


Deus Conosco

A virgem conceberd e dara a luz um filho, e chama-lo-do pelo nome de
EMANUEL, que traduzido é: Deus conosco.” —Mateus1:23

“Deus conosco.” Nenhuma frase pode descrever melhor a vida e o
ministério de Jesus como relatado pelo ap6stolo Mateus. Através das
paginas do Evangelho de Mateus obtemos o perfil de Jesus — o Messias, o
prometido Filho de Deus.

Leia DEUS CONOSCO eencontrara o Cristo vivo face a face!

*Siga Jesus desde a manjedoura até ao Seu batismo por Jodo e Sua vitdria
triunfante sobre as tentacoes de satanas.

*Ouca-O enquanto Ele explica Deus e o Seu Reino aos Seus discipulos:
“Bem-aventurados os pobres de espirito... O Reino dos céus é como um rei
que celebrou as bodas de seu filho... Amaris o teu préximo como a ti
mesmo’.

* Admire-se pelo poder que Jesus demonstra — poder para curar, salvar e dar
vidanova!

*Sigao Filhode Deus até acruz—ealém dela!

Este estudo penetrante e pratico do Evangelho de Mateus é
indispensdvel para qualquer cristao que deseja uma elevada
compreensao de quem Jesus Cristo é, porque Ele veio ao mundo, como
Ele é relacionado ao Velho Testamento, e de como Sua vida, morte e
ressurreicao podem vitalizar a vida didria.

D. A. Carson é professor de Novo Testamento na Trinity Evangelical
Divinity School em Deerfield, Illinois, EUA. Dr. Carson é autor de mais de
uma dezena de livros, inclusive um comentario intitulado O Sermdao do Monte,
para Baker Book House. %
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Prefacio

Algumas pessoas léem a Biblia da maneira que um
explorador olha para uma cordilheira. Tais pessoas nao
prestam realmente atencfo ao panorama espetacular diante
delas, porém ficam andando a procura de pedras preciosas.
Existem pedras preciosas na Biblia; mas poder, beleza, argu-
mento coerente, histdria, surpresa, promessa, instrucao
moral, e muito mais também sio descobertos ao se fazer uma
rapida vasculhagem do comeco ao fim de um livro biblico
em vez de se demorar em cada versiculo.

Esse é o tipo de estudo que este pequeno livro pretende
facilitar. Este nao é um comentario detathado sobre o Evan-
gelho de Mateus, é sim, apenas uma exposi¢io panorimica.
Os crentes que quiserem mais ajuda em detalhes podem
consultar com proveito um dos comentéirios mencionados
no final deste livro.

Que o Deus de toda graca e verdade seja honrado
enguanto homens € mulheres estudem Sua mais santa Palavra
e aprendam a viver suas vidas mediante a luz dela.

Solr Deo glora.
D. A. Carson



Introducao

Falando de forma precisa, o evangelho que vamos
estudar é andnimo. Nada no proprio texto nos diz que ele foi
escrito por Mateus da forma que Romanos 1:11 nos diz que
a Epistola aos Romanos foi escrita pelo apéstolo Paulo. Mas
os primeiros escritores cristdos sdo unanimes em ver Mateus
por trds desta obra, e ndo existe nenhuma razio convincente
para duvidar do testemunho deles. Quando ele escreveu ¢
incerto, embora eu suspeite que a data seja ao redor de 63-65
d.C.

O que esta além de qualquer disputa € o fato que este
Evangelho desfrutava de enorme popularidade na Igreja
Primitiva. Parte da razdo é que Mateus relata muito dos
ensinos de Jesus — muito mais que Marcos, por exemplo.
Entre os maiores desses ensinos estdo os cinco longos
discursos — Mateus, capitulos 5-7; 10; 13; 18; 24-25 -
incluindo o Sermio do Monte.

Mas o livro é mais que uma colcha de retalhos feita de
histérias e discursos, conectados frouxamente. Existem temas
que fluem por suas piginas, conectando uma se¢ao a outra.
Por exemplo, Mateus se esforca bastante para mostrar como
o nascimento, o ministério, € a morte de Jesus, o Messias,
ocorreram em cumprimento das Escrituras. Ele estd interes-
sado em demonstrar que Jesus é verdadeiramente o filho de
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Davi, o Filho de Deus, o Messias prometido, mas de igual
modo, ele quer deixar claro como as expectativas da maioria
do povo sobre o que o Messias deveria ser eram calamito-
samente inadequadas.

Ocasionalmente € possivel vislumbrar o tipo de povo
cristao a quem Mateus estava escrevendo. Mas ndo devemos
jamais esquecer que este livro nfo tem por objetivo nos
informar sobre uma igreja ou um apostolo, e sim, sobre Jesus
Cristo. Ele é o climax das expectativas do Velho Testamento
e o fundamento para o cristianismo neotestamentirio. Aqui
neste Evangelho esta a dramaticamudanca de pacto — quando
o velho pacto cedeu lugar para o novo, quando os sacrificios
do templo foram substituidos pelo sacrificio da cruz, quando
a let de Moisés foi sobrepujada pelo ensino de Jesus. O Evan-
gelho de Mateus € o relato dessas mudancas fundamentais.
Ele nos conta nao somente quem Jesus era, porque Ele veio,
e como Ele estava relacionado com as Escrituras do Velho
Testamento que Deus havia providenciado, porém conta
também como os primeiros discipulos chegaram ao
entendimento e a fé.

Em resumo, o livro que vamos estudar diz respeito as
origens cristas; e é dificil imaginar um crente que esteja
desinteressado em tal tema. Além disso, por terminar com a
Grande Comissdo (28:18-20), este Evangelho se recusa a ser
usado como guia de informacio para individuos interessados
em historia e nada mais. Pelo contrario, ele prepara a estrutura
para a missao crista através dos anos, e conclama que seja
estudado e obedecido a fim de que o propésito da vinda de
Cristo seja realizado em nés.
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Raiz e Rebento

Mateus, capitulos 1 e 2

Se eu estivesse procurando escrever uma biografia
empolgante e inspiradora de um lider muito admirado, é
bem 1mprovavel que eu comecasse fornecendo sua
genealogia. Tais finuras historicas, eu penso, sio muitas vezes
melhor restringidas a um apéndice impresso em letras
pequenas e afixado ao final do volume. -

Mas Mateus néo viu as coisas dessa maneira; e depois de
lerem suas palavras iniciais — “Livro da genealogia de Jesus
Cristo, filho de Davi, filho de Abrado” — seus primeiros
lettores também nio teriam. Para os judeus do primeiro
século, letrados nas Escrituras, a proposta de apresentar um
relato do filho de Davi teria que ser autenticada. Tudo o que
esse relato prometesse de restauracio da realeza (veja 2
Samuel 7:12-16; Isaias 9:6, 7), ou do filho de Abrado, com
todas as ricas alusfes 4 semente de Abrado que poderia
mtroduzir as béncios de Deus ndo somente sobre Israel como
tambem sobre as nacgOes (Génesis 12:1-3), teria que ser
averiguado. O prospecto em si mesmo era maravilhoso, se
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fosse verdadeiro; contudo haviam muitos 1mpostores no
primeiro século, homens que alegavam ser o Ungido, o
Messias prometido ou o Cristo. Precisava-se ter discer-
nimento. Os judeus que estavam interessados em descobrir
mais sobre Jesus, e os crentes judeus que precisavam de
mats instrucao na fé que professavam, teriam ficado ansiosos
para terem diante deles as credenciais de Jesus Cristo.

Genealogia

Mateus usou a oportunidade para apresentar mais do que
uma linhagem genealdgica. Ele ndo apenas inseriu pequenas
adicoes, como também estruturou a lista de nomes a fim de
estabelecer pontos vitais. Desta forma ele transformou o que
poderia ter sido uma enumeracao obscura numa introducio
ao seu Evangelho estimulante a mente.

Os primeiros dois tercos dos nomes nesta lista podem
ser encontrados na Septuaginta (a versao grega do Velho
Testamento) de 1 Crbnicas 2:1-15; 3:5-24 e Rute 4:13-21.
Apds LZorobabel, Mateus contou com os relatos piblicos ndo
encontrados no Velho Testamento. Uma documentacio
detalhada assim existia em abundancia; Mateus teria
encontrado pouca dificuldade para extrair a informacio.
Interessantemente, nenhum judeu do século vinte pode
provar que ele ou ela é um descendente direto de Davi, pois
os registros genealdgicos foram destruidos por repetidos
holocaustos.

Quando os crentes comparam esta genealogia com a que
fo1 preservada em Lucas 3:23-38, eles notam que Lucas
remontou ao Adao, enquanto que Mateus nio foi além de
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Abrado. A razido é que Mateus estava particularmente
initeressado em apresentar Jesus como o cumprimento de
muitas promessas que Deus fez aos judeus como o povo do
pacto de Deus.

Os leitores podem também ficar problematizados sobre
o fato que em Lucas, a linhagem de Jesus passa por Davi
através de Nata, filho de Davi (veja Lucas 3:31), mas o
registro de Mateus passa por outro filho de Davi, Salomao
(veja 2 Samuel 5:14). Essas e outras diferencas sio melhor
explicadas em parte distinguindo uma descendéncia de
sangue de uma descendéncia de sucessao ao trono. Lucas
traca a primeira, a verdadeira linhagem de José; Mateus
apresenta a outra, o caminho pelo qual a linhagem dos
descendente reais de Davi acaba caindo no final das contas
sobre José. Existem paralelos na monarquia britanica,
quando a sucessao ao trono salta para uma outra parte da
familia por auséncia — como quando existe renincia ou nao
existe herdeiro.

