Comentario de Apocalipse (J. W. Scott)
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Comentario de Apocalipse 1

Aqui se apresentam a fonte do livro (1), a natureza do seu contetido (2) e os abengoados resultados para quem o
tomar a sério (3). O (1) é a descoberta de alguma coisa escondida, empregado aqui no sentido de “uma visao e a sua
interpretacdo” (Charles). A altima fonte desta revelagdo é o proprio Deus; Ele a deu a Jesus Cristo para o beneficio
da Igreja (seus servos); foi, portanto, enviada por intermédio de um anjo a Joao que, por sua vez, a transmitiu as
"sete igrejas” (4) e, deste modo, a toda a Igreja de Deus. Relata as coisas que brevemente devem acontecer (1);
“brevemente” exprime a atitude profética normal e é acentuada através do Novo Testamento (veja Lc 18.8; Rm
16.20; 1Co 7.29-31; Tg 5.8; 1Pe 4.7; Ap 1.3; Ap 22.20).

Além disso, o define-se como a palavra de Deus, o testemunho de (dado por) Jesus Cristo, quanto a tudo o que (o
vidente) viu. Em Ap 1.9 e Ap 20.4 se unem as primeiras duas frases para representar toda a verdade de Deus; aqui
significa as palavras desta profecia (3). Invoca-se a béncdo sobre quem o 1€; em voz alta, a congregacao em
assembléia e sobre os que ouvem e observam o que se ordena. Sao duas classes aqui e ndo trés; os tltimos dois

participios se regem por um sujeito. Cfr. Lc 11.28.

As sete igrejas que estdo na Asia (4), isto é, na provincia romana daquele nome, sdo enumeradas no vers. 11. Quase
nao se deve duvidar de que elas representem também a Igreja em sua integralidade, como se vé na conclusao de
cada uma das sete cartas, “Quem tem ouvidos, ouca o que o Espirito diz as igrejas”. Aquele que é, e que era, e que
h4 de vir (4) é um titulo para Deus, acentuando tanto a sua eternidade, como a sua relacdo vital a histéria. A dltima
frase (“que ha de vir”, ao invés do esperado “que sera”) constitui nao somente uma alusao conscia a segunda vinda
de Cristo, mas da a entender que o evento mais importante do futuro é aquele aparecimento que serd também a
vinda de Deus. Os sete espiritos que estdo diante do seu trono (4) é provavelmente uma designagao do Espirito
Santo. Pode ter-se originado no pensamento do vidente através da interpretacao popular de Is 11.2-3 como sendo
uma sétupla dotacao espiritual do Messias ("os sete olhos do Senhor que discorrem por toda a terra", de Zc 4.10; ver
Ap 4.5-6) e a sua representacao da Igreja universal pelas sete igrejas locais a que ele escreve em particular.
Expositores modernos (e alguns antigos, v. g. Andreas e Aretas) freqiientemente interpretam os sete Espiritos como
sendo seres angélicos, talvez os sete arcanjos da angelologia judaica e considerando o conceito como remontando,
através da religido persa, ao culto babilonico do sol, lua e cinco planetas. Charles opina a favor desta interpretacio
(se bem que considere a sua presenca aqui devido a interpolagio), porque em Ap 3.1 os sete Espiritos de Deus
parecem assemelhar-se as sete “estrelas” (que representam os anjos das igrejas). Porém, em parte nenhuma, é dito
que esses Espiritos cultuem a Deus, ainda que todas as demais classes de seres angélicos sejam mencionadas como
assim fazendo. A respeito de Ap 3.1, escreve Kiddle, “Quando reconhecemos que o “sete” em cada caso tem a idéia
de unidade e integridade, ao invés de diversidade, de tal modo que devemos pensar dum s6 Espirito e de uma s6
Igreja, em vez dos sete Espiritos e das sete igrejas, entdo temos em vista uma possivel solucao... Os sete Espiritos e
as sete estrelas desta forma significam o Espirito profético e o carater celeste da Igreja, que o Espirito vivifica”
(Revelation, Moff. Comm., pag. 87).

Jesus ¢é a fiel testemunha (5) ndo s6 com respeito a esta revelacdo, mas no que diz respeito a toda a verdade de
Deus. Cfr. Jo 18.37. Ele é o primogénito dos mortos (5), no sentido de ser o primeiro a ressuscitar dos mortos e,
deste modo, "as primicias dos que dormem" (ver Cl 1.18 e 1Co 15.20). Jodo, porém, pode estar citando Sl 89.27-28.
Nesta passagem o “primogénito” foi interpretado, pelos judeus, como referéncia ao Messias, no sentido de
“soberano” (até mesmo Deus era as vezes chamado “primogénito”). Se este pensamento predomina na mente de
Jodo, entdo Jesus aqui é chamado “soberano dos mortos”, um apto paralelo ao "principe dos reis da terra" (5),
sendo ambos os titulos aplicaveis a Ele, em virtude de sua ressurreicao.

Aquele que nos ama, e em seu sangue nos libertou dos nossos pecados, e nos constitui reino, sacerdotes para o seu
Deus. Esta traducao da ARA é superior a da ARC. (A traducao “lavou” (ARC) em vez de “libertou” sente a influéncia

de Ap 7.14). E significante a diferenca no tempos dos verbos, o amor (“nos ama”) sendo constante e a redencio



(“libertou”) uma vez para sempre. A béncdo toda remonta ao éxodo do Egito, o vers. 6, sendo citacdo de £x 19.6.
Através do livramento realizado pela sua morte e ressurreicao, Cristo ja trouxe o seu povo do dominio do pecado e
fez dele um reino que todos nds somos sacerdotes. Consideram alguns que o “reino” significa uma nagéo debaixo de
um rei, mas, a vista de tais passagens como Ap 5.10; Ap 20.6; Ap 22.5, parece provavel que aqui significa uma nagao
de reis.

O vers. 7 reproduz Mt 24.30, exceto que sdo transpostas as clausulas seguintes: “Entdo aparecera no céu o sinal do
Filho do homem; e todas as tribos da terra se lamentarao, e verdo o Filho do homem, vindo sobre as nuvens do céu,
com poder e grande gléria”. A declaracao une duas escrituras do Velho Testamento. Dn 7.13 e Zc 12.10. O ponto
correspondente na visao deste livro é Ap 19.11-21. Como no término do livro, assim também aqui, o profeta registra

sua aprovacao ardente desta promessa com as palavras “sim, Amém”.

Alfa e Omega (8) a primeira e a tltima letras do alfabeto grego. E provavel que a frase traduza para os leitores
gregos um idiotismo hebraico pelo qual a primeira e dltima letras do alfabeto eram usadas para exprimir totalidade.
Era dito, por exemplo, que Addo transgrediu a lei “de alefe a tau”; Abrado, pelo contrario, guardou a lei “de alefe a
tau”. Neste vers. 8 o sentido é que Deus é o Senhor de toda a historia, seu principio, seu fim e todo o seu decurso.
Tal afirmacdo é necessaria para os crentes num dia quando as potestades que ha se opéem a Igreja. Podemos notar
que essas palavras sdo atribuidas a Cristo em Ap 22.13; os expositores mais antigos, as vezes, pensavam que fosse
Ele quem fala aqui também, mas é patente que este conceito esta errado; sdo palavras do “Senhor Deus” (ARA). O
Todo-Poderoso, titulo este que Joao freqiientemente emprega e que os LXX de Os 12.6 e Am 9.5, traduzem "Senhor

Deus dos Exércitos".

A aflicdo e o reino em que Jodo e os seus leitores participam como cristdos sdo uma experiéncia e possessao
presentes, como também a paciéncia que Jesus supre. Os trés elementos nos sao proporcionados por nossa uniao
com Ele, mas o primeiro e o terceiro nos conduzem a uma apropriagdo mais completa do segundo, na consumacao
do mesmo. Comparar Jo 16.33; Rm 5.3; 2Tm 2.12. Alude-se a participacdo de Jodo na aflicdo, quando se menciona
o fato dele estar em Patmos por causa da palavra de Deus e pelo testemunho de Jesus Cristo (9); estava 14 em
conseqiiéncia da sua fidelidade ao evangelho, ndo em exilio voluntario, a fim de receber mais revelagoes. Cfr. Ap
6.9. O fato que ele diz que "estava" (ou "se achava") em Patmos dara a entender que ele escreveu o livro depois de
deixar a ilha?

Eu fui arrebatado em espirito (10) significa que Jodo caiu em estado de éxtase (lit. "achei-me no Espirito", ARA) e
deste modo ocasiona a visdo que se segue. Ocorreu no dia do Senhor (10), nao, como entendem alguns “no dia do
Senhor” no sentido escatologico, como se Joao tivesse sido transportado para viver naquele dia, mas “no dia
consagrado ao Senhor”, uma frase que se usava ja no segundo século referindo-se ao domingo. O termo “o dia do
Senhor”, como Deissmann tem mostrado, é provavelmente a substituicdo desafiadora dos cristaos ao “dia do
Imperador”, que era celebrado ao menos mensalmente na Asia Menor, se nio semanalmente. Indicava
originalmente o dia da elevacao de Fara6 ao trono do Egito, ou seu dia natalicio; a idéia foi apropriada pelos
imperadores romanos. Como memorial do dia da ressurreicao de Cristo, e assim, da sua exaltacdo a soberania, o
titulo “o dia do Senhor” é especialmente apropriado. A grande voz, como de trombeta (10) foi presumivelmente a do
Filho do homem. E dificil ndo sentir que sete igrejas (11) foram escolhidas por causa da natureza sagrada daquele
ntmero. As sete que foram singularizadas, contudo, tiveram uma reivindicagio especial para serem recipientes
destas cartas, posto que elas se situavam nas estradas que uniam, em via circular, a provincia da Asia. Outrossim,
segundo Ramsay, estas cidades serviam de centros distribuidores dos sete distritos postais da regido e desta forma
seriam os melhores pontos para divulgarem as cartas as demais Igrejas na provincia. Os sete castigais de ouro (12)
(candeeiros, ARA), nos lembram o castical de ouro, com seus sete bracos, ou hasteas, no santo lugar do tabernaculo
e do templo (Ex 25.31; Zc 4.2). Com a destruicdo do templo, o castical foi transportado para um templo pagio em
Roma. Naquilo em que os judeus falharam, as igrejas cristas sdo chamadas para serem bem sucedidas, dando luz a

um mundo em trevas. A frase um semelhante ao Filho do homem (13), ou “um semelhante a filho de homem”



(ARA) recorda Dn 7.13; d4 a entender que esta Pessoa ndo é apenas um homem e lembra indubitavelmente o uso
deste titulo por nosso Senhor. (Nao ocorre, porém, nas Epistolas). A descri¢do que se segue tira livremente de Dn
10.5-6. O significado desta presenca no meio dos sete casticais (13), isto é, das igrejas, mal requer mencao. O
vestido comprido usado por Cristo (13) pode ser alusdo as vestes talares (ARA) do sumo sacerdote; porém, ha certa

duavida de que tal associacio esteja em mente aqui, pois este vestido era usado também por qualquer pessoa de alta

5

categoria. A descricao dos cabelos brancos é reminiscéncia estudada de Dn 7.9, onde se descreve o “Ancido de dias”.
A aplicacao a Cristo dos atributos de Deus é fendmeno constante deste livro. Comparar os pés semelhantes a latao
reluzente (15) com Dn 2.33-35. Swete pensa que as muitas 4guas (15) sdo o bramir do mar Egeu em torno de
Patmos.

Um quadro simbdlico é dado no vers. 16, que nunca deve ser representado numa tela. As estrelas estdo no poder de
Cristo, a espada simboliza a sua autoridade e poder judiciais. O sol resplandecendo na sua forga, relembraJz 5.31,
mas também recorda a transfiguracao (Mt 17.2). Para o vers. 17, comparar Dn 10.9; ver também Js 5.14; Is 6.5; Ez
1.28. Eu sou o primeiro e o tltimo (17; também em Ap 2.8 e Ap 22.13) se diz em relacdo a Jeova, em Is 44.6 e Is
48.12. Seu sentido é o mesmo do vers. 8. A frase O que vivo e fui morto salienta o contraste entre a vida eterna,
inerente no Filho, e a morte abjeta que Ele sofreu. Aquela vida triunfou sobre a morte, consequentemente Ele diz:
vivo para todo o sempre, este tltimo predicado é atribuido ao pai em Ap 4.9- 10 e Ap 10.6. A posse das chaves da

morte e do Hades (18) foi adquirida pela Sua ressurreicao e significa a conquista da morte.

Uma divisdo rudimentar do de Jodo é fornecida no vers. 19. As coisas que tens visto constituem a visao dada
naquele instante; as que sdo se relacionam ao estado existente nas igrejas e as cartas ja preparadas para serem
entregues; a frase, as que depois destas hao de acontecer refere-se as subseqiientes visées do livro. Isto ndo deve ser
dado como prova de que tudo, sem excecao, nos caps. 4 a 22 refere-se ao tempo futuro, quando Joao escreveu e
muito menos ao tempo do fim de todas as coisas. As sete estrelas e os sete casticais da visdo sdo agora interpretadas
para Jodo (20). Estes representam as igrejas, enquanto aquelas sdo mais equivocas. Parece estranho interpretar as
sete estrelas como sendo sete "anjos", no sentido comum do termo, nem que sejam anjos da guarda; pois seria
supérfluo escrever-lhes por intermédio de Jodo (vers. #Ap 2.1) e, de qualquer forma, o contetdo das cartas se
relaciona inteiramente com as proprias igrejas. Muitos expositores, portanto, mantém que os anjos representam
alguns dos oficiais das Igrejas, quer delegados, quer administradores. Ainda que seja uma interpretacdo possivel, é
muito excepcional, na literatura apocaliptica, que os anjos simbolizem homens. Talvez seja preferivel entendé-los
como personificacoes da vida celeste, ou sobrenatural, das igrejas vistas em Cristo, de sorte que os anjos
exteriorizem o carater que as igrejas deviam realizar, do mesmo modo como os casticais representam a vida
terrestre das igrejas vista pelos homens.

Comentario de Apocalipse 2

E da opinido de alguns que estas cartas foram escritas antes do corpo principal do livro e foram enviadas
separadamente as diferentes igrejas; mais tarde foram ampliadas e compiladas a fim de todas as igrejas tirarem
proveito. A teoria ndo é impossivel, porém é duvidosa, pois as cartas estdao intimamente relacionadas com o inicio e
o fim do livro; e, se eliminarem as passagens em apreco, o que restar constituird mensagens bem abrutas. Cada
carta se endereca ao "anjo" da igreja e comega com uma descri¢io de Cristo, tirada da visdo introdutéria, tendo os
pormenores que se mencionam especial relevancia a igreja sob consideracao. A designacao de Cristo na carta aos
Laodicenses constitui uma exce¢do, sendo uma reminiscéncia da saudacdo com que o comeca. Semelhantemente,
cada carta conclui com uma promessa no tocante a galardoes a serem distribuidos no segundo advento; de modo
geral, estas promessas tém uma especial aptidao para cada igreja individualmente-e é-lhes dada uma encarnacao
visionaria nos capitulos finais do livro.

Efeso era a maior cidade da Asia e o centro da administracio romana daquela provincia. Tomou o titulo de
"Guardid do Templo", originalmente em referéncia ao famoso templo de Artemis, posteriormente, porém estende-
se aos dois ou trés templos devotados ao culto dos imperadores. Paulo fundou aqui a igreja que se tornou o centro
para a evangelizacdo do resto da provincia e aqui residia o apéstolo Jodo. A igreja em Efeso, consequentemente,
deve ter-se tornado a principal do leste, com a possivel exce¢ao de Antioquia. Kiddle sugere que esta carta foi



colocada em primeiro lugar, ndo tanto pela importancia da igreja, como pela adverténcia que lhe foi entregue. (Por
semelhante razao, a carta aos Laodicenses foi colocada por altimo). A designacdo de Cristo em vers. 1, tanto é um
encorajamento como é uma adverténcia. As sete estrelas estdo na sua mao (isto €, Ele mantém a vida espiritual
delas), e a sua presenca é coextensiva a todas as igrejas. Mas o poder que sustém é também competente para a
remocao judicial; assim o titulo prepara o ouvinte para o vers. 5. Eu sei (2) declara uma verdade de semelhante
importancia dupla. A frase encabecga cada uma das sete cartas, ora proporcionando conforto (Ap 2.9; Ap 2.13, etc.),
ora envergonhando (Ap 3.1-15). Aqui ela precede uma recomendacao. As obras dos efésios sao trabalho e paciéncia
(2); aquela se manifesta nos esforcos para vencer os falsos mestres (2), esta na resignacao paciente frente a
oposicao, quer dos falsos apostolos, quer de outras fontes (3). Os maus sdo aqueles que se chamam profetas e ndo o
sdo. Comparar predicdes de Paulo em At 20.29-30; 1Tm 4.1-3. E possivel que os principais ofensores sejam os
nicolaitas mencionados no vers. 6. A falta dos efésios é talvez a perversao de sua principal virtude; sua oposi¢cao aos
falsos irmaos os conduzia a repreensao e dissensao dentro da igreja, levando-as assim a deixar o seu primeiro amor.
Isto interpretaria o "amor" a que se faz referéncia como sendo o amor fraternal. Pode, contudo, se referir ao amor a
Deus; compare Tg 2.2-5, visto que uma manifestacao deste amor é impossivel sem a outra, podemos talvez incluir
ambas em nosso texto (cfr. Mc 12.30-31 com 1Jo 4.20). Brevemente a ti virei (5) significa que o Senhor "vira" numa
visitagdo de juizo. Ver também Ap 2.16. Um exemplo da sua "vinda" em béncao se acha em Ap 3.20. Tais afirmacoes
de maneira nenhuma entram em choque com a verdade de sua vinda final, fato este que os tedlogos nao tém
sempre reconhecido quando falam da "vinda" de Cristo ao crente e dos seus "adventos" na histoéria, como se o
reconhecimento desses aparecimentos secundarios de algum modo-invalidassem a verdade do aparecimento
supremo. Os nicolaitas eram julgados logo cedo como adeptos de Nicolau de Antioquia, um dos sete (At 6.5).
Deduzimos de Ap 2.14-15 que eles mantinham o mesmo erro que os balaamitas, a saber: ensinar a comer coisas
sacrificadas aos idolos e a adulterar. Foram estas as principais matérias condenadas por decreto do concilio
apostolico (At 15.29). E notavel que os nomes de Balado e Nicolau sdo cognatos (Balado-"Ele tem consumido o
povo"; Nicolau - "Ele vence o povo"). Se este ensino foi tdo energicamente repelido pelos efésios (vers. 2),
concluimos que se espalhava muito. A injuncio: Quem tem ouvidos... (7) repete-se em conexao com as promessas
ao vencedor em todas as sete cartas. Est4 freqiientemente nos labios do nosso Senhor através dos quatro
Evangelhos (Mt 13.9-43, etc.).

O Espirito é o Espirito Santo, se bem que o orador seja Cristo. Para semelhante fendmeno comparar Rm 8.9-11 ¢
2Co 3.17. "Vencedor" retrata o cristdo como fiel batalhador de Cristo, "membro da igreja militante, vitorioso, ndo
obstante as circunstancias" (Swete). Parece haver pouca justificativa em limitar o termo, como quereriam alguns,
somente aos martires, ainda que seja verdade que o vencedor s6 pode demonstrar sua vitoria absoluta sendo fiel até
a morte.

Comer da arvore da vida (7) é participar da plenitude da vida eterna; a arvore se encontra "no meio do paraiso de
Deus", a Jerusalém celestial, que devera manifestar-se na terra para o homem redimido (ver Ap 21.10-22.2). As
béncaos da primeira criagdo, perdidas pelo homem, serao restauradas em escala ainda maior na "regeneracio” (Mt
19.28).

Esta cidade era uma das mais prosperas na Asia Menor e tomou o nome de "Metrépole". Ali os judeus constituam
uma coldnia excepcionalmente numerosa e prospera; seu antagonismo a igreja crista, aparece, ndo somente nesta
carta, mas também na de Inécio aos esmirnenses. O titulo dado a Cristo (8) reaparece em Ap 1.17. Esta igreja,
prestes a ser severamente provada, necessitava relembrar que o seu Salvador era o Senhor da histéria e
conquistador da morte (cfr. vers. 10). Contrastar a condicao dos cristios em Esmirna com a riqueza material e a
pobreza espiritual dos laodicenses (Ap 3.17). A blasfémia dos judeus (9) seria dirigida principalmente contra Jesus,
mas eram capazes de blasfemar mesmo contra o Deus que eles confessavam. Os cristdos de Esmirna mais tarde
relataram como os judeus se aliaram aos pagaos em reivindicarem a morte de Policarpo, Bispo de Esmirna, na base
de sua oposigdo a religido estatal. Desse modo, em vez de constituirem uma assembleia de Deus, eles haviam-se
tornado a sinagoga de Satanis (9; ver também Ap 3.9). Uma vez que se nega que os judeus tivessem o direito de
manter o seu nome nacional, torna-se evidente que os cristdos se consideram os legitimos herdeiros de Abrado,
como em Rm 2.28.

As coisas que esses crentes brevemente tém de sofrer podem ter relacdo com a oposicao dos judeus. Tal aflicao tera
a duracio de dez dias (10), isto é; um periodo abreviado. As vezes acredita-se ser idéntico a "grande tribulacio" de
Ap 7.14, mas parece mais provavel ser alusao a uma perseguicao local. O diabo ("caluniador") sera entao o agente
utilizado para provar os cristaos; tal provacao por meio de perseguicio se distingue da que se menciona em Ap 3.10,
onde lemos da hora da tentagcdo que devera vir sobre o mundo inteiro, pois desta tiltima os cristaos serdao
preservados (cfr. Ap 7.2-12.6) . A coroa da vida (10) alude-se a grinalda conferida ao vencedor nos jogos, "a coroa
que consiste de vida". Swete lembra que a coroa ndo é diadema, mas o emblema de festividade, nesse caso a
grinalda é um apto simbolo de vida, pois esta tltima tem que ser compreendida a luz das descri¢oes finais do livro,
uma vida de sagrado privilégio, gozo e de galardoes destinguidos (1Co 9.25-27). A segunda morte (11). Em Ap 21.8



define-se como "o lago que arde com fogo e enxofre". E uma frase rabinica; comparar o muito citado Targum de
Jerusalém sobre Dt 33.6, "Que viva Riben nesta época e ndo morra a segunda morte de que morrem os injustos no
mundo vindouro". Charles aptamente compara I Enoque 99.11, "Ai de vs que propagas o mal para o vosso
proximo, pois perecereis em seol", conceito este que nao implicava em aniquilamento, como torna claro I Enoque

109.3.

