de descrever o reinado do povo de Cristo com ele agora
sobre a terra . Normm Shepherd, também um pos-milenista, sustenta, que o
aprisionamento de Satanas ainda ¢ futuro. No entanto, ele concorda com Kik
ao interpretar a “primeira ressurreicdo” como se referindo a regeneracao.
Ele também interpreta o “viver e reinar com Cristo” como descrevendo a
vida presente dos crentes sobre a terra'®.

Qual ¢ a prova escrituristica que os pos-milenistas fornecem para sua
posicao? Boetter cita a Grande Comissdo de Mateus 28.18-20, na qual
Cristo ordena a seu povo para fazerem discipulos de todas as nagdes. Esta
comissdo, prossegue ele, ndo ¢ meramente um aviso de que o Evangelho
serd pregado mas implica numa promessa de que a evangelizacao efetiva de
todas as nagdes sera completada antes que Cristo retorne'”. Boettner
igualmente menciona Mateus 16.18, onde se registram as palavras de Jesus,
dizendo que as portas do inferno ndo prevalecerdo contra a Igreja. ele
interpreta este verso como indicando que a Igreja tomaréa a ofensiva com o
Evangelho, “de modo que ela avancard por todo o mundo e nada
literalmente nada, sera capaz de resistir sua marcha progressiva”'®. Normam
Shepherd cita passagens dos Salmos e dos Profetas que mencionam o
reinado universal e triunfante do Messias (e.g., Nm 14.21; SI 2.8; 22.27-29;
72; 1s 2.2-4; 11.6-9; 65; 66; Jr 31.31-34; Zc 9.9ss; 13.1; 14.9). Entao ele diz:
“Uma vez que elas [estas passagens] nao podem referir-se a um reinado pos-
advento de Cristo, e porque nada do que tem acontecido na histdria faz jus a
gléria da visdo profética, a era dourada tem de ainda ser futura, mas anterior
a volta do Messias” '”. Shepherd prossegue, mencionando a parébola do
fermento, em Mateus 13.33, como indicando uma extensdo universal do
Reino. Ele deduz de Romanos 11 o aspecto da conversdo extensiva tanto de
judeus como de gentios. “Tudo isto”, continua ele, “esta de acordo com o



fato de que o objeto da redencdo de Cristo ¢ o mundo (Jodo 3.16,17; Cp.
Apocalipse 11.15) '8,

A titulo de critica, podemos levantar as seguintes objecdes contra a
posi¢ao pds-milenista:

(1) As profecias do Antigo Testamento, interpretadas pelos pos-
milenistas como se referindo a uma futura era dourada milenar, retratam o
estado final da comunidade redimida. O professor Shepherd afirma que
passagens deste tipo ndo podem referir-se a um reinado pods-advento de
Cristo. Eu pergunto: Por que ndo? Se tivermos em mente o importante fato
de que no estado final havera tanto um novo céu como uma nova terra",
estas profecias podem ser prontamente entendidas como apontando, em seu
sentido ultimo, para as glorias nessa nova terra.

Passemos a examinar algumas das passagens apontadas pelo
Professor Shepherd. Salmos 2.8 diz: “Pede-me, e eu te darei as nagdes por
heranca, e as extremidades da terra por possessdo”. Se esta passagem for
considerada como se referindo ao Messias, o que sem duvida ela faz, por
que ndo podemos considera-la como descrevendo o Reino de Cristo na nova
terra, quando “o reino do mundo se tornou o Reino de nosso Senhor e seu
Cristo?” (Ap 11.15). Isaias 2.4 diz: “...estes converterdo as suas espadas em
relhas de arados, e suas lancas em podadeiras: uma nagdo nao levantara a
espada contra outra na¢do, nem aprenderdo mais a guerra”. Por que nao
podemos interpretar esta passagem como igualmente se referindo a nova
terra, na qual as folhas da arvore da vida servirdo para a cura das nag¢des?
(Ap 22.2). Ha duas passagens proféticas que descrevem claramente que a
totalidade do conhecimento do Senhor caracterizard a existéncia na nova
terra: Isaias 11.9 (“por que a terra se enchera do conhecimento do Senhor,
como as aguas cobrem o mar”’) e Jeremias 31.34 (“todos me conhecerdo,
desde o menor até o maior deles, diz o Senhor”). Isaias 65.17-25 também
tem de ser entendido como descrevendo o estado final dos redimidos;
observe especialmente as palavras do verso 17: “Pois eis que eu crio novos
céus e nova terra; e ndo haverd lembranca das coisas passadas, jamais
havera memoria delas”.

(2) A4 interpretagdo pos-milenista comum da grande tribulag¢do de
Mateus 24 e da apostasia de 2 Tessalonicenses 2 é injustificada. Como ja
vimos, 0 Sermao Profético de Mateus 24 lida tanto com eventos relativos a
destrui¢ao de Jerusalém como com eventos concernentes ao fim do mundo.
Embora Jesus efetivamente indique, em seu sermao, que a tribulacdo deve
ser esperada por seu povo para todo o periodo entre sua primeira e segunda
vindas, ele também fala de uma grande tribulacdo tal qual nunca houve
desde o principio do mundo e jamais havera (v.2). Os versos 29 e 30 deste
capitulo sdo de uma importancia especial: “Logo em seguida a tribulacdo



daqueles dias, o sol escurecerd... entdo aparecera no céu o sinal do Filho do
homem... e verdo o Filho do homem vindo sobre as nuvens do céu com
poder e muita gloria”.

No que toca a apostasia de 2 Tessalonicenses 2, Paulo afirma
explicitamente: “porque aquele dia [o dia do Senhor, ou a Parousia] nao
acontecera sem que primeiro venha a apostasia...” (v.3). Portanto, ndo ha
justificativa, nas Escrituras, para se dizer que estes dois eventos, a grande
tribulacdo e a apostasia descrita em 2 Tessalonicenses 2, devem ser
relegados apenas ao passado.

(3) Apocalipse 20.1-6 ndo da apoio a posicdo pos milenista.
Conforme serd demonstrado mais adiante, esta passagem descreve o reinado
das almas dos crentes que estdo com Cristo no céu durante a presente era, €
ndo retrata uma futura era dourada. Passemos agora a examinar trés
interpretagdes desta passagem que sdo sustentadas por poOs-milenistas
representativos.

Tanto Warfiel como Boetthr aceitam a interpretagdo amilenista
comum destes versos, concordando em que eles descrevem o
aprisionamento de Satanas durante a era presente e o reinado das almas dos
crentes ja mortos que estdo com Cristo no céu, também durante a era
presente. Entretanto, que base pode ser encontrada nesta passagem,
conforme esta interpretacdo, para crer em uma futura era dourada? Deve ser
lembrado que o unico lugar onde a Biblia menciona um milénio ¢
Apocalipse 20; se estes versos ndo ddo evidéncia para a expectacao de uma
futura era dourada milenar, que prova consistente temos nds de que havera
uma tal era?

J. Marcellus Kik concorda que o aprisionamento de Satanas esteja
acontecendo agora, mas interpreta o verso 4 como descrevendo os crentes
vivos que estao reinando sobre a terra ja agora com Cristo. Existem duas
dificuldades com a interpretacdo de Kik acerca do verso 4. A primeira:
interpretar “as almas que reinam com Cristo”, como se referindo a crentes
que ainda estejam vivos sobre a terra, entra em conflito com a declaracao
anterior: “Vi ainda as almas dos decapitados”(v.4), e também como uma
declaragdo ulterior: “Os restantes dos morfos ndo reviveram...” (v.5). A
segunda: como se pode falar de crentes vivos reinando com Cristo por mil
anos, quando cada pessoa nao vive mais do que o periodo normal de vida de
“setenta anos” - se chegar a isso? Além disso, mesmo baseados na
interpretacdo que Kik faz da passagem, que fundamento ha nestas palavras
para esperarmos uma futura era dourada milenar?

O professor Shepherd afirma que o aprisionamento de Satanas ainda
¢ futuro, ao passo que ele interpreta o reinado das almas com Cristo no
mesmo modo de Kik o faz. As obje¢cdes mencionadas acima para a posi¢ao



também se aplicam aqui. Ha uma dificuldade adicional: conforme Shepherd,
os mil anos durante os quais Satanas estara preso parecem ser um periodo
diferente do que os mil anos durante os quais as almas reinam com Cristo.
Mas, ndo parece muito mais provavel que os “mil anos”, mencionados cinco
vezes nestes seis versos, representam o mesmo periodo de tempo,
especialmente porque a expressao “os mil anos” (ta chilia ete) ocorre duas
vezes na passagem, uma no verso 3 e outra no verso 5? Mesmo se
admitirmos, todavia, que a interpretacao de Shepherd acerca dessa passagem
possa estar correta, temos novamente de perguntar: que base havera entdo,
em Apocalipse 20.1-6, para a expectagdo de uma futura era dourada
milenar? %°.

(4) A expectagdo pos-milenista de uma era dourada futura, anterior
a volta de Cristo, ndo faz jus a tensdo continua na historia do mundo entre
o Reino de Deus e as for¢as do mal. J& mencionamos anteriormente que esta
havendo e continuard a haver uma tensdo sempre presente na histéria®'. Ja
em Geénesis 3.15, Deus anunciava a antitese que continuaria por toda a
historia: inimizade entre a semente da mulher e a semente da serpente. Esta
antitese continua até ao fim da historia - considerem-se as referéncias em
Apocalipse a Batalha do Armagedom (cap. 16.13-16) e a Batalha de Gogue
e Magogue (cap. 20.7-9). Na parabola do joio (ou erva daninha), encontrada
em Mateus 13.36-43, Jesus ensina que o povo do maligno continuard a
existir lado a lado com o povo redimido de Deus até a hora da ceifa. A
implicacdo clara desta pardbola ¢ que o Reino de Satanas, se assim o
podemos chamar, continuara a existir e a crescer enquanto o Reino de Deus
crescer, até que Cristo venha de novo. O Novo Testamento da indicagdes de
continua forca desse “reino do mal” até o fim do mundo, ao falar acerca da
grande tribulagdo, da apostasia final e da manifestacdo de um anticristo
pessoal. Por causa disso, supor que antes da volta de Cristo o mal “sera
reduzido a propor¢des minimas” ** pareceria uma simplificagio exagerada e
romantica da historia, que ndo ¢ uma garantia pelos dados biblicos. Sem
davida, Cristo conquistou a vitoria decisiva sobre o pecado e Satands, de
modo que o resultado final da luta nunca € posto em diavida. Mesmo assim,
a antitese entre Cristo e seus inimigos continuara até o fim.

Prosseguiremos agora examinando uma terceira importante posicao
acerca do milénio, que o premilenismo historico. Faz-se necessario uma
discussdo em separado do premilenismo histérico, como distinto do
premilenismo dispensacionalista, porque estas duas variedades de
pensamento premilenista diferem em assuntos essenciais. Falando
resumidamente, os premilenistas créem que a Segunda Vinda de Cristo sera
premilenista: isto €, anterior ao milénio. Por isso, os premilenistas aguardam
um reinado de Cristo sobre a terra por um periodo de mil anos apos sua



volta, e antes da instauracdao do estado final. O que se segue ¢ um esboco
das caracteristicas principais do premilenismo historico”. Naturalmente, &
necessario lembrar que os premilenistas histéricos diferem entre si em
varios detalhes especificos™.

De acordo com o premilenismo histdrico, varios eventos tém de
acontecer antes que Cristo retorne: a evangelizagdo das nagdes, a grande
tribulacdo, a grande apostasia ou rebelido e a manifestacdo do anticristo
pessoal. A Igreja tera de atravessar esta tribulacao final. A Segunda Vinda
de Cristo ndo sera um evento em duas etapas, mas uma ocorréncia Unica.
Quando Cristo voltar, os crentes que estiverem mortos serdao ressuscitados,
os crentes que estiverem ainda vivos serdo transformados e glorificados, e
entdo ambos os grupos serdo juntamente elevados para encontrar com o
Senhor nos ares™. Apos este encontro nos ares, os crentes acompanhario o
Cristo que desce a terra.

Ap6s Cristo ter descido a terra, o anticristo ¢ exterminado e seu
Reino opressor chega ao fim. Ou neste momento ou antes disso, a grande
maioria dos judeus que estiverem vivos se arrepende de seus pecados, cré
em Cristo como seu Messias e ¢ salva; esta conversao do povo judeu sera
uma fonte de béngaos indiziveis para o mundo.

Agora Cristo estabelece seu Reino milenar - um Reino que durara
aproximadamente mil anos. Jesus agora governa visivelmente sobre todo o
mundo, e seu povo redimido reina juntamente com ele. Os redimidos
incluem tanto judeus como gentios. Embora em sua maioria os judeus
tenham-se convertido recentemente, apos a conversao dos gentios, eles nao
formam um grupo separado, uma vez que ha apenas um povo de Deus.
Aqueles que reinam com Cristo, durante o milénio, incluem tanto crentes
que acabam de ser ressuscitados da morte como crentes que ainda estavam
vivos quando da volta de Cristo. As nacdes incrédulas, que ainda estiverem
sobre a terra nessa época, sdo controladas e governadas por Cristo com vara
de ferro.

Nao se deve confundir o milénio com o estado final, porque o
pecado e a morte ainda existem. Entretanto, o mal sera amplamente
restringido e a justiga prevalecerd na terra como nunca antes aconteceu. Este
deve ser um tempo de justica social, politica e econdmica, e de grande paz e
prosperidade. Até a natureza refletird as béncaos desta era uma vez que a
terra sera extraordinariamente produtiva e o deserto florescera como a rosa.

Perto do fim do milénio, porém, Satands, que estava preso durante
este periodo, serd solto e saird a enganar as nagdes mais uma vez. Ele
congregard as nacdes rebeldes para a Batalha de Gogue e Magogue, ¢ as
levara para atacar o “acampamento dos santos”. Mas descerd fogo do céu
sobre as nagdes rebeldes e Satanas sera lancado no “lago de fogo™.



Apo6s o fim do milénio, segue-se a ressurreicdo dos incrédulos que
morreram. Agora acontece o julgamento perante o grande trono branco, no
qual todos os homens, tanto crentes como incrédulos, serdo julgados.
Aqueles cujos nomes forem encontrados escritos no livro da vida
ingressardo na vida eterna, enquanto aqueles cujos nomes nao forem
encontrados naquele livro serdo langados no lago de fogo. Depois disto, o
estado final ¢ instaurado: os incrédulos passam a eternidade no inferno,
enquanto que o povo redimido de Deus vive para sempre na nova terra que
foi purgada de todo mal.

Quais sdo as provas das Escrituras fornecidas pelos premilenistas
historicos para o ensino de que haverd um reinado milenar terreno apds a
volta de Cristo? George Eldon Ladd admite que o tnico lugar onde a Biblia
menciona tal reino milenar terreno é Apocalipse 20.1-6°°. Ele encontra uma
descricdo da Segunda Vinda de Cristo em Apocalipse 19, e interpreta
Apocalipse 20 como descrevendo eventos que sucederdo a Segunda Vinda.
Os primeiros trés versos de Apocalipse 20, afirma Ladd, descrevem o
aprisionamento de Satanas durante o milénio posterior a volta de Cristo”’.
Apocalipse 20.4 retrata o reinado dos crentes ressuscitados com Cristo sobre
a terra durante o milénio. Ladd insiste em que a palavra grega ezasan (eles
viveram ou, vieram a vida), encontrada nos versos 4 ¢ 5, tem de significar
ressuscitado da morte de um modo fisico®®. No verso 4, ele encontra uma
descrigdo da ressurrei¢do fisica dos crentes no inicio do milénio (mais tarde
denominada “a primeira ressurrei¢do”), € no verso 5 ele encontra uma
descricao da ressurrei¢cdo fisica dos incrédulos no final do milénio. Ladd
credita no fato, de que o ensino acerca deste Reino milenar terreno seja
encontrado apenas neste capitulo, ao que ele entende a respeito da revelagao
progressiva.

Ladd encontra mais apoio para seu ensino em 1 Corintios 15.23-26,
embora ele admita que esta passagem nao fornece prova conclusiva para um
milénio terreno®’. Ele apela especialmente para os versos 23 e 24: “Cada
um, porém, por sua propria ordem: Cristo, as primicias, depois (epeita) os
que sao de Cristo, na sua vinda. E entdo (eita) vird o fim (telos), quando ele
entregar o Reino ao Deus e Pai...” De acordo com Ladd, Paulo retrata aqui o
triunfo do Reino de Cristo realizado em trés etapas. A primeira etapa ¢ a
ressurrei¢do de Cristo. A segunda etapa ocorre na Parousia, quando os
crentes sdo ressuscitados. Entdo vem o fim, quando Cristo entrega o Reino a
Deus Pai; esta ¢ a terceira etapa. Uma vez que ha um intervalo significativo
entre a primeira e a segunda etapas, nao parece improvavel que haja também
um intervalo significativo entre a segunda e a terceira etapas. Ladd afirma
que as palavras entdo (eita) e fim (telos) deixam lugar para um intervalo



indefinido de tempo entre a Segunda Vinda e o fim, quando Cristo completa
a subjugacdo de seus inimigos™ . Este intervalo seria o milénio.

A titulo de avaliacdo, podemos dizer primeiramente que existe muito
na posicdo de Ladd que podemos apreciar. Entre estes pontos estdo seu
ensino de que (1) Deus nao tem dois povos separados com destinos distintos
(a saber, judeus e gentios, ou Israel e a Igreja) mas somente um povo; (2) o
Reino de Deus ¢ tanto presente como futuro; (3) a Igreja ja esta desfrutando
béngaos escatologicas no tempo pressente; (4) os sinais dos tempos tém
estado presente desde o tempo da primeira vinda de Cristo, mas assumirao
uma forma intensificada antes de sua Segunda Vinda; (5) a Segunda Vinda
de Cristo ndo ¢ um acontecimento em duas etapas, mas um evento Unico.

Temos igualmente de apreciar a rejeicdo decidida que Ladd faz de
varios ensinos dispensacionalistas; por essa razao, seu premilenismo, bem
como dos premilenistas historicos em geral’', deve ser claramente
distinguido do dispensacionalismo premilenista. Entretanto, permanecem
certas dificuldades bésicas com o ensino que ¢ comum tanto ao
premilenistmo dispensacionalista como ao ndo dispensacionalista, de que
haverd um reinado milenar terreno apds a volta de Cristo. As seguintes
objecdes podem ser levantadas contra esta posi¢ao:

(1) Apocalipse 20 ndo fornece prova incontestavel para um reinado
milenar terreno que se seguira a Segunda Vinda. Nao ha davida de que
varios tedlogos evangélicos efetivamente encontram uma prova para tal
Reino nesta passagem. Contudo, conforme sera demonstrado em um
capitulo subseqiiente, este ndo ¢ o unico modo possivel de se interpretar
esses versos. A compreensao amilenista de Apocalipse 20.1-6, que descreve
o reinado das almas dos crentes decapitados com Cristo nos céus, tem tido
bom apoio na Igreja desde os dias de Agostinho®®. Para uma descrigdo e
defesa mais elaborada da interpretagdo amilenista desta passagem, veja o
capitulo 16.

Entretanto, mais uma questao deveria ser levada em conta acerca da
compreensdo premilenista de Apocalipse 20.1-6. Geralmente, o0s
premilenistas ndo dispensacionalistas sustentam que aqueles que reinam
com Cristo, durante o milénio, sdo ndo apenas os crentes que foram
ressuscitados da morte, mas também os crentes que ainda estavam vivos
quando Cristo voltou. Deveria ser observado, porém, que mesmo na
interpretagdo premilenista, esta passagem nao diz coisa alguma acerca deste
ultimo grupo. Se a frase “viveram e reinaram com Cristo durante mil anos”
for entendida com o sentido de “foram ressuscitados dos mortos e reinaram
com Cristo”, ndo hé nada dito aqui acerca de crentes que ndo morreram, mas
ainda estavam vivos quando Cristo retornou. De acordo com a interpretagao
premilenista comum, portanto, esta passagem fala apenas acerca de um



reinado com Cristo, durante o milénio da parte de crentes ressurrectos. Mas
este seria um tipo diferente de reinado milenar terreno daquele que
geralmente ¢ ensinado pelos premilenistas™.

(2) 1 Corintios 15.23,24 ndo fornece evidéncia clara para tal Reino
milenar terreno. Deve ser dito em primeiro lugar que em nenhum dos
escritos paulinos a base para a expectagao de um Reino milenar que preceda
o estado final. Além disso, ndo hd um ensino claro acerca de um reinado
milenar terreno deste tipo nesta passagem. Em 1 Corintios 15 Paulo estava
tratando com cristdos que aparentemente criam efetivamente na ressurrei¢ao
corporal de Cristo, mas ndo esperava mais uma ressurrei¢ao corporal dos
crentes. Argumentando contra esse erro, Paulo desenvolve, neste capitulo a
ordem divina das coisas: Cristo, as primicias, que foi ressuscitado primeiro;
depois disso, na Parousia, aqueles que sdo de Cristo serdo ressuscitados
dentre os mortos. Paulo aqui ndo estd sugerindo que havera uma
ressurrei¢do de incrédulos mil anos apds a ressurrei¢do dos crentes: ele ndo
diz coisa alguma nesta passagem acerca da ressurreicdo de incrédulos. As
palavras do verso 24: “E entdo vira o fim, quando ele entregar o Reino ao
Deus e Pai”, ndo implicam necessariamente um longo intervalo de tempo
apos a ressurrei¢do dos crentes, mas sdo apenas um modo de dizer que s6
entdo, apos tudo isso ter acontecido, vird o fim ou a consumacgao da obra
messidnica de Cristo™".

(3) O retorno do Cristo glorificado e dos crentes glorificados, para
uma terra onde existam pecado e morte, violaria a finalidade de sua
glorificagdo. Porque os crentes que tem estado desfrutando da gloria
celestial, durante o estado intermediario®’, deveria ser ressuscitado dentre os
mortos para voltar a uma terra onde o pecado e a morte ainda existem? Nao
seria isso um anti-climax? A existéncia de corpos ressurrectos e glorificados
nao reivindica uma vida em uma nova terra, da qual todos os remanescentes
de pecado e maldi¢ao tenham sido banidos? Além disso que deveria o Cristo
glorificado retornar para uma terra aonde existam ainda pecado e morte? Por
que deveria ele, apo6s sua volta em gloria, ainda ter de governar sobre seus
inimigos com vara de ferro, ¢ ainda ter de esmagar uma rebelido contra ele
no fim do milénio? A batalha de Cristo contra seus inimigos nao foi
completada ja durante seu estado de humilhacdo? Nao foi durante esse
tempo que ele conquistou a vitdria final e decisiva sobre o mal, pecado,
morte e Satanas? Nao ¢ verdade que a Biblia ensina que Cristo esta voltando
na plenitude da sua gloria, para instaurar ndo um periodo interno de paz e
béncao limitadas, mas sim o estado final de ilimitada perfei¢ao?

(4) o reinado milenar terreno, ensinado pelos premilenistas, ndo
concorda com o ensino escatologico do Novo Testamento, uma vez que ndo
pertence nem a era presente nem a era porvir. Ja vimos anteriormente’®que



o Novo Testamento destaca duas eras: a era presente, a era porvir. Nao ha
indicacdo nenhuma nos Evangelhos, no livro de Atos, nem nas epistolas de
que havera também uma terceira era entre a era presente e a era porvir. O
que os escritores do Novo Testamento ¢ que, quando Jesus voltar, ele
instaurard nova era. Assim, por exemplo, lemos em Mateus 25.31: “quando
vier o Filho do homem na sua majestade e todos os anjos com ele [uma
referéncia obvia a volta de Cristo] entdo se assentard no trono da sua gloria”.
Fica evidente a partir do verso 46 que este ndo ¢ um trono milenar terreno
mas sim o trono do juizo que introduzird a era final: “E irdo estes [aqueles a
esquerda do juiz] para o castigo eterno, porém os justos para a vida eterna”.
Em Atos 3, ouvimos Pedro dizer em seu sermdo no templo: “Arrependei-
vos, pois, € convertei-vos, para que seus pecados possam ser apagados, a
fim de que da presenca do Senhor venham tempos de refrigério; e que ele
envie o Cristo que ja vos foi designado, Jesus: a quem o céu deve receber
até os tempos da restauracdo de todas as coisas de que Deus falou por boca
de seus santos profetas desde a antigiiidade”. (vs 19-21, ASV). Certamente
as palavras - “os tempos da restaurac¢do de todas as coisas” - ndo se referem
a um intervalo milenar intermedidrio, mas ao estado final. Paulo ensina que
a Segunda Vinda de Cristo serd imediatamente seguida pelo juizo final:
“Portanto, nada julgueis antes do tempo, até que venha o Senhor, o qual ndo
somente trard a plena luz as coisas ocultas das trevas, mas também
manifestara os designios dos coracdes” (1 Co 4.5). Em sua segunda epistola,
Pedro afirma com inconfundivel clareza que a Segunda Vinda serd seguida
no ato pela dissolucao da velha terra e criagao da nova terra:

“Vira, entretanto, como ladrdo, o dia do Senhor, no qual os céus

passardo com estrepitoso estrondo e os elementos se desfardo

abrasados; também a terra e as obras que nela existem serdo
atingidas. Visto que todas essas coisas hao de ser assim desfeitas,
deveis ser tais como 0s que vivem em santo procedimento e piedade,
esperando e apressando a vinda do dia de Deus, por causa do qual os
céus incendiados serdo desfeitos e os elementos abrasados se
derreterdo. Nos, porém, segundo a sua promessa, esperamos novos

céus e nova terra, nos quais habita a justi¢a”. (2 Pe 3.10-13).

O milénio dos premilenistas, portanto, ¢ algo como uma anomalia
teologica. Nao ¢ nem completamente como a era atual, nem completamente
como a era porvir. Com certeza, ¢ melhor do que a era presente, mas fica
muito atras de ser o estado final de perfei¢do. Para os santos ressurrectos e
glorificados, o milénio ¢ um adiamento agonizante do estado final de gloria
pelo qual eles aguardam tdo ansiosamente. Para as nagdes rebeldes, o
milénio € uma continuacao da ambigiiidade da era presente, na qual permite
ao mal existir enquanto atrasa seu julgamento final sobre ele. Uma vez que



um reinado terreno milenar de Cristo ndo ¢ ensinado em nenhum outro lugar
das Escrituras, e uma vez que as caracteristicas deste Reino milenar entram
em conflito com o que as Escrituras ensinam, em outras passagens, acerca
da Segunda Vinda e acerca da era porvir que a sucede, por que deveriamos
afirmar que Apocalipse 20.1-6 ensina que haverd um Reino assim? Ao invés
de insistirmos que Apocalipse 20 apresenta um ensino que nao ¢ encontrado
em nenhum outro lugar da Biblia, ndo seria mais sabio interpretar esses
versos dificeis de um livro apocaliptico a luz e em harmonia com o que o
restante das Escrituras claramente ensina?

Passamos agora a examinar a quarta importante posi¢ao acerca do
milénio, o premilenismo dispensacionalista. Deveria ser dito, de inicio, que
o premilenismo dispensacionalista tem uma origem comparativamente
recente. Embora o premilenismo tenha sido ensinado por tedlogos cristaos
desde o segundo século 7, o sistema teologico conhecido como
dispensacionalismo, ensinando, como de fato o faz, uma distingdo absoluta
entre Israel e a Igreja, como dois povos de Deus separados, ndo teve seu
inicio se ndo na época de John Nelson Darby (1800-1882) 38,

O premilenismo dispensacionalista compartilha com o premilenismo
historico a convic¢do de que Cristo reinard sobre a terra durante mil anos
apoés a sua volta. Entretanto, existem muitas diferengas profundas entre estas
duas variedades de premilenismo.

Antes de observarmos as principais caracteristicas do
dispensacionalismo (ou premilenismo dispensacionalista) deveriamos
primeiramente anotar dois principio basicos, que sdo determinantes para o
pensamento dispensacionalista:

(1) A interpretacdao literal de profecias. Herman Hoyt, um
dispensacionalista contemporaneo, desenvolve estes principio nas seguintes
palavras:

“Este principio claramente declarado ¢ o de tomar as

Escrituras em seu sentido literal e normal, entendendo que isso se
aplica a toda Biblia. Isto significa que o contetido historico da Biblia
deve ser tomado literalmente; a matéria doutrinaria deve ser
igualmente interpretada desta forma; a informagao moral e espiritual
também segue este padrdo; e o material profético deve ser
igualmente entendido desse modo. Isto ndo significa que ndo haja
linguagem figurada utilizada na Biblia. Mas significa, isto sim, que
onde esta linguagem for empregada, ¢é preciso interpretd-la
figuradamente, pois, de outro modo, serd uma aplica¢ao indevida do
método literal. Qualquer outro método de interpretacdo furta
parcialmente, se ndo completamente, o povo de Deus da mensagem
que lhe estava destinada”



(3) A4 distin¢do fundamental e permanente entre Israel e a Igreja.
[lustram este ponto as seguintes citagdes de tedlogos dispensacionalistas
famosos:

“O dispensacionalismo cré que, através das eras, Deus esta
buscando dois propositos distintos: um deles relacionado com a
terra, com um povo terreno e objetivos terrenos envolvidos, que € o
judaismo; enquanto que o outro estd relacionado com o céu, com um
povo celestial e objetivos celestiais envolvidos, que ¢é o
Cristianismo... *°

E de importancia capital, & interpretacio premilenista das
Escrituras, a distingdo estabelecida no Novo Testamento entre o
proposito atual de Deus para a Igreja e Seu proposito para a nacdo de
Israel. Os individuos que nesta era presente sao descendentes de Jacod
tém o mesmo privilégio dos gentios para investir sua fé em Cristo e
formar o corpo de Cristo que ¢ a igreja. Entretanto, o Novo
Testamento, assim como o antigo, deixa claro que a nagdo de Israel,
como tal, tem suas promessas cumpridas em ultima instancia no
reinado futuro de Cristo sobre eles... A era presente, de acordo com a
interpretagdo premilenista, ¢ o cumprimento do plano e proposito de
Deus, revelado no Novo Testamento, de chamar um povo dentre
judeus e gentios igualmente, para formar um novo corpo de santos. E
somente quando este proposito for completado que Deus poderd
realizar as sentengas tragicas que precedem ao Reino milenar de
Cristo, e inaugurar a justica € a paz que caracterizam o Reino
milenar” *'.

E dificil apresentar as caracteristicas principais do premilenismo
dispensacionalista, porque os dispensacionalistas diferem entre si de varios
detalhes. O que se segue ¢ uma tentativa de descrever os aspectos mais
importantes da Escatologia dispensacionalista contemporanea, retratando
particularmente o ponto de vista da New Scofield Bible (A Nova Biblia de
Scofield) de 1967*.

Os dispensacionalistas dividem as agdes de Deus para com a
humanidade em vérias “dispensacdes” diferentes. A New Scofield Bible
distingue sete destas dispensagdes: Inocéncia, Consciéncia de
Responsabilidade Moral, Governo Humano, Promessa, Lei, a igreja € o
Reino. Uma dispensagdo ¢ definida como “um periodo de tempo durante o
qual o homem ¢ testado em relacdo a sua obediéncia a algumas revelagdes
especificas da vontade de Deus™. Embora em cada dispensacio Deus revele
sua vontade de um modo diferente, estas dispensagdes ndao sdo modos



separados de salvacdo. “Durante cada uma delas [das dispensagdes] o
homem ¢ reconciliado com Deus de apenas uma forma, i.e., pela graca de
Deus através da obra de Cristo que foi realizada na cruz e vindicada em sua
ressurreicio” *. A dispensacio do Reino ¢ o Reino milenar de Cristo, que
acontecera apds a sua volta.

O Antigo Testamento contém varias promessas de que, em algum
tempo no futuro, Deus estabelecerda um Reino terreno que envolva o povo de
Israel, o povo de seu antigo pacto. Embora a aliangca abradmica inclua
promessas a descendéncia espiritual de Abrado, sua promessa central era de
que a terra de Canad seria dada aos descendentes naturais de Abrado por
uma possessdo eterna. Na aliangca davidica, a promessa outorgada era que
um dos descendentes de Davi (a saber, o Messias vindouro) iria se assentar
para sempre no trono de Davi, governando sobre o povo de Israel. A nova
alianga predita em Jeremias 31.31-34, embora inclua certas caracteristicas
que ja estdo sendo cumpridas para os cristdos na presente Era da Igreja, ¢
essencialmente uma aliangca para Israel, que ndo serd completamente
cumprida até a época do milénio vindouro. Uma grande quantidade de
passagens dos Salmos e profetas (e.g., SI 72.1-20; Is 2.1-4; 11.1-9; 11-16;
65.18-25; Jr 23.5,6; Am 9.11-15; Mq 4.1-4; Zc 14.1-9, 16-21) prediz que o
povo de Israel, em algum tempo futuro, serd novamente congregado na terra
de Canaa, desfrutard de uma época de prosperidade e bén¢do, terd um lugar
especial de privilégio sobre outras nagdes e vivera sob o governo
benevolente e perfeito de seu Messias, o descendente de Davi. Uma vez que
nenhuma destas promessas foi cumprida até agora, os dispensacionalistas
aguardam este cumprimento para o Reino milenar de Cristo.

Quando Cristo estava sobre a terra, ele ofereceu o Reino dos céus
aos judeus de sua época. Este Reino deveria ser um governo terreno sobre
Israel, em cumprimento as profecias do Antigo Testamento; além disso, a
entrada do Reino requereria arrependimento dos pecados, fé em Jesus como
0 Messias e uma disposi¢ao para adotar o alto padrao de moralidade
ensinado, por exemplo, no Sermao do Monte. Entretanto, os judeus daquela
época rejeitaram o Reino. Por causa disso, o estabelecimento final deste
Reino foi entdo adiado para a época do milénio. Neste interim, Cristo
introduziu a “forma misteriosa” do Reino - uma forma descrita em parabolas
tais como a do semeador ¢ a do joio em Mateus 13. Um expoente desta
posi¢do, E. Schuyler English, argumenta da seguinte forma: “O Reino em
mistério ¢ a cristandade, aquela parte do mundo onde o nome de Cristo ¢
confessado. E a Igreja visivel, composta tanto de crentes como de
incrédulos, que constitui o Reino dos céus em mistério. Ele continuara até o

fim da era, quando Cristo retornara a terra para reinar como Rei”*.



Uma vez que o Reino, em sua forma “real” ou final, foi rejeitado
pelos judeus, Cristo agora passou a estabelecer a Igreja. o proposito da
igreja ¢ de congregar crentes, primariamente gentios, mas também judeus,
como o corpo de Cristo - uma convocacdo ou “chamada” que ndo sera
completada até que Cristo volte para o arrebatamento. Embora o Reino
davidico tenha sido predito no Antigo Testamento, a Igreja ndo o foi. Por
causa disso, a Igreja constitui uma espécie de “paréntesis” no plano de Deus,
interrompendo o seu programa predito para Israel. “...A era presente [a Era
da Igreja] ¢ um paréntesis ou um periodo de tempo ndo predito pelo Antigo
Testamento, e por causa disso nao cumprindo nem levando o programa de
eventos revelado na previsdo do Antigo Testamento™ .

Conforme vimos acima47, a volta de Cristo acontecera em duas
etapas ou fases. A primeira fase serd o assim chamado arrebatamento, que
pode acontecer a qualquer momento. Aqui emerge uma diferenga importante
entre o premilenismo dispensacionalista pré-tribulacionista e o
premilenismo histérico; enquanto que este ultimo aguarda que certos sinais
dos tempos sejam cumpridos, antes da volta de Cristo, aquele espera que
estes sinais sejam cumpridos apoés ter ocorrida a primeira etapa da volta. Em
outras palavra: os dispensacionalistas pré-tribulacionaistas créem na assim
chamada vinda iminente ou a qualquer momento de Cristo®™. Na hora do
arrebatamento, Cristo ndo vem realmente por todo o trajeto até a terra mas
faz apenas parte do caminho. Entdo acontece a ressurrei¢ao de todos os
verdadeiros crentes, excluindo os santos do Antigo Testamento. Apds esta
ressurreicdo, os crentes que ainda estiverem vivos - tanto crentes judeus
como gentios crentes - serdo instantaneamente transformados e glorificados.
Agora acontece o arrebatamento de todo o povo de Deus; os crentes
ressuscitados e os crentes transformados sdo elevados as nuvens para
encontrar nos ares o Senhor que estd descendo. Este corpo de crentes,
denominado Igreja, agora sobe ao céu com Cristo, para com ele celebrar
durante sete anos as bodas do Cordeiro.

Este periodo de sete anos que se segue ¢ um cumprimento da
septuagésima semana da profecia de Daniel (Dn 9.24-27). Os
dispensacionalistas afirmam que, embora a sexagésima nona semana desta
profecia tenha sido cumprida quando da primeira vinda de Cristo, a profecia
acerca da septuagésima semana (v.27) ndo serd cumprida até o
arrebatamento. Durante este periodo de sete anos, enquanto a Igreja
permanece no céu, acontecerdo varios eventos na terra: (1) a tribulagdo
predita em Daniel 9.27 comega agora, sua ultima metade sendo a assim
chamada grande tribulagdo; (2) o anticristo inicia agora seu reinado cruel -
um reinado que culmina em sua exigéncia para ser adorado como Deus; (3)
entdo caem terriveis julgamentos sobre os habitantes da terra; (4) nesta hora



um remanescente de Israel converter-se-4 a Jesus como o Messias - 0s
144.000 israelitas selados de Apocalipse 7.3-8; (5) entdo este remanescentes
de Israel comegara a pregar o “Evangelho do Reino” - um Evangelho que
tem como conteudo central o estabelecimento do Reino davidico vindouro,
mas que inclui a mensagem da cruz e a necessidade de fé e arrependimento;
(6) através do testemunho deste remanescente judaico, uma multidao
inumeravel de gentios sera igualmente trazida a salvacdo (Ap 7.9); (7) entdo
se reunem os reis da terra e os exércitos da besta e do falso profeta para
atacar conjuntamente o povo de Deus na Batalha do Armagedom.

No final deste periodo de sete ano, Cristo retornard em gloria,
acompanhado pela Igreja. desta vez ele descera todo o trajeto até a terra e
destruira seus inimigos, pondo dessa forma fim a Batalha do Armagedom.
Até esse momento a ndo de Israel tera sido reagrupada na Palestina. Na
volta de Cristo a grande maioria dos israelitas que estiverem vivos se
converterd em fé a Cristo e serd salva, em cumprimento a profecias do
Antigo ¢ do Novo Testamentos. Entdo sera preso o diabo, langado no
abismo e ali selado por mil ano - o periodo de tempo ¢ interpretado de modo
estritamente literal. Os santos que morreram durante a tribulagdo dos sete
anos, que acabou de findar, sdo agora ressuscitados dentre os mortos (Ap
20.4); também acontece neste momento a ressurrei¢do dos santos do Antigo
Testamento. Estes santos ressuscitados, porém, ndo entrardo no Reino
milenar que esta para ser estabelecido; eles se juntardo aos santos
ressurrectos e transladados que constituem a Igreja arrebatada nos céus.
Agora segue-se o julgamento dos gentios vivos, registrado em Mateus
25.31-46. Este julgamento ¢ para individuos e ndao para nagdes. “O critério
deste julgamento sera como os individuos gentios trataram a seus irmaos
cristdos - sejam irmdos segundo a carne (i.e., judeus) ou irmdos segundo o
Espirito (i.e., pessoas salvas) - durante a “tribulacio” *. As ovelhas -
aqueles que passaram no teste - serdo deixadas na terra para ingressar no
Reino milenar. Os cabritos - aqueles que ndo passaram no teste - serdo
langcados no fogo eterno. Entdo segue-se o julgamento de Israel, mencionado
em Ezequiel 20.33-38. Os rebeldes dentre os israelitas serdo mortos nessa
hora e ndo lhes serd permitido desfrutar das bén¢aos do milénio. Aqueles
israelitas que se voltaram para o Senhor, entretanto, ingressardo no Reino
milenar e desfrutardo de suas béngaos.

Agora Cristo inicia seu reinado milenar. Ele se assenta num trono em
Jerusalém e governa sobre um Reino que ¢ primariamente judaico, embora
os gentios também compartilhem de suas béng¢dos; os judeus, porém, sao
exaltados acima dos gentios. No inicio do milénio, Cristo governa sobre
aqueles que sobreviveram ao julgamento dos gentios e ao julgamento de
Israel recém-descritos. Aqueles que sdo membros do Reino milenar,



portanto, ndo sdo crentes ressurrectos, mas sim crentes que ainda estavam
vivos quando Cristo voltou para a segunda etapa de sua Segunda Vinda;
deveria também ser observado que, no principio do milénio ndo havera
pessoas nao-regeneradas vivendo sobre a terra. O Reino milenar de Cristo
cumpre as promessas feitas a Israel no Antigo Testamento: “O propdsito
terreno de Israel, de que falam os dispensacionalistas, diz respeito a
promessa nacional que serd cumprida pelos judeus durante o milénio,
quando eles viverem sobre a terra em corpos nao-ressuscitados. O futuro
terreno de Israel ndo se refere aos israelitas que morreram antes da
instalacdo do milénio”*°.

Aqueles que ingressaram no Reino milenar serdo seres humanos
normais. Eles casardo e se reproduzirdo, € a maioria deles morrerd. O
milénio serd um tempo de prosperidade, produtividade maravilhosa e paz;
sera uma era dourada tal como o mundo nunca viu antes. A terra estara
cheia do conhecimento de Deus como as aguas cobrem o mar. A adoracdo
no milénio serd centrada em um templo reconstruido em Jerusalém, ao qual
todas as nacdes irdo para oferecer louvores a Deus. Serdo novamente
oferecidos sacrificios de animais no templo. Estes sacrificios, porém, nao
serdo ofertas propiciatorias, mas sim ofertas memoriais, relembrando a
morte de Cristo por nos.

Qual serd a relacdo dos santos ressurrectos com a terra milenar? Os
santos ressuscitados estardao vivendo na Jerusalém nova e celestial, que ¢
descrita em Apocalipse 21.1 a 22.5. Durante o reinado milenar, esta
Jerusalém celestial estara nos ares sobre a terra, irradiando sua luz sobre a
terra. Os santos ressurrectos terdo alguma participagdo no Reino milenar,
pois participardo com Cristo em certos julgamentos (cp. Mt 19.28; 1 Co 6.2;
Ap 20.6). Parece, entdo, que os santos ressurrectos sao capazes de descer na
Nova Jerusalém para a terra a fim de participar destes julgamentos.
Entretanto, estas atividades julgadoras parecem ser “limitadas a algumas
fungdes especificas, e a atividade principal dos santos ressurrectos sera na
nova cidade celestial”>'.

Embora no principio do milénio haja apenas pessoas regeneradas
sobre a terra, os filhos destas pessoas - nascidas durante o milénio -, com o
tempo, superardo em muito o numero de seus pais. Muitas destas criangas
irdo se converter e se tornardo crentes verdadeiros. Aqueles que se
mostraram rebeldes contra o Senhor serdo controlados por Cristo e, se
necessario, serdo mortos. Aqueles que apenas professam a fé cristd, mas nao
sdo crentes verdadeiros, serdo arrebanhados por Satands no final do milénio
(apds ele ter sido solto de sua prisdo) para uma ataque final contra o
“acampamento dos santos”. Esta revolta final, porém, serd totalmente
esmagada por Cristo, os inimigos de Deus serdo destruidos e Satands sera



langado no lago de fogo. Antes que termine o milénio todos os crentes que
morreram durante o milénio serdo ressuscitados.

Apds o milénio ter findado, todos os incrédulos mortos serdo
ressuscitados e julgados perante o grande trono branco. Uma vez que seus
nomes nao terao sido escritos no livro da vida, eles todos serao langados no
lago de fogo, que 4 a segunda morte.

Agora serd instaurado o estado final. Deus entdo criard novos céus e
uma nova terra, dos quais todo pecado e imperfei¢ao terdo sido removidos.
A Jerusalém celestial, o lugar da habita¢do dos santos ressurrectos, descera
agora para esta nova terra, onde Deus e seu povo habitardo eternamente
juntos, em perfeita felicidade. Embora o povo de Deus, sobre a nova terra,
seja um, continuara a haver uma distin¢ao entre judeus redimidos e gentios
redimidos, por toda a eternidade.

A relagdo entre o cumprimento das promessas de Deus a nagao de
Israel durante o milénio e o destino final dos individuos israelitas salvos esta
indicada na seguinte citagdo: “... O Antigo Testamento exibe uma esperanca
nacional que serd totalmente realizada na era milenar. A esperanca do
individuo santo do Antigo Testamento, acerca de uma cidade eterna, sera
realizada pela ressurreicdo na Jerusalém celestial, onde, sem perder a
distincdo ou a identidade, Israel ser reunirda com oS ressurrectos e
transladado da era da igreja para compartilhar na gléria do Seu [de Cristo]
Reino para sempre’>.

Uma avaliagdo critica do premilenismo dispensacionalista serd
apresentada no préximo capitulo.



Notas do Capitulo 14

1. A palavra milénio ¢é derivada das palavras latinas mille, que significa
“mil” e annus, que significa “ano”. O termo, portanto, refere-se a um
periodo de mil anos. O adjetivo milenar significa “relacionado com o
milénio”.

2. Uma exposi¢do e avaliacdo destas quatro posi¢des ¢ encontrada numa
recente obra editada por Robert G. Clouse, The Meaning of the
Millennium (O Significado do Milénio) (Downer Grove: Inter-Varsity,
1977). Cada um dos quatro autores (George Ladd, Herman Hoyt,
Loraine Boettner ¢ Anthony Hoekema) contribui com um capitulo
desenvolvendo sua posi¢ao acerca do milénio. Cada autor também avalia
as outras trés posicoes.

3. As trés palavras recém-mencionadas (amilenismo, pos-milenismo e
premilenismo) devem ser consideradas como modificando a Segunda
Vinda de Cristo. Literalmente, portanto, a palavra amilenista significa
que a Segunda Vinda de Cristo devera ser sem referéncia a um milénio.

4. The Time is at Hand (O tempo esta Proximo) Philadelphia: Presbyterian

and Reformed, 1970, pp. 7-11.

Clouse, op.cit., pp.155.156.

6. A presente obra reflete a posicdo amilenista. No capitulo 16, adiante, a
interpretagdo amilenista do milénio, com base em Apocalipse 20, sera
mais elaborada. Uma breve historia do amilenismo, bem como uma lista
de obras amilenistas, pode ser encontrada em Clouse, op.cit., pp 9-13,
219, 220.

7. Se conciderarmos o termo como modificando a Segunda Vinda,
observaremos que, de acordo com esta posicdo, a volta de Cristo sera
pos-milenar - isto €, apos o milénio.

8. The Millennium (O Milénio), Grand Rapids: Baker, 1958, p. 14.

9. Ibid.

10. Ibid., pp. 67-70.

11. “The Millennium and the Apocalypse” (O Milénio e o Apocalipse),
Biblical Doctrines  (Doutrinas Biblicas), New York, Osford, 1929,
pp.648-650.

12. Clouse, op.cit., pp 202,203. Observe que a posi¢ao aqui referida difere
daquele encontrada na obra de Boettner, The Millennium (O Milénio),
pp. 65,66.

13. Revelation Twenty (Apocalipse 20), Philadelphia: Presbyterian and
Reformed, 1955, pp.33-37, 54, 55. Este livro foi reimpresso em 1971
pela mesma editora, como parte de uma obra intitulada 7The Eschatology

e
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of Victory (A Escatologya da Vitdria). Nesta obra veja pp.179-184, 209-
211.

“Pos-Milenismo”, in The Zondervan Pictorial Encyclopedia of the Bible
(Enciclopédia ilustrada Zondervan da Biblia), ed. Por Merril C. Tenney,
Grand Rapids: Zondervan, 1975, IV, pp. 822-823. Ver também o artigo
de Shepherd, “The Ressurrections of Revelation 20” (As Ressurrei¢oes
de Apocalipse 20), in The Westminster Theological Journal (Jornal
Teoldgico de Westminster), XXXVII, 1 (Fall, 1974), pp. 34-43.

Clouse, op.cit., pp.118.

16. Ibid., p. 202.
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“Pos-Milenismo”, Zondervan Pictorial Encyclopedia of the Bible
(Enciclopédia Ilustrada Zondervan da Biblia), IV, p.823.

Ibid. Pode-se encontrar uma breve histéria do pds-milenismo e uma
breve bibliografia de obras pos-milenistas registradas em Clouse, op.cit.,
pp 9-13, 219. Deveria ser acrescentado a bibliografia lain Murray, The
Puritan Hope (A Esperanca Puritana) London: Banner of Truth Trust,
1971. Sobre cinco recentes estudos que defendem a posicdo pods-
milenista, ver The Journal of Christian Reconstruction (Jornal da
Reconstrucdo Cristd), III, p.2, Winter, 1976-1977.

Para uma maior elaboragao do ensino biblico sobre a nova terra, ver
Capitulo 20 adiante.

A tUnica base para tal expectacdo de sua parte seria o aprisionamento
futuro de Satanés. Mas, entdo, Shepherd pareceria estar sustentando dois
milénio, um existindo no presente, ¢ outro ainda por vir. Fard isto jus a
Apocalipse 20?

Ver Capitulo 3 acima, especialmente pp. 48-54.

Boettner, The Millennium (O Milénio), p. 14.

. Pode-se encontrar uma breve histéria do premilenismo histoérico € uma

breve bibliografia de obras que defendem esta posi¢do em Clouse,
op.cit., pp 7-13, 217, 218. Um estudo histérico mais completo das
diversas posi¢des acerca do milénio pode ser encontrado em D.H.
Kromminga, The Millennium in the Church (O Milénio na Igreja),
Grand Repids: Eerdmans, 1945.

No esboco que se segue, as posicoes de George Eldon Ladd, um tedlogo
contemporaneo famoso, serdo consideradas representativas do
premilenismo histérico atual. As posicoes de Ladd podem ser
encontradas nas seguintes publicagdes: Crucial Questions about the
Kingdom of God (Questdes Cruciais Acerca do Reino de Deus), Grand
Rapids: Eerdmans, 1952, The Blessed Hope (A Esperanga Bendita),
Eerdmans, 1956, The gospel of the Kingdom (O Evangelho do Reino),
Eerdmans, 1959, Commentary on the Revelation of John (Comentério do
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Apocalipse de Jodo), Eerdmans, 1972, A Theology of the New
Testament (Teologia do Novo Testamento), Eerdmans, 1974, e
“Historic Premillennialism” (Premilenismo Historico) in The Meaning
of the Millennium (O Significado do Milénio), ed., por Robert G.
Clouse.

Por causa disso, os premilenistas historicos créem em uma
arrebatamento pds-tribulacionista.

Clouse, op.cit., p. 32.

Commentary on Revelation (Comentario do Apocalipse), pp. 262-263.
Ladd ndao pensa que os mil anos devam ser entendidos no sentido
“estritamente literal” (p.262).

Clouse, op.cit., pp 35-38.

Ele diz acerca da passagem de 1 Corintios: “Entretanto, existe uma
passagem na qual Paulo parece estar se referindo a um reinado interino,
se ndo a um milénio” (Zbid p.38).

1bid pp.38,39. Ver também The Gospel of the Kingdom (O Evangelho do
Reino) p. 42-45.

Entre estes, podemos mencionar os seguinte: Henry Alford, H. Grattan
Guinness, Robert H. Gundry, S.H. Kellogg, D.H. Kromminga, J.Barton
Payne, Alexander Reese, Nathaniel West.

Deveria ser lembrado, entretanto, que a interpretacdo de Agostinho
acerca dessa passagem ndo ¢ totalmente idéntica a posi¢dao amilenista.
Ele entende o reinar com Cristo, descrito nesses Versos, COmo Se
referindo a (1) o governo dos oficiais sobre a igreja nesta vida atual, (2)
a subjugacdo das paixdes rivais pelos crentes nesta vida e (3) o reinado
dos crentes decapitados com Cristo nos céus, no tempo presente (City of
God - Cidade de Deus, XX p.9,10).

Em sua Theology of the New Testament (Teologia do Novo Testamento)
Ladd contesta que as palavras “que ndo tinham adorado a besta ou sua
imagem ¢ nao receberam sua marca em suas frontes ou suas maos”
designam aqueles que sobreviveram a tribulacdo e estejam ainda
vivendo quando Cristo retornar (pp.628-629). O problema com esta
interpretacdo ¢ que entdo a palavra ezesan possui dois signficados:
ressurrei¢do fisica e a transformagdo dos crentes vivos. Mas isto destroi
o argumento de Ladd de que a palavra ezesan, nos versos 4 e 5, possa ter
somente um significado: ressurrei¢ao dentre os mortos. Além disso, ao
incluirmos os crentes vivos entre aqueles descritos no verso 4, também
entramos em dificuldades com a declaragdo explicita do verso 5: “o
restante dos mortos ndo reviveu até que os mil anos se findaram”
[italicos meus??].
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(Escatologia Paulina), pp. 226-260. Observe também que a ressurrei¢ao
de crentes e incrédulos ¢ mencionada como acontecendo ao mesmo
tempo em Jodo 5.28,29.

Ver acima, Capitulo 9.

No Capitulo 2, “A Natureza da Escatologia do Novo Testamento™.

Ver D.H. Kromminga, The Millennium in the Church (O Milénio na
Igreja), capitulos 3 a 7.

Clarence B.Bass, Backgrounds to Dispensationalism (Contexto
Originario do Dispensacionalismo), Grand Rapids: Neerdmans, 1960,

pp.7, 64-69; cp.Ladd, The Blessed Hope (A esperanca Bendita),

pp.40,41. Ver também Dave MacPherson, The Unbelievable Pre-trib
Origin (A inacreditavel Origem do Pré-tribulacionismo), Kansas City:
Heart of Amercia Bible Society, 1973, para um relato sobre a origem do

pré-tribulacionaismo.

“Premilenismo Dispensacionalista”, in Clouse, op.cit., pp 66, 67.

Lewis Sperry Chafer, Dispensationalism (Dispensacionalismo), Dallas:
Seminary press, 1936, p.107.

Walvoord, Kingdom, pp.VII-VIII.

Esta obra, uma revisao da edicao de 1909, foi editada por um comité de

nove eminentes tedlogos dispensacionalistas, e por essa razao pode ser
considerada representativa do dispensacionalismo atual. Outras obras

utilizadas, na composicao deste esbogo, incluem Charles C. Ryrie, The

Basis of the Premillennial Faith (As Bases da Fé Premilenista), New

York: Loizeaux, 1953, e Dispensationalism today (Dispensacionalismo

Hoje), Chicago: Moody, 1965; J.Dwight Pentecost, Things to Come
(Coisas Porvir); Alva J. McClain, The Greatness of the Kingdom (A

Grandeza do Reino), Grand Rapids: Zondervan, 1959; John F.Walvoord,
The Millennial Kingdom (O Reino Milenar); E.Schuyler English, 4
Companion to the New Scofield Reference Bible (Um Suplemento a

Nova Biblia de Consulta de Scofield), New York: Oxford Univ. Press,
1972; ¢ Herman A Hoyt, “Premilenismo Dispensacionalista”, Clouse,

op.cit., pp 63-92.

. NSB, p. 3, namero 3.

. Ibid.

. A Companion to the New Scofield Reference BiBle (Um Suplemento a
Nova Biblia de Consulta de Scofield), p.97.

. Walvoord, Kingdom, p.231.

. Ver acima, pp. 221-223.

. Os médio-tribulacionistas, que sustentam que a Igreja sera arrebatada no
meio da tribulagdo, e os pos-tribulacionistas, que afirmam que a Igreja
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sera arrebatada no final da tribulacdo, ndo aceitam a teoria da “vinda a
qualquer momento”, uma vez que eles aguardam que certos sinais sejam
cumpridos antes que ocorra o arrebatamento.

English, op.cit., p. 150.

Charles C. Ryrie, Dispensationalism Today (Dispensacionalismo Hoje),
p.146.

Walvoord, Kingdom, p.329. Sobre o papel da Jerusalém celestial durante
o milénio, ver também Pentecost, Things to Come (Coisas Porvir),
pp-563-580.

Pentecost, Things to Come (Coisas Porvir), p. 546.



CAPITULO 15
CRITICA DO PREMILENISMO DISPENSACIONALISTA

Embora o tema principal deste capitulo seja o de oferecer uma critica
do premilenismo dispensacionalista, poderiamos iniciar mencionando
alguns aspectos do ensino dispensacionalista que apreciamos. Apreciamos a
aceitacdo da inspiragdo verbal e infabilidade da Biblia pelos
dispensacionalistas. Ficamos gratos em observar que os dispensacionalistas
aguardam um retorno pessoal e visivel de Cristo. Reconhecemos gratamente
sua insisténcia de que, em cada era, a salvacao ¢ apenas pela graca, baseada
nos méritos de Cristo. Concordamos também, com os dispensacionalistas,
em aguardar uma etapa futura do Reino de Deus que envolvera a terra, na
qual Cristo reinard e Deus serd tudo em todos. Embora esperemos ver este
Reino no estado final, e apesar de a nossa maneira de compreender o futuro
Reino diferir da deles, nds, efetivamente, concordamos em que havera na
terra um Reino futuro de tal espécie.

Ja foram abordados criticamente dois aspectos do premilenismo
dispensacionalista e, por causa disso, ndo voltaremos a discuti-los: a
Segunda Vinda em duas etapas', ¢ a compreensio dispensacionalista do
arrebatamento da igreja’.

Nem ¢ necessario dizer que a critica que se segue ndo sera exaustiva.
Durante os ultimos quarenta anos, varios livros apareceram contendo
abordagens criticas acerca da teologia e Escatologia dispensacionalista de
que a que oferecemos aqui’. O que se segue é uma critica dos oito pontos
principais do tipo de dispensacionalismo descrito no capitulo anterior®.

(1) O dispensacionalismo ndo faz jus inteiramente a unidade basica
da revelacdo biblica. J& vimos anteriormente que a New Scofield Bible
(Nova Biblia de Scofield) divide a historia biblica em sete dispensagdes
distintas. A definicdo de uma dispensa¢do encontrada nesta Biblia ¢ a
seguinte: “Um periodo de tempo durante o qual o homem ¢ testado em
relacdo a sua obediéncia e alguma revelacdo especifica da vontade de Deus”
>, Apreciamos a insisténcia dos editores da New Scofield Bible de que, em
cada dispensacdo, ha apenas uma base para a salvagdo: pela graca de Deus
através da obra de Cristo realizada na cruz e vindicada em sua ressurrei¢ao.
Ficamos igualmente gratos por sua afirmacdo de que as diferengas entre as
dispensacdes nao se aplicam ao modo de salvagao.