Nao obstante os detalhes, ambos os relatos passam por
José, mesmo que ele ndo fosse o verdadeiro pai de Jesus.
Existe evidéncia independente de que Maria, também, era
uma descendente de Davi (veja Lucas 1:32); porém as
genealogias passam por José, pois a linhagem masculina
estabeleceria legalmente o direito de Jesus ao trono.

Trés caracteristicas notdveils fazem com que esta
genealogia em Mateus se sobressala mais como um relato
que aponta para Jesus do que uma simples linhagem familiar.

A primeira é a 6bvia divisdo em trés partes. Os dois pontos
criticos que dividem a genealogia fazem mencao de Davi —
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Ret Davi, Mateus enfatiza com cuidado (1:6) — e do comeco
do exilio Babilénico (Mateus 1:11, 12) quando a monarquia
foi destruida e o que restou da nacéo foi transportado para a
Babilonia em 587 a.C. Daquele momento em diante,
nenhum herdeiro de Davi sentou no seu trono. Mas agora,
Mateus estava argumentando, um descendente de Davi, Jesus
0 Messias, havia chegado para tomar nas maos as rédeas reais
mais uma vez.

Na realidade, isso cumpriu a profecia. O profeta Isaias
aguardava um tempo quando “entdo brotard um rebento do
tronco de Jessé (o pai de Davi)” (Isaias 11:1). Isto é, a
linhagem representando a monarquia seria colocada abaixo
até restar apenas um tronco, todavia daquele tronco
aparentemente morto € arruinado surgiria um novo “rebento”
que cresceria para se tornar uma arvore sélida.

No Parque Stanley em Vancouver, perto da entrada do
zoologico, existe uma arvore assim. Um pinheiro Douglas
glgante, com trés metros ou mais de didmetro, foi cortado a
altura do ombro; entretanto do toco remanescente o pinheiro
fez brotar uma nova arvore, ja com cerca de um metro de
didmetro e crescendo lindamente. Exatamente da mesma
maneira, as promessas de Deus dadas a Abrado na parte
inicial da genealogta, resultou em cumprimento parcial no
me10 da genealogia: o rei Davi e seus herdeiros reinaram. O
exilio deixou apenas um cepo; mas agora o Filho maior de
Davi emergiu do mesmo tronco como o Rei prometido.

A segunda, a divisdo da genealogia em trés séries de
catorze, ¢ reconhecida universalmente como sendo
parcialmente artificial. Nomes foram deixados de fora. Entre
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Jorao e Uzias (Mateus 1:8) veio Acazias, Jods, e Amazias (2
Reis 8:24; 1 Cronicas 3:11; 2 Crénicas 22:1, 11; 24:27).
Existem outras omissdes também. A expressido traduzida
“nasceu de” muitas vezes significa “era o ancestral de” ou
“era o progenitor de”; e por essa razao as brechas nio sao de
se surpreender.

No entanto, as divisoes bem arranjadas que resultaram
na genealogia, além de tornarem a lista mais ficil de se
decorar, tem provavelmente a intencio de nos dizer algo. E
quase certo que a cuidadosa énfase dada ao namero 14
(Mateus 1:17) 1ncentivaria os leitores judeus a se lembrarem
de que o valor numeérico do nome de Davi em Hebraico era
14. (No Hebraico, cada letra tem um valor numérico. Por
1ss0, na palavradwd (Davi),em qued = 4 ew = 6, temos 4 +
6 + 4, que €1gual a 14). Noutras palavras, esta € uma maneira
sutil de se enfatizar a importancia de Davi — e portanto a
verdade que Jesus € o Filho prometido de Davi. Um dos trés
conjuntos de catorze estd com uma geracao a menos. Foram
apresentadas varias sugestoes do porque disso, nenhuma
delas inteiramente convincente; e eu mesmo ainda ndo sei a

resposta. =
A terceira € mais intrigante caracteristica da genealogia é

a mencdo de quatro mulheres: Tamar (1:3); Raabe (1:5), Rute
(1:5), e Bate-Seba (“mulher de Urias” 1:6). A maioria das
genealogias judaicas nao incluia mulheres. Mais importante,
a escolha dessas mulheres em particular, em vez de grandes
matriarcas como Sara, Rebeca e 1.é1a, prova que Mateus estava
nos dando algo mais do que mera informacio bioldgica.
Tamar seduziu seu sogro Juda para dentro de um
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relacionamento incestuoso (veja Génesis, capitulo 38); Raabe
salvou os espides e juntou-se aos israelitas, mas ela era uma
prostituta paga (veja Josué 2:5); Rute era uma moabita, nao
apenas uma gentia, e sim, um membro de uma raga
freqitentemente em oposigio implacivel aos israelitas; ¢ Bate-
_Seba que, embora sendo judia, pode muito bem ter sido
considerada por alguns como uma hitita, pois ela casou-se
com Urias, o heteu. Nao obstante, ela entrou na linhagem
messianica devido um caso de adultério com Davi (veja 2
Samuel, capitulo 11).

Os reis e os principes deste mundo exibem com orgulho
sua nobre linhagem, suas ligacdes com duques e duquesas,
presidentes e czars, primeiro-ministros ¢ magnatas. Mas
Mateus se esforcou para chamar a atengéo ao fato de que Jesus,
o Rei, incluia na Sua linhagem prostitutas e estrangeiros.
Isso demonstra nio somente Sua imensa humildade, como
também aponta para o fato de que Ele veio para salvar “o
seu povo dos seus pecados” (Mateus 1:21), e ser o Senhor e
Salvador nio apenas dos judeus, € sim também de homens e
mulheres sem discriminacio racial, cumprindo a promessa
feita a Abrado de que nele todos os povos da terra seriam
abencoados (veja Génesis 12:1-3).

Histéria

Se for comparado o relato de Lucas sobre o nascimento
de Jesus com o de Mateus, veremos que Mateus enfocou
muito mais a perspectiva de José do que a de Maria. Seguindo
os costumes da época, José e Maria ficaram noivos para se
casarem. Ao contririo dos noivados modernos, entretanto, o
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deles tinha uma obrigacao legal e significava que eles eram
considerados como marido e esposa, mesmo que nao
tivessem passado pela cerimdnia final de casamento € nao
tivessem comecado a viver juntos num relacionamento
conjugal. Foi durante esse periodo de espera que a gravidez
de Maria foi descoberta, uma gravidez que havia acontecido
por obra “do Espirito Santo” (Mateus 1:18).

Até aquela altura José nao sabia o que nds sabemos pela
leitura dos dois primeiros capitulos de Lucas. Numa
sociedade muito mais discreta que a nossa, era tmprovavel
que Maria tivesse encontrado a oportunidade ou a coragem
para tentar explicar a José tudo o que havia acontecido a ela.
Da sua parte, José estava num terrivel dilema. Por ser um
homem justo, ele nao conseguia suportar a ideia de dar
continuidade ao casamento como se ele tivesse se envolvido
em sexo ilicito antes do casamento, pois todo mundo 1r1a
presumir ter sido isso a causa da gravidez. Isso seria humi-
lhante e deploravel; ¢ além disso, como ele poderia confiar
novamente em Maria?

Mas por ser também um homem bondoso, ele *nio a
queria infamar” (Mateus 1:19) passando pelos canais legais
comuns que poderiam ter Ihe concedido um divércio (como
era entao chamado a quebra de um noivado). Nem tampouco
teria ele considerado apelar a pena de morte sancionada pelo
Velho Testamento para tals casos, a qual quase nao estava
sendo aplicada naquele tempo. Em vez disso, ele decidiu
fazer uso de uma brecha legal para realizar um divércio quieto
que iria liberi-lo de uma casamento tdo desonroso e ainda
pouparia Maria do pior da vergonha.
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Nesse momento um anjo do Senhor, aparecendo a ele
num sonho, mudou sua opinido. Mesmo a maneira como o
anjo se dirigiu a ele — “José, filho de Davi” — teria ajudado a
prepard-lo para o anincio surpreendente (veja 1:20). Um
momento de reflexao mostra quao bondoso Deus fo1 em
assegurar a permissio de Maria antes que a gravidez
comecasse, € a de José somente apds a gravidez ter se tornado
publica. Em todo caso, José é aqui levado ao misterio da
encarnacao (literalmente, da “em-carnacao”) e responsabi-
lizado junto com Maria de dar a crianca o nome de Jesus.
(veja Lucas 1:31). O nome é o equivalente em grego a Josué,
que em suas varias formas significa “Jeova é salvacdo™ ou
“Teova salva” —um nome que € mais adiante elucidado pela
explicacao, “porque elesalvard o seu povo dos seus pecados™
(Mateus 1:21, italicos adicionados).

O fato de José ter 1do adiante com o casamento revela
muito sobre sua fé, ndo obstante o que os outros pudessem
pensar; porém mesmo apos levar Maria para casa como sua
esposa (o ponto alto no final da cerimdnia), ele nao teve uniio
sexual com ela até apods Jesus ter nascido (veja o v.25).

Mateus nao nos conta nada sobre a manjedoura ou 0s
pastores, ou mesmo sobre o decreto de César Augusto que
trouxe o casal para Belém onde o nascimento aconteceu. Em
vez disso, ele se concentrou num outro grupo de visitantes,
alguns homens sibios ou “magos” do leste (veja 2:1-12; eles
possivelmente vieram da Babilonia). A Biblia ndo nos conta
quantos haviam. O tradicional trés ¢ uma deduco encontrada
numa tradicio posterior em relacio aos trés presentes deles
(v.11). Aparentemente eles eram astroélogos que misturavam
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com suas supersticoes pagas algum conhecimento das
promessas do Velho Testamento da vinda de um rei judaico.
A grande populacao judaica na Babilonia poderia muito bem
ter sido a fonte de tal informagao. Sem saberem aonde ir
quando chegaram a Palestina, eles rumaram em dire¢do ao
palacio do rei Herodes para pedirem informacoes. Onde
mais, no final das contas, deveria um re1 nascer senio no
palacio real?