Pérgamo era descrita por Aretas como "dada a idolatria mais do que toda a Asia". Atras da cidade situava-se uma
colina, mais de 300 metros de altitude, coberta de templos pagaos. Entre eles o mais destacado de todos era o
grande altar de Zeus, colocado sobre uma plataforma, esculpido na rocha, dominando a cidade. O culto ao
imperador foi estabelecido ali primeiro que em Efeso ou Esmirna, de sorte que posteriormente, Pérgamo se tornou
o reconhecido centro do culto na Asia. Dai dizia-se desta igreja, que habitava onde est4 o trono de Satanas (13). Este
fator explicava a causa das dificuldades peculiares dos cristaos de Pérgamo.

O titulo no vers. 12 tem eco em Ap 1.16 e antecipa Ap 2.16. A minha fé (13) abrevia "fé em mim". A informacao dada
sobre o ensino de Balado é tirada dos dois trechos, Nm 25.1-2 e Nm 31.16. O cristao que correspondia a Balado
provavelmente desprezava a carne, e deste modo descontava a importancia da pureza fisica, justificando suas acoes
talvez, pela perversao do ensino de Paulo (repudiado por este em Rm 3.8 e Rm 6.1). "Permanecamos no pecado,
para que abunde a graga". O sentido de vers. 15 é ou, "V6s também tendes entre vis os nicolaitas, que vos ensinam
assim como Balado ensinava a Israel", ou "Vos também, como os efésios (6), tendes convosco os nicolaitas", sendo
implicita a comparacao com Balado. Parece preferivel aquele sentido. O vers. 16 apresenta a "vinda preliminar” de
Cristo para o juizo se os pergamenses nao se arrependerem. Ver 2.5 n. A promessa ao vencedor (17) alude a
corrente expectacao judaica de que desceria novamente do céu o mana quando se manifestasse o Messias. Ver 11
Baruque 29.8. Aqui o mana tipifica a vida espiritual, assim como "4gua da vida" e "fruto da arvore da vida" (Ap
22.17-19). A promessa € especialmente apta para os que eram tentados a participar de festividades em que se
comiam alimentos sacrificados aos idolos. Abstendo-se dessas iguarias, os cristaos podiam antecipar um banquete
mais farto no reino de Deus.

A pedra branca (17) é de dificil interpretagdo devido aos diversos fins para os quais seixos foram empregados pelo
mundo da antigiiidade, cada um dos quais dava um excelente sentido simbdlico. Assim uma pedra branca entregue
por um juri significava ao réu sua absolvicdo, uma preta, culpabilidade. O seixo do vencedor outorgava-lhe ingresso
a todas as festividades piblicas. O tessern hospitalis estava em duas partes, inscritas com dois nomes cujos donos
trocaram partes de maneira que cada pessoa tinha um convite aberto para a casa da outra. O Sumo Sacerdote
levava doze pedras no seu peitoril inscritas com os nomes das doze tribos de Israel. Isto de modo nenhum exaure
todas as possiveis interpretacoes. A nossa interpretacao sera em parte condicionada na nossa compreensao do novo
nome escrito na pedra. Se o nome é de Cristo ou de Deus (cfr. Ap 3.12 e Ap 19.12), entdo pode haver uma alusao ao
conceito do poder inerente ao nome de Deus; o cristao participa do poder de Deus e apropria para si de um modo
que nenhum outro o pode fazer. Se 0 nome é um novo nome conferido ao crente, entao a alusao é ao habito de
conferir novos nomes as pessoas que atingiram um novo estado, como Abrio e Jaco se tornaram Abrado e Israel; a
pedra branca entéo significa o direito do vencedor de entrar no reino de Deus em um carater todo proprio, moldado
nele pela graca de Deus.

Tiatira era a menor das sete cidades. Nao tinha nenhum templo devotado ao culto dos imperadores, de sorte que os
cristaos nao eram tao perturbados por aquele culto como as igrejas precedentes. O problema desta igreja
centralizava-se nas situagdoes comprometedoras criadas pelos interesses comerciais. Tiatira era uma cidade
industrial, célebre pelos seus muitos grémios comerciais. Era tdo necessario unir-se a essas sociedades como é para
o artesdo hodierno, ser membro do seu determinado sindicato comercial; de outra forma, envolvia um ostracismo
que tornaria quase impossivel seu negocio. A dificuldade no caminho do cristdo que se unia a tais grémios era a
necessidade de participar das periédicas refeicoes comuns quando se comia carne que fora dedicada a deidade paga
(talvez o padroeiro do seu grémio). Pode-se entender que certos cristdos liberais nao hesitariam em participar de
tais festividades, alegando que "um idolo nao é nada" (1Co 8.4). Logo, a desculpa podia achar-se pela licenciosidade
em que muitas vezes estas refei¢oes culminavam; e o préximo passo seria participar da devassidao geral. Isto era
geralmente aconselhado pelos nicolaitas, e pode-se entender como isto encontrava facil aceitagdo em Tiatira, onde a
frase "negocio € negdcio” seria bem aceita. O titulo provém de Ap 1.14-15, Filho de Deus (18) sendo talvez sugerido
por Sl 2.7, uma vez que este salmo posteriormente é muito citado. Note-se que os olhos como chama de fogo
antecipam o vers. 23, e os pés reluzentes, o vers. 27. Charles alega que as tuas obras (19) sdo definidas pelas
qualidades que se seguem, "o teu amor, o teu servico, a tua fé e a tua paciéncia” se esta interpretacio é correta, é
importante no esclarecimento do que o escritor quer significar com a expressao "julgado segundo as obras" (Ap
20.12-14). A profetiza que propaga o ensino dos nicolaitas é simbolicamente chamada Jezabel, pois a rainha
daquele nome tentou estabelecer um culto id6latra em lugar do culto a Jeova e ela mesma foi acusada de
prostituigdo e feitigaria (2Rs 9.22). Note-se a inser¢io curiosa em alguns manuscritos de "tua mulher Jezabel" que
implica ser o "anjo" da igreja, o seu administrador. No vers. 21 deduzimos que "Jezabel" anteriormente tinha sido
advertida, sem resultado, ou por Jodo ou por algum outro lider cristdo. A "cama" em que Jezabel seria prostrada



corresponde a grande tribulagio (22), de sorte que é uma cama de sofrimento que estad em mente aqui. O idiotismo
é hebraico e ocorre em 1Mac 1.5 e Judite 8.3. E possivel que aqueles que com ela adulteram (22) devem ser distintos
dos seus filhos (23), no sentido que aqueles foram suficientemente influenciados por Jezabel, a ponto de
comprometerem a sua lealdade cristd, enquanto estes abracaram inteiramente a sua doutrina; aqueles deveriam ser
castigados, estes exterminados. Por tais juizos as igrejas reconhecerao que Cristo sonda os rins e os coracées (23).
No uso hebraico, os rins sio a sede das emoc¢oes, enquanto o coragio € a sede do intelecto. As profundezas de
Satanas (24) podem ser uma alusdo satirica a pretensao gnostica de conhecer exclusivamente as profundezas de
Deus. Tal sabedoria nao é divina, mas satanicamente inspirada. De outra forma, reflete o ensino nicolaita que o
cristao deve participar afoitamente dos excessos do paganismo e demonstrar que é imunizado de sua poluicdo. Os
cristaos que assim procederam gabaram-se do seu conhecimento das profundezas de Satanas e, assim,
desdenharam os seus irmaos mais escrupulosos. Para outra carga comparar At 15.28-29; os dois preceitos
principais do concilio apostélico foram abstencao de coisas sacrificadas aos idolos e ao adultério. O vencedor aqui
se define como o que guardar até ao fim as minhas obras (26). Ele devera receber uma delegagio da autoridade de
Cristo sobre as nagoes (26) e participar do seu triunfo sobre os povos rebeldes (27); esta func¢io faz parte daquela
autoridade e antecipa a vinda de Cristo para o juizo (Ap 19.11) e néo o reino milenario, propriamente dito (Ap 20.4-
6). O verbo traduzido "regerd" no vers. 277 deve ser "destruira". A estrela da manha (28) parece ser o proprio Cristo
(como em Ap 22.16); maior do que o privilégio de reinar por Cristo seré o irrestrito gozo de plena comunhao com
Ele.

Comentario de Apocalipse 3

Sardes era uma cidade de gléria delustrada. Outrora tinha sido a capital do antigo reino da Lidia, mas entrou em
ocaso, depois da conquista persa, até que Tibério a reconstruiu depois de um terremoto. A cidade era célebre por
duas coisas: a sua indtstria de tintura e 13, e a libertinagem. A igreja em Sardes parece refletir a historia da cidade.
Houve tempos quando tinha um nome para progresso espiritual, mas agora era sem vida (1); a libertinagem
caracterizava tanto os cristaos como os pagaos, de sorte que ali havia poucas pessoas que nao tinham contaminado
os seus vestidos (4), isto é, manchado a sua profissao crista. Consequentemente, ela foi censurada com uma
severidade igualada somente na carta aos laodicenses. O titulo reflete Ap 1.4 e Ap 1.16. Cristo se apresenta como o
possuidor dos sete espiritos, possivelmente para representar o Seu perfeito conhecimento dos feitos da igreja (veja
vers. 6), se bem que isto possa sugerir os dons espirituais que ele deseja conferir-lhe em contraste ao estado
desanimado da igreja. Para as sete estrelas (1) ver Ap 1.4; Ap 1.20. Note-se que embora alguns cristdos permanecam
fiéis ao seu Senhor (4), a igreja como tal é caracterizada como morta; por estarem nesta condigao todos sdo tidos
como responsaveis. Com a primeira parte do vers. 2, comparar Mt 24.42; com a segunda parte, comparar Dn 5.27.
Os tempos dos verbos no vers. 3 sdo descomunalmente variados: "Lembra-te (presente), pois, do que tens recebido
(perfeito) e ouvido (aoristo); e guarda-o (presente), e arrepende-te (aoristo). E, se ndo vigiares (3) relembra Mt
24.43-44 e se refere ao Advento final. Alguns estudiosos consideram que Ap 16.15 tem sido deslocado e deve ser
inserido logo antes desta afirmacdo. E fato que a situacdo de Ap 16.15 no contexto atual é curiosa e fica melhor aqui,
mas a deslocacao do texto ndo passa de ser pura conjetura. O seu nome (5). Segundo certo uso da época o nome era
sinénimo de "pessoa". E de supor que os cristdos contaminavam os seus vestidos acomodando-se aos costumes
pagaos dos seus proximos. Aquele que mantinha o seu carater e testemunho imaculados haveria de acompanhar a
Cristo num vestudrio de gléria. Andarao comigo (5); Swete compara o convivio dos doze com Ele, nos dias do seu
ministério terrestre. O vencedor recebe a dupla promessa deste privilégio. A literatura apocaliptica, contemporanea
considerava o corpo da ressurreicdo como um vestuario de gloria. A ideia é usada por Paulo (ver 2Co 5.4), e se
revela neste livro também (ver Ap 4.4). Porém Ap 7.13-14 e Ap 19.8 parecem salientar a pureza moral no uso deste
simbolo, enquanto que, segundo Swete, o uso de branco as vezes denota festividade (Ec 9.8) e vitoria (2Mac 11.8).
Parece que varias idéias se associam com este quadro; é bom aceitar e a0 mesmo tempo reconhecer que o elemento
ético predomina. O riscar do livro da vida (5) recorda Ex 32.32, onde o livro mencionado é um registro dos cidadaos
do reino teocratico, aqui trata-se do registro de reino eterno, como em Dn 12.1 e muitas passagens

neotestamentarias (ver por exemplo, Lc 10.20; Fp 4.3; Hb 12.23). Ver Ap 20.12,15, onde isto se explica. Para a



confissdo do vencedor, comparar Mt 10.32.

Devido a freqiientes terremotos, a populacao de Filadélfia era pequena. A igreja parece ter sido numericamente
fraca (ver vers. 8, "tendo pouca forca"). Nao ha nenhuma alusdo a perseguicao das autoridades pagas nem a
heresias dentro da igreja; como em Esmirna, os judeus criavam um problema (9). Em contraste notavel a carta que
precede e a que se lhe segue, nao ha repreensao nem adverténcia do Senhor para esta igreja, mas apenas encomio e
exortacdo. Os predicados santo e verdadeiro (7), aplicados aqui a Cristo, sdo usados em Ap 6.10 em referéncia a
Deus, assim dando uma das muitas indicacoes neste livro de que os atributos de Deus sdo compartilhados por
Cristo. Jesus é verdadeiro no sentido de "fiel a sua palavra". Isto se diz em conexao com a sua posse da chave de
Davi (7), uma frase que recorda Ap 1.18, mas que, na realidade, cita Is 22.22; reivindica para Cristo o direito de
ingressar ou fechar ao homem a cidade de Davi, a nova Jerusalém, o reino messianico. A relevancia deste poder se

manifesta no trecho entre parénteses, vers. 8-9.

Os judeus de Filadélfia ndo eram mais dignos do nome do que os seus compatriotas em Esmirna e, como estes, sdo
designados a sinagoga de Satanés (9). Este versiculo declara que um dia, presumivelmente ao estabelecer-se o reino
messianico, eles serao obrigados a reconhecer que estes cristdos desprezados sao na realidade os companheiros do
Filho do Homem, os herdeiros do reino de Deus. E claro que os judeus ainda negavam esta tltima reivindicacéo.
"Vobs cristaos", diziam eles, "sois excluidos do reino; é para nds, os judeus". "Assim nao", declara o Senhor; "Eu sou
fiel a minha promessa. S6 eu tenho a chave do reino. Tenho posto diante do meu povo, uma porta aberta que
ninguém pode fechar. Eles entrarao no reino, e a homenagem que vos, judeus, esperais receber dos gentios (Is
60.14), vOs tereis que prestar a eles”. Esta interpretacio coaduna afirmac6es aparentemente sem nexo e concorda
com a promessa do vers. 12. A fidelidade desta fraca comunidade crista (8) receber4 a sua devida compensacao. A
hora da tentacio ("provacao"), de que o Senhor guardara estes cristaos, nao se refere ao prazo em que os juizos de
Deus cairao sobre a terra, mas as proprias tribulacées. Cfr. Mc 14.35, onde a "hora" representa os horrores da cruz e
as circunstancias concomitantes. A tribulacao mencionada aqui se aplica aqueles que habitam na terra (10), a frase
técnica neste livro para os descrentes do mundo (cfr. Ap 11.10). Para uma representacao pictorica desta promessa

ver Ap 7.1-4.

O vencedor sera na nova era uma coluna no templo (12); Ap 21.22 torna claro que nao haver4 outro templo na
Jerusalém celeste sendo Deus e o cordeiro. Esta promessa assegura nossa indissolavel uniao com Deus para todo
sempre. Escreverei sobre ele o nome do meu Deus (12). Caso esta frase se usar com a mesma metafora a inscricao
seria na coluna e no na testa do vencedor. I Macabeus 19.26-48, relata como os feitos de Simao Macabeus foram
inscritos sobre tabuas de bronze; estas foram fixadas "sobre colunas no monte de Sido", "dentro do recinto do
santuario, num lugar conspicuo”. Destarte foram conservados permanentemente os anais das facanhas de Simao. O
motivo de orgulho do vencedor, contudo, ndo devera ser nos seus feitos, mas antes no fato de que ele leva o nome
do seu Deus, e da cidade de Deus, e o novo nome de Cristo; isto é; ele pertence a Deus e a Cristo revelado em gléria

(Ap 19.12); é cidadao da nova Jerusalém, o eterno reino de Deus (Ap 21.2).

Laodicéia era situada & margem dum rio e ficava no entroncamento de trés estradas que atravessavam a Asia
Menor. De modo natural, ela se tornou um grande centro comercial e administrativo. Trés fatos que se conhecem
acerca da cidade, lancam luz sobre esta carta: era um centro bancario de fabulosas reservas financeiras; as
indtstrias principais eram de tecidos e tapetes de 13; possuia também uma faculdade de medicina. A igreja nao era
acusada de imoralidade, nem de idolatria, nem tao pouco de franca apostasia (perseguigio era desconhecida em
Laodicéia). A terrivel condenacio que se pronunciava sobre ela era devido ao orgulho e auto-satisfagdo do elemento
pagdo dentro da igreja de sorte que sua comunhao com Cristo se enfraqueceu tragicamente. A severa descri¢ao da
sua condicao espiritual (17) e a admoestac¢ao ao arrependimento (18), sdo apresentados em termos das trés
ocupacoes da cidade. Na qualidade de o Amém (14) Jesus é a encarnacio da verdade e fidelidade de Deus (ver Is
65.16); 0 uso cristio do Amém acrescenta a ideia de que Ele é também cumpridor fiel dos propoésitos declarados de
Deus. Nesta designacido achamos um contraste singular com a infidelidade dos laodicenses. Semelhantemente o
titulo o principio da criacao de Deus (14) exalta a Cristo como Criador acima das pequeninas criaturas orgulhosas
que se gabam da sua auto-suficiéncia. No vers. 16, se encontra uma censura sem igual no Novo Testamento, como



expressdo do aborrecimento de Cristo. A referéncia prende-se ao ultimo juizo (cfr. Lc 13.25-28). Os vers. 17 e 18
formulam uma s6 afirmacao: Pois dizes: ... Aconselho-te que compres... A pretensio dos laodicenses nao é apenas
que eles de nada carecem, mas que a sua riqueza, tanto moral como material se deve completamente aos seus
proprios esforgos. Revela-se a sua verdadeira condigao de pobreza, apesar de possuir dinheiro; de nudez, a despeito
da sua abundancia de vestidos; de cegueira, embora haja nela muitos médicos. Esta igreja, portanto é a inica de
todas as sete, a ser chamada de miseravel. O seu recurso é "comprar” (cfr. Is 55.1) de Cristo o ouro fino de um
espirito regenerado, de pureza de coracao, que possa leva-la a gloria da ressurreicao (Ap 7.13-14) e da graca pela
qual possa apropriar as realidades espirituais (cfr. 1Co 3 e 2Co 4). A condicao repugnante dos laodicenses nao
extinguiu o amor de Cristo para com eles; a escorchante censura nao é senao a expressao do seu profundo afeto que
os possa levar ao arrependimento. O gracioso convite que se segue dirige-se, ndo a igreja coletivamente (que
exigiria "se ouvirdes" a minha voz, mas a cada membro individualmente. Cristo deseja participar com eles mesmo
nas atividades mais comuns da vida. Coincidente com o alto privilégio que se oferece a estes cristdos quase
apostatas é a promessa que transcende as que foram aplicadas as outras igrejas. Assim como o crente pede a Cristo
que compartilhe consigo tudo quanto tem vida transitéria, de igual modo, o Senhor o convida, se ele permanecer
até o fim, a compartilhar o trono dos séculos vindouros dado pelo Pai. O cumprimento da promessa do reino
milenar é descrito em Ap 20.4-6, e do reino eterno da nova Jerusalém em Ap 22.5.

Comentario de Apocalipse 4

A cena da visdo de Jodo muda da terra para o céu, até o capitulo 10. Dali em diante o palco muda frequentemente.
Nota-se que, enquanto a descri¢do do trono de Deus, cap. 4, nao contém nenhuma referéncia a Cristo, no capitulo
seguinte, Ele domina o quadro como o Cordeiro imolado de Deus. A respeito disto escreve Kiddle, "No cap. 4 a tese
¢ a do Cristo Criador onipotente que reina em majestade num remoto céu, onde o homem é excluido. Joao descreve
a Deus e o céu nos termos da velha dispensacio. No cap. 5, muda-se o ponto focal do vidente, e com forca dramatica
incomparavel, ele pinta a sua visdo do Redentor, em que residem todas as esperancas da salvacdo do homem, todas
as esperancas dum futuro reino de justica" (Com. Moff., pag. 67).

A primeira voz que ouvi (1) é a de Cristo. Da mesma maneira em que o Senhor revelou a real condi¢io de suas
igrejas e a sua posicdo em relacao a elas, assim agora Ele abre o céu a vista de Joao, e a Sua posicao em relacao a
ela. Aquela foi a revelagao das "coisas que sdo"; esta desvela, o que deve acontecer depois destas coisas (1; cfr. Ap
1.19).

O fato que Jodo viu uma porta aberta no céu da a entender que j estava em estado de éxtase; por conseguinte, a
afirmacdo, imediatamente eu me achei no espirito (2), bem pode indicar um grau mais alto ainda de exaltacio
espiritual. O primeiro objeto que prendeu a atencdo de Jodo foi um trono (2). Este fato importante sugere que a
primeira coisa a saber acerca do Céu é que Deus, que ali habita, exerce absoluta autoridade sobre o universo. O
profeta nao descreve a Deus; fala simplesmente de varias cores, tais como emanam somente de pedras preciosas,
visiveis a luz duma nuvem policroma (3). Ha davida quanto as pedras enumeradas por Joao, mas o tipo de pedra
jaspe mais estimado era verde, e o sardonio vermelho. A palavra traduzida esmeralda se refere provavelmente ao
quartzo vitreo incolor que, em forma de prisma, decompée a luz em expectro. A grande finalidade do arco-iris é de
ocultar a forma de Deus; contudo, € significativo que um arco-iris e ndo uma nuvem ordinaria, desempenha este
servico, pois o arco-iris é sinal perpétuo da alianca de Deus pela qual Ele retém do homem na terra, sua ira (Gn
9.13); o memorial da alianca no céu é, por conseguinte, nada menos do que a gloria de Deus, que o oculta da vista
dos anjos. Os vinte e quatro ancidos (4), ainda que subordinados as quatro criaturas viventes (Seres viventes, ARA),
sdao mencionados primeiro, talvez com o propo6sito de nao interromper a descri¢io de suas atividades. Julgando
pela descricdo dos ancidos, dada nas visdes subsequentes, é claro que so seres angélicos, contudo nao é impossivel
pensar deles como sendo os representantes celestiais do povo de Deus no duplo aspecto de sacerdotes e reis, €,
neste caso, o namero de vinte e quatro, que relembra as doze tribos e os doze apostolos, simboliza adequadamente
o povo messianico de duas dispensacoes, como a Igreja sempre se agrada em reconhecer.

Este conceito, contudo, deve ser distinto do que reconhece os ancidos como um simbolo do povo de Deus removido
da terra e presente no céu. Para os sete espiritos de Deus (5), ver vers. 6. Nao é dito que o mar de vidro (6) é um
mar literal, mas que parece como tal "um como que mar de vidro". E a adaptacio do conceito das 4guas acima do
firmamento (Gn 1.7; ver Enoque 3.3), mas aqui se introduz para realgar o quanto é remota a majestade de Deus.
Quatro animais ("Quatro seres viventes") ficam ao redor do trono (6).