Entretanto, se ¢ verdadeiro que em cada dispensa¢gdo o homem
precisa ser salvo pela graga, nao implicara isto em que o homem, em cada
dispensagdo, seja inteiramente incapaz de obedecer a vontade de Deus



perfeitamente, e dessa forma incapaz de salvar a si proprio através de seus
proprios esforgos? Por que entdo o homem necessita de ser testado
novamente em cada dispensacdo (conforme a definicdo de dispensacio
citada acima)? Nao ¢ verdade de que o homem foi testado por Deus bem no
principio, no Jardim do Edem? Nio é verdade que ele fracassou naquele
teste? E ndo € por essa razao que a salvagdo pela graca ¢ agora sua unica
esperanca? Ao invés de precisar ser testado repetidamente, conforme
implica a teologia dispensacionalista, o de que o homem necessita ndo sera
que se lhe mostre, em cada era de sua existéncia, como ele pode ser
libertado de sua impoténcia espiritual e ser salvo pela graga?

Na verdade, isso ¢ que nos encontramos da Biblia. Imediatamente
ap6s a queda do homem, Deus veio a ele com a promessa de um redentor
através de quem ele poderia ser salvo (Gn 3.15). Esta promessa de redencao,
através da semente da mulher, torna-se agora o tema de toda a historia da
redencdo, do Génesis ao Apocalipse. O conteudo central das escrituras trata
do modo como o homem pode salvar-se através de Jesus Cristo em todos os
diversos periodos da historia de sua existéncia. Apesar das diferencas na
administracdo, existe apenas uma alianca de gragca que Deus faz com seu
povo. O Antigo Testamento trata do periodo de sombras e tipo, enquanto
que o Novo Testamento descreve o periodo de cumprimentos, mas a alianga
da graga ¢ uma em ambas estas eras’.

Por causa disso, uma grande dificuldade com o sistema
dispensacionalista ¢ que nele as diferencas entre os diversos periodos da
histéria da redengdo parecem preponderar sobre a unidade bésica dessa
historia. Passamos agora a observar uma importante implicagdo deste ponto.
Quando ndo se faz completamente jus a unidade das maneiras redentoras
com que Deus lida com a humanidade, e quando se faz distin¢des rigidas
entre as diversas dispensacdes, existe o perigo de ndo se conseguir
reconhecer os avancos cumulativos e permanentes que marcam os modos de
Deus lidar com seu povo na era do Novo Testamento. Por exemplo,
aprendemos do Novo Testamento que o muro de divisdo ou hostilidade que,
anteriormente, divida gentios e judeus foi removido permanentemente por
Cristo (Ef.214,15). Baseados no ensino desta passagem e de outras
similares, perguntamos aos dispensacionalistas: Por que, entdo, vocés ainda
postulam um tipo de separagdo entre judeus e gentios, no mil6enio, pois os
judeus terdo uma posicdo favorecida naquele periodo e serdo exaltados
acima dos gentios? A resposta dispensacionalista, presumo eu, seria mais ou
menos esta: “O muro de separacdo, entre judeus e gentios, ¢ removido
durante a pressente Era da Igreja, enquanto Deus estd agora congregando
sua Igreja dentre ambos, judeus e gentios. Mas o milénio serd uma
dispensagdo diferente - na qual as promessas feitas e Israel, durante uma



dispensagdo anterior, serdo cumpridas”. O problema com esta reposta
dispensacionalista, porém, ¢ que, por causa das exigéncias do esquema
dispensacionalista, precisa-se desconsiderar aquilo que o Novo Testamento
diz acerca da remoc¢dao do muro de separagdo entre judeus e gentios. O
principio da descontinuidade entre uma dispensagdo e outra predominou
aqui e, virtualmente, anulou o principio da revelacao progressiva.

(2) O ensino de que Deus tem um proposito separado para Israel e
outro para a igreja é um erro. Conforme vimos acima’, um dos principios
determinantes da teologia dispensacionalista ¢ que existe uma distin¢ao
fundamental e permanente entre Israel e igreja. os dispensacionalistas
dizem: Israel e a Igreja tém sempre de ser mantidos separados. Quando a
Biblia fala sobre Israel, ela ndo se refere a Igreja, e quando a Biblia fala
acerca da Igreja ela ndo se refere a Israel. Uma vez que existem varias
promessas do Antigo Testamento a Israel, promessas que ndo foram
cumpridas, elas ainda terdo de ser cumpridas no futuro.

Antes de tudo, temos de desafiar a declara¢ao segundo a qual quando
a Biblia fala acerca de Israel, ela nunca se refere a Igreja, e que, quando ela
fala acerca da igreja, ela sempre pretende excluir Israel. Na verdade, o
proprio Novo Testamento, freqiientemente, interpreta expressodes
relacionadas com Israel de um modo a aplicad-las a Igreja do Novo
Testamento, que inclui tanto judeus como gentios.

Passemos a observar trés desse conceitos: primeiro, o termo Israel.
Existe pelo menos uma passagem do Novo Testamento onde o termo Israel
¢ usado de forma a incluir os gentios, € por causa disso, significando toda a
Igreja do Novo Testamento. Falo de Galatas 6.15,16: “Nem a circuncisdo
nem a incircuncisao significam coisa alguma; o que vale ¢ a nova criagao.
Paz e misericordia a todos os que seguem esta regra, ou seja, o Israel de
Deus”(NIV). A quem se refere a expressdo “todos seguem esta regra’?
Obviamente, a todos aqueles que sdo novas criaturas em Cristo, para quem
nem a circuncisdo nem a incircuncisao significam coisa alguma. Isto teria de
incluir todos os crentes verdadeiros, judeus e gentios. O que se segue em
grego ¢ kai epi ton Israel tou theou. John F. Walvoord, um escritor
dispensacionalista, insiste em que a palavra kai deve ser traduzida por e, de
modo que “o Israel de Deus” se refere aos judeus crentes®. O problema com
esta interpretacdo ¢ que os crentes judeus ja foram incluidos pelas palavras
“todos que seguem esta regra”. A palavra kai, portanto, deveria ser aqui
traduzida por ou, seja, conforme o fez a versao New International. Quando a
passagem ¢ entendida deste modo, “o Israel de Deus” ¢ uma descrigao
adicional de “todos os que seguem esta regra” - isto €, todos os verdadeiros
crentes, incluindo tanto judeus e gentios, que constituem a Igreja do Novo
Testamento. Em outras palavras, Paulo aqui estd claramente identificando a



igreja como o verdadeiro Israel. Isto implicaria em que as promessas que
tinham sido feitas a Israel, durante a época do Antigo Testamento, sdo
cumpridas na Igreja do Novo Testamento.

Existem varios outros modos pelos quais o Novo Testamento faz o
que acabamos de discutir. Considere, por exemplo, o que Paulo disse aos
judeus reunidos na sinagoga de Antioquia, da Pisidia: “Noés vos anunciamos
o Evangelho de que aquilo que Deus prometeu aos pais, isto ele cumpriu a
nos, seus filhos, ressuscitando a Jesus... E, que Deus o ressuscitou dentre os
mortos para que jamais voltasse a corrup¢do, desta maneira o disse: E
cumprirei a vosso favor as santas e fiéis promessas feitas a Davi... Tomali,
pois, irmaos, conhecimento de que se vos anuncie remissao de pecados por
intermédio destes; e por meio dele todo o que cré € justificado de todas as
coisas das quais vos ndo pudestes ser justificados pela lei de Moisés” (Atos
13.32-34, 38,39). Observe-se que, conforme essas palavras, as promessas de
Deus aos pais foram cumpridas na ressurreicdo de Jesus, € que nessa
ressurreicao Deus deu, a seu povo do Novo Testamento, “as fiéis promessas
de Davi”. Estas promessas e bén¢aos, além disso, sdo interpretadas como
indicando nao um futuro Reino judaico no milénio, mas sim perddo de
pecados e salvagdo. Por causa disso, as promessas feitas a Israel sdo
cumpridas na Igreja do Novo Testamento.

Ainda outro modo no qual podemos ver que a Igreja do Novo
Testamento ¢ o cumprimento do Israel do Antigo Testamento ¢ observando
1 Pedro 2.9: “Vos, porém, sois raga eleita, sacerdocio real, nacdo santa,
povo de propriedade exclusiva de Deus (variante: um povo para sua
possessdo), a fim de proclamardes as virtudes daquele que vos chamou das
trevas para a sua maravilhosa luz”. Pedro enderega sua epistola “aos
forasteiros da Dispersdo, no Ponto, Galécia, Capaddcia, Asia e Bitinia”
(1.1). Embora a palavra dispersdo seja freqiientemente aplicada aos judeus,
fica evidente, a partir do contetido desta epistola, que Pedro estava
escrevendo aos cristaos nestas provincias, muitos dos quais, sendo a maioria
deles, eram gentiosg. Portanto, Pedro esta se dirigindo aos membros da
Igreja do Novo Testamento.

Ao olharmos cuidadosamente para 1 Pedro 2.9, observamos que
Pedro esta aplicando aqui, a Igreja do Novo Testamento, expressdes que sao
utilizadas no Antigo Testamento para descrever Israel. As palavras “raga
eleita” sdao aplicadas ao povo de Israel em Isaias 43.20. As expressoes
“sacerddcio real, nacdo santa” sdo utilizadas para descrever o povo de Israel
em Exodo 19.6. As palavras “povo de propriedade exclusiva de Deus” ou
“um povo para sua possessio” sdo aplicadas ao povo de Isracl em Exodo
19.5". Portanto, Pedro estd dizendo aqui, na clareza de suas palavras, que
aquilo que o Antigo Testamento disse acerca de Israel, pode agora ser dito



acerca da Igreja. O povo de Israel ndo deve ser considerado como
constituindo exclusivamente a racga eleita - a Igreja judaico-gentilica ¢ agora
a raga eleita de Deus. Os judeus do Antigo Testamento ndo sdo mais a nagao
santa de Deus - agora toda a Igreja deve ser assim denominada'’. Israel, em
si, ndo ¢ mais “um povo para a possessdo de Deus” - estas palavras tém
agora de ser aplicadas a toda a Igreja do Novo Testamento. A partir das
passagens de que acabamos de tratar, ndo ficarda abundantemente claro que a
Igreja do Novo Testamento ¢, agora, o verdadeiro Israel, no qual e através
do qual as promessas feitas ao Israel do Antigo Testamento estdo sendo
cumpridas?

Passamos agora a examinar a expressao descendéncia de Abrado.
Embora, com certeza, esta expressao seja geralmente usada no Antigo
Testamento para designar os descendentes naturais de Abrado, o Novo
Testamento amplia o significado deste termo de modo a incluir os gentios
crentes. Veja-se por exemplo, Gélatas 3.28,29: “Nao hd nem judeu nem
grego, escravo nem livre, homem nem mulher, pois todos vés sois um em
Cristo Jesus. Se voOs pertencerdes a Cristo, entdo sois descendentes de
Abrado, e herdeiros conforme a promessa” (NIV). O que ¢ indubitavelmente
claro aqui ¢ que todos os crentes do Novo Testamento, todos os que
pertencem a Cristo, todos os que foram revestidos de Cristo (v.27), sao
descendéncia de Abrado - ndo no sentido natural, com certeza, mas num
sentido espiritual. Novamente, vemos a identificacdo da Igreja no Novo
Testamento como o verdadeiro Israel, e de seus membros como os
verdadeiros herdeiros da promessa feita a Abrado.

As palavras Sido e Jerusalém sao geralmente usadas pelo Antigo
Testamento para indicar um dos montes onde se situava Jerusalém, a capital
dos israelitas ou o povo de Israel em geral. Novamente percebemos que o
Novo Testamento amplia a compreensao destes termos. O autor de Hebreus
escreveu a seus leitores cristdos: “Mas tendes chegado ao monte Sido e a
cidade do Deus vivo, a Jerusalém celestial, e as incontaveis hostes de anjos,
e a universal assembléia e igreja dos primogénitos arrolados nos céus, e a
Deus, o Juiz de todos, e aso espiritos dos justos aperfeigoados, e a Jesus, o
Mediador de Nova Alianga...” (Hb 12.22-24). Obviamente, “monte Sido” e
“a Jerusalém celestial” representam um grupo de santos redimidos incluindo
tanto judeus como gentios. Certamente também, a “nova Jerusalém”, que
Jodo vé “descendo do céu, da parte de Deus, ataviada como noiva adornada
para o seu esposo” (Ap.21.2), é muito mais abrangente do que a idéia de
limitar-se apenas aos judeus crentes. Por causa disso, o termo Jerusalém,
utilizado no Antigo Testamento a respeito do povo de Israel, ¢ utilizado no
Novo Testamento, incluindo toda a igreja de Jesus Cristo. Concluimos,
entdo, que a argumentacdo dispensacionalista, de que quando a Biblia fala



sobre Israel ela nunca se refere a Igreja, ndo estd em harmonia com as
Escrituras'?.

Nossos amigos dispensacionalistas, porém, poderdo responder ao
que foi dito acima, contra-argumentando que o Novo Testamento,
efetivamente, varias vezes menciona os judeus como distintos dos gentios.
Concordo com esta afirmacdo. Seria facil ilustrar este argumento. No livro
de Romanos, Paulo freqiientemente utiliza a expressao: “primeiro do judeu e
também do grego” (1.16; 2.9,10; ¢p.3.9,29). Em Romanos 9.11 o termo
Israel ¢ utilizado onze vezes; em cada vez se refere aos judeus como
distintos dos gentios. Em Efésios 2.11-22, Paulo mostra que Deus fez
gentios e judeus membros co-participante da familia de Deus, tendo
derrubado a parede de hostilidade (ou separacdo que estava entre eles;
contudo, toda a discussao seria sem sentido se Paulo nao estivesse fazendo
distingdo entre judeus e gentios.

Todavia, o fato de o Novo Testamento freqiientemente mencionar os
judeus como distintos dos gentios nao implica, de forma alguma, que Deus
tenha um proposito para a Igreja, conforme afirmam os dispensacionalistas.
O Novo Testamento deixa bem claro que Deus ndo tem esse propdsito, em
separado, para Israel.

Na passagem de Efésios, a que acabamos de nos referir, Paulo
mostra claramente que o muro intermedidrio de separagdo, entre judeus
crentes e gentios crentes, foi derrubado (Ef 2.14), que Deus reconciliou
judeus e gentios consigo mesmo em um corpo através da cruz de Cristo
(2.16), e que, por causa disso, os gentios crentes pertencem (2.19). Qualquer
idéia de um propdsito separado para judeus crentes estd excluida aqui.
Como poderd esta unidade de judeu e gentio, que ¢ um resultado
permanente da morte de Cristo na cruz, ser colocada de um lado numa
dispensacao ainda porvir?

Os dispensacionalistas apelam freqiientemente para Romanos 11,
como ensinando um periodo futuro de béngdos separado para Israel. Este
apelo ¢ feito especialmente com base nos versos 25 até 27. Ja foi fornecida
anteriormente evidéncia para a posi¢ao de que Romanos 11.26 (“e assim
todo o Israel sera salvo”) ndo ensina necessariamente, uma conversao futura
da nacdo de Israel”’. Devemos agora acrescentar que, mesmo se alguém
estivesse inclinado a entender esta passagem como ensinando tal futura
conversao nacional de Israel, esse alguém, ainda assim, teria de admitir que
Romanos 11 ndo diz coisa alguma relativa a Israel ser novamente
congregado em sua terra, nem acerca de um futuro governo de Cristo sobre
um Reino milenar israelita.

Na verdade, existem indicagdes claras, em Romanos 11, de que o
proposito de Deus para Israel nunca deve ser separado de seu propdsito para



os gentios crentes. Nos versos 17 a 24, Paulo descreve a salvacdo dos
israelitas utilizando a idéia de eles serem re-enxertados em sua propria
oliveira. A salvacdo dos gentios, porém, ¢ descrita, nesta passagem, sob a
figura de seu enxerto na mesma oliveira na qual os judeus estdo sendo
enxertados. A comunidade do povo crente de Deus, portanto, ndo estd
retratada aqui em termos de duas oliveiras, uma para judeus e uma para
gentios, mas sim falando de uma oliveira s6 onde tanto judeus como gentios
estao sendo enxertados. Sendo este o caso, como poderia Paulo nos ensinar
aqui que Deus ainda tem um propdsito, em separado, para os judeus e um
futuro, em separado, para Israel?

Podemos destacar mais um ponto. Desde o principio, o proposito de
Deus para Israel nao era de que, no futuro, Israel devesse ser recipiente de
privilégios especiais negados aos gentios, mas antes, que Israel deveria ser
uma béncao a todos os povos do mundo, pois de Israel deveria nascer o
salvador da humanidade. Quando Deus primeiramente chamou Abrado de
Ur dos Caldeus, ele lhe disse: “De ti farei uma grande nagdo, e te
abengoarei, ¢ te engrandecerei o nome... em ti serdo benditas todas as
familias da terra” (Gn.12.2-3, ASV). Em Génesis 22.18 ¢ acrescentada a
idéia da descendéncia: “E em tua descendéncia todas as nacdes da terra
serdo benditas”’(ASV). Vemos este grande proposito de Deus para Israel ser
cumprido no livro do Apocalipse, que descreve da seguinte maneira o
Cordeiro no capitulo 5: “Digno ¢és de tomar o livro e de abrir-lhes os selos,
porque foste morte e com teu sangue compraste para Deus os que procedem
de toda tribo, lingua, povo e nacao” (v.9). o Cordeiro, descendente de
Abrado, resgatou uma vasta multiddo comprada por sangue dentre cada tribo
e nacao sobre a terra - este era o propodsito de Deus para Israel. No vigésimo
primeiro capitulo do Apocalipse, Jodo descreve a cidade santa, a nova
Jerusalém, que desceu dos céus a terra. Sobre suas portas estdo escritos os
nomes das doze tribos de Israel, enquanto que nos seus doze fundamentos
estao escritos os nomes dos doze apostolos (vs.12-14). Esta comunidade de
redimidos do tempo do fim representa tanto o povo de Deus do Antigo
Testamento (as doze tribos) como a Igreja do Novo Testamento (os doze
apostolos). Dessa forma, o proposito de Deus para Israel ¢ agora final e
totalmente realizado.

Sugerir que Deus tenha em mente um futuro em separado para Israel,
diferente do futuro que ele planejou para os gentios, na verdade vai contra o
proposito de Deus. E como levantar novamente os andaimes depois de a
construcdo ter sido terminada. E como fazer o relogio da historia voltar aos
tempos do Antigo Testamento. E impor a separagdo do Antigo Testamento
sobre o Novo Testamento, e ignorar o progresso da revelagao. O proposito
atual de Deus, para Israel, ¢ que Israel creia em Cristo como seu Messias, €



dessa forma se torne parte da comunidade tinica do povo redimido de Deus,
que ¢ a Igreja.

Nao havera, entdo, nenhum futuro para Israel? Naturalmente que ha!
Mas o futuro dos israelitas crentes ndo deve ser separado do futuro dos
gentios crentes. A esperanga de Israel, para o futuro, ¢ exatamente a mesma
dos gentios crentes: salvagao e glorificacdo ulterior através da fé¢ em Cristo.
O futuro de Israel ndo deve ser visto em termos de um reino politico na
Palestina, que dure mil ano, mas sim como uma felicidade eterna
compartilhada com todo o povo de Deus na nova terra glorificada.

(3) O Antigo Testamento ndo ensina que havera um futuro Reino
milenar terreno. Os dispensacionalistas encontram evidéncia para o futuro
reino milenar de Cristo em muitas passagens do Antigo Testamento.
Quando se examinam os titulos de se¢des e capitulos da New Sofield Bible
(A Nova Biblia de Scofield), percebe-se que varias se¢des do Antigo
Testamento sdo interpretadas como descrevendo o milénio. Na verdade,
porém, o Antigo Testamento ndo diz coisa alguma acerca deste reino
milenar. As passagens geralmente interpretadas como descrevendo o
milénio, descrevem de fato a nova terra, que ¢ a culminagdo da obra
redentiva de Deus.

Vejamos algumas destas passagens. Comecamos com Isaias 65.17-
25. O titulo da New Scofield Bible por cima do verso 17 diz: “Novos céus e
nova terra”. Entretanto, o titulo acima dos versos 18 e 25 ¢é: “Circunstancias
do milénio na terra renovada, removida a maldi¢do”. Parece que os editores
desta Biblia, embora compelidos a admitir que o verso 17 descreve a nova
terra final, restringem o significado dos versos 18-25 a uma descricdo do
milénio que deve preceder a nova terra. Porém, s6 se pode encontrar uma
descri¢ao do milénio, nesta passagem, se deliberadamente omitirmos o que ¢
dito nos versos 17 a 19. O verso 17 fala, inequivocamente, acerca dos novos
céus e nova terra (que o livro de Apocalipse reconhece como marcando o
estado final; ver Ap.21.1). O verso 18 convoca o leitor a “exultar-se
perpetuamente” - ndo somente por mil anos - nos novos céus e nova terra
recém-mencionados. Isaias ndo fala aqui acerca de uma existéncia que nao
durard mais que mil anos, mas sim acerca de uma felicidade eterna! O que
se segue, no verso 19, acrescenta outro detalhe que, em Apocalipse 21.4, ¢
uma marca do estado final: “Nunca mais se ouvira nela [a nova Jerusalém]
nem voz de choro nem de clamor”.

Que indicacdo ha, na passagem, de que Isaias mude de uma
descricdo do estado final para uma descri¢do do milénio? A resposta dos
dispensacionalistas: veja o verso 20: “Nao havera mais nela crianga para
viver poucos dias, nem velho que ndo cumpra os seus; porque morrer aos
cem anos ¢ morrer ainda jovem, e quem pecar sO aos cem anos sera



amaldi¢oado”. Uma vez que a morte ¢ mencionada neste verso, dizem os
dispensacionalistas, esta ndo pode ser uma descri¢ao da nova terra final, mas
tem de se aplicar ao milénio.

Temos de admitir que este ¢ um texto dificil de se interpretar. Estara
Isaias nos dizendo aqui que havera morte na nova terra? Em minha opinido,
esta ndo pode ser sua inten¢ao, a luz do que ele acabou de dizer no verso 19:
“Nunca mais se ouvira nela [a Jerusalém que estd sendo descrita] nem voz
de choro nem de clamor”. Pode alguém imaginar uma morte
desacompanhada de choro? E significativo que, no capitulo 25.8, Isaias
claramente prediz que ndo havera morte para o povo de Deus no estado
final, conectando esta predi¢ao com a promessa de que nao havera lagrimas:
“Ele [o Senhor dos Exércitos] tragara a morte para sempre, € assim
enxugard o Senhor Deus as lagrimas de todos os rostos...”

A 1luz disso, eu concluo que Isaias, no verso 20 do capitulo 65, esta
retratando, em linguagem figurada, o fato de que os habitantes da nova terra
viverao vidas incalculavelmente longas. Nas primeiras duas clausulas do
verso ele nos diz que nesta nova terra nao havera mortalidade infantil, e que
as pessoas idosas nao morrerao antes de terem completado sua tarefa de vida
(em outras palavras, ndo serdo retiradas prematuramente como ¢
freqiientemente o caso na terra atual). A terceira clausula eu traduziria como
a NIV'* o faz: “aquele que morre aos cem serd considerado apenas um
moc¢o”. Uma vez que a palavra traduzida por guem pecar indica alguém que
errou o alvo, eu optaria novamente pela traducdo da NIV: “aquele que nao
alcanca cem anos sera considerado maldito” '°. Néo esta implicando que, na
nova terra, havera alguém que ndo atingird cem anos. Em apoio a essa
interpretagdo no verso 20, estdo as palavras do verso 22: “Porque a
longevidade do meu povo serd como a da arvore, e os meus eleitos
desfrutardao de todo as obras das suas proprias maos”.

Esta passagem, portanto, ndo precisa necessariamente ser interpretada como
descrevendo o milénio, e tem sentido claro quando entendida como uma
figura inspirada da nova terra que esta por vir. O verso 25 indica que nao
havera violéncia naquela nova terra: “Nao fardo mal nem dano algum em
todo o meu santo monte, diz 0 Senhor”.

Passamos, agora, a observar outra passagem de Isaias, o capitulo
11.6-10. O titulo da New Scofield Bible, para os versos 1 até 10 diz: “O
reino davidico a ser restaurado por Cristo: seu carater e extensdao”. Em
outras palavras, esta Biblia interpreta a passagem como sendo uma
descricao do milénio. Os versos 6 a 10 fornecem um retrato encantador de
um novo mundo onde “o lobo habitard com o cordeiro, e o leopardo se
deitara junto ao cabrito”. O verso 9 diz: “Nao se fard mal nem dano algum



em todo o meu santo monte, porque a terra se encherd do conhecimento do
Senhor, como as aguas cobrem o mar”.

Concordo com os dispensacionalistas em que esta passagem nao
deveria ser interpretada como retratando um céu em algum lutar solto no
espago; ela descreve inequivocamente a terra. Mas, por que deveria ela ser
considerada como retratando o estado do milénio? Nao fara ela até melhor
sentido se entendermos estas palavras como uma descricdo da nova terra
final? Na verdade, as palavras “a terra se enchera do conhecimento do
Senhor, como as dguas cobrem o mar” ndo sdo uma discussdo acurada do
milénio, pois durante o milénio haverd aqueles que ndo conhecem ou nao
amam ao Senhor, alguns dos quais serdo congregados juntamente no final
dos mil anos para um assalto final contra o acampamento dos santos.
Entretanto, estas palavras realmente descrevem acuradamente a nova terra.

Passemos agora a Ezequiel 40 a 48. A New Scofield Bible introduz
estes capitulos com os seguintes titulos: “O Tempo do Milénio e seu
Culto”(40.1 a47.12) e “A Divisao da Terra Durante a Era Milenar” (47.13 a
48.35). Estes capitulos contém uma visdo do templo que deveria ser
reconstruido pelos cativos que voltassem da Babilonia. Uma descrigdo
elaborada do templo de suas medias ¢ fornecida, bem como dos varios
sacrificios que devem ser oferecidos no templo: ofertas pelo pecado, ofertas
por transgressdo, ofertas de holocausto e ofertas pacificas. Os
dispensacionalistas dizem que estes capitulos profetizam a reconstrucao do
templo de Jerusalém durante o milénio, e a adoragdo que entdo acontecera
neste templo milenar.

Obviamente, estes capitulos retratam um futuro glorioso para os
israelitas que estdo no cativeiro na época em que Ezequiel esta escrevendo.
Este futuro ¢ descrito nos termos do ritual religioso que seria familiar a estes
israelitas: a saber, o de um templo e seus sacrificios. Mas a questao é: Sera
que todos estes detalhes tém de ser entendidos literalmente e aplicados
literalmente a era milenar?

A maior dificuldade com tomarmos estes detalhes literalmente ¢
causada pelo sacrificio de animais. Haverd qualquer necessidade de
continuarmos oferecendo sacrificios sangrentos de animais ap6s Cristo ter
feito seu sacrificio final, para quem as ofertas do Antigo Testamento
apontavam no futuro? A resposta comum, que os dispensacionalistas
fornecem a esta obje¢do, ¢ que durante o milénio estes serdo sacrificios
memoriais, sem valor expiatorio'®. Mas, qual seria o objetivo de voltarmos
para os sacrificios de animais como memorial da morte de Cristo, apos o
proprio Senhor ter-nos dado um memorial de sua morte na Ceia do Senhor?

E de extrema significancia a nota da pagina 888 da New Scofield
Bible, que sugere o seguinte como uma possivel interpretacdo dos sacrificios



mencionados nestes capitulos da profecia de Ezequiel: “A referéncia aos
sacrificios nao deve ser tomada literalmente, em vista da remocao de tais
oferendas, mas deve antes ser considerada como uma apresentagdo da
adoracdo do Israel redimido, em sua prépria terra € no templo milenar,
utilizando os termos com que os judeus estavam familiarizados nos dias de
Ezequiel”. Estas palavras transmitem uma concessao de grande alcance da
parte dos dispensacionalistas. Se os sacrificios ndo devem ser tomados
literalmente, por que deveriamos nos entender o templo literalmente? Parece
que o principio dispensacionalista da interpretagdo literal da profecia do
Antigo Testamento foi abandonado aqui, € que uma pedra fundamental
crucial para todo o sistema dispensacionalista foi aqui posta de lado!

Ezequiel ndo da indicacao alguma, nestes capitulos, de que ele esteja
descrevendo algo que deva acontecer durante um milénio que preceda o
estado final. Uma interpretagao destes capitulos, que esta de acordo com o
ensino neotestamentério e que evita o absurdo de postular a necessidade de
sacrificios memoriais de animais no milénio, interpretard Ezequiel como
descrevendo aqui o futuro glorioso do povo de Deus na era porvir, nos
termos que os judeus daqueles dias compreenderiam. Uma vez que a
adoragdo anterior a seu cativeiro estava centrada no templo de Jerusalém, ¢
compreensivel que Ezequiel descreva sua felicidade futura, retratando um
templo com seus sacrificios. Os detalhes acerca do templo e dos sacrificios
ndo devem ser entendidos literalmente, mas sim figuradamente. De fato, os
ultimos capitulos do livro do Apocalipse fazem eco a visdo de Ezequiel. Em
Apocalipse 22, lemos acerca da contraparte do rio que Ezequiel viu
brotando no templo, cujas folhas servirdo para a cura (cap.47.12): “Entdo
me mostrou o rio da agua da vida, brilhante como cristal, que sai do trono de
Deus e do Cordeiro. No meio da sua praca, de uma e outra margem do rio
esta a arvores da vida, que produz doze frutos, dando o seu fruto de més em
més, e as folhas da arvore sdo para a cura dos povos”. O que encontramos,
em Ezequiel 40 a 48, portanto, ndo ¢ uma descrigao do milénio, mas sim um
retrato do estado final na nova terra, nos termos do simbolismo religioso
com que Ezequiel e seus leitores estavam familiarizados.

Examinemos mais uma passagem do Antigo Testamento, Isaias 2.1-
4 (cp.Miquéias 4.1-3). O titulo da New Scofield Bible sobre Isaias 2.1 diz:
“Uma visdo do reino vindouro”. Portanto, esta passagem ¢ considerada
como sendo uma descrigdo do milénio. No verso 4, porém, lemos o
seguinte: “Estes converterdo as suas espadas em relhas de arados, e suas
lancas em podadeiras: uma na¢ao nao levantara a espada contra outra nagao,
nem aprenderdo mais a guerra”. Esta predi¢do, entretanto, ndo se encaixa no
milénio dos dispensacionalistas. A guerra nao ¢ totalmente eliminada dessa
dispensagdo, pois haverd uma ataque final contra o acampamento dos



santos. Somente na nova terra ¢ que esta parte da profecia de Isaias sera
totalmente cumprida. Os versos 2 e 3 retratam a jubilosa participacdo de
todas as nag¢des na adoracdo do unico Deus verdadeiro. Concluimos que este
¢ um retrato inspirado, nao do Reino milenar, mas sim das condi¢des da
nova terra.

Portanto, ndo hé razdo obrigatéria para entendermos este tipo de
passagens do Antigo Testamento, como as que acabamos de tratar, de modo
a descrever um reino milenar futuro. Geralmente os dispensacionalistas
dizem que nds, amilenistas, espiritualizamos profecias deste tipo, por
entendé-las como sendo cumpridas ou na Igreja desta era atual, ou nos céus
da era porvir'’. Entretanto, eu creio que as profecias deste tipo nio se
referem primariamente nem a Igreja desta era, nem aos céus, mas a nova
terra. Por causa disso, o conceito da nova terra ¢ de grande importancia para
uma abordagem adequada a profecia do Antigo Testamento, infelizmente,
muito freqiientemente os exagetas amilenistas ndo tém em mente o ensino
biblico acerca da nova terra, quando interpretam profecias do Antigo
Testamento. Aplicar estas passagens somente a Igreja ou aos céus consiste
num empobrecimento de seu significado. Porém, ¢ também um
empobrecimento fazé-las se referirem a um periodo de mil anos anterior ao
estado final. Elas devem ser interpretadas como descri¢des inspiradas da
nova terra gloriosa, que Deus esta preparando para seu povolg.

(4) A Biblia ndo ensina uma restaura¢do dos judeus a sua terra no
milénio. Este argumento dispensacionalista ¢ baseado numa interpretacao
literal de varias passagens do Antigo Testamento. Vejamos algumas dessas
passagens.

Observamos primeiramente Isaias 11.11-16. O titulo da New Scofield
Bible, sobre esta divisdo, é: “Como Cristo estabelecera o Reino”. A nota
numero 1, no verso 1 deste capitulo, diz o seguinte: “Este capitulo ¢ uma
descrigdo profética da gloria do Reino futuro que sera estabelecido quando o
filho de Davi voltar em gloria”.

Os dispensacionalistas alegam que a palavra “tornara”, no verso 11,
se refere a volta de Israel para sua terra, imediatamente antes ou no principio
da era milenar futura. O verso diz o seguinte: “Naquele dia o Senhor tornara
a estender a mao para resgatar o restante do seu povo, que for deixado, da
Assiria, do Egito, de Patros, da Etiopia, de Eldo, de Sinear, de Hamate e das
terras do mar”. Se, contudo, olharmos para o verso 16 deste capitulo, ficara
claro que a expressdo “tornard”, no verso 11, se refere a uma segunda
ocorréncia, em relacdao a volta dos israelitas do Egito, na época do €xodo:
“Haverad caminho plano para o restante do seu povo, que for deixado da
Assiria, como o houve para Israel no dia em que subiu da terra do Egito”.
Em outras palavras, o que Isaias estd profetizando, nestes versos, ¢ o retorno



de um remanescente do povo de Deus, num futuro previsivel, das terras que
0 tomaram cativos. A Assiria ¢ mencionada, em primeiro lugar, pois Isaias
bem pode ter escrito estas palavras depois de o Reino do Norte ter sido
deportado para a Assiria, em 721 A C. Dessa forma, esta profecia teve um
cumprimento literal com o retorno dos israelitas do cativeiro, no sexto
séculoa C. "7

Passemos agora para Jeremias 23.3,7,8:

“Eu mesmo recolherei o restante das minhas ovelhas, de
todas as terras para onde as tiver afugentado, e as farei voltar aos

seus apriscos; serao fecundas, e se multiplicardo (v.3).

Portanto, eis que vém dias, diz o Senhor, em que nunca mais dirdo:
Tao certo como vive o Senhor, que faz subir os filhos de Israel da terra do
Egito; mas:

“Tao certo como vive o Senhor, que fez subir, que trouxe a
descendéncia da casa de Israel da terra do Norte, e de todas as terras

para onde os tinha arrojado; e habitardo na sua terra” (vv.7,8).

A nota da New Scofield Bible, sobre o verso 3, diz o seguinte: “Esta
restauracdo final sera levada a efeito apds um periodo de incomparavel
tribulagdo (Jr 30.3-10), e em conexao com a manifestacdo do Renovo justo
de Davi (v.5)... Nao se deve confundir esta restauragdo com o retorno de um
remanescente de Juda sob Esdras, Neemias e Zorobabel, ao final do
cativeiro de setenta anos” (Jr 29.10). Mas, eu pergunto, por que nao se pode
entender esta profecia como tendo sido cumprida pelo retorno dos israelitas
dispersados no sexto século a C.? Nao ¢ verdade que Jeremias proferiu estas
palavras imediatamente antes da deportacdo do Reino de Jud4 para a
Babilonia? Este contraste entre o retorno do Egito e o retorno “da terra do
Norte”, mencionado nos versos 7 e 8, ndo € de fato semelhante ao contraste
tracado por Isaias 11.167 O fato de o proprio jeremias mencionar
especificamente o retorno do cativeiro babilonico, num capitulo posterior,
reafirma o argumento de que ¢ este o retorno que ele prediz no capitulo 23:
“Assim diz o Senhor: Logo que se cumprirem para Babilonia setenta anos
atentarei para vOs outros e cumprirei para convosco a minha boa palavra,
tornando a trazer-vos pra este lugar” (Jr 29.10) 20,

Uma outra  passagem, freqlientemente citada  pelos
dispensacionalistas nesse sentido, ¢ Ezequiel 34.12,13: “Como o pastor
busca o seu rebanho, no dia em que encontra ovelhas dispersas, assim
buscarei as minhas ovelhas; e livra-las-ei de todos os lugares para onde
foram espalhadas no dia de nuvens e de escuridao. Tira-las-ei dos povos, e
as congregarei dos diversos paises e as introduzirei na sua terra; apascenta-
las-ei nos montes de Israel, junto as correntes, ¢ em todos os lugares
habitados da terra”. Novamente, os titulos da New Scofield Bible aplicam



esta profecia a restauracao de Israel a sua terra durante o milénio. Uma vez
que, contudo, Ezequiel profetizou aos cativos na Babilonia, ndo parece mais
provavel que a referéncia imediata desta profecia seja a volta do cativeiro
babilonico? Podemos perfeitamente concordar com os dispensacionalistas
em que a visdo gloriosa encontrada no restante deste capitulo aponta para
um futuro bem mais distante do que o retorno da Babilonia. Mas, havera
qualquer motivo, no capitulo, que nos possa compelir a considerar esta era
gloriosa do futuro distante apenas em termos de um milénio? Nao ¢ muito
mais provavel que tenhamos aqui mais um retrato do futuro que aguarda
todo o povo de Deus na nova terra?

Examinemos agora Ezequiel 36.24: “Tomar-vos-ei de entre as
nacgoes, € vos congregarei de todos os paises, € vos trarei para a vossa terra”.
Os editores da New Scofield Bible consideram igualmente que esta
passagem esteja ensinando a restauragao de Israel a sua terra durante o
milénio. Mas observe o que ¢ dito no verso 8 deste capitulo: “Mas vos, 6
montes de Israel, vos produzireis os vossos ramos prestes a vir’. Se lermos o
verso 24 a luz do verso 8, parecera bem mais provavel que Ezequiel esteja
falando acerca do retorno de Israel do cativeiro, no futuro proximo, € nao no
futuro distante.

Zacarias 8.7,8 ¢ mais uma passagem interpretada pela New Scofield
Bible como descrevendo uma restauracao milenar de Israel: “Assim diz o
Senhor dos exércitos: Eis que salvarei o meu povo, tirando-o da terra do
oriente e da terra do ocidente; eu os trarei ¢ habitardo em Jerusalém; eles
serdo o meu povo, € eu serei o seu Deus em verdade e em justi¢a”. Zacarias,
provavelmente, pronunciou esta profecia entre 520 a 518 a C., apds a volta
dos israelitas da Babilonia, sob Zorobabel e Josué em 536 a C. Contudo, seu
proposito era de persuadir, ainda, mais cativos na Babildnia para retornarem
a Jerusalém. Por essa razdo, a profecia encontrada nestes versos foi
cumprida literalmente nos dias de Esdras, que retornou da Babilonia para
Jerusalém com muitos judeus em 458 a C.

Todas as profecias examinadas até aqui acerca da restauracdo dos
israelitas a sua terra foram cumpridas literalmente. Nao ha motivo, portanto,
para se dizer que ainda devamos esperar um cumprimento literal destas
profecias no futuro longinquo.

Mais outra passagem profética aplicada pela New Scofield Bible a
restauracao de Israel durante o milénio ¢ Amos 9.14,15: “Mudarei a sorte do
meu povo Israel: reedificardo as cidades assoladas, e nelas habitardo,
plantardo vinhas e beberdo o seu vinho, fardo pomares e lhes comerdao o
fruto. Plantd-los-ei na sua terra, e, dessa terra que lhes dei, j4 ndo serdo
arrancados, diz o Senhor teu Deus”. O que encontramos aqui € uma profecia
de que Israel, apoés ter sido plantado em sua terra, nunca mais seria



arrancado para fora dela. Por que, entdo, devemos restringir o sentido destas
palavras ao milénio? A passagem fala da residéncia de Israel na terra, que
durara para sempre, ndo apenas por mil anos.

Os dispensacionalistas replicam que “esta recongregacao de Israel e
a restauracdo a sua propria terra serdo permanentes” 2! Nesta mesma linha
temos estas declaragdes de outro escritor dispensacionalista famoso:

“Aquilo que caracteriza a era milenar ndo ¢ visto como
temporario, mas como eterno” 2,

“As aliancas de Israel garantem a terra, uma existéncia
nacional, um Reino, um Rei e béng¢aos espirituais perpetuamente
aquele povo. Por essa razdo tem de haver uma terra eterna na qual
estas béngdos possam ser cumpridas” .

Mas, certamente, mesmo tendo por base esta interpretacdo, o objetivo
primeiro de Amoés 9.14,15 ndo € o de descrever um recongregamento
milenar de Israel, mas sim retratar uma residéncia eterna do povo de Deus
em sua terra’’. Se alguém crer num milénio terreno, essa pessoa podera
perfeitamente ver uma referéncia a situagdo do milénio nesta passagem.
Mas, novamente, temos de insistir em que esta passagem nao prova uma
recongregacao milenar de Israel em sua terra.

Ja fizemos anteriormente referéncia a possibilidade do cumprimento
multiplo das profecias do Antigo Testamento. Um exemplo famoso de tais
profecias ¢ encontrado em Isaias 7.14: “Portanto, o Senhor mesmo vos [a
Acaz] daré sinal: eis que uma jovem (variante: virgem) conceberd, e dard a
luz um filho, e lhe chamard Emanuel”. Obviamente, esta passagem foi
cumprida no futuro imediato com o nascimento de uma crianga por sinal ao
Rei Acaz (veja todo o paragrafo vv.10-17). Porém, conforme aprendemos de
Mateus 1,22, o maior cumprimento destas palavras dita a Acaz ocorreu
quando Jesus nasceu da virgem Maria.

As profecias veterotestamentarias acerca da restauracdo de Israel
também podem ter cumprimentos multiplos. De fato, elas podem ser
cumpridas de um modo triplice: literalmente, figuradamente ou
antitipicamente. Passemos a examinar alguns exemplos de cada tipo de
cumprimento.

As profecias deste tipo podem ser cumpridas literalmente. Conforme
acabamos de ver, todas as profecias mencionadas acerca da restauracio de
Israel a sua terra, foram cumpridas literalmente, seja no retorno do cativeiro
babildnico sob Zorobabel e Josué (em 536 a C.), seja um retorno posterior,
sob Esdras (em 458 a C.).

Entretanto, as profecias deste tipo também podem ser cumpridas
figuradamente. A Biblia fornece um exemplo claro deste tipo de
cumprimento. Eu me refiro a citagdo de Amoés 9.11,12, em Atos 15.14-18.



No Concilio de Jerusalém, conforme registrado em Atos 15, primeiramente
Pedro, e entdo Paulo e Barnabé, relataram como Deus trouxe a fé varios
gentios através de seus ministérios. Tiago, que aparentemente presidia ao
Concilio, passa a dizer: “Irmaos, atentai nas minhas palavra: Expds Simao
[Pedro] como Deus primeiro visitou os gentios, a fim de constituir dentre
eles um povo para o seu nome. Conferem com isto as palavras dos profetas,
como esta escrito: Cumpridas estas coisas, voltarei e reedificarei a habitacao
(ou tabernaculo, KJ e ASV) caida de Davi; e, levantando-o os de suas
ruinas, restaura-los-ei. Para que os demais homens busquem o Senhor, e
todos os gentios sobre os quais tem sido invocado o meu nome, diz o Senhor
que faz estas coisas conhecidas desde séculos” (Atos 15.13-18). Aqui Tiago
esta citando as palavras de Amos 9.11,12. Ao fazé-los, indica que, em sua
opinido, a profecia de Amos acerca do levantar a tenda ou tabernaculo caido
de Davi” (“Naquele dia levantarei o tabernaculo caido de Davi...”) estava
sendo cumprida naquele momento, quando os gentios eram ganhos para a
comunidade do povo de Deus. Aqui, portanto, encontramos um exemplo
claro da propria Biblia de uma interpretacdo figurada, ndo literal, de uma
passagem do Antigo Testamento que trata da restauracao de Israel.

A New Scofield Bible, porém, em sua nota acerca de Atos 15.13,
interpreta a palavra “voltarei”, do verso 16, como se referindo a Segunda
Vinda de Cristo. As palavras acerca da reconstru¢do da habitagdo ou
tabernaculo caido de Davi sdo interpretadas como descrevendo a restauragao
do reino de Israel durante o milénio. O arrebatamento dos gentios, como um
povo para o nome de Deus, ¢ visto como algo que deve preceder a
restauragdo final de Israel no milénio. E dessa forma que a New Scofield
Bible aplica a citagdo de Amos a situagdao em questao.

Entretanto, existem duas dificuldades com a exegese da New
Scofield Bible acerca desta passagem. A primeira: o termo original traduzido
por “voltarei” (anastrepso) nunca ¢ utilizado pelo Novo Testamento para
descrever a Segunda Vinda de Cristo”. As primeiras palavras do verso 16:
“cumpridas estas coisas, voltarei”, sdo simplesmente uma versdo das
palavras de Amos: “naquele dia”(bayyom hahu). Amos estava se referindo a
um periodo que para ele era futuro, ndo necessariamente a um evento tao
distante como a Segunda Vinda. A segunda: a interpretacdo
dispensacionalista parece um tanto artificial. Quando Tiago diz: “Conferem
com isto as palavras dos profetas”, estard ele se referindo a palavras
proféticas acerca de um evento ainda separado por mil anos? O que ele esta
dizendo ¢ que as palavras de Amds, acerca da reconstrugdao do tabernaculo
de Davi, estavam sendo cumpridas naquele momento, no arrebanhamento
dos gentios para a comunidade do povo de Deus. Embora nos dias de Amos
a condi¢do do povo de Deus estivesse em decadéncia (o tabernaculo tinha



caido), hoje - assim diz Tiago - o povo de Deus esta novamente florescendo,
uma vez que seu numero estd agora crescendo rapidamente. Insistir que
Tiago esteja falando aqui acerca de uma futura restauragdo milenar no
sentido literal, de Israel, € perder o objetivo de suas palavras.

Aqui, portanto, encontramos o proprio Novo Testamento
interpretando, de modo ndo literal, uma profecia do Antigo Testamento
acerca da restauragdo de Israel. E bem possivel que aquelas outras profecias
devam também ser figuradamente interpretadas. Pelo menos, ndo podemos
insistir em que todas as profecias acerca da restauracdo de Israel tenham de
ser interpretadas literalmente.

E também possivel que as profecias acerca da restauracio de Israel
sejam cumpridas antitipicamente - isto €, tenham seu cumprimento ltimo
na possessao, por todo o povo de Deus, na nova terra da qual Canad era um
tipo. A Biblia indica que a terra de Canaa realmente era um tipo de heranca
eterna do povo de Deus na nova terra. No capitulo quatro do livro de
Hebreus, a terra de Canad, que os israelitas adentrassem com Josué, €
retratada com um tipo do descanso sabatico que subsiste para o povo de
Deus. Aprendemos, de Hebreus 11, que Abrado, a quem a terra de Canaa
tinha sido prometida por possessdo eterna, aguardava a cidade que tem
fundamentos, cujo arquiteto e edificador ¢ Deus (v.10). esta cidade futura,
portanto, tera de ser o cumprimento final da promessa feita a Abrado, de que
ele possuiria eternamente a terra de Canaa. O que podera ser esta cidade
futura, sendo a “cidade santa” que estard na nova terra? Aprendemos em
Galatas 3.29 que, se formos de Cristo, entao somos descendéncia de Abrado,
herdeiros de acordo com a promessa. Herdeiros do que? De todas as
béngaos que Deus prometeu a Abrado, incluindo a promessa de que a terra
de Canad seria sua possessdo eterna. Esta promessa serd cumprida a toda a
descendéncia espiritual de Abrado (tanto gentios crentes quanto judeus
crentes) na nova terra. Pois se ¢ verdade, conforme vimos, que a Igreja ¢ a
contraparte neotestamentdria do Israel do Antigo Testamento, entdo as
promessas dadas a Israel terdo seu cumprimento ultimo na Igreja.

Pode-se ainda levantar a seguinte questdo: Se o sentido ultimo das
profecias desta espécie ¢ a heranca da nova terra, no estado final,
conjuntamente por todo o povo de Deus (tanto judeus como gentios), por
que ¢ que os profetas do Antigo Testamento falam em termos tdo que
fizessem sentido aos israelitas daqueles dias. Para aqueles israelitas, o termo
Israel era simplesmente um modo de dizer: “o povo de Deus”. Para eles, a
terra de Canad era a terra que Deus tinha dado a seu povo por lugar de
habitacdo e por sua possessdo. Porém, o Antigo Testamento ¢ um livro de
sombras e tipos. O Novo Testamento amplia estes conceitos. Nos tempos do
Novo Testamento, o povo de Deus ndo se constitui mais unicamente de



israelitas, com pequenos acréscimos de ndo-israelitas, mas ¢ expandido
numa comunidade que inclui tanto gentios como judeus. Na época do Novo
Testamento a terra, que deve ser herdada pelo povo de Deus, ¢ expandida de
modo a incluir todo o planeta. A titulo de ilustracao, observe como o proprio
Cristo amplia o significado do Salmo 37.11: “Mas os mansos possuirdo o
pais. No Sermao do Monte, Cristo parafraseia esta passagem da seguinte
forma: “Bem-aventurados os mansos, porque eles herdardo a terra” (Mt 5.5).
Observe como o pais do Salmo 37 tornou-se a terra em Mateus 5°°.

Por esta razdo, nds concordamos com os dispensacionalistas em que
as profecias veterotestamentarias, acerca da restauragao de Israel a sua terra,
efetivamente aguardam, pelo menos em certo sentido, por um futuro
glorioso. Contudo, ndo vemos este futuro glorioso como limitado ao
milénio, mas sim como envolvendo toda a eternidade; e entendemos estes
futuro como sendo boas novas ndo apenas para os israelitas, porém para
todo o povo redimido de Deus. Entender estas profecias apenas em termos
de um cumprimento literal para Israel na Palestina, durante os mil anos, ¢
voltar atras para um nacionalismo judaico e ndo entender o propodsito de
Deus para todo o seu povo redimido. Entretanto, entender estas profecias
como indicando, para seu cumprimento Ultimo, a nova terra e seus
habitantes glorificados procedentes de todas as tribos, povos e linguas,
conecta estas profecias com o progresso continuo da revelagdo do Novo
Testamento e as faz ter um sentido mais rico para todos os crentes de hoje.
Vemos nestas profecias do Antigo Testamento, portanto, antecipacdes
inspiradas das visdes gloriosas de apocalipse 21 e 22.

(5) O ensino dispensacionalista acerca da postergagdo do Reino ndo
tem apoio nas Escrituras. Este ensino deve ser desafiado em pelo menos
trés pontos. Primeiro, ndo ¢ correto dar a impressdo de que todos os judeus
dos dias de Jesus rejeitaram o Reino que ele lhes ofereceu. Sem duvida,
muitos desses judeus rejeitaram seu Reino, mas de forma alguma todos o
fizeram. Alguns, efetivamente, creram nele e se tornaram seus discipulos.
Considere, por exemplo, os doze, as diversas mulheres que o seguiram, as
muitas pessoas que foram por ele curadas e dessa forma vieram a crer nele,
Maria, Marta e Lazaro; Nicodemos e Jos¢ de Arimatéia. Pouco depois da
ascensao de Jesus, encontramos no livro de Atos um grupo de irmaos em
nimero de cento e vinte (cap. 1.15), e Paulo registra uma manifestacdo do
Cristo ressurrecto a mais de quinhentos irmaos de uma s6 vez (1 Co 15.6).
por essa razdo, nao ¢ verdade que Cristo postergou o Reino quando esteve
sobre a terra. Ele ndo somente ofereceu o Reino aos judeus de sua época; ele
o estabeleceu, e varias pessoas se tornaram seus seguidores. Aos fariseus
Jesus disse: “Se, porém, eu expulso os demonios, pelo Espirito de Deus,
certamente ¢ chegado o reino de Deus sobre vos” (Mt 12.28). A Pedro,



como um representante da Igreja, Jesus disse: “Dar-te-ei as chaves do Reino
dos céus: o que ligares na terra, tera sido ligado no céu; e o que desligares
na terra, terd sido desligado nos céus” (Mt 16.19). Sera que estas passagens
nos dao a impressao de que Cristo postergou o seu Reino?

Um segundo ponto a ser criticado ¢ este: o Reino que Cristo ofereceu
aos judeus de sua época nao incluia sua ascensdo a um trono terreno,
conforme argumentam os dispensacionalistas. Se Jesus tivesse proposto um
governo sobre os judeus, a partir de um trono terreno, os seus inimigos
certamente teria utilizado esta proposta no julgamento perante Pilatos, e
teriam dela feito uma acusagdo. Com certeza, uma oferta deste tipo teria
sido citada como evidéncia da acusagdo de que Jesus tinha reivindicado ser
um rei sobre os judeus num sentido terreno, dessa forma teria ameacado o
governo de César (veja Lucas 23.2). Mas nunca se fez tal acusagdo. Pilatos
disse especificamente aos que acusavam Jesus: “Que mal fez este? De fato
nada achei contra ele para condena-lo a morte” (Lc.23.22). O Reino que
Jesus ofereceu aos judeus, e que de fato instaurou, era primariamente uma
entidade espiritual: a soberania de Deus nos coragdes e vidas dos homens,
cujo proposito era sua redencio do pecado e dos poderes demoniacos”’. Por
causa disso, Jesus disse incisivamente a Pilatos: “Meu Reino ndo € deste
mundo; se meu Reino fosse deste mundo, entdo meus servos lutariam, a fim
de que eu ndo fosse entregue aos judeus: mas agora o meu Reino ndo ¢
daqui” (Jodo 18.36, ASV) ",

Um terceiro ponto da andlise critica ¢ que o ensino
dispensacionalista, acerca da postergacao do Reino, desperta dividas acerca
do fato de Cristo ter ido a cruz caso o Reino tivesse sido aceito pelos judeus
de sua época. O problema ¢ este: se a maioria dos judeus tivesse aceito o
Reino que Cristo estava oferecendo, serd que isto ndo teria eliminado a ida
de Cristo a cruz? Podemos colocar o problema de outra forma: A razao pela
qual Cristo foi a cruz a que ele foi rejeitado pela maioria de seus
concidadaos. Suponhamos, porém, que ele tivesse sido aceito pela maioria
dos judeus como seu rei; isso ndo nos leva a pensar que sua humilhante
jornada até a cruz jamais teria sido feita?

Charles C. Ryrie, um escritos dispensacionalista, discute esta
objecdo nas paginas 161 a 168 de seu livro, Dispensationalism Today (O
Dispensacionalismo Hoje). A resposta de Ryrie a objecdo pode ser resumida
da seguinte forma: Mesmo que os judeus da época de Jesus tivessem aceito
o Reino davidico, que ele lhes oferecia, a crucificagdo de Cristo ainda teria
sido necessaria como fundamental para o estabelecimento do Reino. O
problema com esta reposta, porém ¢ o seguinte: Se a maioria dos judeus da
época de Jesus tivessem aceito a Cristo ¢ a seu Reino, como Cristo teria
chegado a cruz? Conforme a narrativa do Evangelho, Cristo foi levado a



cruz por causa da inimizade e 6dio profundo dos judeus, especialmente de
seus lideres religiosos. Se, pois, este judeus e seus lideres tivessem, em sua
maioria, aceitado a cristo, de onde teria vindo a hostilidade que viria a
resultar na crucificacao?

Devemos apresentar mais uma consideragdo. A  sugestdo
dispensacionalista de que a aceitagdo judaica do Reino, que Jesus lhes
oferecia, poderia ter sido seguida da crucificagdo de Cristo, teria significa
uma inversdo na ordem dos eventos preditos nas Escrituras. Pois a
seqiiéncia prevista teria envolvido, para Jesus, a seguinte ordem:
primeiramente a gloria (governo real) e entdo o sofrimento (culminando na
crucificacdo). O proprio Cristo, contudo, explicou aos discipulos de Emats,
em Lucas 24.26, que os seus sofrimentos deveriam preceder a sua gloria:
“Nao deveria o Cristo ter de sofrer estas coisas e entdo entrar em sua
gloria?” (NIV). No mesmo sentido, vém as seguintes palavras de 1 Pedro
1.10,11: “A respeito desta salvagdo, os profetas, que falaram da graca que
estava por vir sobre voOs, procuraram atentamente € com o maior cuidado,
tentando descobrir o tempo e as circunstancias que o Espirito de Cristo
estava indicando neles, quando predisse os sofrimentos de Cristo e as
glorias que se seguiram” (NIV).