Mal sabiam eles que o rei Herodes, agora no final de trés
décadas e meia de regime, era um homem doente, parandico,
impiedoso, € cruel. Capaz de uma administracio competente
e de esquemas magnificos de construcao, ele havia entretanto
se tornado tao mesquinho e ciumento da sua posigao que ele
assassinou sua esposa favorita e dois dos seus filhos quando
ele temeu que eles pudessem tomar o seu trono. A pergunta
dos magos, portanto, certamente iria irrita-lo, ¢ se Herodes
estava irritado Jerusalém também estava (v.3), pols 0 povo
sabia quao vingativo seu monarca podia ser. Mesmo os lideres
religiosos que foram capazes de fornecer a resposta certa sobre
o lugar de nascimento do Messias prometido (vv. 3-6)
estavam aparentemente mais 1nteressados em acalmar
Herodes do que em averiguar por st mesmos as alegacdes
dos magos.

Viajar no frescor da noite nfo era incomum naquele
tempo; e enquanto 0s magos partiam novamente, dessa vez
para Belém, a uns meros oito quilémetros ao sudeste, a estrela
que eles haviam visto pela primeira vez em seu proprio pais
reapareceu. Que tipo de fendmeno celestial era este nds néo
sabemos, embora tenham existido muitas teorias; porém da
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perspectiva deles, a medida que viajavam, ela se mantinha
parada no ar sobre a cidade onde o Infante estava. Eles logo

enicontraram a casa exata — talvez fazendo perguntas ao povo
local (veja Lucas 2:17, 18) — e apresentaram seus presentes

ao Infante.
Apesar das cenas da natividade produzidas pelas

modernas lojas de departamento, os magos nio se juntaram
a0s pastores ao redor da manjedoura. Eles chegaram muito
mais tarde, ¢ a essa hora José 1a havia conseguido acomodar
sua familia numa casa apropriada. A margem de dois anos
consentida por Herodes (Mateus 2:16) sugere que Jesus ja
tinha pelo menos um ano de idade. Os préprios presentes,
Ouro € resinas preciosas de arvores raras, podem ter pago parte
das despesas da familia no momento em que eles
empreenderam a longa viagem e a residéncia temporaria no
Egito. Pois foi 1sso o0 que a visita dos magos precipitou: mais
mensagens angelicais em sonhos, uma rapida mudanca de
rotas pelos magos, e uma partida igualmente rapida de José
¢ sua pequena familia.

Quantos bebés foram mortos pela crueldade paranéica
de Herodes nao pode ser determinado. PProvavelmente nao
mais que uma dazia foram assassinados, pois Belém nao era
uma vila grande. Mas a angastia nao foi menos profunda
para aqueles que perderam seus pequeninos.

Nio muito tempo depois, Herodes morreu. José,
instruido por outro sonho, retornou a terra de Israel. Contudo,
uma vez mais outro sonho foi usado para preveni-lo a afastar-
-s¢ da Judéia e de Belém; e assim ele foi mais para o norte,
para a sua velha cidade natal de Nazaré, e 14 estabeleceu-se.
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Bem a parte das cinco citacdes notdveis do Velho
Testamento encontradas nesses dois capitulos, a narrativa por
s1 propria apresenta alguns pontos importantes. Dois se
sobressaem.

Primeiro, o nascimento de Jesus, o Messias, é apresentado
como uma combinacao assombrosa do extraordinirio, mesmo
do milagroso, junto com o humilde e o singelo, até mesmo
do cruel e do macabro. Por um lado, a prépria concepciio
deve tudo a intervencio sobrenatural de Deus; e em cada
estagio o Filho de Deus ¢é protegido pela iniciativa e pela
direcao especial de Deus. Afinal de contas, a orientacéio por
meio de anjos aparecendo em sonrthos é um tanto rara no Novo
lestamento — mas ela ocorre cinco vezes nestes dois capitulos!
Essa crianga era especial, o cumprimento das promessas do
Velho Testamento, o Salvador do Seu povo, trazido aqui com
uma missao divina. Mas por outro lado, Ele nasceu num lar
humilde e foi forcado a fugir de Sua prépria terra natal. Seu
nascimento precipitou o assassinato selvagem de outros
meninos; e Seus pais foram finalmente forcados a fazerem
residéncia na desprezada Galiléia.

Segundo, existe um contraste evidente entre o entusiasmo
dos magos gentios e a recepgdo concedida a Jesus por Seus
semelhantes judeus e pelo monarca Herddes, idumeu. No
melhor dos casos, as autoridades judaicas foram ap4ticas em
relagéo as noticias, mais preocupadas com a paz politica do
que em determinar a veracidade das alegacdes que os magos
fizeram. As autoridades religiosas tinham um conhecimento
preciso das Escrituras, mas néo tiveram coracio para buscar
o tipo de Messias que estava escondido numa vila. Em
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contraste, 0s magos vieram de uma distancia consideravel e
iniciaram sua busca a partir de premissas duvidosas; porém
eles encontraram o Salvador, ofereceram seus presentes, ¢ O
veneraram. Mateus, escrevendo da sua perspectiva ap0s a cruz
e a ressurreicao, percebeu que os magos adoraram melhor
do que sabiam. Eles ento se juntaram as mulheres gentias

que fizeram parte da linhagem do Messias, e previram o
tempo quando este Messias iria comandar Seus seguidores a
fazerem discipulos de cada nacgao (veja 28:18-20).

Profecia e Cumprimento
Talvez a caracteristica mais marcante do nascimento de

Jesus, como apresentado por Mateus, seja a maneira como
cada passo cumpriu as Escrituras do Velho Testamento. Por
cinco vezes o mesmo ponto ¢ estabelecido (1:22, 23; 2:5, 6,
15,17, 18, 23). Jesus estava por meio disso ligado a revelagio
ja dada nas Escrituras antes que Ele nascesse — tio
seguramente como Ele estava ligado ao povo daquelas
Escrituras pela genealogia no comeco de Mateus.

Como veremos, 0 Cristianismo niao se apresenta como
uma religido inteiramente nova, fundada a meros dois mil
anos atras, mas como o cumprimento da revelagao que o Deus
da Criacao ja havia dado, o dpice a qual Deus estava dando
forma a histéna. Isso faz parte da razdo porque os crentes
léem o Velho Testamento junto com o Novo Testamento: as
duas partes pertencemn uma a outra como componentes de
uma unica revelacio coerente.

A natureza da profecia e do cumprimento € muttas vezes
mal-compreendida. As vezes pensamos nisso como nada
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mais do que uma combinagio de predicoes simples, em
sentencas, seguidas pela chegada dos eventos que tais
sentengas predisseram. Na Biblia, esse éum tipo importante
de profecia; porém ele € somente um tipo. A profecia de
Miquéias 5:2, citada em Mateus 2:6, pertence a esse tipo.
Mas existem outros tipos de igual importancia.

Por exemplo, a Epistola aos Hebreus argumenta que todo
o sistema sacrificial do Velho Testamento tinha varios
indicadores embutidos que faziam com que todo o sistema
sacrificial apontasse para o maior sacrificio de todos ~ o
sacrificio do Senhor Jesus Cristo na cruz. Noutro lugar no
Novo Testamento, aprendemos como a lei previa o evangelho,
como o sacerdécio levitico apontava para um novo sumo
sacerdote que iria efetivamente colocar-se entre Deus e a
humanidade e nunca mais precisaria ser substituido, como
o reino antigo de Davi servia como um modelo ou “tipo” do
reino de Deus, como certos pactos tinham uma obsoléncia
embutida que levava os crentes a aguardarem a chegada do
novo pacto prometido (Jeremias 31:31-34) e muitos mais.

O estudo destes tipos de profecia é muito importante,
pois muitas das ligacoes entre o Velho e o Novo Testmento
sdo desta natureza. As vezes a imaginacao dos estudantes da
Biblia exagera, e eles postulam ligacoes bastante duvidosas
e fazem jogos de associacao de palavras. Por exemplo, alguns
viram no cordao de fio de escarlata que Raabe atou na janela
(Josué 2:17-21) um item numa longa linha de itens vermelhos
ou escarlatas que apontam para o sangue de Jesus. No
entanto, o cordao do fio de escarlata de Raabe nunca é usado
desta maneira pelos autores das Escrituras posteriores, € este
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cordao esta com certeza desconectado de qualquer tema de
sacrificio ou propiciacao. Um cordao de fio de escarlata foi
provavelmente usado para que fosse visto com mais facilidade
pelos soldados israelitas invasores.

O fato de muitos abusarem desse tipo de profecia biblica
e de criarem em cima disso um jogo um tanto tolo, entretanto,
nao é razao para nde vermos sua grande importincia.
Devemos tentar aprender alguns dos controles que tornam
possivel manusear tats passagens das Escrituras de forma
razoavel e cuidadosa. Este nao é o lugar para embarcarmos
em tal estudo; mas talvez possamos ver como 1sto funciona
em duas ou trés passagens de cumprimento nestes dois
primeiros capitulos de Mateus.

Considere o texto citado em Mateus 2:15. José e Maria
levaram o menino Jesus para fora do Egito e retornaram a
terra de Israel. Esse passo, nos é contado, cumpriu “o que
fora dito da parte do Senhor pelo profeta: do Egito chamei o
meu Filho”. A passagem citada € Oséias 11:1. Uma leitura
minuciosa daquele capitulo, entretanto, mostra que o profeta
ao citar as palavras do Senhor nao estava Se referindo a algum
evento futuro, € sim, a um evento passado — 1sto €, 0 tempo
quando Deus chamou Seu “fitho”, a nacao de Israel, para
fora do Egito na época do Exodo. Entdo, o que daria a Mateus
o direito de dizer que a saide de Jesus do Egito cumpriu o
texto de Osélas?