A sua descricdo deduz-se dos querubins da visao de Ezequiel (Ez 1), porém consideravelmente modificada (7). As
diferencas principais sdo que cada um dos querubins em Ezequiel tem quatro rostos, aqui eles s6 tém um. Aqueles
possuem rodas cujas cambas eram "cheias de olhos ao redor", aqui os préprios seres viventes possuem os olhos. O



culto continuo a Deus rendido por eles pode muito bem representar a sujei¢ao a Deus de toda a natureza. Os
proprios judeus interpretavam desta maneira a visao de Ezequiel, considerando o homem como principal
representante das criaturas, a aguia, das aves, o ledo, das bestas feras, e o boi, do gado, ou da criagdo. A
simbolizagdo antiga dos quatro ventos e das quatro principais constela¢es do zodiaco por estas quatro figuras, se
conhecida por Joao, ndo serviria sendo para fortalecer este conceito. O cantico dos querubins sugere que a certeza
do futuro triunfo de Deus tem suas raizes na propria natureza de Deus; o Senhor, que é santo e onipotente, ha de vir
(8). A acdo de gracas dos seres viventes (9) inspirando a rentincia pelos vinte e quatro anciaos de suas coroas (10-
11), ndo € o culto continuo de vers. 8, porém adoracao prestada em crises especiais. Ver, por ex., vers. 8 e 14; Ap
11.15-18; Ap 19.4. Os ancidos reconhecem que um s6 € digno de ter a preeminéncia na criacdo, e Ele é o criador (11).
Ele quis a existéncia de todas as coisas. Ele tem o direito de lidar com elas em soberana liberdade. Toda a criagao
devera reconhecer a sua sujeicao a Ele e atribuir ao seu nome a gléria e a honra e o poder.

Comentario de Apocalipse 5

O vidente continua a descrever o que ele via: concernente ao livro selado com sete selos (vers. 1), escreve Zahn, "A
propria palavra biblion permite varias interpretacées, porém, para os leitores de entao, foi designado além da
possibilidade de erro pelos sete selos da parte de fora. Da mesma maneira como na Alemanha, antes da introducao
de ordens de dinheiro, todo o mundo sabia que continha dinheiro a carta que era selada com cinco selos, assim o
membro mais simples das igrejas asiaticas sabia que um biblion segurado com sete selos era um testamento.
Quando um testador morria, era trazido o testemunho e, quando possivel, aberto na presenca das sete testemunhas
que o selaram; isto é, era desselado, lido em voz alta e executado... O documento com sete selos é o simbolo da
promessa de um futuro reino. A disposi¢ao ha muito tempo ocorreu e era documentada e selada, porém ainda nao
era executada... Quanto a abertura dos selos, o ponto de comparacgio nio é tanto que ninguém sabia do contetido da
vontade de Deus, como ele ainda aguardava a concretizacao. Ninguém ¢ autorizado a abrir o testemunho senao o
Cordeiro; o Cristo que h4, de voltar abrira o testemunho de Deus e executa-lo-a" (Introduction to the New
Testament, Vol. 111, pags. 393 e segs.). O anjo precisa ser forte (2), desde que a sua voz tem que ser ouvida através
do céu, da terra e da esfera dos mortos (3). Debaixo da terra significa Hades (cfr. Ef 4.9; Fp 2.10). O Leao da tribo
de Juda (Gn 49.9), a raiz de Davi (Is 11.1-10), ganhou a vitéria para todo o tempo, em virtude da sua morte e
ressurreicdo, a fim de abrir o livro e desatar os seus sete selos (5). A redencao feita por Cristo tinha em vista o
estabelecimento em poder do reino de Deus. A descri¢do do Cordeiro (6) combina dois usos mui diferentes desta
figura no pensamento hebraico. Ele estava como havia sido morto e assim nos lembra do cordeiro imolado de Is
53.7; Jesus é o Servo; sofrendo em inocéncia por causa dos homens. Por outro lado, o cordeiro tem sete pontas;
uma ponta no Velho Testamento simboliza poder (Sl 75.4-7) e dignidade real (Zc 1.18); Jesus tem poder real em
medida completa (O significado de sete); pela sua vitoria Ele cumpre a esperanca do Judaismo que um Cordeiro-
Guerreiro se erguesse e redimisse a Israel dos seus inimigos (ver Tes. Simeao 19.8). A natureza da vitoria redentora
de Cristo, contudo, era muito diferente das expectacées correntes dos judeus. Observa-se que o Cordeiro uma so6 vez
imolado possui os sete Espiritos de Deus enviados a toda a terra (6). Cfr. Jo 16.7 e segs. No Velho Testamento os
sete olhos (significando onisciéncia) pertencem a Jeova (Cfr. Zc 4.10). Ainda que os quatro seres viventes se
prostrem em adoragdo com os vinte e quatro anciaos, parece que somente estes tém as harpas e salva de ouro
cheias de incenso (8). A natureza angélica dos anciaos é confirmada pela descri¢cdo do seu oferecimento das oracées
dos santos; no Judaismo esta tarefa é feita pelos arcanjos (ver Tobias 12.15; Test. Levi 3.7). Os seres viventes e 0s
ancidos cantam um novo cantico (9), porque Cristo abriu uma nova era pela sua obra redentora e dentro em breve
consumara a sua vitéria no reino triunfante de Deus, Cfr. Is 42.9-10, que fala do novo cantico num contexto
semelhante. A redencéo € vista como uma compra, ao preco da vida de Cristo, uma redencao do poder escravizador
e hostil do pecado. Nao devemos insistir na figura a ponto de responder, ou mesmo postular, a pergunta, "A quem
foi pago o preco?". Ndo era para se fazer nunca aquela pergunta. Note-se nos vers. 9 e 10, "... compraste para Deus
homens... e os fizeste reis e sacerdotes...". Ser "um reino e sacerdotes" era a vocacio de Israel (Ex 19.6), um
privilégio dado também a Igreja (1Pe 2.9). Uma versao segue a mais dificil, e por conseguinte a mais provavel,
interpretacao da segunda parte de vers. 10, "eles reinam (nao reinarao) sobre a terra". Possivelmente isto sugira a
nocao que cristaos, nao dignidades imperiais, sdo os verdadeiros soberanos da terra até mesmo nesta dispensacao.
Mais provavelmente seja uma referéncia proléptica ao reino milenario dos santos (ver Ap 20.4-6), e nesse caso
erroneo é considerar o milénio como o reino de somente os martires ressurretos, pois esta referéncia abrange a
Igreja toda. As multidoes angélicas agora levantam suas vozes no cintico de louvor ao Cordeiro (11-14; cfr. Dn 7.10).
A doxologia se refere ao poder e as béncaos recebidas por Cristo no inicio do seu reino messianico (ver Ap 11.17).
Toda a criagdo no céu, na terra, no mar e no hades (13) unem suas vozes a hoste de anjos e arcanjos. Eles cantam o
louvor, nao somente do Cordeiro, nem de Deus somente, mas de Deus e do Cordeiro conjuntamente. A posicao
exaltada de Cristo em relagdo a Deus e ao universo nao podia ser mais claramente defendida.
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Muitos elementos complexos confluem para formar o panorama que o profeta agora descreve. A divisao de sete dos
ais messianicos podem ultimamente remontar a profecia de condenacdo de Lv 26 onde quatro vezes se afirma "Eu
prosseguirei em castigar-vos sete vezes mais por causa dos vossos pecados" (vers. 18,21,24,28). Se isso for assim, a
adequacao do testamento com os seus sete selos, para representar estes juizos, é um fator secundario, e nao a causa
da sétupla divisdo. Outrossim, Charles tem ressaltado que o discurso escatolégico do nosso Senhor contém os sete
juizos enumerados por Joao; no Evangelho de (ver cap. 21) eles se encontram na mesma ordem, exceto que Joao
coloca em ultimo lugar os terremotos, devido a sua descri¢ao coerente dos terremotos como o precursor imediato
da consumacao; ver Ap 8.5; Ap 11.13; Ap 16.18. Deste modo, com respeito ao contetdo dos selos, o profeta tem
seguido aparentemente o discurso de nosso Senhor; mas, para a forma da abertura dos primeiros quatro juizos, ele
tem usado uma visdo de Zacarias (a visao dos quatro carros e cavalos, que vao aos quatro cantos da terra, Zc 6),
adaptando o simbolismo para servir o seu propésito.

As palavras Vem, e vé (1) interpretam a chamada dos seres viventes como dirigida ao vidente. Mas as palavras "e
vé" sdo um acréscimo posterior; a ordem é dirigida ao que estd montado, que aparece ao abrir-se o selo. O mesmo
se diz de vers. 3,5,7. Muitos intérpretes consideram o cavaleiro vencedor como sendo o Cristo, e comparam a visao
ao Senhor que volta em Ap 19.11. Deve ser admitido, contudo, que a inica coisa em comum nos dois retratos é o
cavalo branco, que é um simbolo de vitéria. Outros mantém que o cavaleiro representa o triunfo do evangelho, e
citam Mc 13.10. Esta Gltima sugestao é mais viavel, mas, em vista da semelhanca dos quatro cavaleiros, parece mais
natural interpretar todos como retratando os dltimos juizos. Este cavaleiro significa invasao, ou guerra de modo

geral.

O conflito criado pelo cavaleiro no cavalo vermelho (4) parece denotar tanto guerra civil como internacional. A
repeticdo, desta maneira, do primeiro ai é a causa de alguns alegarem que o primeiro cavaleiro representa um
especifico império vitorioso (especialmente o parto), enquanto o segundo tem uma referéncia geral. Isto é possivel,
mas deve ser notado que ocorre a mesma repeticao em cada relatério do discurso escatologico (Mt 24.6-7; Mc 13.7-
5; Lc 21.9-10).

O cavaleiro no cavalo preto denota fome. A balanga em suas maos sugere escassez de alimento. Os precos citados
sdo proibitivos. O dinheiro (gr. denarion) era o salario de um dia de um operario (Mt 20.3); uma medida de trigo
(gr. choinix, cerca de um litro) seria o suficiente para a racao diaria de um homem, porém nao para a sua familia.
Trigo, portanto, seria inadquirivel pelo pobre. Trés medidas de cevada renderiam mais, mas, assim mesmo, ainda
permaneceria uma subsisténcia esparsa com a possibilidade de fome em alguns casos. Por outro lado, nao
danifiques o azeite e o vinho pressup6e amplo abastecimento dos géneros menos procurados. Poucos anos antes de
escrever-se este livro (92 A. D.), uma falta aguda de cereais, junto com uma abundancia de vinho no Império, levou
Domiciano a decretar a restricdo da vinicultura e o incremento da producio de cereais; o decreto criou um tal furor,
que teve que ser abandonado. O texto pode ter em mente uma igual situacao.

Hades seguia-se, acompanhado da morte, uma lembranca que nem a morte fisica daria repouso aos pecadores; o
mundo infero e o juizo os aguardavam. Para as quatro pragas-espada, e fome, e peste (traduzida "morte" nos LXX),
e feras da terra-ver Ez 14.12-21.

As almas dos martires dizia-se estarem debaixo do altar (9), porque elas tinham sido "sacrificadas"; cfr. Fp 2.17,
2Tm 4.6 Esta posicao era de honra, ndo humilhac¢ao. Charles cita Akiba como dizendo, "Quem estivesse enterrado
na terra de Israel era o mesmo que estivesse enterrado debaixo do altar, e quem estivesse enterrado debaixo do
altar era o mesmo que houvesse sido enterrado debaixo do trono da gléria" (Aboth R. M. 26). Os martires foram
mortos por amor da palavra de Deus, e por amor do testemunho (dado por Jesus; ver Ap 12.17) que deram (9). O
testemunho era o que eles haviam recebido, ndo dado. As vestes brancas dadas aos martires (11) significam uma
garantia da gloriosa imortalidade a ser concedida na primeira ressurreicao (Ap 20.4-6), com talvez uma sugestao
que j4 era deles a vitéria. Observa-se que este incidente forma parte integrante dos tltimos juizos na terra, pois esta
satisfeita a ora¢ao por vinganca (10) e, por conseguinte, apressado o fim; ver Ap 8.1-5. Para a ideia que a vinda do
dia de Deus aguarda o altimo maértir, comparar 2Ed 4.33-36.

A descricao dos efeitos do sexto selo origina-se de numerosas Escrituras, inclusive os Evangelhos. O pensamento
subjacente destas perturbacoes cosmicas é a impossibilidade que continuasse a vida sob tais circunstancias; o fim
esta proximo, é vindo o grande dia da sua ira (17). Para o terremoto como um sinal do fim, cfr. Ez 39.19; para o sol e
alua, J1 2.31; para a queda das estrelas e o retirar-se do céu, Is 34.4; para o esconder-se nas rochas, Is 2.10; para a
peticdo aos montes, Os 10.8; para o grande e insuportavel dia da ira, J1 2.11. Estes sinais da consumacao nos
escritos escatoldgicos sdo por demais regulares para considera-los figurativos. Contudo, que eles ndo devem ser
considerados demasiadamente literais, parece evidente do quadro do céu que foge ante o trono celeste, no desfecho



da era milenaria (Ap 20.11), e o implorar pelos homens que as montanhas, que ja se moveram do seu lugar, caissem
sobre eles. Note-se aqui a sétupla classificagdo dos homens (15). A ira do Cordeiro revela o carater de Cristo
sugerido no fato de Ele possuir sete pontas (vers. 6), isto é, poder completo para estabelecer justica e executar juizo
(cfr. Ap 6.10).

Comentario de Apocalipse 7

Um interladio no progresso das visoes € dado em cap. 7. Ele explica a posicao dos cristaos durante a execucao dos
juizos que tém sido descritos. Primeiramente, uma olhada em retrospecto é dada, para mostrar como a Igreja esta
guardada dos males experimentados pelo mundo sem Deus, entdo uma olhada adiante habilita o vidente a relatar o
cumprimento do ato divino da protecao; ele vé o povo de Deus triunfante no desfecho da grande tribulagao, vestido
em esplendor e atribuindo a graga de Deus e ao Cordeiro a sua salvacao (11). Parece haver pouca davida de que as
duas companhias aqui vistas sejam essencialmente a mesma. Os cento e quarenta e quatro mil de cada tribo dos
filhos de Israel (Ap 7.4) simbolizam a Igreja toda no fim dos tempos; isto é deduzido de Ap 7.3, pois os servos do
nosso Deus na dispensacao crista s6 podem ser a Igreja. Outrossim, desde que as tribulagdes dos tltimos dias sdao
universais, toda a companhia do povo de Deus carece de sua protecdo, nao simplesmente uma secao dele (os

judeus).

Depois destas coisas (1) marca uma nova divisdo; ndo é uma nota de tempo em relacao aos eventos da prévia visao,
mas introduz uma nova compreensao de verdade pelo profeta. Pelo proposito desta visdo, a terra é considerada
como retangular, um anjo em pé a cada canto governando o vento destrutivo que sopra da sua direcdo. Nenhuma
outra descricao é dada para relatar o que acontece quando os quatro anjos soltam os ventos da terra. Possivelmente
Joao aqui reconta uma visao anterior que retratava a selagem do povo de Deus contra a destruicao causada pelos
quatro ventos nos ultimos dias; o furor dos ventos representaria toda a manifestagao de juizo simbolizado pelos
selos, trombetas e tacas. Para a idéia da selagem dos santos no tempo de perigo, comparar Ez 9; 144.000 simboliza
"fixidez e completa inteireza, 12 x 12 tomado mil vezes" (Alford). Muitas vezes fazia-se referéncia a Israel como "as
doze tribos", para denotar a nacdo inteira sem qualquer pensamento de suas partes constituintes (At 26.7). A
enumeragdo das tribos uma por uma serve para frisar a inteireza do nimero dos santos de Deus de quem Ele cuida
durante a tribulacao vindoura. Para a Igreja como o verdadeiro Israel, cfr. Rm 2.28-29, Gl 3.29, 6.16; Fp 3.3, Tg 1.1,
1Pe 1.1 com Ap 2.9. E curiosa a ordem das tribos em mais de um sentido. Jud4 encabeca a lista, um procedimento
desusado entre os judeus; aqui se deve ao fato de ela ser a tribo do Messias. Da é omitida enquanto Manassés
aparece, se bem que esta seja incluida em José. Irineu explicava isto como se devendo a antiga crenga que o
anticristo viria de Da. A meia tribo de Manassés era entdo incluida para completar o nimero de doze. Buchanan
Gray descobriu que se 7.5¢-6 (isto é, Gade a Manassés) fossem colocados depois do vers. 8, a lista se conformaria a
enumeracao costumeira das tribos judaicas, pela qual elas sdo arranjadas de acordo com a descendéncia de suas
maes: os filhos de Léia sao de Juda a Zebulom; os filhos de Raquel, José e Benjamim; os filhos da serva de Léia,
Gade e Aser; os filhos da serva de Raquel, Naftali e Da (aqui substituido por Manassés). E possivel, portanto, que o
nosso texto originalmente tenha mantido esta ordem, porém sofrido uma alteragido por um copiador nos primeiros

dias.

Depois destas coisas (9) marca de novo mais uma seqiiéncia ld6gica do que cronolégica. O resultado da selagem dos
seguidores fiéis de Cristo é a sua tltima vindicacao na gléria. Uma multidao (9); a Igreja é vista triunfante no céu.
Vestidos brancos significam a gloria da ressurreicao, e palmas, vitéria e alegria depois de guerra (cfr. Mac 11.8; Mac
13.51). Salvacdo ao nosso Deus... e ao Cordeiro (10) ecoa Sl 3.8, "A salvacao vem do Senhor"; ver também Ap 19.1.

Os vencedores aqui atribuem a Deus e ao Cordeiro a sua redencao; eles ndo desejam que "salvagao" seja dada a



Deus e ao Redentor. O Amém (12) das ordens angélicas endossa o louvor da multiddo remida, enquanto eles,

também, acrescentam as suas a¢oes de graca.

A resposta de Jodo a pergunta do ancido (13) implica em "Eu também gostaria de saber". A grande tribulacao (14)
de que a multidao veio, ndo quer dizer uma designagao geral de tribulaco, que é o quinhao normal do cristao, mas
tem referéncia especifica a tribulagao no desfecho desta era. Por outro lado, ndo hé justificativa para a assuncao
comum de que a multiddo consiste somente de martires. A visdo descreve a cena depois da cessac¢ao de tribulagGes;
tem em mente, portanto, uma geracgao s6 de cristaos, a tltima. Contudo, a Gltima parte da passagem parece referir-
se a Igreja toda. A dificuldade se atenua se nds nos lembramos que o vidente profetiza um dia que para ele esta
quase no horizonte; ele nao tem em mente épocas intervenientes. A tltima perseguicao pode vir a qualquer
momento. A Igreja ainda estava na sua segunda geracao, e Joao nao tinha razdo para antecipar uma terceira. A
glorificacdo da Noiva com o seu Senhor estava proxima. Ao seu modo de pensar, portanto, falar dos cristaos que
vieram através da grande tribulacio era denominar a maior parte da Igreja. Aqueles que ja foram antes, tendo
testemunhado uma boa confissao, seriam sem dtavida incluidos nesta multiddo, mas era supérfluo menciona-los. A
Igreja da atualidade era o objeto em vista e ela preenche a tela de Jodo. Para nos, quase dois milénios mais tarde, a
Igreja é principalmente a Igreja triunfante no céu; é possivel, portanto, aceitar literalmente o texto Estes sao os que
vieram de grande tribulacao... e introduzir ai os nossos proprios nomes. Eles lavaram os seus vestidos e os
branquearam no sangue do Cordeiro é uma expressao simbdlica, ndo para ser tomada literalmente, do perdao dos
pecados pela fé no Cristo que morreu pelos homens. E possivel traduzir, como o fazem alguns em Ap 12.11, no
sangue do Cordeiro como "através do sangue do Cordeiro"; a lavagem e branqueamento das vestes, entdo, significa
o vencer o pecado na vida, em virtude do poder da expiacao de Cristo, um retrospecto em toda a luta da vida antes
que no momento da conversao. Charles traduz a tltima parte de vers. 15: "Aquele que se assenta no trono fara com
que a sua "chequina" (gléria) repouse sobre eles". A frase é singular. A "chequina" (gloria) era a manifestacao da
presenca de Deus entre os homens, especialmente no tabernéiculo e no templo em Jerusalém. Depois da
peregrinacao através do deserto, era de mui rara ocorréncia em Israel; ao cristdo é prometida como um privilégio
constante. Os vers. 16 e 17 s2o uma afirmacao tirada de Is 49.10 e Is 29.8: Cristo dessedente o homem provendo
nEle mesmo o antidoto a sua irrequietude, a completa contraparte aos desejos nao satisfeitos do homem.

Comentario de Apocalipse 8

Siléncio no céu (1) ocorreu a fim de se ouvirem as oracdes dos santos. Ha uma tradicdo judaica que "no quinto céu
existem companhias de anjos de servico que cantam louvores de noite, porém sao silenciosos de dia por causa da
gloria de Israel", isto é, que os louvores de Israel sejam ouvidos. Em nosso texto, contudo, a acao de gracas do céu
aquieta-se para se ouvirem, nio louvores, mas clamores por livramento dos cristaos sofredores da terra. O
aparecimento, a esta altura, dos sete arcanjos com sete trombetas (2) interrompe a seqiiéncia da visao e, a0 menos
em pensamento, devera ser considerado depois do vers. 5. Incenso oferecido com as oracoes de todos os santos (3)
serve para torna-los aceitaveis perante Deus. Se oracoes humanas forem eficazes, elas terdo que ser livres da
mancha de egoismo ou pecado. E de duvidar que aparecam dois altares neste versiculo. O tnico altar no céu parece
participar do carater tanto do altar de ofertas queimadas, como do altar de incenso, que estava no santissimo lugar.
As oracoes dos santos sao respondidas. O fogo que queimava o incenso é langado a terra e se torna um meio de
juizo. Seguem-se vozes, e trovoes, e relampagos e um terremoto (5). Estes fendmenos revelam que est4 chegado o
fim e o reino de Deus esta estabelecido; ver Ap 11.19 (conseqiiente a sétima trombeta) e Ap 16.18 (seguindo a sétima
taga).

Como os sete selos caem em dois grupos de quatro e de trés, assim as sete trombetas se dividem, as primeiras
quatro tendo reminiscéncias distintas das pragas egipcias, na ocasiao do éxodo. Em Ap 15.3, a segunda vinda é
tacitamente comparada com o éxodo (os redimidos cantam o cantico de Moisés e do Cordeiro); assim, aqui essa
redencao é proclamada por semelhantes pragas sobre os impios. Note-se, outrossim, que o uso escatolégico da
trombeta remonta ao soar da trombeta na ocasido da teofania no Sinal (Ex 19.13-20). Para exemplos do uso da
trombeta nesse tltimo dia, ver J1 2.1, 1Co 15.52, 1Ts 4.16.