(6) O ensino dispensacionalista acerca da Igreja como um
paréntesis ndo tem apoio nas Escrituras. Este ensino deve ser rejeitado pelo
menos por trés motivos. Primeiramente, nao ¢ verdade, como os
dispensacionalistas gostam de dizer”, que o Antigo Testamento nunca
profetiza acerca da Igreja. O Antigo Testamento afirma claramente que os
gentios compartilhardo das béncaos da salvagdo com os judeus. Em Génesis
(12.3 e 22.18) Deus diz a Abrado que nele e em sua descendéncia seriam
abengoadas todas as familias ou nagdes da terra. No Salmo 22, geralmente
considerado como um Salmo Messianico, lemos: “Lembrar-se-do do Senhor
e a ele se converterdo os confins da terra; perante eles se prostrardo todas as
familias das nagdes”(v.27). Isaias menciona freqlientemente o fato de que a
salvacdo que Deus concederd a seu povo Israel, no futuro, ¢ também
dirigido aos gentios. No capitulo 49.6 se registra o que Deus diz a seu servo,
aqui considerado como um individuo: “Pouco ¢ o seres meu servo, para
restaurares as tribos de Jaco, e para tornares a trazer o remanescente de
Israel; eu te darei como luz para as nacdes (ou gentios, ASV), para seres a
minha salvagcdo até a extremidade da terra”. No sexagésimo capitulo de
Isaias, Deus se dirige da seguinte forma a seu povo israelita: “Dispde-te,
resplandece; porque vem a tua luz, e a gloéria do Senhor nasce sobre ti.
Porque eis que as trevas cobrem a terra, € a escuridao os povos; mas sobre ti
aparece resplendente o Senhor, e a sua gloria se v€ sobre ti. As nagdes se
encaminham para a tua luz, e os reis para o resplendor que te nasceu” (vs.1-



3). A luz destas passagens pode-se entender o convite universal encontrado
em Isaias 45.22: “Olhai para mi, e sede salvos, vos, todos os termos da terra;
porque eu sou Deus, e ndo ha outro”. Malaquias prediz claramente a
adoracdo ao Deus de Israel por parte dos gentios: “Mas desde o nascente do
sol até ao poente ¢ grande entre as nagdes (ou gentios, ASV) o meu nome; e
em todo lugar lhe ¢ queimado incenso e trazidas ofertas puras; porque o meu
nome ¢ grande entre as nagdes, diz o Senhor dos exércitos” (1.11). Embora
possa se admitir que a forma precisa que a Igreja assumiria na época do
Novo Testamento ndo esteja revelada no Antigo Testamento, ndo ¢ correto
dizer - como Ryrie o faz - que a Igreja ndo foi revelada em absoluto pelo
Antigo Testamento™’,

Em segundo lugar, a Biblia ensina uma continuidade entre o povo de
Deus da época do Antigo Testamento e da época do Novo Testamento; por
essa razao, nao se deve considerar a igreja como um paréntesis nos
propositos de Deus. Podemos ver esta continuidade de varias formas. O
termo hebraico gahal, geralmente traduzido por ekklesia pela Septuaginta (a
traducdo grega da Biblia hebraica), ¢ aplicado a Israel no Antigo
Testamento’'. Para mencionar somente alguns exemplos, encontramos a
palavra gahal utilizada para designar a assembléia ou congregacdo de
Isracl, em Exodo 12.6, Nameros 14.5, Deuterondmio 5.22, Josué 8.35,
Esdras 2.64 e Joel 2.16. Uma vez que a Septuaginta era a Biblia dos
Apostolos, o uso que estes faziam do termo grego ekklesia, o equivalente da
Septuaginta para gahal, referindo-se a Igreja do Novo Testamento, indica
claramente uma continuidade entre aquela Igreja e o Israel do Antigo
Testamento.

Quando, mais tarde, os escritores do Novo Testamento aplicam o
termo femplo de Deus para designar Igreja, eles deixam implicita, de modo
similar, uma continuidade entre o povo de Deus do Antigo ¢ o do Novo
Testamentos. Isto ¢ feito, por exemplo, em 1 Corintios 3.16,17: “Nao sabeis
que sois santudrio de Deus, e que o Espirito de Deus habita em vos? Se
alguém destruir o santudrio de Deus, Deus o destruird; porque o santuario de
Deus, que sois vos, ¢ sagrado” (cp.2 Co 6.16). A mesma figura ¢ também
utilizada em Efésios 2.21,22: “no qual [Cristo] todo edificio, bem ajustado,
cresce para santuario dedicado ao Senhor, no qual também vés juntamente
estais sendo edificados para habitacdo de Deus no Espirito”. Uma vez que
na época do Antigo Testamento o templo era o lugar onde Deus habitava de
um modo especial, o fato de denominar a Igreja do Novo Testamento, como
o templo em que o Espirito de Deus faz sua residéncia, indica continuidade.

Quando, mais uma vez, os escritores do Novo Testamento chamam a
igreja neotestamentario de Jerusaléem, eles deixam implicita esta
continuidade. Conforme vimos, a expressdo “a Jerusalém celestial”, de



Hebreus 12.22, representa um grupo de santos redimidos que inclui tanto
judeus como gentios. A “nova Jerusalém”, que Jodo vé “descendo dos céus,
da parte de Deus, ataviada como noiva adornada para o seu esposo” (Ap
21.2), representa toda a Igreja redimida de Deus, incluindo santos no Novo
Testamento bem como do Antigo Testamento. O fato de esta multiddo
redimida ser denominada Jerusalem, reforca esta continuidade basica entre
o povo de Deus do Antigo Testamento € o povo de Deus do Novo
Testamento.

Um terceiro ponto a ser criticado ¢ este: o conceito da Igreja como
um paréntesis, que interrompe o programa de Deus para Israel, ndo faz jus
ao ensino das Escrituras. A idéia de uma “igreja paréntesis” implica numa
espécie de dicotomia na obra redentora de Deus, como se ele tivesse um
propoésito separado para judeus e outro para gentios. O fato de uma tal
compreensdo da obra redentora de Deus ndo provir das Escrituras ja foi
demonstrado anteriormente neste capitu1032.

As Escrituras ensinam claramente a centralidade da Igreja no
propésito redentor de Deus. Observemos, primeiramente, o que Jesus diz
acerca da igreja em Mateus 16.18,19: “Também eu te digo que tu és Pedro,
e sobre esta pedra edificarei a minha igreja, e os poderes da morte (ou portas
do Hades, ASV, NIV) ndo prevalecerao contra ela. Dar-te-ei as chaves do
Reino dos céus: o que ligares na terra, terd sido ligado nos céus; e o que
desligares na terra, terd sido desligado nos céus”. Cristo ensina claramente
aqui a centralidade e a permanéncia da Igreja; os poderes da morte nunca
terdo sucesso em destrui-la. Jesus também indica que a Igreja ndo ¢ uma
espécie de paréntesis ou interludio esperando seu retorno para estabelecer o
Reino, mas sim que a Igreja € a agéncia principal do Reino, uma vez que as
chaves do Reino lhe sdo dadas (isto ¢, a Pedro como representante da
Igreja).

A carta de Paulo aos Efésios enfatiza, de modo particular, a
centralidade da Igreja no proposito redentor de Deus. Em Efésios 1.22,23
lemos: “[Deus] para [Cristo] ser o cabega sobre todas as coisas, o deu a
Igreja, a qual € o seu corpo, a plenitude daquele que a tudo enche em todas
as coisas”. A Igreja ¢ representada aqui como algo tdo importante, a ponto
de Cristo, que ¢ sua cabeca, ter sido feito por Deus cabega sobre todas as
coisas, a fim de que ele tenha soberania absoluta sobre toda a historia.
Também aprendemos desta passagem que a Igreja ¢ o corpo de Cristo,
constituindo sua plenitude, de modo que Cristo ndo ¢ completo sem a Igreja.
como pode uma Igreja descrita deste modo ser considerada como um
paréntesis nos propoésitos de Deus? Efésios 3.8-11 langa mais luz sobre a
centralidade da Igreja no plano de Deus: “Embora eu seja menos que o
menor de todo o povo de Deus, esta graca me foi dada: pregar aos gentios as



insondaveis riquezas de Cristo, e deixar claro a todos minha administragao
deste mistério, que foi mantido durante eras passadas oculto em Deus, o
qual criou todas as coisas. Seu proposito era de que agora, através da igreja,
a multiforme sabedoria de Deus seja tornada conhecida aos governadores e
autoridades nos reinos celestiais, conforme o seu proposito eterno que ele
realizou em Cristo Jesus nosso Senhor” (NIV). Aprendemos, desta
passagem maravilhosa, que a Igreja realmente ndo foi uma reflexdo tardia da
parte de Deus, porém ¢ o fruto do eterno propoésito de Deus (prothesis ton
aionon; literalmente, “propoésito das eras”) que ele executou em Cristo. Mais
outra passagem significativa estd no capitulo 5, versos 25-27: “Maridos,
amai vossas mulheres, como também Cristo amou a igreja, € a si mesmo se
entregou por ela, para que a santificasse, tendo-a purificado por meio da
lavagem de dgua pela palavra, para apresentar a si mesmo igreja gloriosa,
sem macula, nem ruga, nem coisa semelhante, porém santa ¢ sem defeito”.
Conforme esta passagem, a razao pela qual Cristo veio ao mundo era de
entregar-se a si mesmo pela Igreja a fim de santifica-la e, finalmente,
apresentd-la a si proprio como Igreja perfeita, sem macula, nem ruga.
Agora, como pode tal Igreja ser considerada um “paréntesis” no plano de
Deus?

(7) Ndo ha base biblica para esperarmos que pessoas ainda serdao
trazidas para a salvag¢do apos Cristo ter voltado. Conforme temos visto, 0s
dispensacionalistas ensinam que uma grande multidao de pessoas ainda sera
salva apds Cristo retornar. Se considerarmos o arrebatamento como a
primeira etapa da volta de Cristo, no pensamento dispensacionalistas,
lembraremos que um remanescente de Israel (os 144.000) e uma inumeravel
multidao de gentios serao salvos durante a tribulacao dos sete anos. Embora
somente pessoas regeneradas estejam vivendo sobre a terra, no principio do
milénio, um grande nimero dos descendentes destas pessoas ird se converter
durante o milénio. Entretanto, existem indicagdes claras nas Escrituras de
que a Igreja (incluindo tanto crentes judeus como gentios) estard completa
quando Cristo vier de novo. Sendo este o caso, ndo devemos esperar que as
pessoas ainda serdo capazes de crer em Cristo e vir a salvagdo apos a volta
de Cristo.

Considere-se primeiramente o ensino de 1 Corintios 15.23: “Cada
um, porém, por sua propria ordem: Cristo, as primicias; depois os que
pertencem a Cristo (hoi tou Christou; literalmente, os de Cristo)”.
Percebemos, pelo contexto prévio, que Cristo foi ressuscitado como as
primicias daqueles que dormem (v.20). O termo primicias implica que todos
aqueles que morreram em Cristo serdo igualmente nele vivificados (v.22).
No verso 23, Paulo nos fornece a ordem segundo a qual estas duas
ressurreigdes ocorrem: primeiramente Cristo, entdo algum tempo mais tarde,



na vinda de Cristo, aqueles que pertencem a Cristo. As palavras “aqueles
que pertencem a Cristo” implicam que todos os que sdo de Cristo serdo
ressuscitados naquela oportunidade, ndo somente alguns deles. Estas
palavras, portanto, ndo dao oportunidade para a ressurreicdo de outros
cristdo mais tarde.

Os dispensacionalistas afirmam que havera mais duas ressurreigdes
de crentes ap0s a primeira etapa da Segunda Vinda de Cristo: a ressurreicao
dos santos da tribulagdo, incluindo os santos do Antigo Testamento, ¢ a
ressurreicdo dos santos que morreram durante o milénio. Alguns
dispensacionalistas sustentam que ‘“aqueles que pertencem a Cristo”,
conforme mencionado em 1 Corintios 15.23, incluem crentes que sdo
ressuscitados apds a tribulatg:z?lo33 , mesmo estes intérpretes, todavia, ainda
aguardam uma ressurreicdo dos santos do milénio, no final dos mil anos.
Mas, serd que este ensino toma 1 Corintios 15.23 literalmente? Se Paulo
tivesse em mente possiveis ressurreicdes posteriores de crentes (ou uma
ressurrei¢do posterior possivel de crentes), ndo deveria ter ele escrito: “Cada
um, porém, por sua propria ordem: Cristo, as primicias; entdo na sua vinda
alguns daqueles (ou a maioria daqueles) que pertencem a Cristo?”

Passemos agora para 1 Tessalonicenses 3.12,13: “...e o Senhor vos
faga crescer, e aumentar no amor uns para com os outros e para com todos,
como também nods para convosco; a fim de que sejam os vossos coragdes
confirmados em santidade, isentos de culpa, na presenca de nosso Deus e
Pai, na vinda de nosso Senhor Jesus, com todos os seus santos (meta panton
ton hagion autou)”. Os dispensacionalistas interpretam estas palavras como
se referindo a segunda etapa da Segunda Vinda de Cristo , quando Cristo
retornara com sua Igreja. entretanto, ja foi demonstrado anteriormente™* que
ndo se deve fazer distin¢do alguma entre uma vinda de Cristo para seus
santos ¢ uma vinda de Cristo com seus santos. Contudo, mesmo
considerando a interpretagdo dispensacionalista deste verso, a passagem diz
claramente que Cristo retornara com todos os seus santos, ndo somente com
alguns deles. Como podera isto deixar lugar para o aparecimento de outros
santos que ainda nao tenham nascido, e que ainda precisam se converter
durante o milénio?

Ja& observamos anteriormente o ensino de Paulo acerca do
arrebatamento dos crentes na hora da volta de Cristo, ensino encontrado em
1 Tessalonicenses 4. Veja agora o que ele diz nos versos 16 e 17:
“Porquanto o Senhor mesmo, dada a sua palavra de ordem, ouvida a voz do
arcanjo, e ressoada a trombeta de Deus, descerd dos céus, e 0os mortos em
Cristo ressuscitardo primeiro; depois nods, os vivos, os que ficarmos,
seremos arrebatados juntamente com eles, entre nuvens, para o encontro do
Senhor nos ares, e assim estaremos para sempre com o Senhor”. Todos os



intérpretes, inclusive os dispensacionalistas, concordam em que esta
passagem trata do arrebatamento da Igreja na hora da volta de Cristo.
Contudo, merece ser observado que Paulo diz “os mortos em Cristo
ressuscitardo”, nao: “alguns dos mortos em Cristo”, ou: “a maioria dos
mortos em Cristo”. Esta passagem parece igualmente excluir qualquer
ressurrei¢cdo (des) dos mortos em Cristo depois deste momento.

Mateus 24.31 diz: “E ele [o Filho do homem cuja vinda sobre as
nuvens do céu foi mencionada no verso anterior] enviara os seus anjos, com
grande clangor de trombeta, os quais reunirdo os seus escolhidos, dos quatro
ventos, de uma a outra extremidade dos céus”. Os dispensacionalistas,
geralmente, interpretam esta passagem como se referindo apenas ao
arrebanhamento dos judeus eleitos no final do periodo da tribulagio®>. Mas,
conforme vimos®®, ndo ha razio para tal limitagio dos eleitos aqui. Se todos
os eleitos sdao entendidos aqui, que lugar ainda haverd para o
arrebanhamento de ainda outros eleitos apos a Segunda Vinda de Cristo ?°’.

Pedro também tem algo a dizer acerca deste problema. Em 2 Pedro
3.4, ele afirma que os escarnecedores virdo nos ultimos dias, dizendo:
“Onde esta a promessa da sua vinda?” No verso 9 Pedro responde a esta
objecdo com as seguintes palavras: “Nao retarda o Senhor a sua promessa,
como alguns a julgam demorada; pelo contrario, ele ¢ longanimo para
convosco, ndo querendo que nenhum pereca, sendo todos cheguem ao
arrependimento”. O Senhor retarda a sua vinda, diz Pedro, a fim de que mais
pessoas possam se arrepender. A implica¢do evidente destas palavras € que,
depois da Segunda Vinda ter ocorrido, ndo havera outra oportunidade para
se voltar a Deus, em arrependimento.

Considere-se finalmente o ensino da Parabola das Dez Virgens em
Mateus 25.1-13. Nesta paradbola Jesus esta ensinando aos seus discipulos
estarem sempre preparados para sua volta. A historia descreve uma festa
judaica de casamento, na qual dez virgens estdo esperando pelo noivo a fim
de poderem com ele entrar para as bodas. Enquanto o noivo se atrasa, todas
as virgens adormecem. Mas, quando, finalmente, o noivo chega, as virgens
sébias - que tinham levado 6leo para suas lampadas - entram com ele para a
festa do casamento. Entretanto, as virgens néscias - que ndo tinham levado
0leo consigo - ndo foi permitido entrarem para as bodas porque, depois de
as outras terem entrado, a porta foi fechada. Quando, mais tarde, as virgens
néscias tentam ingressar para as bodas, o noivo lhes diz: “Em verdade vos
digo que nao vos conheco”(Mt 25.12).

A maioria dos intérpretes concorda em que as virgens desta parabola
representam todos aqueles que dizem estar esperando pela volta de Cristo;
em outras palavras, todos aqueles que parecem ser membros da Igreja de
Cristo. Sem tentarmos explicar cada detalhe, podemos dizer que a licdo



obvia da parabola ¢ que todos os que aparentam ser cristdos, que nao
estiverem verdadeiramente prontos para a volta de Cristo, ndo desfrutardo
da salvagdo representada pelas bodas, quando ele vier, e ndo terdo uma
oportunidade posterior para serem salvos, uma vez que, apds a entrada
daqueles que estavam prontos para a festa, a porta ¢ fechada. Portanto, a
parabola claramente nao da lugar para que pessoas sejam salvas apods a volta
de Cristo.

Uma interpretacdo dispensacionalista comum desta parabola ¢
considerar que as virgens representam os santos da tribulagdo,
especificamente os israelitas. Israel esta esperando para o fim do periodo da
tribulagdo a volta do noivo e da noiva (indicando Cristo e sua Igreja).
Conforme J. Dwight Pentecost: “A ceia do casamento, entdo, torna-se a
figura da pardbola para toda a era milenar, a qual Israel serd convidado
durante o periodo da tribulacdo, cujo convite muitos rejeitardo e serdo assim
langados fora, e muitos aceitario e serio nela recebidos™®. Esta
interpretagdo ¢ certamente questionavel; por que deveriamos limitar aqueles
que esperam pelo noivo na parabola de Jesus aos israelitas? Porém, mesmo
tomando esta interpretacdo, a parabola ainda milita contra a posi¢ao
dispensacionalista. Pois, na parabola, a porta foi fechada, apds as virgens
que estavam prontas terem entrado para as bodas, ndo deixando
oportunidade para que outros entrem depois. Mesmo assim 0s
dispensacionalistas ensinam que, inclusive apds esta hora (o principio do
milénio), outras pessoas serdo capazes de entrar no gozo da festa do
casamento - isto ¢, aqueles que ainda deverdo nascer durante o milénio, e
que ainda se converterdo. Em outras palavras, para os dispensacionalistas a
porta ndo foi realmente fechada®”.

(8) O milénio dos dispensacionalistas ndo ¢ o milénio descrito em
Apocalipse 20.4-6. Algumas das principais dificuldades com a doutrina de
um Reino milenar terreno, apés a volta de Cristo, j& foram mencionadas
anteriormente, quando tratavamos da discussio do premilenismo histérico™.
Aqui levantaremos algumas obje¢cdes adicionais, que sdo dirigidas
especialmente contra a visdo dispensacionalista do milénio.

Devemos observar, primeiramente, que a dificuldade anteriormente
mencionada, de que Apocalipse 20.4-6 nao diz coisa alguma acerca dos
crentes que ndo morreram, porém estdo ainda vivos quando Cristo
retornar’', tem peso ainda maior contra o premilenismo dispensacionalista
do que tinha premilenismo historico. Eu citei, no Capitulo 14, a declaragao
de Charles Ryrie de que o proposito terreno de Israel serd cumprido pelos
judeus durante o milénio, ao viverem eles sobre a terra com corpos nao
ressuscitados*. No mesmo sentido vem a seguinte declaracdo de J.Dwight
Pentecost:



“A conclusdo para esta questdo seria a de que o Antigo

Testamento exibe uma esperanga nacional, que serd completamente
realizada na era milenar. A esperanga do crente individual do Antigo
Testamento por uma cidade eterna sera realizada na ressurreicdo na
Jerusalém celestial, onde, sem perder a distingdo nem a identidade,
Israel ser juntard com os ressuscitados e com os transladados da era
da igreja para compartilhar da gloria de seu Reino para sempre. A
natureza do milénio, como periodo de teste da humanidade decaida
sob o justo reinado do rei, impede a participagdo de individuos
ressurrectos naquele teste. Desta forma, a era milenar dird respeito
apenas a homens que foram salvos, mas que estardo vivendo em seus
corpos naturais” +.

Ambos estes escritores, representando o ponto de vista
dispensacionalista, dizem que a era milenar dird respeito apenas a pessoas
que ainda estiverem vivendo em seus corpos naturais. Além disso, de acordo
com a posicdo dispensacionalista, os santos ressurrectos desempenharao
apenas um papel incidental no mil6enio. Eles participardo com Cristo em
certos julgamentos, ¢ descerdo da nova Jerusalém (que durante o milénio
estard pairando nos ares sobre a terra) para a terra a fim de participar destes
julgamentos. Estas atividades julgadoras, porém, serdo limitadas a poucas
fungdes especificas, uma vez que, “a atividade principal dos santos
ressurrectos serd na cidade nova e celestial” **.

Todavia, ao lermos Apocalipse 20 do modo que os
dispensacionalistas querem, ndo encontramos na passagem nenhum
referéncia quer a pessoas que ainda vivem na hora em que o milénio
comega, quer a pessoas com ‘“‘corpos nao ressuscitados”. As palavras “e
viveram e reinaram com Cristo durante mil anos” (v.4) devem ser
entendidas, dizem os dispensacionalistas, como indicando que aqueles que
aqui descritos foram ressuscitados dentre os mortos numa ressurreicao
fisica®. Nenhum outro significado da palavra viveram (ezesan) é possivel,
assim dizem os dispensacionalistas. De acordo com esta interpretacdo de
Apocalipse 20.4, portanto, sao os santos ressurrectos, € somente 0s santos
ressurrectos, que sdo aqui mencionados como reinando com Cristo durante
mil anos. Mas, conforme vimos, os dispensacionalistas ensinam que os
santos ressurrectos desempenhardo apenas uma papel limitado no milénio,
pois sua atividade principal sera na nova e celestial Jerusalém que paira no
ar, sobre a terra, durante o milénio. Os dispensacionalistas também ensinam
que a era milenar dird respeito as pessoas ndo ressuscitadas, pessoas que
ainda estiverem vivendo em seus corpos naturais. Mas esta passagem ndo
diz uma palavra seque acerca de tais pessoas! Concluimos que Apocalipse
20.4-6 nao descreve o milénio dos dispensacionalistas, ainda que seja



interpretado conforme os dispensacionalistas desejam que o interpretemos.
Em outras palavras, a compreensao dispensacionalista do milénio ndo esta
baseada em uma interpretacao literal desta passagem mais importante.

Temos agora de mencionar uma segunda objecdo. Conforme o
ensino dispensacionalista, o propdsito do Reino terreno milenar de Cristo ¢
o de cumprir as promessas que até agora nao foram cumpridas a Israel, ou
seja, restaurar os israelitas a sua terra como uma nagao, e naquela terra dar
aos israelitas um lugar de exaltacdo acima dos ndo-israelitas. Em outras
palavras, o proposito do milénio ¢ desenvolver o reinado terreno que foi
prometido a Davi, no qual Cristo, descendente de Davi, governara desde um
trono terreno em Jerusalém, sobre uma nacao israclita convertida.

Se este deve ser o propdsito do milénio, ndo € extremamente
estranho que Apocalipse 20.4-6 ndo mencione nenhuma palavra acerca dos
judeus, da nagdo de Israel, da terra da Palestina, ou de Jerusalém? Isto ndo
seria tdo sério se a idéia da restauracdo de Israel fosse apenas um aspecto
incidental do milénio. Mas, conforme o ensino dispensacionalista, a
restauracdo de Israel € o proposito central do milénio! Portanto ¢ de suma
importancia que nada deste legado propdsito central esteja mencionado na
unica passagem biblica que trata diretamente do Reino milenar de Cristo:
Apocalipse 20.4-6.

Concluimos que o premilenismo dispensacionalistas tem de ser
rejeitado, como um sistema de interpretacdo biblica que ndo estd em
harmonia com as Escrituras.
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Ver acima, pp.223-228.

Podem ser mencionadas as seguintes obras: Oswald T. Allis, Prophecy
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Reformed, 1945; Lous Berkhof, The Second Coming (A Segunda
Vinda), Grand Rapids: Eerdmans, 1953, W.E.Cox., Biblical Studies in
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Examination of Dispensationalism (Exame do Dispensacionalismo),
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E.Hughes, Interpreting Prophecy (Interpretando Profecias), Eerdmans,
1976, R. Bradley Jones, What, Where, and When is The Millennium? (O
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Mauro, The Gospel of the Kingdom (O Evangelho do Reino), Boston:
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Milénio), Grand Rapids: Baker, 1948; Albertus Pieters, The Seed of
Abraham (A Descendéncia de Abrado), Grand Rapids: Zondervan,
1937; e Martin J. Wyngaarden, The Future of the Kingdom (O Futuro do
Reino), Grand Rapids: Baker, 1955.

Merece ser observado que o dispensacionalismo, criticamente analisado
neste capitulo, ¢ basicamente o mesmo que o apresentado nos recentes
best-sellers, como a obra de Hal Lindsey, Late Great Planet Earth (A
Agonia do Grande Planeta Terra), Grand Rapids: Zondervan, 1970.
Acima, p. 249. Ver NSB, pp. 3 ¢ 4.

Sobre a questao da unidade da alianca da graca, apesar da diferenca em
sua administragdo, ver as Institutas de Calvino, Book II, caps. 10 e 11.
Ver acima pp. 248, 249.

Kingdom, p. 170.

Observe, e.gm. 1.18 e 2.10. Esta ultima passagem diz: “voés, sim, que
antes ndo éreis povo, mas agora sois povo de Deus, que ndo tinheis
alcancado misericordia, mas agora alcangaste misericordia”.
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Uma comparacdo do texto grego com que a Septuaginta traduz os versos
do Antigo Testamento recém-mencionados, indicara que Pedro esta,
praticamente, citando literalmente aqui, e utilizando a versdo do Antigo
Testamento com a qual ele e seus leitores estavam mais familiarizados.
Se a Igreja do Novo Testamento ¢ agora a nagdo santa de Deus, que
lugar ¢ deixado para um aparecimento futuro (no milénio assim ¢ dito)
de outra “nagdo santa”, que sera distinta da Igreja?

Para uma maior elaboragao do uso biblico de conceitos similares aos trés
que acabamos de discutir, demonstrando como as Escrituras indicam
que a Igreja ¢ o verdadeiro Israel, ver Martin J. Wyngaarden, The Future
of the Kingdom (O Futuro do Reino).

Ver acima, pp. 189-198.

New International Version (NIV), 1978.

Tradugdes semelhantes as da NIV estdo também na Today’s English
Version (Versao no Inglés de Hoje) e a Jerusalem Bible (Biblia de
Jerusalém).

Entretanto, mesmo o fato de sugerir que estes serdo sacrificios
memoriais viola o principio de interpretacdo literal da profecia. Acerca
do termo hebraico usado para descrever o proposito destes sacrificios em
Ezequiel 45.15,17 e 20: ¢ a forma piel de kaphar (Traduzido por “fazer
reconciliagdo” RSV) ou “fazer expiacao” [ASV, RSV]. Porém, este ¢
exatamente o termo utilizado na descri¢do que o Pentateuco faz dos
sacrificios do Antigo Testamento, para indicar seu propdsito
propiciatério ou expiatorio (ver Lv 6.30; 8.15; 16.6, 11, 24, 30, 32, 33,
34; Nm 5.8; 15.28; 29.5). Se os sacrificios mencionados em Ezequiel
devem ser interpretados literalmente, eles tém de ser ofertas expiatorias
€ ndo memorais.

Walvoord, Kingdom, pp. 100-102, 298.

Para uma maior elaboragdo destes conceitos, ver Capitulo 20.

Pode-se admitir que poderia haver um cumprimento adicional desta
profecia no futuro longinquo. Mais, adiante neste capitulo, trataremos da
questdo dos cumprimentos multiplos das profecias. Aqui ¢ importante
observarmos que ndo se pode dizer que esta profecia ndo foi cumprida
literalmente.

Observe também que, em 24.5-6 (que vem no Capitulo imediatamente
seguinte a 23.3), Jeremias se refere claramente a volta do cativeiro
babildnico (ou caldeu): “Do modo porque vejo estes bons figos, assim
favorecerei os exilados de Judd, que eu enviarei deste lugar para a terra
dos caldeus. Porei sobre eles favoravelmente os meus 6leos, e os farei
voltar para esta terra...”
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Alva J. McClain, The Greatness of the Kingdom (A Grandeza do Reino),
p. 200.

J.Dwight Pentecost, Things to Come (Coisas por vir), p. 490.

1bid., p. 561.

Por essa razdo podemos ver, nesta passagem profética, uma predicao do
futuro glorioso do povo de Deus na nova terra.

Observe também que ndo ¢ dito que Cristo “voltard”, mas sim Deus,
uma vez que Amos esta falando acerca da acao de Deus.

Um desenvolvimento mais completo do ensino das Escrituras sobre a
nova terra sera fornecido no Capitulo 20.

Nao ¢ correto dizer - como os dispensacionalistas freqlientemente
acusam os amilenistas de dizerem - que o Reino que Jesus ofereceu e
estabeleceu era apenas espiritual. O Reino de Deus envolve nossas
atividades em todas as areas da vida, tanto a material como a espiritual.
Mas agora ¢ primariamente um governo de Deus através de Cristo em
nossos coragdes € vidas. Ulteriormente esse Reino incluird um governo
visivel de Cristo com Deus Pai sobre a nova terra, como um aspecto da
glorificagdo de Cristo. Contudo, durante o ministério de Cristo, na época
de sua primeira vinda, essa etapa do Reino ainda era futura.

Para uma maior elaboracao sobre o significado do Reino de Deus, ver
acima, Capitulo 4.

Ryrie, The Basis of the Premillennial Faith (As Bases da F¢é
Premilenista), p. 136; cp. Pentecost, Things to Come (Coisas Porvir), p.
201.

The Basis of the Premillennial Faith (As Bases da Fé Premilenista), p.
136;

“.. Pela LXX, a ekklesia do Novo Testamento ¢ o cumprimento do
gahal do Antigo Testamento...” (K.L.Schmidt, “ekklesia”, TDNT, III p.
530).

Ver acima, pp. 262-269.

Ver, e.g., Pentecost, Things to Come (Coisas Porvir), p. 176.

Ver acima p. 229.

NSB p.1033, numero 4.

Ver acima, pp. 199, 223-224.

Sobre este assunto, observe a seguinte declaragdo da Confissao Belga,
Artigo 37: “Finalmente, cremos, de acordo com a Palavra de Deus, que,
quando o tempo indicado pelo Senhor (que ¢ desconhecido para todas as
criaturas) for chegado e o nimero dos eleitos for completado, o nosso
Senhor Jesus Cristo virda dos céus...” (Psalter Hymnal - Hinario do
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CAPITULO 16
O MILENIO DE APOCALIPSE 20

Neste capitulo faremos uma tentativa de apresentar, com certo
detalhe, a posi¢do amilenista sobre o milénio descrito em Apocalipse 20.
Antes de olharmos mais atentamente para Apocalipse 20, entretanto,
deveriamos primeiramente nos ocupar com a questdo da interpretagdo do
livito do Apocalipse, que me parece mais satisfatorio (embora ndo sem
dificuldades), ¢ aquele conhecido por paralelismo progressivo, mui
habilmente defendido por William Hendriksen em More Than Conquerors
(Mais que Vencedores), seu comentario do Apocalipse'. De acordo com esta
posi¢do, o livro do Apocalipse consiste de sete secdes que se desenrolam
paralelamente entre si, cada uma delas retratando a Igreja e 0 mundo desde a
época da primeira vinda de Cristo até o tempo de sua Segunda Vinda.

A primeira destas se¢des ¢ encontrada nos capitulos 1 a 3. Jodo vé€ o
Cristo ressurrecto e glorificado andando entre sete candeeiros de ouro. Em
obediéncia a ordem de Cristo, Jodo passa agora a escrever cartas para cada
uma das sete igrejas da Asia Menor. A visdo do Cristo glorificado,
juntamente com as cartas as sete Igrejas, forma obviamente uma unidade.
Ao lermos estas cartas ficamos impressionados com duas coisas. Primeiro,
existem referéncias a eventos, pessoas e lugares da época em que o livro do
Apocalipse foi escrito. Segundo, os principios, recomendacdes e
adverténcias contidos nestas cartas tém valor para a Igreja de todos os
tempos. Na verdade, estas duas observacdes provéem uma chave para a
interpretagcdo de todo o livro. Uma vez que o livro do Apocalipse foi
enderecado a Igreja do primeiro século a D., sua mensagem tem referéncia a
eventos que ocorriam naquela época, e por essa razao tinha relevancia para
os cristaos daqueles dias. Mas, como o livro também era dirigido a Igreja ao
longo das eras, sua mensagem ainda € relevante para nés nos dias de hoje.

A segunda dessas sete se¢oes € a visao dos sete selos, encontrada nos
capitulos 4 a 7. Jodo ¢ arrebatado ao céu e vé a Deus assentado em seu trono
radiante. Entdo ele vé o Cordeiro, que tinha sido morto, tomando o rolo
selado com sete selos da mao daquele que esta assentado no trono,
indicando que Cristo conquistou a vitoria decisiva sobre as for¢as do mal, e
dessa maneira ¢ digno de abrir os selos. Entdo os selos sdo quebrados, e
diversos julgamentos divinos sobre o mundo sdo descritos. Nesta visdo,
vemos a Igreja sofrendo provagdes e persegui¢des sobre o pano de fundo da
vitoria de Cristo. Se alguém perguntar: Como saberemos quando termina
uma destas sete se¢des paralelas (a excegdo da primeira, que forma uma



unidade Obvia), a resposta ¢ que cada um das sete termina com uma
indicacdo de que o tempo do fim ¢ chegado. Tal indicacdo pode ser
fornecida por uma referéncia ao juizo final, no fim da histéria, ou ao estado
final de bem-aventuranga do povo de Deus, ou a ambos. No final desta
secdo encontramos ambos. Existe uma referéncia ao juizo final no capitulo
6.15-17: “Os reis da terra, os grandes, os comandantes, 0s ricos, OS
poderosos, e todo escravo e todo livre se esconderam nas cavernas € nos
penhascos dos montes, ¢ disseram aos montes ¢ aos rochedos: Cai sobre
nos, e escondei-nos da face daquele que se assenta no trono, e da ira do
Cordeiro, porque chegou o grande dia da ira deles; e quem ¢ que pode
suster-se? Mas temos também uma descricdo do estado final de felicidade
daqueles que sairam da grande tribulagdo no capitulo 7.15-17: “razdo
porque se acham diante do trono de Deus e o servem de dia e de noite no
seu santudrio; e aquele que se assenta no trono estendera sobre eles o seu
tabernaculo. Jamais terdo fome, nunca mais terdo sede, ndo caira sobre eles
o0 sol, nem ardor algum, pois o Cordeiro que se encontra no meio do trono os
apascentara e os guiara para as fontes da dgua da vida. E Deus lhe enxugara
dos olhos toda lagrima”.

A terceira se¢do, encontrada nos capitulos 8 a 11, descreve as sete
trombetas de juizo. Nesta visdo, vemos a Igreja vingada, protegida e
vitoriosa. Esta secdo termina com uma referéncia clara ao juizo final: “Na
verdade, as nagdes se enfureceram; chegou, porém a tua ira, € o tempo
determinado para serem julgados os mortos, para se dar o galardao aos teus
servos, os profetas aos santos e aos que temem o teu nome, assim aos
pequenos como aos grandes, e para destruires os que destroem a terra”
(11.18).

A quarta secdo, capitulos 12 a 14, comega com a visdo da mulher
dando a luz um filho, enquanto que o dragdo espera para devora-lo tao logo
tenha nascido - uma referéncia 6bvia ao nascimento de Cristo. O restante da
secdo descreve a oposi¢do continua que o dragdo (que representa Satanas)
faz a Igreja. aqui somos introduzidos as duas bestas, que sdo auxiliares do
dragdo: a besta que emerge do mar e a besta que emerge da terra. Esta secdo
termina com uma descri¢do figurada da vinda de Cristo para o juizo: “Olhei,
e eis uma nuvem branca, e sentado sobre a nuvem um semelhante a filho de
homem, tendo na cabe¢a uma coroa de ouro, ¢ na mao uma foice afiada.
Outro anjo saiu do santuario, gritando em grande voz para aquele que se
achava sentado sobre a nuvem: Toma a tua foice e ceifa, pois chegou a hora
de ceifar, visto que a seara da terra ja secou. E aquele que estava sentado
sobre a nuvem passou a sua foice sobre a terra, e a terra foi ceifada”
(14.14,15).



A quinta secdo ¢ encontrada nos capitulos 15 e 16. Ela descreve as
sete tacas da ira, retratando dessa forma, de um modo gréfico, a visitacao
final da ira de Deus sobre aqueles que permanecem impenitentes. Esta secao
também termina com uma referéncia ao juizo final: “E a grande cidade se
dividiu em trés partes, e cairam as cidades das nagdes. E lembrou-se Deus
da grande Babilonia para dar-lhe o célice do vinho do furor da sua ira. Toda
ilha fugiu e os montes nao foram achados” (16.19,20).

A sexta secdo, capitulos 17 a 19, descreve a queda da Babilonia e das
bestas. Babilonia representa a cidade mundial - as for¢as do secularismo e
ateismo que estdo em oposi¢ao ao Reino de Deus. O final do capitulo 19
retrata a queda dos dois auxiliares do dragdo: a besta que emerge do mar e o
falso profeta, que aparentemente ¢ a mesma figura que a besta que emerge
da terra (veja 16.13). Mais uma vez temos referéncias claras ao tempo do
fim, no final desta sec¢do. O capitulo 19, verso 11, descreve a Segunda Vinda
de Cristo: “Vi o céu aberto, e eis um cavalo branco. O seu cavaleiro se
chama Fiel e Verdadeiro, e julga e peleja com justica”. Mais adiante, no
capitulo, ¢ apresentado o castigo final dos dois auxiliadores do dragdo: “E vi
a besta e os reis da terra, com os seus exércitos, congregados para pelejarem
contra aquele que estava montado no cavalo, e contra o seu exército. Mas a
besta foi aprisionada, e com ela o falso profeta que, com os sinais feitos
diante dela, seduziu aqueles que receberam a marca da besta, e eram os
adoradores da sua imagem. Os dois foram langados vivos dentro do lago do
fogo que arde com enxofre” (19.19,20).

A sétima secdo, capitulos 20 a 22, narra a condenacdo do dragdo
(que ¢ Satanés), completando desta forma a descricdo da destruicdo dos
inimigos de Cristo. O juizo final e o castigo final dos impios estao descritos
no final do capitulo 20: “Vi um grande trono branco e aquele que nele se
assenta... Vi também os mortos, os grandes € 0os pequenos, postos em pé
diante do trono. Entdo se abriram livros. Ainda outro livro, o livro da vida,
foi aberto. E os mortos foram julgados, segundo as suas obras... Entdo a
morte ¢ o inferno foram lancados para dentro do lago de fogo. Esta ¢ a
segunda morte, o lago de fogo. E, se alguém nao foi achado inscrito no livro
da vida, esse foi langado para dentro do lago de fogo™” (vv.11,12,14,15). Em
adicao, esta se¢ao descreve o triunfo final de Cristo e sua igreja, € o
universo renovado, aqui chamado de novos céus e nova terra.

Observe que, embora estas sete segdes sejam paralelas entre si, elas
também revelam um certo progresso escatoldogico. A ultima se¢do por
exemplo, nos leva mais longe, no futuro, do que as outras secdes. Embora o
juizo final ja tenha sido descrito resumidamente em 6.12-17, ele ndo ¢
apresentado em maior detalhe até chegarmos a 20.11-15. Embora o gozo
final dos redimidos, na vida por vir, tenha sido esbocado em 7.15-17,



somente encontramos uma descri¢do detalhada e elaborada da vida sobre a
nova terra ao alcancarmos o capitulo 21 (21.1 a 22.5). Por isso este método
de interpretacdo ¢ denominado paralelismo progressivo.

Encontramos a progressao escatologica nestas sete segoes nao
apenas em relagdo a cada se¢do, mas também no que diz respeito ao livro
como um todo. Se admitirmos que o livro do Apocalipse retrata a luta de
Cristo e sua Igreja, por um lado, contra os inimigos de Cristo e da igreja
pelo outro, podemos dizer que a primeira metade do livro (caps. 1-11)
descreve a luta na terra, retratando a Igreja enquanto perseguida pelo
mundo. A segunda metade do livro, porém (caps. 12-22), nos fornece o
pano de fundo espiritual e mais profundo desta luta, mostrando a
perseguicio da Igreja pelo dragio (Satanés) e seus auxiliadores. A luz desta
analise, vemos como a ultima se¢do do livro (20-22) se encaixa bem. Esta
ultima se¢do descreve o julgamento que recai sobre Satands, e sua
condenagdo final. Uma vez que Satanas ¢ o oponente supremo de Cristo, ¢
bastante logico que sua condenacao seja narrada por ultimo.

Agora, estamos prontos para a interpretacdo do Apocalipse 20.1-6, a
unica passagem da Biblia que fala, explicitamente, de um Reino de mil
anos. Observe primeiramente que a passagem claramente se auto-divide em
duas partes: os versos 1-3, que descrevem o aprisionamento de Satands; e os
versos 4-6, que descrevem o reinado de mil anos de certos individuos com
Cristo.

A interpretacdo premilenista destes versos os entende como
descrevendo um Reino milenar de Cristo na terra, que se seguira a sua
Segunda Vinda. E ¢ verdade que se fez referéncia a Segunda Vinda de
Cristo no capitulo anterior (veja 19.11-16). Se, pois, alguém considerar
Apocalipse 20 como mostrando o que cronologicamente se segue ao que foi
descrito no Capitulo 19, esta pessoa realmente concluiria que o milénio de
Apocalipse 20.1-6 vira apos a volta de Cristo.

Entretanto, conforme indicamos acima, os capitulos 20 a 22
constituem a ultima das sete se¢des do livro do Apocalipse e, por essa razao,
ndo descrevem o que se segue na volta de Cristo. Antes, Apocalipse 20.1
nos traz mais uma vez, de volta ao inicio da era do Novo Testamento.

Que esta ¢ a interpretagdo adequada destes versos fica claro nao
apenas a partir do que foi desenvolvido acima, mas também do fato de que
este Capitulo descreve a derrota e a condenagao final de Satanas.
Certamente, a derrota de Satands teve inicio com a primeira Vinda de Cristo,
conforme ja foi claramente demonstrado no Capitulo 12, versos 7-9. O fato
de que o Reino milenar, retratado em 20.4-6, acontece antes da Segunda
Vinda de Cristo fica evidente porque o juizo final, descrito nos versos 11 a
15 deste Capitulo, ¢ retratado como vindo ap6s o Reino de mil anos. Nao



somente no livro do Apocalipse, mas também em todo o restante do Novo
Testamento, o juizo final esta associado com a Segunda Vinda® . Sendo este
0 caso, fica 6bvio que o reinado milenar de Apocalipse 20.4-6 tem de
ocorrer antes € ndo depois da Segunda Vinda de Cristo. Passemos agora a
examinar, mais de perto, Apocalipse 20.1-6. Comecamos com os versos 1-3:
“Entdo vi descer do céu um anjo; tinha na nao a chave do
abismo e uma grande corrente. Ele segurou o dragdo, a antiga
serpente, que ¢ o diabo, Satanas, e o prendeu por mil anos; langou-o
no abismo, fechou-o e pods selo sobre ele, para que ndo mais
enganasse as nacoes até se completarem os mil anos. Depois disto ¢
necessario que ele seja solto pouco tempo™.

Nestes versos, temos uma descri¢io do aprisionamento de Satanas. E
dito do dragdo, aqui claramente identificado como “o diabo” ou “satanés”,
que ele sera preso por mil anos, e entdo langado num lutar denominado “a
cova sem fundo” ou “abismo” (ASV, NIV). O propoésito deste
aprisionamento ¢ “para que nao mais enganasse as nacdes até se
completarem os mil anos”.

O livro do Apocalipse estd cheio de numeros simbolicos. Portanto,
parece bem provavel que o nimero “mil”, utilizado nesta passagem, nao
deva ser interpretado de forma estritamente literal. Uma vez que o niimero
dez significa totalidade, e uma vez que mil ¢ dez elevado a terceira poténcia,
podemos considerar a expressao “mil anos” como indicando um periodo
completo, um periodo muito longo de durag@o interminada. De acordo com
o que foi dito acima acerca da estrutura do livro, e a luz dos versos 7-15
deste capitulo (que descreve a “curta temporada” de Satands, a batalha final
e o0 juizo final), podemos concluir que este periodo de mil anos se estende da
primeira vinda de Cristo até imediatamente antes de sua Segunda Vinda.

Uma vez que o “lago de fogo”, mencionado nos versos 10,14 ¢ 15,
represente obviamente o lugar do castigo final, a “cova sem fundo” ou
“abismo” mencionado nos versos 1 e 3 ndo pode ser o lugar do castigo final.
Este termo deveria antes ser considerado como uma descri¢ao figurada do
modo pelo qual as atividades de Satanas serdo restringidas durante o periodo
dos mil anos.

O que, pois, se quer dizer com o aprisionamento de Satands? Nos
tempos do Antigo Testamento, a0 menos na era pos-abradmica, todas as
nacdoes do mundo, com exce¢ao de Israel, estavam sob o governo de
Satanas, por assim dizer. Naquela época, o povo de Israel era o recipiente da
revelacao especial de Deus, de modo que eles conheciam a verdade de Deus
acerca de si proprios, acerca de sua pecaminosidade e acerca do modo pelo
qual poderiam obter o perdao dos seus pecados (embora se deva admitir que
este conhecimento lhes foi dado em tipos e sombra, sendo entdo



incompleto). Durante esta mesma época, entretanto, as outras nagdes do
mundo nao conheciam esta verdade, e por esta razao estavam em ignorancia
e erro (veja Atos 17.30) - com exce¢do de eventuais pessoas, familias ou
cidade que chegaram a ter contato com a revelagao especial de Deus. Poder-
se-1a dizer que durante esta época estas nagdes eram enganadas por Satanas,
assim como nossos primeiros pais foram enganados por Satands quando
cairam no pecado no Jardim do Edem.

Imediatamente antes de sua ascensdo, porém, Cristo deu a Grande
Comissao para seus discipulos: “Ide, portanto, fazei discipulos de todas as
nacoes” (Mt 28.19). Neste momento, pode-se bem imaginar os discipulos
trazendo uma intrigante questdo: Como poderemos fazer isto, se Satands
continua a enganar as nagdes, do modo como ele o fez no passado? Em
Apocalipse 20.1-3, Jodo traz uma resposta tranqiiilizadora a esta pergunta.
Parafraseando, sua resposta ¢ mais ou me assim: “Durante a era do
Evangelho, que foi instaurada agora, Satanas ndo sera capaz de continuar
enganando as nacdes de modo como o fez no passado, pois ele foi
aprisionado. Portanto, durante todo este periodo, vocés discipulos de Cristo,
serdo capazes de pregar o Evangelho e de fazer discipulos dentre todas as
nacoes”.

Isto ndo significa que Satanas ndo possa fazer qualquer mal enquanto
estiver preso. significa apenas o que Jodo estd dizendo aqui. Enquanto
Satanas estiver preso, ele ndo podera enganar as nagdes de modo a impedi-
las de aprenderem acerca da verdade de Deus. Mais adiante, neste capitulo,
Jodo no diz que, quando os mil anos tiverem passado, Satands sera solto de
sua prisdo e saira para enganar as nagdes do mundo, para reuni-las
conjuntamente para a luta contra o povo de Deus (vv.7-9). Isto, porém, ele
ndo pode fazer enquanto estd preso. Concluimos, entdo que o
aprisionamento de Satanas durante a era do Evangelho significa que,
primeiramente, ele ndo pode impedir a dissemina¢do do Evangelho e, em
segundo lugar, ele ndo pode congregar todos os inimigos de Cristo para
atacarem conjuntamente a igreja.

Havera alguma indicacdo, no Novo Testamento, de que Satanas
estava preso na época da primeira vinda de Cristo? De fato ha. Quando os
fariseus acusaram Jesus de expulsar demonio pelo poder de Satanas, Jesus
respondeu: “Ou, como pode alguém entrar na casa do valente e roubar-lhe
os bens sem primeiro amarra-lo?” (Mt 12.29). E bem interessante que a
palavra utilizada por Mateus, para descrever o aprisionamento do homem
valente, ¢ a mesma palavra utilizada em Apocalipse 20 para descrever o
aprisionamento de Satands (o termo grego deo). Poderia se dizer que Jesus
amarrou o diabo quando triunfou sobre ele no deserto, recusando-se a ceder
as suas tentacdes. O fato de Jesus expulsar os demonio, assim ele nos ensina



nesta passagem, foi uma evidéncia deste triunfo. Alguém poderia contra-
argumentar, dizendo que o aprisionamento de Satands, aqui mencionado,
esta apresentado mais em conexdo com a expulsdo de demonios do que em
conexdo com a pregacdo do Evangelho. Porém, eu responderia que a
expulsdo de demonios ¢ uma evidéncia da presenga do Reino de Deus (Mt
12.28), e que ¢ exatamente porque o Reino de Deus ¢ chegado que se pode
agora pregar o Evangelho a todas as nagdes (veja Mateus 13.24-30, 47-50).

Quando os setenta retornaram de sua missao de pregagao, disseram a
Jesus: “Senhor, os proprios demonios se nos submetem pelo teu nome!”
Jesus respondeu: “Eu via a Satanas caindo do céu como um relampago”
(Lc. 10.17-18). Nem ¢ necessario dizer que estas palavras ndo devem ser
interpretadas como sugerindo uma descida literal de Satanas desde os céus
naquela hora. Elas devem antes ser entendidas no sentido de que, nas obras
que seus discipulos estavam realizando, Jesus via uma indicagcdo de que o
reino de Satands tinha acabado de sofrer um golpe demolidor - que, na
verdade, acabara de acontecer um certo aprisionamento de Satands, uma
certa restricdo de seu poder. Neste evento, a queda ou aprisionamento de
Satands esta diretamente associada com a atividade missionaria dos
discipulos de Jesus. Outra passagem que descreve a restri¢ao das atividades
de Satanas, em relagdo a abrangéncia missionaria de Cristo, ¢ Joao 12.31,32:
“Chegou o momento de ser julgado este mundo, e agora o seu principe sera
expulso. E eu, quando for levantado da terra, atrairei todos a mim mesmo”.
E interessante observar que o verbo grego traduzido por “expulsar”
(ekballo) ¢ derivado da mesma raiz que o termo utilizado em Apocalipse
20.3: “langou-o (ballo) [Satanas] no abismo”. Ainda mais importante,
porém, ¢ a observagdo de que a “expulsdo” de Satanas estd associada aqui
com o fato de que ndo somente judeus, mas também homens de todas as
nacionalidades serao atraidos a Cristo quando ele estiver na cruz.

O aprisionamento de Satands, descrito em Apocalipse 20.1-3,
portanto, significa que, ao longo da era do Evangelho na qual vivemos
agora, a influéncia de Satanas, embora certamente ndo eliminada, ¢ tdo
restringida que ele ndo pode impedir a disseminacdo do Evangelho as
nagdes do mundo. Por causa do aprisionamento de Satanas durante esta era
presente, as nagdes nao podem conquistar a igreja, mas a igreja estd
conquistando nagdes.

Passamos agora aos versos 4 a 6, a passagem que trata do Reino de
mil anos:

“(4) Vi também tronos, e nestes sentaram-se aqueles aos
quais foi dada autoridade de julgar. Vi ainda as almas dos
decapitados por causa do testemunho de Jesus, bem como por causa
da Palavra de Deus, tantos quantos ndo adoraram a besta, nem tao



pouco a sua imagem, € nao receberam a marca na fronte e na mao; e
viveram (ezesan) e reinaram com Cristo durante mil anos. (5) Os
restantes dos mortos ndo reviveram (ezesan) até que completassem
os mil anos. Esta ¢ a primeira ressurreicdo. (6) Bem-aventurado e
santo ¢ aquele que tem parte na primeira ressurreicao; sobre esses a
segunda morte ndo tem autoridade; pelo contrario, serdo sacerdotes
de Deus e de Cristo, e reinardo com ele os mil anos”.

Observamos, anteriormente, que os versos 1 a 3 mencionam um
periodo de “mil anos”. Observamos agora que os versos 4 a 6 também se
referem a um periodo de mil anos. Embora seja possivel entender os “mil
anos” dos versos 4 a 6, como descrevendo um periodo de tempo diferente
dos “mil anos” dos versos 1 a 3, ndo h4d nenhuma razdo forte para o
fazermos, especialmente porque a expressao “os mil anos” (ta chilia ete)
aparece duas vezes, uma no verso 3 e outra no verso 5. Por causa disso
podemos admitir, seguramente, que os versos 1 a 3 € os versos 4 a 6 se
ocupam do mesmo periodo de “mil anos”. Este periodo, conforme vimos,
abrange toda a dispensacao do Novo Testamento, desde a €poca da primeira
vinda de Cristo até imediatamente antes do tempo da Segunda Vinda de
Cristo.

Observemos mais acuradamente o verso 4: “Vi também tronos, €
nestes sentaram-se aqueles aos quais foi dada autoridade de julgar”. A
primeira questdo a tratarmos aqui ¢: Onde estdo estes tronos? Leon Morris
destaca o fato de que no livro de Apocalipse a palavra “trono” ¢ utilizada
quarenta e sete vezes, e que todos estes tronos, a excec¢do de trés (2.13; 13.2;
16.10), parecem estar nos céus’. Se acrescentarmos a esta consideracdo o
fato de Jodo ver “as almas dos decapitados”, somos corroborados na
conclusao de que o local da visao de Jodo foi agora transferido para o céu.
Podemos entdo dizer que, embora o periodo de mil anos, descrito nestes seis
Versos, seja inteiramente o mesmo, os versos 1 a 3 descrevem o que se passa
na terra durante esta época, € 0s versos 4 a 6 retratam o que acontece no céu.

Jodo vé€ aqueles a quem foi dada autoridade de julgar assentados em
tronos. O livro de Apocalipse se ocupa muito de questdes de justica,
especialmente para os cristdos perseguidos. Portanto, ¢ de alta significancia
que o julgamento da visdo de Jodo (ou “autoridade de julgar”, NIV) ¢
conferido aqueles que estao assentados nos tronos. A descri¢do que Jodo faz
deles, como “assentados em tronos”, ¢ um modo concreto de expressar a
idéia de que eles estiao reinando com Cristo (veja a ultima parte do verso 4).
Aparentemente, este ato de reinar inclui a autoridade de proceder a algum
tipo de julgamento. Se isto significa simplesmente concordar e estar
agradecido pelos julgamentos feitos por Cristo, ou se isto significa que



aqueles que estdo assentados nos tronos ¢ dada a oportunidade de fazerem
seus proprios julgamentos acerca de assuntos terrenos, nao nos ¢ revelado.
O fato de que reinar e julgar estdo, as vezes, interrelacionados, fica evidente
a partir das palavras de Cristo a seus discipulos: “Em verdade vos digo que
vos, 0s que me seguistes, quando, na regeneragdo, o Filho do homem se
assentar no trono da sua gldria, também vos assentareis em doze tronos para
julgar as doze tribos de Israel” (Mt 19.28)*.

Perguntamos agora: Quem estd assentado nestes tronos? Para
responder a esta pergunta, temos de olhar mais adiante na passagem, e
observar que aqueles a quem Jodo viu nesta visdo sao descritos como tendo
“vindo a vida” (v.4) e sdo distinguidos dos “restantes dos mortos” no verso
5. Em outras palavras, Jodo teve uma visdo acerca de certas pessoas que
morreram, as quais ele distingue de outras pessoas que também morreram.
Ao examinarmos cuidadosamente o verso 4, parece que Joao v€ aqui duas
classes de pessoas mortas: um grupo maior de crentes mortos, € um grupo
menor daqueles que morreram como martires da fé crista.

A primeira sentenca do verso 4 descreve os crentes que morreram, a
quem Joao vé assentados em tronos, compartilhando do reinado de Cristo e
exercendo sua autoridade em realizar julgamentos. Este reinado ¢ um
cumprimento de uma promessa anteriormente registrada no livro do
Apocalipse: “Aquele que vencer, eu darei o direito de sentar comigo em
meu trono, assim como eu venci, € me sentei com meu Pai no seu trono”
(3.21, NIV).

Conforme a visdo prossegue, porém, Jodo v€ um grupo especifico de
crentes mortos, a saber, os martires: “vi ainda as almas dos decapitados por
causa do testemunho de Jesus, bem como por causa da Palavra de Deus,
tantos quantos ndo adoraram a besta, nem tdo pouco a sua imagem, € nao
receberam a marca na fronte ¢ na mao”. As palavras: “as almas dos
decapitados” se referem obviamente a martires - cristdo fiéis que preferiram
antes entregar suas vidas do que negar seu salvador. Esta passagem, na
verdade, ¢ uma espécie de paralela a uma passagem anterior do livro,
Apocalipse 6.9: “Quando ele abriu o quinto selo, vi debaixo do altar as
alamas daqueles que tinham sido mortos por causa da Palavra de Deus e por
causa do testemunho que sustentavam”. Quando Jodo adiciona o fato de que
estes aqui descritos “ndo adoraram a besta, nem tdo pouco a sua imagem”,
ele estda descrevendo melhor os martires cristdos. Aprendemos em
Apocalipse 13.15 que aqueles que se recusassem a adorar a imagem da besta
deveriam ser mortos.

A visdo, portanto, se refere as almas de todos os cristdos que
morreram, mas especialmente as almas daqueles que morreram como
martires, por causa de sua lealdade a Cristo’. Se perguntarmos como pdde



Jodo ver as almas daqueles que tinham morrido, a resposta sera que Jodo viu
tudo isto em uma visao. Alguém também poderia perguntar: como pdde
Jodo ver um anjo amarrando o diabo e o prendendo por mil anos com uma
grande corrente?

Agora véem as palavras mais controvertidas da passagem: “E
viveram e reinaram com Cristo durante mil anos”. Os intérpretes
premilenistas, sejam eles dispensacionalistas ou ndo, entendem estas
palavras como descrevendo uma ressurrei¢ao literal e fisica dos mortos, e
por esta razdo, encontram nesta passagem uma prova para um reinado
milenar de Cristo na terra, apos sua Segunda Vinda. Serd esta a
interpretacao correta dessa passagem?

Deve ser admitido que a palavra grega traduzida por ‘“viveram”,
ezesan, pode-se referir a uma ressurrei¢ao fisica (veja, por exemplo, Mt
9.18; Rm. 14.9; 2 Co 13.4; Ap 2.8). A questdo, porém, ¢ se ¢ isto que a
palavra significa aqui.