Narealidade, Jesus é muitas vezes apresentado no Novo
‘Testamento como o antitipo de Israel; isto é, o verdadeiroeo
perfeito Israel que nio fracassa. Se Israel é comparado a uma
vinha que produz um fruto repugnante (Isaias, capitulo 5),
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Jesus € a verdadeira videira que produz bons frutos (Joao,
capitulo 15). Se Israel peregrinou no deserto por quarenta
anos ¢ fo1 muitas vezes desobediente no transcurso de muitas
provacoes e tentacdes, Jesus fo1 dolorosamente tentado no
deserto por quarenta dias, mas foi perfeitamente obediente
(Mateus 4:1-11). Israel no Velho Testamento € o filho do
Senhor (Exodo 4:22, 23; Jeremias 31:9); porém Jesus, Ele
mesmo um filho de Israel, de fato um filho de Davi, era
supremamenteo Filho de Deus; e portanto Ele reinterpretou
ou recapitulou algo da histéria do “filho” (a nacao de Israel)
cuja propria existéncia apontava para Ele.

Além disso, mesmo no contexto de Oséias, capitulo 11,
o profeta estava aguardando um convite salvifico do Senhor
(Oséias 11:10, 11), desse modo encaixando-se num padrio
mais abrangente do Velho Testamento que aponta de varias
maneiras para a definitiva auto-revelacao de Deus na Pessoa
de Seu Filho, o Senhor Jesus Cristo.

De forma um tanto semelhante, 0 choro das mulheres
de Belém com o coragdo partido (Mateus 2:17, 18) cumpriu
o texto de Jeremias 31:15. Aquele texto retrata Raquel, a mae
configurada de Israel, condoendo-se porque a nacio estava
sendo deportada para o exilio —a monarquia fora decepadae
havia derramamento de sangue em todo o lugar. Mas Mateus,
até mesmo por sua apresentacio da genealogia de Jesus,
mostrou que ele entendeu que o exilio estava chegando a
um fim. E verdade que alguns judeus desgarraram-se
voltando para a Terra Prometida setenta anos apdés as
primeiras deportacdes comecarem, mas a monarquia davidica
nunca foi restabelecida.
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Com o nascimento de Jesus, aquilo estava para mudar.
O rebento de Davi estava vindo para remnar. O choro das maes
de Belém seria o estigio final da tristeza que pertenceu ao
periodo do exilio, € assim o cumpriu. Mesmo sendo tio
amargo como foi, ele indicou o alivio do novo pacto, a ponto
de ser inaugurado. Observe que Jeremuias 31:15 — Raquel
chorando — é seguido rapidamente por Jeremias 31:31-35-a
promessa de um novo pacto.

Talvez a passagem de cumprimento mais estranha nestes
dois capitulos seja a encontrada em Mateus 1:23, pois neste
caso nao conseguimos nem mesmo descobrir qual o texto do
Velho Testamento que esta sendo citado! Das muitas solugoes
apresentadas, talvez a mais simples seja esta: por nao fazer
nesta ocasido referéncia ao que foi escrito peloprofeta, e sim,
pelosprofetas (plural), Mateus nao esta se referindo a um texto
especifico porém a um tema encontrado em varios profetas
—~ que o Messias iria ser desprezado (veja Salmos 22:6-8, 13;
69:8, 20, 21; Isaias 11:1;49:7; 53:2, 3, 8; Daniel 9:26).

Quando o Novo Testamento fo1 primeiro escrito original-
mente, nao foram usadas aspas, por 1sso Mateus 2:23 podia
ser traduzido: “Assim foi cumprido o que foi dito pelos pro-
fetas, que Ele seria chamado um Nazareno” — com “Naza-
reno” representando um simbolo do que era desprezado (veja
também Joao 1:46;7:42,52). Apds a ressurreicido, quando os
incrédulos quiseram rotular os crentes de forma zombeteira,
cles se referiram a eles como a seitanaszarena (veja Atos 24:5)
— ¢ a expressao tinha a intenc¢do de ferir, assim como um
académico de uma das universidades de maior prestigio pode
zombetelramente referir-se a um colega que estudou numa
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escola pequena ou alguém de uma cidade grande que levanta
seu nariz para alguém de uma cidade pequena.

Jesus foi levado a desprezada (aliléia, € mesmo para a
ainda mais desprezada Nazaré, onde Ele iria crescer para
ganhar a designacio de “Jesus o Nazareno” — nfo “Jesus de
Belém”, com todas as ricas conotagdes davidicas, mas de
“Tesus 0o Nazareno”. E isso, também, foi realizado pela
intervencao soberana de Deus, e cumpriu as Escrituras que
predisseram que o Messias seria desprezado.

Mas se Jesus cumpriu tais Escrituras, Ele também
cumpriu uma que disse que Ele seria chamado de Emanuel,
que quer dizer “Deus conosco” (Mateus 1:22, 23). O povo de
Deus nio podia imaginar nenhuma benc2o maior do que
Deus estar com ele. De fato, isso serd a suprema fonte de
alegria no novo céu e na nova terra (veja Apocalipse 21:3,
22, 23). Deus vive com Seu povo! Essa alegria e gloria ja se
manifestaram nAquele que é literalemente “Deus conosco”.

Perguntas para Estudo Suplementar

1. Que titulos ou nomes para Cristo vocE consegue encontrar
nestes dois capitulos? Faca uma lista deles e explique o
que eles significam.

2. Compare cuidadosamente Mateus 1:18-2:23 ¢ Lucas 1:1-
2:40. De que maneira cada passagem esclarece a outra?

3. Que implicacbes vocé consegue extrair do fato que
nenhum judeu da atualidade pode provar que ele ou ela
é um descendente direto do rei Davi?
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4. Que implicacOes para a sua propria fé vocé consegue
extrair dos exemplos aqui do controle soberano de Deus
sobre os eventos a ponto de realizar Seus proprios
proposttos salvificos? (I.eia Romanos 8:28-39).

5. Que implicacbes para a sua prépria fé vocé consegue
extrair da disposicio de Jesus de Se humilhar, sofrer
rejeicao, ¢ ser desprezado ou ignorado? (Leia Mateus
10:24,25; Joao 15:18-16:4).

6. Que versiculos ¢ temas nestes dois capitulos ja apontam
para a cruz?
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O Comeco do Ministério
do Messias

Mateus, capitulos 3 e 4

Embora os quatro Evangelhos candnicos comecem bem
diferente um do outro, é notivel que todos os quatro incluem
algum relato do ministério de Jodo Batista antes das suas
descrigoes do ministério de Jesus. Os quatro evangelistas
perceberam corretamente que a funcao de Jodo como
precursor havia sido predita pelas Escrituras (veja Isaias 40:3;
Malaquias 3:1; 4:5, 6), e portanto eles dificilmente poderiam
té-lo deixado de fora. Na verdade, inclui-lo ajuda a autenticar
Jesus; pois se as Escrituras dizem que o Messias deve ter um
precursor, qualquer pretendente messidnico deve ser capaz
de dizer quem € o seu precursor.

Entretanto mais importante, o ministério puiblico de Jesus
comecou a partir do momento do Seu batismo por fodo;
portanto a funcio de Jodo requer algum tipo de atencao. Como
veremos no capitulo S deste livro, o propoésito de Joao no
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desenrolar do plano redentor de Deus foi cuidadosamente
projetado pelo proprio Jesus, € era obviamente wm assunto

que interessava Mateus.

O Precursor
A maioria dos judeus acreditava que nao havia existido

um profeta em Israel por quatrocentos anos. O ministério de
Jodo Batista estava portanto compelido a causar uma sensacéo.
Mesmo a comida que ele comeu e as roupas que ele vestiu o
estamparam nao tanto como pobre mas como um profeta,
um profeta com ligagdes Gbvias com Elias (veja 2 Reis 1:8;
Zacarias 13:4). Mateus o identificou nao simplesmente como
um profeta (Mateus 11:9), e sim, como o tema de uma das
profecias de Isaias (veja 3:3) — uma identificacao que Joéo
Batista estava preparado para fazer referente a st mesmo (Joao
1:23).

Mas fo1 o ardor da sua mensagem, e o espirito no qual
ela foi transmitida, que chamou a mailor atencao. Como
Mateus a registrou, aquela mensagem abrangia dois temas
cruciais.

Primeiro, Jo&o anunciou a proximidade do reino dos céus
(Mateus 3:2) —achegada iminente do Messias que, diferente
do proprio Joio, iria batizar ndo com agua mas com o
Espirito Santo e com fogo (3:11, 12). A palavra para reino
pode ser melhor traduzida como reinado. Ela conota
principalmente o sentido dinamico de governo, reinado, ou
dominio ao invés do sentido relativamente menos freqiiente
e estatico de territdrio ou reino (como em 4:8).

Isso 1ria trazer a mente de muitos judeus as NUIMET0Sas
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promessas de bencdos futuras registradas no Velho
‘Jestamento, promessas as vezes expressas em categorias de
reino, € as vezes em outros termos. Existiam promessas ao
herdeiro de Davi, promessas de béncao e julgamento no dia
do Senhor, promessas de um novo céu e de uma nova terra,
de um Israel reagrupado e de um pacto novo ¢ transformador
(veja 2 Samuel 7:13,14; Isaias 1:24-28;9:6,7; 11:1-10; 64-66;
Jeremias 23:5,6; 31:31-34; Ezequiel 37:24; Daniel 2:44; 7:13,
14; Sofonias 3:14-20). Todas essas e outras mais sao evocadas
pelo anuncio de Jojo.