A primeira trombeta afeta um terco da terra; cfr. a praga de saraiva e fogo, em Ex 9.25. Toda a erva verde foi
queimada, isto é, na terca parte da terra afetada; os gafanhotos de Ap 9.4 sdo proibidos de danificar a erva da terra,
que nao existiria se este juizo fosse universal. A segunda trombeta afeta um terco do mar. Como o Nilo foi
transformado em sangue, na primeira praga egipcia (Ex 7.20-21), assim a terca parte do mar aqui. A terceira
trombeta faz com que um terco da dgua doce se torne amarga, e assim continua a idéia da praga anterior; cfr. Ap
16.3-7. Desde que a estrela que caiu, ao soar da quinta trombeta (Ap 9.1), é um ser angélico, é possivel que Absinto



(11) seja também um anjo. Para as 4guas amargas, comparar Jr 9.15; Jr 23.15. A quarta trombeta escurece a terca
parte do céu. Em vez de "e a terca parte do dia ndo brilhasse, e semelhantemente a noite" (versao revista e
corrigida), ler com a versao Boairica, "nao brilhasse a terca parte deles durante o dia e de igual modo durante a
noite". Isto corresponde até certa medida a praga egipcia das trevas (Ex 10.21-23).

Ai (13) agora se repete trés vezes pelo anjo, porque as tltimas trés pragas sao particularmente penosas e se
intitulam o primeiro, o segundo e o terceiro ais. Eles se dirigem aos que habitam sobre a terra, isto €, 0 mundo nao
cristdo em distin¢ao da Igreja.
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A quinta trombeta introduz uma praga de gafanhotos demoniacos. O fato que a estrela vista por Jodo jaz "caida na
terra" ndo exige que seja um anjo "caido". O movimento é narrado simplesmente para mostrar que a "estrela" veio
desde o céu até a terra para abrir o abismo, onde habitavam as hordas demoniacas. Nuvens como o fumo de uma
grande fornalha (2) lembrariam os leitores de Jodo dos vulcGes que eles haviam visto, mas elas tém por finalidade
antes deixar a impressido de uma nuvem de gafanhotos que avanca (ver J1 2.10). A comparacao destas hostes
demoniacas aos gafanhotos remonta a visao de Joel, acima mencionada; onde é dito que os exércitos de gafanhotos
tém a aparéncia de cavalos de guerra que correm a batalha, estrondeiam como carros, avan¢cam como homens
poderosos, escurecem os céus (J1 2.4-10) e tém presas como ledes (J1 1.6). Além destas caracteristicas, Joao declara
que os gafanhotos tém poder para infligir a dor como escorpides (3); ver também Ap 9.10. Vers. 4 indica a razao por
que os gafanhotos ferroam: eles sio mandados nao para danificar a vegetacdo, mas tdo somente tais homens que
nao tém em suas testas o sinal de Deus. Cinco meses (5) é a extensao normal da vida dum gafanhoto (primavera e
verao). Escorpides infligem agonia, porém raramente matam aos homens. A semelhanca entre a cabeca de um
gafanhoto e a de um cavalo (7) era muitas vezes mencionada por escritores antigos. O cabelo como o cabelo de
mulheres (8) se refere a sua antena comprida, dentes leoninos, a capacidade destruidora, couracas de ferro, as suas
escamas. As coroas semelhantes ao ouro, e os rostos como eram rostos de homens (7), contudo frisam o fato que
eles nao sdo gafanhotos ordinarios, mas sim, demo6nios. Dai o seu rei é Abadom (11), um nome que no Velho

Testamento denota as profundezas do Seol e significa "destruicao" (cfr. J6 28.22).

Se esta praga tem por finalidade simbolizar as dores da consciéncia ferida dos homens (como Swete cré), ou devera
ser tomada mais literalmente, é dificil dizer. E possivel que, tanto neste ai, como no que se segue, Joao descreva o
incomodo da humanidade por forcas demoniacas reais; tal ponto de vista estaria de acordo com o ensino do Novo

Testamento sobre demdnios em geral.

A sexta trombeta traz um exército demoniaco do Eufrates. Uma voz do altar de ouro inicia a praga (13), ligando-a,
deste modo, aos clamores dos martires no céu e as oracoes dos santos na terra (cfr. Ap 8.4-5). Os quatro anjos (14)
sdo ministros da ira. O rio Eufrates formava o "limite ideal" da terra de Israel (Driver, ver Gn 15.18); além dele
ficavam os grandes impérios da Babilonia e Assiria. Como exércitos vinham destes territorios incognitos para
devastar ao Israel desobediente da antigilidade, assim se levantariam cavalos mais pavorosos para punir o mundo
sem Deus. Nada no programa de Deus é acidental. E fixo o momento preciso desta invas3o, a saber, "numa hora
definida de um dia definido, num més definido, de um ano definido" (Charles). A inimaginéavel cifra de duas
centenas de milhoes (ver Sl 68.17) sugere que toda esta descri¢do nos vers. 16-19 nao se deve tomar literalmente
demais. Os cavaleiros parecem ser de pouca monta; sdo os cavalos que apavoram e destroem. Correspondendo ao
mortifero fogo e fumo e enxofre (17) que procede da boca dos cavalos, os cavaleiros tém couracas de vermelho
fogoso, azul fumegante e amarelo sulfarico. Monstros desta qualidade ndo eram incognitos a mitologia paga; Jodo,
possivelmente de propoésito, emprega tais termos para declarar que os artificios desta multidao infernal excedem a

descricao das mais apavorantes imaginacoes da supersti¢cao paga, inclusive até os brutos do caos primevo. A praga



deixa de produzir um efeito salutar no mundo que se opde a Deus; os homens persistem ainda na idolatria, com

seus males concomitantes e ndo acham nenhum lugar para o arrependimento (20-21).

Comentario de Apocalipse 10

Assim como Joao inseriu um paréntese entre o sexto e o sétimo selos, assim ele faz entre a sexta e a sétima
trombetas. O seu propdsito neste interlidio é acentuar a certa proximidade do fim (Ap 10.1-7), a validade do seu
ministério profético (Ap 10.8-11), a seguranca da Igreja (Ap 11.1-2) e o poder do seu testemunho na era do anticristo
(Ap 11.3-13). Através desta secdo, o vidente poOe os escritos proféticos muito sob contribuicao, tanto canénica como
de outra forma, e reaplica-os com grande liberdade; é necessario levar isto em mente especialmente em se tratando
de interpretar o cap. 11.

1. APROXIMIDADE DO FIM (Ap 10.1-7) -O anjo forte (1) € as vezes identificado com Cristo, mas nao é provavel
que se fizesse referéncia a Ele como sendo um anjo; ver Dn 12.7. O arco-iris em redor de sua cabeca pode ser devido
radiancia do seu rosto, que reluz através da nuvem que o circunda. Uma vez que a palavra hebraica para pé (regel)
pode significar também perna, devemos talvez ler "suas pernas como colunas de fogo". Em vista do vers. 11, o
livrinho (2) parece incluir o resto das visoes este livro. Os sete trovoes (3) nao foram proferidos pelo anjo, porque
eles seguiram o seu clamor, mas provavelmente vieram de Deus ou de Cristo (como também o comando de vers. 4).
Por uma razao que nao nos é conhecida, é proibido a Jodo revelar a mensagem dos trovées. Alguns comparam 2Co
12.4, porém, ndo adequadamente, porque a revelacao mal podia ser maior do que a dos cap. 4 e 5. Kiddle sugere
que foi uma revelacao dada para a propria iluminac¢do de Joao, mas que, para relatar, ele nao pode digressionar, em
vista da importancia do resto da visdo, um conceito que é tao viavel quanto qualquer um outro até agora exposto.
Para Ap 10.5-7, cfr. Dn 12.7. O anjo fica em pé na terra e no mar porque a sua mensagem é de importancia
universal. O peso de sua declaragio é que nao haveria mais demora (6). O propoésito de Deus para a humanidade,
revelado aos profetas, devera ser agora cumprido; o sétimo anjo (77) esta para fazer soar a sua trombeta e entio vira
o fim.

2. A COMISSAO DE JOAO COMO PROFETA REAFIRMADA (Ap 10.8-11) - Esta parte da visdo relembra Ez 2.9-3.3.
Como no caso de Ezequiel, o comer o livro causou tanto docura como amargura, um fenémeno devido, contudo, ao
misto de béncaos e ais a serem pronunciados do que a dogura de proclamar obedientemente o que é amargo. A
importancia da passagem parece ser uma reafirmacio da comissao profética de Joao.

Comentario de Apocalipse 11

3. A SEGURANCA DA IGREJA (Ap 11.1-2) - Neste breve oraculo, é medido o templo em Jerusalém, junto com os
seus adoradores, para protecao em um periodo de tribulacao (cfr. Ez 40.3; Am 7.7-9). O atrio exterior dos gentios e
a propria cidade sdo deixados ao dominio de um opressor pagao, por trés anos e meio. Alguns expositores tém
interpretado isto como significando que a profecia foi escrita antes de 70 A. D., enquanto o templo ainda estava de
pé. Mas é dificil harmonizar este ponto de vista com o livro como um todo, que se preocupa com o bem-estar da
Igreja Cristd, e ndo a nac¢do judaica. A visdo de Jodo pretende revelar a seguranga espiritual da Igreja durante a era
do dominio do anticristo. Segue-se que nao devemos esperar poder alegorizar cada pormenor do retrato, mas estar
contentes por entender o seu sentido geral. O templo de Deus, e o altar, e os que nele adoram (1) encerram

uma ideia a Igreja (cfr. 1Co 3.16). Semelhantemente, o atrio que esta fora do templo e a cidade santa (2)
representam conjuntamente o mundo fora da Igreja. E uma afoita transformacéo, mas o vers. 8 sugere que a antiga
"santa cidade" se tornou agora idéntica com a Sodoma pecaminosa, Egito, o opressor, e o império tiranico que
guerreia contra o Messias. Para os quarenta e dois meses (2) cfr. Ap 12.6 (mil duzentos e sessenta dias) e Ap 12.14
(tempo, tempos, e a metade de um tempo), todas as expressoes equivalentes aos trés anos e meio do reino do

anticristo. O mesmo célculo aparece em Dn 7.25-12.7, mas a sua exata significagdo ainda é obscura.



4. A PROFECIA DAS DUAS TESTEMUNHAS (Ap 11.3-14) - Isto envolve principios semelhantes aos vers. 1-2. As
duas testemunhas originalmente foram Moisés e Elias. Para o aparecimento esperado deste tltimo, antes da vinda
do Messias ver. M1 4.5. Era o pensamento de alguns que Moisés também tivesse sido trasladado ao céu e retornasse
com Elias; Johanan ben Zakkai declarou que Deus dissesse a Moisés, "Se eu mandar o profeta Elias, vos ambos
terieis que vir juntos". Podia argumentar-se que Jodo pretendia que a profecia fosse entendida literalmente; mas
certas indicagoes no texto sugerem que a visao se refere a atividade missionaria da Igreja toda. Diz-se que a besta
fara guerra as duas testemunhas (7), uma frase curiosa em referéncia a dois individuos, mas aplica-se a Igreja em
Ap 13.7; homens do mundo inteiro presenciam suas formas martirizadas e se regozijam na sua subjugacao (9), um
pensamento impossivel, se estavam em mente dois individuos em Jerusalém; e as testemunhas sdo representadas
por casticais (4), uma figura aplicada a Igreja no cap. 1. A passagem, conseguintemente, ilustra o testemunho
poderoso da Igreja na era sob revista, por meio de uma expectacio judaica bem conhecida. O vers. 4 mostra por que
h4 duas testemunhas, e ndo uma (Elias): Jodo tem em mente a visdo de Zacarias, das duas oliveiras, em pé de cada
lado do castical de ouro (Zc 4). As duas oliveiras 14 representavam talvez Josué e Zorobabel, o castical, Israel. Jodo
faz com que o castical se torne em dois para o conformar com as duas oliveiras e declara que, tanto as oliveiras
como os castigais, significam a mesma coisa, a Igreja na sua capacidade profética. O castical ja se virou em sete para
representar as sete igrejas (Ap 1.12; Ap 2.1); € uma facil transicio fazé-los tornar-se em dois para corresponder aos
dois profetas, se bem que aqui a Igreja toda é tipificada pelos castigais, ndo uma parte dela. Saco (3) é usado pelas
testemunhas por causa do grave carater de sua mensagem. O poder extraordinario da Igreja é exposto, nos vers. 5 e
6, em termos reminiscentes de Moisés e Elias. O fogo destruidor recorda 2Rs 1.10; a capacidade para impedir
chuva, 1Rs 17.1; o transformar 4gua em sangue e o ferir a terra com pragas, Ex 7. No vers. 7, nos temos a primeira
mencao da besta que sobe do abismo. Fala-se dela como se fosse bem conhecida, mas descri¢des mais completas
dela ocorrem nos capitulos 13 e 17. Note-se a semelhanca das palavras empregadas em Ap 13.7 para descrever a

guerra da besta contra a Igreja.

A grande cidade (8) significa o que Bunyan representava como "A Feira da Vaidade" (Kiddle). Através do resto do
livro, a frase é usada para cidade prostituta, Roma (Ap 16.19; Ap 17.18; Ap 18.10), de maneira que com um notéavel
golpe da pena Joao identifica Jerusalém com Sodoma, Egito e Roma e, tudo junto, com o mundo que rejeitou e
crucificou o Filho de Deus. Judeu e gentio unem-se em procurar esmagar o testemunho das fiéis testemunhas de
Cristo, assim como eles procuravam destruir o préprio Senhor (9). A denegacao de deixar o corpo insepulto
significa a maior profundeza de ignominia a que o homem podia ser sujeito; ver Sl 79.3 e o livro de Tobias. A Igreja
é esmagada pelos seus inimigos por trés dias e meio (11), correspondendo aos anos de seu testemunho, "um breve
triunfo, de fato, mas longo bastante para dar a ideia de ser completo e final" (Swete). A conclusio dos trés dias e
meio, o Espirito de vida, vindo de Deus, entrou neles, e puseram-se sobre os seus pés. Esta é uma citacao de Ez
37.10, que se referia ao avivamento espiritual da nacdo de Israel. Possivelmente, portanto, esta ressurreicao deva
ser tomada figuradamente, significando uma revivificagao tao tremenda, a ponto de infundir terror ao mundo; mas
pode descrever o arrebatamento dos santos (cfr. 1Ts 4.16-17) e assim ser equivalente a primeira ressurrei¢ao (Ap
20.4-6). Comparar o terremoto aqui (Ap 11.13) com o que se encontra em Ap 6.12. O namero sete mil (13) indicaria
adequadamente a décima parte da populacao de Jerusalém. Em fazer a cidade representar a cidade mundial da
Feira da Vaidade, Jodo nao tinha necessidade de alterar o algarismo, pois sete mil podia ser interpretado para
significar qualquer nimero consideravel. Note-se que estes eventos evocaram alguma espécie de arrependimento

da raca impenitente até agora.

A sétima trombeta, como o sétimo selo, é seguida pelo advento do reino de Deus. Uma vez que o soar da sétima
trombeta pretenda introduzir o terceiro ai (14), mas nao se descreve nenhuma calamidade, evidente se torna que
mais tarde devemos esperar mais elucidacao quanto a matéria. Tal expansao prové-se em Ap 14.19-20 e cap. 18.
Entrementes, grandes vozes proclamam, "Os reinos do mundo vieram a ser do nosso Senhor e do seu Cristo" (15),
um reino conjunto que nao deve conhecer fim; significa o reino milenario fundindo-se na bem-aventuranca eterna
da nova criacdo (20-22). O atributo costumeiro de Deus é abreviado de modo significante; jamais se diz que ele "ha
de vir", porque ele "tem vindo". Tomaste o teu grande poder e reinaste (17); o eterno reino tem comecado ao se



iniciar um novo exercicio da soberania de Deus sobre o homem, uma soberania que em nenhum tempo da histoéria
tem sido abandonada, mas que, na sua sabedoria, tem sido voluntariamente limitada. O cantico de acio de gracas
(17-18) marca um ordenado progresso de pensamento que mais tarde se observa no livro: Deus tem comegado o seu
reino eterno, isto é, o reino milenario (Ap 20.4-6); as nacoes se enraiveceram, levantando-se em rebelido (Ap 20.8-
9); aira de Deus se manifestou em juizo (Ap 20.9); os mortos foram julgados (Ap 20.10-15); os santos galardoados
na cidade de Deus (Ap 21) e os pecadores destruidos no lago de fogo (Ap 20.15-21.8).

O templo no céu se abre para revelar a arca do concerto (19). A manifestacdo aos homens da arca neste ponto
sugere que o alvo do concerto, que é a promessa do reino, esta agora no ato de se cumprir. Relampagos, terremoto e
saraiva etc., testificam que tem chegado a consumacao (cfr. Ap 8.5, 16.17-21).

Comentario de Apocalipse 12

Desde que as sete trombetas seguem os sete selos, é uma expectacao natural que as sete tacas serao imediatamente
derramadas, de sorte que a histéria das dores de parto do reino se possa completar. Em vez disto, entretanto, se
intervém um paréntese comprido. E necessério revelar o verdadeiro carater do conflito, que o Messias termina com
o seu aparecimento antes que a propria derrocada possa ser apreciada e entendida. A luta em que os santos se
envolvem nao é simplesmente o esforco de uma comunidade religiosa menor para resistir as perseguicoes de um
Império; isto ndo forma sendo a plataforma de um contetido mais pavoroso, em que o adversario perene de Deus e
do homem luta por todo o subterfigio de politica e paganismo para frustrar o propdsito de Deus centralizado na
sua Igreja. O "paréntese” entende-se assim ser o &mago do livro. Ele cobre o periodo messidnico inteiro, desde o

nascimento de Cristo até a consumacao.

Os gregos contavam uma histéria do nascimento de Apolo marcadamente paralela a dos vers. 1-6. Os egipcios
semelhantemente relatavam o nascimento de Horus; um fato é que a histéria, em formas modificadas, parece ter
sido universalmente contada. Claramente, Jodo tem empregado uma narrativa bem conhecida (primeiramente
adaptada, aparentemente, por um judeu) tanto para ilustrar o seu préprio tema, como para tacitamente excluir
todos os herois de outras crengas da posicao de Redentor

universal. Tal emprego de fontes pagas é semelhante ao uso das narrativas judaicas, tais como as dos capitulos 7 e
11; a mensagem que elas pretendem apresentar ¢, em ambos os casos, nem paga nem judaica, mas crista, de ponta a
ponta. Para as nac¢Ges pagas do mundo antigo, a mulher gravida (Ap 12.1-2) teria sido uma deusa coroada com as
doze estrelas do zodiaco. O judeu teria visto nela o seu proprio povo, encabecado pelos doze patriarcas. Jodo mostra
que ela nao representa nenhum destes, mas o verdadeiro povo crente de Deus, tanto da velha, como da nova

dispensacao, a comunidade messianica.

O dragao se identifica no vers. 9 com Satanas. Suas sete cabecas e dez chifres (3) revelam ser ele o anticristo do
mundo espiritual, assim como o seu agente, "a besta" (Ap 13.1) é o anticristo terrestre compartilhando de suas
caracteristicas. A figura foi usada em Daniel para descrever a natureza das quatro sucessivas poténcias mundiais da
histéria. Em Daniel, as sete cabecas foram divididas entre as quatro bestas, enquanto aqui elas sao retidas em uma
concentracao horrivel do mal. Os dez chifres sdo semelhantemente tradicionais e na poténcia terrestre anticrista se
aplicam aos dez reis (Dn 7.24; Ap 17.12). E a sua cauda, levou apos si a ter¢a parte das estrelas do céu (4) ecoa a
vitéria de Satanas sobre os poderes angélicos, mas, se Jodo pretendia por este fendmeno qualquer coisa mais do
que uma aluso ao grande poder do dragdo, ¢ dificil dizer. A afirmacdo do destino da crianga (5; Sl 2.9) explica o
desejo do dragao de devora-la, pois as nagdes, ele as reconhecia como a sua legitima presa. Na sua referéncia
original, o sentido seria que a criancga foi arrebatada ao trono de Deus por seguranga, enquanto ainda um infante;
mas o "arrebatamento"” é suficientemente semelhante a ascensio triunfante de Jesus, para tornar claro o seu real
sentido neste contexto.

O povo de Deus é seguro das artimanhas do diabo durante o periodo do reino de terror do anticristo (6). Isto est4 de
acordo com o ensino de Ap 7.1-8; Ap 11.1-2; antecipa a queda de Satanés, descrita nos vers. 7-12, e é ampliado em
13-17. A batalha no céu (Ap 12.7-12) pode significar uma tentativa para investir-se contra o refigio da "Crianca-



redentora”. Dai o protagonista celeste ser um arcanjo que dirige as hostes de Deus; é ele que ganha a vitéria sobre o
diabo e os seus seguidores demoniacos. A sua conquista traz o reino de nosso Deus (10; cfr. Dn 12.1-3). Mas o
acréscimo do vers. 11, por nosso profeta, transforma a cena toda. O meio real da conquista do dragio foi a obra
redentora de Cristo; o seu povo compartilha essa vitéria pelo seu testemunho ao poder salvador nas suas vidas. A
conquista angélica torna-se mera figura para a vitoria de Cristo e os seus santos. O inicio do reino de Deus através
da redencdo na cruz é um paralelo préximo ao ensino joanino e paulino de que a morte e a ressurreigdo do nosso
Senhor foram a ocasido da derrota de Satanas e o estabelecimento da era do reino com todas as suas béncaos
concomitantes. O , desta forma, ndo pode ser considerado, como se diga, totalmente livre de escatologia
"concretizada". Charles tem solucionado, com bom éxito, uma dificuldade linguistica de ha muito tempo,
traduzindo no vers. 7 "Miguel e seus anjos tiveram que lutar com o dragao". Ver I. C. C. pags. 321-322.

A antiga serpente (9) é aquela que tentou a Eva no Eden. Diabo (diabolos) é o equivalente grego do hebraico Satan,
ambos significando "caluniador”. O texto sugere que nunca Satanis pode cumprir a sua funcio de falsamente
acusar os santos perante Deus. (Ver J6 1, e Zc 3), pois Cristo lhes tem assegurado o seu perdao e os reconciliado com
Deus através da sua expiagdo. Consequentemente, o diabo concentra a sua capacidade como dragao, serpente e
enganador.