Parece que Jodo estd falando aqui sobre uma espécie de ressurreicao,
a partir da segunda sentenga do verso 5: “Esta ¢ a primeira ressurrei¢ao” -
palavras que se referem obviamente ao viver e reinar com Cristo no verso 4.
Mas, sera esta “primeira ressurrei¢do” uma ressurrei¢do fisica - um
ressuscitar o corpo dentre os morto? Aparentemente ndo, uma vez que a
ressurrei¢do do corpo dentre os mortos ¢ mencionada mais adiante no
Capitulo, nos versos 11 a 13, como algo diferente do que ¢ descrito aqui. Os
premilenistas interpretam a descricdo dos versos 11 a 13 como sendo a
ressurreicdo dos incrédulos que, dizem eles, acontece apos o milénio, uma
vez que a ressurreicdo dos crentes ocorreu antes do milénio. Entretanto,
devemos questionar a idéia da separagdo da ressurreicdo de incrédulos da
dos crentes por um intervalo de mil anos, especialmente a luz das palavras
de Jesus, em Jodo 5.28,29: “Vem a hora em que todos os que se acham nos
tumulos ouvirdo a sua voz e sairdo: os que tiverem feito o bem, para a
ressurreicdo da vida; e os que tiverem praticado o mal, para a ressurreicao
do juizo” [grifo meu] ®.Além disso, o argumento de que a ressurreicdo
retratada em Apocalipse 20.11-13 seja somente a ressurreicao de incrédulos
ndo pode ser provado. Embora tenha sido dito que se o nome de alguém nao
for encontrado no livro da vida, ele serd lancado no lago do fogo (v.15),
estas palavras ndo provam que nenhum daqueles que foram ressuscitados
tenha tido seu nome escrito no livro da vida. Concluimos que, no final do
capitulo 20, o que esta descrito € a ressurreicao geral, e aquilo que ¢ descrito
na ultima clausula de 20.4 deve ser outra coisa que nao uma ressurrei¢ao
fisica ou corporal.

O que significam, entdo as palavras: “e vieram a vida (ou viveram,
ASV), e reinaram com Cristo durante mil anos?”” A chave ja foi fornecida no



ver 4a. Ali Jodo disse: “Vi também tronos, € nestes sentaram-se aqueles aos
quais foi dada autoridade de julgar”. O restante do verso deixa claro que
aqueles que estdo assentados em tronos eram as almas das pessoas que
tinham morrido - crentes que permaneceram fi¢is a Cristo, e especialmente
martires que selaram sua fé com suas vidas. Este ¢ o grupo que Jodo vé
como “vivendo e reinando com Cristo”. Embora estes crentes tenham
morrido, Jodo os v€ vivos, ndo no sentido corporal, mas no sentido de que
eles estdo desfrutando da comunhdo com Cristo no céu. Esta ¢ uma vida de
muita felicidade - veja, por exemplo, as palavras de Paulo acerca da
condi¢cdo dos crentes entre a morte e a ressurrei¢ao em Filipenses 1.23 e 2
Corintios 5.8”. é uma vida na qual estes crentes que foram mortos se
assentam em tronos, compartilhando do reinado de Cristo sobre todas as
coisas, compartilhando inclusive de sua atividade julgadora.

Por essa razao entendemos que a palavra ezesan (viveram, ou vieram
a vida) no verso 4, descreve o fato de que as almas dos crentes que
morreram estdo agora vivendo com Cristo no céu e compartilhando de seu
reinado durante o estado intermedidrio entre morte e ressurrei¢do. O periodo
de mil anos durante o qual estas almas vivem e reinam com Cristo ¢&,
conforme vimos, toda a era do Evangelho, desde a primeira vinda de Cristo
até a Segunda Vinda. Em outras palavras, estamos agora no milénio, € o
reinado de Cristo com os crentes durante este milénio ndo ¢é terreno, mas
sim celestial®.

George Eldon Ladd discorda da interpreta¢do acima, afirmando que
a palavra zao (a forma presente de ezesan) nunca ¢ utilizada no Novo
Testamento para descrever algumas vivendo apds a morte do corpo’. Eu
creio, porém, que ha pelo menos um caso de tal uso no Novo Testamento,
no vigésimo capitulo de Lucas. Jesus citou as palavras que Deus proferira a
Moisés na sar¢a ardente aos saduceus, que negavam a ressurreicao do corpo:
“Eu sou o Deus de Abrado, o Deus de Isaque e o Deus de Jaco” (v.37,
citando Exodo 3.6). Entdo Jesus acrescentou estas palavras: “Ele ndo é o
Deus dos mortos, mas dos vivos, pois para ele todos estdo vivos” (v.38,
NIV). Desta forma, Jesus provou a doutrina da ressurreicdo do corpo a partir
do Pentateuco, o qual os saduceus aceitavam como autoridade.

Para nosso propodsito, contudo, ¢ importante que, de acordo com
Josefo, os saduceus ndo negavam apenas a ressurreicdo do corpo, mas
também a existéncia continuada da alma apos a morte: “Mas a doutrina dos
saduceus ¢ esta: as almas morrem com 0s corpos...” 2. Observe agora, que
em sua resposta, Jesus ndo corrigiu apenas a negacao dos saduceus a
ressurreicdo, mas também sua negagdo da existéncia da alma apds a morte.
As palavras de Jesus: “ele ndo ¢ Deus de mortos, e sim, de vivos”, implicam
que, em certo sentido, os patriarcas estio mesmo agora vivos, apos a sua



morte e antes de sua ressurreicdo. Este destaque ¢ explicitado pela ultima
clausula do verso 38: “Porque pra ele todos vivem” (pantes gar auto zosin).
O tempo do verbo traduzido por “vivem” (zosin, uma forma de zao) ndo ¢
futuro ( o que poderia sugerir que estes mortos viveriam apenas na hora de
sua ressurreicdo mas sim presente, nos dizendo que Abrado, Isaque e Jacod
estdo em algum sentido vivos agora. Embora para nos eles parecam estar
mortos, para Deus eles estdo vivos. O comentdrio de Calvino, sobre as
palavras “porque par ele todos vivem”, apdia esta interpretacao: “Este modo
de expressdo se encontra empregado em varios sentidos pelas Escrituras;
mas aqui ela significa que os crentes, apds terem morrido neste mundo,
levam uma vida celestial com Deus... Deus ¢ fiel para preserva-los vivos em
sua presenca, 0 que ultrapassa a compreensio dos homens” ''. Aqui, pois,
temos um exemplo, fora do livro do Apocalipse, do uso do termo grego zao
para descrever a vida da alma apos a morte do corpo e antes da
ressurreicdo’ .

Para deixar claro, ndo podemos encontrar outro uso de zao com este
significado no livro do Apocalipse, a parte do Capitulo 20. Existe, conforme
vimos, pelo menos um uso de zao no Apocalipse, que denota a ressurreicao
corporal (2.8). Mas ha varios exemplos, em Apocalipse, onde esta palavra ¢
utilizada com um sentido outro que nao ressurreicdo corporal. Em 4.9,10,
7.2, 10.6 e 15.7, por exemplo, zao ¢ utilizado para descrever o fato de que
Deus vive para sempre; e, 3.1 a palavra ¢ utilizada para descrever o que
podemos chamar de vida espiritual.

Existe, porém, um paralelo, no livro do Apocalipse, a idéia contida
em 20.4, conforme interpretada acima. Eu me refiro ao que se encontra em
6.9-11: “Quando ele abriu o quinto selo, vi debaixo do altar as almas
daqueles que tinham sido mortos por causa da palavra de Deus e por causa
do testemunho que sustentavam. Clamaram em grande voz, dizendo: Até
quando, 6 Soberano Senhor, santo e verdadeiro, ndo julgas em vingas o
nosso sangue dos que habitam sobre a terra? Entdo, a cada um deles foi dada
uma vestidura branca, e lhes disseram que repousassem ainda por pouco
tempo, até que também se completasse 0 nimero dos seus conservos e seus
irmdos que iriam ser mortos como igualmente eles foram”. Observe o
marcante paralelo entre “as almas dos decapitados” (em 20.4) e “as almas
daqueles que tinham sido mortos” (em 6.9). Ambas as visdes tratam de
crentes que foram mortos. Aparentemente, as almas dos martires mortos,
descritas em 6.9-11, estdo conscientes e com elas se pode falar; a elas foram
dadas vestiduras brancas e lhes foi dito que descansassem. As vestiduras
brancas e o descanso sugerem que elas estdo experimentando uma espécie
provisoria de felicidade, que espera pela ressurreicdo final. Isto ¢ muito
semelhante a situacdo das lamas descritas no capitulo 20, das quais se diz



que estdo reinando com Cristo enquanto esperam pela ressurrei¢cao do corpo.
Embora a palavra viveram (ezesan) nao esteja empregada em 6.9-11, a
situagdo descrita nesses versos certamente ¢ paralela a situagdo descrita em
20.4. A unica diferenca, ¢ que ¢ dito para as almas dos martires mortos no
capitulo 6 que descansem, enquanto que as almas dos martires mortos,
referidas no Capitulo 20, ¢ dito que vivem e reinam com Cristo. Mas, em
ambos os Capitulos, diz-se, das almas dos crentes mortos, que elas estdo
vivendo entre a morte e a ressurreicdo. Concluo que existe no livro do
Apocalipse um precedente para se interpretar 20.4 conforme foi feito
acima'’.

Podemos observar a relevancia desta visdo ao lembrar que, na época
de Jodo, a igreja era muito oprimida e, freqiientemente, perseguida. Seria
bastante confortante para os cristdos dos dias de Jodo saber que embora
muitos de seus companheiros na fé tivessem morrido, alguns inclusive tendo
sido cruelmente executados como martires, estes irmaos ¢ irmas na fé
mortos estavam de fato vivos agora no céu, no que diz respeito as suas
almas, e estavam reinando com Cristo.

Nao temos indicagdo, nestes versos, de que Jodo esteja descrevendo
um reinado milenar terreno. A cena, conforme vimos, se passa no céu. Nos
versos 4 a 6 ndo ¢ dito coisa alguma acerca da terra, acerca da Palestina
como centro deste reinado ou acerca dos judeus. Nada ¢ dito aqui acerca dos
crentes que ainda estejam sobre a terra durante este Reino milenar - a visao
trata exclusivamente de crentes que j4 morreram. Este Reino milenar ndo ¢
algo que deva ser aguardado no futuro; ele estd acontecendo agora, e durara
até que Cristo retorne. Por isso, o termo milenismo realizado ¢ uma
descricdo apropriada da posi¢do defendida aqui - se lembrarmos que o
milénio em questdo ndo ¢ um reinado terreno, mas sim reinado celestial.

A sentenga seguinte, verso S5a, tem um carater parentético e, por isso,
apropriadamente ¢ posta entre paréntesis pela Versdo New International:
“Os restantes dos mortos ndo reviveram (ezesan) até que se completassem
os mil anos”. O termo ezesan, conforme empregado nesta sentenga, tem de
significar a mesma coisa que denotou a sentenga anterior. Em nenhum dos
casos esta palavra significa ressurreicdo corporal. Jodo esta falando aqui
acerca dos incrédulos mortos - os “restantes dos mortos” - como distintos
dos mortos crentes que acabou de descrever. Quando ele diz que o restante
dos mortos ndo viveu ou nao veio a vida, ele denota exatamente o oposto
daquilo que acabara de dizer acerca dos crentes mortos. Os mortos
incrédulos, diz ele, ndo viveram nem reinaram com Cristo durante este
periodo de mil anos. Enquanto que os crentes desfrutam, apds a morte, de
um novo tipo de vida com Cristo no céu, no qual eles compartilham do



reinado de Cristo. Os incrédulos, apds a morte, ndo compartilham nem desta
vida nem deste reino.

O fato de que isto verdadeiramente abarca o periodo de mil anos esta
indicado pelas palavras “até que se completassem os mil anos” (achri
telesthe ta chilia ete). A palavra grega traduzida aqui por “até”, achri, indica
que o que ¢ dito aqui permanece verdadeiro durante toda a extensao do
periodo de mil anos. O uso da palavra até ndo implica que estes incrédulos
mortos viverao e reinardo com Cristo ap6s este periodo ter findado. Se esse
fosse o caso, teriamos de esperar uma afirmagdo clara neste sentido.
Observe que também encontramos a expressao “até se completarem os mil
anos” no verso 3 deste capitulo. Ali, porém, a expressdo vem seguida de
uma declaragdo explicita, indicando que algo diferente acontecera apds o
final destes mil anos: “Depois disto ¢ necessario que ele [o diabo, cujo
aprisionamento acabara de ser descrito] seja solto pouco tempo”. No verso
5, entretanto, as palavras “até que se completassem os mil anos” ndo sao
seguidas por outra declaragdo que pudesse indicar que estes mortos viriam a
vida apos terem findado os mil anos'.

Mais adiante, neste capitulo, contudo, efetivamente encontramos um
ensino claro acerca do que acontecerd a estes incrédulos mortos apds o
término dos mil anos. O que acontece ao “restante dos mortos” naquela hora
esta descrito no verso 6 como “a segunda morte”. Quando, no verso 6, ¢ dito
que a “segunda morte” ndo tem poder sobre os crentes mortos, esta
implicando que a “segunda morte” efetivamente tem poder sobre os mortos
incrédulos. O que quer dizer “a segunda morte™? O verso 14 explica: “Esta ¢
a segunda morte, o lago do fogo” (ASV). A segunda morte, pois, significa
punicdo eterna apds a ressurreicdo do corpo. Portanto, no que toca aos
incrédulos mortos, haverd uma mudanca ap6s o final dos mil anos, mas nao
serd uma mudanca para melhor, porém para pior.

Agora Jodo continua dizendo: “Esta ¢ a primeira ressurrei¢ao”
(v.5b). Estas palavras retratam o que aconteceu aos crentes mortos a quem
Jodo estava descrevendo no final do verso 4, antes da declaragdo parentética
que acabamos de discutir. A luz do que foi dito acima, temos de entender
estas palavras ndo como descrevendo uma ressurrei¢do corporal, mas antes
como a transicdo da morte fisica para a vida no céu com Cristo. Esta
transi¢do da morte fisica para a vida no céu com Cristo. Esta transicdo ¢
aqui denominada como uma “ressurrei¢ao” - na verdade um uso incomum
do termo, mas perfeitamente compreensivel face ao pano de fundo do
contexto anterior. Isto € realmente uma forma de ressurrei¢ao, pois pessoas
que sdo consideradas mortas sdo agora vistas como vivas, num sentido
muito real do termo. A expressdo “a primeira ressurreicdo”, realmente,
implica que havera uma “segunda ressurrei¢do”(embora esta expressao nao



seja utilizada) para estes crentes mortos - a ressurreicdo do corpo, que
acontecera quando Cristo voltar, no final do periodo dos mil anos.

Jodo prossegue agora, no verso 6: “Bem-aventurado e santo é aquele
que tem parte na primeira ressurreicdo”. As palavras seguintes nos dao a
razdo para esta felicidade: “sobre esses a segunda morte ndo tem
autoridade”. A segunda morte, conforme vimos, significa puni¢ao eterna.
Estas palavras acerca da segunda morte implicam a “primeira ressurrei¢ao”
que Jodo acabou de mencionar, ndo ¢ uma ressurrei¢do corporal. Pois, se
devéssemos considerar os crentes aqui como tendo sido fisicamente
ressuscitados, com corpos glorificados, eles ja estariam desfrutando da
plenitude e felicidade total da vida por vir, na qual “a morte ja ndo existird”
(Ap 21.4), e ndo mais seria necessario dizer que a segunda morte ndo tem
poder sobre eles.

“Pelo contrario, serdo sacerdotes de Deus e de Cristo, e reinardo com
ele os mil anos” (v.6b). Ao longo de todo este periodo de “mil anos”,
portanto, os crentes mortos estardo adorando a Deus e a Cristo como
sacerdotes, e reinardo com Cristo como reis. Embora Jodo esteja pensando
aqui unicamente sobre o periodo que se estende até a volta de Cristo, os
ultimos capitulos do Apocalipse indicam que, apds a volta de Cristo e a
ressurreicdo do corpo, estes crentes mortos serdo capazes de adorar a Deus,
servir a Deus e reinar com Cristo de forma ainda mais rica do que estdo
fazendo agora. Entdo eles adorardo e servirdo a Deus por toda a eternidade,
numa perfei¢ao sem pecado, com corpos glorificados na nova terra.

Esta ¢, portanto, a interpretacdo amilenista de Apocalipse 20.1-6".
Interpretada desta forma, a passagem ndo diz coisa alguma acerca de um
reinado terreno de Cristo sobre um Reino primariamente judaico. Antes, ela
descreve o reinado com Cristo no céu, das almas dos crentes mortos, entre
sua morte ¢ a Segunda Vinda de Cristo. Ela, igualmente, descreve o
aprisionamento de Satands durante a era presente, de modo tal que ele ndo
possa impedir a disseminacao do Evangelho.
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desfrutardo apos a morte de uma existéncia abengoada, sdo: 3.21, que foi
citada anteriormente no Capitulo 2.10 (“Sé€ fiel até a morte, e dar-te-ei a
coroa da vida”); e 14.13 (“Bem-aventurados os mortos que desde agora
morrem no Senhor...”).

Para uma interpretagdo semelhante do verso 5a, ver S. Greijdanus De
Openbaring de Heeren aan Johannes (O Apocalipse do Senhor a Jodo),
ad loc; W Hendriksen, More than Conquerors (Mais Que Vencedores),
ad loc; R.C.H.Lenski, Revelation (Apocalipse), ad loc; James A Hughes,
“Revelation 20.4-6 and the Question of the Millennium” (Apocalipse
20.4-6 e a Questdo do Milénio), Westminster Theological Journal
(Jornal Teoldgico de Westminster), XXXV, 3 (Spring, 1973), pp.300-
302. Sobre o uso de achri, como indicando uma condi¢ao que prevalece
até certo ponto, sem implicar que um estado de coisas diferentes se
seguira apos aquele ponto ter sido alcancado, observe as seguintes
passagens: Mateus 24.38 (o povo nos dias de Noé ndo parou
imediatamente de comer e de beber apos Noé ter entrado na arca), Atos
23.1 (Paulo nao parou de viver perante toda boa consciéncia apos este
dia), Atos 26.22, Romanos 5.13a (o pecado ndo cessou de estar no
mundo ap6s ter sido dada a lei), romanos 8.22 ( a criagdo ndo cessou de
gemer em dores apos o ponto e que Paulo se refere aqui), 1 Corintios
4.11, Apocalipse 2.26. Sobre este uso de achri, ver também O Palmer
Robertson, “Is There A Distinctive Future for Ethnic Israel in Romans
11?” (Havera uma Futuro Distinto para o Israel Etnico em Romanos
11?), in Perspectives on Evangelical Theology (Perspectivas na Teologia
Evangélica), ed. Por Kenneth S. Kantzer e Stanley N. Gundry, Grand
Rapids: Baker, 1979, pp.219, 220.

Entre outros tedlogos que sustentam a interpretagdo amilenista desta
passagem ¢ a Escatologia amilenista em geral, como acréscimo aos ja
relacionados na nota nimero 1, acima, podemos mencionar os seguintes:



Oswald T. Alli, Prophecy and the Church (A Profecia e a Igreja),
Philadelphia: Presbyterian and Reformed, 1945; Lous Berkhof,
Systematic Theology (Teologia Sistematica), Grand Rapids: Eerdmans,
1953; Floyd E.Hamilton, The Basis of Millennial Faith (As Bases da Fé
Milenista), Eerdmans, 1955; Philip E. Hughes, Interpreting Prophecy
(Interpretando Profecias), Eerdmans, 1976; R. Bradley Jones, What,
Where, and When is the Millennium? (O Que, Quando ¢ Onde ¢é o
Milénio?), Grand Rapids: Baker, 1975; George L. Murray, Millenial
Studies (Estudos sobre o Milénio), Grand Rapids, 1948; reimpressao,
1975), Geerhardus vos, The Pauline Sachatology (A Escatologia
Paulina), Princeton: Princeton Univ. Press, 1930.



CAPITULO 17
A RESSURREICAO DO CORPO

A ressurrei¢ao do corpo ¢ de importancia central para a mensagem
escatologica biblica. Conforme observamos anteriormente’, existe uma
diferenga radical entre a visdo cristd e a visdo grega do homem. Conforme
os filésofos gregos, o corpo do homem ¢ mau e € um obsticulo a sua
existéncia plena. Por causa disso, na morte, o corpo se desintegra enquanto
que a alma continua vivendo - ndo ha aqui esperan¢a de uma ressurreicao
corporal. A Biblia, ao contrario, ensina que Deus criou o homem corpo e
alma, e que homem nao ¢ completo sem o seu corpo. Tanto a encarnagao
como a ressurreicao corporal de Cristo provam que o corpo ndo ¢ mau, mas
sim bom. Porque Cristo ressuscitou dos mortos, todos os que sao de Cristo
também ressuscitardo com corpos glorificados. Embora aqueles que
morreram em Cristo desfrutem agora de uma felicidade provisoéria, durante
o estado intermedidrio, sua felicidade nao serd completa até que seus corpos
tenham sido ressuscitados dentre os mortos. A ressurreicdo do corpo,
portanto, ¢ uma doutrina singularmente crista.

Antes de discutirmos a natureza da ressurreig¢ao, temos de nos ocupar
com a questdo do fempo da ressurrei¢do. J4 vimos que tanto os premilenistas
histéricos como os dispensacionalistas separam a ressurreicdo dos crentes da
dos incrédulos por um espago de mil anos. Todos os premilenistas ensinam
que a ressurreicdo dos crentes acontecera no principio do milénio, enquanto
que ressurreicio dos incrédulos ocorrerd no final do milénio®. Os
dispensacionalistas acrescentam mais duas ressurreigdes além dessas: a
ressurrei¢do dos santos da tribulacdo, ao final da tribulacdo de sete anos, e a
ressurrei¢do dos santos do milénio no final do milénio °.

Temos agora de nos defrontar com a questdo sobre se a Biblia
ensinou ou nao tal ressurreicdo em duas ou quatro etapas. O principal ponto
em debate aqui ¢ o0 ensino comum a ambos os tipos de premilenismo, de que
havera um intervalo de mil anos entre a ressurreicdo dos crentes ¢ a dos
incrédulos. Podemos apresentar as seguintes consideracdes contra esta
posigao:

A primeira: A Biblia apresenta a ressurrei¢do de crentes e
incrédulos como acontecendo conjuntamente. Uma das mais notaveis
passagens do Antigo Testamento, que tratam da ressurreicdo dos mortos, é
Daniel 12.2: “Muitos dos que dormem no 6 da terra ressuscitardao, uns para a
vida eterna, e outros para vergonha e horror eterno”. Observe que a
passagem menciona a ressurreicdo dos justos e a dos impios



simultaneamente, sem qualquer indicacdo de que a ressurrei¢do destes dois
grupos deva ser separada por um longo periodo de tempo.

Sdo muito claras, sobre este assunto, as palavras de Jesus
encontradas em Jodo 5.28,29: “Nao vos maravilheis disto, porque vem a
hora em que todos os que se acham nos timulos ouvirdo a sua voz [do Filho
do homem] e sairdo: os que tiverem feito o bem, para a ressurrei¢ao da vida;
e os que tiverem praticado o mal, para a ressurreicdo do juizo”. Aqui
igualmente encontramos a ressurrei¢do dos crentes e a ressurreicao dos
incrédulos mencionadas conjuntamente. E dito especificamente por Jesus:
“vem a hora em que todos os que se acham nos timulos ouvirdo a sua voz e
sairdo”. A implicagdo clara isto parece ser a de que, num tempo especifico e
determinado, aqui denominado “a hora” vindoura, todos os que estiverem
em seus tumulos ouvirdo a voz de Cristo e serdo ressuscitados dos mortos.
Nao ha aqui nenhuma indicacdo de que Jesus pretenda ensinar que um
periodo extremamente longo de tempo separard a ressurrei¢do para a vida da
ressurrei¢do para o juizo.

Deveria ser observado, contudo, que em um verso anterior Jesus
utilizou a palavra “hora” para descrever o periodo de tempo durante o qual
os seus seguidores sdo regenerados: “Em verdade, em verdade vos digo que
vem a hora, e ja chegou, em que os mortos ouvirdo a voz do Filho de Deus;
€ 0s que a ouvirem, viverdo” (v.25). Os dispensacionalistas argumentam
que, uma vez que a “hora” mencionada no verso 25 se estende ao longo de
toda a era do Evangelho, ndo hé4 razdo para que a “hora” mencionada no
verso 28 ndo possa incluir duas ressurrei¢des separadas por mil anos”.

A titulo de réplica, devemos primeiramente dizer que Jodo utiliza a
palavra “hora” com mais de um sentido em seu Evangelho. Sem duvida, em
5.25, a palavra “hora” denota todo o periodo do Evangelho, durante o qual
as pessoas que estdo mortas em pecado ouvem a voz de Cristo e se tornam
espiritualmente vivas. Um uso similar do termo ¢ encontrado em 4.23: “Mas
vem a hora, e ja chegou, quando os verdadeiros adoradores adorardao o Pai
em Espirito e em verdade...” Mas, nas passagens seguintes do Evangelho de
Jodo, a palavra “hora” ¢ utilizada no sentido de um ponto especifico no
tempo que ou ainda ndo ¢ chegado (7.30; 8.20) ou ja ¢ chegado (12.23; 13.1;
16.21; 17.1). Temos de olhar cuidadosamente para cada passagem onde
Jodo utiliza o termo para saber exatamente o que ele quer dizer ao utiliza-lo.

Sera que a palavra “hora”, como utilizada em 5.28, descreve um
periodo de tempo que poderia ser tdo longo quanto mil anos? Penso que
ndo. Pois, primeiramente, para ser um paralelo do que ¢ dito no verso 25, a
ressurrei¢do dos crentes e incrédulos deveriam entdo estar acontecendo ao
longo de todo este periodo de mil anos, como ¢ o caso com a regeneragao
das pessoas durante a “hora” mencionada no verso 25. Mas, de acordo com



a teoria em discussdo, este ndo € o caso; antes, esta teoria ensina que havera
uma ressurrei¢ao no principio dos mil anos e outra no final. Quanto a isto,
porém, ndo ha qualquer indicacdo nessa passagem. Além disso, observe as
palavras “todos os que se acham nos timulos ouvirdo a sua voz”. Esta
referéncia parece ser a uma ressurrei¢do geral de todos quantos estdo em
seus tamulos; fazer estas palavras descreverem dois grupos (ou quatro
grupos) de pessoas que serdo ressuscitadas em ocasides separadas ¢ forcar o
sentido destas palavras. Além do que, esta passagem afirma especificamente
que todos estes mortos ouvirdo a voz do Filho do homem. A implicacio
clara parece ser a de que esta voz serd emitida uma vez, ndo duas nem
quatro vezes. Se a palavra “hora” for interpretada como representando um
periodo de mil anos a mais, isto implicaria em que a voz de Jesus continue a
soar por mil anos. Sera que isto ¢ provavel? O que Jesus estd dizendo ¢ o
seguinte: Numa determinada hora, no futuro, minha voz sera ouvida;
naquele momento todos os que estdo nos tumulos sairdo, alguns para a
ressurreicdo da vida e outras para ressurreicdo do juizo. Esta passagem
ensina claramente uma ressurreicdo geral de todos os mortos, tanto os que
tiverem feito o bem como os que tiverem feito o mal.

Uma outra passagem, onde a ressurreicdo de crentes e incrédulos ¢é
mencionada conjuntamente, encontra-se em Atos 24. Paulo, em sua defesa
perante Félix, diz: “Eu sirvo ao Deus de nossos pais..., tendo esperanga em
Deus, como também este [os judeus que o acusavam] a tém, de que havera
ressurrei¢do, tanto de justos como de injustos” (vv.14,15). No grego, assim
como na tradugdo para o portugués, a palavra ressurrei¢do esta no singular
(anastasin). Poderdo duas ressurrei¢cdes separadas por mil anos serem
adequadamente denominadas de ressurrei¢dao?

Passemos agora para o Apocalipse 20.11-15:

(11) “Vi um grande trono branco e aquele que nele se
assenta, de cuja presenga fugiram a terra e o céu, e ndo se achou
lugar para eles. (12) Vi também os mortos, os grande e 0s pequenos,
postos em pé diante do trono. Entdo se abriram livros. Ainda outro
livro, o livro da vida, foi aberto. E os mortos foram julgados,
segundo as suas obras, conforme o que se achava escrito nos livros.
(13) Deu o mar os mortos que nele estavam. A morte ¢ o além
entregaram os mortos que neles havia. E foram julgados, um por um,
segundo as suas obras. (14) Entdo a morte ¢ o inferno foram
langados para dentro do lago do fogo. Esta ¢ a segunda morte, o lago
do fogo. (15) E, se alguém nao foi achado inscrito no livro da vida,
esse foi lancado para dentro do lago do fogo™.



Os premilenistas, tanto os historicos como os dispensacionalistas,
afirmam que aqui esta descrito unicamente a ressurreicao dos incrédulos.
Eles dizem isso baseados em sua interpretacdo da visdo encontrada nos
versos 4 a 6 deste capitulo - uma vez que, segundo eles, a ressurreicao dos
versos 12 e 13 ¢ uma elaboracdo mais desenvolvida da declaragdo
encontrada no verso 5: “Os restantes dos mortos ndo reviveram até que se
completassem os mil anos”. Mas, conforme vimos, a interpretacao
premilenista dos versos 4 a 6 ndao ¢ a unica possivel; ja foi fornecida
evidéncia para a posicdo de que 20.4-6 ndo trata de uma ressurreicao
corporal, nem de crentes nem de incrédulos. Os premilenistas devem admitir
que Apocalipse 20.4-6 ¢ a Unica afirmacgdo clara das Escrituras que prova,
ao menos para eles, que havera duas ressurreicdes separadas, uma para
crentes e outra para incrédulos, com um intervalo, entre elas, de mil anos.
Porém este ensino estaria entdo baseado numa interpretagdo literal de uma
passagem de um livro altamente simbolico, contrapondo-se ao ensino claro
de outras passagens (como Joao 5.28, e Atos 24.15) de que a ressurrei¢ao de
crentes e incrédulos serd simultanea. O comentéario de George L. Murray
acerca da interpretagdo premilenista de Apocalipse 20.4-6 ¢ bem incisivo
sobre a questao.

“A anomalia com que nos defrontamos aqui ¢ que se pode ler toda a
Biblia sem descobrir qualquer sinal desta doutrina [a doutrina das duas
ressurreigoes separadas por mil anos] até que se chega ao seu antepenultimo
capitulo. Se, ao chegar a esse capitulo, a pessoa der uma interpretacao literal
a uma sentenca de uma passagem altamente simbolica, essa pessoa entdo
perceberd que ¢ necessario voltar tudo novamente e interpretar todos os
ensinos escatologicos da Biblia de modo a que concordem com esta Uinica
diferenca. Uma regra consagrada da exegese ¢ a de interpretar uma
passagem obscura das Escrituras a luz de uma afirmacao clara. Neste caso,
as afirmagdes claras estdo sendo interpretadas de modo a concordarem com
a interpretagao literal de uma sentenga num contexto repleto de simbolismo,
cujo sentido verdadeiro é altamente discutivel””.

Passemos agora a olhar mais de perto Apocalipse 20.11-15. Observe
a referéncia aos “mortos, os grandes e os pequenos, postos em pé diante do
trono” (v.12). Por que deveriamos limitar a significagdo destas palavras a
uma descri¢do dos incrédulos? Como pode algum morto ser excluido deste
grupo? Observe também a declaracdo de que o mar entregou os mortos que
nele estavam (v.13). Havera, entdo, somente mortos incrédulos no mar?
Veja igualmente a afirmacao: “a morte ¢ o Hades entregaram os mortos que
nele havia” (v.13). Com certeza o Hades, o Reino dos mortos®, inclui todos
0s mortos, ndo apenas os mortos que eram incrédulos’.



Lemos no verso 12 acerca da abertura dos livros. Conforme a ultima
parte do verso 12, estes livros devem conter um registro do que cada um tem
feito®. Mas ndo ha nada que indique que estes livros contenham apenas
material para condenagdo. O livro da vida, mencionado nos versos 12 e 15, ¢
geralmente entendido como indicando a lista dos eleitos de Deus. O verso
15 nos diz que se o nome de alguém nao for achado escrito nesse livro da
vida, essa pessoa foi langada no lago do fogo. Contudo, havera qualquer
indicacdo nesta passagem de que nenhum dos que estavam perante o grande
trono branco tivesse seu nome escrito no livro da vida? Na verdade, haveria
qualquer razao em se dizer: “E, se alguém nao foi achado inscrito no livro
da vida”, e se toda a visdo tratasse unicamente de pessoas cujos nomes nao
estavam escritos naquele livro?°

Portanto, ¢ totalmente inconvincente a tentativa de restringir a
ressurreicdo descrita em Apocalipse 20.11-15 unicamente ao incrédulos.
Esta passagem descreve claramente uma ressurreicdo geral de todos os
mortos”; “deu o mar os mortos que nele estavam”; “a morte ¢ o Hades
entregaram os mortos que neles havia. E foram julgados, um por um,
segundo as suas obras”.

A segunda: a Biblia ensina que os crentes serdo ressuscitados ha
hora da Segunda Vinda de Cristo, cuja ocasido é denominada “o ultimo
dia”. Entre as passagens que ensinam que a ressurreicdo dos crentes
acontecera na hora da Segunda Vinda estdo as seguintes: 1 Tessalonicenses
4.16: “Porquanto o Senhor mesmo, dada a sua palavra de ordem, ouvida a
voz do arcanjo, e ressoada a trombeta de Deus, descera dos céus, e os
mortos em Cristo ressuscitardo primeiro...”; Filipenses 3.20,21: “Pois a
nossa patria estd nos céus, de onde também aguardamos o salvador, o
Senhor Jesus Cristo, o qual transformara o nosso corpo de humilhacdo, para
ser igual ao corpo da sua gloria...”; 1 Corintios 15.23: “Cada um, porém, por
sua propria ordem: Cristo, as primicias; depois os que sdo de Cristo, na sua
vinda”.

Entretanto, ao olharmos para o sexto capitulo do Evangelho de Joao,
aprendemos que a ocasido em que os crentes forem ressuscitados dentre os
mortos ¢ chamada por Jesus de “o Ultimo dia”: “De fato, a vontade de meu
Pai ¢ que todo homem que vir o Filho e nele crer, tenha a vida eterna; e eu o
ressuscitarei no ultimo dia” (v.40; cp.vv. 39,44 e 54). De acordo com
premilenismo, tanto histérico como dispensacionalistas, ¢ afirmado que a
ocasides em que os crentes deverdo ser ressuscitados terd lugar pelo menos
uns mil anos antes da instauracao do estado final. Mas, como pode uma
ocasido que ocorre mil anos antes do fim ser chamada de “altimo dia”?

A terceira: os argumentos para uma ressurrei¢do em duas etapas
baseados em 1 Tessalonicenses 4.16 e 1 Corintios 15.23, 24 ndo sdo



conclusivos. Um dos argumentos baseados nestas passagens ¢ que em
nenhuma delas os incrédulos sdo mencionados; por isso ¢ suposto que a
ressurrei¢do dos crentes acontega numa ocasido diferente da dos incrédulos.
Todavia, a razdo pela qual Paulo ndo menciona os incrédulos, em ambas as
passagens, ¢ que ele estd tratando unicamente da ressurrei¢do dos crentes,
que difere, em principio da ressurrei¢ao dos incrédulos. Quando Paulo esta
descrevendo as béngaos que os cristdos recebem de Cristo, com respeito a
sua ressurrei¢do, ele possivelmente nao pode incluir os incrédulos, pois
estes ndo recebem tais béncdos. O fato de Paulo ndo mencionar os
incrédulos em nenhum destes dois textos efetivamente nao prova, de forma
alguma, que os incrédulos ndo sejam ressuscitados dentre os mortos na
mesma ocasido em que os crentes o sao.

1 Tessalonicenses 4.16, que acabamos de citar, diz em parte: “E os
mortos em Cristo ressuscitardo primeiro”. Alguns premilenistas afirmam
que a expressdo “ressuscitardo primeiro” implica em que os crentes serdo
ressuscitados antes dos incrédulos. Mas mesmo um exame superficial desta
passagem revelard que aqui o contraste ndo ¢ entre a ressurrei¢do de crentes
e incrédulos, mas entre a ressurreicdo dos mortos em Cristo e o
arrebatamento dos crentes que ainda estiverem vivos quando Cristo retornar.
Paulo esta dizendo aos Tessalonicenses que a ressurreicado dos crentes
mortos precederd a transformacdo e o arrebatamento dos crentes que
estiverem vivos por ocasido da Parousia.

1 Corintios 15.23,24 diz o seguinte: “Cada um porém, por sua
propria ordem: Cristo, as primicias, depois os que sao de Cristo, na sua
vinda. E entdo vird o fim, quando ele entregar o Reino ao Deus e Pai,
quando houver destruido todo principado, bem como toda potestade e
poder”. A interpretacdo que encontra uma possivel referéncia ao milénio
nesta passagem ja foi discutida e respondida anteriormente'’. Assim como
ndo ha nesta passagem evidéncia conclusiva para um futuro reinado terreno
de mil anos, também nao existe aqui nenhuma evidéncia conclusiva de que
os incrédulos serdo ressuscitados muito tempo depois de os crentes terem
sido ressuscitados. Em todo este capitulo, Paulo nao diz coisa alguma acerca
da ressurrei¢do dos incrédulos; seu ensino aqui ocupa-se apenas da
ressurrei¢cao dos crentes.

Concluimos que ndo ha base, nas Escrituras, para a teoria de uma
ressurreicdo dupla ou quadrupla. O ensino claro da Biblia ¢ de que, na
ocasido da volta de Cristo, haverd uma ressurreicdo geral tanto de crentes
como de incrédulos. ApOs esta ressurreigdo geral se seguird o juizo.

Abordaremos agora a questdo da natureza da ressurreigdo. Como ¢
de se esperar, o ensino neotestamentario, sobre a ressurreicdo do corpo, €
bem mais explicito e detalhado do que o ensino do Antigo Testamento. Ja



no capitulo 9 ficou evidente que, desde o Antigo Testamento, aprendemos
que ha uma diferenca entre o destino do justo € o do impio apos a morte. Em
algumas das citadas encontramos uma indicacdo ocasional sobre a
possibilidade da ressurreicdo do corpo. Vimos tal indicagdo especificamente
em Salmos 16.10: “Pois ndo deixards a minha alma no Sheol; nem
permitirds que o teu Santo veja corrupcdo” (ASV) ''. A luz do uso que
Pedro faz desta passagem, em seu sermao de Pentecostes (Atos 2.27,31),
podemos ver nestas palavras uma predi¢ao clara da ressurreicao de Cristo.

Existem duas passagens do Antigo Testamento, ambas nos profetas,
que falam explicitamente da ressurrei¢ao do corpo. A primeira delas ¢ Isaias
26.19: “os vossos mortos e também os seus cadaveres viverdo e
ressuscitardo: despertai e exultai, os que habitais no pd!” Isaias faz aqui um
contraste entre o destino futuro dos crentes mortos (“vossos mortos”) € o
destino dos inimigos de Juda, acerca dos quais ele falara no verso 14: “Eles
estdo mortos, eles ndo viverdo; eles sdo sombras, ndo ressuscitardo”. Isaias
26.19, portanto, fala apenas sobre a ressurreicao corporal futura dos crentes
- especificamente dos crentes entre os israelitas.

Daniel 12.2, entretanto, fala tanto da ressurrei¢ao de crentes como de
incrédulos: “Muitos dos que dormem no po da terra ressuscitardo, uns para a
vida eterna, e outros para vergonha e horror eterno”. Este € o inico lugar no
Antigo Testamento, onde aparece a expressdo vida eterna (chayyey olam).
Daniel aqui da testemunho claro da ressurrei¢do futura do corpo, e do fato
de que haverd uma ressurrei¢do ndo apenas para a vida eterna, mas também
para o horror eterno. O mesmo termo hebraico olam (pelas eras, ou eterno) ¢
utilizado para qualificar a bem-aventuranca dos justos e a infelicidade dos
impios. Uma dificuldade da passagem ¢ o uso da palavra muitos, no inicio
do texto, onde se esperaria a palavra fodos'?. Talvez o termo muitos esteja
empregado aqui para se referir aqueles que morreram durante o “tempo da
tribulagdo” mencionado no verso anterior; ou talvez muitos seja, neste caso,
um equivalente hebraico para fodos. Provavelmente ¢ correto dizer que a
ressurreicdo predita aqui por Daniel seja limitada aos israelitas; isto,
entretanto, ndo ¢ de surpreender, a luz do fato de que Israel representa o
povo de Deus nos profetas, e qualquer mensagem acerca do povo de Deus
tem de ser expressada em termo de Israel. De qualquer forma, temos nesta
passagem um ensino explicito do Antigo Testamento acerca de uma
ressurreicdo do corpo que sera tanto para a vida eterna como para a
condenacao eterna.

Passando agora a examinar o ensino neotestamentario acerca da
ressurrei¢do, encontramos, bem no centro desse ensino, a ressurreicao de
Jesus Cristo. As Escrituras deixam amplamente claro o fato de que a
ressurrei¢do de Cristo ¢ o penhor e garantia da ressurreicdo futura dos



crentes. Todas as ressurreigdes anteriores que a Biblia menciona foram
novamente seguidas pela morte'’; somente a ressurreicdo de Cristo nunca
sera seguida pela morte - e ¢ este tipo de ressurreicdo que os crentes
aguardam. Pelo fato de Cristo ter ressuscitado, os crentes também deverdo
ressuscitar.

Este fato ¢ ensinado em varias passagens do Novo Testamento. Em 1
Corintios 15.20, lemos: “Mas de fato Cristo ressuscitou dentre os mortos,
sendo ele as primicias dos que dormem”. A palavra primicias (aparche)
indica a primeira parte de uma colheita, que garante seu complemento final;
desta forma a ressurrei¢do de Cristo ¢ prova e garantia de que nds, que
estamos em Cristo, também ressuscitaremos dos mortos. Em Colossenses
1.18, lemos que Cristo € “o primogénito (prototokos) de entre os mortos”. O
fato que Cristo aqui ser chamado de primogénito implica em que aqueles
que sdo seus irmaos e irmao também ressuscitarao de entre os mortos, a fim
de que, conforme aprendemos de Romanos 8.29, Cristo possa ser “o
primogénito entre muitos irmaos”. Em Jodao 14.19, na verdade Cristo
especificamente diz aos seus discipulos: “Porque eu vivo, vés também
vivereis”.

Aprendemos de Romanos 8.11 ndo somente a intima ligacdo entre a
ressurreicdo de Cristo e a ressurreicao dos crentes, mas também o fato de
que a ressurrei¢do dos crentes sera uma obra do Espirito Santo: “Se habita
em voOs o Espirito daquele que ressuscitou a Jesus dentre os mortos, esse
mesmo que ressuscitou a Cristo Jesus dentre os mortos, vivificard também
0S V0ssos corpos mortais, por meio do seu Espirito que em voés habita”. Em
Filipenses 3.20, 21, Paulo ensina que os corpos ressurrectos dos crentes
serdo semelhantes ao corpo ressurrecto de Cristo: “Pois a nossa cidadania
esta no céu, de onde também aguardamos o salvador, o Senhor Jesus Cristo,
o qual transformara o nosso corpo de humilhagao, para ser igual ao corpo da
sua gloria, segundo a eficacia do poder que ele tem de até subordinar a si
todas as coisas” (ASV). Nosso corpo atual ¢ descrito aqui como “o corpo de
nossa humilha¢do - humilhagdo por causa dos resultados do pecado.
Podemos considerar coisas tais como sofrimento, dor, doenca, fadiga e
morte. Mas na ressurreigdo, os corpos dos crentes se tornardo como o corpo
de gloria de Cristo, de onde todos os resultados do pecado, inclusive a
morte, terdo sido removidos. Na hora da ressurrei¢do, portanto, nds que
estamos em Cristo seremos totalmente como ele, ndo somente em relagao a
nossos espiritos, mas também no que diz respeito a nossos corpos.

Como efetivamente tem acontecido, varias questdes podem ser
levantadas acerca da ressurreicdo do corpo. Este corpo ressurrecto devera
ser material, isto ¢, fisico? Haverd alguma semelhanga entre o corpo que
temos hoje e o corpo que teremos no futuro? Ou serd que o corpo



ressurrecto devera ser tao diferente do corpo atual que ndo se poderd falar de
identidade? De que forma o corpo ressurrecto sera diferente do corpo atual?

Para tentarmos encontrar respostas a estas e a outras questoes
semelhantes, passemos a examinar 1 Corintios 15, o capitulo que contém o
tratamento mais completo, em toda a Biblia, a respeito da ressurreicdo do
corpo. Nao ¢ facil determinar, exatamente, qual era o erro combatido por
Paulo neste capitulo. O verso 12 diz: “Ora, se ¢ corrente pregar-se que
Cristo ressuscitou dentre os mortos, como, pois, afirmam alguns dentre vés
que ndo ha ressurreicdo de mortos?” A partir deste verso parece que a
ressurreicdo corporal de Cristo ndo era negada em Corinto, mas que alguns
dos Corintios (e apenas alguns) negavam a ressurreicdo corporal dos
crentes. Podemos apenas supor que isto foi feito sob influéncia do
pensamento grego, que ensinava a imortalidade da alma mas negava a
ressurreicdo do corpo. Paulo combate este erro indicando que, se alguém cré
na ressurreicdo de Cristo, essa pessoa ndo mais pode negar a ressurreicao
dos crentes'.

Paulo passa agora a combater essa visdo erronea, discorrendo
primeiramente sobre o fato da ressurreicao (vv.12 a 34), depois sobre o
modo da ressurreigdo (vv. 35 a 49) e, finalmente, sobre a necessidade da
ressurreicdo e da transformacgao dos crentes vivos (vv. 50 a 57). O fato da
ressurreicdo dos crentes ¢ provado, primeiramente, pela referéncia a
ressurreicdo de Cristo: “Ora, se & corrente pregar-se que Cristo ressuscitou
dentre os mortos, como, pois, afirmam alguns dentre vos que ndo ha
ressurreicdo de mortos? E, se Cristo ndo ressuscitou, ¢ va a nossa pregagao e
va a vossa f&” (vv.12-14). Em outras palavras, ndo se pode negar a
ressurreicdo dos crentes sem negar a ressurreicdo de Cristo, uma vez que as
duas sdo insepardveis. E se alguém negar a ressurrei¢do de Cristo, sua fé ¢
em vao - ele ainda estd em seu pecado.

Paulo agora prossegue destacando o assunto ja referido, a saber, que
a ressurreicdo de Cristo ¢ a garantia da ressurreicao dos crentes. No verso
20, Cristo ¢ chamado de as primicias daqueles que dormem. No verso 21
lemos que assim como a morte veio por um homem, por um homem (isto ¢,
por Jesus Cristo) veio também a ressurreicdo dos mortos. E aprendemos, no
verso 22, que assim como todos morreram em Adao, assim também todos
serdo vivificados em Cristo. Nesta ultima passagem, o primeiro todos se
refere a todos os que estdo em Adao - isto €, todos os homens. O segundo
todos, porém, refere-se a todos os que estdo em Cristo - isto €, todos os
crentes. Nesta passagem, Paulo ndo fala da ressurrei¢do de incrédulos; ele
estd tratando aqui apenas da ressurrei¢do dos crentes. Por essa razio, ele
destaca, nestes versos, que pelo fato de Cristo ter ressuscitado, todos aqueles
que estdo em Cristo ressuscitardo com ele. na verdade, esta ressurrei¢do dos



crentes ¢ um aspecto necessario na obra mediadora de Cristo, pois “o ltimo
inimigo a ser destruido ¢ a morte” (v.26).

No verso 35, Paulo comega a discorrer sobre o modo da ressurreigao.
Primeiramente, ele apresenta a figura da semente: “Mas alguém dira: Como
ressuscitam os mortos? E com que corpo vém? Insensatos! O que semeias
ndo nasce, se primeiro ndo morrer; ¢ quando semeias, ndo semeias 0 corpo
que héa de ser, mais o simples grdo, como de trigo, ou de qualquer outra
semente. Mas Deus lhe d4 corpo como lhe aprouve dar, e a cada uma das
sementes o seu corpo apropriado” (vv.35-38). Nao devemos forcar esses
versos a ponto de sugerir que eles ensinem que nossos corpos atuais
contenham uma espécie de gérmen ou semente do corpo ressurrecto, cuja
semente permaneca intacta apds o corpo ter morrido e, mais tarde, forme a
base para o corpo ressurrecto. Tal idéia é pura especulagdo. O objetivo de
Paulo ¢, simplesmente, este: Vocés que duvidam da possibilidade de uma
ressurreicdo fisica, considerem a maravilha que ha no plantio de uma
semente. Voc€ semeia um grao de trigo no solo; entdo o grao morre como
grao, mas, a seu tempo, Deus fard uma nova planta surgir do onde o grao foi
semeado. Deus dd um “corpo” a esse grao conforme sua escolha, e a cada
tipo de grao ou semente ele da seu “corpo” peculiar. Se Deus ¢é capaz de
fazer isto com a semente, por que nao poderd ele fazé-lo com o corpo
humano?

Com esta ilustracao, Paulo destaca trés pontos: primeiro, assim como
a nova planta ndo surgird a menos que a semente morra como semente'’,
assim o corpo ressurrecto ndo surgird a menos que o corpo em sua forma
atual morra. Segundo, assim como ndo se pode, a partir da aparéncia da
semente, dizer como se parecera a futura planta, assim também nao se pode,
a partir da observacdo do corpo atual, dizer exatamente como sera o corpo
ressurrecto. Terceiro, assim como existe uma continuidade entre a semente €
a planta, assim também havera continuidade entre o corpo atual € o corpo
ressurrecto.

A figura da semeadura e da ceifa ¢ continuada nos versos 42 a 44,
onde Paulo apresenta alguns contrastes notdveis entre o corpo atual e o
corpo ressurrecto: “Pois assim também ¢ a ressurrei¢ao dos mortos. Semeia-
se 0 corpo na corrupg¢do, ressuscita na incorrupgdo. Semeia-se em desonra,
ressuscita em gloria. Semeia-se em fraqueza, ressuscita em poder. Semeia-se
corpo natural, ressuscita corpo espiritual” (ASV). A referéncia ao semear
(“semeia-se”) ¢, provavelmente, uma descri¢do figurada do sepultamento,
uma vez que o ato de sepultar um corpo tem alguma similaridade com o
plantar uma semente no solo. Dever-se-ia lembrar, entretanto, que em cada
caso a descrigdo do corpo, na primeira metade da comparagdo, se aplica a



todo o tempo da existéncia atual do corpo e ndo somente a sua condi¢do na
ocasido do sepultamento.

O primeiro destes quatro contrastes € entre corrupgdo € incorrupgao.
Nossos corpos naturais, diz Paulo, sdo corpos de corrupcao (phthora); a
semente da doenca e da morte esta neles, de modo que a morte destes corpos
¢ apenas uma questao de tempo. Mas nossos corpos serdo ressuscitados na
incorruptibilidade (aphtharsia). Toda a susceptibilidade a doenga terd
passado. Nao estaremos mais a caminho de uma certa morte, como estamos
agora, mas desfrutaremos entdo de um tipo de existéncia incorruptivel.

O segundo contraste ¢ entre desonra (atimia) e gloria (doxa). Por
ocasido do sepultamento, tentamos honrar os mortos vestindo-os com suas
melhores roupas, providenciando um esquife atraente, e cercando o esquife
de flores, mas de fato um sepultamento envolve muita desonra. O que
poderia ser mais desonroso para um corpo do que ser baixado a sepultura?
Os corpos dos crentes, porém, ressuscitardo em gldoria - ndo somente um
tipo exterior de gloria, mas uma gloria que transformara a pessoa desde o
interior. J4 vimos Filipenses 3.21 que o corpo ressurrecto serd como o corpo
glorificado de Cristo - radiante, brilhante, talvez até¢ ofuscante. Na verdade
ndo saberemos como ¢ esta gloria até que nds mesmos a vejamos € a
experimentemos.

O terceiro contraste € entre fraqueza (ashtneia) e poder (dynamism,).
Apos algumas horas de trabalho neste corpo atual, ja ficamos cansados e
precisamos de repouso. Em qualquer coisa que tentarmos fazer, estamos
sempre conscientes de nossa fraqueza ou limitagdes humanas. A medida que
a morte se aproxima, na verdade, o corpo fica totalmente desamparado.
Mas, na ocasido da ressurreicdo, este corpo serd ressuscitado em poder.
Exatamente como esse poder se revelara ¢ assunto de especulagdo; nds o
saberemos quando o virmos. Ficara patente que nao mais havera a fraqueza
que agora nos coibe em nosso servigo ao Senhor.

Temos de gastar um pouco mais de tempo com o quarto contraste.
Este ¢ entre um corpo natural (soma psychikon) e um corpo espiritual
(soma pneumatikon). Uma das dificuldades que encontramos aqui ¢ que a
expressao “corpo espiritual” levou muitos a pensar que o corpo ressurrecto
ndo serd um corpo fisico - neste caso, espiritual € considerado em contraste
com fisico.

E facil demonstrar que isso ndo ¢ assim. O corpo ressurrecto do
crente, conforme vimos, serd como o corpo ressurrecto de Cristo. Mas, com
certeza, o corpo de Cristo foi um corpo fisico; ele pode ser tocado (Jodo
20.17,27) e pede ingerir alimentos (Lucas 24.38-43). Além disso, a palavra
espiritual (Pneumatikos) nao descreve o que ¢ imaterial ou nao fisico.
Observe como Paulo utiliza o mesmo contraste na mesma epistola, em



2.14,15: “Ora, o homem natural (psychikos) ndo aceita as coisas do Espirito
de Deus: elas lhe sdao loucura; e ele ndo as pode conhecer, porque elas se
discernem espiritualmente. Mas aquele que ¢ espiritual (pneumatikos)
discerne todas as coisas, € ele mesmo nao ¢ julgado por ninguém”. (ASV).
Aqui as mesmas palavras gregas, psychicos e pneumatikos sao utilizadas do
mesmo modo que em 15.44. Mas espiritual (pneumatikos) nao significa
ndo-fisico nesta passagem. Antes, significa alguém que ¢ guiado pelo
Espirito Santo, pelo menos em principio, em distincdo a alguém que ¢
guiado unicamente por seus impulsos naturais. De modo semelhante, o
corpo natural, descrito em 15.44, ¢ um corpo participante desta existéncia
atual, amaldicoada pelo pecado; mas o corpo espiritual da ressurrei¢ao ¢ um
corpo que sera totalmente - ndo apenas parcialmente - dominado e dirigido
pelo Espirito Santo'®,

O homem, em seu corpo atual, relacionado com o primeiro Adao, ¢
psychikos, natural, pertencente a esta era presente e, por essa razao,
facilmente tentado ao erro. Sem duvida, a pessoa que esta em Cristo ¢ agora
capaz de resistir a tentagdo, de dizer ndo ao diabo e de viver uma vida nova
e obediente. Mas a nossa obediéncia, nesta vida presente, continua
imperfeita; nos percebemos que ficamos bem longe do ideal e ainda
necessitamos diariamente de confessar nossos pecados. Nossa existéncia
futura, porém, serda uma existéncia total e completamente governada pelo
Espirito Santo, de modo que nunca mais teremos algo a ver com o pecado.
Por essa razdo o corpo da ressurrei¢ao ¢ denominada de corpo espiritual.
Geerhardus Vos estd correto ao insistir que deveriamos, neste verso,
escrever a palavra espiritual com letra maiuscula, a fim de deixar claro que
o verso descreve o estado no qual o Espirito Santo governa o corpo’’.

Se o corpo ressurrecto fosse imaterial ou ndo-fisico, o diabo teria
alcancado uma grande vitoria, pois Deus entdo teria sido levado a
transformar seres humanos, que ele criou com corpos fisicos, em criaturas
de uma espécie diferente, sem corpo fisico (como os anjos). Entdo,
realmente pareceria que a matéria tivesse se tornado intrinsecamente ma, de
modo que tivesse de ser eliminada. E entdo, em certo sentido, teria sido
provado que os filosofos gregos tinham razao. Mas a matéria ndo ¢ ma; ela ¢
parte da boa criagdo de Deus. Por causa disso, o alvo da reden¢do de Deus ¢
ressurrei¢do do corpo fisico, e a criacdo de uma nova terra na qual seu povo
redimido possa viver e servir para sempre a Deus com corpos glorificados.
Dessa forma, o universo ndo sera destruido, mas sim renovado, € Deus
conquistard a vitoria'®.

Em 1 Corintios 15.50-57, Paulo trata da questdo da necessidade da
ressurreicdo do corpo. Quando Paulo diz no verso 50: “carne e sangue nao
podem herdar o Reino de Deus”, ele ndo esta tentando dizer que o corpo



ressurrecto ndo sera fisico, mas antes que “o homem, como ¢ agora, uma
criatura fragil e perecivel, ndo pode ter um lugar no Reino glorioso e
celestial de Deus” '°. Ele prossegue dizendo: “nem a corrupgio (phthora)
herdar a incorrupcao (aphtharsia)” (v.50). O que Paulo esta dizendo aqui ¢
que, para nos, ¢ impossivel em nosso presente estado, em nossos corpos
atuais, fracos e pereciveis como sdo, herdar a plenitude das béncaos da vida
por vir. Tem de haver uma transformacao.

Sendo este o caso, a transformagdo ndao pode apenas envolver
aqueles crentes que tiverem morrido até a hora da volta de Cristo, mas
também aqueles crentes que, entdo, ainda estiverem vivos. Por isso Paulo
continua dizendo, nos versos 51, 52: “Eis que vos digo um mistério: nem
todos dormiremos, mas transformados seremos todos, num momento, num
abrir e fechar de olhos, ao ressoar da ultima trombeta. A trombeta soara, os
mortos ressuscitardo incorruptiveis € nds seremos transformados”. Esta
transformagdo, que € necessaria, de um corpo perecivel em um imperecivel,
0 sera tanto para os vivos como para os mortos. A glorificagao dos crentes,
que ainda estiverem vivos quando Cristo vier, serd instantanea. Na ocasido
da volta de Cristo, em outras palavras, tanto a ressurrei¢ao dos mortos como
a transformac¢do dos vivos acontecerdo numa sucessao rapida. Vemos, em 1
Tessalonicenses 4.16,17, que o arrebatamento dos crentes - sua elevacgao
para encontrar o Senhor nos ares - acontecera imediatamente apos.