Mas se o0 reino estava para aparecer, teria que existir
alguma mencao do Rei, do Messias. Aqui duas coisas devem
ser assinaladas.

Primeiro, Jodo Batista se viu ndo meramente como
alguém que fez uma predicao generalizada sobre algum
reinado futuro, mas como o precursor imediato de alguém
vindo apds ele cujas sandilias ele nio era digno de carregar.
Aquela pessoa iria batizar o povo com o Espirito Santo (pois
a época messianica seria caracterizada pelo Espirito Santo) e
com fogo (aqui provavelmente um simbolo de pureza, como
em Isaias 1:25; Zacarias 13:9; Malaquias 3:2, 3). No entanto,
aquela mesma figura iria efetuar uma separacio entre os seres
humanos; alguns seriam ajuntados como bons grios e alguns,
como farelo, seriam destruidos (veja Mateus 13:30). A vinda
do Messias, noutras palavras, iria trazer tanto béngdo como
julgamento, a pureza do Espirito Santo e a condenacio
Inequivoca.

Segundo, Mateus normalmente usava a expressio “o
reino dos céus”, enquanto que os outros escritores dos
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Evangelhos usavam “reino de Deus”. Este ulumo € usado
por Mateus em 12:28; 19:24; 21:32,43. E bastante duvidoso
que as duas expressdes se refiram a coisas diferentes.
(Compare, por exemplo, Mateus 19:23, 24 com Marcos 10:23-
25). Todavia, a expressdo “reino dos céus” tem uma certa
ambigiidade que Mateus pode ter preferido. O céu, o lugar
onde Deus habita, pode significar Deus, da mesma forma
que em expressoes tais como “Que o céu proiba!” Entretanto,
é um pouquinho menos especifica. Quando dizemos, “o reino
de Deus”, estamos fazendo referéncia ao reino onde Deus
reina — mesmo que os escritores dos Evangelhos também
tenham deixado claro que o reinado pertencia, mais especi-
ficamente, a Fesus (veja Lucas 22:16, 18, 29, 30).

Mas a expressao “reino dos céus” em Mateus abriu mais
espaco para esta associagio gémea do reino pertencente a
Deus e a Jesus. O reino é verdadeiramente de Deus, ¢ € sem
divida especificamente atribuido ao Pai (Mateus 26:29);
mesmo assim ele também é o reino de Jesus (veja 16:28;
25:31, 34, 40; 27:42; possivelmente 5:35), pois Jesus € Rel e
Messias. Assim, quando Jodo Batista estava preparando “o
caminho do Senhor” (3:3), ele estava preparando, mais
especificamente, o caminho de Jesus, uma vez que ele era o
precursor de fesus.

A segunda caracteristica da mensagem de Jodo fo1 o
chamado ao arrependimento. Na verdade, a urgéncia desse
chamado ao arrependimento estava fundamentada na
iminéncia do reino: “Arrependei-vos, porque € chegado o
reino dos céus” (3:2). Esta foi a maneira que Jodo Batista
“preparou o caminho do Senhor”. Ele exigiu que os homens
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e as mulheres dessem as costas aos seus pecados e se prepa-
rassem para o Messias iminente. Visto que Sua vinda (como
acabamos de ver) poderia significar béncdo ou condencio,
era lmportante preparar-se para Ele.

O arrependimento nao € sitnplesmente alguém sentir-
se pesaroso por seus pecados, nem uma mudanca de opinido
meramente intelectual a respeito deles. O arrependimento é
uma mudanca radical de direcao, uma virada transformadora
da pessoa como um todo. Ele envolve a vontade, o pensa-
mento, as emocoes € as acoes, ¢ produz “frutos dignos de
arrependimento” (3:8). E por 18so que a linguagem de Joao
era tao severa contra os lideres religiosos do dia. Os fariseus
e 0s saduceus eram respeitados em muitos lugares; eles eram
muitas vezes devotos e religiosos. Mas a ndo ser que suas
vidas demonstrassem a transformacao radical que Jodo estava
exigindo, ele os tratava como outros pecadores.

Mais amplamente, Joao Batista advertiu o povo que a
confianc¢a na heranga e nos privilégios raciais e religiosos seria
de pouca utilidade. Alguns judeus sentiam que eram
aceitaveis a Deus simplesmente por serem descendentes de
Abraao e por serem, portanto, membros do povo do pacto
de Deus. Contudo, Jodo insistiu que Deus poderia levantar
verdadeiros filhos de Abraao das pedras do chao. O
argumento entao formou a base para o conceito de Paulo de
que os verdadeiros filhos de Abraao sdao aqueles que
compartilham da {¢ de Abraido (veja Romanos, capitulo 4;
(zdlatas, capitulo 3).

A época messidnica que estava chegando seria tio
discriminatoria que qualquer arvore que nao produzisse
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frutos seria cortada e queimada. Esse ponto de vista do futuro
fo1 pouco apreciado por aqueles que sentiam que apenas por
serem judeus eles estariam bem, ou que a vinda do Messias
significaria uma grande transformacio politica de Israel,
livramento do senhorio romano, e uma restauracio das
tfortunas terrenas de Israel sem qualquer consideracao pela
santidade do povo do Messias. Todavia este Messias, Mateus
1ns1stiu, velo para salvar Seu povo dos seus pecados (Mateus
1:21), n2o somente dos romanos.

Vinculada a dupla mensagem de Jodo estava sua pratica
de batizar aqueles que confessavam seus pecados. O batismo
nao era um ritual desconhecido. Por exemplo, alguns lideres
judaicos batizavam convertidos ao judaismo; e algumas seitas
monasticas judaicas praticavam o auto-batismo diariamernte
como um ritual de purificacdo. Mas JoZo vinculou o batismo
com o arrependimento e com a previsao do Reino. Isso era
um aspecto tao central no ministério de Joao que lhe rendeu
0 sobrenome “Joao o Batizador”, que hoje abreviamos para
“Joao Batista” (sem qualquer sugestio de afiliacio denomi-

nacional).

O Batismo de Jesus

Mas se o batismo estd ligado ao arrependimento, por que
Jesus pediu para ser batizado, visto que havia ampla evidén-
cia de que Ele nunca pecou e portanto nio tinha sentimento
de culpa e nenhuma necessidade de Se arrepender?

Jodo sentiu-se relutante para batizar Jesus (3:14). Antes
ele havia censurado os fariseus e os saduceus pois, impeni-
tentes como eles eram, os candidatos ndo eram dignos do
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seu batismo; porém agora ele insistiu que seu batismo nao
era digno do candidato.

E duvidoso que Jodo Batista estivesse bem certo nesse
momento que Jesus era o Messias, pois de acordo com o
Evangelho de Jodo, ele nao reconheceu Jesus como o Messias
até depois do batismo de Jesus (veja Jodo 1:29-34). Entretanto
pode tacilmente ter havido uma outra razio para a relutancia
de Joao para batizar Jesus. Mesmo que ele niao conhecesse
bem Jesus, € inconcebivel que seus pais nunca tivessem lhe
falado da visita da sua parente Maria, quando tanto Jesus
como Jolo ainda estavam no ventre de suas mées (veja Lucas
1:39-45). Provavelmente ele sabia também do prodigioso
conhecimento que Jesus tinha das Escrituras, mesmo na
juventude (veja Lucas 2:41-52). O Batista era um homem
humilde. Consciente do seu préprio pecado e da superiori-
dade moral de Jesus, ele acreditava que seria mais correto
que ele fosse batizado por Jesus do que o contririo.

No entanto, a resposta de Jesus resolveu a questio para
Joao (3:15). Mas Suas palavras “porque assim nos convém
cumprir toda a justi¢a” nao sio ficeis de entender. Alguns
tém argumentado, por exemplo, que pelo Seu batismo Jesus
estava prevendo Seu “batismo de morte” pelo qual Ele
asseguraria justiga para muitos. Todavia o texto fala do
envolvimento fanto de Jesus como de Joao numa acfio que
cumpre toda a justica, por isso ndo pode referir-se a uma
morte compartilhada; e neste Evangelho, a palavra justica nio
¢ usada para referir-se ao que Cristo pela Sua morte
assegurou para outros, € sim, a vida e 4 conduta que

conformam-se a vontade de Deus.
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Parece que é melhor portanto compreender o argumento
de Jesus de uma outra maneira. O batismo de Joao estava

atado aambas as funcoes do Seu ministério; estava conectado
tanto ao arrependimento como ao anuncio do Reino. Jesus
estava dizendo que para Ele ser batizado pelo Batista seria
apropriado paraambos os participantes, pois cumpriria toda
a justica. ou seja, 1ss0 iria apontar para a completa justica
daqueles que fazem a vontade do Pai. Mesmo no Velho
Testamento, uma caracteristica principal do “Servo Sotredor”
era a obediéncia a vontade de Deus; pois o Servo soireu e
morreu para efetuar a redeng¢io em obediéncia a vontade de
Deus. Uma vez que o batismo de Jodo apontava para a €poca
messidnica, a submissdo de Jesus aquele batismo tornou-se
uma maneira de afirmar Sua determinacfo para realizar a
tarefa que lhe fora determinada.