Reino (10) é talvez traduzido melhor aqui "soberania"; mas cfr. Cl 1.13-14, onde o pensamento é muito semelhante;
para o derribar de Satanas, cfr. Jo 12.31-33. A redencao de Cristo é a causa principal da vitoria dos santos (11); o seu
testemunho testifica de sua eficicia nas suas vidas. No vers. 12 leia-se "ai da terra e do mar". A expressao
corresponde a designacao freqiiente, de Jodo, do mundo descrente como "os habitantes da terra" (Ap 11.10; Ap
13.8; etc.); Usa-se aqui em distincdo da esfera celeste onde outrora habitava. O pouco tempo (12) define-se no vers.
14; o periodo do reino do anticristo é aqui visto como uma administracdo do diabo através daquele. O dragdo agora
volta a sua atenc¢ao para a mulher, isto é, a Igreja, tendo falhado no caso do Senhor dela: cfr. Jo 15.20. Para Ap
12.14, ver vers. 6n. A mulher é nutrida mais "por causa da" do que "fora da vista da" serpente. No simbolismo que
revela o ataque contra a mulher, a serpente é considerada como um monstro da agua, inclusive a personificagdo do
mar. Dai a mulher foge para refigio no deserto (14), onde um monstro maritimo nao pode ter lugar. Para nao ser
superada, a serpente manda ap6s ela um diltivio, mas a terra o traga, de maneira que nao se faca mais nada por ele
(15-16). O retrato bem ilustra a seguranca espiritual dos crentes contra tudo que o diabo possa fazer em suas
tentativas para destrui-los.

Comentario de Apocalipse 13

No vers. 1, tanto a evidéncia dos manuscritos, como o contexto, favorecem a seguinte traducao: "ele ficou em pé
sobre a areia do mar". O dragdo, tendo falhado, ele s6 em esmagar a Cristo e a Seu povo, chama ao seu lado um
ajudador. A besta vem subindo do mar (1), dessarte mostrando o seu carater como um monstro maritimo (como o
dragdo; ver notas sobre Ap 12.3,15-16 e cfr. Dn 7.3), e demoniaco (de acordo com Ap 11.7, o0 mar € equivalente ao
abismo). A segunda besta, por outro lado, vem subindo da terra (11). Esta diferenca corresponde a existente entre
behemote, o monstro terrestre (J6 40.15 e segs.) e o leviata, o monstro maritimo (J6 41), criaturas que, nos livros
proféticos, servem para tipificar as forcas que se opdéem a Deus (ver Is 27.1; Is 51.9; Ez 32.2; etc.).

Os pormenores do monstro maritimo sdo tirados de Dn 7. Aprendemos de Ap 17.5,9 que ele representa o poder de
Roma, sendo as sete cabecas uma sucessdo de imperadores, e os dez chifres, dez reis aliados (Ap 17.12); os nomes
de blasfémia sao os titulos divinos que se reclamam pelos soberanos romanos. As caracteristicas de leopardo, urso e
ledo em Dn 7.4-6 foram compartilhadas entre os trés primeiros impérios. Aqui elas se combinam em uma unidade
terrivel de poder e malicia, o leopardo significando crueldade e astticia, o urso forca, o ledo, ferocidade. Uma das
cabecas foi "ferida de morte, e a sua chaga mortal foi curada" (3). Evidentemente, a referéncia é a morte de um dos
seus imperadores. Mas de quem é dito que a chaga mortal foi curada, o Imperador em apreco, ou o Império de que
ele fazia parte? Gunkel acreditava neste Gltimo, pois um monstro, sofrendo da perda de uma de suas cabecas, tem
ele mesmo recebido um golpe mortal; a referéncia histérica podia entao ser ao assassinio de Julio César, cuja morte
perigou a seguranca do Império (uma de suas cabecas, no grego-hebraico de Joao, podia significar a primeira das
cabecas). A maioria dos expositores tendem a interpretar a cura da chaga mortal como da cabeca (imperador) em
apreco, que, em seguida, é identificada com a besta, ela propria (como nos vers. 12,14 e 17). Isso podia significar que
um dos imperadores se ergueria da morte e assumiria em si o carater do império inspirado pelo diabo.
Precisamente isso estava sendo alegado com respeito a Nero, ao tempo da confecgdo deste livro; pois, se bem que
ele se suicidou em 68 A. D., era largamente crido que voltaria para conduzir as forgas orientais contra Roma. Ver



ainda sobre 17.8,11 e note-se IXd sobre o império anticristao.

O mundo cultua tanto ao diabo como ao falso Cristo, que congrega em si as caracteristicas do Império (4). A boca
para proferir grandes coisas (5) é atribuida ao poder contra Deus, em Dn 7.8,20. Para os quarenta e dois meses,
comp. Ap 11.2; Ap 12.14. Durante este tempo, diz-se ser dado a besta autoridade para continuar, isto é, agir
perversamente; cfr. Dn 8.12; Dn 11.36. Note-se que, ainda que o dragdo desse a besta a sua autoridade sobre a terra,
a verdadeira permissao para os seus blasfemos ditos e feitos, e até mesmo a duracio do seu reino, vém de Deus; ver
também os vers. 7,10,14-15. Nunca é a soberania de Deus mais aparente do que durante o reino do anticristo. Cfr. o
vers. 6 com 2Ts 2.4 e o vers. 7 com Dn 7.21. E incerta a referéncia das palavras desde a fundacéo do mundo (8); elas
podem ser ligadas com a morte do Cordeiro ou com o escrito dos nomes dos santos no livro da vida. Ambos os
sentidos sao igualmente verdadeiros; para aquele, cfr. 1Pe 1.19-20, para este, Ef 1.4. Resolve-se a dificuldade para
quase todos quando se apela para Ap 17.8, onde se emprega linguagem quase idéntica, ligando a frase com o escrito
no livro. Porém a ordem das palavras é decididamente contra esta interpretacio, a nio ser que fosse a verdade que
o livro assim como nds o temos é uma traducao do escrito original de Jodo. No vers. 10, assegura-se a Igreja que
justica sera aplicada aos opressores e assassinos da terra. Ha, contudo, uma outra traducao que diz: "Se alguém é
para o cativeiro, para o cativeiro vai: se alguém deve ser morto com a espada, com a espada sera morto". Deste
modo, muda-se inteiramente o sentido, exprimindo a resignacao que os cristaos deverdo adorar em face do possivel
encarceramento ou martirio. Isto concorda bem com Jr 15.2; Jr 43.11, e deve talvez ser preferido. Uma segunda
besta vem acudir a primeira na qualidade de seu profeta. Ela tem dois chifres semelhantes aos de um cordeiro (11),
simulando o carater de Cristo, mas foram diabdlicas as suas palavras; cfr. Mt 7.15. Que a segunda besta faz que a
terra... adore a primeira, besta, (12) parece indicar que esta figura representa o sacerdécio do culto ao Imperador.
Mas chama-se "o falso profeta" (Ap 16.13; Ap 19.20; Ap 20.10). Contudo, como a besta de sete cabecas e dez chifres
significa o império anticristao encarnado num anticristo pessoal, é provavel que este sacerdocio pagao se represente
também numa cabeca suprema que dirige a sua obra diabdlica. Tal interpretacgio esta de acordo com as afirmagoes
posteriores de que o falso profeta e o anticristo sdo langados "vivos" no lago de fogo (Ap 19.20; Ap 20.10), pois,
duvida-se que em tais contextos uma besta represente um individuo e a outra um corpo de pessoas.

Essas passagens, de fato, podem sugerir que o falso profeta seja um ser demoniaco assim como o anticristo. Os
sacerdotes pagaos tinham pouca compuncao em valer-se de truques, tal como a producao de fogo aparentemente
do céu (13), e, por ventriloquismo, fazer falar um idolo (15). E possivel, contudo, que Jo3o signifique que os
milagres feitos pelo falso profeta serdo genuinos. E uma caracteristica reconhecida da profecia crista do anticristo;
cfr. Mc 13.22; 2Ts 2.9. A marca da besta (16) no povo nao cristdo é a contraparte do selo de Deus nos cristaos (Ap
7.1-8); ambos servem para mostrar a fidelidade, quer a Deus, quer ao diabo. Se as duas designacoes pretendem
denotar qualidades espirituais, bem como um meio para identificacao externa, elas sugerem que carater tende a
excluir as influéncias que nao estejam de acordo com ele-no caso de crentes, influéncias satanicas, no caso de
descrentes, as operacoes graciosas do Espirito Santo. Um homem se torna mais e mais semelhante 4 imagem do seu
mestre. O efeito imediato de receber a marca da besta consiste no ostracismo social daqueles que a recusam.
Envolve nada menos do que a proclamacao pelo Estado de guerra econémica

contra a Igreja (17).

A marca da besta reproduziu ou o seu nome, ou o nimero formado, juntando os valores numéricos representados
pelas letras do seu nome (em grego e hebraico nao existem nomes numerais separados, as letras do alfabeto tém
que servir também a esta finalidade). Seiscentos e sessenta e seis é o nimero. As solucées deste enigma quase
alcancam esse ntimero. Gunkel e muitos outros insistem em que ele nao representa o nome de um individuo; a frase
é o nimero de um homem (18) significa simplesmente "é uma computacdo humana", em distin¢do de um calculo
sobrenatural (cfr. Ap 21.17). Tais intérpretes freqiientemente consideram o niimero como um simbolo de ficar
constantemente aquém da perfeicao por parte do anticristo, posto que cada algarismo é um menos que sete; indica-
se que os Oraculos Sibilinos (1.328) dizem que o niimero do nome de Jesus é 888, um além da perfei¢io. O proprio
Gunkel nao aceita esta sugestao, mas acha que o ntimero serve para identificar o Imperador Romano com o
monstro do caos, de que o retrato do dragao e da besta é tirado neste livro ("Caos Primordial" em hebraico da 666).
A ideia tem sido indevidamente reduzida ao minimo no terreno em que os leitores de Joao mal podiam ter
encontrado uma tal remota solucdo, posto que eles conheciam sb o grego. Por conseguinte, o exegeta hodierno
favorece antes a solugdo "Nero César", escrito defeituosamente em hebraico! Mas, se aquele seria ininteligivel ao
povo que fala grego, de igual modo seria este, se bem que "Nero César", transcrito em hebraico de uma grafia latina,
dé o ntimero alternativo 616, que se encontra em alguns manuscritos. A sugestao de Clemente- "O reino latino",
escrito em grego, é atraente; ndo s6 da o 666, que se requer, mas "O reino italiano” d4 o alternativo 616.

Estranho como pareca, ndo é impossivel que todas as solucdes acima estejam certas. E provavel que, desde que
Jodo usou uma fonte hebraica neste capitulo, o ntimero original foi hebraico, e o nimero nio foi inventado por ele.
Como ele conhecia o mito do caos, e era um hebreu, o nome Tehom Qadmonah, "Caos Primordial", nao lhe seria
impréprio. Outrossim, é sugerido em nossa interpretacao de Ap 17.8,11 que o profeta fundiu os mitos do monstro



do caos e Nero Redivivus, para formar o seu retrato do anticristo; os adversarios da Igreja encarnaram tao
perfeitamente o poder antigo do mal, que ambos poderiam ser descritos sob o mesmo sumario historico, isto é, ja
foram e nao sdo, e estdo para subir do abismo e ir para a perdicao. Um niimero, portanto, que denotasse esse
principio mau, tdo bem como o império e o individuo em que ele deva ser encarnado, era, mais do que o coragao
podia desejar, uma perfeita representacdo de bruxaria ou arte diabdlica.
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A finalidade desta e das visOes que se seguem neste capitulo, é fortalecer os cristaos para as tribulagoes implicadas
no relato que se segue do reinado do anticristo. A identidade dos 144.000 parece ser determinada por Ap 7.1-8 e Ap
5.9-10. Jodo mal representaria dois grupos diferentes por tal nimero tao extraordinario e obviamente simbdlico,
especialmente quando ele acrescenta que ambas as companhias tém a marca de Deus nas suas testas (Ap 7.3-4; Ap
14.1). A multidao se define como aqueles que foram comprados da terra (3), um eco da descricao de Igreja em Ap
5.9. Outrossim, diz-se que eles estao sobre o monte Sido (1), isto é, a Jerusalém celestial da era milenéria (Ap 21.9);
isto esta também de conformidade com o cantico de acao de gracas, em Ap 5.10, mas representa um avanco sobre o
prévio retrato dos 144.000, onde esta multidao est4 ainda sobre a terra (Ap 7.1-8) e depois é vista no céu, ainda nao
incluida contudo, nos privilégios reais (Ap 7.9-17). No6s, portanto, tomamos esta visdo para retratar a Igreja
possuindo a gléria do advento de Cristo na era milenéria. O tema do Cordeiro e da Jerusalém celestial encontrado
neste capitulo expande-se em Ap 21.9. O nome escrito nas testas dos cristaos (1) explica a natureza do "selo"
mencionado em Ap 7.1-8. As hostes angélicas cantaram "um novo cantico” (Ap 5.9), mas somente 0s 144,000
podiam aprendé-lo (3); evidentemente, ele trata da experiéncia de redencao, que somente pecadores salvos podiam
conhecer. A nossa interpretacao deste versiculo é condicionada, na nossa identificacdo desta companhia, com a do
cap. 7; é impossivel, portanto, considera-lo como enumerando homens solteiros somente. Parece melhor
interpretar a linguagem do vers. 4 como simbolica, denotando a pureza espiritual de homens e mulheres que
formam a noiva de Cristo (cfr. 2Co 11.2). Nao sdo inaptos tais termos numa visdo retratando a Igreja glorificada
com o seu Senhor na Jerusalém celestial; ver Ap 21.9. Se aparche for traduzida aqui primicias a tltima parte do
versiculo se relaciona com tais Escrituras, como Tg 1.18; 2Ts 2.13 (onde se 1€, em algumas versoes, "Deus nos
escolheu como primicias...", em vez de "Deus escolheu desde o principio..."); porém, podia ser traduzida, pelo seu
sentido usual dos LXX, "sacrificio"; porque tal pensamento é peculiarmente apropriado nesta profecia do

testemunho, sofrimento, e martirio dos escolhidos de Cristo.

A sucessdo de breves oraculos nesta se¢ao € unificada pelo uso de seis anjos, que anunciam o juizo e o executam.
Igualmente com a visdo anterior, entende-se fortalecer o nervo do cristao, uma visao sendo a retribuicdo do bem e
outra, a retribuicdo de mas obras.

1. O PRIMEIRO ANJO (Ap 14.6-7) -Uma tltima adverténcia é dada aos homens descrentes. Todas as nag¢ées sdo
convocadas ao arrependimento e ao culto de Deus. A mensagem chama-se um "eterno Evangelho", pois as eternas
béncaos das boas novas ainda permanecem para aqueles que atendem, este oraculo parece registrar o cumprimento
final de Mc 13.10.

2. 0 SEGUNDO ANJO (Ap 14.8) -A queda de "Babilonia" é relatada em maiores pormenores no cap. 18. Este nome
simbélico de Roma aparece em 1Pe 5.13, os Oraculos Sibilinos 5.143, 159 e 2 Baruque 11.1.

3. O TERCEIRO ANJO (Ap 14.9-13) -Esta é uma adverténcia que forma umcomplemento a pregacao do eterno

evangelho nos vers. 6-7. Para o calice ndo misturado (ndo "diluido"), cfr. SI 75.8. Para o fogo e enxofre, cfr. Is 34.8-



10, que é reminescente de #Gn 19.24-25. A paciéncia dos santos (12) encontra um aguilhdo adicional na
contemplacao da terrivel destruicao dos adoradores da besta, assim como o saber que alguns deles serdao chamados
para o encarceramento e a morte da um estimulo semelhante (Ap 13.10). A bem-aventuranca dos mortos que desde
agora morrem no Senhor (13) serve 8 mesma finalidade; cristdos que encaram a possibilidade de sofrer por causa

do nome sabem que eles repousarao na companhia do seu Senhor e receberao uma recompensa pela sua fidelidade,

4.0 QUARTO ANJO (Ap 14.14-16) -E comum considerar estes versiculos como descrevendo o arrebatamento da
Igreja por Cristo na sua vinda, e os vers. 18-20 como o ajuntamento do mundo incrédulo para o juizo; é possivel que
seja esta a verdadeira interpretacdo da passagem, especialmente em vista do uso da frase um semelhante ao Filho
do homem no vers. 14 (cfr. Ap 1.13). Contudo, parece estranho que Cristo fosse orientado por um anjo para levar a
efeito a sua obra salvadora. A sua descricio, também, falta o resplendor das visdes do Senhor em Ap 1.12 e Ap 19.11.
Parece melhor, por conseguinte, considerar a forma parecida a homem como um anjo, compartilhando algo da
gléria de Cristo como o "anjo forte" de Ap 10.1. A colheita do trigo e das uvas entao representa um ato todo-
inclusivo de juizo, como em J1 3.13, em que se baseiam estas duas visoes, Para a colheita da terra por

instrumentalidade angélica, comparar Mt 13.41-42.

5.0 QUINTO ANJO (Ap 14.17) -Observa-se que o anjo que tem a foice aguda saiu do templo, assim como o fez o

quarto anjo.

6. 0 SEXTO ANJO (Ap 14.18-20) -Este anjo que autoriza o vindimador a colher as uvas da vinha da terra saiu do
altar e chama-se aquele que tem poder sobre o fogo, Isto se relaciona com Ap 6.9-11; Ap 8.1-5; Ap 9.13; Ap 16.7, €
exemplifica mais uma vez a conexao entre o sacrificio dos santos de Deus e o advento do reino. O simbolismo do

juizo messianico (19-20), como o pisar do lagar, remonta a Is 63.3. A cidade fora da qual o pisar do lagar ocorre é

presumivelmente a cidade universal, "A grande Babilonia" (ver Ap 11.8; Ap 18.2).
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Diz-se que as tacas iniciam "pragas", que sao as tltimas, porque nelas é consumada a ira de Deus (1). Isto se
relaciona, muitas vezes, com o fato que nenhuma descricao foi dada da sétima trombeta, ainda que trouxe o fim (Ap
11.15); entdo, sugere-se que o contetido das tagas consiste de eventos que se seguem ao soar da tltima trombeta.
Isto é possivel. Deve-se notar, contudo, que o contetido das sete tacas é muito semelhante ao das sete trombetas; na
maioria dos casos, a diferenca parece estar na amplificagdo das pragas anteriores, nas sete trombetas. A segunda e
terceira tacas, por exemplo, parecem simplesmente revelar que tém aumentado em extensdo as pragas da segunda e
terceira trombetas. A quarta trombeta afeta o sol, de uma certa maneira, a quarta taca, em uma outra (Ap 8.12; Ap
16.8). A quinta e a sexta trombetas t€ém uma correspondéncia extraordiniria com a quinta e a sexta tagas (Ap 9.1-
21; Ap 16.10-16). O terremoto, depois da sétima trombeta, parece ser o mesmo que se segue a sétima taca, somente
que se descreve em mais detalhe (Ap 11.19; Ap 16.17). Desta maneira, as tagas dao uma mais plena revelacao do que
j4, se tinha revelado sob os juizos das trombetas, junto com certas novas caracteristicas. Quanto aos vitoriosos junto
ao mar de vidro (2), o seu cantico celebra a iminente conversao das nacoes que se segue a consumacao dos "atos de
justica" de Deus (4); a visdo, portanto, exulta nos efeitos das dltimas pragas antes de anunciar a sua vinda; isto é
proléptico e serve para sublinhar a afirmacao do vers. 1, "nelas se cumpre a ira de Deus".

Este capitulo consiste em duas visoes separadas, aquela, retratando os confessores cristaos que emergiram
triunfantemente da grande tribulacgio (2-4); esta, relatando o aparecimento, no templo celestial, de sete anjos
trazendo as sete tagas de pragas (5-8), O vers. 1 serve como titulo aos capitulos 15-16. Supre um equivalente
pictorico da. declaracao profética mais formal, "A visdo (ou peso) das altimas pragas". Os juizos sio os tltimos, em
que eles culminam o que precedeu e incluem os altimos golpes contra a impiedade da geracdo inspirada pelo diabo.

1. A PRIMEIRA VISAO (Ap 15.2-4) -O mar de vidro é misturado com fogo, por causa do juizo iminente. Os
confessores tém desafiado a besta, recusando-se a adorar a sua imagem e abjurando a marca que é o nimero do seu
nome (2). O cantico de Moisés... e o cantico do Cordeiro sao um, recordando o cantico triunfante dos israelitas nas



praias do Mar Vermelho (Ex 15). O nome de Moisés é ligado com o de Cristo porque um livramento semelhante,
ainda que muito maior, tem sido conseguido de um inimigo semelhante, se bem que muito maior. E comum nos
profetas a comparacao de redencao final com o éxodo (cfr. Is 51.9-11). Cada linha do cantico é reminescente dos
profetas e salmistas: Grandes e maravilhosas sio as tuas obras (cfr. Sl 111.2; Sl 98.1; S1 139.14); justos e verdadeiros
sdo os teus caminhos (cfr. Sl 145.17; Dt 32.4); Rei dos Santos (das nagdes ARA). Quem te ndo temera...? (3-4; cfr. Jr
10.7); todas as nacoes virao (4; cfr. Sl 86.9); os teus atos de justica se fizeram manifestos (cfr. Is 26.9; S1 98.2). A
aproximacao e o culto das nacGes parecem antecipar a sua conversao no milénio.

2. A SEGUNDA VISAO (Ap 16.5-8) -O tabernéaculo se chamava "a tenda do testemunho” (Nm 9.15), desde que a
arca, contendo as tdbuas da alianca, nele se guardavam. Uma vez que a arca mais tarde ficava no templo, o préprio
templo as vezes se chamava o tabernaculo (S] 84.1-2; Ez 41.1). Aqui, por conseguinte, a segunda clausula deve ser
traduzida "o templo, a saber, o tabernaculo do testemunho no céu, foi aberto". Ressalta que os juizos que estao para
se executar sdo a expressao da justica de Deus. Uma versao diz que os anjos estavam "vestidos de pedras preciosas,
puras e resplandecentes”, em vez de linho puro e resplandecente, como na Almeida. Porém as palavras gregas para
"pedras" (lithon) e "linho" (linon) sdo muito semelhantes, de maneira que € dificil dizer qual é certa. Ver, contudo,
Ez 28.13. As tacas de ouro, como os recipientes da ira de Deus, podem ter sido sugeridas pelo freqiiente uso, no
Velho Testamento, de "célices", para denotar a medida de Deus de juizo sobre os pecadores (cfr. Ap 14.9-10) . O
templo encheu-se com o fumo da gloria de Deus (8). Para semelhantes ocasides deste fenémeno no Velho
Testamento, ver Ex 40.35; 2Cr 7.2-3; Is 6.4; Ez 10.4; Ez 44.4.
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1. APRIMEIRA TACA (Ap 16.2) -A praga da primeira taca nao tem contraparte naquelas das trombetas, porém,

como muitas destas tltimas, ela recorda as pragas do Egito (cfr. Ex 9.10-11),

2. A SEGUNDA TACA (Ap 16.3) -Cfr. a primeira praga egipcia (cfr. Ex 7.17 e segs.). Onde a segunda trombeta

afetou uma terca parte do mar (Ap 8.8), esta se estende através de todos os mares.