Agora Paulo expressa, de modo positivo, o que tinha expressado
negativamente no verso 50: “Porque é necessario que este corpo corruptivel
se revista da incorruptibilidade, € que o corpo mortal se revista da
imortalidade” (v.53). Dessa forma, Paulo mostrou que tanto a ressurreicao
dos crentes mortos como a transformagdo dos crentes vivos sao
absolutamente necessarias para que os crentes desfrutem das glorias da vida
futura. Somente depois de isto ter acontecido ¢ que terd ocorrido a vitoria
final sobre a morte: “E quando este corpo corruptivel se revestir de
incorruptibilidade, e o que ¢ mortal se revestir de imortalidade, entdo se
cumpriré a palavra que esta escrita: Tragada foi a morte pela vitoria” (v.54).

Ja levantamos, anteriormente, a questdo sobre se havera
continuidade entre o corpo atual e o corpo ressurrecto. Com base nos dados
das Escrituras, deve ser dito que havera tanto continuidade como diferenca.
Tem de haver continuidade, pois, de outra forma, ndo faria sentido falar
acerca da ressurreicdo. O ato de chamar a existéncia um grupo
completamente novo de pessoas totalmente diferentes dos habitantes atuais
da terra ndo seria uma ressurreicdo. Quando Paulo diz que os mortos serdo
ressuscitardo (1 Co 15.52) e que nds, que estivermos Vvivos, Seremos
transformados (v.52), com certeza ele quer dizer que havera algum tipo de
continuidade entre estes dois estdgios de existéncia. Na verdade, ¢



exatamente a linguagem do verso 53 que implica e, mesmo, exige uma
continuidade: “Porque € necessario que este corpo corruptivel se revista da
incorruptibilidade, e que o corpo mortal se revista da imortalidade” [grifos
meus]. Lembramos, também, o que Paulo diz em 1 Tessalonicenses 4.17,
apos ter descrito a ressurreicdo dos crentes e o subseqiiente arrebatamento
da igreja: “E assim estaremos para sempre com o Senhor”. Aqueles que
estardo para sempre com o Senhor, apds sua ressurrei¢do ou transformacgao,
ndo serdo criaturas diferentes de nés mesmos, mas seremos nos.

Mesmo assim, embora haja continuidade, também havera diferenca.
Ja examinamos passagens que descrevem essas diferengas, especialmente 1
Corintios 15. Observaremos agora dois outros textos que mencionam
diferencas especificas entre o corpo presente € o corpo ressurrecto.
Conforme Mateus 22.30 (e as passagens paralelas: Marcos 12.25 e Lucas
20.35) Jesus ensinou que, na vida por vir, ndo havera casamento: “Porque na
ressurreicdo nem casam nem se ddao em casamento; sdo, porém, como 0s
anjos no céu”. Podemos presumir que a semelhanca com os anjos se aplica
unicamente ao ponto mencionado, ndo a auséncia de corpos fisicos. O
ensino de Jesus aqui ndo implica, necessariamente, que nao haja diferengas
de sexo na vida por vir. O que efetivamente vemos, contudo, ¢ que a
instituicdo do casamento ndao mais estard existindo pois ndo havera
necessidade de trazer novas criangas ao mundo.

Uma segunda passagem, que sugere uma diferenga, encontra-se em 1
Corintios 6.13: “Os alimentos sdo para o estdbmago, € o estdmago para os
alimentos; mas Deus destruird tanto este como aquele”. A palavra aqui
traduzida por “destruird”, Katargeo, freqlientemente significa abolir,
suprimir ou trazer ao fim. Parece que, conforme esta passagem, as funcdes
digestivas do corpo ndo mais serdo necessarias na vida por vir.

Entretanto, temos de confessar que a Biblia nos diz muito pouco
acerca da natureza exata do corpo ressurrecto. Sdo-nos dados alguns
individuos, mais muito ainda fica por ser dito. De fato, ¢ interessante
observar que muito do que a Biblia diz, acerca da existéncia futura, estd em
termos negativos: auséncia de corrupcao, fraqueza e desonra; auséncia da
morte; auséncia de lagrimas, lamentagdo, choro ou dor (1 Co 15.42, 43; Ap
21.4). Sabemos alguma coisa acerca do que ndo experimentaremos, mas
sabemos pouco acerca do que vamos experimentar. Tudo o que realmente
sabemos ¢ que serd maravilhoso, além de nossa mais alta imaginagdo. As
palavras que Paulo profere, em outro contexto, sdo provavelmente
aplicaveis aqui: “O olho ndo viu, nem o ouvido ouviu, nem penetrou no
coracdo humano, as coisas que Deus tem preparado para aqueles que o
amam” (1 Co 2,9, KJ)*.



Notas do Capitulo 17

1.

Ver acima, capitulo 8.

2. Ver acima, pp. 241-243, 252, 254

3.

10.

11

13.

14.

Ver acima, pp. 252, 254 Uma vez que os premilenistas afirmam que
ainda havera morte durante o milénio, eles também precisam defender
uma ressurreicdo dos crentes que morreram durante o milénio, em
adi¢ao as duas ressurrei¢ao mencionadas acima.

Ver NSB, p.1131, niimero 1: “Uma vez que esta hora de regeneracdo
espiritual ja tem perdurado por mais de dezenove séculos ¢ também
possivel que a futura “hora” da ressurreicao fisica (vs. 28,29) se estenda
por mil anos - os justos sendo ressuscitados no principio; os impios no
final. Ver Apocalipse 20”. Cp. também, Pentecost, Things to Come
(Coisas Por Vir), p. 400.

Millennial Studies (Estudos do Milénio), Grand Rapids, Baker, 1948,
pp. 153, 154.

Ver acima, pp.130, 131.

Embora em Lucas 16.23, conforme vimos (acima, pp. 131, 132), Hades
parece ser usado para descrever o lugar de punicdo do impios durante o
estado intermediario, ndo ha indicacao de que esta palavra seja utilizada
neste sentido restrito em Apocalipse 20.13, especialmente ndo porque
nesta passagem Hades ¢ colocado em paralelo com morte.
Provavelmente, ndo devemos pensar em livros no sentido literal nem
aqui, nem no caso do “livro da vida”.

Para uma refutagdo mais ampla da teoria da ressurreicdo, em duas
etapas, ver David Brown, Christ’s Second Coming (A Segunda Vinda de
Cristo), New York: Carter, 1851, pp. 190-217.

Ver acima, p. 245.

. Ver acima, pp. 128-130.
12.

A palavra fodos, na verdade, ¢ utilizada na passagem neotestamentaria
que faz eco a estas palavras de Daniel: Jodo 5.28,29.

Pensamos e.g., de ressurrei¢des tais como a do filho da vitva de Sarepta
(1 Reis 17.17-24) e do filho da mulher sunamita (2 Reis 4.32-37); bem
como na ressurrei¢do do filho da viava de Naim (Lucas 7.11-17), da
filha de Jairo (Mt 9.18-26) e de Lazaro (Jodo 11.38-44).

Quando Paulo utiliza a expressao “ressurrei¢ao dos mortos” (anastasis
nekron), neste capitulo, ele indica uma ressurrei¢do fisica ou corporal.
Isto fica evidente do exemplo de Cristo, que certamente ressuscitou de
modo fisico (ele pdde ser tocado e pdde comer; ver Lc 24.38-43). Fica
evidente também pela consideragdo de que um tipo nao-fisico de
“ressurreicdo” seria equivalente ao conceito grego da “imortalidade da



15.

16.

17.

18.

19.
20.

alma” - um conceito que os hereges de Corinto provavelmente aceitaram
como substituto para a ressurreicao fisica.

A vida da semente continua, mas a semente ndo mais existe como
semente depois de a nova planta ter comecgado a se formar.

Por causa disso, a traducdo de 1 Corintios 15.44, pela RSV, ¢é confusa:
“Semeia-se corpo fisico, ressuscita corpo espiritual”. E melhor, como o
fazem KJ, ASV e N1V, traduzir soma psychikon por corpo natural.
Pauline Eschatology (Escatologia Paulina), p.167.

Sobre o significado de “corpo espiritual” em 1 Corintios 15.44 ver
também J.A Schep, The Nature of the Ressurrection Body (A Natureza
do Corpo Ressurrecto), Grand Rapids, Eerdmans, 1964, Cap. 6; M.E.
Dahl The Ressurrection of the Body (A Ressurreicio do Corpo),
London: SCM, 1962; e H. Ridderbos, Paul , pp.537-551

Schep, op.cit., p. 204.

A Biblia diz muito pouco acerca da ressurreicdo dos incrédulos. Ja
observamos as passagens que mencionam especificamente este aspecto
da ressurrei¢do (Daniel 12.2; Jodo 5.28,29; Atos 24.15). A ressurrei¢do
dos incrédulos ¢ parte do julgamento de Deus sobre eles, e por causa
disso reflete mais a obra de Cristo como juiz do que sua obra como
salvador.



CAPITULO 18
0 JUIZO FINAL

Na verdade, ha um sentido no qual as pessoas sdo julgadas ja na presente
vida, pela resposta delas a Cristo. Lemos em Jodo 3.18: “Aquele que nele
[Cristo] cré ndo ¢ condenado (ou julgado, ASV); aquele que ndo cré ja esta
condenado (ou julgado, ASV), porque nao creu no nome do unigénito Filho
de Deus” (veja também 3.36; 5.24). Em outras palavras, um julgamento
divino recai ja agora sobre aqueles que se recusam a crer em Cristo. Mas a
Biblia também ensina que haverd um julgamento final no fim da histéria, no
qual todos os homens aparecerdo perante o trono de Cristo para serem
julgados. E deste juizo final que tratamos neste capitulo.

Comecamos com a questao da necessidade deste julgamento. Alguns
consideram o juizo final como desnecessario, pois o destino de cada pessoa
ja terd sido determinado por ocasido de sua morte. Se alguém morre, estando
em Cristo, essa pessoa serd salva e imediatamente apds a morte estard na
presenca do Senhor'. Se, porém, uma pessoa morre na incredulidade, ela
estara perdida e ird imediatamente para o lugar de tormentos’. Se isto é
assim, por que € necessario um juizo final? Sem duavida, tal juizo seria
necessario para aqueles que ainda estivessem vivos quando do retorno de
Cristo, mas nao para aqueles que tiverem morrido até aquela ocasido. Esta ¢
a objecao.

Esta objecao.

Esta obje¢do, porém, estd baseada na suposicdo de que o proposito
do juizo final seja determinar o destino futuro do homem. Os Advertistes do
Sétimo Dia, por exemplo, ensinam que no final da vida de cada pessoa
havera um “julgamento investigador” para determinar se ela sera salva ou
estard perdida: “Este julgamento investigador determina quem dentre os
milhares que estdo dormindo no pd da terra ¢ digno de tomar parte na
primeira ressurrei¢do, ¢ quem de suas multiddes viventes ¢ digno da
transladacio” >. Mas esta suposi¢do ndo é correta. Na ocasido do juizo final
o destino final de todos os que tiverem vivido ou ainda estiverem vivendo
na terra ja terd sido determinado. Deus ndo necessita de proceder a uma
investiga¢do nas vidas das pessoas para determinar quem serd salvo e quem
nao o serd. Vemos em Ef¢sios (1.4) que o destino dos salvos ¢ ndo apenas
preconhecido por Deus mas tem, também, sido predeterminado desde a
eternidade: “assim como nos escolheu nele [Cristo] antes da fundagdo do
mundo”. Vemos em Jodo (10.27, 28) que Cristo conhece as suas ovelhas e
lhes deu vida eterna, de modo que ninguém pode tira-las de sua mao.



Qual serda, pois, o proposito do juizo final? Trés pontos podem ser
destacados: (1) O principal proposito do juizo sera mostrar a soberania de
Deus e a gloria de Deus na revelagao do destino final de cada pessoa. Até
essa ocasido, o destino final de cada ser humano tera estado oculto; agora
esse destino serd revelado, conforme a fé que cada um teve ou ndo,
conforme as obras que cada um fez e a vida que cada um viveu. Com a
publicagdo dessas obras, a gragca de Deus serd magnificada na salvagdo de
seu povo e sua justica sera magnificada na condenacdao de seus inimigos.
Portanto, o que ¢ central no dia do juizo ndo ¢ o destino dos individuos, mas
sim a gloria de Deus (2) um segundo proposito ¢ o de revelar o grau de
punicdo que cada um deverd receber. Uma vez que esta atribui¢do esta
intimamente relacionada com as vidas que as pessoas viveram, este assunto
terd de ser determinado por ocasiio do juizo final’. (3) Um terceiro
proposito ¢ o de executar o julgamento de Deus sobre cada pessoa. Agora
Deus designara o lugar em que cada pessoa passara a eternidade: ou a nova
terra, ou o lugar de punicao final.

Ao comentar a natureza do juizo final, E A Litton nos lembra que
ndo devemos aplicar a analogia dos tribunais humanos tao literalmente:
“Um julgamento humano... ¢ estritamente um processo de investigacdo...
No juizo final, porém, o Juiz ¢ onisciente ¢ nao tem necessidade de provas
que o convencam; ele preside ao julgamento com um conhecimento perfeito
do carater e da historia de cada um que estiver perante ele... o grande dia
sera mais um dia de publicagdo e execu¢do do que de julgamento
estritamente concebido””.

Qual sera o tempo do juizo final? Os dispensacionalistas distinguem
varios julgamentos separados: o julgamento das obras dos crentes por
ocasido da Parousia ou arrebatamento; o julgamento individual dos gentios
imediatamente antes do milénio; o julgamento de Israel imediatamente antes
do milénio e o julgamento dos impios mortos ap6s o milénio®. No capitulo
anterior, foram examinados e julgados insuficientes os ensinos
dispensacionalistas acerca das ressurreicdes multiplas; foi fornecida
evidéncia para a doutrina de que haverd uma ressurreicdo geral dos mortos
por ocasido da volta de Cristo. O ensino biblico acerca da ressurreicdo geral
implica em que havera apenas um juizo final, ndo quatro julgamentos
diferentes, pois ¢ dito que o juizo final se seguira a ressurreigao.

Quando acontecera o juizo final? Embora ndo possamos situa-lo com
precisdo numa espécie de cronograma escatologico, podemos dizer que o
juizo acontecera no final da presente era. Pedro nos diz que os céus e terra
que existem agora estdo sendo guardados até o Dia do Juizo (2 Pedro 3.7),
implicando que os novos céus e nova terra virdo a existéncia apos o juizo
(v.13). Em sua explica¢do da parabola do joio, Jesus indica que a execucao



do destino final dos homens, que ¢ um aspecto do juizo final, acontecerd no
fim dos homens, que ¢ um aspecto do juizo final, acontecerd no fim dos
séculos (Mateus 13.40-43). Mas outra passagem biblica sugere que o juizo
acontecera por ocasido da Segunda Vinda de Cristo. Jesus disse: “Quando
vier o Filho do homem na sua majestade e todos os anjos com ele, entdo se
assentara no trono da sua gldria; e todas as nagdes serdo reunidas em sua
presenca, e ele separara uns dos outros..” (Mt. 25.31,32). No mesmo
sentido, encontramos o ensino de Paulo em 2 Tessalonicenses 1.7-10. Além
disso, vemos em Apocalipse 20 que o juizo se seguird a ressurreicao geral:
“Vi também os mortos, os grandes e os pequenos, postos em pé diante do
trono. Entdo se abriram livros. Ainda outro livro, o livro da vida, foi aberto.
E os mortos foram julgados, segundo as suas obras, conforme o que se
achava escrito nos livros” (v.12).

Qual serad a duracao do juizo final? A Biblia fala acerca do “dia do
Juizo” (Mt 11.22), “aquele dia” (Mt 7.22; 2 Ts 1.10; 2 Tm 1.12) e “o dia da
ira” (Rm 2.5). Nao precisamos presumir que o Dia do Juizo seja um dia de
vinte e quatro horas; a palavra dia, as vezes, ¢ usada pelas Escrituras para
indicar um periodo muito mais longo. Entretanto, sugerir, como o fazem as
Testemunhas de Jeova, que o Dia do Juizo deva-se estender ao longo dos
primeiros mil anos do novo mundo’ parece totalmente injustificado.

Passamos agora a examinar as circunstancias do juizo final. A
primeira questao é: Quem serd o Juiz? Algumas passagens biblicas atribuem
0 juizo a Deus Pai. 1 Pedro 1.17 fala de invocarmos com Pai aquele que
julga imparcialmente a cada um conforme as suas obras. Romanos 14.10
menciona o tribunal de Deus (comparar também Mt 18.35, 2 Ts 1.5; Hb
11.6; Tg 4.12 e 1 Pe 2.23). O que se encontra mais comumente, € ¢ mais
caracteristico do ensino neotestamentario sobre a questdo, ¢ que Cristo sera
0 Juiz. Em Jodo 5.22 lemos: “E o Pai a ninguém julga, mas ao Filho confiou
todo o julgamento...” Em seu discurso aos atenienses encontramos Paulo
dizendo: “[Deus] estabeleceu um dia em que ha de julgar o mundo com
justica por meio de um vardo que destinou e acreditou diante de todos,
ressuscitando-o dentre os mortos” (Atos 17.31). Em 2 Timéteo 4.8 Paulo
menciona “a coroa da justica a qual o Senhor, reto juiz, me dara naquele
dia...” E em 2 Corintios 5.10, Paulo escreve: “Porque importa que todos nos
comparegamos perante o tribunal de Cristo...” (comparar também Jo 5.27;
Antigo Testamento 10.42; Rm 14.9; Mt 25.32; 2 Tm 4.1).

E realmente mais apropriado que Cristo seja o juiz do juizo final. Foi
ele quem se encarnou, morreu € ressuscitou novamente para a salvacao do
seu povo. Os que nele créem sdo por eles salvos; por isso € mais proprio que
ele seja seu juiz. Os que o rejeitaram, por outro lado, pecaram contra ele. por
isso & apropriado que aquele a quem eles rejeitaram seja seu juiz. Além



disso, a obra de julgar serd a exaltacdo final e o triunfo maior de Cristo.
Enquanto esteve sobre a terra, ele foi condenado por governadores terrenos:
agora ele julgara sobre todas as autoridades terrenas. Agora Cristo levara a
consumagdo sua obra salvadora para seu povo. O juizo significard a
subjugacdo total de todos os seus inimigos e a consumagdo do seu Reino,
apos o que ele entregara o Reino a Deus Pai (1 Co 15.24).

No ato de julgar, Cristo serd assistido por anjos e santos. Fica
evidente que os anjos tomardo parte no juizo final, segundo Mateus 13.41-
43: “mandard o Filho do homem os seus anjos que ajuntardo do seu Reino
todos os escandalos e os que praticam a iniqiiidade, e os lancardo na
fornalha acesa; ali haverd choro e ranger de dentes. Entdo os justos
resplandecerdo como o sol, no Reino de seu pai”. (comparar também
Mateus 24.31 e 25.31). Mesmo os santos, em seu estado glorificado,
tomarao parte na obra de julgar. Quando Paulo repreende aos Corintios por
irem aos tribunais contra seus companheiros cristaos, ele diz: “Ou ndo
sabeis que os santos hao de julgar o mundo? Ora, se 0 mundo devera ser
julgado por vos, sois acaso incompetentes para julgar as coisas minimas?
Nao sabeis que havemos de julgar os proprios anjos?” (1 Co 6.2,3).
Hermann Bavinck, ao comentar esta passagem, diz que ndo devemos
diminuir esta declaracdo de modo a significar uma mera aprovacao dos
santos para o julgamento de Cristo, mas devemos entendé-la como
ensinando que os santos, realmente, compartilhardo do ato de julgar o
mundo e os anjos. Sobre este assunto, ele chama a atencdo para Mateus
19.28, que relata as palavras de Jesus a seus discipulo: “Em verdade vos
digo que vos os que me seguistes, quando, na regeneracdo, o Filho do
homem, se assentar no trono da sua gloria, também vos assentareis em doze
tronos para julgar as doze tribos de Israel” (comparar Lucas 22.30) ' Esteja
Bavinck correto ou ndo, em sua interpretacao, parece claro que os santos
glorificados realmente participardo na obra do dia do juizo.

Quem sera julgado? Ja esta claro, a partir de 1 Corintios 6.2,3
conforme citado acima, que os anjos serdo julgados. Pedro, em sua segunda
epistola, fala especificamente do julgamento dos anjos caidos: “... se Deus
ndo poupou a anjos quando pecaram, antes, precipitando-os no inferno (no
grego, Tartarys), os entregou a abismos de trevas, reservando-os para
juizo...” (2 Pe 2.4). No mesmo sentido, encontramos as palavras de Judas 6:
“E a anjos, os que ndo guardaram o seu estado original, mas abandonaram o
seu proprio domicilio, ele tem guardado sobre trevas, em algemas eternas,
para o juizo do grande dia...”.

As Escrituras também ensinam que todos os seres humanos de todos
os tempos terao de aparecer perante este tribunal final. Conforme Mateus
25.32: “E todas as nagdes serdo reunidas em sua presenca [do Filho do



homem]”. De acordo com Romanos 2.5,6, “Segundo a tua dureza de
coragdo impenitente acumulas contra ti mesmo ira para o dia da ira e da
revelagdo do justo juizo de Deus, que retribuird a cada um segundo o seu
procedimento...”. Vemos, em Romanos 3.6, que Deus julgara o mundo. E na
cena do julgamento, de Apocalipse 20, encontramos todos os mortos,
grandes e pequenos, inclusive todos aqueles devolvidos pelo mar, pela
morte e pelo Hades, em pé perante o trono do juizo (vv 12,13)°.

Se todos os homens devem aparecer perante o tribunal de Cristo, isso
tem de incluir todos os crentes. O Novo Testamento ensina isso bem
explicitamente. De acordo com 2 Corintios 5.10 nos, significando “nos, os
crentes”, temos todos de comparecer perante o tribunal de Cristo. Lemos em
Hebreus 10.30: “O Senhor julgara seu povo”. Em Romanos 14.10, Paulo
escreve a seus companheiros cristdo: “Pois todos compareceremos perante o
tribunal de Deus...” (Comparar Tiago 3.1; 1 Pedro 4.17). Embora todos os
crentes tenham de comparecer perante este tribunal, eles ndo precisam temer
o dia do juizo. Pois ndo hd condenagdo para aqueles que estdo em Cristo
Jesus (Rm 8.1), e aqueles que permanecem em Deus podem ter confianga no
dia do juizo (1Jo 4.17). A alegre antecipagdo que o crente tem do dia do
juizo esta muito bem expressa na resposta 52 do Catecismo de Heildelberg:

“Em toda minha angustia e persegui¢do eu olho para os céus

e, confiantemente, aguardo como juiz Aquele que ja suportou o

Julgamento em meu lugar perante Deus e, dessa forma, removeu de

mim toda maldig¢do. Todos os seus e meus inimigos ele condenard a

punigdo eterna: Mas a mim e seus eleitos ele levara consigo para o

gozo e gloria dos céus.”"°.

Que ¢ que sera julgado? Todas as coisas que foram feitas durante
esta vida presente. 2Corintios 5.10 ¢ bem claro a respeito: “Porque todos
noés temos de comparecer perante o tribunal de Cristo para que cada um
receba o que lhe ¢ devido pelas coisas feitas enquanto estava no corpo,
sejam boas ou mas” (NIV). Tudo o que uma pessoa fez ¢ uma expressao da
inclinagdo basica do seu coragdo e por isso serd levado em conta no dia do
juizo. Isso inclui as obras, palavras e pensamentos da pessoa. As obras estdo
claramente incluidas em Mateus 25.35-40: “Porque tive fome e me destes de
comer; tive sede ¢ me destes de beber; era forasteiro e me hospedastes;
estava nu e me vestistes; enfermo e me visitastes; preso e fostes ver-me...
Em verdade, vos afirmo que sempre o que fizestes a um destes pequeninos
irmdos, a mim o fizestes”. Em Apocalipse (20.12), estd especificamente
declarado que “os mortos foram julgados segundo as suas obras, conforme o
que se achava escrito nos livros” (comparar 1 Co 3.8; 1 Pe 1.17; Ap 22.12).
Nem ¢ necessario dizer que tantas boas obras como as mas obras sao
levadas em conta. Observe, em adi¢do a passagem de Mateus recém-citada,



Efésios 6.8, onde se 1&: “Certos de que cada um, se fizer alguma coisa boa,
recebera isso outra vez do Senhor, quer seja servo, quer livre”; e também
Hebreus 6.10, onde estd escrito: “Porque Deus ndo ¢ injusto para ficar
esquecido do vosso trabalho e do amor que evidenciastes para com o seu
nome, pois servistes e ainda servis aos santos”.

O dia do juizo também se ocupara das palavras que pronunciamos.
Jesus nos diz, em Mateus 12.36: “Digo-vos que de toda palavras frivola que
proferirem os homens, dela dardo conta no dia do juizo”. Até os
pensamentos dos homens serdo julgados, conforme fica evidente em 1
Corintios 4.5: “Portanto, nada julgueis antes do tempo, até que venha o
Senhor, o qual ndo somente trard a plena luz as coisas ocultas das trevas,
mas também manifestara os designios (ou motivos, NIV; no grego, boulas)
dos coracdes” (compare com Romanos 2.16). Em suma, ndo h4 nada que
agora esteja escondido que nao haverd de ser revelado no dia do juizo
(comparar Lc 12.2; Mt 6.4, 6, 18; 10.26; 1 Tm 5.24, 25).

As vezes ¢ dito que os pecados dos crentes, que Deus perdoou,
apagou e lancou no mar do esquecimento, ndo serdo mencionados no dia do
juizo. Entretanto, se ¢ verdade que nada ha que agora esteja oculto que nao
venha a ser revelado, e que o juizo se ocupara de todas as nossas obras,
palavras e pensamento, entdo certamente os pecados dos crentes também
serdo revelados naquele dia. De fato, se ¢ verdade que mesmo as melhores
obras dos crentes estdo manchadas com pecado (veja Is 64.6; Rm 3.23; Tg
3.2), como serd possivel trazer a luz qualquer feito dos crentes sem
reconhecer algum pecado ou imperfeicao? Em 1 Corintios 3.10-15, Paulo
ensina que alguns crentes constréem sobre o fundamento da fé em Cristo
com materiais inferiores, como madeira, feno e palha - estes serdo salvos
mas, mesmo assim, sofrerdo a perda. As falhas e deficiéncias destes crentes,
portanto, participardo do quadro do dia do juizo. Mas - e este ¢ o ponto
importante - os pecados e deficiéncias dos crentes serdo revelados no juizo
como pecados perdoados, cuja culpa foi totalmente coberta pelo sangue de
Jesus Cristo. Por isso, conforme dissemos, os crentes ndo tem nada a temer
acerca do juizo - embora a percep¢ao de que eles terdo de prestar contar de
tudo que fizeram, disseram e pensaram, deveria ser para eles um incentivo
constante para a luta diligente contra o pecado, para o servi¢o cristao
consciente e para uma vida consagrada.

Qual sera o critério pelo qual os homens serdo julgados? O critério
sera a vontade revelada de Deus, mas esta ndo serd a mesma para todos.
Alguns receberam uma revelagao mais completa da vontade de Deus do que
outros; fica claro, em Mateus 11.20-22, que aqueles que tiverem recebido
uma revelagdo da vontade de Deus maior do que os outros terdao
responsabilidades correspondentemente maiores: ‘“Passou, entdo, Jesus, a



increpar as cidades nas quais ele operara numerosos milagres, pelo fato de
nao se terem arrependido. Ai de ti, Corazim! Ai de ti, Betsaida! Porque se
em Tiro e em Sidon se tivessem operado os milagres que em vos se fizeram
ha muito que elas se teriam arrependido com pano de saco e cinza. E
contudo voz digo: No dia do juizo havera menos rigor para Tiro e Sidon, do
que para voOs outros”.

Em outras palavras, aqueles que receberam a revelagdo completa da
vontade de Deus, tanto no Antigo Testamento como no Novo Testamento,
serdo julgados por sua reacdo a toda a Biblia. Aqueles que tiveram apenas a
revelacdo do Antigo Testamento serdo julgados por sua reagdo ao Antigo
Testamento. Em apoio a isso, podemos lembrar que os profetas do Antigo
Testamento advertiram repetidamente a seus ouvintes para que vivessem de
acordo com o que Deus lhes tinha revelado, e, dessa forma, encontrassem
paz, felicidade e salvagdo. E mais reveladora nesse assunto a parabola do
homem rico e Lazaro que Jesus contou em Lucas 16. Quando o homem rico
pergunta a Abrado se Lazaro poderia ser ressuscitado dos mortos para
advertir aos irmaos dele, que ainda viviam sobre a terra, acerca do lugar de
tormentos, Abrado responde: “Se ndo ouvem a Moisé€s e aos profetas, tao
pouco se deixardo persuadir, ainda que ressuscite alguém dentre os mortos”.
(v.31).

Aqueles, porém, que ndo receberam nem a revelagdo encontrada no
Antigo Testamento, nem a encontrada no Novo, serdo julgados a base da luz
que tiveram. Vemos em Romanos 1.18-21 que, mesmo aqueles que tinham
apenas a revelagao de Deus na natureza, ndao tém desculpa pelo fato de nao
honrarem a Deus como Deus: “A ira de Deus se revela do céu contra toda
impiedade e perversao dos homens que detétm a verdade pela injustiga:
porquanto o que de Deus se pode conhecer ¢ manifesto entre eles, porque
Deus lhes manifestou. Porque os atributos invisiveis de Deus, assim o seu
eterno poder como também a sua propria divindade, claramente se
reconhece, desde o principio do mundo, sendo percebidos por meio das
coisas que foram criadas. Tais homens sdo por isso indescupaveis...” E
observamos, em Romanos 2, que o julgamento de Deus sobre aqueles que
ndo tiveram a revelacdo completa de sua vontade serd baseado na reagdo
deles a “norma da lei gravada nos seus coragdes”. Assim, pois, todos os que
pecaram sem lei, também sem lei perecerdo; e todos os que com lei
pecaram, mediante a lei serdo julgados... Quando, pois, 0s gentios que nao
tém lei, procedem por natureza de conformidade com a lei, ndo tendo lei,
servem eles de lei para si mesmos. Estes mostram a norma da lei gravada
nos seus coragdes, testemunhando-lhes também a consciéncia, € 0s seus
pensamentos mutuamente acusando-se ou defendendo-se; no dia em que



Deus, por meio de Cristo Jesus, julgar os segredos dos homens, de
conformidade com o meu Evangelho” (vv.12, 14-16).

O que est4 bem claro, portanto, ¢ que os homens serdo julgados com
base na luz que tiveram, ¢ ndo com base numa revelacdo que eles nao
receberam. Aqueles que tiveram muitos privilégios terdo a maior
responsabilidade; aqueles que tiveram menos privilégios terdo menos
responsabilidades. Por essa razdo havera “graduac¢des” nos sofrimentos dos
perdidos. Jesus indica isso em Lucas 12.47,48: “Aquele servo, porém, que
conheceu a vontade de seu Senhor e ndo se aprontou, nem fez segundo a sua
vontade, serd punido com muitos agoites. Aquele, porém, que nao soube a
vontade do seu Senhor e fez coisas dignas de reprovagdo, levard poucos
acoites. Mas aquele a quem muito foi dado, muito lhe sera exigido; e aquele
a quem muito se confia, muito mais lhe pedirdo”.

No que diz respeito aqueles que efetivamente receberam a plena luz
da revelacdo divina - isto ¢, que conheceram a vontade de Deus conforme
revelada em toda a Biblia - o que ¢ de importancia crucial ¢ se eles estdo
unidos com Cristo na fé, e estdo vestidos com sua perfeita justi¢a. O fator de
suma importancia, para determinar o destino eterno do homem, ¢ sua
relagdo com Jesus Cristo. Citamos acima Jodo 3.18''; no mesmo sentido
vem Jodo 3.36: “Por isso quem cré no Filho tem a vida eterna; o que,
todavia, se mantém rebelde contra o Filho ndo vera a vida, mas sobre ele
permanece a ira de Deus”. Jesus também disse, em Jodo 5.24: “Em verdade,
em verdade vos digo: Quem ouve a minha palavra e cré naquele que me
enviou, tem a vida eterna, ndo entra em juizo, mas passou da morte para a
vida” '?. Paulo afirma, inequivocamente, em Romanos 8.1: “Agora, pois, j4
nenhuma condenagao ha para os que estdo em Cristo Jesus”.

Mas agora surge a questdo: Se ¢ verdade que uma fé viva em Cristo
¢ de importancia crucial para determinar o destino eterno da pessoa, por que
¢ que a Biblia ensina tdo consistentemente que o juizo final serd segundo as
obras? Considere, por exemplo, as seguintes passagens:

“Pois o Filho do homem vira na gléria de seu pai com seus
anjos; e entdo ele retribuird a cada homem segundo os seus feitos
(Mateus 16.27, ASV).

Pois ele [Deus] retribuird a cada homem segundo as suas obras
(Romanos 2.6).

Eu vi os mortos, os grande e os pequenos, postos em pé
perante o trono... € os mortos foram julgados segundo as coisas que
estavam escritas nos livros, segundo as suas obras (Apocalipse
20.12, ASV).



Eis que venho rapidamente; e meu galarddo esta comigo; para
retribuir a cada homem conforme ¢ a sua obra” (Apocalipse 22.12,
ASV).

A razdo pela qual a Biblia ensina que o juizo final sera segundo as
obras, mesmo que a salvacdo venha pela f¢ em Cristo e nunca seja
conquistada por obras, ¢ a conexdo intima entre fé e obras. A fé tem de
revelar a si propria nas obras, por sua vez, sao a evidéncia da verdadeira f¢.
Como disse Jodo Calvino certa vez: “E... s6 a fé que justifica, e mesmo
assim a fé que justifica ndo estd s6” . Que isso ¢ assim ficara claro pela
considera¢do de passagens das Escrituras tais como Tiago 2.26 (“Porque,
assim como o corpo sem Espirito € morto, assim também ¢ ¢ sem obras ¢
morta”) e Galatas 5.6: “Porque em Cristo Jesus, nem a circuncisdo, nem a
incircuncisao tem valor algum, mas a fé que atua pelo amor™).

Observe também as palavras de Jesus em Mateus 7.21: “Nem todo o
que me diz: Senhor, Senhor! Entrard no Reino dos céus, mas aquele que faz
a vontade de meu Pai, que estd nos céus”. Em outras palavras, o julgamento
conforme as obras realmente serd um julgamento acerca da fé - isto ¢, a fé
como revelada em obras. Se a fé foi genuina, as obras estardo presentes; se
as obras ndo estiverem presentes, a fé nao terd sido real. Tiago o diz de
modo notavel: “Mas alguém dird: Tu tens fé e eu tenho obras; mostra-me
essa tua fé sem obras, e eu, com as obras, te mostrarei a minha f&” (2.18) )

A proposito, passemos a examinar mais de perto a cena do juizo
encontrada em Mateus 25.31-46. O Filho do homem retornou em sua gloria,
e esta sentado no seu trono do juizo. todas as nagdes estdo congregadas
perante ele e agora o rei passa a separar as “ovelhas” que estdo a sua direita
dos “cabritos” que estdo a sua esquerda. Observe como a decisdo acerca do
destino final, tanto das ovelhas como dos cabritos, ¢ dada em primeiro lugar.
No caso das “ovelhas”, a decisdo € esta: “Vinde, benditos de meu Pai!
Entrai na posse do Reino que vos estd preparado desde a fundacdo do
mundo...”(v.34). Em outras palavras, este julgamento ndo ¢ uma
investigacao das vidas das “ovelhas”, para determinar se estas fizeram boas
obras o bastante para merecer o Reino que lhe foi preparado, mas ¢ antes
uma decisdo graciosa acerca de seu destino final, seguida por um revelagdo
publica das razdes pelas quais esta decisdo € correta e apropriada. Se, agora,
voltarmos para observar o verso 34 mais de perto, verificaremos que
qualquer idéia de mérito estd excluida. As “ovelhas” sdo chamadas de
“penditos de meu Pai” - objeto do favor imerecido do Pai. E dito que elas
herdardo o Reino - uma heranga, porém, nunca ¢ conquistada mas sempre
recebida como um presente. O Reino que elas estdo para herdar ¢ descrito
como tendo sido preparado para elas desde a fundacdo do mundo -



novamente vemos a evidéncia da sua escolha graciosa que o Pai fez desde a
eternidade, uma escolha nao baseada em mérito, mas sim na graca.

Agora, o rei prossegue em revelar as razdes pelas quais a decisdo
acerca destas “ovelhas” era certa e apropriada: “porque tive fome e me
destes de comer; tive sede e me destes de beber” e assim por diante. Fica
evidente, a partir de sua surpresa, que as “ovelhas” ndo praticam estas boas
obras para merecer o Reino: “Senhor, quando foi que te vimos com fome e
te demos de comer? Ou com sede e te demos de beber? “ (v.37). sua
surpresa revela que eles ndo estavam fazendo estas obras para merecer a
vida eterna, mas antes como um modo espontaneo de expressar sua devo¢ao
genuina & Cristo, mostrando amor aos irmaos de Cristo. Suas obras foram
evidéncias de sua fé. Os “cabritos”, por outro lado, ndo revelaram amor por
Cristo pelo fato de ndo demonstrarem amor aos irmdos de Cristo; dessa
forma, mostraram que eles proprios ndo eram verdadeiros crentes. Em
outras palavras, a cena do julgamento de Mateus 25 ilustra, vividamente, a
natureza do juizo final.

Isso nos leva a questdo do galarddo. Sem duvida a salvacdo ¢ dada
totalmente pela graca; mesmo assim a Biblia indica que havera diferencas
no galarddo a ser recebido pelo povo de Deus no dia do juizo. Sobre esse
assunto, duas passagens neotestamentarias sdo especialmente importantes:
Lucas 19.12-19 e 1 Corintios 3.10-15.

Lucas 19.12-27 registra a parabola das dez minas. Um homem nobre
foi a um pais distante para receber um Reino e entdo retornar. Este homem
nobre deu uma mina'®> a cada um dos seus dez servos, pedindo a cada um
que negociasse com sua mina para obter algum lucro. Quando o homem
nobre retornou16, o primeiro servo lhe disse: “Senhor, a tua mina rendeu
dez” (v.16). E o homem nobre lhe respondeu: “muito bem, servo bom,
porque foste fiel no pouco terds autoridade sobre dez cidades” (v.17). O
segundo servo disse ao senhor que sua mina tinha rendido cinco outras. A
este servo o senhor respondeu: “Teras autoridade sobre cinco cidades”
(v.19). O que ¢ importante ¢ que a variacdo na recompensa concedida ¢
proporcional a variagcdo no numero de minas que 0s Servos angariaram com
a sua mina original. Sem duavida, o ponto principal da parabola ¢ que todos
no6s devemos ser fiéis em aplicar os dons que o Senhor nos tem dado. Mas
parece que o detalhes adicional das cinco cidades e das dez cidades tem,
pelo menos, alguma significAincia. E também interessante observar que,
neste caso, a recompensa parece mais ser uma questdo de responsabilidade
aumentada, do que simplesmente um gozo maior.

A outra passagem importante, que trata da questdo do galardao, ¢ 1
Corintios 3.10-15. Embora a referéncia primordial da passagem seja aos
ensinos (os ensinos de homens como Paulo e Apolo, ambos os quais



serviram na Igreja de Corinto), aplica-la as obras, bem como aos ensinos, ¢
apenas uma extensao mais ampla do sentido da passagem. Conforme o
verso 11, o fundamento Uinico sobre o qual todos tém de construir ¢ Jesus
Cristo . mas muito depende de como a pessoa constrdi sobre aquele
fundamento. Ela pode construir com ouro, prata e pedras preciosas - ou ela
pode construir com madeira, feno e palha (v.13). Entdo a passagem fala
acerca de um fogo que testard o tipo de obra que cada um tem realizado -
uma referéncia 6bvia ao Dia do Juizo: “Se permanecer a obra de alguém que
sobre o fundamento edificou, esse receberd galardao; se a obra de alguém se
queimar, sofrera ele dano; mas esse mesmo sera salvo, todavia, como que
através do fogo” (vs. 14, 15).

Ambos os tipos de edificadores sdo salvos pela graca, pois ambos
construiram sobre o fundamento unico que ¢ Jesus Cristo. Mas o construtor,
cuja edificacdo sobre o fundamento passar no teste do fogo e sobreviver,
receberd um galarddo. O homem cuja obra ndo passe no teste do fogo,
porém, sofrera perda. Que quer dizer a perda? Nao pode significar a perda
da salvagdo - veja o verso 15. A perda que este homem sofre tem de ser uma
perda de galarddo. Este homem ¢ salvo como ‘“alguém que escapou por
entre as chamas” (NIV), assim como um homem escapa de um prédio em
fogo, tendo perdido todas as suas posses com exce¢do das roupas do corpo.
Parece 6bvio que esta passagem fala sobre um galardao que alguns crentes
recebem e outros ndo. Esse galardao sera diretamente proporcional ao tipo
de material com o qual a pessoa construiu sobre o fundamento da fé em
Cristo - em outras palavras, a qualidade de sua vida crista.

Estd claro que havera tais galarddes para os crentes. Jesus
freqiientemente menciona os galardoes (veja Mateus 5.11, 12; 6.19-21;
Lucas 6.35; Marcos 9.41; Mateus 25.23). Entretanto, Jesus deixa
indubitavelmente claro que tais galarddes sdo imerecidos, sendo dons da
graca de Deus. Observe especialmente suas palavras em Lucas 17.10:
“Assim também vo6s, depois de haverdes feito quanto vos foi ordenado,
dizei: Somos servos inuteis, porque fizemos apenas o que deviamos fazer”.
O Catecismo de Heidelberg expressa a mesma idéia na Resposta 63: “Este
galarddo ndo é conquistado: é um presente da graga” .

Entretanto, a relagdo entre nossas obras e nosso futuro galardao nao
deve ser entendida de modo mecanico, mas antes de modo organico.
Quando alguém estudou musica e obteve alguma destreza em tocar algum
instrumento musical, a sua capacidade para desfrutar da musica foi
grandemente aumentada. De modo similar, nossa devog¢ao a Cristo ¢ ao
servigo do seu Reino aumentam nossa capacidade de desfrutar as béng¢aos
daquele Reino, tanto agora como na vida por vir. Leon Morris habilmente
diz: “Aqui e o homem que de todo coragdo se entrega ao servigo de Cristo



conhece mais da alegria do Senhor do que o que tem o coracdo dividido.
Nao temos garantia alguma do Novo Testamento para pensar que isso sera
diferente no céu™'®,

Finalmente, qual ¢ a significagdo do Dia do Juizo? Podemos fazer
quatro observagdes: (1) A histéria do mundo ndo ¢ uma sucessdo infinita de
ciclos sem sentido, mas ¢ um movimento em dire¢do a um alvo; (2) O Dia
do Juizo revelaré finalmente que a salvagdo e a felicidade eterna dependerao
da relagao da pessoa com Jesus Cristo; (3) A inevitabilidade do Dia do Juizo
enfatiza a responsabilidade do homem por sua vida, e afirma a seriedade da
luta moral na vida de cada pessoa, especialmente na vida do cristdo; (4) O
Dia do Juizo significa o triunfo final de Deus e de sua obra redentora na
histéria - ou, seja, a conquista final e decisiva sobre todo mal e a revelagao
final da vitdria do Cordeiro que foi morto. O Dia do Juizo revelara que, sem
sombra de duvida, a vontade de Deus, ao final, sera executada
perfeitamente.



Notas do Capitulo 18
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descricdo figurada da volta de Cristo.

17. Tradugdo nova de 1975.

18. Biblical Doctrine of Judgement (Doutrina Biblica do Juizo), p. 67.



CAPITULO
A PUNICAO ETERNA

Estaremos tratando neste e no seguinte capitulo sobre o estado final
daqueles que compareceram perante o tribunal de Deus. Esse estado final -
assim diz a Biblia - serd um estado ou de miséria eterna ou de felicidade
eterna. Todos aqueles que estdo em Cristo desfrutardo da eterna bem-
aventuran¢a na nova terra, ao passo que todos os que ndo estiverem em
Cristo serdo entregues a punicdo eterna do inferno. Neste capitulo nos
ocuparemos do estado final daqueles que ndo estdo em Cristo ou, melhor
dito, dos incrédulos e impios.

A doutrina da puni¢do eterna foi ensinada na Igreja Cristd desde o
principio. Harry Buis, em seu livro Doctrine of eternal Punishment
(Doutrina da Punigao Eterna), traz citagcdes de varios pais da igreja primitiva
para provar que essa doutrina era por eles ensinada'. Entio ele segue
mostrando que tedlogos tanto da Idade Média quanto do periodo da Reforma
igualmente criam e ensinavam a doutrina da puni¢do dos impios’. Buis
prossegue, mostrando que, a partir do século dezoito, varios tedlogos
cristdos comegaram a negar a doutrina da punicdo eterna. Esta rebelido
contra a doutrina “avolumou-se numa poderosa revolta no século dezenove,
revolta essa que continua até hoje””.

Hoje em dia a negacdo da doutrina da puni¢do eterna toma duas
formas principais: o universalismo e o aniquilismo. Os universalistas créem
que inferno e puni¢do eterna seriam incoerentes com o conceito de um Deus
amoroso e poderoso. Por isso, eles ensinam que, no fim, todos os homens
serdo salvos. Alguns universalistas afirmam que as pessoas que tenham
vivido vidas més poderdo ser punidas por algum tempo apds a morte, mas
todos os universalistas concordam que estard perdido em tultima instancia.
Esta posi¢do ¢ tdo antiga quando Origenes (185-254), que ensinava que no
fim ndo somente todos os seres humanos seriam salvos, mas inclusive o
diabo ¢ seus demoénios. Nos Estados Unidos ¢ no Canada, a doutrina da
salvacdo universal ¢ defendida e propagada pela Unitarian Universalist
Association (Associagdo Universalista Unitariana), que foi fundada em
1961. Em 1975 foi registrado que esse grupo tinha 220.648 membros em
1019 igrejas®.

A outra principal forma assumida pela negagdo da punicdo eterna ¢ a
doutrina do aniquilamento. Essa doutrina pode se apresentar de duas formas.
Conforme uma delas, o homem fora criado imortal, mas aqueles que
continuam no pecado sdo privados da imortalidade e simplesmente



aniquilados - isto ¢, reduzidos a ndo-existéncia. Segundo a outra forma,
também conhecida como “imortalidade condicional” o homem fora criado
mortal. Os incrédulos, porém, ndo recebem esse dom, e por isso
permanecem mortais; por essa razao sao aniquilados por ocasido da morte.
Ambas as formas do aniquilismo ensinam o aniquilamento dos impios e,
portanto, negam a doutrina da punicao eterna. J4 no quarto século, Arnobio
ensinava o aniquilamento dos impios. O socinianos, da segunda metade do
século dezesseis, também ensinavam que ao final os incrédulos seriam
aniquilados. Na época atual o aniquilamento, na forma da imortalidade
condicional, ¢ ensinado pelos Adventistas do Sétimo Dia e pelos
Testemunhas de Jeova os Testemunhas de Jeovd ensinam que o
aniquilamento ¢ a punicdo dos impios, de Satanas e dos demonios; os
Adventistas do Sétimo Dia, porém, afirmam que havera periodo de
sofrimento punitivo anterior ao aniquilamento de Satanas e desses grupo,
cuja duragdo dependera do montante de culpa envolvido. O que ambos os
grupos tém em comum ¢ a negacao da puni¢do eterna’.

Certamente, pode-se entender as dificuldades que as pessoas tém
com a doutrina da punigdo eterna. N6s todos, naturalmente, nos recusamos a
contemplar tal destino horrivel. Mas esta doutrina deve ser aceita porque a
Biblia a ensina claramente. Vejamos entdo a evidéncia das Escrituras para
esta doutrina. Comecaremos pelo ensino de Cristo, seguindo entdo para o
ensino dos apdstolos.

Comegamos, pois, com os ensinos de Cristo. O comentério de Buis ¢
bem incisivo sobre o assunto: “O fato de que o sabio e amoroso salvador tem
mais a dizer sobre o inferno do que qualquer outra pessoa que figura na
Biblia certamente provoca nossas reflexdes” °. No Sermdo do Monte
encontramos pelo menos trés referéncias ao inferno. Em Mateus 5.22 Jesus
diz: “Eu, porém, vos digo que todo aquele que se irar contra seu irmao estara
sujeito a julgamento; e quem proferir um insulto a seu irmao estara sujeito a
julgamento do tribunal; e quem lhe chamar: Tolo! Estara sujeito ao inferno
de fogo (tem geennan tou pyros)”. E nos versos 29-30, do mesmo capitulo
Jesus diz: “Se o teu olho direito te faz tropecar, arranca-o e lanca-o de ti;
pois te convém que se perca um dos teus membros, € ndo seja todo teu corpo
lancado no inferno (geennan). E se a tua mao direita te faz tropegar, corta-a
e langa-a de ti; pois te convém que se perca um de seus membros € ndo va
todo teu corpo para o inferno (geennan)”. Observe-se que Jesus aqui fala
indubitavelmente acerca do inferno, indicando que os sofrimentos do inferno
envolvem tanto o corpo como a alma. E melhor, dizerem, perder um olho ou
uma mao do que ter todo o seu corpo lancado no inferno.

Neste momento, deveriamos examinar melhor a palavra aqui
traduzida por inferno, a palavra grega geenna. J4 vimos anteriormente que as



vezes a palavra Hades - pelo menos em Lucas 16.23 - pode significar o
lugar de punicdo durante o estado intermedidrio’. Entretanto, a palavra
neotestamentaria, que de nota o lugar final de punigdo, ¢ geenna, geralmente
traduzida por inferno. Esta palavra ¢ uma forma grega da expressao
aramaica gee hinnom, que significa: “Vale de Hinom”. Este era um vale ao
sul de Jerusalém, onde, as vezes, pais ofereciam seus filhos como sacrificio
ao Deus amonita Moloque, nos dias de Acaz e Manassés (veja 2 Reis 16.3;
21.6; e especialmente Jr 32.35). Ameacas de juizo sdo lancadas sobre esse
vale sinistro em Jeremias 7.32 e 19.6. Era também nesse vale que se
queimava o lixo de Jerusalém. Por isso este vale tornou-se um tipo do
pecado e maldigdo e, dessa forma, a palavra geenna passou a ser usada como
designacdo para o fogo escatolégico do inferno e para o lugar da punicio®.
Ao continuarmos a observar o uso desta palavra, ficard claro que a puni¢do
de geenna € sem fim.

As palavras de Jesus, registradas em Mateus 10.28, consolidam um
aspecto levantado em conexdo com Mateus 5.29-30, a saber, que os
sofrimentos do inferno envolvem tanto o corpo como a alma e, por isso,
pressupoe a ressurreicao do corpo: “Nao temais os que matam o corpo € nao
podem matar a alma; temei antes aquele que pode fazer perecer’ no inferno
tanto a alma como o corpo” '*. Além disso, o que ¢ especialmente importante
em Mateus 18.8,9 ¢ a referéncia de Jesus ao fogo eterno: “Portanto, se a tua
mao ou o teu pé te faz tropecar, corta-o e lanca-o fora de ti; melhor ¢
entrares na vida manco ou aleijado, do que, tendo duas maos ou dois o pés,
seres langado no fogo eterno (to pyr to aionion). Se um dos teus olhos de faz
tropecar, arranca-o e lanca-o fora de ti; melhor ¢ entrares na vida com um s6
dos teus olhos, do que, tendo dois, seres langado no inferno de fogo (tem
geennan tou pyros)”. Aqui Jesus ensina claramente que o fogo do inferno
ndo ¢ uma espécie de punicdo e temporaria da qual algumas pessoas possam
se libertar, mas sim uma punigdo sem fim ou eterna'’.

Encontramos mais evidéncia para o fato de que a puni¢do do inferno
¢ eterna em Marcos 9.43, onde o fogo do inferno ¢ chamado de
“inextinguivel” (to pyr to asbeston). No verso 48 do mesmo capitulo sao
utilizadas as seguintes palavras para descrever o inferno: “...onde ndo lhe
morre o verme, nem o fogo se apaga”. Estas palavras sdo citadas de Isaias
66.24, onde elas aparecem num cendrio escatologico. Obviamente, deve-se
interpreta-las figuradamente, e nao literalmente. O objetivo das figuras,
porém, ¢ que o tormento e angUstia internos, simbolizados pelo verme,
nunca terdo fim e os sofrimentos exteriores simbolizados pelo fogo nunca
cessardo. Se as figuras utilizadas nesta passagem nao significam sofrimento
sem fim, entdo elas ndo significardo coisa alguma.



Outra figura que retrata os tormentos do inferno ¢ apresentada em
Mateus 13.41,42: “Mandaré o Filho do homem os seus anjos que ajuntarao,
e os lancardo na fornalha acesa; ali havera choro e ranger de dentes”.
Embora a duragdo eterna da puni¢ao ndo seja mencionada especificamente
nessa passagem, as figuras utilizadas sugerem o carater amargo do remorso e
a auto-condenacao desesperada. Mateus (25.30) adiciona outra parte horrivel
ao cenario: “E o servo inutil langai-o para fora, nas trevas. Ali havera choro
e ranger de dentes” (cp. Mt 22.13). “Para fora, nas trevas” sugere o
isolamento terrivel do perdido, e sua separagdo eterna da graciosa comunhao
com Deus.

Em Mateus 25.46 ¢ empregado o mesmo adjetivo para descrever a
duracdo da punic¢ao do impio e da felicidade do salvo. “E irdo estes [0s que
estdo a esquerda do Rei] para o castigo eterno (kolasin aionion), porém os
justos para a vida eterna (zoen aionion)”.

Em relagdo a isso também podem ser mencionadas duas passagens
do Evangelho de Jodo. A primeira ¢ o famoso “Evangelho em miniatura”,
Jodo 3.16: “Porque Deus amou ao mundo de tal maneira que deu o seu Filho
unigénito para que todo o que nele cré nao pereca (me apoletai), mas tenha a
vida eterna (zoen aionion)”. Fica claro que “perecer” neste verso significa
punicdo eterna comparado com o trigésimo-sexto verso deste capitulo:
“Aquele que cré no Filho tem a vida eterna; o que, todavia, se mantém
rebelde contra o Filho ndo vera a vida, mas sobre ele repousa (reside [ASV]
ou permanece [NIV]; no grego, menei) a ira de Deus”. Se a ira de Deus
permanece sobre uma pessoa assim, que outra conclusdo podemos tirar
sendo que a puni¢do envolvida ¢ eterna?

Voltamos agora para examinar, em detalhe, duas palavras que foram
usadas freqiientemente nas passagens citadas acima: apollymi (geralmente
traduzida por “destruir”, “arruinar”; na voz passiva, “estar perdido” ou
“perecer”) e aionios (geralmente traduzido por “eterno”).

Os oponentes da doutrina da puni¢do eterna, freqlientemente, dizem
que a palavra apollymi, quando utilizada pelo Novo Testamento para o
destino dos impios, significa aniquilar ou apagar a existéncia. Por exemplo,
tanto os Adventistas do Sétimo Dia como os Testemunhas de Jeova
interpretam o termo dessa forma'?,

Apollymi, no Novo Testamento, contudo, nunca significa
aniquilamento. Esta palavra nunca significa aniquilar quando ¢ aplicada a
outras coisas que ndo o destino eterno do homem. (1) As vezes, apollymi
simplesmente significa “estar perdido”. A palavra ¢ utilizada nesse sentido
nas trés parabolas acerca do “perdido”, em Lucas 15 - para designar a ovelha
perdida, a moeda perdida e o filho perdido. No caso do filho, sua perdi¢ao
significava que ele estava perdido para a comunhdo do seu pai, uma vez que



fora contra o proposito de seu pai. (2) As vezes, a palavra apollymi pode
significar “tornar-se inutil”. Assim, em Mateus 9.17, ela ¢ utilizada para
mostrar o que acontece aos odres velhos quando se coloca vinho novo neles:
os odres “se rompem” ou ficam inutilizados. (3) As vezes, apollymi é usado
para significar “matar”. Por exemplo, observe-se Mateus 2.13: “porque
Herodes ha de procurar o menino para o matar (apolesai)”’. Mesmo a parte
do fato de que a passagem fala acerca da tentativa para matar Jesus, sera
matar o mesmo que aniquilar? Vimos, em Mateus 10.28, que “aqueles que
matam o corpo” “ndo podem matar a alma” - por causa disso aniquilamento
esta fora de questdo. Além disso, estritamente falando, nem mesmo se
aniquila o corpo quando se mata um homem. As particulas de um corpo em
decomposi¢ao passam para outras formas de matéria.

Tendo observado que apollymi ndo significa aniquilamento quando
utilizado em outras formas, ndo deveriamos esperar que a palavra significa
aniquilamento quando ¢ utilizada para descrever o destino final dos impios.
Tal mudanca abrupta de sentido teria de ser atestada claramente. Mas,
conforme temos visto, os ensinos biblicos, acerca do destino final dos
perdidos, excluem completamente o aniquilamento. Observamos varias
passagens dos Evangelhos, a maioria delas proferia pelo proprio Jesus, que
descrevem a sorte final dos impios como sendo um tormento continuado e
sem fim. A luz deste ensinamento claro, somos levados a concluir que
apollymi, quando usado para o destino final dos perdidos, ndo pode
significar aniquilamento. Por causa disso ndo devemos nos deixar enganar
pela ressonancia de palavras como “destruir” ou “perecer”, quando estas sao
utilizadas nas tradugdes, como se elas provassem que os impios deverdo ser
aniquilados. Apollymi, quando utilizado para descrever o destino ultimo
daqueles que ndo estdo em Cristo (conforme em Mt 10.28; 18.14; Lc¢ 13.3;
Jo 3.16; 10.28; Rm 2.12; 1 Co 1.18; Fp 3.19; 2 Pe 2.1; 3.16), significa
perdicdo eterna, uma perdi¢do que consiste na perda interminavel da
comunhdo com Deus, que ¢, a0 mesmo tempo, em estado de tormento ou dor
interminavel .

Prosseguimos agora, examinando o significado da palavra aionios,
geralmente traduzida por “eterno” ou “que dura para sempre” em nossas
tradugdes. Arndte Gingrich, em seu Greek - English Lexicon of the New
Testament (Léxico Grego-Inglés do Novo Testamento), sugere trés
significados para aionios: (1) sem inicio, (2) sem inicio ou fim, e (3) sem
fim'*. O segundo significado da palavra ¢ aplicado a Deus, como em
Romanos 16.26, onde Paulo fala sobre o mandamento do Deus eterno.
Quando aionios ¢ utilizado para descrever o destino futuro seja do povo de
Deus, seja do impio, significa sem fim (conforme significado (3)).