E assim Jesus foi batizado. A exatidao do batismo fo1
confirmada pela visio do Espirito descendo sobre Ele
como uma pomba e o testemunho da voz do céu dizendo:
“Este é o meu Filho amado, em quem me comprazo™ (3:17).
Essas palavras combinam fragmentos de dois textos do Velho
Testamento —Isaias 42:1 e Salmo 2:7. Juntos eles estabelecem
varios pontos importantes. Jesus ¢ apontado como sendo o
verdadeiro e amado Filho de Deus e o obediente Servo
Sofredor predito por Isaias. O Espirito repousou sobre Jesus
(cumprindo Isaias 42:1-4) ndo para mudar o status de Jesus
ou Lhe designar certos direitos, mas para identifici-10
como o Servo e o Filho prometido, o Messias cujo Reino
Jodo Batista havia proclamado, assim como anunciar o

comeco do Seu ministério publico.

36

A Tentacio de Jesus

Alguém pode ter esperado que apos uma demonstracao
tao dramatica de prazer do Pai, Jesus fosse diretamente para
um ministério pablico ¢ poderoso, mas este ndo era o
caminho de Deus. A primeira coisa que o Espirito que havia
vindo repousar sobre Jesus fez, foi leva-10 ao deserto para
ser tentado por satanas. Isso nao quer dizer que o Espirito e
o maligno tivessem feito um complo para levar Jesus a fazer
o mal; pois a palavra tentar também pode significar testar
ou provar. Deus, pelo Seu Espirito, estava dirigindo Jesus a
Se deparar com um profundo teste espiritual. Nisso, Jesus
repetiu de maneira pessoal o tipo de provacao com que Israel
se deparou como “filho” de Deus durante 40 anos no deserto
(veja Deuterondmio, capitulos 6-8). Aquele “filho” nacional
fracassou nos testes repetidamente, mas Jesus aqui triunfou
a0 ser testado.

O jejum no qual Jesus esteve por 40 dias e 40 noites
provavelmente nio foi absoluto. Ele provavelmente Se
permitiu beber, mas sem comida sélida. Isso O detxaria fraco,
até mesmo magro, porém ainda vivo e alerta.

A maneira na qual o maligno aproximou-se dEle nao
esta clara. A viagem a uma montanha alta (Mateus 4:8) fo1
certamente visionaria, pois nenhuma montanha pode
fornecer um ponto de oportunidade natural para se ver todos
os reinos do mundo. Seja qual for a forma que satanas usou,
seu ataque foi pessoal e sutil, e enfocou trés dreas.

Primeiro, 0 maligno escolheu o testemunho que o Pai
havia acabado de dar sobre Jesus (3:17) e disse, em esséncia,
que se Jesus fosse verdadeiramente o Filho de Deus, Ele
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deveria demonstrar Seu poder transformando as pedras em
paes a fim de satisfazer Sua propria fome. Afinal de contas,
que pai faria objecdo a seu proprio filho de alimento,
especialmente se estivesse dentro do poder do filho adquiri-
-10? Por que Deus o Pai deveria fazer objecio a 1sso0?

A resposta de Jesus, citando Deuterondmio &:3, mostrou
que satands estava realmente tentando encorajar Jesus a
distanciar-Se da nocao de filiacdo que envolvia estrita
conformidade com a palavra do Pai (veja Mateus 4:4). A
obediéncia a cada palavra do Pai1 era para Jesus mais
necessaria do que o alimento que sustenta.

Mas tem mais. Nds devemos concluir que se Jesus tivesse
usado os poderes que eram Seus de direito, Ele estaria
desobedecendo os comandos do Pai para Ele com relacao a
Sua missdo. Se Ele tivesse agido com poder a Seu proprio
favor, Ele teria rejeitado a auto-submissio que era parte
essencial da Sua missao; Ele nao teria aprendido a obediéncia
por mel10 do sofrimento (veja Hebreus 3:53, 6; 5:7, 8).

A tentacao foi semelhante aquela que seria lancada a Ele
pelas multidées em Mateus 27:40: “Se ¢€s Filho de Deus,
desce da cruz”. Quio facil era para Ele fazé-lo — mas entao o
proprio proposito da Sua vinda teria sido destruido.

A segunda tentacdo mostra o maligno citando e
interpretando mal as Escrituras. O Velho Testamento promete
que Decus 1ra proteger aqueles que confiam nEle (Salmo
91:11,12). Portanto se Jesus era o Filho de Deus, o maligno
argumentou, Ele deveria testar essa intimidade favorecida
com Seu Pai contra a promessa de Deus de proteger os Seus.

Jesus nao desejava entrar em disputas sobre o amor do
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Seu Pai por Ele ou a disposigéo e a habilidade de Deus para
protegé-10. Antes, Ele reconheceu que por tras do desafio de
satanas estava um convite para se aproximar de Deus com
umn tipo de chantagem emocional, um suborno espiritual
retorcido. As Escrituras proibem de modo absoluto ao crente
essa conduta (veja Deuteronémio 6:16, que Jesus cita). O
curdado de Deus sobre Seu povo nao lhe da o direito de tratar
Deus com presuncao leviana. A atitude dele deve ser de
confianca e de obediéncia (veja Deuterondémio 6:17).

Aterceira tentagdo foi um convite para alcancar poderes
régios por um atalho, através da adoracio do arquinimigo
de Deus. Segundo satands, Jesus poderia ganhar autoridade
total sobre o mundo escapando da cruz e assumindo a
idolatria. Mas Jesus reconheceu que esse era o pecado mais
horroroso. Nem Israel o Filho “nacional”, nem o préprio
Jesus, nem ninguém mais, pode desviar-se da lealdade
indivisa a Deus sem submeter-se ao mais negro paganismo,
pols estd escrito, “Ao Senhor teu Deus adoraris, e s6 a ele
serviras” (Mateus 4:10, citando Deuteronomio 6:13).

E assim esse periodo de severa tentagdo passou, porém
¢ssa nao fol a unica vez que Jesus iria confrontar e re-
bater as astucias de satands (veja Mateus 16:21-23, citando

Lucas 4:13).

O Expansivo Ministério de Jesus

Assim como Marcos e Lucas, Mateus nio fez nenhuma
meng¢ao de que o ministério de Jesus na Judéia se sobrepds
ao do Batista (veja também Jodo 2:13-3:21). Mas a nio ser
que suponhamos que Joao Batista foi detido e aprisionado
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imediatamente apés batizar Jesus, Mateus 4:2 insinua algum
tipo de demora; pois I4 nos € dito que Jesus retirou-Se para a
(Galiléia somente apds a detencdo daquele que O havia
batizado.

E 14 que Mateus retomou a histéria. Uma das razdes do
siléncio de Mateus sobre o periodo 1nicial € que ele queria
avancar imediatamente para uma outra profecia sobre o
ministério do Messias, uma proiecia referente aos gentios.
Citada em Isaias 9:1-2, a profecia em Mateus 4:15, 16 focaliza
a (saliléia, uma regiao conhecida por sua concentragio
relativamente alta de gentios. Mesmo l4, o profeta nos diz, a
luz havia raiado. Foi 14, nos antigos territérios tribais de
Zebulom e Naftali, que Jesus pregou, estabelecendo-Se na
cidade de Cafarnaum da Galiléia, dando cumprimento ao
texto antigo.

Formalmente, a mensagem que Jesus pregava—resumida
numa frase, “Arrependei-vos, porque ¢ chegado o reino dos
céus” (Mateus 4:17) — € 1déntica ao resumo da pregacio de
Jodo Batista (3:2). Contudo, existe uma diferenca sutil entre
os dols resumos, 1mposta sobre eles por seus respectivos
contextos.

- Essa diferenga se torna possivel pela ambigiiidade do
verbo usado na frase “porque € chegado o reino dos céus”.
Ele poderia significar ou que o reino estava iminente e logo
estaria 14, mesmo que ele ainda nio tivesse chegadoou que o
reino ja estava perto, mais perto do que qualquer um havia
pensado. Quando Joao Batista pregou essa mensagem, ele o
tez como o precursor que estava preparando o caminho para um
outro. Portanto “é chegado” naquele contexto adquiriu a
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esse€ncia do primeiro significado. Mas quando Jesus pregou a
mesma mensagem, Ele estava posicionado na funcéo nio de
um precursor, mas dAquele cujo ministério ;4 havia
derramado luz sobre os gentios. Assim, em referéncia a Jesus,
“é chegado” adquire a esséncia do segundo significado.

[sso estd inteiramente de acordo com um dos principais
temas em Mateus. Embora a maioria das passagens em
Mateus que fala algo sobre o Reino esteja se referindo ao
Reino conclusivo no final dos tempos, um niimero
significante delas insiste que o Reino chegou no periodo do
ministério de Jesus. Por exemplo, em Mateus 12:28 Jesus
insiste que se Ele conseguia expulsar demonios pelo Espirito
de Deus, entdo o reino de Deus havia chegado para o povo.
Esta cuidadosa tensao entre um reino queainda ndo esta aqui
€ Um reino que jd esti aqui — mesmo que seja o mesmo reino
que estd sendo discutido — é o que faz com que muitos crentes
falem de um reino futuro e de um reino tnaugurado.