3. ATERCEIRA TACA (Ap 16.4-7) -A mesma praga egipcia estd em mente. Cfr. a terceira trombeta (Ap 8.10-11).
Estar embriagado com sangue, no Velho Testamento, significa morte pela espada; cfr. Is 49.26. O altar concorre
neste juizo; cfr. Ap 6.10 e Ap 14.15-18.

4. A QUARTA TACA (Ap 16.8-9) -A quarta taca fica em contraste a quarta trombeta (Ap 8.12), mas ver vers. 10-11.

5. A QUINTA TACA (Ap 16.10-11) -A quinta taca manda trevas ao império do anticristo; cfr. Ex 10.21 e as trevas
sobre a terca parte da terra, depois da quarta trombeta, Charles sugere que a dor excessiva desta praga deve-se aos
gafanhotos demoniacos da quinta trombeta, cujo aparecimento, coincidindo com a fumaca do abismo, escureceu
os céus. E que causou tormentos aos aderentes da besta (Ap 9.1-6); tal interpretacio estaria de acordo com a

relacdo das trombetas e as tagas esbogada na introducao aos capitulos 15-16.

6. A SEXTA TACA (Ap 16.12-16) -A sexta trombeta também afeta ao Eufrates (cfr. Ap 9.13 e segs.), uma cousa que
mal pode ser coincidente. Mas, enquanto a sexta trombeta traz para fora as hostes demoniacas, a sexta taga
prepara para a invasao do império pelos reis do oriente (12; "do lado do nascimento do sol"). Estes tltimas se
descrevem mais pormenorizadamente em Ap 17.12-13; eles se poem a disposicao do anticristo (Ap 17.17),
saqueiam a cidade meretriz e guerreiam contra o Cordeiro (Ap 17.14). Cfr. o vers. 15 com Ap 3.3. Se esta é a posigdo

original deste versiculo, a adverténcia nao esta sem finalidade (cfr. Mt 24.43; 1Ts 5.2,4). Ha sete bem-



aventurancas neste livro: Cfr. Ap 1.3; Ap 14.13; Ap 19.9; Ap 20.6; Ap 22.7,14. A significacdo de Armagedom (16) se
desconhece. A traducio costumeira "Monte de Megido" mal pode estar certa, pois ndo ha nenhum monte em
Megido. Derivagoes conjecturais do hebraico (tal como har migdo, "o seu monte frutifero", isto é, Jerusalém) mal
fazem sentido, uma vez que néo sabiam o hebraico os leitores de Jodo. E possivel que nem Jodo nem os seus
amigas tenham tentado qualquer explanacdo do nome; foi usado, nao tanto para designar um lugar, como uma

ocasido, a saber, a ltima bem conhecida rebelido dos maus, que resulta no estabelecimento do reino de Deus.

7. A SETIMA TACA (Ap 16.17-21) -A sétima taca é despejada no ar (17), dando a nocéo de algo até mesmo mais
portentoso do que o dano feito na "terra" (2) ou "mar" (3) ou "aguas" (4) ou "sol" (8); ela significa o golpe final
contra as forcas do mal, tanto humanas como satanicas (Ef 2.2). Dai a voz (de Deus?) proclama: Esta feito (17), Cf
r. "Esta consumado” (Jo 19.30) e ver Ap 21.6. Nos vers. 18-19 da-se, afinal, o significado dos relampagos, etc., que
seguiram a sétima trombeta (Ap 11.19) e ao sétimo selo (Ap 8.5); eles conseguem a destruicao da civilizacao
anticrista. Através do terremoto (cfr. Ap 6.12), a grande cidade foi dividida em trés partes. Da-se no vers. 20 a
descricao hiperbodlica da magnitude do terremoto. O tamanho das pedras de saraiva (21) condizem com as
proporcoes espantosas desta tltima sacudidura dos céus e da terra (Ag 2.21); um talento pesa cerca de 45 quilos.
Os egipcios sobreviveram a uma praga de grandes pedriscos (Ex 9.24), uma alianca, de exércitos perseguida por
Josué foi desbaratada por eles em Bete-Horom (Js 10.11), enquanto as hostes de Gogue deveriam aguardar uma
sorte semelhante (Ez 38.22); este evento eclipsa todas as tais descric6es. Ele subjuga os homens, porém nao os
conduz ao arrependimento. Os tltimos resultados destes acontecimentos sao dados em maiores detalhes em

capitulos
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Estes trés capitulos expandem as visoes da sexta e sétima tacas (Ap 16.12-21), Ap 17.1-19.10 tem que ver
principalmente com a sorte do império (isto é, a sétima taca). O cap. 17 explica a situacdo que da na destruicio dos
inimigos de Deus, com especial referéncia ao reino anticristao (18) e, ao mesmo tempo, lanca luz sobre certas

obscuridades no cap. 13.

As palavras do anjo a Jodo poderiam formar um titulo adequado dos caps. 17 e 18: A condenacao da grande
prostituta que esta assentada, sobre muitas aguas. Como o cap. 17 descreve as circunstancias da sua queda, a
promessa na titulo nao é realmente cumprida até o cap. 18. A cidade de Tiro é chamada meretriz, por Isaias (Is
23.16-17), como também é Ninive por Naum (Ap 3.4), enquanto a Gltima parte do vers. 2 cita a descricdo, por
Jeremias, de Babilonia (Jr 51.7), assim como esta cidade foi chamada pelo profeta como "tu que habitas sobre
muitas dguas" (Jr 51.13). Do vers. 9 é claro que Roma est4 na mente de Jodo. Nesta descricao, portanto, como na
figura apocaliptica do vers. 3, ele ensina que este império inclui em si a maldade de todos os seus predecessores. A
besta, que representa o império, retrata-se semelhantemente como o dragao (cfr. Ap 12.3), mostrando com isso a
sua afinidade com ele. O simbolo de uma mulher assentada sobre uma besta cor de escarlate (3) originalmente
denotava uma unidade, a besta sendo a representacao anterior, e a mulher a posterior, de um e o mesmo monstro
cadtico. Para Jodo, contudo, forma um retrato adequado para ilustrar a relacao entre a cidade capital e o Império.
A primeira vista, parece estranho que no vers. 1 a prostituta assenta-se sobre muitas 4guas, enquanto que no vers.
3 ela habita num deserto. A explanacio pode ser que Joao esta recordando a profecia de Isaias contra Babil6nia, o
titulo de que é "Sentenca contra o deserto do mar" (Is 21.1); é digno de nota que os LXX omitem as tltimas trés
palavras. A luxdria e a imundicia moral da cidade aqui se revelam vividamente, de novo com o auxilio da

caracterizacio, de Jeremias, de Babilonia. A exibicdo do nome na testa da prostituta (5) provavelmente alude ao



costume das meretrizes romanas que, semelhantemente, expunham seus nomes nas suas testas. O prefixo
MISTERIO podia ser uma parte da inscricio; mas é mais provavel que indique que o nome néo devia ser tomado
literalmente (cfr. Ap 11.8, "a grande cidade que espiritualmente se chama Sodoma e Egito"). Moffatt traduz "por
meio de simbolo". O titulo serve para caracterizar cidade tirana como sendo da mesma natureza como aquela
contra a qual os antigos profetas profetizavam tao veementemente; é a MAE DAS MERETRIZES (ou devassiddes,
Vulg. e Primasius) E DAS ABOMINACOES (isto ¢, IDOLATRIAS) DA TERRA (5). Roma causou a ruina moral de
todo o Império. A alusdo no vers. 6 inclui nao somente a perseguicdo Nerdnica, como também o costume geral de

levar para Roma todos os martires para morrerem no anfiteatro.

A interpretacao desta seg¢do se torna dificil pela flutuagao no simbolismo. Nos vers. 10 e 11, diz-se encarnar a besta
num rei que uma vez viveu e que reaparece como o ultimo imperador de uma sucessao impia; isto é, ele é um
individuo. Contudo, € claro que os vers. 1-6 falam de uma cidade e de um império, nao de um individuo ou até
mesmo uma linha de soberanos (imperadores sdo apenas cabecas, ndo a besta toda). Com isto concordam os vers.
9 € 10, os sete montes denotando a cidade de Roma, a sede do império anticristdo. Uma vez que é tradicional o uso
da besta com sete cabecas e dez chifres para representar a poténcia universal sem Deus e perseguidora, é quase
certo que Joao se serve de fontes anteriores em vez de compor algo inteiramente original (cfr. o cap. 12); isto pode
explicar algo da ambiguidade. A maioria dos expositores interpretam o vers. 8 com o auxilio do vers. 11, e
consideram que a passagem toda descreve um anticristo individual; a expressao era, e ja nao é, mas que vira no
vers. 8, sente-se ser inteiramente explicavel pelo mito do Nero ressuscitado, cujo retorno dos mortos para lutar
contra Roma era largamente esperado quando este livro estava sendo escrito. Com esta expectacio os vers. 16 e 17

concordam admiravelmente.

Ha4, contudo, uma outra possivel linha de interpretacdo. Admite-se unanimemente que os vers. 1-6 retratam um
império, ndo um individuo. Se Jodo utilizou algum escrito anterior em compilar os vers. 7-18, essa fonte também
se referia a besta como o império. Por isso ndo é improvavel que o profeta cristao tivesse particularmente em vista,
o império. Se assim é, o vers. 8a deve-se explicar principalmente, ndo de Nero ressurreto, mas do império. De tais
Escrituras, como Is 27.1; Is 30.7; Is 51.9-10, é claro que os profetas do Velho Testamento aplicavam
propositadamente o simbolo do "monstro cadtico” as nacoes hostis a Israel, especialmente ao Egito, mas néo
somente aquela poténcia. Deus havia conquistado aquele monstro no principio. Jaz dormente por enquanto (cfr. Is
30.7) mas esta, para se levantar de novo. A tal tempo, Deus o destruiria de uma vez para sempre. "A besta que viste
foi e ja ndo é, e ha de subir do abismo, e ird a perdigdo” (comp. Is 27.1) assim descreve este monstro, esbogando a
sua histéria. Uma solucdo razoavel parece ser que Joao aqui fundiu dois simbolos para dar a sua mensagem, o do
monstro cadtico e o de Nero Redivivus. A besta é o poder do mal, manifestando-se através da histéria nos impérios
sem Deus, mas agora no Império Romano. Até agora, tem jazido mais ou menos dormente; em breve se levantara
da sua inatividade e revelar-se-4 num furor de impiedade, encarnando-se no Nero ressurreto. Com esta chave a
passagem em mente, podemos atender aos seus detalhes. A explanacao dada pelo anjo (7) é uma continuacao
direta da visdo anterior; diz quem a mulher e a besta representam. E de esperar, portanto, que a interpretaco
envolvera mais de que um membro da besta. A besta foi, e ja nao é (8); isto é, tinha antes uma existéncia como
uma poténcia ma e impia, mas que tem sido silenciada. Isaias chama o Egito de "Gabarola que nada faz" (Is 30.7),
isto é, o monstro cadtico, feito inatil por Deus. A Roma é dado aqui um nome semelhante, ela foi, e ja nao é, mas
que ha de vir, isto é, brevemente esta para subir do abismo e fara uma obra de horror como os faraés, os reis
assirios e Antioco Epifanio de outrora. Contudo, ird para a perdi¢cao-o monstro caético ndo pode triunfar sobre
Deus, nem o pode Roma. Como o vers. 11 refere isto a Nero, que esta para voltar a terra, podemos compreender
que a plena posse por parte de Roma das caracteristicas do monstro cadtico s6 podera, ser quando ele se encarnar
no Nero que ha de vir. Este rei demoniaco compartilha tao plenamente da natureza do poder do mal, que as suas
histérias podem ser delineadas nos mesmos termos. Ele € a besta encarnada. Uma manifestagao tao espantosa de

poder sobrenatural faz que toda a terra se admire, salvo aqueles cujos nomes estao escritos no livro da vida. Da-se



uma dupla interpretacio das sete cabecas a fim de identificar a besta além de qualquer davida. Roma era
familiarmente conhecida como "a cidade sobre sete montes". A besta se localiza desta forma em Roma. Mas as
cabecas representam reis. Qualquer que tenha sido o significado do niimero "sete" aos antigos escritores, para
Joao era simbolo de inteireza; cinco ja cairam (10) significa que a maioria ja passou; o "um existe" refere-se ao
soberano contemporaneo; outro imperador reinara, mas quando vier, convém que dure um pouco de tempo (10); a

curta duracio do seu reino se reforca pela consideragao que "o tempo esta proximo" (Ap 1.3).

Depois do altimo imperador humano, a besta revelar-se-a em toda a sua bestialidade. A besta que viste foi e jA nao
€ (8), é o poder perene do mal; manifestar-sea como o oitavo rei, se bem que na realidade nio o oitavo, pois ele
manifestar-se-4, na forma de um dos sete, isto é, Nero. No contexto dos vers. 9 e 10 parece que a afirmacao "a
besta... também é ele o oitavo rei" (11) deve significar que o império inteiro, ou antes o mau génio que caracteriza o
império, se encarna no oitavo rei. A énfase estd no império na sua inteireza. Nao deve ser interpretado como "A
besta, Nero, é um oitavo rei, além de um dos sete"; a clausula descritiva "era, e ja ndo é" denota o império monstro
cadtico em primeiro lugar, e Nero s6 secundariamente. Quando, contudo, se diz que a besta "subira ao abismo", a

énfase estd na pessoa que € a sua encarnacao.

Os dez reis aliados ao anticristo (12) podem ser governantes de estados satélites ou governadores de provincias.
Bousset sugere, com menos probabilidade, que eles podem ser poderes demoniacos de uma natureza semelhante
ao seu lider. Reconta-se imediatamente o destino final dos dez reis a fim de completar a sua descricao (14).
Logicamente este versiculo devia seguir 17 depois da narragao da sua parte na destruicao do império. Alguns
comentadores, por conseguinte, o transferem para esse lugar. Mas apocaliptistas nem sempre seguem uma
seqiiéncia estritamente logica. Este versiculo realmente antecipa Ap 19.19 e segs.; se de um ponto de vista é
supérfluo nesta visao, de outro a sua posicdo aqui é plenamente inteligivel. O seu significado é, ou que eles, que
estdo com ele, chamados, e eleitos, e fiéis (14), compartilham desta conquista do anticristo e dos seus auxiliares, ou

que eles, tAo bem como o Cordeiro, triunfarao sobre o anticristo na sua vida moral (cfr. Ap 12.11).

Enquanto as aguas de Babilonia foram literalmente em vista na profecia de Jeremias (ver nota no vers. 1), 0
profeta as considera como apropriadamente simbolizando os povos sobre os quais reinava Roma (15). O anticristo,
com os seus aliados, ajudara na destruicdo de Roma, que, de outra forma, se faz pelo grande terremoto (Ap 16.19).
Ambos os meios de destruicao sao devidos a providéncia ativa de Deus. A linguagem do vers. 16 é tirada da
descricao de Ezequiel do castigo de Israel (Ez 23.25-29). Nao se d4 nenhuma explanacao porque o imperador
anticristao se vira contra a cidade anticrista. A histéria popular de Nero esperava que ele se erguesse somente para
esmagar o império; contudo, este capitulo todo, e Ap 8.5, d4 explicitamente por admitido que ele primeiro reinara
sobre o império e, com o auxilio deste, se enfurecera contra as obras de Deus durante trés anos e meio. Este
procedimento bem ilustra o método de Jodo de livremente adaptar as suas fontes a fim de entregar a mensagem

que Deus lhe tem dado para a instrucao dos seus santos. A mulher é Roma (18), a meretriz do mundo de entao.

Comentario de Apocalipse 18

Este capitulo modela-se nos canticos de vitoria dos profetas do Velho Testamento sobre as nagoes hostis dos seus
tempos. Tao rememorativo destes € ele, que se pode dizer que sumaria todos os oraculos proféticos sobre a
destruicao dos povos injustos. As profecias contra Babil6nia (Is 13; 21; 47; Jr 1; 51) e Tiro (Ez 26-27) parecem ter

estado especialmente na mente de Jodo. Descreve-se a gloria deste anjo (1) em palavras empregadas por Ezequiel



na descricao da chequina (gloria de Deus) que voltava para o templo restabelecido (Ez 43.2). Para semelhantes
quadros de resplendor angélico, cfr. Ap 10.1 e Ap 14.14. Caiu, caiu a grande Babilonia (2) é uma citagio de Is 21.9.
Para o resto do versiculo, cfr. Is 13.21-22. Estritamente falando, este quadro é incompativel com Ap 19.3; néo é
impossivel que Jodo misture propositadamente o seu simbolismo, esperando que os seus leitores exercitem
cautela na interpretacao. Comparar ambos os vers. com Is 13.19-22. Porque todas as nacdes beberam do vinho da
ira da sua prostituicdo; isto atribui a Roma a responsabilidade pela corrupgao de toda a terra. Cfr. o vers. 4 com Jr
51.6,45; Is 52.11; também o vers. 5 com Jr 51.9; e 0 vers. 6 com Jr 16.18; Jr 51.29; Is 40.2. Dirige-se o clamor do
vers. 6 aos exércitos vingadores do anticristo e os seus aliados? Ver Ap 17.12-13,16-17. O juizo de Roma devera ser
em proporcio a sua autoglorificacio, devassiddo e orgulho; cfr. Is 47.7-9. E possivel que no vers. 8 como em Ap
6.8, thanatos deva ser traduzida "pestiléncia", em vez de morte. Podemos também traduzir penthos por
"calamidade", em vez de pranto, assim fazendo as trés pragas "pestiléncia e calamidade e fome". A destruicao pelo
fogo faz-se pelas hostes invasoras sob o anticristo; cfr. Ap 17.16.

A lamentacao sobre Babilonia faz-se pelos reis da terra (9-10), os mercadores da terra (11-17a) e os proprietarios
de navios e marinheiros (17b-19). Jodo aqui endivida-se particularmente ao cantico de destruicao de Ezequiel
sobre Tiro (Ez 26-27). Note-se que os reis da terra (9) sdo aqueles mencionados em Ap 17.18, ndo aqueles em
alianga com a besta (Ap 17.16-17). Cfr. Ez 26.16-17. A substancia de cada lamentacao é a mesma, a saber, pois

numa hora veio o seu juizo (10; ver vers. 17,19).

Com o vers. 11 cfr. a lista das na¢Ges mercantes que negociavam com Tiro (Ez 27.12-24) e o seu pavor e medo (Ez
27.35-36). Vers. 12-13 fornecem uma relagdo das mercadorias vendidas pelos mercadores a Roma. Cfr. as
importacoes de Tiro (Ez 27.12-24). Madeira odorifera, vinha da Africa setentrional e era especialmente usada na
fabricacdo de mesas dispendiosas. Marfim era popular entre os romanos tanto para adorno para méveis como para
ornamentos. Cinamomo é uma especiaria aromatica, "amomo" era uma planta fragrante da India, usada na
fabricacdo de caro unguento para os cabelos. Carros aqui sdo de um género especial (gr. rhedai), tendo quatro
rodas e muitas vezes custosamente decorados. Duas palavras sao usadas aqui para escravos: sdmata, "corpos", e
psychai anthr6pon, "algumas de homens", esta tltima frase ocorrendo em Ez 27.13. Talvez Jodo tenha empregado
ambos 0s termos para exprimir a sua repugnancia ante um sistema tao brutal, que esmagava tanto os corpos como
as almas dos homens. Swete observa que, enquanto os reis lamentam sobre Babilonia pela forga que lhe partira
(10), os mercadores se preocupam principalmente com a riqueza que esvanecera; assim também os marinheiros,

no vers. 19.

O apelo aos céus e a Igreja para regozijar-se sobre o juizo de Babilonia (20), formando um forte contraste a
lamentagao anterior, parece proceder do mesmo profeta. Se devera ser assim ou nao, Ap 19.1-7 forma uma
resposta adequada ao clamor. A acdo simbdlica do anjo (21-24) sugere-se por uma semelhante feita sobre
Babilonia por Jeremias (Jr 51.63-64). Mousikon, traduzida musicos (22), deve ser traduzida "cantores" como em
Test. Jud4i 23.2. A sentenca relembra Ez 26.13. As clausulas que se seguem, descrevendo a cessacdo de artes,
industria, as alegrias do matriménio e todos os meios de iluminagao, reproduzem Jr 25.10, porém, numa ordem
diferente. Os teus mercadores eram os grandes da terra (23) foi primeiro dito por Isaias com relac¢ao a Tiro (Is
23.8). Aduze-se como uma razao pelo juizo de Roma porque, julgando do vers. 3, os seus mercadores
promulgaram a "devassidao" da cidade, e isso de pura ambicao, e desta maneira eles mesmos se ligavam com o
vicio luxurioso de Roma. Isaias ja havia comentado as feitigarias da original Babilonia (Is 47.12), e Naum trouxe
uma acusacao semelhante contra Ninive, (Na 3.4) . As feiticarias (23), contra as quais se invectiva, podem ser
tomadas no sentido literal de magia negra, porém mais provavelmente "a feiticaria de vicio alegre e luxurioso e as

suas idolatrias concomitantes, pela qual o mundo era fascinado e desviado" ("Swete").

Cfr. o vers. 24 com Mt 23.35, onde o nosso Senhor acusa Jerusalém da mesma maneira. A afirmacio de Jodo se



justifica nao somente pelas perseguicoes ferozes que ele antecipava se ergueriam na grande tribulacdo, mas
também pelo seu conceito de Roma como a encarnacao do espirito do mal, que tem assaltado ao povo de Deus (ver
notas sobre Ap 17.7-18).