A palavra aionio ¢, freqlientemente, utilizada pelo Novo Testamento
para descrever a felicidade futura interminavel do povo de Deus. Nos a
encontramos empregada assim em Mateus 25.46, onde se diz que aos justos
¢ dito que ingressem na vida eterna. Também encontramos a palavra
empregada dessa forma em Jodao 10.28: “Eu lhes dou [as minhas ovelhas] a
vida eterna; jamais perecerao, eternamente, € ninguém as arrebatara da
minha mao”. Além disso, encontramos aionios utilizado para descrever a
gléria eterna que aguarda os crentes, como em 2 Timodteo 2.10, o eterno peso
de gloria em 2 Corintios 4.17, as eternas “coisas que sdo invisiveis” em
contraste com as transitorias “coisas visiveis” em 2 Corintios 4.18, o edificio
eterno de Deus que nos aguarda na morte em 2 Corintios 5.1, a reden¢ao
eterna ¢ a heranga eterna que Cristo obteve para noés segundo Hebreus
9.12,15.

Se, porém a palavra aionios significa sem fim quando aplicada a
felicidade futura dos crentes, deve-se concluir, a ndo ser que seja dada clara
evidéncia em contrario, que estas palavras também signifique sem fim
quando utilizada para descrever a punicdo futura dos perdidos. Aionios ¢
empregado neste Ultimo sentido em Mateus 25.46 (“irdo estes para o castigo
eterno”) e em 2 Tessalonicenses 1.9 (“estes sofrerdo penalidade de eterna
destruicao”). Deduz-se, pois, que a punicao que os perdidos sofrerdo apos
esta vida sera tdo interminavel quanto a felicidade futura do povo de Deus'.

Passamos agora a examinar os ensinos dos apostolos sobre este
assunto. Talvez a descrigdo mais vivida dos sofrimentos dos perdidos
encontrada nos escritos paulinos esteja em 2 Tessalonicenses 1.7-9:
“...quando do céu se manifestar o Senhor Jesus com os anjos do seu poder,
em chama de fogo, tomando vinganca contra os que nao conhecem a Deus e
contra os que ndo obedecem ao Evangelho de nosso Senhor Jesus. Estes
sofrerdo penalidades de eterna destrui¢ao, banidos da face do Senhor e da
gléria do seu poder...” Os termos gregos traduzidos por “destrui¢do eterna”
sdo olethron aionin. Olethros nao pode significar aniquilamento aqui, pois
que sentido teria falar de um aniquilamento eterno? Esta palavra geralmente
significa “destrui¢do” ou “ruina” '®. Em 1 Timéteo 6.9 olethros é utilizado
como um paralelo de apoleia (um substantivo derivado de apollymi), que
significa “perdicao”. Olethron aionion, portanto, tem de significar, em 2
Tessalonicenses 1.9, ruina eterna ou puni¢do interminavel, implicando
eterna exclusio da presenca graciosa do Senhor'”.

Paulo descreve o futuro destino dos impios em pelo menos duas
passagens da Carta aos Romanos. A primeira destas era em Romanos 2:
“Mas, segundo a tua dureza e coracdo impenitente acumulas contra ti mesmo
ira para o dia da ira e da revelagdo do justo juizo de Deus... Mas ira a
indignagdo aos facciosos que desobedecem a verdade, e obedecem a



injustica. Tribulacdo e angustia virdo sobre a alma de qualquer homem que
faz o mal, do judeu primeiro, e também do grego...” (vs. 5, 8, 9). Embora
ndo esteja especificamente declarada aqui a duragdo eterna da punig¢do dos
perdidos, note a referéncia 4 ira e furor de Deus. E exatamente desta ira que
os crentes sdo salvos pela obra de Cristo: “Logo, muito mais agora, sendo
justificados pelo seu sangue [de Cristo], seremos por ele salvos da ira de
Deus” (Rm 5.9). A outra passagem esta em Romanos 2.12, onde a palavra
apolountai, uma forma de apollymi, ¢ utilizada para indicar a perdigao
eterna dos perdidos: “Todos os que pecaram sem lei, também sem lei
perecerao (apolountai); e todos os que com lei pecaram, mediante lei serdo
julgados”.

O décimo capitulo do livro de Hebreus contém algumas palavras
severas sobre o destino daqueles que desprezam o Filho de Deus: “Sem
misericordia morre pelo depoimento de duas ou trés testemunhas quem tiver
rejeitado a lei de Moisés. De quanto mais severo castigo julgais vos sera
considerado digno aquele que calcou aos pés o Filho de Deus, e profanou o
sangue da alianca com o qual foi santificado, e ultrajou o Espirito da
graga?... Horrivel coisa ¢ cair nas maos do Deus vivo” (vs. 28,29,31).
Embora ndo seja mencionada a duracdo eterna desta punicdo, o horror do
destino daqueles que quebram a alianca esta aqui ominosamente revelado.
Apos instar com seus leitores para que permanecam fi¢is a fé, o autor
continua dizendo com o fim de encoraja-los: “No6s, porém, ndo somos dos
que retrocedem para a destruicdo (ou “retrocedem para a perdicdo” [ASV];
no grego, eis apoleian), somos, entretanto, da fé, para a conservaciao da
alma”.

Encontramos mais evidéncia para a punicao eterna dos perdidos em
2 Pedro e em Judas. Referindo-se aos homens impios, Pedro diz: “Esses tais
sao como fonte sem agua, como névoas impelidas por temporal. Para eles
estd reservada a negriddo das trevas” (2 Pe 2.17). A figura empregada por
Pedro nos lembra das palavras de Jesus acerca das “trevas exteriores” nas
quais os perdidos serdo lancados. Encontramos uma declara¢do similar em
Judas 13, onde certos apdstatas sdo descritos como “ondas bravias do mar,
que espumam as suas proprias sujidades; estrelas errantes, para as quais tem
sido guardada a negriddo das trevas, para sempre (eis aiona)”’. Aqui a
duragdo eterna desta punicdo ¢ especificamente mencionada. Um destino
similar ¢ atribuido a Sodoma e Gomorra no verso 7: “Como Sodoma e
Gomorra e as cidades circunvizinhas que, havendo-se entregue a prostituicao
como aqueles, seguindo apds outra carne, sao postas para exemplo do fogo
eterno (pyros aioniou), sofrendo punigdo”.

Mais um ensino sobre este assunto ¢ encontrado no livro do
Apocalipse. Em 14.10,11 lemos acerca de alguém que adora a besta e a sua
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imagem: “... também esse beberd do vinho da célera de Deus, preparado,
sem mistura, do célice da sua ira, e serd atormentado com fogo e enxoftre,
diante dos santos anjos e na presen¢ca do Cordeiro. A fumaca do seu
tormento sobe pelos séculos dos séculos, € ndo tém descanso algum, nem de
dia nem de noite...” A imagem ¢ horrivelmente vivida, lembrando-nos de
algumas palavras de nosso Senhor acerca da ira que permanece ¢ do fogo
que ndo ¢ extinguido. A fumaga do tormento desses perdidos ¢ mencionada
como subindo para sempre. Embora nao devamos pensar aqui em fumaca no
sentido literal, a expressdo fica sem sentido se ndo pretender retratar uma
punicao que ndo tera fim. As palavras “pelos séculos dos séculos” sdao as
seguintes no grego: eis aionas aionon (literalmenete: pelas eras das eras).
Em Apocalipse 4.9 Deus ¢ descrito como aquele “que vive pelos séculos dos
séculos” (eis tous aionas ton aionon). A nao ser pelo acréscimo dos artigos
definidos, esta ¢ a mesma expressao utilizada em 14.11 para a fumaca que
sobe do tormento dos perdidos. Comparando essa duas passagens, portanto,
vemos que o tormento dos perdidos € tdo interminavel quanto o proprio
Deus!

Outra descricdo da punicdo dos perdidos ¢ encontrada em
Apocalipse 21.8: “Quanto, porém, aos covardes, aos incrédulos, aos
abomindveis, aos assassinos, aos impuros, aos feiticeiros, aos idolatras e a
todos os mentirosos, a parte que lhes cabe serd no lago que arte com fogo e
enxofre, a saber, a segunda morte”. Novamente temos a imagem do lago de
fogo (cp vs. 10,14,15 do capitulo anterior). O destino dos impios é agora
descrito como “a segunda morte” (ho thanatos ho deuteros) - uma expressao
utilizada pelo livro do Apocalipse para designar a punigdo eterna'®,

Fizemos agora um levantamento da evidéncia biblica. Se levarmos
em conta, seriamente, o testemunho das Escrituras, ¢ se basearmos nossas
doutrinas em seus ensinos - como de fato deveriamos - somos obrados a crer
na punicdo eterna dos perdidos. Sem duvida, internamente nos retraimos
deste ensino, € ndo ousamos tentar visualizar como esta punicdo eterna
poderia ser experimentada por alguém que conhecemos. Mas a Biblia a
ensina, € por isso (como cristdos) temos de aceita-la.

Conforme foi dito anteriormente, ndo devemos tomar literalmente as
diversas figuras pelas quais a puni¢dao do inferno ¢ retratada. Pois, quando
tomadas literalmente, estas figuras tendem a se contradizer reciprocamente:
como pode o inferno ser trevas e fogo ao mesmo tempo? As imagens devem
ser entendidas simbolicamente, porém a realidade sera pior do que os
simbolos.

Devemos também ter em mente o que foi dito anteriormente acerca
de niveis de puni¢do ou “graduacdes” no sofrimento dos perdidos'. Nem



toda pessoa perdida experimentara os sofrimentos de um Judas! 2° Deus sera
perfeitamente justo, e cada pessoa sofrerd exatamente o que merece.

Deveriamos dizer algo sobre a localizagdo do inferno. Na Idade
Média era comum pensar ser sobre o céu como estando em algum lugar
acima da terra e sobre o inferno como estando em algum lugar abaixo, talvez
nas profundezas da terra (como no Inferno de Dante). Para a pessoa dos
século vinte, com seus conhecimentos da astronomia moderna, este modo de
pensar ndo mais faz sentido. Onde se situa o embaixo ou o em baixo em
nosso universo atual? Tudo o que podemos dizer ¢ que, conforme os dados
biblicos, tem de haver um lugar denominado inferno, mas nao sabemos onde
fica.

Qual ¢ a importancia da doutrina da punic¢ao eterna? O ensino biblico
sobre o inferno deveria acrescentar uma nota de seriedade profunda a nossa
pregacao e ensino da Biblia. Ainda que falemos do inferno com relutancia,
com tristeza e, talvez, até com lagrimas - temos contudo de falar acerca dele.
Nunca podemos esquecer as palavras do autor de Hebreus: “Pois se a
mensagem proferida pelos anjos era certa, e cada violacdo e desobediéncia
recebeu sua justa puni¢cdo, como poderemos nds escapar se ignorarmos tao
grande salvacao?” (2.2,3, NIV). Para nosso empreendimento missiondrio, a
doutrina do inferno deveria nos impulsionar a um zelo e urgéncia maiores.
Se ¢ verdade que pessoas em paises estrangeiros possam estar condenadas a
uma eternidade sem Cristo, a ndo ser que ougam o Evangelho, quao ansiosos
deveriamos estar para levar esse Evangelho até elas! Pois “como crerdo
naquele de quem nada ouviram? E como ouvirdo, se ndo had quem pregue?”
(Rm 10.14).
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CAPITULO 20
A NOVA TERRA

Neste capitulo trataremos sobre o estado final daqueles que estdo em
Cristo. A Biblia ensina que os crentes irdo para o céu ao morrer. E também
claramente ensinado nas Escrituras que eles estarao felizes durante o estado
intermediario entre morte e ressurreigio’. Mas sua felicidade sera provisoria
e incompleta. Para que sua felicidade seja completa eles aguardam a
ressurrei¢do do corpo e a nova terra que Deus criard com culminagdo de sua
obra redentora. Concentramos agora nossa atengao nessa nova terra.

A doutrina da nova terra conforme ensinada pelas Escrituras ¢ uma
doutrina importante. Ela ¢ importante, primeiramente, para compreensao
adequada da vida por vir. A partir de certos hinos temos a impressao de que
os crentes glorificados passardo a eternidade em algum céu etéreo, em
algum lugar no espaco, bem longe da terra. As seguintes linhas do hino “My
Jesus, I Love Thee” (Meu Jesus, Eu Te Amo) parecem transmitir essa
impressao: “Em mansdes de gloria e prazer sem fim - eu sempre te adorarei
no radiante céu”. Mas sera que tal concepcao faz jus a Escatologia biblica?
Sera que deveremos passar a eternidade em algum lugar no espaco, trajando
vestes brancas, tocando harpas, cantando hinos e pulando de nuvem em
nuvem enquanto fazemos isso? Pelo contrario, a Biblia nos assegura que
Deus criard uma nova terra na qual viveremos para seu louvor em corpos
ressurrectos e glorificados. Nessa nova terra, portanto, ¢ que esperamos
passar a eternidade, desfrutando de suas belezas, explorando seus recursos e
utilizando seus tesouros para a gloria de Deus. Uma vez que Deus fard nova
terra seu lugar de habitacdo, e uma vez que o céu ¢ onde Deus habita,
estaremos entdo continuando no céu enquanto estivermos na nova terra. Pois
0s céus ¢ a terra ndo mais serdao separados como o sdo agora, mas serao um
(veja Apocalipse 21.1-3). Mas deixar a nova terra fora de nossas
consideragdes, ao pensarmos no estado final dos crentes, ¢ empobrecer em
muito o ensino biblico acerca da vida por vir.

Em segundo lugar, a doutrina da nova terra ¢ importante para uma
compreensdo adequada da plenitude das dimensdes do programa redentor de
Deus. No principio, assim lemos em génesis, criou Deus os céus e a terra.
Por causa da queda do homem no pecado foi pronunciada uma maldi¢ao
sobre esta criagdo. Deus, entdo, envia seu Filho a este mundo para redimir
essa criacdo dos resultados do pecado. A obra de Cristo, portanto, ndo ¢
apenas salvar certos individuos, nem mesmo salvar uma incontavel multidao
de pessoas compradas por sangue. A obra total de Cristo ndo ¢ nada menos



do que redimir toda esta criagdo dos efeitos do pecado. Este propdsito nao
sera realizado até que Deus tenha instaurado a nova terra, até que o Paraiso
Perdido tenha-se tornado o Paraiso Recuperado. Precisamos de uma
compreensao clara da doutrina da nova terra, portanto, para ver o programa
redentor de Deus em suas dimensdes cdsmicas. Precisamos perceber que
Deus ndo estara satisfeito até que todo o universo tenha sido purificado de
todos os resultados da queda do homem.

Uma terceira razdo pela qual este assunto ¢ importante ¢ sua
necessidade para a compreensdo adequada das profecias do Antigo
Testamento. Ja vimos anteriormente varias profecias do Antigo Testamento
que falavam de um futuro glorioso para a terra’. Estas profecias nos dizem
que, em algum tempo no futuro, a terra se tornard muito mais produtiva do
que agora, que o deserto florescera como a rosa, que o lavrador ultrapassara
o ceifeiro, e que as montanhas destilara doces vinhos. Elas nos dizem que
ndo mais serd ouvido o som do choro sobre aquela terra, € que os dias do
povo de Deus serdo entdo semelhantes aos dias de uma arvore. Elas nos
dizem que naquela terra o lobo e o cordeiro comerdo juntos € que ninguém
ferird ou destruird algo em todo santo monte de Deus, pois a terra estara
cheia do conhecimento do Senhor como as dguas cobrem o mar.

Os dispensacionalistas no acusam a nds amilenistas, de
“espiritualizar” este tipo de profecias de modo a ocultar o seu verdadeiro
significado. John F. Walvoord, por exemplo, diz: “As varias promessas
feitas a Israel ¢ dado um dentre dois tratamentos [pelos amilenistas]. Pelo
tradicional amilenismo agostiniano, essas promessas sao transformadas por
uma interpretacdo espiritualizada para a igreja. A igreja hoje ¢ o verdadeiro
Israel e herda as promessas que Israel perdeu ao rejeitar a Cristo. O outro
tratamento ou tipo de amilenismo mais moderno, sustenta que as promessas
de justica, paz e seguranga sdo figuras poéticas do céu e cumpridas no céu,
nfo na terra” °. Numa pagina posterior, apos citar e referir-se a vérias
passagens proféticas acerca do futuro da terra Walvoord continua dizendo:
“Através de nenhuma alquimia teoldgica estas e inumerdveis outras
referéncias a terra, como a esfera do Reino milenar de Cristo deveriam ser
espiritualizadas, para se tornar equivalentes ao céu, o estado eterno ou a
Igreja, conforme tém feito os amilenistas™*.

Podemos responder argumentando que profecias deste tipo nao
deveriam ser interpretadas nem como referindo-se a Igreja do tempo
presente nem ao céu, se com céu for entendido um Reino em algum lugar no
espago, bem distante da terra. As profecias desta natureza deveriam ser
entendidas como descrigdes - certamente em linguagem figurada - da nova
terra que Deus trara a existéncia apos a volta de Cristo - uma nova terra que
ndo durara apenas mil anos, mas para sempre’.



Portanto, uma compreensdo adequada da doutrina da nova terra
providenciara uma resposta a declaracdes dispensacionalistas tais como
estas recém-citadas. Também proverd uma resposta a seguinte declaragdo de
outro dispensacionalista: “Se as profecias do Antigo Testamento
concernentes as promessas de um futuro feitas a Abrado e a Davi devem ser
cumpridas literalmente, entdo tende haver um periodo futuro, o milénio, no
qual elas possam ser cumpridas, pois a igreja ndo as estd cumprindo agora
em nenhum sentido literal. Em outras palavras, o quadro literal das profecias
do Antigo Testamento requer um cumprimento futuro, ou um cumprimento
nao-literal. Se elas devem ser cumpridas no futuro, o Uinico tempo possivel
para este cumprimento é o milénio”°.

A isto podemos responder: Havera um cumprimento futuro dessas
profecias, ndo no milénio, mas sim na nova terra. Se todas elas devem ser
cumpridas literalmente ¢ uma questdo aberta; com certeza detalhes acerca
de lobos e cordeiros, € acerca de montanhas destilando doce vinho devem
ser entendidos ndo de um modo grosseiramente literal, mas como descrigdes
figuradas de como a nova terra serd. Entretanto, ndo ¢ correto dizer que
aplicar essas profecias a nova terra seja participar de um processo de
“espiritualizagao”.

Mantendo em mente a doutrina da terra, portanto, estaremos
esclarecendo o significado de grandes por¢des da literatura profética do
Antigo Testamento de modos surpreendentemente novos. Fazer estas
passagens se referirem unicamente a um periodo de mil anos anterior ao
estado final ¢ empobrecer o seu significado. Mas ver estas profecias como
descrevendo a nova terra que aguarda a todo o povo de Deus e que durara
para sempre ¢ ver estas passagens em sua verdadeira luz.

Passamos agora a examinar mais completamente o que a Biblia
ensina acerca da nova terra’. Desde o capitulo de abertura do livro de
Génesis aprendemos que Deus prometeu ao homem nada menos do que a
propria terra como sua heranca e habitagdo adequado: “E Deus os abengoou
e lhes disse: Sede fecundos, multiplicai-vos, enchei a terra e sujeitai-a;
dominai sobre os peixes do mar, sobre as aves dos céus e sobre todo animal
que rasteja sobre a terra” (Gn 1.28). Deus também ambientou o homem no
Jardim do Edem. A partir desse jardim, como seu centro, o homem deveria
governar ¢ dominar sobre toda a terra. Esta era a sua tarefa, seu mandato da
criagdo. Mas o homem caiu no pecado, foi expulso do Jardim do Edem e
foi-lhe dito que agora, por causa do seu pecado, ele teria de morrer. Quando
0 homem pecou, seu dominio sobre a terra nao foi removido. Mas a terra
sobre a qual ele governava passou a estar sob maldi¢do, conforme vemos em
Génesis 3.17 (“Maldita ¢ a terra por tua causa”). Mais adiante, o proprio



homem tornou-se tdo corrompido pelo pecado que nao mais pode governar a
terra adequadamente.

Imediatamente apds a queda Deus deu ao homem o assim chamado
“proto-Evangelho”: “Porei inimizade entre ti ¢ a mulher, entre a tua
descendéncia e o seu descendente. Este te ferira a cabega e tu lhe feriras o
calcanhar” (Gn 3.15). As palavras sao dirigidas a serpente que, no livro do
Apocalipse, ¢ identificada como Satanas: “Ele segurou o dragdo, a antiga
serpente que ¢ o diabo, Satands”(20.2; cp. 12.9). Esta promessa afirmou
claramente que a cabeca da serpente - aquela que levou o homem a se
rebelar contra Deus - seria finalmente esmagada pelo descendente da mulher
e que, por isso, indubitavelmente se vislumbrava a vitoria final sobre a forga
do mal que tinha perturbado a tranqiiilidade do paraiso.

Como, pois, poderiam Adao e Eva, juntamente com outros que
ouvissem esta primeira promessa, visualizar essa vitoria final? Somente
podemos especular acerca dessa questdo. Mas poderia parecer que uma vez
que um dos resultados do pecado foi a morte, esta vitoria prometida tivesse
de alguma forma que envolver a remocdo da morte. Além disso, uma vez
que outro resultado do pecado fora a expulsdao de nossos primeiros pais do
Jardim do Edem de onde eles deveriam governar o mundo para Deus,
pareceria que a vitdria também devesse significar a restauracdo do homem a
algum tipo de paraiso recuperado, do qual ele novamente poderia governar
adequadamente, e sem pecado sobre a terra. O fato de que a terra fora
amaldi¢oada por causa do pecado do homem também pareceria implicar
que, como parte da vitoria prometida, esta maldicdo e todos os outros
resultados do pecado que a maldig@o envolvia fossem removidos. Num certo
sentido, portanto, a expectacdo de uma nova terra ja estava implicita na
promessa de Génesis 3.15.

Em Génesis 15 e 17 lemos acerca do estabelecimento formal da
alianca da graca com Abrado e seu descendente. Ao estabelecer sua alianga
com Abrado, Deus estava estreitando, temporariamente, o escopo da alianca
da graca com o objetivo de preparar para um alargamento ultimo da alianga.
Na promessa de Génesis 3.15 Deus tinha anunciado que ele estava
graciosamente inclinado para com o homem apesar da queda deste no
pecado. Esta inclinacdo graciosa foi definida nos termos mais amplos
possiveis, dirigindo-se para “o descendente da mulher”. Ao estabelecer sua
alianca formalmente com Abrado, entretanto, Deus introduziu
temporariamente uma etapa particularizadora da alianca da graga - com
Abrado e com os seus descendentes naturais - para que estes descendentes
de Abrado pudessem ser uma béng¢do para todas as nacdes (veja Gn 12.3;
22.18). Esta etapa particularista da alianca da graca com Abrado, portanto,
vem seguida na era do Novo Testamento pelo alagamento do escopo da



alianga, que agora ndo mais esta restrito a Israel, mas inclui pessoas dentre
todas as nacoes da terra.

Na questdo da heranca da terra encontramos uma situa¢do similar:
um estreitamento temporario da promessa ¢ seguido por uma ampliagao
posterior. Em outras palavras, assim como o povo de Deus, na era do Antigo
Testamento, era em sua maioria restrito aos israclitas, mas era
neotestamentaria ¢ arrebanhado dentre todas as nagdes, assim também na
época do Antigo Testamento a heranca da terra era limitada a Canaa,
enquanto que na época do Novo Testamento a heranca ¢ expandida para
incluir toda a terra.

Encontramos em Génesis 17.8 a seguinte promessa feita a Abrado:
“Dar-te-ei ¢ a tua descendéncia (ou somente, ASV) a terra das tuas
peregrinagdes, toda a terra de Canad, em possessdo perpétua...” Observe-se
como Deus prometeu dar a terra de Canad ndo somente aos descendentes de
Abrado, mas também ao proprio Abrado. Mesmo assim, Abrado nunca
possuiu nem um metro quadrado de terra na terra de Canaa (cp. Atos 7.5) -
com excecdo da caverna-timulo que ele teve de comprar dos hititas (veja
Gn.23). Qual, pois, foi a atitude de Abrado com relacdo a esta promessa da
heranca da terra de Canad, que nunca foi cumprida durante o periodo de sua
vida? Recebemos uma resposta a esta questdo no livro de Hebreus. No
capitulo 11, versos 9,10, lemos: “Pela fé Abrado peregrinou na terra da
promessa como em terra alheia, habitando em tendas com Isaque e Jaco,
herdeiros com ele da mesma promessa; porque aguardava a cidade que tem
fundamentos, da qual Deus ¢ o arquiteto e edificador”. Por “a cidade que
tem fundamentos” devemos entender a cidade santa ou a nova Jerusalém
que se encontrara na nova terra. Em outras palavras, Abrado aguardava o
advento da nova terra como o verdadeiro cumprimento da heranca que lhe
tinha sido prometida - e assim procederam os outros patriarcas. O fato de
que os patriarcas assim fizeram, ¢ citado pelo autor de Hebreus como uma
evidéncia de sua fé: “Todos estes morreram na fé, sem ter obtido as
promessas, vendo-as, porém, de longe, e saudando-as, e confessando que
eram estrangeiros € peregrinos sobre a terra. Porque os que falam desse
modo manifestam estar procurando uma patria. E, se, na verdade, se
lembrassem daquela de onde sairam, teriam oportunidade de voltar. Mas
agora aspiram a uma patria superior, isto ¢, celestial. Por isso, Deus ndo se
envergonha deles, de ser chamado o seu Deus, porquanto lhes preparou uma
cidade” (11.13-16).

Vemos no quarto capitulo de Hebreus que a terra de Canad, no
sentido literal, era um tipo do descanso sabatico eterno que subsiste para o
povo de Deus. Os israelitas no deserto, que nao entraram no descanso da
terra de Canad por causa de sua incredulidade e desobediéncia, sdo



comparados neste capitulo a pessoas que, por causa de desobediéncia
semelhante, ndo entram no ‘“descanso sabatico” (v.9) que nos aguarda na
vida por vir. Portanto, Canaa nao era um fim em si mesma. Ela apontava, no
futuro, para a nova terra que estava por vir. Também vemos, em Galatas
3.29, que se somos de Cristo, somos descendéncia de Abrado, herdeiros
segundo a promessa. Todos nds que estivermos unidos com Cristo pela fé,
somos, portanto, neste sentido mais amplo, a descendéncia de Abrado. E a
promessa da qual somos herdeiros tem de incluir a promessa da terra.

Quando, a luz desta expansdo neotestamentaria do pensamento do
Antigo Testamento, relermos Génesis 17.8, vemos nessa passagem, agora,
uma promessa da possessao eterna ultima por todo o povo de Deus - todos
aqueles que, no sentido mais amplo do termo, sdo descendéncia de Abrado -
daquela nova terra de que Canaa terrena era apenas um tipo. Dessa forma a
promessa da heranca da terra tem sentido para todos os crentes de hoje.
Limitar esse alcance futuro desta promessa a Abrado, como o fazem os
dispensacionalistas, a possessao da terra da Palestina pelos judeus crentes
durante o milénio ¢ diminuir em muito o sentido dessa promessa.

Patrick Fairbairn resume o que a heranga de Canaad significa sob os
seguintes trés pontos:

(1) A Canaa terrena nunca foi designada por Deus - nem poderia
assim ser entendida por seu povo no principio - para ser a
heranga ultima e propriamente dita que eles deveriam
ocupar; em relacdo a isso foram proferidas e esperadas
coisas que, claramente, ndo podiam ser realizadas dentro dos
limites de Canad, nem em toda a terra como presentemente a
temos.

(2) A Heranga, em seu sentido verdadeiro e completo, poderia
apenas ser desfrutada por aqueles que tivessem se tornado
filhos da ressurreicdo, eles proprios totalmente redimidos em
corpo ¢ alma dos efeitos e conseqiliéncias do pecado.

(3) A ocupagdo da Canaa terrena pela descendéncia natural de
Abrado, em seu grande e ultimo designio, foi um tipo de
ocupagdo por uma Igreja redimida de heranca de gloria a ela
destinada’.

Uma questdo que deveriamos encarar neste momento € se a nova
terra sera outra totalmente diferente desta terra atual, ou sera uma renovacao
da presente terra. Tanto em Isaias, 65.17, como em Apocalipse, 21.1,
ouvimos acerca de “novos céus e uma nova terra”’. A expressdo “céus e
terra” deveria ser entendida como um modo biblico de designar o universo
inteiro: “Céus e terra conjuntamente constituem o cosmos” °. Mas entdo a
questdo €: O universo atual sera totalmente aniquilado, de forma que o novo



universo serd completamente outro do que o cosmos atual, ou serd o novo
universo essencialmente o mesmo cosmos que o presente, apenas renovado
e purificado?

Os teodlogos luteranos, freqiientemente, favoreceram a primeira
destas duas opcdes. G.C.Berkouwer menciona varios escritores luteranos
que favoreceram o conceito do aniquilamento do presente cosmos ¢ de uma
descontinuidade completa entre a velha terra ¢ a nova'’. Estes te6logos
apelam para passagens tais como Mateus 24.29 (“O sol escurecerd, a lua ndo
dard a sua claridade, as estrelas cairdo do firmamento e os poderes dos céus
serdo abalados™) e 2 Pedro 3.12 (“Os céus incendiados serao desfeitos e os
elementos abrasados se derreterdo™) ''. Fica claro que eventos cataclismicos
acompanhardo a destruicao da terra atual - eventos que continuardo um
julgamento divino sobre esta terra, com todo o seu pecado e imperfeicao.

Entretanto, temos de rejeitar o conceito de aniquilamento total em
favor do conceito de renovagao, pelas seguintes quatro razdes:

A primeira: tanto em 2 Pedro 3.13 como em Apocalipse 21.1 o termo
grego utilizado para designar a novidade do novo cosmos ndo ¢ neos mas
sim kainos. A palavra neos significa novo em tempo ou origem, enquanto
que a palavra kainos significa novo em natureza ou em qualidade'’. A
expressao ouranon kainon kai gen kainen (“Novo céu e nova terra”, Ap.
21.1) significa, portanto, ndo a emergéncia de um cosmos totalmente outro,
diferente do atual, mas a criagdo de um universo que, embora tenha sido
gloriosamente renovado, esta em continuidade com o universo presente.

Uma segunda razao para favorecer o conceito de renovacao ao invés
do aniquilamento ¢ o argumento de Paulo em Romanos 8. Quando ele nos
diz que a criagdo aguarda, com ansiedade, pela revelagao dos filhos de Deus
a fim de que possa ser liberta do cativeiro da corrupgdo (vv. 20,21), ele esta
dizendo que ¢ a criacdo atual quem serd libertada da corrupg¢ao no eschaton,
ndo uma criagdo totalmente diferente.

Uma terceira razdo ¢ a analogia entre a nova terra € 0S cOrpos
ressurrectos dos crentes. Ja indicamos, anteriormente, que haverd tanto
continuidade como descontinuidade entre o corpo atual e o corpo
ressurrecto’. As diferencas entre nossos corpos atuais e nossos corpos
ressurrectos, por mais maravilhosas que sejam nao retiram a continuidade:
somos nos que seremos ressuscitados, e somos nds que estaremos para
sempre com o Senhor. Aqueles ressuscitados com Cristo ndo serdo um
conjunto totalmente novo de seres humanos, mas sim o povo de Deus que
viveu nesta terra. A titulo de analogia, seria de se esperar que a nova terra
ndo serd totalmente diferente da terra atual, mas serd a terra presente
maravilhosamente renovada.



Uma quarta razao para preferirmos mais o conceito da renovacao do
que o do aniquilamento ¢ esta: Se Deus tivesse de aniquilar o presente
cosmos, Satands teria conquistado uma grande vitéria. Pois entdo Satanas
teria tido sucesso em corromper tao devastadoramente o cosmos presente € a
terra atual que Deus ndo poderia mais fazer nada com isso a ndo ser
extingui-los totalmente da existéncia. Mas Satands ndo conquistou essa
vitéria. Pelo contrario, Satanas tem sido decisivamente derrotado. Deus
revelara a plenitude das dimensdes essa derrota ao renovar exatamente a
mesma terra na qual Satanas enganou a humanidade, banindo, finalmente
dessa terra, os resultados das maquinagdes diabolicas de Satanas'**.

Sobre este assunto ¢ interessante observar as palavras com as quais
Edward Thurneysen descreveu sua compreensao de como seria a nova terra:
“O mundo no qual entraremos, na Parousia de Jesus Cristo, por essa razao
nao ¢ outro mundo; ¢ este mundo, este céu, esta terra; ambos, porém, ja
passados e renovados. Serdo estas florestas, estes campos, estas cidades,
estas ruas, este povo, que constituirdo o cenario da redencao. No momento,
eles sdo campos de batalha, cheios de luta e dor pela consumagdo ainda nao
realizada: entdo eles serdo campos de vitoria, campos de colheita, onde da
semente que foi semeada com lagrimas os molhos eternos serdo ceifados e
trazidos para casa” '*. Emil Brunner criticou esta declaragio, considerando-a
extremamente grosseira e materialista, dizendo que ndo temos direito de
esperar que a futura terra venha a ser exatamente como esta terra atual'”.
G.C. Berkouwer, porém, manifesta apreco pela concreticidade da esperanga
de Thurneysen, preferindo este modo de declarar como sera a vida futura
aos conceitos etéreos e espiritualizados sobre o futuro que ndo fazem jus a
promessa biblica de uma nova terra'®.

Quando entendermos adequadamente os ensinos biblicos acerca da
nova terra, varias outras passagens das Escrituras comecam a se encaixar
num padrdo significativo. Por exemplo, no salmo 31.11 lemos: “Mas os
mansos herdardo o pais”. E importante observar como Jesus parafraseia esta
passagem em seu Sermao do Monte, refletindo a expansao neotestamentaria
do conceito dessa terra: “Bem-aventurados os mansos, porque herdardo a
terra” (Mt 5.5). Vemos em Génesis 17.8 que Deus prometeu dar a Abrado e
a sua descendéncia toda a terra de Canad por possessdo eterna; mas, em
Romanos 4.13, Paulo fala da promessa a Abrado e a seus descendentes,
dizendo que eles deveriam herdar o mundo - observe que a terra de Canaa,
de Génesis, tornou-se o mundo em Romanos.

Apo6s a cura do coxo no templo, Pedro fez um discurso aos judeus
reunidos no portico de Salomdo, no qual ele disse: “Arrependei-vos,
portanto, e convertei-vos, para que seus pecados sejam cancelados, a fim de
que da presenca do Senhor possam vir tempos de refrigério; e que ele possa



enviar o Cristo que vos foi apontado, Jesus, a quem o céu precisa receber até
a ¢época da restauracdo de todas as coisas” (Atos 3.19-21, ASV). A
expressdo “a restauracdo de todas as coisas” (no grego, apokatastaseos
panton) sugere que a volta de Cristo sera seguida pela restauracao de toda a
criagdo de Deus a sua perfeicdo original - dessa forma apontando para a
nova terra.

Foi feita anteriormente referéncia ao ensino de Paulo, em Romanos
8.19-21. Aqui Paulo descreve a expectacdo da nova terra pela criacao atual
em termos vividos: “A ardente expectativa da criacdo aguarda a revelagao
dos filhos de Deus. Pois a criagdo estd sujeita a vaidade, ndo
voluntariamente, mas por causa daquele que a sujeitou, na esperanca de que
a propria criagdo serd redimida do cativeiro da corrupgdo, para a liberdade
da gloria dos filhos de Deus”. Em outras palavras, ndo é s6 o homem que
aguarda por essa nova terra; toda a criagdo também aguarda por ela. Quando
os filhos de Deus receberem sua glorificagdo final, na ressurreicao, toda a
criacdo serd libertada da maldigao sob a qual tem labutado. Para parafrasear
as notaveis palavras de Philips, toda a criagdo “estd na ponta dos pés”
esperando que isso aconteca. Quando Paulo, mais adiante, nos diz que a
criacdo inteira geme como nas dores de parto, ele sugere que as
imperfei¢des da criagdo presente, que sao resultado do pecado, devem
propriamente ser vistas por nés como as contragdes do parto de um mundo
melhor. Novamente vemos a reden¢ao em dimensdes cosmicas.

Em Efésios 1.13,14, Paulo fala acerca de nossa heranga: “Nele fostes
selados com o Santo Espirito da promessa; o qual ¢ o penhor da nossa
heranga até o resgate da sua propriedade, em louvor da sua gléria”. Nesta
tradugdo, da Versdo Revised Standard, a expressao grega eis apolytrosin tes
peripoieses (literalmente: até a redengdo da possessao) ¢ traduzida como se
significasse: até que resgatemos o que é nossa possessdo. Outras versoes
sugerem uma interpretacdo diferente. A Versdo New International traduz
assim a frase em questdo: “at¢ a redencao daqueles que sdo possessao de
Deus”. Seja qual for a versdao que adotarmos, porém, ¢ claro nesta passagem
que o Espirito Santo ¢ a garantia ou penhou da nossa heranca. O que, pois, ¢
esta heranca? Geralmente, consideramos a heranca aqui mencionada como
apontando para o céu. Mas porque esse termo deveria ser tio restringido? A
luz do ensino do Antigo Testamento, ndo ¢ verdade que esta heranca inclua
a nova terra com todos os seus tesouros, belezas e glorias?

Existe uma passagem, no livro do Apocalipse, que fala acerca de
nosso reinado sobre a terra: “Digno ¢€s [Cristo] de tomar o livro e de abrir-
lhe os selos, porque foste morto e com teu sangue compraste para Deus os
que procedem de toda tribo, lingua, povo e nagdo, e para o nosso Deus os
constituiste Reino e sacerdotes; e reinardo sobre a terra (Ap. 5.9,10).



Embora alguns manuscritos tragam o verbo “reinardo” no tempo presente,
os melhores textos trazem o tempo futuro. O reinado sobre a terra desta
grande multiddo redimida ¢ representado aqui como a culminagdo da obra
redentora de Cristo por seu povo'’.

As principais passagens biblicas que falam da nova terra sdo as
seguintes: Isaias 65.17-25 e 66.22,23 2 Pedro 3.13 e Apocalipse 21.1-4.
Isaias 65.17-25, que talvez contenha mais sublime descricdo
veterotestamentaria da vida futura do povo de Deus, ja foi abordada
anteriormente'®. Em Isaias 66.22,23, existe uma segunda referéncia a nova
terra: “Porque, como os novos céus e a nova terra, que hei de fazer, estarao
diante de mim, diz o Senhor, assim ha de estar a vossa posteridade e o vosso
nome. E sera que de uma lua nova a outra, e de um sabado a outro vira toda
a carne a adorar perante mim, diz o Senhor”. Nos versos anteriores do
capitulo 66, Isaias predisse futuras e copiosas béng¢aos para o povo de Deus:
Deus dard a seu povo grande prosperidade (v.12), confortara o seu povo
(v.13), fara o seu povo se regozijar (v.14), e o congregara dentre todas as
nagdes (v.20). No verso 22 Deus nos diz, através de Isaias, que seu povo
permanecera perante ele tdo duradouramente quanto os novos céus e a nova
terra que ele criard. Vemos no verso 23 que todos os habitantes dessa nova
terra adorardo a Deus fiel e regularmente. Embora esta adoracdo esteja
descrita em toemos emprestados da época em que Isaias escrevera (“de uma
lua nova a outra, ¢ de um sdbado a outro”), estas palavras ndo devem ser
entendidas em um modo estritamente literal. O que estd predito aqui ¢ a
adoragdo perpétua de todo o povo de Deus, congregado dentre todas as
nagdes, de modo que serd adequado a nova existéncia gloriosa de que eles
desfrutardo na nova terra.

Em 2 Pedro 3, o apdstolo enfrenta a objecao dos escarnecedores que
dizem: “Onde estd a promessa da sua vinda?” (v.4). A resposta de Pedro ¢
que o Senhor adia a sua vinda porque ele ndo deseja que ninguém pereca,
mas deseja que todos venham ao arrependimento (v.9). Entretanto, Pedro
continua dizendo, o dia do Senhor vir4, e naquela ocasido a terra e as obras
que nela estdo serdo destruidas pelo fogo (v.10). Agora acompanhe estas
palavras: “(11) Visto que todas essas coisas hdo de ser assim desfeitas,
deveis ser tais como os que vivem em santo procedimento e piedade, (12)
esperando e apressando (ou desejando ansiosamente, variante) a vinda do
dia de Deus, por causa do qual o céus incendiados serdo desfeitos e os
elementos abrasados se derreterdo. (13) Nos, porém, segundo a sua
promessa, esperamos novos céus € nova terra, nos quais habita justica”. A
énfase de Pedro ¢ que, embora a terra atual serd “incendiada”, Deus nos dara
novos céus e uma nova terra que nunca sera destruida, mas que durard para
sempre. Desta nova terra tudo o que for pecaminoso e imperfeito tera sido



removido, pois serd uma terra onde habita a justica. Portanto, a atitude
adequada para com estes eventos vindouros ndo ¢ de escarnecer do seu
atraso, mas de estar ansiosamente esperando pela volta de Cristo e pela nova
terra que vird a existéncia apds essa volta. Tal espera deveria transformar a
qualidade da vida aqui e agora: “Por essa razdo, pois, amados, esperando
estas coisas, empenhai-vos por ser achados por ele em paz, sem macula e
irrepreensiveis” (v.14).
A descricdo mais arrebatadora de toda a Biblia sobre a nova terra ¢
encontrada em Apocalipse 21.1-4:
(1) Vi novo céu e nova terra, pois o primeira céu € a primeira terra
passaram, € o mar ja ndo existe. (2) vi também a cidade santa, a nova
Jerusalém, que descia do céu, da parte de Deus, ataviada como noiva
adornada para o seu esposo. (3) Entdo ouvi grande voz vinda do
trono, dizendo: Eis o tabernaculo de Deus com os homens. Deus
habitard com eles. Eles serdo povos de Deus e Deus mesmo estara
com eles. (4) E lhes enxugard dos olhos toda lagrima e a morte ja
ndo existird, ja ndo haverd luto, nem pranto, nem dor, porque as
primeiras coisas passaram.

Uma existéncia incomparavelmente bela esta retratada nesses versos.
O fato de que a palavra kainos descreve a novidade do novo céu e nova
terra indica, conforme apontado anteriormente, que o que Jodao vé ndo ¢ um
universo totalmente diferente do atual, mas um universo que foi
gloriosamente renovado. Existem diferencas de opinido quanto a questao de
se as palavras “e o mar ja ndo existe” deveriam ser entendidas literalmente
ou figuradamente. Mesmo que devam ser interpretadas literalmente, elas
indubitavelmente apontam para um aspecto significativo da nova terra. Uma
vez que o mar no restante da Biblia, especialmente no livro do Apocalipse
(cp 13.1; 17.15), freqiientemente, representa aquilo que ameaga a harmonia
do universo, a auséncia do mar na nova terra significa a auséncia de
qualquer coisa que pudesse interferir nessa harmonia.

O verso 2 nos mostra a ‘“cidade santa, a nova Jerusalém”,
representando toda a igreja glorificada de Deus, descendo dos céus a terra.
Esta igreja, agora totalmente sem mancha ou macula, completamente
purificada do pecado est4 agora “ataviada como noiva adornada para o seu
esposo”, pronta para o casamento do Cordeiro (veja Ap 19.7). Vemos neste
verso que a Igreja glorificada ndo permanecerd em um céu distante no
espacgo, mas passara a eternidade na nova terra.

Aprendemos, do verso 3, que o lugar da habitagdo de Deus ndo mais
serd agastado da terra, mas serd na terra. Uma vez que o céu ¢ onde Deus
habita, concluimos que na vida por vir céu e terra ndo mais estardo



separados, conforme estdo agora, mas serdo fundidos. Por causa disso os
crentes continuardo a estar no céu enquanto continuam a viver na nova terra.
“Ele habitara com eles, e eles serdo seu povo” sdo as palavras familiares da
promessa central da alianca da graca (cp Gn 17.7; Ex 19.5,6; Jr 31.33; Ez
34.30; 2 Co 6.16; Hb 8.10; 1 Pe 2.9,10). O fato de que esta promessa ¢
repetida na visdo que Jodo tem da nova terra implica que somente nessa
nova terra Deus finalmente concedera a seu povo a plenitude das riquezas
que a alianca da graca inclui. Aqui nos recebemos as primicias; la
receberemos toda a colheita.

As afirmagdes corajosas do verso 4 sugerem bem mais do que elas
efetivamente dizem. Nao haverd lagrimas na nova terra. Choro e dor
pertencerdao as coisas primeiras, que ja serdo passadas. E ndo haverad mais
morte - ndo mais havera acidentes fatais, nem doencas incuraveis, nem
servicos funebre, nem ultimas despedidas. Naquela nova terra desfrutaremos
de comunhdo eterna e inquebravel com Deus e com o povo de Deus,
incluindo os queridos e amigos a quem amamos € perdemos por um pouco.

No restante do capitulo 21, e nos primeiras cinco versos do capitulo
22, encontramos uma descri¢do maior da cidade santa - que, como podemos
inferir, serd o centro da nova terra. E duvidoso se detalhes como os
fundamentos de joias, os portdes de pérolas e as ruas de ouro devem ser
tomadas literalmente, mas o radiante esplendor que essas figuras sugerem
confundem a imaginagdo. O fato de que os nomes das doze tribos estdo
inscritos nas doze portas (21.12) e que os nomes dos doze apodstolos estao
inscritos nos doze fundamentos (v.14) sugere que o povo de Deus, na nova
terra, incluird tanto crentes da comunidade da alianca veterotestamentaria
quando da Igreja do Novo Testamento. Nao havera templo na cidade (v.22),
uma vez que os habitantes da nova terra terdo comunhdo direta e continua
com Deus.

Os versos 24 e 26 sdao muitos significativos, pois nos dizem: “os reis
da terra lhe trazem a sua gloria [na cidade santa]... e lhe trardo a gléria e a
honra das nagdes”. Poder-se-ia dizer que, conforme essas palavras, os
habitantes da nova terra incluirdo pessoas que alcancaram grande
proeminéncia e exerceram grande poder na terra atual - reis, principes,
lideres e outros. Também poderia se dizer que qualquer coisa que as pessoas
tiverem feito nesta terra, que tenha glorificado a Deus, sera lembrado na
vida por vir (veja Ap. 14.13). Porém, ¢ preciso dizer mais. Nao sera demais
dizer que, conforme estes versos, as contribui¢des peculiares de cada nacao
para a vida na presente terra enriquecerdo a vida da nova terra? Deveremos
entdo herdar as melhores producdes da cultura e da arte que esta terra tem
produzido? Hendrikus Berkhof sugere que tudo o que tiver tido valor nesta
vida atual, tudo o que tiver contribuido para a “libertacdo da existéncia



humana” sera retido e acrescentado na nova terra'. Em apoio a esta idéia
ele cita a seguinte sentenca de Abrahm Kuyper: “Se um campo infinito de
conhecimento e habilidade humanas estd agora sendo formado por tudo o
que acontece, com o fim de sujeitar a né6s o mundo visivel e a natureza
material, e se sabemos que este nosso dominio sobre a natureza sera
completo na eternidade, podemos concluir que o conhecimento € o dominio
que aqui conquistamos sobre a natureza pode e sera de importancia
permanece, mesmo no Reino da gloria” .

Vemos, no capitulo 22, que na nova terra as nagdes viverao juntas
em paz (v.2), e que a maldicao que repousou sobre a criacao desde a queda
do homem sera removida (v.3). E-nos dito que os servo de Deus o adorario
ou servirdo®' (v.3); portanto, o descanso que aguarda o povo de Deus na
vida por vir ndo serd um descanso de mera ociosidade. O fato de que os
servos de Deus reinardao pelos séculos dos séculos (v.5) confirma o que
aprendemos em Apocalipse 5.10; em distingdo ao reinado dos crentes
mortos, no céu com Cristo durante os mil anos do estado intermediario (cap
20.4), este serd um reinado eterno na terra, pelos crentes com corpo
ressuscitados. A maior alegria e o mais alto privilégio da vida gloriosa esta
expresso no verso 4: “Eles contemplardo a sua face [de Deus] e nas suas
frontes estd o nome dele”. Em suam, a existéncia de Deus, perfeito gozo de
Deus e perfeito servico a Deus.

A doutrina da nova terra deveria nos dar esperanga, coragem e
otimismo em tempos de desespero difundido. Embora o mal seja excessivo
neste mundo, ¢ confortante saber que Cristo conquistou a vitoria final.
Enquanto que os ecologistas, freqiientemente, retratam o futuro desta terra
em termos sombrios, ¢ encorajador saber que um dia Deus preparara uma
nova terra gloriosa, na qual os problemas ecoldgios que agora nos assolam
ndo mais existirdo. Isto ndo implica que ndo tenhamos de fazer nada acerca
desses problemas, mas significa sim que trabalhamos por solugdes para
estes problemas nao com um sentimento de desespero, mas na confianca de
esperanga.

Ja foi salientado, anteriormente, que tanto havera continuidade como
descontinuidade entre esta era e a proxima, e entre esta terra e a novaterra’.
Este ponto ¢ extremamente importante. Como cidadaos do Reino de Deus,
ndo podemos simplesmente considerar a terra atual como uma perda total,
ou nos alegrar com sua deterioracdo. Temos realmente de estar trabalhando
por um mundo melhor agora. Nossos esforcos em trazer o Reino de Cristo,
em sua manifestagdo plena, sdo de importincia eterna. Nossa vida
institucional - nossa obra missionaria, nossa tentativa de desenvolver e
promover uma cultura distintivamente crista, tém valor ndo apenas para este
mundo, mas inclusive para o mundo por vir.



Enquanto vivemos nesta terra nds nos preparamos para a vida na
nova terra de deus. Através de nosso servigo real estdo sendo agora reunidos
os materiais de constru¢do para aquela nova terra. Biblias estdo sendo
traduzidas, pessoas estdo sendo evangelizadas, crentes estdo sendo
renovados, e culturas estdo sendo transformadas. Somente a eternidade
revelara o significado total do que estd sendo feito para Cristo aqui.

No principio da histéria Deus criou os céus e a terra. No fim da
histéria vemos os novos céus e a nova terra, que ultrapassarao, em muito, o
esplendor de tudo que temos visto antes. No centro da histéria estd o
Cordeiro que foi morto, o primogénito entro os mortos, € o governador dos
reis da terra. Um dia lancaremos perante ele todas as nossas coroas,
“perdidos em admiracao, amor e louvor”.
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APENDICE
ULTIMAS TENDENCIAS NA ESCATOLOGIA

Que dirdo as pessoas dentro de cem anos acerca das principais
tendéncias teologicas do século vinte? Uma coisa de que podemos estar
certos que eles dirdo ¢ que este século testemunhou um notavel aumento de
interesse pela Escatologia.

Este aumento representa uma mudanga importante em relagdo as
énfases encontradas na teologia liberal predominante na Europa do século
dezenove. Vejamos, por exemplo, as posi¢cdes teoldgicas de Albrecht
Ritschl (1822-1889), um dos tedlogos mais influentes do século dezenove.
Ritchl ensinava que o conceito do Reino de Deus era o mais importante para
o Cristianismo. Ele descrevia o Cristianismo como uma elipse determinada
por dois pontos focais: a Redencdo efetuada por Cristo e o Reino de Deus.
Este ultimo, disse ele, pode ser definido como “a organizagdo moral da
humanidade pela agdo inspirada pelo amor” '. “Redengio ¢ fungdo do
redentor; atividade dirigida para o estabelecimento do Reino de Deus ¢ a
funcdo do redimido”?.

Isto implica que Ritschl concebe o Reino de Deus nao primariamente
como um dom divino, mas sim como uma tarefa humana’. Uma vez que
Ritschl vé a religido cristd como consistindo essencialmente de moralidade,
o Reino representa aqueles valores e alvos éticos que sdo ensinados pelo
Novo Testamento e exemplificados por Jesus Cristo - valores e alvos que o
redimido deve continuar a tentar alcangar. Para Ritschl o Reino de Deus é€,
portanto, essencialmente deste mundo; significa fazer a vontade de Deus



aqui e agora. Jesus veio para fundar o Reino de Deus no sentido descrito
acima; como fundador do Reino ele ¢ também nossos grande exemplo.
Veremos que na compreensdo que Rischl tem do Reino de Deus a
Escatologia (a doutrina das ultimas coisas) virtualmente ndo desempenha
papel algum. Para ele, o Reino de Deus trata de nossa obediéncia a Deus no
aqui e no agora; nao ¢ um dom de Deus, mas uma tarefa humana. Como
fundador desse Reino, Jesus Cristo ¢ nosso grande exemplo e mestre moral.
Ernst Troeltsch, que viveu algum tempo ap6s Ritschl, resumiu habilmente a
teologia dos dias de Ritschl ao citar um contemporaneo do Ritschl que dizia:
“Em nossos dias, a gaveta escatologica geralmente permanece fechada”*.
As posi¢des de Adolf von Harnack (1851-1930), conforme expressas
em seu famoso livro What is Christianity? (Que ¢ Cristianismo?), sdo tipicas
desta compreensdo ritschliana de Jesus e do Reino. Segundo Harnack, a
mensagem de Jesus acerca do Reino de Deus abarcava dois polos: “em um
polo, a vinda do Reino parece ser um evento puramente futuro, e o Reino
propriamente dito parece ser o governo externo de Deus; no outro, ele
aparece como algo interior, algo que ja estd presente e atualmente abrindo
seu caminho””. Ele continua dizendo que embora Jesus tenha assumido, das
tradi¢des religiosas de sua nagdo, essa visdo do Reino tanto como futuro
quanto presente, temos de distinguir entre o que € casca € o que € cerne na
mensagem de Jesus acerca do Reino. O fato de o Reino significar uma
esperanca dramatica no futuro, no qual todos os inimigos de Deus serdo
subjugados, era uma idéia que Jesus compartilhava com seus
contemporaneos (a “casca”). Mas o fato de o Reino ja estar aqui era a idéia
particular de Jesus, e era o coracdo de sua mensagem (o “cerne”) % Para
entendermos realmente a mensagem de Jesus, prossegue Harnack, temos de
estudar suas pardbolas. Ao fazé-lo, ¢ isto que encontramos: “O Reino de
Deus vem por vir ao individuo, por entrar em sua alma e domini-la. E
verdade que o Reino de Deus ¢ o governo de Deus; mas ¢ o governo de
Deus nos coragdes dos individuos; € o proprio Deus em seu poder. Deste
ponto de vista, tudo que era dramatico, no sentido historico e externo, foi
§ubjugad0, e também terminaram todas as esperancas externas pelo futuro”

De um modo tipicamente ritschliano, Harnack continua dizendo que
Jesus combinou religido e moralidade de tal forma que a religido pode ser
chamada de alma da moralidade, e a moralidade de corpo da religido®. O
Evangelho inteiro, afirma ele, estd expresso em conceitos tais como a
paternidade de Deus e o valor infinito da alma humana’. Harnack discute a
¢tica do amor cristdo coo sendo outro aspecto do Evangelho, resumindo
suas posi¢des como se segue:



“..Na espera do pensamento que ¢ indicada pela “justica
superior” ¢ “o novo mandamento do amor”, o ensino de Jesus
também esta totalmente contido. Na verdade, as trés esferas que
distinguimos - o Reino de Deus, Deus como pai e o infinito valor da
alma humana, e a justica superior demonstrando a si mesma em
amor - estdo mescladas; pois, em ultima instancia, o Reino nao ¢
nada além do tesouro que a alma possui no Deus eterno e
misericordioso. Tomando os dito de Jesus como base, somente um
pouco de esforco € necessario para desenvolver este pensamento em
tudo o que a cristandade conhece e se empenha por manter com
esperanga, fé ¢ amor” '°.

Assim como Ritschl, portanto, Harnack rejeitou os aspectos
escatoldgicos do Reino de Deus (Escatologia no sentido futuro) e viu Jesus
primordialmente como um mestre da moralidade.

Opondo-se a compreensao de Jesus e o Reino de Deus representada
por Rischl e Harnack, surgiu uma vigorosa reacao durante a ultima década
do século dezenove. O primeiro protesto veio de Johannes Weiss (1863-
1914), genro de Albrecht Ritschl, em sua obra Jesus’s Proclamation of the
Kingdom of God (A Proclamagdo de Jesus a Respeito do Reino de Deus),
cuja primeira edigdo foi publicada em 1892. Weiss disse que os ensinos de
Ritschl, acerca do Reino de Deus, ndo estavam baseados num exame
cuidadoso das palavras do proprio Jesus, mas sim no pensamento
evolucionista e ndo-escatologico corrente do séculos dezenove. De fato,
assim prossegue Weiss, a compreensao que o proprio Jesus tinha do Reino
era exatamente o oposto da concepgdo de Ritschl.

Jesus ndo era somente um grande mestre ético, disse Weiss. Antes,
Jesus estava convicto de que ele estava na encruzilhada decisiva dos tempos,
e que ele era o proclamador de uma salvacao escatologicamente orientada.
Ele esperava o Reino como uma realidade futura. O Reino ndo viria como
resultado de um processo evolutivo gradual, mas viria como uma total
irrup¢do na historia, totalmente diferente do que tivesse havido antes.
Quando vier, o Reino de Deus sera “a irrup¢do de uma estrondosa
tempestade divina que irrompera na historia para destruir e renovar” ''.
Portanto, o Reino de Deus nao ¢ tarefa do homem, nem pode ser
desenvolvido pela obra do homem; ¢ inteiramente obra de Deus.

Quando Jesus eventualmente parecia dar a impressao de que o Reino
j& tinha chegado, Weiss continua dizendo, ele estava falando de modo
antecipatorio. Weiss interpreta as passagens que parecem falar de um Reino
presente como indicando para o futuro. Entretanto, Jesus realmente pensou
que o Reino estava vindo muito em breve. No principio, ele nem mesmo
pensou acerca da possibilidade de ter de morrer para instaurar o Reino. Sob



pressdo de circunstancias desapontadoras, porém, Jesus veio a perceber que
teria de morrer por seu povo para inaugurar o Reino. Mesmo assim, ele
pensava que aquela geragdo que entdo vivia experimentaria a vinda do
Reino. Uma grande nova era estava para irromper sobre o mundo!
Weiss resume a importancia de Jesus nas seguintes palavras:
“A grandeza e Jesus era... que ele viveu, lutou e sofreu pela
convic¢do de que a soberania de Deus estava para se manifestar e
para alcancar a vitoria para sempre. Aquilo que no judaismo
posterior era uma busca e uma esperanga para o futuro distante, para
Jesus era uma certeza imediata: Deus ¢ realmente o inico Senhor e
Rei deste mundo. Chegou agora a hora em que ele demonstrara isso
e destruird todos os seus inimigos. Jesus ¢ o mensageiro desta nova
€poca; suas palavras ndo sao instrugdo, mas sim Evangelho; sua obra
¢ uma batalha pelas coisas de Deus, e seu ponto de partida ¢ a
afirmacao da vitéria de Deus. Ele deixou para a comunidade de seus
seguidores nao um ensino acerca do Reino de Deus, mas a certeza de
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que Satanas caiu e que o mundo [estava] nas maos de Deus” “.