Esse tema tem muitos paralelos. Por exemplo, o Novo
Testamento nos diz que os crentes verdadeiros 7d tém a vida
eterna (como em Jodo 5:24) mas também nos diz que nds
remos herdar a vida eterna no final dos tempos (como em
Mateus 25:46). ¥4 fomos justificados pela graca de Deus,
porém nossa transformacéo final para nos tornarmos um povo
justo ainda ndo ocorreu. Num certo sentido jd passamos da
morte para a vida, todavia esperamos pelo retorno de Jesus
antes de recebermos nossos corpos ressurretos e o livramento
perfeito de cada traco da morte. Exatamento da mesma
maneira, a pregacao de Jesus exigindo arrependimento com
base no fato que o reino estava proximo anunciou algo presente
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sobre o reino, precisamente porque Sua pregaciao estava
enquadrada no contexto do cumprimento messianico.
Nossos ultimos vislumbres de Jesus neste capitulo sao
dois. Primeiro, nés O encontramos ajuntando um grupo
intimo de discipulos (4:18-21) a quem Ele prometeu treinar
como evangelistas (pescadores de homens). Este passo pode
ter sido facilitado por contatos anteriores com esses homens
(compare com Joao 1:35-42) mas de qualquer modo 1sso0
prova que Jesus previu um longo caminho que iria requerer
trabalhadores, nao um fim imediato e cataclismico.
Segundo, na iltima vinheta nés vemos justamente quao
ocupado era o pregador, mestre, ¢ curador Jesus. O historiador
do primeiro século Josefo nos diz que haviam mais de
duzentas cidades e vilas na (Galiléia, cada uma com mais de
15.000 pessoas. Mesmo se Josefo estivesse se excedendo nas
suas estimativas, um pregador que parasse em duas
comunidades por dia iria precisar mais de trés meses para
visitar todas elas —sem dia de folga para o sabado! O simples
esgotamento emocional deve ter sido fantdstico a medida que
multiplicava a fama de Jesus. Semana apds semana Ele
ensinava na sinagoga deles, pregava “as boas novas do Reino”
(o que o Reino significava e que ele estava préximo), curava
muitas pessoas, € expulsava muitos demonios em demons-
tragoes poderosas da chegada do poder transformador do

Reino.
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Perguntas para Estudo Suplementar

1. Seasboas novas do primeiro advento e do ministério de
Jesus serviram como motivo para o arrepedimento, de
que maneira deveriam as boas novas do futuro retorno
de Jesus servir como motivo do nosso arrependimento
hoje?

2. Com que tentacdes nds nos deparamos hoje que se

~ assemelham as trés tentacdes que Jesus confrontou em
Mateus 4:1-11°

3. Que areas de nossas vidas somos mais sujeitos a excluir
do alcance altamente abrangente do arrependimento?
O que Joao Batista iria dizer a um arrependimento tio
superficial?

4. Liste todos os versiculos nos quatro primeiros capitulos
de Mateus onde alguma esperanca é estendida para os
gentios.

5. Como se relaciona a nés hoje Mateus 4:18-22? Compare

esses versiculos com Mateus 28:18-20.
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3

O Sermao do Monte

Mateus, capitulos Sa 7

Alguns assuntos parecem provocar bastante discussao.
[.ogo ji se escreveu tanto sobre 0 assunto que outros comecam
a escrever para descrever o que foi escrito.

E assim com o Serméo do Monte. Milhares ¢ milhares
de livros e ensalos tém sido dedicados a esses trés capitulos
do Evangelho de Mateus. A producio é tao grande que varios
livros grandes foram escritos para pesquisar €ssa vasta
literatura e explicar os varios “campos” ou “escolas” que
abordam o Sermaio de formas diferentes.

Por isso um pequeno capitulo num livro bem pequeno
nio consegue fazer mais do que apresentar um esboco com
largas pinceladas da compreensio do autor sobre o Sermao
do Monte. Na verdade, a riqueza de material nesses capitulos
de Mateus é tdo grande que os crentes verdadeiramente
famintos de conhecer mais sobre a Biblia € sobre o que Deus
pensa, poderiam fazer bem pior do que deter-se aqui e decorar
Mateus, capitulos 5-7, e depois partir para exposi¢oes €
comentdrios mais longos a fim de conhecerem bem este
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sermao. Esconder esta parte da Palavra de Deus em nossos
coracoes garante transformar nosso pensamento e vida.

De certo modo, € claro, estes capitulos ndo oferecem um
relato completo do sermdo. Eles levam cerca de dez minutos
para serem lidos; e é improvavel que Jesus tenha Se retirado
para os montes, atraido uma multidéo, e depois falado por
apenas dez minutos! Algumas de Suas excursoes viravain
conferéncias de trés dias (veja Mateus 15:32). Estes trés
capitulos sdo relatos condensados de longas sessoes de ensino
e portanto sao necessariamente seletivos e tOpicos.

Parece que Jesus tinha a principio a intengio de
transmitir este ensino apenas aos Seus discipulos, nao as
multiddes. Ele observou as multiddes (4:23-25; 5:1) e atastou-
-Se delas em direcdo aos montes, onde Seus discipulos
congregavam ao Seu redor. Contudo, devemos notar dois
detalhes para que este retrato nio distorca nossa compreensao
do Sermao do Monte.

Primeiro, o termo discipulos ndo significa, neste estagio
inicial do ministério publico de Jesus, apenas os doze, que
nao sio introduzidos até o capitulo 10. Nao significa também
crentes no sentido pleno, pds-Pentecoste. Nenhum daqueles
que colocaram inicialmente sua fé em Jesus compreendeu
realmente que Ele, 0 Messias, teria que sofrer e morrer como
um sacrificio pelo pecado. Ainda assim haviam muitos que
seguiam a Jesus, buscavam seguir os Seus ensinos, € s¢
consideravam Seus discipulos — assim como aqueles que
seguiram Joao Batista se viam como os discipulos do Batista
(veja 11:2). Jesus tinha a intencio de ensinar e treinar este
grupo mais comprometido.
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Mas, segundo, era tdo grande Sua crescente popularidade
que ao término desta conferéncia haviam grandes multidoes
que estavam prestando atencao (veja 7:28, 29) — assim como
mais tarde foi extraordinariamente dificil para Ele escapar
da atencao delas (veja 14:13, 14).

A razao desses dois pontos serem importantes para uma
compreensao apropriada do Sermio do Monte é esta: estes
capitulos incluem néo apenas material adequado para aqueles
que sdo realmente discipulos de Jesus (“Vés sois o sal da
terra,” 5:13; veja também S:14; 7:7-11) mas incluem também
adverténcias dirigidas aqueles que pensam que sio
verdadeiros discipulos mas nao sio (veja 7:21-23).

Algumas passagens oferecem desafio (6:24,33) e até
mesmo convite (7:13, 14). Aqueles que eram Seus discipulos
precisavam perseverar em seu discipulado, aprofundar sua
COmMPreensao € compromisso, € entrar num relacionamento
de obediéncta e de vida transformada (6:19-34; 7:15-23) que
iria nao apenas destaca-los como diferentes da cultura ao
redor mas que também continuaria apés Jesus, o Messias ter
morrido e ter sido ressuscitado.

E aqueles que ainda niao eram discipulos em qualquer
sentido, mas que haviam corrido aos montes como intrusos
e se juntado a “sessdo de ensino”, também tinham a neces-
sidade de um desafio tao fundamental. Por isso o Sermao do
Monte, mesmo sendo um bloco de ensino, ndo é grave,
formal, ou meramente diddtico. Ele é também um chamado
a0 arrependimento, a obediéncia, e 2 fé.
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As Normas e o Testemunho do Reino
Leitores diligentes muitas vezes apreciam escritores €

palestrantes que conseguerm capturar uma posig_ﬁo complexa
numa anica polida gema de declaracéo. Tais atorismos (como
eles sio chamados) sfo especialmente reveladores quando se
tornam publicos pela primeira vez.

Infelizmente, uma vez que umn aforismo fol largamente
disseminado, ele corre o perigo de ficar domesticado — qual
cachorrinho treinado que é arrastado para fora quando as
circunstiancias requerem. Para muitos crentes, € 1SS0 0 que
as bem-aventurangas se tornaram (literalmente, as béncaos,
um termo derivado da primeira palavra de cada versiculo).
Noés estamos tao familiarizados com elas que as palavras
podem deslizar piedosamente por nossas linguas Sem nos
perturbar. Contudo, cada uma das bem-aventurangas € um
aforismo revoluciondrio e juntas elas podem, quando
compreendidas de maneira apropriada, derrubar Fotglgeute
o secularismo e transformar radicalmente o cristianismo
insipido.

A primeira (5:3) insiste que as pessoas realmente “bem-
-aventuradas” — aquelas que tem a aprovacio de Deus — sao
aquelas que sdo os “humildes de espirito”. Aqueles que §ﬁo
de tal forma aprovados por Deus que herdam o Seu Reino
nio sio uma elite espiritual, os moralmente influentes, o0s
misticos piedosos — mas os destituidos espiritualmente.
Aqueles que gozam do Reino nao sao esses que conseguem
demonstrar o maior crescimento espiritual ou as maiores
credenciais, ¢ sim, aqueles que reconhecem a faléncia
espiritual. O Reino nio é para a pessoa que faz uma profissao
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de f€ como se tal coisa fosse fazer um favor a Deus, porém
para a pessoa que reconhece constantemente a condicio

empobrecida da sua vida, e se achega a Deus por nenhuma
outrarazao seniao a necessidade.

A ultima bem-aventuranga na série (5:10) nio é menos
surpreendente. O reino dos céus € prometido, como uma
fung¢ao da béncio e da aprovacio de Deus, ndo ao testemunho
bem sucedido, a coluna de retiddo, o lider cristio itinerante
— mas aos “que sio perseguidos por causa da justica...”. A
conduta dessa pessoa é t3o justa que o mundo nio consegue
suporta-la.

O retrato nao é de um santarrdo, mas de um crente
marcado por integridade — integridade no comércio, na fala,
€m transagoes pessoais, no preenchimento do imposto de
renda, na oferta de valor por dinheiro, nos relacionamentos
com O $€X0 0posto, integridade em todos os lugares e em
todos os momentos. O mundo normalmente prefere uma
apareéncia de integridade ou integridade em ireas selecio-
nadas. Quando o mundo encontraa coisa verdadeira, ele reage
com 1ndignacao.