Uma principal pergunta pede a consideracao da leitura dos cap. 13, 17 e 18. Se Roma é o Império das visdes de
Joao, nao sao eles desacreditados, vendo que Roma subsequentemente nao foi destruida, mas se tornou um centro
universal do Cristianismo? Nao h4, contudo, nenhuma davida de que Roma fosse, na realidade, a cidade meretriz
das visoes de Jodo. O profeta faz tudo senao nomea-la em Ap 17.9,18

e pelo seu uso do nome mistico Babilonia (ver 14.8 n.). Roma era, para Jodo, o requinte do espirito impio
manifesto nas eras mais antigas, porém, agora, em seu auge. Como tal, era o tltimo Império sobre o qual o diabo
dominaria. O aparecimento impendente de um anticristo pessoal, que encarnaria a sua maldade, seria um
fendmeno de curta existéncia. Jodo parece sugerir que cairiam brevemente os juizos messianicos e o dominio de
Roma cederia lugar ao reino milenario. Antes de passar juizo nesta matéria, torna-se necessério recordar que o
ponto de vista de Joao em nada difere do parecer de seus predecessores no oficio profético. Todos os profetas
aguardavam derrota da nacdo opressora do seu dia, seguida pelo estabelecimento do reino de Deus. Isaias
esperava que o livramento messianico se seguisse ao juizo de Deus sobre a Assiria (ver Is 10-11), Habacuque, na
destruicao de Babilonia (Hb 2.2-3), Jeremias, Isaias e Ezequiel, todos profetizavam o estabelecimento do reino
depois do retorno dos judeus, sob Ciro (Jr 29-31; Is 49; 51; Ez 26). Ageu, escrevendo depois daquele retorno,
predisse o advento do reino apds o término do templo, que estava entdo no curso de reconstrucao (Ag 2), enquanto
toda a visdo de Daniel colocou o término depois da derrota de Antioco Epifanio. Semelhantemente no Novo
Testamento, a segunda vinda de Cristo parece ser esperada no futuro ndo muito remoto (Rm 13.11-12; 1Co 7.29-
30; Hb 10.37; Tg 5.8; 1Pe 4.7; 1Jo 2.18; Ap 1.3). Até mesmo o nosso Senhor coloca o seu ensino, com respeito ao

segundo advento, lado a lado com as suas profecias concernentes a queda de Jerusalém (ver Mc 13).

Nao era Jodo excecao a esta regra. Foram-lhe dadas revelac6es da consumacao da era. Elas nao foram novas;
estavam de acordo com a fé do resto da Igreja, ainda que formassem um avanco nela. Toda a Igreja esperava uma
altima rebelido sob um anticristo como o precursor do fim, e no tinha nenhuma davida quanto a conseqiiéncia do
conflito. Viu Jodo que Roma ja estava apresentando o papel de anticristo. Como a conseqiiéncia destas tendéncias
era precisamente a de que falavam os profetas anteriores, ele aplicava as suas visoes a situacdo. Roma era a cidade
meretriz, um imperador demoniaco seria o anticristo pessoal, e o sacerdbcio do culto do imperador supriria o falso
profeta. Estava preparado o palco para o fim e Jodo descrevia o drama. Que o fim ndo chegou entao, ndo invalida a
esséncia da sua profecia, ndo mais do que os outros profetas de que temos falado. Os muitos anticristos desde o dia
de Jodo tém-se aproximado mais e mais do retrato dele e culminarao em um que calhara perfeitamente. O que
dizer do retrato que Jodo fez do proprio anticristo? Muitos expositores entendem em um sentido literal a sua
aparente reproducio da legenda de Nero. Deve-se notar, contudo, que Jodo nio tem empregado esta ideia
isoladamente, mas tem-na fundido com a saga Tiamat. Esta tltima é usada em um sentido puramente alegoérico,
como é aparente pelo fato de o monstro representar o diabo, o Império e o anticristo pessoal, cada um por seu
turno. Que Jodo desse o minimo crédito ao mito original da morte de Tiamat por Marduk é fora de questio, se
bem que, com toda a certeza, ele seria sabedor do caso. Sua habilidade em transformar histérias populares, como
um meio para proclamar o evangelho, vé-se na aplicacdo do mito do Redentor universal no cap. 12. De uma
maneira semelhante, ele se serviu da legenda do retorno de Nero dos mortos como um excelente retrato do
anticristo, porém sem nenhum intento de declarar a sua crenca nela; ele simplesmente diz que o anticristo serd um

agente diabolico de uma ordem semelhante ao Nero da corrente expectacao.

Uma considerac¢ao que prova este ponto, para o presente escritor, pelo menos, é o conhecimento de Jodo de uma
profecia muito anterior, a respeito de alguém voltando dos mortos para tomar parte ativa no tempo do fim:

Malaquias havia dito que Elias viria antes do dia do Senhor (Ml 4.5). Jodo deve ter sabido como o nosso Senhor



aplicou esta profecia a Jodo Batista; ele mesmo colocou-a em uso ainda mais largo aplicando-a a Igreja (Ap 11).
Era, por conseguinte, tanto simples como natural para ele representar o anticristo como trabalhado "no espirito e
poder de Nero" (cfr. Lc 1.17) por empregar a historia de "Nero Redivivus" sem mais explanacdo; em vista do ensino

acerca de "Elias Redivivus", ndo era necessaria mais explanacao.

Comentario de Apocalipse 19

Os hinos de louvor que trovejavam do céu se inspiram pela manifesta justica de Deus na destrui¢do do império
anticristao, mas eles podem incidentalmente formar também uma resposta ao clamor exultante do profeta em Ap
18.20. Isto encontra confirmacao se considerarmos a primeira acao de gracas como vinda da hoste angélica (cfr.
Ap 5.11-12); 0 amém responsivo; Aleluia (4) d4-se entdo pelos vinte e quatro anciaos e os quatro querubins,
seguindo-se o ressoar dos louvores da Igreja (6-7); isto corresponde a seqiiéncia no apelo de Jodo para o regozijo
da parte do "céu, e vos santos apostolos e profetas” (Ap 18.20). E um fendmeno constante deste livro contrapor a
revelacdo dos justos juizos de Deus sobre os maus ao culto do céu e da humanidade redimida, sendo o tema de tal
culto geralmente os juizos a que se refere: ver Ap 7.9 depois dos selos; Ap 11.15 depois das trombetas; Ap 14.1
depois do assolamento do anticristo; Ap 15.2 em antecipacao das tacas. A afirmacao que Salvacao, e gloria, e
honra, e poder pertencem ao nosso Deus (1), vindo neste ponto, sugere que Deus tem manifestado estes atributos.
O cantico, portanto, expande Ap 7.10 e tem um sentido semelhante ao Ap 12.10. Verdadeiros e justos sdo os seus
juizos (2) foi dito junto ao altar depois de derramada a terceira taca (Ap 16.7); cfr. também Ap 15.3. Os dois

grandes crimes da civilizagdo prostituta eram a sua corrupc¢ao da terra e a morte dos cristaos.

Se se considerarem o novo céu e a nova terra de Ap 21.1 como uma criacao completamente nova, a expressao para
todo o sempre (3) tem que ser aqui limitada aos mil anos do milénio; as cinzas da cidade arruinada
presumivelmente desaparecem com a velha terra. O emprego desta, e de frases semelhantes na literatura biblica é
muitas vezes muito frouxo (cfr. especialmente os Salmos), mas, em tais passagens, como Ap 4.9; Ap 5.13; Ap 11.15;
Ap 22.5, ela significa claramente a eternidade, presumivelmente tem este significado em Ap 14.11. Os vinte e
quatro anciaos e os quatro seres viventes endossam a a¢ao de gracas da hoste angélica (4; cfr. Ap 5.14). Uma voz

que saiu do trono pede a Igreja que se una a este servigo de agao de gracas (5).

Como os quatro seres viventes estdo mais perto do trono, é provéavel ser um deles que clama, certamente nao
Cristo, que nunca diria louvai o nosso Deus (cfr. Ap 3.12). A descricao daqueles que sdo invocados como vds, os
seus servos, e vos que o temeis, assim pequenos como grandes (5) exclui a possibilidade que esta em vista somente
um seleto corpo da Igreja, tal como os martires. A "esposa do Cordeiro" € a Igreja toda, ndo uma secao dela. A
primeira linha da acdo de gracas da Igreja deve ser traduzida "Aleluia: porque o Senhor Deus, o Todo-Poderoso,
tem comegcado a reinar” (6; cfr. Ap 11.17). O simbolo de casamento, aplicado a Cristo e a Igreja, exprime a uniao
intima e indissoltivel de Cristo e o seu povo redimido. Diz-se que as bodas sdo vindas (7) a esta altura, no mesmo
sentido em que se dizia ter caido Babil6nia, em Ap 14.8; isto é, esta no ponto de se cumprir. A Igreja esta
preparada. Tao logo a besta e os seus exércitos sejam mortos, as "bodas" tomarao lugar, e a noiva comecara a sua
vida consumada na nova era (Ap 20.4; Ap 21.9). Para o simbolo da Igreja como a noiva de Cristo, cfr. Mt 22.2; Mt
25.1; 2Co 11.2; Ef 5.23. Observe-se no vers. 8, que é provavelmente um comentario de Jodo, em vez de uma parte
do cantico, o balango delicado entre a graca de Deus e a resposta humana; "foi-lhe dado que se vestisse de linho

fino, puro e resplandecente"; isto €, o vestido vem de Deus; mas o linho fino sio os atos de justica dos santos. Cfr.



Fp 2.12-13. Para as véarias tonalidades de sentido sugeridas pelo simbolismo do vestido dos santos, cfr. Ap 3.5; Ap
6.11 n.

Aqueles que sao chamados (9), é-lhes atribuida a aceitacao do convite, nao como aqueles mencionados em Mt
22.14. Os convivas e a noiva sao um so; cfr. Ap 22.9-10 onde a noiva também é a cidade santa. A declaracao do
anjo-Estas sdo as verdadeiras palavras de Deus -pode-se relacionar particularmente com as visdes de Ap 17.1 até
este ponto, inclusive a certeza da vinda da ceia das bodas do Cordeiro, a que agora mesmo se fez alusdo. Cfr. Ap
21.6, que inclui o livro todo. O anjo recusa o culto de Jodo por enumerar-se a si mesmo com o resto dos servos de
Deus (10), Ver nota sobre Ap 22.8-9. Tanto as hostes angélicas como a Igreja seguram bem o testemunho de (dado
por) Jesus. Esse testemunho inclui tanto o testemunho histérico do Senhor, preservado pelos Evangelhos, como o
que ele continua a dar pelo seu Espirito, tais como as revelacoes deste livro. A clausula explanatoria que se segue
significa, ou que o ensino de Cristo, tornado conhecido no passado e no presente, é o espirito ou esséncia (Moff.
"folego") de profecia, ou que o Espirito Santo, que inspira a profecia, interpreta ao profeta o testemunho de Cristo,
tanto o revelado como o nao revelado. Aquela interpretagao parece dar-se melhor com o contexto; esta concorda

com Jo 15.26-27.

O nome Fiel e Verdadeiro (11) recorda Ap 3.14. O resto do versiculo parece ter em vista Is 11.3-5. Cristo tem muitos
diademas (12) porque Ele é REI DOS REIS E SENHOR DOS SENHORES (16); cfr. iMacabeus 11.13. O seu nome
desconhecido (12) faz lembrar o nome secreto que Ele dara aos Seus depois deste evento (Ap 2.17 e especialmente
Ap 3.12). Em vista destas altimas duas referéncias, nao é provavel que todos os seres criados sejam excluidos de
saber o Seu nome (como cré Swete). Bousset sugere que o fato do seu sigilismo pode ser ligado a, crenca popular
que poder se prende ao conhecimento de um nome. Se o nome de Cristo leva consigo poder sobre toda a criacgao,
entdo, atualmente, Ele é o iinico dono desse poder, s6 Ele sabe do Seu nome; mas quando Ele tiver conquistado os
Seus inimigos na Sua vinda, Ele compartilhara a Sua autoridade com os Seus fiéis e, portanto, também o Seu
nome. O fundo deste, conceito é reconhecidamente nao-cristdo, como Jodo plenamente reconheceria; mas o
sentido espiritual que ele pretende dar por esta interpretacio acha reconhecimento através do Novo Testamento. £
possivel, portanto, que este seja o sentido. A veste do Senhor salpicada de sangue tem por finalidade lembrar o
leitor Is 63.1-6. Cristo é o vindimador celeste. Se a interpretacido de Bousset de vers. 12 esté correta, a identificacdo
do Messias com a Palavra de Deus (13) nao revela o segredo do nome desconhecido. A sua mencao aqui alude,
talvez, ao poder criador do Senhor, evocando para nos as associacoes do Velho Testamento da "Palavra" (cfr.
também Sabedoria Ap 18.15).

Os exércitos no céu (14) certamente incluem companhias angélicas (cfr. Ap 12.7; Ap 14.14-20) e provavelmente
santos ressurretos também (ver Ap 17.14 e nota sobre Ap 2.27), se bem que a conquista dos santos, que se refere
em Ap 17.14, pode ser apenas a sua vitoria espiritual sobre a besta. De qualquer maneira, a conquista é conseguida
principalmente, nao pelas hostes seguidoras, mas pelo Cordeiro (cfr. vers. 15,21). Em vista de Ap 15.4; Ap 20.3,
que sugerem a existéncia de nac¢oes no inicio do milénio, parece que s6 aqueles povos hostis a Cristo estdo em

mente nos vers. 15 e 19-21. Para a linguagem figurada que se emprega, comparar Ap 1.16; Is 11.4; Sl 2.9; Is 63.1-6.

Swete pensa que o terceiro nome de Cristo (16) esta "exposto na sua veste, onde cai sobre a coxa". Desde, contudo,
que alguns manuscritos omitem a frase no seu vestido e enquanto outros omitem simplesmente e, é possivel que
estas palavras sejam uma nota marginal inserida para explicar o texto, e para mostrar coma o nome podia ser visto
na coxa do Senhor. Charles elucida da seguinte maneira: "O Vidente vé na visao o guerreiro divino e os seus
cavaleiros celestiais-nao hesitando, mas precipitando-se para baixo desde os céus e para a frente contra os
exércitos cerrados da besta, do falso profeta e dos reis da terra, e, como eles prosseguem, as suas vestes ondeiam
apos si, e assim na coxa do lider revela-se o nome: "Rei dos reis e Senhor dos senhores". O convite do anjo as aves

de rapina (17) é tirado da visao de Ezequiel, da conquista de Gogue e Magogue (Ez 29.17-20). Deve ser observado,



contudo, que o real assalto de Gogue e Magogue nao toma lugar até ao fim do milénio (Ap 20.7-9); isto concorda
com a visdo de Ezequiel que coloca o tltimo ataque do mal depois do estabelecimento do reino messianico. O
retrato de uma festa para as aves de rapina, a alvorada do reino, pode ser uma alusao satirica a bem conhecida
comparacao do reino de Deus com um grande banquete; ver Is 25.6; Lc 14.15; Lc 22.30. Nenhuma descricao nos
vers. 19-21 é dada da batalha, somente a disposicao das hostes rivais. Nao ha evidentemente nenhuma luta
verdadeira; o anticristo e o seu profeta sdo langados vivos no ardente lago de fogo e de enxofre (20), que arde com
enxofre, e os seus exércitos mortos com a espada de Cristo (21). O lago de fogo, enquanto tendo finalmente um
sentido semelhante a Geena (Vale de Hinom, ver Jr 7.31), € uma representacao do inferno desenvolvida do
conceito do abismo. Em 1Enoque 18.4 diz-se, "Eu vi 14 algo semelhante a uma nuvem invisivel; pois, em razao da
sua profundidade, eu ndo podia ver além, e vi uma chama de fogo resplandecente... e eu perguntei a um dos santos
anjos que estava comigo e lhe disse, "Que é esta coisa resplandecente? pois nao é um céu, mas somente a chama de
um fogo resplandecente, e a voz de choro e lagrimas e lamentacao e de dor excruciante". E ele me disse, "Este lugar
que tu vés, aqui sao lancados os espiritos de pecadores e blasfemadores, e daqueles que obram a iniquidade". Se
Joao usa simbolos tirados deste circulo de idéias, é claro que ele nao pode significar o aniquilamento daqueles que
se lancam no lago; cfr. também Ap 20.10. A destruicdo dos exércitos do anticristo pela espada que sai da boca de
Cristo deve ser interpretada por Ap 14.14-20, isto é, totalmente judicial; cfr. Is 11.4. Conseqiientemente, tal
interpretacdo, como a de Swete, que faz a matanca ser o aniquilamento da inimizade contra Deus no homem (Ef
2.16), e a "espada” ser a palavra de Deus, que salva ao homem (cfr. Hb 4.12), de maneira que Armagedom é, na
realidade, a conversao das nacoes, sera mal recebida. O juizo aqui descrito parece acarretar a destruicao fisica

daqueles que sdo envolvidos, sendo seus espiritos presumivelmente despachados ao Hades.

Comentario de Apocalipse 20

Para o abismo cfr. Ap 9.1; Ap 11.7. Adumbra-se em Is 24.21-23 o conceito de amarrar espiritos e aprisiona-los. A
ideia desempenhou uma grande parte na literatura judaica posterior: ver especialmente Tobit 8.3; 1Enoque
10.4,11,12; 88.1-3; Jubileus 23.29; Test Levi 18.12. Nestes livros ndo ha nenhuma davida destas figuras serem
usadas para denotar a restricao de alguém de certas atividades no mundo enquanto se deixa livre em outros
respeitos; significa uma remocao completa em relagdo a uma prisdo, geralmente nas profundezas do submundo.
Vers. 7, por conseguinte, fala da soltura de Satanés no fim dos mil anos como uma libertagio da sua prisao. A
duracao do reino terrestre de Deus por mil anos aparece em outro lugar s6 em 2 Enoque 33, um livro de data
muito incerta. L4, d4-se a histéria do mundo como compondo sete mil anos, os primeiros seis mil correspondendo
aos seis dias da criacdo, o tltimo mil formando um fac-simile do sabado. E possivel que Jodo tenha adotado a
figura de mil anos para o reino de Deus na terra, antes para mostrar o seu carater como o "repouso” de Deus para a
humanidade do que como determinando a sua duracéo de tempo (cfr. 2Ts 1.7; Hb 4.1; At 3.19-21). E um dos

muitos casos, nesta porc¢ao do livro, das "tltimas" coisas sendo feitas como as "primeiras" (Ep. Barnabé 6.13).

Sera observado que nenhuma descricio da-se aqui das condic6es de vida no milénio, somente uma mera
afirmacao quanto a espécie de pessoas que nele exercem dominio. Prové-se em #Ap 21.9-22.5 uma caracterizagao
da vida desta era. Os tronos (4) vistos por Jodo recordam #Dn 7.9. Mas de quem se diz que assentaram-se sobre
eles? A maioria dos exegetas os interpreta como a companhia que se nomeia imediatamente, a saber, as almas
daqueles que foram degolados, assume-se entdo que as demais frases seguintes também denominam este corpo,

de maneira que a alusdo aos "que nao adoraram a besta, nem a sua imagem, e nao receberam o sinal em suas



testas nem em suas maos" denota os martires somente. Esta exposicao esta correta s6 em parte, pois ja vimos que
participac@o no reino é prometida a todo cristao que vence (ver Ap 2.26-28; Ap 3.12,21), enquanto os vers. 9-10
declaram que a Igreja toda ha de reinar na terra, e Ap 19.7 se regozija que "vindas sdo as bodas do Cordeiro, e ja a
sua esposa sua aprontou". E exegese curiosa que em Ap 19.5-9 faz da esposa do Cordeiro os martires somente, mas
em Ap 21.2 toda a Igreja. De maneira que parece melhor interpretar a clausula Eu vi tronos, e assentaram-se sobre
eles de "Cristo e seus assessores, os apdstolos" (Mt 19.28) "e os santos” (1Cr 6.3). A mencao especial dos martires,
em vista do seu lugar neste livro, espera-se naturalmente (cfr. a sua posicdo em Ap 6.9-11; Ap 8.3-5; cfr. Ap 9.13;
Ap 16.7) e é um pouquinho de encorajamento merecido. Desde que a afirmacao e viveram (4) evidentemente
significa "eles tornaram a viver", um termo figurativo para a ressurreicao dos mortos, é provavel que a expressao
os que nao adoraram a besta... também denota os martires. Nao é impossivel, contudo, que esta tltima metade do
versiculo tenha em mente os vendedores que haviam escapado do martirio. assim como a frase "e viveram" inclua
tanto a ressurreicao dos mortos como a transformacao dos santos vivos (cfr. 1Co 15.51-52). A primeira afirmacao
do vers. 5 mostra com toda a clareza desejada que a primeira ressurreigao é uma ressurreicao literal dos mortos,
ndo um sindénimo para o novo nascimento, Um apocaliptista tem a liberdade para mudar as suas figuras
livremente contanto que faca claro o seu sentido e nisto Jodo tem bom éxito em grau notavel. E um erro identificar
o pensar apocaliptico com o cadtico, como alguns escritores implicam; cada linha neste livro refuta tal nocao.
Reluta-se, portanto, em crer que o profeta poderia falar tao confusamente de dois conceitos da ressurreicao tao
diferentes sem qualquer indicacao da sua mudanca de referéncia. Desde que nao tem poder a segunda morte (6)
sobre os participantes. da primeira ressurrei¢ao, podemos inferir que finalmente eles tém sido perdoados e nao
aparecem no ultimo juizo; cfr. Jo 5.24. Admite-se, contudo, que a inferéncia mencionada por tltimo nao seja de
maneira nenhuma necessaria. Que os cristaos serao sacerdotes, tdo bem como reis no milénio, sugere que ha, um
mistério para, eles cumprirem naquela era entre os habitantes da terra, talvez com especial referéncia ao

evangelismo.

Ja foi indicado (na nota sobre Ap 19.17,19) que Joao nao é inovador em colocar o assalto final do mal depois do
estabelecimento do reino de Deus na terra. Em fazer isto, ele apenas segue fielmente a profecia, em Ezequiel, da
invasdo da Terra Santa por Gogue e Magogue, depois do comeco do reino messianico Ez 38,39. (Uma sequéncia
semelhante de eventos da-se nos oraculos Sibilinos (Livro III, 663-674), 2 Baruque 70.7 e o de Elias, do terceiro
século; 2 Esdras 13.30-36 deve ser também comparado). A soltura de Satanas (7) est4, de acordo com o comando
de Deus; o abismo "se destranca" pelo anjo (cfr. vers. 1). Por este meio o profeta torna paralelo o divino oraculo a
Gogue. "Hei de trazer-te contra a minha terra, para que as nagdes me conhecam a mim, quando eu me houver
santificado em ti aos seus olhos, 6 Gogue" Ez 38.16. Na profecia de Ezequiel, Magogue parece ser tanto a terra de
que Gogue veio (Ez 38.2) como a nacao (Ez 39.6); é, portanto, possivel que Gogue seja visto como o lider e
Magogue, 0 seu povo, com quem se associam os povos de Meseque e Tubal (Ez 38.2). Estas nac¢Ges estavam
provavelmente situadas em torno das partes a sueste do Mar Negro, uma area vaga e desconhecida no que diz
respeito ao conhecimento dos . Outros aliados ao norte do Mar Negro sao enumerados em Ez 38.6, mas Persas.
Etiopes e Africanos do leste sdo mencionados em Ez 38.5, de maneira que Joao se sente justificado em usar os
termos Gogue e Magogue (8) para denotar todos os membros da alianca hostil, descendo dos quatro cantos da
terra. Diz-se que o seu nimero é como a areia do mar, mas podemos imaginar que Jodo tinha em mente a
passagem ja citada de Ez 38.16, que torna claro que uma proporcao estritamente limitada da populacio da terra se
envolve nesta tltima insurreicao. O arraial dos santos (9) é presumivelmente a Jerusalém celestial. Um paralelo
extraordinério a este retrato da destruicao por fogo de Gogue e Magogue ocorre em 2 Esdras 13.1-11, Jodo,
contudo, ainda esta seguindo Ezequiel (Ez 38.22), O diabo compartilha a sorte da besta e do falso profeta. Sugere
que o falso profeta é realmente reconhecido como um individuo, e talvez tdo demoniaco quanto os seus dois
companheiros; ver Ap 13.11-12; Ap 16.13-14; Ap 19.20. Porém ha uma possibilidade em contrario; ver Ap 20.14.