Para Weiss, portanto, em distingdo a Rischl e Harnack, o elemento
escatoldgico ndo era a casca mas o cerne do ensino de Jesus. Ele prestou ao
mundo teoloégico um grande servico ao reconhecer a centralidade da
Escatologia futura no ensino de Jesus. Mesmo assim, de modo geral, ele foi
longe demais ao sustentar que, para Jesus, o Reino de Deus era
exclusivamente futuro, e ndo presente de forma alguma.

As posicdes de Weiss acerca de Jesus e do Reino foram endossadas e
expandidas por Ablert Schweitzer (1875-1966). Este ultimo argumentou
que, embora estivesse Weiss basicamente correto em sua compreensdo da
missdo de Jesus, ndo foi longe o bastante. Enquanto Weiss tinha enfatizado
os elementos escatologicos na pregacdo de Jesus, Schweitzer afirmava que
0s conceitos escatologicos nao s6 dominavam a pregacao de Jesus, mas toda
a sua vida'®. Por isso ¢ que a interpretacio que Schweitzer faz de Jesus e do
Reino veio a ser conhecida como Escatologia consistente ou realizada.

Schweitzer apresentou suas posi¢des primeiramente no seu livro que
marcou época: Quest of the Historical Jesus (A Questao do Jesus Historico)
4 Esta busca, disse Schweitrzer, certamente ndo obteria éxito se vissemos
Jesus apenas através da lente do idealismo do século dezenove, ndo levando
em conta os aspectos escatologicos de sua vida e de seu ensino. Assim como
Weiss, Schweitzer ensinava que Jesus concebia o Reino ndo como uma
realidade presente, mas sim futura. Para Jesus, o Reino era presente apenas
assim como se pode dizer que esta presente uma nuvem cuja sombra a
lanada sobre a terra'”; na verdade, o Reino era futuro, mas bem préoximo -



“logo atras da esquina”. Jesus assumiu esta concepc¢ao do futuro do Reino
com base na literatura apocaliptica judaica'®.

Confiante de que ele era o Messias e de que o Reino futuro viria
muito em breve, Jesus enviou seus discipulos para as “ovelhas perdidas da
casa de Israel”, de acordo com Mateus 10, para dar as pessoas uma ultima
chance de se arrependerem antes que o Reino de Deus realmente chegasse.
Baseado em Mateus 10.23 (“Em verdade vos digo que ndo acabareis de
percorrer as cidades de Israel at¢ que venha o Filho do homem”),
Schweitzer concluiu que Jesus esperava que a Parousia e a vinda do Reino
ocorressem antes que os discipulos tivessem terminado sua jornada de
pregagéo”.

Entretanto, quando os discipulos voltaram a ele, a Parousia do Filho
do homem ainda néo tinha acontecido, e o Reino ainda nao tinha vindo. Por
essa razao, Jesus convenceu-se de que estivera enganado. Este incidente, de
fato, tornou-se um ponto marcantemente decisivo no ministério de Jesus.
Esta foi a primeira ocasido do assim chamado “atraso” ou adiamento da
Parousia. Nesse momento, assim diz Schweitzer, iniciou-se “o abandono da
Escatologia” que marcaria a historia posterior do Cristianismo: “Deve ser
observado que o ndo-cumprimento de Mateus 10.23 € o primeiro adiamento
da Parousia. Por essa razdo, temos aqui a primeira data importante na
‘historia do Cristianismo’, isso d4 uma nova dire¢do a obra de Jesus, que de
outra forma seria inexplicavel” '*.

Nao somente a predi¢cdo da Parousia, mas também a predi¢do dos
sofrimentos descritos em Mateus 10 permanecem nao-cumpridas. Esses
sofrimentos, assim ensinava Scheitzer, eram a aflicdo messianica que na
expectacao apocaliptica judaica deveria preceder ou acompanhar a vinda do
Reino'’. Agora Jesus convenceu-se de que ele precisaria sofrer essas
tribulagdes messianicas sozinho. Por causa disso, se determinou a forgar a
vinda dessa afligdo messidnica subindo a Jerusalém para sofrer e morrer.
Dessa maneira assim pensava Jesus, ele seria capaz de trazer o Reino futuro
a existéncia®.

Qual foi o resultado da tentativa de Jesus? Total desilusao. O clamor
de Jesus na cruz, “Deus meu, Deus meu, porque me desamparaste?” (Mt
27.46), era um clamor de desespero, uma admissdo final de que ele estivera
enganado em sua ultima esperanca. Embora ele estivesse entregando sua
vida para introduzir o Reino - que infelicidade! - o Reino ndo veio.
Schweitzer descreve a tragédia da morte de Jesus com palavras
inesqueciveis:

“...Sabendo que Ele ¢ o Filho do Homem vindouro, [Jesus],
assume a direcdo do mundo para coloca-lo a mover aquela ultima

revolu¢do que deve trazer toda a histéria ordindria a um fim. O



mundo se recusa a mudar, ¢ Ele a Si mesmo se langa sobre o mundo.
Entao o mundo realmente muda e O esmaga. Em vez de inaugurar as
condicdes escatoldgicas Ele as destruiu. O mundo se move e o corpo
destro¢ado do unico imensuravelmente grande Homem, que era forte
o bastante para considerar-se o governador espiritual da humanidade
e para prender a histéria a Seu proposito ainda estd nele
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dependurado. Esta ¢ Sua vitdria e Seu Reino” .

A grande contribui¢cdo de Schweitzer, juntamente com Weiss, foi que
ele aplicou um golpe mortal a velha imagem de Jesus como aquele que era
meramente um exemplo moral e um mestre da ética. Schweitzer mostrara
que “toda a obra e ensino de Jesus eram dominados por uma expectacdo
escatoldgica fixa, uma expectagdo que deve ser interpretada nos termos do
que encontramos na literatura apocaliptica judaica” *2. Entretanto, segundo o
proprio Schweitzer, Jesus tornou-se uma figura tragica - um homem que
provocou sua propria morte para trazer a existéncia aquilo que Deus, na
verdade, ndo tinha intencdo alguma de o fazer. Tudo o que nos restou ¢
destilar certas énfases éticas dos ensinos de Jesus.

Por essa razdo, o comentario de Holmstrom sobre Schweitzer ¢é
muito importante: “A Escatologia conseqiiente de Schweitzer impde uma
cristologia liberal conseqiiente; seu aparente destaque da Escatologia, na
verdade, se torna um exterminio da Escatologia; sua ética permanece como
um moralismo que ¢ até mais distante do verdadeiro Cristianismo do que o
eticismo de Ritschl” .

Deveriamos acrescentar uma palavra sobre a interpretacdo que
Schweitzer faz de Paulo. Schweitzer ensinava que Paulo compartilhou com
Jesus da expectagdo de uma vinda rapida do Reino’’. Esta expectacio,
porém, mostrou-se uma ilusdo. A importancia permanente de Paulo estd em
sua convic¢ao de que, através da morte e ressurrei¢do de Cristo, o eschaton
irrompeu na era presente. Agora a Igreja se tornou tao envolvida na morte e
na ressurreicdo de Cristo que se pode dizer que ela esta em Cristo e com
Cristo. Dessa forma, ja na vida presente, os crentes compartilham com
Cristo. Esse estar-em-Cristo vem a existéncia pelo batismo, e ¢ mediado
pelo Espirito Santo.

Sera visto que Schweitzer, em sua interpretagdo de Paulo, ao passo
que mantém a compreensdo escatoldogica do Reino que ele apresentara em
seu livro anterior, passou a defender uma posicao da irrup¢do do eschaton
no presente que antecipa a “Escatologia realizada”, de Charles Harold Dodd
constituem uma reagdo vigorosa contra a “Escatologia conseqiiente” de
Schweitzer.



A posicdo basica de Dodd, sobre Jesus e o Reino, poderia ser
resumida como se segue: “Ele [Dodd] argumentava que para Jesus o Reino
era presente, que Jesus ensinava a realidade do Reino como realizada em
seu proprio ministério, [e que] a Escatologia de Jesus ¢ uma ‘Escatologia
realizada’” .

Dodd argumenta que o Reino de Deus predito pelos profetas do
Antigo Testamento chegou com o ministério de Jesus. “O eschaton moveu-
se do futuro para o presente, da esfera da expectacao para a da experiéncia
realizada” *®. Ele alega que o significado dos dois verbos utilizados nos
Evangelhos Sinoticos, para descrever a vinda do Reino, ¢ idéntico, de modo
que ambos os tipos de expressdo deveriam ser traduzidos por “o Reino de
Deus chegou” %. Portanto, o ministério de Jesus tem de ser entendidos como
um ministério de “Escatologia realizada” ou seja, em verdadeiro processo
agora, quando o impacto dos ‘poderes do mundo por vir’ se faz sobre este
mundo numa série de eventos sem precedentes e sem repeticio” >’

Num livro posterior, Dodd argumenta que, para os escritores do
Novo Testamento, o “dia do Senhor” predito no Antigo Testamento
irrompeu, e que a era por vir comecou” ', Apds citar varias passagens do
Novo Testamento, ele diz: “Fica certamente claro nestas ¢ em muitas
passagens semelhantes, que, para os escritores neotestamentarios em geral, o
eschaton ingressou na histdria; o governo oculto de Deus foi revelado; a Era
do Vir veio. O Evangelho do Cristianismo primitivo ¢ um Evangelho de
Escatologia realizada”>?,

Embora Dodd, conforme observamos, realmente vé a “Escatologia
realizada” retratada nos Evangelhos Sinoéticos, ele afirma que ¢ nas
Epistolas de Paulo que, pela primeira vez, se faz inteiramente jus ao
principio da Escatologia realizada: “A ordem de vida sobrenatural, que os
escritores apocalipticos tinham predito em tempos de pura fantasia, ¢ agora
descrita como um verdadeiro fato da experiéncia... De modo magistral Paulo
reivindica todo o territério da vida da igreja como o campo do milagre
escatologico” > .

Dodd encontra a Escatologia realizada apresentada muito claramente
no Evangelho de Jodo: “Os evangelistas [Jodo], portanto, estd subordinando
deliberadamente o elemento ‘futurista’ da Escatologia da Igreja primitiva a
‘Escatologia realizada’ que, conforme tentei demonstrar, era desde o
principio o fator distintivo e controlador do kerygma. Seu tema ¢ a vida
eterna, que quer dizer em linguagem escatologica a vida da Era por Vir,
porém vida eterna como realizada aqui e agora pela presenca de Cristo
através de Seu Espirito na Igreja”**.

Enquanto que para Weiss e Scheweitzer, o Reino de Deus que Jesus
proclamava ndo era presente, mas futuro (embora no futuro imediato), para



Dodd esse Reino chegou e esta presente no ministério de Jesus. Mas, temos
de perguntar, o que faz Dodd com as varias referéncias a ecologia futura
encontradas no Novo Testamento - referéncias a eventos futuros tais como a
Segunda Vinda de Cristo, o Dia do Juizo, a nova terra, etc? Vejamos,
primeiramente, a interpretacdo de Dodd para a parabola dos talentos (Mt
25.14-30) e da parabola das minas (Lc 19.12-27). Estas parabolas
certamente parecem indicar, claramente, um retorno futuro de Cristo, no
qual havera um ajuste final de contas. Como Dodd trata essas passagens?
Essas parabolas, afirma Dodd, eram originalmente dirigidas contra os
fariseus. O “servo maus e negligente” de ambas as parabolas, que esconde
seu talento ou mina no solo ou num lengo, representa o judeu farisaico que
busca seguranga na observancia meticulosa da lei, mas que por seu
exclusivismo egoista ndo deixa oportunidade para a salvagdo de publicanos
e pecadores. Aplicando a canones da critica da forma, Dodd alega que a
forma original da pardbola ndo continha referéncia a Segunda Vinda de
Cristo nem as trevas exteriores nas quais o servo negligente foi langado.
Como, entdo, estes elementos da Escatologia futura conseguiram ingressar
nessas parabolas? Dodd diz que eles foram adicionados posteriormente pela
Igreja, como forma de esclarecimento para o fato de que o retorno breve de
Cristo, que tinha sido esperado, ainda ndo tinha acontecido™.

Dodd utiliza o mesmo tipo de raciocinio para a parabola das dez
virgens (Mt 25.1-12). Originalmente, esta parabola pretendia ensinar sobre a
prontidao para certos acontecimentos que deveriam acontecer no ministério
terreno de Jesus. Mais tarde, porém, depois de a crise no ministério de Jesus
- a qual a parabola primeiramente apontava - ter passado, a Igreja modificou
a parabola, acrescentando uma ambientagdo escatoldgica a fim de preparar
os homens para a crise final do mundo, que ento se cria estar proxima’".

Dodd destaca que a fonte da “Escatologia futura” encontrada no
Novo Testamento era a literatura apocaliptica judaica. No principio, os
crentes esperavam que o Senhor voltasse imediatamente. Quando isto nao
aconteceu, explica Dodd, “a Igreja... passou a reconstruir, em um plano
modificado, o esquema tradicional da Escatologia judaica que tinha sido
destrocado pela declaragdo de que o Reino de Deus ja tinha vindo. Os
materiais para tal reconstrucao estavam presentes em profusdo na literatura
apocaliptica. Portanto, a Escatologia reconstruida da Igreja derivou-se
fortemente de fontes judaicas™”’.

Dodd considera este material derivado dos escritos apocalipticos
judaicos bastante inferior ao que ele considera ser a mensagem principal do
Cristianismo primitivo, que ¢ a Escatologia realizada. Ele expressa essa
concepgdo em seus comentarios acerca de 2 Ts. 1.7-10 e 2.3-10, e acerca do



assim chamado “pequeno apocalipse” de Mc 13 e acerca do livro do
Apocalipse™.

Se perguntarmos se Dodd deixa qualquer lugar, em seu pensamento,
para o que foi anteriormente denominado “Escatologia futura” (ensinos
acerca de eventos escatologicos que ainda devem acontecer), nao
receberemos uma resposta clara e univoca. Por um lado, numa declaragao
preparada para a segunda assembléia do Concilio Mundial de Igreja
(realizada em Evanston, Illinois, em 1954), ele disse: “Nele [Cristo] ja
possuimos pela fé a realidade do Reino de Deus. Mesmo assim, nds a
possuimos em termos que implica que ha mais por vir, uma vez que sobre a
terra nada ¢ nem final, nem completo. A vida cristd sempre esta sob tensao
entre realizacao e expectaqéo”3 .

Entretanto, ao tentarmos entender mais completamente a posi¢cdo de
Dodd sobre este assunto, fica claro que ele realmente ndo cré numa Segunda
Vinda de Cristo no sentido literal. Ele afirma que uma vez que o Senhor nao
voltou, de fato, sobre as nuvens do céu durante os anos trinta do primeiro
século, esperar que ele volte dessa forma no século vinte € ir contrariamente
ao “Cristianismo primitivo” - que ¢ o modo de Dodd definir “Cristianismo
verdadeiro” *°. De fato, ele considera a doutrina da Segunda Vinda como
um mito: “O mito menos inadequado do alvo da historia € aquele que se
molda sobre o grande evento divino do passado, conhecido em sua realidade
concreta, e representa sua conclusao final de forma que leve o tempo a um
fim e situe o homem na eternidade - a Segunda Vinda do Senhor, o Ultimo
Juizo”*.

Mais luz ¢ langada sobre a compreensdo de Dodd acerca do que
geralmente ¢ denominado Escatologia futura através de seu comentario
sobre Marcos 14.25: “Em verdade vos digo que jamais beberei do fruto da
videira, até aquele dia em que o hei de beber, novo no Reino de Deus™:
“Devemos nos pensar a respeito do Reino de Deus como algo ainda por vir?
Se ¢ assim, ndo deve vir neste mundo, pois o ‘vinho novo’ pertence aos
‘novos céus e a nova terra’ do pensamento apocaliptico, isto €, a ordem
transcedente além do tempo e espaco” 2.

Que significa “além do tempo e espago”? Muitos dos criticos de
Dodd disseram que aqui ele estd introduzindo uma espécie de conceito
platénico no pensamento biblico®’. Dodd, de fato, admite que ele encontra
énfases platonicas em dois livros do Novo Testamento: Hebreus e o
Evangelho de Jodo. A epistola aos hebreus, diz ele, reinterpretou a
Escatologia nos termos do esquema platonico, pois a “Era Porvir’ ¢
identificada como “aquela ordem de realidade eterna cujas sombras ou
reflexos formam o mundo dos fendmenos” **. Com relacio ao Evangelho de
Jodo, Dodd tem o seguinte a dizer: “O fato ¢ que ainda mais completamente



do que em Paulo, neste Evangelho a Escatologia ¢ sublimada em um tipo
distintivo de misticismo. Sua filosofia subjacente, assim como a da epistola
aos hebreus, tem um aspecto platonico, que sempre ¢ adequada a
perspectiva mistica. A realidade ultima, ao invés de figurar como o ultimo
termo na série historica - como na literatura apocaliptica judaica - , ¢
concebida como uma ordem eterna do ser, da qual a ordem fenoménica da
histéria ¢ sombra ou simbolo. Esta ordem eterna é o Reino de Deus...”*.

A titulo de avalia¢dao, podemos dizer que a compreensao de Dodd
sobre o futuro do Reino em um sentido platonico, como estando “além do
tempo e espaco”, langa sérias duvidas sobre a acuracidade de sua
compreensdo da mensagem biblica. Pois certamente, como com razao Oscar
Cullmann insiste, o futuro do Reino e a Segunda Vinda de Cristo nao eram,
na compreensdo dos escritores biblicos, entidades atemporais, mas deveriam
acontecer ao longo da mesma linha do tempo na qual a primeira vinda de
Cristo aconteceu. Além disso, o ensino biblico claro acercada nova terra
(que foi desenvolvido num capitulo anterior) indica que o futuro do Reino
ndo sera “além do espago”. Percebe-se aqui que Dodd introduziu um
elemento estranho no ensino dos escritores do Novo Testamento™.

Deve ser dito, para crédito de Dodd, que ele corrigiu a visdo
unilateral de Schweitzer para quem o Reino de Deus, no ensino de Jesus, era
completamente futuro. Dodd enfatizou corretamente o fato de que, para
Jesus e para os apodstolos, o Reino de Deus era presente, € que por essa razao
a Escatologia biblica ndo se ocupa apenas de acontecimentos futuros, mas
também de realidades presentes. Este ¢ o elemento de verdade da
“Escatologia realizada”. Por outro lado, contudo, deve ser dito também que
superestimou seu lado. Conforme vimos, aquilo que denominamos
“Escatologia futura” ou estd totalmente ausente em Dod, ou ¢ tdo atenuado e
“platonizado” na sua interpretacdo que somos deixados sem ensino claro
algum acerca desses assuntos. O argumento de Dodd de que a maioria da
Escatologia futura, encontrada no Novo Testamento, ¢ uma reliquia da
literatura apocaliptica judaica e, por essa razio, “subcrista” *’, certamente
ndo faz jus a esse aspecto do ensino das Escrituras. Pelo fato de ndo nos
fornecer ensino claro e inequivoco acerca da Segunda Vinda de Cristo e da
consumagao futura do Reino de Deus, Dodd nao fez jus a uma dimensao da
doutrina biblica que ¢ tdo essencial a mensagem da Biblia quanto a
Escatologia realizada, que ele tio habilmente defende®.

Embora Dodd, ao consagrar a expressdo “Escatologia realizada”,
tenha enfatizado dramaticamente a irrup¢do do Reino de Deus no presente,
através do ministério de Jesus Cristo, certamente ele ndo foi o primeiro a ver
este aspecto do ensino do Novo Testamento. Thomas F. Torrance
demonstrou que os principios da Escatologia realizada ja podem ser



encontrados em Jodo Calvino. Assim como Dodd, Calvino ensinava que o
mundo por vir, em certo sentido, ja esta aqui:

Comentando Hb 2.5s., Calvino escreveu: “Aqui o mundo por
vir ndo ¢ aquele que esperamos para depois da ressurreicdo, mas
aquele que se iniciou no principio do Reino de Cristo, embora sem
davida venha a ter sua realizagdo completa em nossa redencao final”.
Isto ¢, Calvino sustenta que a relacdo escatologica ndo envolve
apenas a relagdo entre o presente e o futuro... mas também uma
relacdo no presente entre 0 mundo novo e o velho, pois os ultimos
dias ja alcancaram a Igreja de modo que, mesmo agora, ele vive no
mundo novo .

Torrance prossegue dizendo que, para Calvino, o Reino de Deus
estava completamente realizado em Cristo, de modo que nada mais restava
por fazer a ndo ser sua manifestacdo final em gl(’)riaSO. Ao comentar a
natureza escatologica da paz fundamentada na morte, ressurreicdo e
ascensao de Cristo, disse Calvino, de acordo com Torrance: “A paz significa
ndo apenas a certeza da vitdria, ndo um simples consolo na Anfechtung
(=tentagdo), mas sim a experiéncia positiva da Igreja que ja vive deste lado
da ressurreicao, pois através da fé a Igreja ¢ assentada nos lugares celestiais
com o Cristo triunfante em Seu Reino, mesmo que ainda esteja envolvida
nas tribulagdes da cruz sobre a terra’'.

Torrance também sustenta que a Escatologia de Calvino esta
intimamente relacionada com seu ensino sobre a unido da Igreja com Cristo,
de modo que aquilo que acontece ao Cabeca, acontece também aos
membros: “Ou, dizendo de outra forma, Escatologia ¢ a doutrina do Espirito
e de tudo o que a unido com Cristo pelo Espirito envolve” *2. Veremos, a
partir das citacdes de Calvino feitas acima, que ele, embora enfatizando a
verdade essencial daquilo que mais tarde Dodd chamaria de “Escatologia
realizada”, evitou a unilateralidade deste Gltimo. Embora Calvino ndo tenha
escrito nenhum comentario sobre o livro do Apocalipse, ele, certamente,
creu e ensinou que o Reino de Deus teria uma futura manifestacdo em gloria
e que, por isso, existe tanto uma Escatologia futura quanto uma Escatologia
realizada.

Neste ponto, deveriamos observar melhor um tedlogo que deu uma
importante contribuicdo aos estudos escatologicos, mas que nao recebeu a
aten¢do que merecia. Refiro-me a Geerhardus Vos (1862-1949), que foi
professor de teologia biblica no Princeton Theological Seminary de 1893 a
1932. Ja em 1915, Vos antecipava as compreensdes de Dodd acerca do
Reino presente e da chegada da era por vir, a0 mesmo tempo em que evitava
a virtual rejei¢do que esta ultimo fazia da Escatologia futura. Em um artigo



intitulado “Eschatology of the New Testament” (Escatologia do Novo
Testamento), escrito para a edicao de 1915, da International Standard Bible
Encyclopedia (Enciclopédia Cléssica Internacional da Biblia), ele fez
declaracdes que soam surpreendentemente similares as de Dodd: “O
Cristianismo traz bem na sua origem um carater escatologico. Ele significa a
manifestagdo do Messias e a inauguracao de sua obra e, do ponto de vista do
Antigo Testamento, isto faz parte da Escatologia” >*.

Vos continua dizendo que, enquanto o Antigo Testamento apontava,
no futuro, para a vinda do Messias como aquele grande evento escatoldgico
futuro (“o Dia do Senhor”), o Novo Testamento divide esse evento em dois
estdgios: a era messianica presente e o estado consumado do futuro.
Entretanto, o Novo Testamento encontra a era por vir antecipada no
presente:

“Em alguns casos, isso assume uma forma explicita na crenca
em que grandes transagdes escatoldgicas ja comecaram a acontecer,
e que os crentes ja atingiram pelo menos um gozo parcial dos
privilégios escatologicos™ ",

“..JIsso até pode se expressar na forma paradoxal de que o
estado escatolégico chegou e aquela grande incisd@o na historia foi
feita (Hb 2.3,5; 9.11; 10.1; 12.22-24). Ainda, mesmo quando esta
consciéncia extrema ¢ alcancada, em nenhum lugar ela substitui
outra representacao mais comum, segundo a qual o estado presente
continua a se situar deste lado da crise escatologica...” .

Em sua obra, Pauline Eschatology (Escatologia Paulina), publicada
em 1930, vos desenvolve mais estas concepgdes, especialmente na medida
em que refletem os ensinos dos apostolo Paulo. Ele afirma que, para os
escritores do Antigo Testamento, a distingdo entre “esta era” e a “era por
vir” era considerada simplesmente em termos de sucessdo cronologica. Mas
quando o Messias, cuja vinda estes escritores do Antigo Testamento tinham
profetizado, realmente entrou em cena, em principio o processo escatologico
ja tinha comegado e, portanto, o esquema simples ad sucessao cronologica
entre esta era ou mundo e a era ou mundo por vir ndo mais era adequado. A
manifestacdo do Messias agora comeca a se desdobrar em duas épocas
sucessivas; “percebeu-se que a era por vir trazia em seu ventre outra era por
vir”2°,

Agora, Vos prossegue desenvolvendo a idéia de que, para Paulo, em
certo sentido, o crente neotestamentario vive tanto na era presente como na
era por vir: “Lado a lado... com a continuacdo deste esquema antigo [das
duas eras sucessivas| pode-se observar a emergéncia de um esquema novo,
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envolvendo a coexisténcia dos dois mundos ou estados™”.



Uma vez que Cristo ascendeu aos céus, o crente, que ¢ um com ele,
ndo somente tem interesse pelos “lugares celestiais” onde Cristo esta, mas
em certo sentido vive 14 agora. Nas proprias palavras de Vos: “O outro, o
mundo mais elevado, estd em existéncia ai [no céu], e o cristdo ndo pode
escapar do seu dominio supremo sobre sua vida. Dessa forma, o outro
mundo, até aqui futuro, tornou-se presente. Pois se o mundo presente
tivesse, na mesma hora, deixado de existir, entdo a linha reta continuaria
ininterruptamente, € nao haveria ocasido para um desenrolar concorrente de
duas linhas de existéncia. De qualquer forma, teria de suceder-se uma
duplicagdo” .

Vos ilustra a estrutura da Escatologia paulina através de dois
diagramas, o primeiro deles representando a Escatologia dos escritores do
Antig?9 Testamento, e o segundo descrevendo a perspectiva escatoldgica de
Paulo™:

I. O Esquema Original:
Esta era ou mundo A eraou
mundo por vir

I1. O Esquema Modificado

O mundo por vir, realizado em principio
R D E ESS CU RR IR SE TI OCAO
Esta era ou mundo

Segundo Vos, portanto, o crentes neotestamentario vive,

simultaneamente, tanto nesta era ou mundo como na era ou mundo por vir.
Por essa razdo, Vos concordaria com Dodd em que, num sentido, a era por
vir ja chegou. Entretanto, ele discordaria de Dodd ao sustentar que havera
uma Parousia ou Segunda Vinda futura de Cristo, e uma consumacao futura
da era ou mundo por vir, na qual todas as suas potencialidades serdo
completamente realizadas.

Em seu capitulo sobre “The Interaction betwewn Eschatology and
Soteriology” (A Interagdo entre Escatologia e Soteriologia), Vos afirma que,
para o crente neotestamentario, era a Escatologia que formava a soteriologia
(a doutrina do modo de salvacdo), e ndo o contrario. O crentes estava tao
claramente consciente da perfei¢do que ele finalmente herdaria, apds a
Parousia, que ele considerava sua salvagdo atual a luz daquela perfeicao
final: “...Em um aspecto muito amplo, em nada secundario em importancia
no sistema paulino de pensamento, o escatoldogico aparece como
predeterminante tanto da substincia como da forma do soteriolégico” ®°.

Agora, vos passa a ilustrar a conformacdo da soteriologia pela
Escatologia em Paulo, utilizando-se de quatro ilustragdes do ensino
doutrindrio deste. A primeira ocupa-se com o ensino de Paulo acerca da



ressurrei¢do. Vos considera notavel que a nova vida do crentes seja descrita
por Paulo como um “ser ressuscitado com Cristo”:

“Quando, entdo, vemos que a experiéncia soterioldgica, pela
qual os crentes sdo introduzidos em um novo estado, ¢ caracterizada
pelo Apodstolo como um “ressuscitar com Cristo”, ou “ser
ressuscitado com Cristo”... entdo a influéncia retroativa e formativa
exercida pela Escatologia, em uma parte central do processo
salvador, fica inquestionavel.

...A expressdo “ser ressuscitado em ou com Cristo” s6 pode
ter aquele sentido unico: ter aplicado a si mesmo um dos dois atos
fundamentais da Escatologia, através de uma mudanca radical de
vida... E um efeito antecipatorio, no sentido mais literal do termo,
produzido pelo mundo escatologico sobre aqueles que ainda
permanecem no mundo presente” o1,

O segundo desses conceitos doutrinarios ¢ o da salvagcdo. Nos
escritos de Paulo, continua Vos, salvacdo tem tanto um sentido presente
como um sentido futuro; ao considerarmos nossa salvagdo, o gozo presente
e a alegre antecipagdo da libertagdo final estdo mesclados conjuntamente.
Mas, para Paulo, a prioridade pertence ao aspecto escatoldogico. Embora
geralmente em nossos pensamentos nds partamos da salvagao presente para
a futura, para Paulo esta ordem era inversa: na medida em que deveremos
ser salvos no futuro, assim somos salvos no presente®.

Outro conceito ilustrativo € o da justificagdo. Para Paulo, argumenta
Vos, o ato da justificagdo era, para todos os efeitos - no que toca ao crente -,
um juizo final antecipado®.

Vos também comenta a compreensdo de Paulo a respeito do papel do
Espirito, a quem ele tinha se referido anteriormente no capitulo como
penhor ¢ primicias da efetiva possessdo final do estado celestial” **. Em
carater similar, ele caracteriza o Espirito, na tltima parte do capitulo, como
“o elemento da esfera escatologica ou celestial, aquele que caracteriza o
modo de existéncia e vida do mundo por vir e, conseqlientemente, daquela
forma antecipada na qual mesmo agora o mundo por vir é realizado...” ®.

Em suma, podemos dizer que Vos antecipou-se significativamente a
Dodd, ao sustentar que, com a vinda de Cristo, o Reino de Deus chegou, ¢ a
era escatologica final teve inicio. Na verdade, ele vé o pensamento de Paulo
como desde o principio® langado em um molde escatoldgico e, por causa
disso, denomina Paulo o pai da Escatologia cristi®’. Diferentemente de
Dodd, porém, Vos ensina claramente que havera uma Segunda Vinda de
Cristo, uma ressurrei¢ao futura dentre os mortos e um juizo final. Por essa
razao vemos em vos uma abordagem equilibrada da Escatologia biblica, que



reconhece a autoridade plena das Escrituras e faz jus, inteiramente, a
totalidade do ensino biblico.

Passamos agora para um tedlogo suigo contemporaneo, Oscar
Cullmann, um dos mais proeminentes representantes da escola de
Escatologia conhecida como “historia da salvagdo”. Embora admitindo que
a expressao “historia da salvagdo” ndo seja encontrada no Novo Testamento,
e que se pode contra ela levantar algumas objec¢des, Cullmann ainda
expressa uma preferéncia por ela, como uma descri¢io de sua abordagem®.
Por “historia da salva¢do™ quer indicar-se a posicdo de que Deus tem-se
revelado na historia através de uma série de atos redentores, no centro dos
quais estd a encarnacdo, crucificagdo e ressurreicdo de Jesus Cristo, e por
meio dos quais ele traz a salvagdo a seu povo. Cullmann nos fornece uma
descricao sucinta da historia da salvagcdo nestas palavras “O homem do
Novo Testamento tinha certeza de que ele estava continuando [como um
cooperador de Cristo na Igreja] a obra que Deus comegara com a elei¢do do
povo de Israel para a salvagdo da humanidade, que Deus cumpriu em Cristo,
que ele desdobra no presente, e que completara no fim®’.

Cullmann concorda com Dodd e Vos (embora ele ndo pareca estar
familiarizado com os escritos deste ultimo) em que a vinda de Cristo
significou o cumprimento das expectagdes escatologicas do Antigo
Testamento e, portanto, a instauracdo do Reino de Deus. Ele concordaria
completamente em que hd um sentido no qual nos estamos agora nos
ultimos dias ou na nova era, ¢ que a grande incisdo escatologica na historia
foi feita’®. Mas, discordando de Dodd e concordando com Vos, Cullmann
aguarda uma consumacdo futura do Reino na historia; por essa razdo sua
posi¢ao deixa lugar tanto para a Escatologia futura como para a Escatologia
realizada.

E bésico, para a posi¢io de Cullmann, a sua convicgdo de que o
grande ponto central da histéria estd as nossas costas. A propria datagao de
nossos calendarios, que divide o tempo em dois periodos principais (antes
de Cristo e depois de Cristo), testifica este fato’'. Em outras palavras, este
grande ponto central ¢ o nascimento de Jesus Cristo - ou, antes, a
totalidade dos eventos associados com a encarnagdo, crucificacdo ¢
ressurreicao de Cristo. “...No evento central do Cristo Encarnado, um evento
que constitui o ponto central dessa linha [a linha inteira do tempo] nao
apenas tudo o que vem antes esta cumprido mas, também, tudo que ¢ futuro
esta decidido™”.

Enquanto que para o crente veterotestamentario o ponto central da
historia estd no futuro, para o crente neotestamentario esse ponto agora esta
no apssado’”. Sendo este o casi, este ultimo faz assentar sua esperanca, pelo
futuro, primordialmente, naquilo que ja& aconteceu no passado. Cullmann



cativou a imaginacdo de muitos ao comparar a posicdo do crente
neotestamentario com a da pessoa que, durante a Il Guera Mundial, vivia
entre o “dia D” e 0 “dia V™:

“A batalha decisiva duma guerra pode ja ter acontecido em
um estagio relativamente inicial da guerra, e mesmo assim a guerra
ainda continua. Embora o efeito decisivo daquela batalha talvez nao
seja reconhecido por todos, mesmo assim ela ja significa a vitoria.
Mas a guerra ainda tem de ser levada adiante por um tempo
indefinido até o “Dia da Vitéria”. E exatamente esta a situacdo de
que o Novo Testamento estd consciente, pelo fato de reconhecer a
nova divisdo do tempo; a revelagdo consiste precisamente no fato da
proclamagdao de que, aquele evento da cruz, juntamente com a
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ressurrei¢do que se seguiu, ser ja a batalha decisiva concluida” .

O que esta figura indica ¢ o seguinte: embora ja tenha sido travada a
batalha decisiva contra os poderes do mal, ¢ embora Cristo ja tenha
conquistado a vitoria, os crentes ainda tém de continuar a “combater o0 bom
combate da f&”, até que Jesus venha de novo para fazer acontecer o término
definitivo da guerra e a consumacdo final do seu Reino. Portanto,
combatemos com a certeza da vitoria final.

Cullmann representou o contraste entre os crentes do Antigo e do
Novo Testamento através dos seguintes dois diagramas’:

JUDAISMO:
Ponto Central

Antes da Criagdo Entre a Criacdo e a Parousia Depois da
parousia

CRISTIANISMO:

Ponto Central

Antes da Criacao Entre a Criacdo e a Parousia Depois da
Parousia

Para o crente veterotestamentario (veja o primeiro diagrama), a linha
do tempo biblico estende-se até o passado indefinido de antes da criagdo,
continua a se mover no periodo entre a criacdo e a Parousia, e se estende
indefinidamente para o futuro, no infinito tempo da eternidade. Para este
crente, o ponto central da linha do tempo ainda estava no futuro: a vinda do
Messias profetizado. Para o crente neotestamentario, porém (veja o segundo
diagrama), uma divisdo dupla do tempo foi sobreposta a divisdo tripla do



judaismo: antes da vinda de Cristo e depois dela. Para o crente
neotestamentario, portanto, o ponto central da linha do tempo (ou da
historia) estd agrao no passado, pois Cristo veio. Ao passo que, conforme a
divisdo dupla, o cristdo que vive entre a primeira ¢ a Segunda Vinda de
Cristo ja pertence a nova era, conforme a divisdo tripla a nova era, que se
inicia com a Parousia, ainda ndo comegou’’.

Assim como Vos, portanto, Cullmann cré na sobreposi¢ao das duas
eras. Em um sentido, o crente ja esta na nova era, pois o grande ponto
central escatologico esta no passado. Em outro sentido, ele ainda ndo esta na
nova era, pois a Parousia ainda néo aconteceu’’.

Para Cullmann, a era na qual o crente neotestamentdrio vive ¢
marcada por uma tensdo continua entre o ponto central e o fim: “O elemento
novo do Novo Testamento ndo ¢ a Escatologia, mas o que eu chamo de
tensdo entre o decisivo jd cumprido’ e o 'ainda ndo completado’, entre o
presente e o futuro. Toda a teologia do Novo Testamento, inclusive a
pregacio de Jesus, é caracterizada por esta tensio” '°.

Cullmann vé essa tensdo como encontrada ja nos ensinos do proprio
Cristo:

“..Ela [a expectacdo de Jesus] ndo deve ser... considerada
como puramente futura ou puramente presente, mas como uma
tensdo no tempo entre o “ja” e o “ainda-ndo”, entre o presente € o
futuro...”’.

“...0s ensinos de Jesus somente podem ser libertados dessa
tensdo [entre o presente e o futuro] por um método altamente
arbitrario e cientificamente questiondvel, no qual tanto os
pronunciamentos sobre o presente (a escola de Schweitzer) como os
pronunciamentos sobre o futuro (a escola de Dodd) sdo denominados
“criacoes da comunidade”. A esséncia do que ¢ denominada
Escatologia de Jesus consiste na justaposicdo de ambas essas séries
de declaragdes™ ™.

Esta tensdo entre o “j4” e o “ainda-ndo” esta ilustrada de diversas
formas: “Nos somos santos; isto significa que deveriamos nos santificar a
noés mesmos. NoOs recebemos o Espirito; isto significa que deveriamos
‘andar no Espirito’. Em Cristo ja temos a redencdo do poder do pecado; isto
gligniﬁca que agora mais do que nunca temos de batalhar contra o pecado”

A tensdao também ¢ ilustrada peos ensinos neotestamentarios acerca
da subjugacao dos inimigos de Cristo e da abolicdo da morte. Embora Pedro
(1 Pe 3.22) afirme que os poderes invisiveis ja foram sujeitados a Cristo,
Paulo (1 Co 15.25) ensina que todos os inimigos de Cristo somente serdo



colocados sob seus pés no fim dos tempos**. Enquanto que, para Paulo, (em
2 Tm 1.10), a morte ja foi abolida por Cristo, para ele (ainda em 1 Co 15.26)
a destruicdo da morte ainda esta no futuro™.

Embora essa tensdao continue a existir durante todo o periodo entre o
ponto central e a Parousia, para Cullmann o “j4” prepondera sobre o “ainda-
ndo”: E essencial, para essa tensdo, que, por um lado, ela ainda exista, mas
por outro lado ela esteja abolida por implicagdo. Nao ¢ como se o ‘ja’ e o
‘ainda-ndo’ equilibrassem exatamente a balanca. Nem o ponto central
decisivo divide o tempo da salvacdo em duas partes iguais. O fato de que a
mudanga decisiva de eventos ja aconteceu em Cristo, o ponto central - de
que agora a expectagdo futura estd fundamentada na fé no ‘ja’-, mostra que
0 ja’ é preponderamente sobre o ‘ainda-ndo’” **.

Desta vez fica claro que, para Cullmann, a Escatologia biblica inclui
os elementos futuros que ainda nao foram cumpridos e, também, os
elementos presentes que ja foram cumpridos. Depois de perceber com
desagrado a tendéncia de certos grupos em considerar qualquer interesse por
um evento final, ainda por vir, como expressao de uma forma inferior de
religido, ele continua afirmando a importancia da Escatologia futura como
parte essencial da mensagem biblica: “...As declaragdes futuristas do Novo
Testamento estdo envolvidas na interagdo tipica da histéria da salvacao, com
todo o processo salvador e o evento do ponto centra, Cristo... O futuro nao
mais € concebivel, no Novo Testamento, sem a vitdria sobre amorte ja
conquistada por Cristo. Mas as declaragdes futuristas, assim enraizadas na
vitoria de Cristo, apontam no futuro para um ponto final para todo o
processo salvador que, de modo algum, ¢ realizado definitivamente antes do
fim” .

Considerando, conforme vimo, que ndo se encontra nenhum ensino
claro acerca da Escatologia futura nos escritos de C.H.Dodd, Cullmann
afirma que grandes eventos futuros ainda nos aguardam. O diagrama da
posi¢do do crente neotestamentario, que observamos anteriormente, indica
claramente que Cullmann aguarda uma Parousia futura. Em vérios contextos
ele menciona a era neotestamentario da histéria da salvagdo como estando
“entre a ressurrei¢do de Cristo e sua volta” ¥. Cullmann faz um grande
esfor¢o para demonstrar que o assim chamado “atraso da Parousia” ndo era
um grande problema para os cristdos primitivos; o importante era que, uma
vez que Cristo tinha vindo, seu retorno era certo e, portanto, em um sentido,
sempre proximo®.

Cullmann ensina que o Reino de Deus ¢ tanto presente como
futuro®, e que o juizo tanto ja aconteceu commo ainda acontecerd no
futuro®. Ele também afirma que a ressurreicio do corpo e a renovacdo da
criacdo sdo eventos ainda por vir:



“Tudo que estad associado com a ressurreicdo de nossos
corpos e sua transformacao pelo Espirito (1 Co 15) e com a nova
criagdo super-humana (Rm 8) ainda esta por vir... Somente na
ressurrei¢do futura nos teremos um corpo finalmente transformado
por Deus..., quando o mesmo Espirito refizer toda a criagdo. Entdo a
vitoria que ja foi alcangada sobre a “carne”... e o pecado, a conquista
da morte pela qual nosso homens interior ja estd sendo renovado
(pelo Espirito) dia a dia (2 Co 4.16) produzirdo seu efeito corporal. E
uma modernizacdo injustificada da substincia do pensamento
paulino interpretar este evento de outra forma que nao algo que
ainda esteja por vir no tempo”gl.

E mister acrescentar algo acerca da compreensdo de Cullmann sobre
o significado do tempo. Embora admitindo que os escritores do Novo
Testamento ndoe stavam primordialmente ocupados com o conceito de
tempo como tal, mesmo assim Cullmann extrai do Novo Testamento um
conceito de tempo que ele considera necessario para a compreensdo de sua
mensagem. Este conceito de tempo ¢ por ele denominado linear’”. Na sua
obra Christ and Time (Cristo e Tempo), ele diz que o simbolo do tempo,
para o cristinismo primitivo, era uma linha abliqua ascendente, cujo aspecto
“obliquo ascendente” significa que o plano de Deus estd em movimento
progressivo para seu alvo final”. Entretanto, em sua obra Salvation in
History (Salvacdo na Historia), ele insiste em que, “embora eu ainda utilize
a figura da /inha como orientacdo geral para a historia da salvacdo, agora
para mim ¢ importante enfatizar que eu nao indicava com isso uma linha
reta, mas uma linha ondulada, que pode demonstrar variagio ampla” **.

Cullmann contrasta essa visdo de tempo com a que ¢ encontrada no
pensamento grego. Para os gregos, o simbolo do tempo nao era uma linha
reta, mas um circulo. Uma vez que para eles o tempo se movia num eterno
curso circular, no qual tudo continuava a se repetir, o fato de que o homem
estd preso ao tempo era experimentado como uma escraviddo e uma
maldicdo no pensamento grego. Portanto, a redencdo, para os gregos,
significava ser livre do tempo ¢ ser transferido para um Além temporal®.

No Cristianismo primitivo, porém,a salvacdo ¢ concebida
estritamente em termos de um processo de tempo: “A consumacdo vindoura
¢ um futuro tdo real quanto a obra redentora passada de Jesus Cristo, e
apesar do fato de ser ela o ponto central interpretador de todos os tempos &,
no entanto, do pnto de vista da Igreja, um passado real, exatamente como o
presente da Igreja, que ¢ marcada por um carater inteiramente condicionado

pelo tempo, ¢ esta presa a esse passado e aquele futuro™°.



Adotando, como sua propria, o que ele denomina a posi¢do do
Cristianismo primitivo, Cullmann portanto rejeita qualquer “dissoli¢ao e
reinterpretagdo filoséfica” do mesmo em uma “metafisica atemporal” 7 Ele
encontra um exemplo desse tipo de metafisica em Platdo. Ao passo que para
os cristdos primitivos a eterninade ¢ entendida simplesmente como uma
linha de tempo interminavel’, para Platdo a eternidade ¢ atemporal,
qualitativamente diferente do tempo’’. Por essa razdo, Cullmann também
rejeita a concepcao de tempo de Karl Barth, que diz ser o tempo algo
qualitativamente diferente da eternidade, contra o que Cullmann sustenta
que essa concep¢io ¢ um remanescente do platonismo'™. Cullmann é
especialmente veemente ao repudiar a maneira como Rudolf Bultmann
compreende o desenvolvimento da histéria da salvacdo no tempo “como
apenas uma armacdo da qual temos de despir o relato para chegar ao cerne”
1 Bultmann considera o elemento historico e temporal dos escritos
biblicos como sendo material mitologico que temos de por de lado, e dessa
forma “despir a proclamacgdo cristd de seu contexto temporal da historia
redentora” ', Ao proceder assim, contexta Cullmann, Bultmann esta
retirando o coracdo do Evangelho. Pois nossa salvagdo depende do que
Jesus Cristo fez por nds no tempo e na historia.

Tem sido muito discutida a compreensdo de Cullmann acrerca do
significado da eternidade como tempo infinitamente prolongado. A maioria
das criticas as suas posi¢des tem-se concentrado na dificuldade de aplicar
esta concepcdo a Deus. John Marsh, por exemplo, sustenta que a visdo da
eternidade de Cullmann ndo faz jus a transcedéncia de Deus, pois tem de ser
obvio que Deus ndo vive numa mera sucessdo de momentos, como o faz o
homem'®. Hendrikus Berhof, igualmente, teme que na concep¢io de
Bultmann a linha diviséria entre Deus e o homem esteja em perigo de
exitingdo'**. Em um livro posterior, Berkhof destaca que a eternidade de
Deus ndo ¢ a mesma eternidade do homem e que, portanto, ndo seréd possivel
colocar Deus e o0 homem na mesma linha de tempo'”. Embora estas criticas
sejam bem colocadas, elas ndo deveriam nos cegar para o servigo genuino
que Cullmann prestou ao Cristianismo evanggélico, ao insistir no
arrraigamento da histdria redentora no tempo.

Poderiamos resumir a importancia da contribuicdo de Cullmann,
para a Escatologia biblica, como se segue: Uma vez que o grande ponto
central da histdria aconteceu por ocasiao da primeira vinda de Cristo, existe
um sentido muito real segundo o qual os crentes estdo hoje vivendo na nova
era. A consumagao final do Reino de Deus, porém, que incluira a Segunda
Vinda de Cristo, a ressurrei¢do geral e a renovagao da criagdo, estd ainda no
futuro. Por isso, a era na qual agora vivemos esté caracterizada pela tensao -
entre o ponto central e o fim, o presente e o futuro, o ja e o ainda-ndo.



Poderd ser proveitoso concluirmos este apéndice com um breve
exame de trés tipos de Escatologia que representam énfases um tanto
diferentes das discutidas acima. Eu me refiro a “Escatologia vertical” de
Karl Barth, a “Escatologia existencialista” de Rudolf Bultmann e a
“Escatologia futurista” de Jiiigen Moltmann.

Karl Barth disse que ele ndo quer que a Escatologia seja meramnte
“um ultimo capitulo, breve e perfeitamente inofensivo, da teologia
dogmatica” '®. Toda a teologia, Barth gostaria de dizer, estd colocada em
um molde escatologico. Nos bem podemos apreciar esta énfase no carater
universal da Escatologia e em sua importancia para o todo da teologia. Mas
fica a questdo: o que entende Barth por Escatologia?

No prefacio da segunda edicdo de sua obra Epistle to the Romans
(Epistola aos Romanos) Barth disse: “Se eu tenho um sistema, ele esta
limitado a um reconhecimento do que Kierkegaard denominou a ‘distingao
infinita e qualitativa’ entre tempo e eternidade...” '”. Quando Barth abordou
a carta aos Romanos com esta compreensdao de tempo e eternidade em
mente, o resultado foi uma énfase esmagadora sobre a trasncedéncia de
Deus e sobre o fato de que nao ha uma ponte do homem pra Deus, mas
apenas uma ponte de Deus para o homem.

“...Karl Barth, em sua obra Epistle to the Romans (Espistola
aos Romanos)... chamou a aten¢do para a soberania [deveria ser
juizo] '®® transcedente de Deus sobre tudo que ¢ temporal e humano
na moralidade, cultura e religido, enfatizando especialmente que a
Escatologia ndoe estd principalmente, preocupada com condigdes
futuristas, mas sim com a realidade completa da proclamagao
escatologica no presente... Ele viu o eschaton - Deus como o Ultimo
- na crise existencial do homem que vive constantemente a beira da
eternidade de Deus. Esta eternidade nao era temporalmente remota,
mas estava intimamente relacionada e relevante a vida cotidiana” ',

Esta nova compreensdo da Escatologia ¢ exemplificada pela
interpretagdo que Barth faz de Romanos 13.11: “E digo isto a vos outros que
conheceis o tempo, que ja ¢ hora de vos despertardes do sono; porque a
nossa salvagdo, estd agora mais perto do que quando no principio cremos”.
Ao invésde ve aqui uma proximidade cronolégica retratada, Barth fala sobre
um tipo diferente de proximidade:

“Parados no limite do tempo, os homens sdo confrontados pela
muralha ingreme e suspensa de Deus, pela qual todo o tempo e tudo o que
estd no tempo ¢ dissolvido. E ai que eles aguardam a Ultima Hora, a
Parousia de Jesus Cristo...



Nao haverd nunca um fim para toda nossa interminavel fala sobre o
atraso da Parousia? Como podera a vinda daquilo que ndo ingressa ser
atrasada? O Fim de que o Novo Testamento fala ndo ¢ nenhum evento
temporal...

O que atrasa sua vinda [a expectagdo do Fim] ndo ¢ a Parousia, mas
nossa vigilancia. Nos apenas vigiamos; nés apenas relembramos, nos apenas
progredimos do tempo nao-qualificado para ao tempo que ¢ qualificado;
fomos apenas terrificados pelo fato de que, quer queiramos quer nao,
efetivamente a cada momento estamos na fronteira do tempo... entdo
deveriamos aguardar a Parousia... ¢ entdo ndo deveriamos hesitar em nos
arrepender, em nos converter, em pensar o pensamento da eternidade e por
essa razdo - amar” ' '°.

Nestas palavras, Barth revela uma concep¢dao de Escatologia
completamente diferente da tradicional. Escatologia ndo mais significa
aguardar certos eventos que acontecerdao no futuro mas, antes, significa
temer a Jesus Cristo em arrependimento e fé, em cada momento em que o
defrontarmos. Podemos denominar isso uma espécie de “Escatologia
atempora”, na qual a Parousia ndo mais ¢ entendida como a volta futura de
Cristo, mas antes como “um simbolo atemporal da realidade infinita da
eternidade em cada situagfio existencial” ''!. Também podemos denominar
isso como uma espécie de Escatologia ‘“vertical’, em distingdo a
“horizontal”. O Eterno ¢ considerado como estando sempre sobre nos;
temos de responder a ele quando ele nos fala; no momento em que o
fazemos, a eternidade interseccionou-se com o tempo - e isso ¢ Escatologia.
Berkouwer reproduz como se segue o pensamento de Barth sobre esse
ponto:

“Nao havia um fim da histéria em termos de tempo em um
plano horizontal, mas somente um eschaton vertical marcado pela
crise permanente da vida e pela real gravdade da proximidade de
Deus.

Dessa forma o futuro temporal ¢ transposto para o presente e
o eschaton realizado ndo mais ¢ mencionado em categorias
temporais, mas em termos espaciais... O “p6s” € substituido pelo
“trans” e, contra todo o futurismo, a énfase recai sobre o sempre-
presente pulsar [0 soar continuo do gongo] da eternidade” ''%.
Entretanto, se essa ¢ a compreensdo que se tem de Escatologia,

parece que ndo sobra espago para a Escatologia futura. Baseados em tal
compreensdo, estariamos simplesmente rejeitando qualquer expectagdo de
uma volta futura de Cristo ou de um juizo final como remanescente
obsoletos da supersticdo medieval. Na tentativa de reabilitar a Escatologia,



Barth roubou da Escatologia biblica alguns de seus significados mais
essenciais' .

A bem da verdade, deveriamos observar que o proprio Barth roubou
da Escatologia biblica alguns de seus significados mais essenciais' .

A bem da verdade, deveriamos observar que o proprio Barth reagiu
contra esta posi¢ao extrema em escritos posteriores. Reproduzindo o que
Barth diz, em sua obra Church Dogmatics (Teologia Dogmatica da Igreja),
Berkouwer comenta:

“Barth aceita uma énfase [quase] exclusiva na

transcedéncia [Jenseitigkeit] de Deus sem dar atengdo adequada a

sua vinda em si. A reacdo escatologica foi muito forte, e perdeu de

vista o telos, o alvo e fim da historia.
Reconsiderando sua exegese de Romanos 13.11... Barth
confessa abertamente: “Mas também estd claro que, com toda essa

arte e eloqiliéncia, eu perdi a caracteristica distintiva da passagem, a

ﬁg)logia que concebe o tempo como se movendo para um fim real”
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Ao avaliarmos a posicdo de Barth, ndo devemos ignorar essa
corre¢do. Mesmo assim, ele nunca repudiou sua insisténcia na “distingao
infitita e qualitativa” entre o tempo e eternidade. Devemos admitir que
permanece muita ambigiiidade em Barth acerca da relacdo exata entre o
presente e o futuro, entre o ja e o ainda-nao.

Rudolf Bultmann vé a mensagem do Novo Testamento embutida
numa estrutura de mitologia. Uma vez que esta mitologia ¢ completamente
inaceitavel ao homem moderno, e uma vez que po essa razdo ela agora
constitui um obstaculo a aceitagdo do Evangelho, temos assim afirma
Bultmann, de “demitizar” o Novo Testamento. Por “demitizar” ele ndo quer
dizer, simplesmente, que devamos rejeitar estes aspectos mitoldgicos do
Novo Testamento, segundo o estilo dos tedlogos liberais do século
dezenove, mas sim que devemos reinterpretar a mitologia para obter seu
significado real e interior. Entre os elementos mitologicos do Novo
Testamento, que devem ser reinterpretados, e portanto nao mais entendidos
literalmente, estdo os seguintes: céu e inferno, a ressurreicao de Jesus Cristo
, a Segunda Vinda de Cristo e o Dia do Juizo final.

Conforme Cullmann destacou, Bultmann considera toda a estrutura
de tempo na qual a mensagem redentora do Novo Testamento esta
ambientada como algo que temos de despir para chegar a verdade real da
mensagem. Para Bultmann, o ponto importante acerca de Jesus Cristo ndo ¢
a obra expiatéria que ele fez por seu povo, num dado tempo na histdria, mas
o novo modo de vida que ele nos possibilitou.



O que, pois, ¢ a Escatologia para Bultmann? “O ponto essencial
acerca da mensagem escatologica € a idéia do Deus que nela opera e a idéia
de existéncia humana que ela contém - nio a renga de que o fim do mundo
esta logo a frente” ''°.

Podemos dizer que Bultmann nos oferece uma “Escatologia
existencialista”. Para ele, a Escatologia ndo trata de certos eventos que
acontecerdao no futuro, mas sim da vinda de Jesus Cristo ao mundo e da
decisdo que cada pessoa tem de tomar em relacao a ele.

Observemos como Bultmann descreve a sua compreensdao da
Escatologia:

“Segundo o Novo Testamento, o significado decisivo de
Jesus Cristo ¢ que ele - em sua pessoa, sua vinda, sua paixao e sua
glorificagio - é o evento escatologico''’.

Portanto, temos de dizer que viver na fé ¢ viver uma
existéncia escatologica, viver além do mundo, ter passado da morte
para a vida (cp Jo 5.24; 1 Jo 3.14). Certamente, a existéncia
escatologica ja ¢ realizada em antecipagao, poi, “andamos por fé, nao
por vista” (2 Co 5.7). Isto significa que a existéncia escatologica do
crente ndo ¢ um fenomeno mundano, mas ¢é realizada na nova auto-
compreensdo.  Essa  auto-compreensao, conforme  vimos
anteriormente, surge da Palavra. O evento escatoldgico, que ¢ Jesus
Cristo , acontece aqui e agora enquanto a Palavra esta sendo pregada
(2 Co 6.2; Jo 5.24)..7 18,

A existéncia escatologica, portanto, envolve uma nova auto-
compreensao - uma nova auto-compreensao que vem ao respondermos com
fé a Palavra pregada. A existéncia escatoldgica também envolve abertura ao
futuro. “Este, pois, ¢ o sentido mais profundo da pregacdo mitologica de
Jesus - estar aberto ao futuro de Deus, que realmente ¢ iminente para cada
um de nos...” .

Bultmann alega encontrar apoio para sua posi¢cdo especialmente no
Evangelho de Jodo, uma vez que, assim argumenta ele, Jodo demitizou a
mensagem do Evangelho. Para Jodo, ndo haverd juizo final; o juizo ja veio
através de Cristo. A vida eterna, para Jodo, ndo ¢ uma béng¢ao futura mas
uma possessao presente. O que, entdo, Bultmann faz com as declara¢des do
Quarto Evangelho, que apontam para eventos escatologicos futuros? Essas
afirmagdes, assim diz Bultmann, foram acrescentadas ao Evangelho original
por um editor posterior.