Se o fugir da terra e do céu da face de Deus é tomado em qualquer sentido literal como o precursor da nova terra, e



do novo céu (cfr. 2Pe 3.10-13), entdo o espetaculo solitario do grande trono branco como a Gnica realidade para a
qual os homens podem olhar é verdadeiramente uma coisa pavorosa; cfr. 2 Esdras, 7.30-43. Mas a descri¢do pode
ser puramente poética, para aumentar a grandeza terrivel da cena. O juiz é o proprio Deus, mas cfr. Ap 22.12. D4-
se por admitida a segunda ressurreicao no vers. 12 e somente descrita indiretamente no vers. 13. Pode-se
distinguir para menc¢ao o mar como receptaculo dos mortos, em vista do horror sentido pelo povo da antiguidade
ao enterrarem os seus mortos no mar. Real¢a-se que todos serfio ressurretos para o juizo, seja qual for a maneira
da sua morte e seja onde for o seu sepultamento. O julgamento dos homens pelas coisas que estavam escritas nos
livros, segundo as suas obras (12) salienta a justica, completa do procedimento. O retrato é tirado de Dn 7.10, que
pode refletir tanto o corrente procedimento no tribunal, como o hébito dos reis persas de registrar cada pormenor
das suas provincias através de um sistema elaborado de espionagem. Deve-se notar que o livro da vida (12,15) tem
um testemunho a dar independente do de outros livros. A respeito disto, Alford escreve: "Aqueles livros e o livro
da vida davam testemunho independente do fato de os homens estarem ou néo entre os salvos: aquele por
inferéncia das obras registradas: e este em inscri¢ao ou nao inscri¢do do nome na relacdo. De maneira que os livros

podiam ser abonadores para o livro da vida".

A morte e o inferno ("Hades") (14) representam o fato de morrer e a condicao em que se entra depois da morte,
isto é, a vida ndo ressurreta. Ambos os fendmenos sio simbolicamente representados como tendo cessado ao
serem aqueles lancados no lago de fogo. Para Lago de fogo (15) como o equivalente de Geena, ver nota sobre Ap
19.20. O pensamento é o mesmo que "o fogo eterno” de Mt 25.41, o reverso completo de "vida eterna" (Mt 25.46).
Pode, por conseguinte, ser descrito como a segunda morte (14). Para um paralelo excelente cfr. 2 Baruque 86.4:
"Vai agora... e instrui ao povo no que te for possivel, para que eles aprendam a fim de ndo morrerem no altimo

tempo, porém possam aprender a fim de viverem nos tltimos tempos".

Comentario de Apocalipse 21

A criacao de um novo céu e de uma nova terra (1) ensina-se em Is 65.17; Is 66.22, e implica-se em Sl 102.25-26;
cfr. Mt 5.18; Mc 13.31; Lc 16.17; 2Pe 3.12. Encontra mencao frequente nos apocaliptistas que, contudo levam ao
extremo um pensamento indubitavelmente latente nesta doutrina, que a atual criacio (ou pelo menos a sua atual
forma) € suficiente ser a cena do reino de Deus aperfeicoado e eterno. (Para uma afirmacao excelente deste ponto
de vista, ver 2 Baruque 44.8-12; 73.1-74.3). A afirmacio que o mar ja nao existe tem em vista a corrente
personificacdo do mar como a quinta esséncia do mal; seja o que for mais que se significa aqui, portanto, o
sentimento principal é a exclusao do mal da nova ordem de vida. A santa cidade (2) descreve-se mais em 21.9, se
bem que 14 esteja em vista a sua manifestacdo na época milenéria, enquanto aqui se mostra como o alvo final de
uma humanidade redimida no estado eterno. A cidade é na realidade a Igreja, aderecada como uma esposa
ataviada para o seu marido; este aspecto da relacio da Igreja com Cristo ja tem sido revelado em Ap 19.7-9 (ver
notas). Uma voz do trono proclama a unidade de Deus com o homem dai por diante. O tabernaculo de Deus (3)
pode aqui referir-se nao ao "tabernéaculo no deserto", mas a gloria chequiné; o equivalente grego skene tem um
som semelhante ao chequina em hebraico, e este tltimo veio a ser usado regularmente como um dos termos
alternativos para o nome de Deus; cfr. Pirke Aboth 3.3, "Quando dois se assentam e ha entre eles palavras da Tor4,
a "Chequina" repousa entre eles". Observem-se as variantes textuais na altima clausula deste versiculo como
verificado na atualizada. Cfr. vers. 4 e Ap 7.17; 1Co 15.54; Is 35.10. O pensamento dos vers. 4 e 5 aplica-se em 2Co

5.17 a atual experiéncia dos cristdos, que ja tém sido trasladados ao reino de Deus (CI 1.13) e prova os poderes da



época por vir (Hb 6.5). Esta cumprido (6), ver nota sobre Ap 16.17. Observe-se que Deus tanto é Omega como Alfa,
o fim tdo bem como o comeco; o seu carater garante a verdade desta revelacgdo e a certeza da consumacao que ela
apregoa. A promessa graciosa que se acrescenta (6) ecoa Is 55.1. Uma final promessa encorajadora d4-se no vers. 7
ao cristdo que permanece; todas as coisas, as béncaos da santa cidade no milénio e na nova criacao, serao a sua

herancga.

Em contraste do vencedor que herda o reino estao aqueles que dele se excluem. Em primeiro lugar, sao os timidos
(8) ou antes os pusilanimes, que, por medo dos homens negam a Cristo e cultuam ao anticristo (contrastar 2Tm
1.7, "Deus ndo nos deu o espirito de timidez"). Com estes se unem os incrédulos ou, talvez, "infiéis", incluindo
tanto os cristaos renegados como os pagaos; cfr. Tt 1.15-16. Os abominéaveis assim se tornaram através do seu culto
a besta; ver Ap 17.4-5. O sentimento deste verso ecoa o ensino do Novo Testamento como um todo; cfr. por ex., Mt
25.41-43; Lc 13.28; Jo 3.36; 1Co 6.9-10; Tg 5.1; 1Pe 4.17-18; etc.

Para razoes que sugerem que esta secio se refere a cidade de Deus na era milenaria, em vez do estado eterno, ver
introducao aos capitulos 20-22. A revelacdo da noiva tem sido antecipada em Ap 19.7-9, onde se diz que ela se tem
preparado para o seu marido. Aqui se cumpre a promessa, nao, contudo, em termos de uma metafora nupcial, mas
sob a figura de uma cidade. (Para um paralelo estranhamente proximo a este procedimento, cfr. 2 Esdras 10.25-
27). O vers. 10 é tao semelhante a Ez 40.2, que devemos supor que Joao o tinha em mente. Pareceria, por
conseguinte, que o profeta viu a cidade descer do céu sobre o monte onde ele estava. O céu vem a terra no reino de
Deus. A luz da cidade compara-se a de uma pedra de jaspe, como o cristal resplandecente (11); isto é, tem uma

gléria como a do Criador, cuja aparéncia se diz ser como a de pedra de jaspe (Ap 4.3).

O grande e alto muro (12) serve o duplo propoésito de guardar fora os que nao tém parte nas béncaos da cidade (Ap
21.27; Ap 22.14-15) e de garantir a seguranca eterna dos seus habitantes. As doze portas sio inscritas com os
nomes das doze tribos dos filhos de Israel (12), isto é, o "Israel de Deus", a Igreja; ver notas sobre Ap 7.1-8, 11.1-2.
Por esta caracteristica Jodo alega que "através das igrejas, em toda a parte do mundo (aqui doze, porém, uma so6,

como nos cap. 1-3 elas eram sete, porém, uma sb), jaz a entrada a cidade de Deus" (Kiddle).

Os doze fundamentos (14) parecem nao estar sobrepostos um no outro, mas formar uma cadeia continua de varias
espécies de pedra em torno do muro da cidade, dividida por suas doze portas. Os doze apostolos correspondem as
doze tribos do vers. 12 €, como estes, denotam o corpo na sua coletividade em vez dos membros individuais; nao
hé4, portanto, nenhuma necessidade para especular sobre se 0o nome de Paulo est4 incluido, ou nao, nos "doze", e,

se assim for, o nome de quem foi omitido; nao se ergue a questao.

A cidade estava situada, em quadrado (16); mal se torna necessario citar que os gregos consideravam o quadrado
como simbolo de perfeicdo; é mais provavel que se menciona este formato para recordar o santo dos santos no
antigo templo, que também era um cubo (1Rs 6.20); a cidade toda é um santuario para Deus e participa da
santidade do antigo sacrario interior. Doze mil estadios (16) (gr. stadioi) representam 2.500 km, se bem que, para
traduzi-lo em termos modernos, é roubar & medida o seu 6bvio simbolismo-um miiltiplo infinito de doze (note-se
a proeminéncia do nimero doze nesta visao da gloria da Igreja). O sentido deste grande algarismo ilumina-se pelo
dito rabinico que Jerusalém seria aumentada até alcancar as portas de Damasco e exaltada "até alcancar o trono de
Deus". A Nova Jerusalém se estende da terra ao céu e os une em um sd. Cento e quarenta e quatro covados (17)
(cerca de setenta metros-72 jardas) novamente deriva a sua significacdo de ser o multiplo perfeito de doze. Se foi
aceitavel a explanacao anterior da grande altura da cidade, nao ha necessidade para realcar a disparidade
evidentemente absurda entre a altura da cidade e a do muro; o muro é forte bastante para servir ao seu propdsito,
mas a cidade tem a funco extraordinaria de unir a terra e o céu. Ha pouca divida de que, como no caso de suas

dimensoes, assim com a enumeracao dos materiais da cidade, Jodo usa, propositadamente a linguagem de



simbolo; ele ndo esta simplesmente descrevendo riqueza fantastica. Ele ja disse que o lustre da cidade é como
jaspe, a aparéncia de Deus (ver o vers. 11); ele agora declara que todo o muro € feito dele. O ouro puro pode aludir
a tal pensamento como em #Ap 3.18. As doze pedras de fundamento do muro, a despeito de certas
dessemelhancas em nossas traducdes, parecem ser idénticas com as do peitoral do Sumo Sacerdote (Ex 28.17-20).
Com respeito a estas, tem sido estabelecido através de evidéncia tirada de Filo, Josefo, e monumentos egipcios e
arabes, que cada uma destas jbias representa um dos doze sinais do Zodiaco. Um exame da ordem das pedras
preciosas do nosso texto d4 o resultado assombroso que elas retratam o progresso do sol através dos doze sinais,
mas em ordem contraria. Tal fen0meno nao podia ser acidental. Dele Charles deduz que Jodo aqui mostra que a
cidade santa de suas visGes ndo tem nada que ver com as correntes especulagdes pagas acerca da cidade dos
deuses. Esse pensamento acentua-se pela inscricao dos nomes das doze tribos nas portas da cidade e os dos
apostolos nos fundamentos da cidade. Numa cidade modelada no santissimo lugar, ndo ha necessidade de um
templo (22); tudo é santo e Deus em toda a parte se adora. Cfr. Jo 4.21. Com o vers. 23, cfr. o vers. 11; ver também
Is 60.19-20. Como nesta tltima passagem, condicOes terrestres estdo claramente em vista. Enriquece-se o
pensamento quando se recorda que os leitores originais conheceriam o conceito pagao de que sao deuses o préprio

sol e a lua; longe de serem deuses, desvanece a sua gloria nativa ante o resplendor do Senhor Deus e do Cordeiro.

Vers. 24-26 reproduzem a substéncia de Is 60.3-11. Eles descrevem a relacao entre a cidade de Deus e as nag¢oes da
terra durante o milénio. Para todos que a desejarem, a comunhao entre o céu e a terra sera ininterrupta nessa era.
Ainda existe na terra, mesmo quando Satanis nao mais exerce a sua influéncia, a "contaminada" e "o que pratica
abominacao e mentira" (27). Para os tais ha, como se fosse, "uma espada inflamada que andava ao redor, para

guardar o caminho da 4rvore da vida" (Gn 3.24). Com isto e os versos que se seguem cfr. Ap 22.14-15.

Comentario de Apocalipse 22

O rio puro da 4gua da vida (22.1), em vista de Ap 7.17; Ap 21.6; Ap 22.17, denota um conceito puramente espiritual,
"as fontes das aguas da vida" vendo-se talvez, por assim dizer, como a origem deste puro rio. Nés nos lembramos
que o Jardim de Eden tinha um rio (Gn 2.10), e na visio de Ezequiel corria um rio do templo, possuindo
propriedades naturais de cura (Ez 47.8-11) . A arvore da vida (2), dessemelhante em Gn 2.9; Gn 3.22, aqui, trata-se
coletivamente; ha arvores em cada lado do rio, dando uma fruta diferente para cada més do ano e folhas com
propriedades de cura. O quadro se tira de Ez 47.7,12, no entanto, como no caso da agua da vida, os poderes de cura
das folhas tomam-se em sentido puramente espiritual. Através da Igreja, os homens dessedentario a sua sede
espiritual no reino de Deus e receberao sustento espiritual, adquirindo cura deste modo para as feridas do pecado.

Isto supre uma parte pictorial correspondente ao cantico profético de Ap 15.4.

Ali nunca mais havera maldicao (3) pude simplesmente significar que coisa alguma impura ou abominével
encontraré entrada na cidade santa (Ap 21.27). No entanto, é mais provavel que temos aqui u m contraste
propositado a maldi¢do pronunciada no paraiso original, que trouxe calamidade para toda a criacdo (Gn 3.14-19).
Os efeitos dessa maldicao tém sido completamente superados na Nova Jerusalém. O alvo da humanidade redimida
é que verdo o seu rosto (4). Tal visdo acarretara a transformacio dos que o véem na mesma imagem (1Jo 3.2). Para
os nomes das suas testas, ver notas sobre Ap 3.12; Ap 19.12. No vers. 5 a afirmacdo absoluta é a melhor traducao,
"Entdo ja ndo havera noite"; no entanto, é essencialmente correto: E ali ndo havera mais noite, pois, como em Ap

21.23, a cidade de Deus esta em mente (ver nota sobre Ap 21.23). Sente-se as vezes que a afirmacio e reinardo para



toda o sempre se contrapée a "e viveram, e reinaram com Cristo durante mil anos" (Ap 20.4), esta sendo temporal,
aquela eterna. Isto pode ser correto, porém certamente nao no sentido que a referéncia maior exclui a menor,
como se o milénio tivesse terminado este tempo; cfr. A afirmagao paralela com respeito ao governo de Deus em Ap

11.15, onde "ele reinara para todo o sempre" inclui o reino milenario.

Nesta conclusio, trés temas encontram expressao proeminente: a autenticidade das visdes narradas (vers. 6-
7,16,18-19), a iminéncia da vinda de Cristo (vers. 6-7,10-12,20), e a necessidade de santidade em vista da
consumacio impendente (vers. 10-15). E impossivel ter certeza, quanto a identificacio dos que falam nos vérios
parégrafos. Vers. 6-7,16, parecem como palavras de Cristo, vers. 10-15, palavras do anjo, vers. 8- 9,17-19,20b-21,
acréscimos de Joao. Mas € possivel uma grande quantidade de variacdo, especialmente se, como, pensam alguns,
tem havido deslocacgoes no texto subseqiiente a sua publicacdo, Em tltima analise, pouco importa; o que fala é

finalmente Cristo, cujo mensageiro € o anjo (9), e cujas palavras Joao registra como profeta (10).

O que fala (6-7) parece ser o nosso Senhor. Suas palavras, como o seu carater, sao fiéis e verdadeiras (Ap 3.14; Ap
19.11). Ele presto vem: (7). Ndo ha justificativa para traduzir o gr. tachy como "de repente"; tal interpretacao faria
sentido estranho ao vers. 6, "coisas que "de repente” (en tachei) hdo de acontecer”, uma impossivel traducdo em
vista do ensino do livro. Ver mais a nota sobre Ap 1.1. A inclusao dos vers. 8-9 por Joao nio significa
necessariamente que alguns dos seus leitores mais antigos praticavam o culto aos anjos, se bem que é verdade que
a pratica tinha um lugar entre os judeus (por ex. Test. Dn 6.2; Test. Levi 5.5) e até entre cristaos (Cl 2.18). A
experiéncia de Jodo é bastante natural e a sua narracdo aqui ndo precisa de outra explanacao do que a sua real
ocorréncia e interesse intrinseco. Nao é tanto uma polémica contra o culto aos anjos como uma corregao da
sobreexaltacao de todos os instrumentos de revelacdo; anjos e profetas e cristdos comuns todos se nivelam perante
Deus.

A injuncao no vers. 10 € o reverso de Dn 8.26; Dn 12.4,9, e do que nds vemos em s judaicos de modo geral.
Enquanto estes profetizavam de tempos (ostensivamente) remotos, a mensagem era de importancia imediata (o
tempo estd proximo) e foi entregue em seu proprio nome. Ha ironia nas palavras do vers. 11 no que se prende aos
maus. Daniel dissera (Dn 12.10) que nos altimos dias muitos seriam purificados pela experiéncia da tribulacio,
porém os impios procederiam impiamente; isto é, na tltima crise, os homens revelarao o seu verdadeiro carater e
se aliarao, ou ao lado de Deus, ou ao lado do diabo. Esse ensino acentua-se continuamente neste livro (Ap 7.1-8;
Ap 11.1-2; Ap 12.6; Ap 13.1-14.5, etc.). Aqui recebe a sua final exposi¢do. Desde que o tempo est4 proximo, o
homem que insiste em se apegar ao mal nele continue; ele cedo enfrentara o seu juizo. Quanto aos justos e santos,
que se guardem, para que nao caiam com o erro dos maus; o seu Senhor cedo vira para a sua redencio e
recompensa, Fazer desta afirmac¢do uma doutrina da fixidez irremediavel do homem nos tltimos tempos, que,
para Jodo, estavam proximos, é insustentavel, tanto do contexto como do ensino geral do livro (ver Ap 22.17; Ap
14.6-7; Ap 15.4; Ap 21.6-8). Cfr. vers. 12 e Ap 11.18, Is 40.10; Rm 2.6. Também para o vers. 13, ver nota sobre Ap
1.8.

No vers. 14, n6s temos a tltima bem-aventuranca desta espécie no livro: "os que lavam as suas vestiduras" ou que

guardam os seus mandamentos significa virtualmente "os que vencem"; ver Ap 6.11 n.

A conjuncao do vers. 15 com este verso parece indicar que o direito (a vir) a arvore da vida, e entrem na cidade
pelas portas -refere-se aos privilégios do reino do milénio; cfr. Ap 21.24 e Ap 22.2. O vers. 15 quase repete Ap 21.8.
Ver nota, sobre Ap 21.27. Alhures nas escrituras, caes denotam aderentes ao culto pagao; cfr. Dt 23.18 (onde "cao"
significa sodomita), Mt 15.26; Fp 3.2 (onde "caes" significa os judaizantes turbulentos). Swete, por conseguinte,
tende a identifica-los aqui com os abominaveis de Ap 21.8 (ver nota), Vers. 16 é uma outra atestacdo pelo Senhor

da autenticidade da profecia; cfr. Ap 1.1; Ap 22.6. Cristo como raiz e geracao de Davi cumpre Is 11.1. Como a



resplandecente estrela da manha, Ele mesmo é o cumprimenta da sua promessa ao vencedor em Ap 2.28 (ver

nota).

Lido, naturalmente, o vers. 17, parece ensinar que o Espirito Santo, especialmente como o ativo nos profetas (Ap
19.10), se une a, Igreja em clamar a Cristo para vir a, terra, segundo a sua promessa (7,12). O ouvinte da profecia
deste livro, a proporcao que se 1€ nas Igrejas, solicita-se a fazer outro tanto. O pecador penitente convida-se a
participar com os santos do dom da vida eterna em Cristo. Alguns, contudo, interpretam todos os apelos para "vir"

como dirigidos ao pecador.

Jodo tem sido criticado acerbamente por muitos pelo fato de concluir a sua profecia como a declaragio contida nos
vers. 18-19, que quase equivale a uma maldicao. Certamente era uma precaucdo costumeira para os escritores
antigos proteger as suas obras contra mutilacao e interpolacao, acrescentando tal anatema (Cfr. 1 Enoque 104.10-
11, 2 Enoque 48.7-8, Carta de Aristeas 210-211). Swete, contudo, objeta a tal interpretagio do sentido de Joao: "Se
a adverténcia solene do presente versiculo tivesse esta intengao, tem falhado redondamente; pois em nenhum
outro livro do Novo Testamento é o texto tdo incerto como no . Porém, como o seu arquétipo em Deuteronomio
(Dt 4.2, 12.32), tem uma referéncia mais profunda; nao é um mero lapsus calami, nenhum erro de juizo ou
meramente falta intelectual que se condena, mas a premeditada falsificacdo ou mé interpretacdo da mensagem
divina. Nao ¢ a letra do, mas o seu espirito que se guarda tao zelosamente". Podemos assim, nao

inadequadamente, comparar a conclusao de Paulo em 1Co 16.22.

A resposta de Joao a promessa de Cristo (20) corresponde a senha aramaica a que ja se fez referéncia em 1Co
16.22, "Maranata", "O nosso Senhor vem". A bem-aventuranca (21) lembra-nos que a profecia é, na realidade, uma
carta, cujas licoes devem ser pessoalmente apropriadas. Somente pela graca do Senhor Jesus Cristo pode essa

vitoria ser ganha, a qual tera a recompensa revelada neste livro. Nao a recebamos em vao.