“Bultmann conclui... que ndo hd nenhuma mengdo de
qualquer elemento futuro ou dramatico na perspectiva escatoldgica
de Jodo, porque, para Jodo, “o evento escatologico ja estd sendo



consumado”. Ele admite que realmente héa algumas alusdes ao futuro
no livro, entre as quais as declara¢des de Jesus de que “vem a hora
em que todos os que se acham nos tumulos ouvirdo a sua voz e
sairdo” (Jo 5.28s), e de que “gem comer a minha carne e¢ beber o
meu sangue tem a vida eterna, e eu o ressuscitarei no ultimo dia”
(6.54; cp. v.39; 12.48). Ele julga que estas passagens estdo em
conflito com a Escatologia presente [caracteristica de Jodo], e
conclui que elas ndo podem ter sido originais” '%.

Bultmann também diz encontrar apoio para sua posi¢do nos escritos
de Paulo. Ele admite os ensinos acerca de eventos futuros “apocalipticos”,
como a Segunda Vinda e o juizo final, se encontram em Paulo. Bultmann,
porém, efetivamente ndo aceita esta “Escatologia mitica”: “Nao podemos
mais aguardar pela volta do Filho do homem sobre as nuvens ou esperar que
o fiel se encontrard com ele nos ares (1 Ts 4.15ss)... A Escatologia mitica ¢
insustentavel...” '*',

Por essa razdo, ele passa a reinterpretar Paulo: “... Se Paulo tivesse
uma compreensdo valida da situagdo humana, em seu tempo, essa mesma
compreensdo seria valida para nosso tempo. A tarefa entdo ¢ decifrar sua
linguagem, sua mitologia, sua cosmovisdo, € penetrar em sua auto-
compreensdo... Embora as declaracdes de Paulo, acerca da natureza do
ambiente do homem nao sejam verdadeiras, mesmo assim num sentido mais
profundo todo o que ele diz pode ser verdadeiro acerca da situagdo humana.
Deste ponto de vista, Paulo ¢ relevante e valido para cada época” '*2,

Herman Ridderbos fornece a seguinte andlise da compreensdo de
Bultmann acerca da mensagem redentora de Paulo:

“Embora Paulo, segundo Bultmann, ndo rejeita as expectagdes
apocalipticas futuras da ressurrei¢ao, juizo e gloria, ainda assim a salvagdo
real, para ele, ¢ a justiga, liberdade e alegria no Espirito Santo... Por um
lado, esta salvacao ja eé presente, mas, por outro lado, ela ainda ¢ futura,
pois sO ¢ obtida... através de decisdes existenciais. Para chegar a sua
existéncia auténtica, o homem precisa sempre de novo permetir a si proprio
ser crucificado com Cristo - isto ¢, ele precisa desviar seus olhos do que esta
proximo, sobre o que ele tem controle, e precisa escolher aquilo que nao
estd proximo, que ¢ invisivel, sobre o que ele ndo tem controle algum. Dessa
forma ele ¢ constantemente levado ao fim de suas possibilidades
controlaveis, e ¢ conduzido a liberdade de ser verdadeiramente humano. O
que forma a estrutura da pregagdo de Paulo ndo s3o as concepcgdes
escatologicas, mas as compreensdes antropoldgicas que por elas sdo
expressadas. O conteudo demitizado dessa Escatologia ndo ¢ a idéia do fim



do mundo, mas o modo pelo qual o hoem ¢ existencialmente confrontado
com a aco e as palavras de Deus em Jesus Cristo” 2.

A natureza existencialista da Escatologia de Bultmann ¢ deixada
clara na seguinte citacdo:

“O paradoxo da mensagem crista ¢ o fato de que o evento
escatoldgico, segundo Paulo e Jodo, ndo deve ser entendido como
uma catastrofe cosmica e dramatica, mas como acontecendo dentro
da histdria, comegando com o aparecimento de Jesus Cristo e, em
continuidade com isso, acontecendo sempre de novo na historia,
porém ndo como um tipo de desenvolvimento histdrico que possa ser
repetido na pregacao e fé. Jesus € o evento escatolégico nao como
um fato estabelecido do tempo passado, mas como repetidamente
presente, como se dirigindo a vocé e a mim aqui € agora na
pregacao.

Pregacdo ¢ comunicagdo, e, como comunica¢dao ela requer
uma resposta, decisdo... Nessa decisdo de fé eu ndo decido sobre
uma acao responsavel, mas sobre uma nova compreensdo de mim
como livire de mim mesmo pela graga de Deus e como presenteado
com meu novo ser, ¢ esta ¢ ao mesmo tempo a decisdo de aceitar
uma nova vida fundamentada na graca de Deus” 124,

Filésofos existencialistas, como Martin Heidegger e karl Jaspers,
argumentam que o homem tem de encontrar uma existéncia auténtica
através do rompimento com o comportamento conformista e da tomada licre
de decisdes acerca de si proprio, seus alvos e seu modo de vida. Esta claro
que Bultmann reinterpretou a esatologia do Novo Testamento a luz da
filosofia existencialista, especialmente a de Martin Heideggerlzs.

A titulo de avaliagdo, podemos realmente apreciar a insisténcia de
Bultmann na necessidade de uma decisdo em resposta a pregacdo da
Palavra. Podemos também concordar com ele em que o homem encontra a
existéncia auténtica somente através da fé em Jesus Cristo. Mas, certamente,
temos de repudiar, como sendo totalmente, arbitraria, a rejeicao de toda
Escatologia futura por parte de Bultmann, bem como sua redugdo da
mensagem biblica a mera antropologia. Vemos nele uma unilateralidade tao
grande quanto a de C.H.Dodd. Mas enquanto o contexto filosofico do
pensamento de Dodd ¢ um tipo de platonismo, o contexto das posi¢des de
Bultmann ¢é a filosofia do existencialismo'*°.

Enquanto que Bultmann foi muito fortemente influenciado por
Martin Heidegger, Jigen Moltmann recebeu seu ponto de partida
especialmente de Erns Bloch, que era um marxista judeu, sustenta em sua
obra Prinzip Hoffonung (Esperanga Principal) que o hoem ¢ um ser em seu



caminho para o futuro. A esséncia de seu ser ndo estd no que ele tem, mas
no que ele espera - esta em seu aguardar por aquilo que necessitamos de
uma fé¢ em Deus para, dessa forma, sermos dirigidos para o futuro,
Moltmann decidiu colocar as idéias de Bloch, acerca do homem que espera,
num contexto cristdo. Ele o fez em seu controvertido livro Theology of Hop
(Teologia da Esperanca).

Moltmann tem algumas coisas importantes a dizer acerca da
importancia da Escatologia. Escatologia, afirma ele, nao deve ser
considerada merramente como um “apéndice frouxamente preso” a teologia
dogmatica'?’. Ela tem a ver ndo somente com coisas que acontecererio no
fim dos tempos, mas com toda a vida de hoje:

“Do principio ao fim, € ndo meramente no epilogo, o

Cristianismo ¢ Escatologia, ¢ esperanca, ¢ aguardar o futuro e para

ele se mover e, por essa razao, ¢ também revolucionar e transformar

o repsente. O escatoldgico ndo ¢ um elemento do Cristianismo, mas

¢ a premissa da f¢ crista como tal, a chave a qual tudo esté ajustado,

o brilho que aqui inunda todas as coisas no alvorecer de um esperado

novo dia. Pois a fé cristd vive do engrandecimento do Cristo

crucificado, e esfor¢a-se pela promessa do futuro universar de

Cristo... Por isso, a Escatologia ndo pode realmente ser apenas uma

parte da doutrina cristd. Antes, a perspectiva escatologica ¢

caracteristica de toda a proclamacao crista, de cada existéncia crista

e e toda a Igreja'*®.

Mas, que ¢ que Moltmann entende por Escatologia? A Escatologia
crista, diz Moltmann, fala de “Cristo e seu futuro”. Uma vez que ela entende
a histéria como a realidade instituida por promessas divinas, sua linguagem
¢ a linguagem de promessas'”’. O pensamento escatologico é um
“pensamento de expectagdo”, que corresponde & esperanga cristd. A luz das
palavras de Paulo sobre “a expectacao intensa da criatura”, a teologia deve
atingir um novo modo de pensar acerca da historia - um modo que esteja
orientado para o futuro de Deus para o mundo'’.

Moltmann constrasta a esperanca cristd com duas formas de
desesperanca que ele vé serem predominamtes no mundo de hoje:
presungdo e desespero. A presuncao, representada por homens tais como
Karl Marx, pensa que pode construir um mundo de liberdade e dignidade
humana através de suas proprias forgas, sem contar com Deus. O desespero,
representado por Albert Camus (“pensar claramente e ndo mais esperar”) e
pelos existencialistas, desistiu de toda esperanga e considera a vida como
totalmente sem sentido. Contrapondo-se a estes dois, somente a esperanca

cristd tem uma mensagem relevante para os dias de hoje'*': “A gloria da



auto-realizagdo e a miséria da auto-estranheza surgem, igualmente, da
desesperanca de um mundo de horizontes perdidos. A tarefa da Igreja Crista
¢ manifestar, a este mundo, o horizonte do futuro do Cristo crucificado”'*.

Para entender a perspectiva escatologica de Moltmann, temos de
conhecer a sua posi¢do sobre a revelacdo. Harry Kuitert disse que, para
Moltmann, a promessa ¢é a categoria que determina a revelacdo'>. Segundo
o pensamento de Moltmann, todas as revelacdes de Deus sdo promessas'>”.
Tanto a revelacdo do Antigo Testamento como a do Novo Testamento
ocorrem primariamente em termos de promessas; essas promessas,
entretanto, “ndo foram completamente desdobradas em nenhum evento -
permanecendo algo restante que aponta para o futuro” 135 Deus, assim
afirma Moltmann, revela a si mesmo na forma de promessa e na historia que
¢ marcada pela promessa. Por essa razdo, a doutrina cristd da revelagdo de
Deus nao deve pertencer nem a doutrina de Deus, nem a antropologia,
porém a Escatologia: ela é uma expectagio pelo futuro da verdade'*®.

No mesmo sentido, encontramos os comentarios de Moltmann
acerca da Palavra de Deus: “Ela [a Palavra de Deus] ndo prové uma
revelacao final, mas nos chama a um caminho cuja meta ¢ mostrada em
termos de promessa.. Como promessa de um futuro universal e
escatologico, a palavra aponta para além de si mesma, para eventos
vindouros no futuro... E por isso que a proclamagio estd na tensdo
escatologica a qual nos referimos... Ela ¢ verdadeira na extensdo em que
anuncia o futuro da verdade. Ela comunica essa verdade de um modo tal que
s0 a podemos fer mediante um esperar confiante por ela e por um buscd-la
de todo o coragdo” 7.

O que diz Moltmann acerca da revelagdo entre fé e esperanca? “Na
vida cristd, a fé tem a prioridade, mas a esperanga tem a primazia... E pela fé
que o homem encontra o caminho da verdadeira vida, mas ¢ somente a
esperanca que o mantém nesse caminho” B8 A primazia da esperanca, na fé
crista, tem implicagdes importantes para nosso conhecimento:

“A fé espera com o fim de saber no que cré. Por isso, todo o seu
conhecimento serd um conhecimento antecipatorio e fragmentario,
formando um prelidio ao futuro prometido... '**,

Portanto, o conhecimento do futuro, que ¢ iluminado pela

promessa, ¢ um conhecimento da esperanca, ¢ prospectivo e

antecipatério, mas ¢ também provisorio, fragmentdrio, aberto,

esforcando-se além de suas forgas... Dessa forma, o conhecimento de

Cristo torna-se um conhecimento antecipatorio, provisorio e

fragmentério acerca de seu futuro, ou seja, do que ele vira a ser” '*.



Portanto, mesmo o nosso conhecimento de Deus €, para Moltmann,
primordialmente um conhecimento do futuro de Deus'*'. Na verdade, Deus
¢ descrito como um Ser cuja natureza essencial ¢ futura: “O Deus aqui
mencionado [no Antigo ¢ no Novo Testamentos] ndo ¢ um Deus imanente
ou transcedentes, mas € o ‘Deus da esperanca’(Rm 15.13), um Deus que tem
o ‘futuro como sua natureza essencial’ (conforme colocado por E.Bloch),
conforme dado a conhecer no Exodo e na profecia israelita, 0 Deus a quem,
por essa razdo, nao podemos realmente ter em nos ou sobre nos, mas
unicamente a nossa frente, que nos encontra em suas promessas para o
futuro, e a quem por isso também nao podemos ‘ter’, mas a quem somente
podemos aguardar em esperanga ativa” '*%.

Que tipo de conhecimento, entdo, ndés temos de Jesus Cristo?
Somente podemos falar acerca de Jesus Cristo e de seu futuro'®. “A
esperancga crista pelo futuro vem de observarmos um evento especifico e
unico - a ressurreicdo ¢ manifestacdo de Jesus Cristo. Entretanto, a mente
teologica esperangosa somente pode observar este evento ao procurar
abarcar o horizonte futuro projetado por esse evento. Por isso, reconhecer a
ressurreicdo de Cristo significa reconhecer, nesse evento, o futuro de Deus
para o mundo e o futuro que o homem encontra nesse Deus e em seus atos...
A Escatologia crista fala do futuro de Cristo que traz o homem e o mundo a
luz” ',

Moltmann também afirma que, ao falarmos do futuro de Jesus
Cristo, queremos denotar o que ¢ descrito na biblia como a “Parousia de
Cristo”. Entretanto, acrescenta ele, “a Parousia realmente nao significa o
retorno de alguém que partiu, mas a ‘chegada da iminente’... Ela ¢é a
‘presenca do que esta vindo em nossa dire¢do, o que poderiamos chamar de
um futuro que esti chegando’ '**. Nosso proprio futuro estd intimamente
ligado com o futuro de Cristo'*°.

Este futuro de Cristo envolve o senhorio ultimo de Cristo sobre todas
as coisas e, portanto, também inclui uma nova criagdo: “A esperanga crista
estd dirigida para um novum ultimum, para uma nova criacdo de todas as
coisas pelo Deus da ressurreicdo de Jesus Cristo. Assim, ela abre uma
perspectiva futura que abrange todas as coisas, incluindo também a morte...
Ela sabe que nada pode ser ‘muito bom’ até que ‘todas as coisas se tornem
novas™” .

A Escatologia de Moltmann, portanto, tem dimensdes coOsmicas:
“Agora o mundo inteiro estd envolvido no processo escatologico divino da
histéria, ndo apenas o mundo de homens e nagdes... Nao sdo apenas os
martires que estdo incluidos nos sofrimentos escatoldgicos do servo de
Deus, mas a criagdo inteira esta incluida nos sofrimentos dos ultimos dias. O
sofrimento torna-se universal e destroi a auto-suficiéncia do cosmos, do



mesmo modo como entdo a alegria escatologica ressoard nos ‘novos céus e
nova terra’ "%,

Para Moltmann, o Reino de dues ndo é presente, mas apenas futuro;
o Cristianismo deve ser entendido como a comunidade daqueles que
aguardam pelo Reino de deus'*’. O unico sentido no qual o Reino ¢ presente
{c'S(;‘como promessa e esperanca para o horizonte futuro de todas as coisas”

O fato de o Reino ser apenas futuro implica que nossa existéncia
presente esta em contradigio com o que devera ser'”".

“Declaragdes de esperanca de promessa, entretanto, t€ém de
esperar em contradicdo com a realidade que pode ser experienciada
no presente... Presente e futuro, experiéncia e esperanga, estio um
em contradicdo com o outro na Escatologia cristd, resultando disso
que o homem nao chega a harmonia e ao acordo com a situacao
dada, mas ¢ posto no conflito entre a esperancga e a experiéncia...

Por isso, também a Escatologia ¢ proibido divagar, e ela tem
de formular suas afirmagdes de esperanca em contradicdo com nossa
experiéncia presente de sofirmento, mal e morte” '°%.

Pelo fato de a esperanca estar em contradicdo com a realidade
presente, a esperanga pode ndo ser uma mera antecipagdo passiva de
bénc¢aos futuras, mas deve ser um fermento em nosso pensar, convocando-
nos a transformagdo criativa da realidade'>. A esperanca cristd nunca pode
descansar satisfeita com o status quo, mas deve engajar-se intimamente em
todos os “movimentos de mudanga histérica” que visam a um mundo
melhor'™. A Igreja, portanto, tem uma tarefa importante no mundo: “Essa
esperanca faz, da Igreja Cristd, um constante distirbio na sociedade
humana, procurando, assim como esta ultima o faz, estabilizar-se em uma
‘cidade parmanente’. Ela faz da igreja a fonte de novos impultos continuos
para a realizacdo da justiga, liberdade e humanidade aqui, a luz do futuro
prometido que esta por vir” 1.

Uma vez que o ponto mais caracteristico da Escatologia de
Moltmann ¢ a antecipagdo do futuro de Jesus Cristo e do futuro de Deus,
sua posicao pode ser designada como “Escatologia futurista”. Na verdade,
Moltmann ¢ bastante critico quanto a Barth e a Bultmann, por ndo fazerem
jus a orientacdo futura da Escatologia biblica. Ele reefuta a Barth por fazer
do eschaton meramente o “presente da eternidade” transcedental e, dessa
forma, deixa de ver a Escatologia em termos de progressdo histérica'*®. Ele
critica Bultmann por fazer do eschaton meramente uma crise de
engajamento kerigmdtico"’. Ele também contesta o ensino de Bultmann
acerca da auto-compreesdo no momento da decisdo, dizendo que ndo se



pode chegar a uma verdadeira auto-compreensdo sem uam apreciagdo do
carater do “ainda-ndo” de nossa existéncia presente. No momento da f¢,
diria Moltmann, ndo se chega a uma existéncia auténtica, mas esta-se
somente a caminho dela'®,

Moltmann trouxe uma importante contribuicdo ao estudo da
Escatologia biblica. Certamente, temos de apreciar sua argumentagdo de que
a Escatologia ndo ¢ somente um apéndice da teologia dogmatica, mas ¢ a
chave a qual se ajusta toda a mensagem do Cristianismo. Também, podemos
ficar agradecido por sua insisténcia em que a esperanga cristd deve ser um
fermento em nosso pensamento € um incentivo para a agao crista. Temos
também de apreciar sua énfase sobre o fato de que a Escatologia biblica nao
se ocupa meramente de momentos atemporais ou de encontros existenciais,
porém envolve o cumprimento das promessas de Deus na historia. A
preocupacdo de mo, pelas implicagdes cosmicas da Escatologia, ¢ bem
recebida como uma corregdo a perspectiva escatologica individualista de
Bultmann.

Entretanto, existem trés pontos sobre os quais temos de discordar de
Moltmann. O primeir deles ¢ sua énfase unilateral ao carater exclusivamente
futuro do Reino de Deus. Tendo admitido que o Reino exclusivamente
presente de Dodd ¢ uma distor¢aoda verdade biblica, temos também de
reconhecer que o Reino exclusivamente futuro de Moltmann ¢ uma
distorcao tao séria quanto a de Dodd. Sera verdade, como insiste Moltmann,
que nossa experiéncia presente ¢ contraditéria unicamente em relagdo aquilo
que aguardamos? Nao ¢ fato que Paulo nos diz que j& fomos ressuscitados
com Cristo (Cl 3.1), que ja& estamos assentados com ele nos lugares
celestiais (Ef 2.6) e que ja possuimos ““as primicias do Espirito?” (Rm.8.23).
Ser4 verdade que s6 podemos aguardar a Deus, mas ndo podemos té-lo em
no6s? Nao ¢ fato que o Novo Testamento nos ensina que Deus habita em nos
pelo seu Espirito Santo? (Rm 8.9).

Uma segunda objecdo a Moltmann diz respeito a sua interpretacao
da revelagdo feita exclusivamente em termos de promessa. Nao ha duvida de
que a revelacao de Deus, nas Escrituras, efetivamente inclui suas promessas,
porém inclui também muito mais. Ela ¢ também uma revelacdo dos feitos
redentores de Deus no passado. A crucificacdo e a ressurreicdo de Jesus
Cristo ndo significam somente promessas para o futuro, mas também
vitoria no passado; elas significam, como Vo e Cullmann corretamente
sustentam, que grande incisdo Escatoldgica na historia ja foi feita. Por isso,
ndo ¢ verdade que nosso conheciento de Cristo seja apenas um
conhecimento fragmentério do que ele serd; ¢ também conhecimento certo
do que ele efetivamente realizou por nos. Nao ¢ verdade que a proclamacgao
cristd comunica a verdade de modo tal que s6 a possuimos por aguarda-la;



pois, se fosse esse o caso, como poderia o Antigo Testamento falar daqueles
que conhecem a verdade, obedecem a verdade, crée na verdade e receberam
o conhecimento da verdade? (Jo 8.32; G1 5.7; 2 Ts 2.13; Hb 10.26).

Uma terceira dificuldade acerca de Moltmann ¢ que sua descri¢ao do
futuro ¢ vaga, meramente formal, faltando-lhe conteudo especiﬁcom.
Procura-se em vao, nos escritos de Moltmann, por ensino claro, inequivoco,
sobre assuntos tais como a Segunda Vinda de Cristo o Dia do Juizo, a
ressurreicdo futura ¢ a nova terra. Seus comentarios acerca desses
ensinamentos - quando acontecem - sdo vagos, abstratos e imprecisos. Fica-
se com um sentimento de que algo novo e maravilhoso acontecera no futuro,
mas que ninguém sabe exatamente o que havera de acontecer.

A titulo de resumo, quais s3o os pontos que podemos considerar
estabelecidos pelos estudos escatoldgicos revistos neste apéndice? Podemos
observar quatro conclusdes: (1) os ensinos escatoldgicos da Biblia sdo
integrantes de sua mensagem e ndo podem ser ignorados; (2) hd um sentido
pelo qual estamos agora nos ultimos dias; (3) ha também um sentido
segundo o qual a consumagdo escatologica final da historia ainda esta no
futuro; e (4) o Reino de Deus é tanto presente quanto futuro'®’. Em outras
palavras, se a Escatologia biblica deve ser completa, ela tem de lidar com
realidade presente quanto com esperancas futuras.
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INDICE DE ASSUNTOS

A Escatologia da forma a soteriologia, posicdes de Vos sobre, 400, 401;
quatro ilustragdes dos escritos paulinos, 401.

A qualquer momento, vinda de Cristo, a, ensinada pelos
dispensacionalistas 250, 251.

Abismo de Apocalipse 20, o significado de 303, 304.

“Abominac¢ao que causa desolagao”, a, 222, 223, 208, 209.

Agostinho, interpretagdo sobre Ap 20.1-6 de, 244

Aionios, o significado de, 360, 361.

Alian¢a da graca, unidade da, no VT e no NT, opostamente ao ensino
dispensacionalista 261, 262.

Alma, uso biblico do termo para descrever a existéncia continuada do
homem apds a morte, 125-127.

Alvo, a historia estd se dirigindo para um, 45-47.

Ambigiiidade da histdria, a, 48, 49, 53, 54.

Amilenismo, a posicao descrita, 233, 234; sugerida uma designacao
diferente para, 233, 234; a posi¢ao exposta na presente obra, 234; a posi¢ao
amilenista sobre Ap 20.1-6, 234, 299-316; o Reino de Deus, 59-74, 234;
Escatologia futura e inaugurada, 234; os sinais dos tempos, 175-217, 234; a
Segunda Vinda , 147-169, 221-230, 234; a ressurreicao geral, 234, 320-336;
o0 arrebstamento, 227-229, 234; o juizo final, 234, 339-355; o estado final.
234, 355-383.

Aniquilamento, 355-357; duas formas de, 355-357; ensinado pelos
Adventistas do Sétimo Dia e Testemunhas de Jeova, 355-357.

Anjos, tomarao parte do juizo final, 342; serdo julgados, 343.

Anomalia teoldgica, o milénio dos premilenistas descrito como uma, 246,
247.

Anticristo, ensino dispensacionalistas sobre, 221, 222.

Anticristo, o sinal do, 206-216; antecedentes do VT para, 206-208; tipos
do, 208,209; precursores do, 208-210, 215, 216; defini¢ao do termo, 209-
210; ensino de Jodo sobre, 210-211; ensino de Paulo sobre, 211-215; ndo ha
conflito entre Jodo ¢ Paulo sobre, 211, 212; a identidade do, 215, 216; sinal
presente ao logo da historia da igreja, 216, 217; culminara num anticristo
pessoal, 211, 212, 216, 217.

Antioco Epifanio, 206-209.

Antitese na histéria, 48-54, 66, 67; revelada pelos sinais dos tempos, 180-
182, os pos-milenistas nao fazem totalmente jus a, 240, 241.

Apantesis, o significado de, 225-227.

Apocalipse 20.1-6, a interpretacdo amilesnita de, 234, 244, 302-316;
interpretagdes pds-milenistas de, 235-238; reagdo contra as posi¢des pos-



milenistas, 238-240; a interpretagdo premilenista historia de, afimada, 253-
255; criticada, 291-294.

Apollymi, o significado de, 359, 360.

Apostasia, o sinal da, 202-206; encontrada ao longo da era atual, 203-205;
culminard numa apostasia final climatica, 205; relacionada com a
manifestacdo do homem da iniqliidade, 206; interpretacdo pds-milenista da,
236; essa interpretacdo € rejeitada, 238.

Armagedon, A Batalha do, ensino dispensacionalista sobre, 221, 222, 250,
251.

Arrebatamento da Igreja, o, segue-se a grande tribulagdo, 222-224;
acontece ap0s a ressurreicao geral, 227-229, 326, 334, 335.
Arrebatamento, o ensino amilenista sobre, 227-229, 234; ensino
premilenista historico sobre, 241; ensino dispensacionalistas sobre, 217-220,
250-252.

Arrebatamento, o médio-tribulacionista 218, 219, 250, 251.
Arrebatamento, o poés-tribulacionista, 218, 219, 227-229, 234, 242, 250,
251; uma defesa do, 220-227.

Arrebatamento, o pré-tribulacionista, distinguido da volta de Cristo, 218,
219, 226; descrito, 182-183, 218-220, 250-252; defendido pelos
dispensacionalistas como sendo iminente, 182-183, 250-251; uma analise
critica do, 220-28.

Arrebatamento, pré-tribulacionista, o, ndo ensinado em 1 Ts 4.16, 17, 224-
226.

“Atraso da Parousia” a defini¢ao do problema, 149-151; a posi¢do de A
Schweitzer sobre, 149, 389-391; as posi¢des de Buri e Werner, 149; as
posigdes de Cullmann e Kiimel, 149-151, uma passagem do NT que parece
mencionar o, 167, 168; ndo era grande problema para os primeiros cristaos
(Cullmann), 406; a posi¢ao de Barth sobre, 409, 410 (Ver Segunda Vinda , o
tempo da ).

“Ausentes do corpo e presentes com o Senhor”, o significado de, 140,
141.

Bodas do Cordeiro, 221, 221, 226, 251, 252, 381.

Canai, a terra de, um tipo da nova terra, 280, 281, 372-374.

Carne e Espirito, Conflito entre, 43-44; dois modos de existéncia, 79.
Céu e terra, serdo um na vida por vir, 368, 381.

Compreensao otimista da historia, 54.

Continuidade entre esta era e a proxima, 54-56; entre esta terra e a nova
terra, 55, 56, 100, 101, 372, 375, 383.

Continuidade, entre o corpo atual e o corpo da ressurrei¢ao, 334-336, 373;
nao exclui diferencas, 335, 336.

Continuidade, entre o povo de Deus dos tempos do VT e do NT, 285-287.



Conversao dos judeus, futura, posicao amilenista sobre, 188-198; posi¢ao
pos-milenista sobre, 235; posi¢ao premilenista historica sobre, 241; posi¢ao
dispensacionalistas sobre, 251, 252.

“Corpo Espiritual” de 1 Co 15.44, o, como devemos interpretar o, 88,89,
332-333.

Corpo Ressurrecto, o, quatro contrastes com o corpo atual, 332-333, a
natureza do, 334-336, continuidade entre ele e o corpo atual, 334-336, 373.
Crentes, todo tém de comparecer perante o tribunal de Cristo, 334, 345; os
pecados dos crentes participardo do quadro do Dia do Juizo, 345, 346.
Cristo, exaltacao final de, 343.

Cruz de Cristo, a, problema no ensino dispensacionalistas com, 283-285.
Cultura Crista, nossa obrigacdo em produzir uma, 102.

“Demitiza¢do” do NT (Bultmann), o significado de, 411-413; enumeragao
de elementos mitologicos do NT, 411-413.

Descendéncia de Abrado, todos os crentes do NT sdo denominados, 265,
266, 372.

Dia-D e dia-V, ilustracdo de Cullmann sobre, 31, 32, 404; significado para
a historia dos, 42; critica a, 42 n ° 13.

Dia do Senhor, o, 16-20, 392, 393, 398-400.

Diagramas: a era presente e a era porvir, 30; a salvacao da plenitude de
Israel, 195, 196; de Vos sobre a escritura da Escatologia paulina, 399,400;
de Cullmann sobre o contraste entre os crentes do VT e do NT, 404.
Dimensées Césmicas da redencdo de Deus, 45-47, 73-75, 369, 376.
Dispensacdes, sete distintas, conforme apresentadas na New Scofield Bible,
249,250; nao fazem jus a unidade basica da revelagdo biblica, 261-263.
Dispensacionalismo, tendéncia a construir um quadro cronoldgico exato de
eventos futuros por parte do, 177-179.

Dispensacionalistas, ensinos rejeitados: a Segunda Vinda em duas etapas,
221-230; o arrebatamento pré-tribulacionista, 223-230; nao faz jus a unidade
basica da revelagao biblica, 261-263; que Deus tem um proposito em
separado para Israel, 263-269, que o VT ensina um futuro Reino milenar
terreno, 269-275; que havera uma restauracao milenar dos judeus a sua
terra, 275-282; o adiamento do Reino, 282-284; a igreja como paréntesis,
284-288; que pessoas serao salvas apos a Volta de Cristo, 288-292; o
milénio dos dispensacionalistas ndo ¢ o milénio descrito em Ap 20.4-6, 291-
294; varias ressurreicoes, 321-326; varios julgamentos, 340-343.

Duas correntes de desenvolvimento da historia, 48-54.

Duas eras a era presente e a era porvir, 28-31; diagramas das 30,31; exclui a
idéia de uma terceira era (o milénio) entre essa era e a era porvir, 246, 247.
Duas etapas, a Segunda Vinda em, ensinada pelos dispensacionalistas pré-
tribulacionistas, 181-183, 221-223, 250-252; argumentos contra: o uso do



NT das palavras para a Segunda Vinda nao fundamenta, 222-224; o NT nao
ensina que a Igreja serd removida da terra antes da tribulagao, 223-225; a
principal passagem do NT que descreve o arrebatamento ndo ensina um
arrebatamento pré-tribulacionista, 224-227; a Segunda Vinda de Cristo
envolve tanto uma vinda com seu povo quanto uma vinda para seu povo,
226, 227; nao se pode extrair argumento algu'm do ensino de que a grande
tribulagdo serd um derramamento da ira de Deus, 227, 228; a Segunda
Vinda em duas etapas rejeitada pelos amilenistas, 234; pelos premilenistas
historicos, 241, 242.

“E entao todo o Israel sera salvo”, o significado de, 189-191, 193-198.
“Edificio de Deus” em 2 Co 5.1, o significado de, 137-139.

Era porvir, a, antecipada no presente (Vos), 399, 400.

Escatologia, defini¢do de, 8; um aspecto integrante da revelacao biblica,
11; Cristianismo ¢ Escatologia (Moltmann), 417.

“Escatologia atemporal” de Karl Barth, a, 412, 413.

Escatologia conseqiiente, 389-393.

Escatologia consistente, 149, 156, 157, 389.

Escatologia cosmica, 104, 148, 383.

“Escatologia de reportagem”, uma critica da, 179, 180.

“Escatologia do Novo Testamento” a natureza da: o grande evento
escatoldgico predito no VT aconteceu, 24-29; o que os escritores do AT
parecia retratar como um movimento unico envolve dois estagios, a era
presnte e a era do futuro, 28-31; as béngdos da era presente sdo a garantia de
béng¢asos maiores porvir, 30-33.

“Escatologia existencialista” de Rudolf Bultmann, 413-416; avaliacao da,
416.

Escatologia futura, definida, 8.

Escatologia futura e inaugurada, a relagdo entre, 166-168.

“Escatologia futurista” de Jiiergen Moltmann, 415-423; sua principal
categoria ¢ a promessa, 417-418; tem dimensdes cosmicas, 418-420; deveira
motivar a agao crista, 419; avaliacao da, 419-423.

Escatologia inaugurada, definida, 8; razdes para preferir esse termo a
“Escatologia realizada”, 27-29.

Escatologia realizada, 23; Escatologia ainda nao completamente realizada,
23; contém um elemento de verdade, 27, 28; a posicao de C.H.Dodd sobre,
392-397.

“Escatologia vertical” de Karl Barth, a, 411-413; avaliacdo da, 413.
Esperanca, cristd, ndo tem sua fonte na pobreza, mas na possessao, 31, 32;
contrastada com duas formas de deseperanca (Moltmann), 417.

Espirito Santo, o, relacionado com a Escatologia de trés maneiras no AT,
76-79; € para Paulo a irrup¢ao do futuro no presnte, 80; o papel escatologico



do, representado em cinco conceitos; filiagdo 80-83; primicias, 83; garantia,
83-85; selo, 85,86; ressurreigao do corpo, 86-90, 328, 329.

Espirito Santo, o derramamento do, 15, 16; marca o inicio da nova era
escatologica, 79.

Espirito Santo, o vinculo de ligagdo entre o corpo atual e o corpo
ressurrecto, 87-89.

Espiritualizacao das profecias do AT, a acusagdo de, 273, 274, 369; a
resposta a acusacao, 370.

Estado final, o, 354-383.

Estado Intermediarios: ensino dos primeiros tedlogos sobre, 124; a
doutrina recentemente criticada, 125-127; a Biblia diz pouco acerca dele,
126,127; ensino do AT sobre, 127, 131, 132; ensino do NT sobre, 131-141;
a importancia do ensino biblico sobre, 141.

Estado intermediarios e ressurreiciao, dois aspectos de uma tinica
expectacao, 141.

Evangelho, a proclamacao a todas as nacdes, 186-189.

“Evangelho social”, seus tedlogos seguem a tradicao ritschliana, 387.
Existéncia Escatolégica, envolve uma nova auto-compreensao (Bultmann),
411-415.

Ezesan, o significado de, em Ap 20.4, interpretacao pos-milenista de, 236,
237; a interpretagdo do premilenismo histdrico de, 242, 243; a interpretacdo
dispensacionalista de, 292-294; a interpretagao amilenista de, 310-314.
Filiacao, nossa, atestada pelo Espirito, 80-83; tem dimensdes escatologicas,
81-83.

Fim dos tempos, 0 27, 28.

Futuro de Israel, qual ¢? 269.

Galardao recebido no Dia do Juizo, variagdes no, 349-352; esse por O
Cullmann, 403; definicao de “historia da salvagao”, 403.

Historia, rejeicdo a visdo ciclica da, 35, 36; rejei¢ao da visdo existencialista
da, 36.

“Homem da iniqiiidade” 0 212-215; o que detém o, 213-215.

Homem velho e homem novo, 40.

“Hora”, o significado do termo no Evangelho de Jodo, especialmente em
5.28, 322, 323.

Igreja, a, predita no AT, 284-286; a agéncia principal do Reino, 287; a
centralidade no proposito redentor de Deus da, 287, 288.

“Igreja como paréntesis”, ensino dispensacionalistas sobre a, 251;
criticado, 284-288.

“Iminéncia” da Segunda Vinda , a, ensinada pelos dispensacionalistas,
251; uma analise da, 184-187.



Imortalidade, as duas palavras gregas par,a nunca utilizadas nas Escrituras
para descrever a alma, 116, 117.

Imortalidade condicional, ensinada pelos Adventistas do Sétimo Dia e
Testemunhas de Jeova, 356.

Imortalidade da alma: ndo ¢ um conceito peculiar do Cristianismo, 115;
desenvolvida pelos gregos, 115; encontrada em Platao, 115, 116; a
expressdo nunca 4 utilizada nas Escrituras, 116, 117; alguns tedlogos da
Reforma defenderam o uso da expressao, 117, 118; a posicao de Bavinck e
Berkouwer sobre esse assunto, 118; quatro observagdes sobre o conceito,
118-120; conclusdo; ndo € uma doutrina distintivamente crista, 120, 121/
Incrédulos, a ressurreigdo dos, 322, 323, 327, 335, 336.

Isaias 65.17-25 retrata a nova terra € ndo o milénio, 269, 271.

Israel, a ressurreicdo de, 15; a declaragdo da compreensdo
dispensacionalista sobre, 249-251, 275; critica, 275-282.

Israel, a salvacdo da plenitude de, 186-199.

Israel de Deus, o, uma descricao de toda a igreja do NT, 262-264; a Igreja
do NT agora como o verdadeiro Israel, 263-265; promessas feitas a Israel
cumpridas na igreja, 264; a igreja judaico-gentilica agora como raca eleita
de Deus e nagdo santa, 265.

Israel e a Igreja, a distincdo permanente entre, defendida pelos galardao
ndo ¢ de mérito mas de graca, 351, 352; relacdo entre obras e galardao nao
mecanica mas organica, 352.

Garantia, o Espirito como, §2-84.

Gehenna, o significado de, 356, sua punicao ¢ eterna, 356-359.

Gléria e honra das nagoes, a ser trazida para a Nova Jerusalém, 55, 56,
101, 381-383.

Guegue e Magogue, a Batalha de, 241, 242.

Graca universal, o papel da, 101.

Graduacio nos sofrimentos dos perdidos, 347, 364.

Grande trono branco, o julgamento perante o: ensino premilenista
historico sobre, 242, 243; ensino dispensacionalistas sobre, 254; ensino
amilenista sobre, 323, 326.

Guerras, terremotos e fomes, como sinais dos tempos, 215-217; evidéncias
de juizo divino, 216, 217; nao sao sinais do fim, 216, 217; encontrados aos
longo da era presente, 216, 217.

Hades, o significado de: o Reino dos mortos, 131-133; o lugar de punigao
no estado intermediario, 133-134; inclui todos os mortos em Ap 20.13, 324.
Heranca da terra de Canaa, prometida a Abraa, 371; um tipo da nova
terra, 371, 372; a nova terra como heranca de todos os crentes, 375, 376.
Historia a interpretacao crista da, principais caracteristicas da: historia
como desenvolvimento dos propdsitos de Deus, 36, 37; Deus ¢ o Senhor da



historia, 37-39; Cristo € o centro da histéria, 39-41; a nova era ja foi
instaurada, 40-42; toda a historia se dirige para um alvo, 41-45.

Historia a interpretacdo crista da, principais implicagdes da: a atividade
caracteristica da era presente ¢ missoes, 44-46; vivemos numa tensao entre o
j4 e 0 ainda-ndo, a 45-46; existem duas correntes de desenvolvimento na
histéria; 45-48; todos os julgamentos historicos t€ém de ser provisorios,
48,49; a compreensado cristd da historia ¢ basicamente otimista, 49, 50;
existe tanto continuidade como descontinuidade entre esta era e a proxima,
49-53.

“Historia da salvacao”, a escola de Escatologia da, representada
dispensacionalistas, 248, 249; critica desta posi¢cdo, 262-269.

Israel, o endurecimento de, 194, 195.

Israelita, os 144.000, ensino dispensacionalista sobre, 252.

Ja, Ainda-Naio, tensdo: carateriza a Escatologia do NT 23, 24,91;da a
presente era sua caracteristica peculiar, 46; implicado no fato de que o
Reino ¢ tanto presente quanto futuro, 72; revelado em conexao com nossa
filiagdo, 81; encontrado nos ensinos de Jesus (94); Paulo (94, 95); nas
epistolas ndo-paulinas (95); no livro do Apocalipse (95).

Ja, Ainda-Nao, tensdo, implicagdes da: caracteriza os “sinais dos tempos”,
95,96, 180, 181; envolve a Igreja, 96; um incentivo para uma vida crista
responsavel, 97; deveria ser refletida em nossa auto-imagem, 97, 98; ajuda-
nos a entender o sofrimento na vida dos crentes, 98, 99; esta relacionada
com a nossa atitude para com a cultura, 99, 100.

Ja, Ainda-Nao tensdo, o elemento novo no NT (Cullmann), 405; ilustrada
de varias formas, 405; o ja prepondera sobre o ainda-néo, 406.

Jerusalém e Sido, termos utilizados pelo NT para descrever a Igreja, 266; o
primeiro deles inclui tanto judeus como gentios no NT, 286, 287.

Jesus, detalhes de sua vida preditos no AT, 25.

Judeus, possiveis conversdes em larga escada de, 195-197.

Juizo final, a necessidade do, 339, 340; o tempo do, 303,304, 340, 341; as
circunstancias do: quem serd o juiz, 341-344; quem sera julgado, 344, 333;
o que sera julgado 344-346; o padrdo pelo qual as pessoas serdao julgadas,
346-350; a questdo do galarddo, 350-352; o significado do juizo final, 352.
Juizo final, o proposito do, 340; dev acontecer no fim da presente era, 341;
a duragdo do, 341.

“Juizo investigador” o, ensinado pelos Adventistas do Sétimo Dia, 339;
uma analise critica do, 339, 340.

Julgamento dos incrédulos ap6s o milénio, ensino dispensacionalista sobre,
254.

Julgamentos multiplos ensinado pelos dispensacionalistas, 340, 341; uma
critica desse ensino, 341.



Julgamentos no principio do milénio, ensinado pelos dispensacionalistas:
dos gentios 253; de Israel, 253.

Ladrio, a volta de Jesus comparada a vinda de um, 160, 161, 164-166; a
sugestdo de Minear acerca do significado da figura, 164-166.

Ladrao penitente, palavras de Jesus ao, 135, 136.

Lago do fogo de Ap 20, o significado do, 303-305, 314,325,363.

Livro da vida em Ap 20, o significado do, 325.

Livro do Apocalipse, a interpretagao do, 299-303.

Maior evento escatologico, da historia, o, ndo no futuro, porém no passado,
104.

Mil anos de Ap 20, o significado dos, 303, 306, 307.

“Milenarismo realizado”, 233, 234, 313.

Milénio, definicdo do termo, 233; posi¢cdo amilenista sobre, 234, 303-316;
posi¢do pos-milenista sobre, 235, 236; posicao premilenista-historica sobre,
afirmada, 241, 242; criticada, 244-247; posicao dispensacionalista sobre,
afirmada, 253, 254; criticada, 288-295.

Milénio, posi¢des sobre o, quatro posi¢des descritas: amilenismo, 233, 234,
303-316; pods milenismo, 235-240; premilenismo historico, 240-247,
premilenismo dispensacionalistas, 247-255.

Missoes, atividade caracteristica da era atual, 44-46.

Morte a luz da redencdo: a conquista da morte como parte da obra
redentora de Cristo, 111; o significado da morte para os crentes, 111-113.
Morte a segunda, o significado da, 314, 315, 363, 364.

Morte no mundo humano, resultado do pecado: negada por alguns
tedlogos, 105-107; provas das Escrituras da, do AT, 106-111; do NT, 109-
111; o sentido pleno da, 108-109.

Morte, presente no Reino animal e vegetal antes da queda, 104-106.
Nao-regenerados durante o milénio, ensino dispensacionalista sobre, 254;
congregados por Satands para uma batalha final, 254.

Nova alianca, a, 13, 14.

Nova era, a, introduzida por Cristo, 43-45, 63; evidenciada pela capacitacao
do Espirito em Cristo, 89; instaurada pelo Espirito, 78, 79.

Nova era, o crente tanto ja estd nela como ainda ndo estd nela (Cullmann),
404, 405.

Nova Jerusalém, a, Abrado aguardava pela 372, 373; descendo dos céus a
terra, 380-382; descrigao da, 381-383.

Nova Jerusalém, a posicao dispensacionalistas sobre, como pairando sobre
a terra durante o milénio, 254, 292.

Nova terra, a, descricao da, em Isaias, 269-271, 273, 379; em 2 Pedro 379,
380; em Apocalipse 21, 380-383.



Nova terra, a doutrina da, importancia da, 368-370; ensino biblico sobre,
370-383; importancia da, 382,383.

Nova terra, a, nao totalmente outra do que a terra atual, mas uma renovacao
dela, 374, 475; razdes para essa compreensao, 375-377.

Nova terra, a, preparacdo adequada para, 50-53, 383.

Nova terra, a profecias do AT apresentadas pelos poés-milenistas apontam
para a, 238; profecias do AT aplicadas pelos dispensacionalistas ao mil6enio
apontam para a, 269-279, 280-28, 369, 370.

Novos céus e nova terra, 20, 237, 242, 243, 254, 373-375, 379-384.

Nudez em 1 Co 5.3, o significado de, 139, 140.

Oliveira a figura da, 193, 196.

Parabola das dez virgens, a interpretagdo dispensacionalista da, 291.
Paraiso, o singnificado do, 136.

Paralellismo progressivo no livro do Apocalipse, 299, 303; descricao das
sete secoes: caps. 1-3, 299,300; caps. 4-7, 300; caps. 8-11, 300; caps. 12-14,
300-302, caps. 15, 16, 301, 302; caps. 17-19, 301,302; caps. 20-22, 301,
303.

Parousia, apokalypsis ¢ epiphaneia, a uso dessas palavras nao fornece
base para a vinda em duas etapas, 222, 223.

Parousia o significado da, 222.

“Partir e estar com Cristo”, o significado de, 136, 137.

“Passagens da Iminéncia” discutidas, 150-158.

“Pendente” preferivel a “iminente”, 183.

Perspectiva profética, 16, 21, 196, 197.

Pessimismo, cultural, criticado, 49, 50, 99, 100, 383, 384.

Plenitude do tempo, 25, 26.

Plenitude, dos judeus em Romanos 11, 192, 193, 196; dos gentios em
Romanos 11, 194, 196.

Ponto central da histdria, o, 40-42; estd em nossas costas (Cullmann),
Pés-milenismo, posi¢ao descrita, 235-238; pontos de concordancia com o
amilenismo, 235; a interpretacdo pos-milenista da grande tribulagdo e da
apostasia, 236; de Ap.20.1-6, 236-238; provas das escrituras apresentadas
para o pés-milenismo, 237, 238; uma analise critica do p6s-milenismo, 237-
241.

Prémilenismo, dispensacionalista, de origem comparativamente recente,
246; dois principios basicos de, 247; a posicao descrita, 249-255; apreco por
certos aspectos do, 261; uma andlise critica do, 262-294.

Prémilenismo, historico, a posicdo descrita 240-243; provas das Escrituras
apresentadas para, 242-244; aprego por certos aspectos do, 243; uma andlise
critica do, 243-246.



Pré-tribulacionaismo dispensacionalista, sua visdo da Segunda Vinda
envolvendo duas etapas, 181, 182, 221, 222; sua posi¢ao sobre “iminéncia”,
181, 182; sua posicao sobre os sinais dos tempos, 182.

Primicias o Espirito como, 83.

Problemas ecolégicos a atitude do crente em relagdo a, 382, 383.
Produgoes culturais de nao-cristaos, ndo devem ser totalmente rejeitadas,
99, 100; comentarios de Calvino sobre, 99.

Profecias, a interpretacdao literal de, defendida pelos dispensacionalistas,
247.

Profecias do AT, interpretadas pelos dispensacionalistas como descrevendo
o milénio, na verdade descrevem a nova terra, 269-274.

Profecias o cumprimento multiplo de: literalmente, 278; figuradamente,
278-280; antitipicamente, 280, 281.

Progresso, sera que a historia revela? 50-52.

Promessa da alianca, as riquezas plenas da, a serem desfrutadas na nova
terra, 381.

Propésito em separado para Israel, em distingdo ao proposito de Deus
para a igreja, nao ensinado nas Escrituras, 266-269.

Punic¢ao dos impios no estado intermediario, 134, 135.

Punicio eterna, a doutrina da, historia da, 355; a negagdo da, 355; essa
negacdo toma duas formas: universalismo, 342, 356; e aniquilamento, 356;
provas nas escrituras para a doutrina da punicdo eterna, nos ensinos de
Cristo, 356-361; nos ensinos dos apdstolos, 361-365; importincia da
doutrina, 364, 365.

Redentor a expressao de sua vinda, 10-13.

Reinado dos crentes sobre a terra na vida porvir, o significado do 379.
Reino, adiamento do, ndo ensinado pelas Escrituras, 281-283.

Reino de Deus, considerado como sendo presente, futuro, ou tanto presente
como futuro, 59; Jesus falando do Reino tanto como presente (67,68) quanto
futuro (68,69); Paulo falando do Reino tanto como presente (69) quanto
futuro (69,70); a importancia de se fazer jus a ambos os aspectos, 70, 71;
implicagdes do fato de que o Reino € tanto presente quanto futuro, 71-73.
Reino de Deus ¢ Reino dos céus, o uso intercambiavel dos termos, 61

Reino de Deus predito por Daniel, 13; instaurado por Cristo, 25, 60, 61;
anunciado por Jodo Batista e por Jesus, 59,60.

Reino de Deus tedlogos que ensinaram que ele € exclusivamente presente:
Albrecht Ritschl, 386, 387; Adolf Von Harnack, 387, 388; C.H.Dodd, 391-
396; tedlogos que ensinavam que ele € exclusivamente futuro; Johannes
Weiss, 388, 389; Albert Schweitzer, 389-391, Jiirgen Moltmann, 415-423;
tedlogos que ensinavam que ele € tanto presente como futuro: Jodo Calvino,



395-397; Geerhardus Vos, 397-403; Oscar Cullmann, 403-408; George
Eldon Ladd, 244, 422, 423 (ver nota 160 na p. 423).

Reino de Deus, um aspecto essencila da Escatologia biblica, 59; defini¢ao
de, 64; nao introduzido por esfor¢os humanos, 64,71,72; tem um aspecto
positivo e negativo, 64,65; sinais da presenca do, 65, 6; requer
arrependimento e fé, 72; requer compromisso total, 72; implica numa
redengdo coésmica, 72,73.

Reino dos céus, ensino dispensacionalista sobre: rejeitado pelos judeus,
250; adiado até a hora do milénio, 250; a “forma misteriosa” do, 250.

Reino o Evangelho do, no ensino dispensacionalista, 251.

Reino, visdes do, implicagdes das, 72, 73.

Ressurreicao a geral, ensino pds-milenista sobre, 235; ensino amilenista
sobre, 230, 234, 309, 310, 320-325; argumentos em apoio a: a Biblia
apresenta a ressurreicdo de crentes e incrédulos como ocorrendo
conjuntamente, 321-324; os crentes serdo ressuscitados no “dltimo dia”,
324; 1 Ts 4.16 e 1 Co 15.23,24 ndao provam uma ressurreicao em duas
etapas, 324, 325.

Ressurreicao a primeira, em Ap 20.5, interpretagdes pos-milenistas da ,
236, 237; a interpretagdo premilenista historica da, 242; a interpretacao
amilenista da, 309-314.

Ressurreicio de Cristo, o penhor e garantia da ressurrei¢do futura dos
crentes, 328-330; o padrao para a ressurrei¢ao dos crentes, 328.
Ressurreiciao do corpo, o ensino explicito do AT sobre, 327; ensino do NT
sobre: o fato da, 329, 330; seu modo, 330-332; a necessidade da, 332, 333.
Ressurreicio do corpo, ndo a imortalidade da alma, como a mensagem
central das Escrituras sobre o futuro do homem, 120, 212, 127, 320.
Ressuscitarao do corpo, o papel do Espirito na, 86-90; o Espirito
relacionado com a ressurrei¢ao de Cristo, 86,87; com a ressurreicao dos
crentes, 87-90.

Ressuscitarao dos incrédulos somente apds o milénio, ensinada pelos
premilenistas, 241-243, 253, 322, 323; critica a essa posicao, 322, 323.
Ressurreicao o tempo da, 320-325; a natureza da, 325-336.

Ressuscitardo multiplas: ressuscitardo em dois estagios ensinada pelos
premilenistas historicos, 241, 242, 324; quatro ressurreicoes ensinads pelos
dispensacionalistas, 251-253; uma andlise critica desses ensinos, 321-325.
Sacrificios de animais durante o milénio, ensino dispensacionalista sobre,
252, 271, 273; critica do, 272, 273; possivel interpretacdo nao-literal
sugerida pela New Scofield Bible para 272, 273.

Salvag¢do ndo haverd possibilidade de apds a volta de Cristo, 288-292.
Santos ressurrectos, seu papel no milénio, ensino dispensacionalistas
sobre, 251-252.



Santos tomardo parte na obra de julgar, 342.

Satandas o aprisionamento de, ensino amilenista sobre, 234, 304-306;
ensino pos-milenista sobre, 236,239; ensino premilenista historico sobre,
241-243; ensino dispensacionalista sobre, 251.

Segunda Vinda, a, evolve tanto uma vinda com quanto uma vinda para os
santos, 229.

Segunda Vinda, a, um evento Unico, 230-231; a ressurreicdo dos crentes
ocorrera por ocasiao da, 324.

Segunda Vinda, a, certeza da, garantida pela primeira vinda de Cristo, 30-
32; embora seu tempo seja incerto, o fato ¢ certo, 166, 167.

Segunda Vinda, a expectacdo da, domina a fé da Igreja do NT, 147; a nota
de expectacdo ressoada nos Evangelhos, 147; no livro de Atos, 147; Paulo
148; as Epistolas catolicas, 148; Apocalipse, 148; essa expectacdo deveria
caracterizar a igreja hoje, 148, 149; a importancia dessa expectagdao para a
vida e para a fé, 167-169.

Segunda Vinda, a proximidade da, ensinada pelo NT, 166; o significado
dessa proximidade, 166-168.

Segunda Vinda, o modo da: pessoal, 231; visivel, 231, 232; gloriosa, 232.
Segunda Vinda, o tempo da, em Paulo: 162-166; uma mudanga no
pensamento paulino sobre esse assunto? 162-164; ndo ha base solida para
essa posi¢ao, 163-166; Paulo ensinava a incalculabilidade da, 165-167; nao
dever ser acusado por ter se enganado a respeito, 166, 167.

Segunda Vinda, o tempo da, nos Sindpticos: trés tipos de passagens sobre,
150; as assim chamadas “passagens de iminéncia”, 150, 159; passagens que
falam de atraso 159-161; passagens que enfatizam a incerteza do tempo,
161, 162; Jesus ndo conhecia, 151; Jesus ndo marcou data para a, 162.

Selo o Espirito como, 85, 86.

Senhorio soberano de Deus, na historia, ilustrado, 40.

“Sermaio Profético” o, 198-200, 202, 205, 206, 223, 230, 238, 239.

Sete anos, o periodo de, ensinado pelos dispensacionalistas, 222; um
cumprimento da septuagésima semana da profecia de Daniel, 251; eventos
que se diz que devem ocorrer durante esses periodo, 251; uma analise critica
desse ensino, 221-229.

Sheol e Hades, resumo da importancia de, 134.

Sheol, o significado de, 128, 129; os justos serdo libertos de seu poder, 129,
130.

Sinais dos tempos, diferencas entre o premilenismo histérico e o
premilenismo dispensacionalista sobre, 250.

Sinais dos tempos em geral o uso da expressdo nas Escrituras, 175, 176;
interpretagdes erradas dos, 176-180; a interpretacdo adequada dos, 180-182;
ndo had contradicdo entre observa-los e uma vigiléncia constante, 182;



presente ao longo da era crista, 182; assumirdo uma forma mais intensa da
Parousia, 183, 184.

Sinais dos tempos em particular, uma lista dos, 186; a proclamagdo do
Evangelho a todas as nagdes, 186-188; a salvacdo da plenitude de Israel,
188-198; tribulacdo, 198-203; apostasia, 203-207; anticristo, 206-216;
guerras, terremotos e fomes, 216, 217.

Templo de Deus, a Igreja do NT denominada, 285

Templo, o, reconstruido e sacrificios de animais reativados durante o
milénio, ensino dispensacionalistas sobre, 252, 271, 272; a profecia de
Ezequiel sobre ndo deve ser tomada literalmente, 272, 273.

Tempo, a compreensdo de Cullmann, sobre o significado de, 410, 411; a
posigdo cristd sobre, contrastada coma posicao grega, 410; visao de tempo
encontrada em Platdo, Barth e em Bultmann rejeitada, 410, 411; relacdo de
tempo com eternidade, a, 411.

Tempo e eternidade, a distingdo qualitativa infinita entre (Barth), 412, 413;
rejeitada por Cullmann, 410.

Transformacao dos crentes vivos na ocasido da Parousia, a 333.
Tribulagao a grande, 200, 201, 222, 223, 224, 228; ensino pos-milenista
sobre, 236; rejei¢do dessa interpretacdo, 238; ensino premilenista histdrico,
sobre, 240-242; ensino dispensasionalista sobre, 251; ensino amilenista
sobre, 200, 201, 223-228.

Tribulac¢ao o sinal da, 197-201; caracteriza toda a era entre as duas vindas
de Cristo, 199, 200; culminara numa tribulacao final climatica, 200, 201;
essa tribulagdo final ndo € restrita aos judeus, 201.

Tronos, em Ap 20.4, a localizag¢do dos, 307; os ocupantes dos, 308, 309.
Ultima hora a 27, 28.

Ultimos dias, escritores do NT conscientes de estarem vivendo nos, 26-28.
Unidade Psicossomatica, ensinada nas Escrituras, 127; separagdo
temporaria entre corpo e alma na morte, 127; esse estado de separagdo como
provisoério e incompleto, 127.

Universalismo 355, 356.

Velho Testamento, a orientacao escatologica do, 9, 10, 22.

Velho Testamento, a perspectiva escatologica do, incorporada em conceitos
especificos: a expectacdo do redentor vindouro, 10-13; o Reino de Deus, 13;
a nova alianca, 13; a restauracdo de Israel, 14; o derramamento do Espirito,
14, 15; o dia do Senhor, 14-21; os novos céus e a nova terra, 21.

Velho Testamento, passagens do, mostrando que o destino dos justos apds
a morte ¢ melhor que o destino dos impios, 130-132, 326.

Ventura dos crentes mortos entre a morte e a ressurrei¢ao, 135-141.
Vigilancia pela Segunda Vinda, o significado de, 161



Vigilancia de Cristo, a decisiva, 31, 32, 37, 38, 54, 180, 240, 246, 299,
300, 407, 408.

“Viveram e reinaram com Cristo” em Ap. 20.4, o significado de, 309-
311.