De certo modo isso sempre foi assim. Mesmo no Velho
Testamento, Deus Se dirigia s pessoas justas dos dias de
Isaias nestes termos: “Ouvi-me, vés que conheceis a j ustica,
vOs, povo, em cujo coragdo estd a minha lei; nio temais o
oprobrio dos homens, nem vos turbeis pelas suas injirias
(Isaias 51:7).

Na verdade, esta bem-aventuranca é tio importante que
ela € expandida nos préximos dois versiculos (Mateus 5:1 1,
12 — com uma mudanca da terceira para a segunda pessoa —
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vés — para tornar o desafio mais direto). Agora fica claro que
a perseguicio de 5:10 iria incluir insultos e difamacéo.

Mesmo sendo sempre verdadeiro que pessoas genuina-
mente justas ndo ganham competicoes de popularidade,
existe uma ferroada extra neste caso. No versiculo 10, Jesus
disse que a razdo para a perseguicao € “por causa da justiga”.
Além disso, Ele explicou que a perseguicao viria “por minha
causa” (5:11). Noutras palavras, a justica que estd em vista €
aquela que surge de uma pessoa ser discipula de Jesus.

Existe uma outra implicagdo que € um tanto surpreen-
dente; os discipulos de Jesus que sao perseguidos se associam
aos profetas do passado que foram perseguidos (5:12). Assim
como os profetas viveram em lealdade a Deus e pagaram um
preco social, nds devemos viver em lealdade a Jesus ¢ pagar
um preco social. Mas 1sso significa que nos somos
semelhantes aos profetas, e que Jesus é idéntico a Deus. Isso
significa que quanto mais meditamos nesta bem-aventuranca,
mais ela se torna ndo apenas um desafio porém uma alegacéao
messianica velada.

Ainda assim é um desafio — plenamente em linha com
outras passagens do Novo Testamento que previnem o
seguidor de Jesus a esperar oposi¢do e isso quase faz da
oposicao um emblema da fé genuina e do discipulado (veja
Lucas 6:26; Jodo 15:18 —16:4; Atos 14:22; 2 Timoéteo 3:12; 1
Pedro 4:13, 14). A crenca ficil pode ser aceitdvel ao mundo e
a filosofia popular tal como o “poder do pensamento
positivo”, fraseado por clichés evangélicos, e pode ganhar a
aclamacio mundana, entretanto os verdadeiros discipulos de
Jesus sofrerao alguma oposicao. Por outro lado eles, somente
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eles, descobrirdo que “deles é o reino dos céus” (5:10).

Essa bengio € a mesma daquela prometida na primeira
bem-aventuranca (5:3). Todas as restantes sdo diferentes (5:4-
9). Comecar e terminar uma secio de escrita com 0 mesmo
tema e ate€ as mesmas palavras € um recurso estilistico que os
criticos literartos chamam de inclusio, um tipo de invélu-
cro literario. Neste caso isso significa que todas as normas
estabelecidas nas bem-aventurancas tém a ver com herdar
o reino dos céus. Elas s3o, por assim dizer, as normas do
reino.

Nao € possivel passar por todas elas em detalhe neste
pequeno capitulo, mas talvez possamos saborear um versi-
culo. O versiculo 6 promete as béncios de Deus sobre aqueles
que “t€ém fome e sede de justica”. Fome e sede representam
os desejos mais profundos (veja também Salmo 42:2).
Certamente a fome mais profunda é a fome pela Palavra de
Deus (veja Amos 8:11-14). Os discipulos de Jesus desejam
veementemente a justica, nao apenas para que eles possam
fazer inteiramente a vontade de Deus, mas para que também
possam ver a justica em todos os lugares. (Em Mateus, a
palavra justica nunca toma o significado de justica imputada
como acontece frequientemente nos escritos do apéstolo
Paulo). Toda a injustiga os aflige e os torna ansiosos pelo novo
céu ¢ pela nova terra, o lar da justica (veja 2 Pedro 3:13). A
bengdo de Deus sobre eles é enché-los da justica em certa
medida agora, mas sem limite um dia.

Claramente, os valores estabelecidos nas bem-aventu-
rancas sao fundamentalmente diferentes daqueles das ireas
centrais da vida moderna, da educacao, do desenvolvimento
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tecnoldgico, ou do poderio militar. A coisa surpreendente é
que muitas pessoas, devido estarem vagamente familiarizadas
com esses valores, na verdade pensam que estd3o mais ou
menos vivenciando-os. A familiaridade barata roubou desses
aforismos a sua forca. Mas a reflexio renovada sobre eles nio
apenas acentua sua estatura moral transcendente, porém nos
obriga a examinarmo-nos para descobrir se somos herdeiros
do Reino (veja 2 Corintios 13:5).

Por certo aqueles que vivem por tais normas nao podem
fazé-lo em segredo. Sua religiao nao € de experiéncia privada
apenas, mas também de integridade, humildade, pureza e
misericordia piblicas. E por isso que os préximos versiculos
partem 1mediatamente para considerar o testemunho do
Reino (Mateus 5:12-16).

O tema de testemunho é exposto em duas metaforas. A
primeira retrata os seguidores de Jesus como sal (5:13-16).
No antigo Oriente Médio, embora o sal fosse usado para
muitas coisas, ele era usado principalmente como um
preservativo. Naqueles dias anteriores as geladeiras, salgar a
carne era a melhor maneira de preserva-la. Grande parte
desse sal vinha de charcos de sal € semelhantes e, portanto,
tinham muitas impurezas. Se tal sal fosse lixiviado um
pouco, a porcentagem de 1mpurezas poderia tornar-se tao
alta que o sal nfo teria nenhuma eficiéncia. Assim também
os seguidores de Jesus devem retardar a deterioracao num
mundo que marcha constantemente em diregao a corrup¢io.
Mas se eles forem lixiviados, removendo o que é peculiar
acerca deles, eles ficam 1ntteis. Eles certamente nao estancam
o mal do mundo se eles perderem sua obediéncia, lealdade,
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e poder peculiares. Na verdade, com o tempo eles sio
simplesmente esmagados debaixo dos pés.

Ou colocando isso de outra maneira (5:15,16), assim
como uma cidade sobre um monte, iluminada 3 noite por
mil lampadas fracas de 6leo de oliva, nao pode ser escondida,
assim também um verdadeiro discipulo de Jesus nio pode
ser escondido. Tais pessoas irdo se sobressair. De qualquer
forma, assim como € ridiculo acender uma ldimpada e depois
escondé-la sob uma tigela de mediciio, assim também &
impensavel esconder a luz do crente. O exato propésito da
lampada € irradiar luz num lugar escuro; e o exato propdsito
dos seguidores de Jesus é irradiar a luz de Jesus, da revelacao
biblica, da integridade moral, do evangelho do Reino, num
mundo tenebroso.

A Relacio de Jesus com o Velho Testamento

O corpo principal do Sermao do Monte vai de Mateus
5:17 a 7:12; e outra vez, encontramos um involucro, um
envelope literdrio, em que os versiculos iniciais e finais fazem
mencao dalei e dos profetas. Isso sugere que Jesus, no corpo
do Sermao do Monte, estava explicando o relacionamento
entre o Seu ensino e as Escrituras do Velho Testamento — que
eram as vezes chamadas de “ a lei e os profetas”, as vezes
simplesmente “a lei” (como em 5:18), ¢ s vezes “a lei, os
profetas € os salmos” (veja Lucas 24:44).

A exata natureza do relacionamento que Jesus expds
volta-se em grande parte para a interpretacio de Mateus 5:17-
20. Em particular, o relacionamento enfoca a forca da palavra
cumprir. Alguns tém notado que 5:17 coloca os verbos abolir
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e CUmPTrir Um contra o outro — Jesus nao velio para abolir a lel
mas para cumpri-la — e conclui que cumprir neste contexto
deve significar manter, preservar ou mesmo intensificar.

O problema com tal interpretaco € que Mateus, em
outros textos, parece dizer que certas partes da let do Velho
Testamento ndo eram mais aplicaveis como ler; ¢ certamente
outros escritores do Novo Testamento deixam isso claro de
varias maneiras (veja Hebreus 8:13; 9:6-10). Poucos crentes,
por exemplo, ainda seguem as leis alimenticias do Velho
Testamento (veja Mateus 15:1-20) e nenhum de nos oferece
sacrificios no templo em Jerusalém. Assim numcerto sentido,
as leis do Velho Testamento foram abolidas. Outros tém
argumentado que em Mateus 5:17 Jesus deve portanto estar
Se referindo apenas 2 lei moral. Mas este ponto de vista €
contradito por 5:18 que, longe de restringir a lei a seu
componente moral, insiste que o que esta sendo discutido
inclui toda a lei, até a menor letra e o traco de umz. Isso nao
apenas reflete a apreciacdo imensamente alta da veracidade
do Velho Testamento mas, ainda mais importante, elimina
qualquer restricdo do assunto em questdo para apenas uma
parte da lei.

O melhor caminho é perceber que Mateus usou a palavra
cumprir exatamente como ele ja havia usado (veja o capitulo
1 deste livro). A palavra nio significa aqui manter, preservar,
ou intensificar mascumprir como um evento cumpre predi¢ao
e profecia. J4 aprendemos que algumas profecias nao sao
simples predicdes, mas podem incluir eventos € pessoas que
servem como “tipos” do que estd vindo no futuro.

Em resumo, Jesus estava dizendo que o propésito da Sua
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vinda, ministério, e mensagem nao eraabolir as Escrituras ja
dad{:ls (0 que hoje chamamos de Velho Testamento), mas
servir como aquilo para o qual aquelas Escrituras apontam. Jesus
deduziu que aquelas Escrituras eram largamente proféticas,
tanto le1 como profetas. Como Ele disse em outro lugar a lei
e os profetasprofetizaram até o tempo de Jodo Batista (11:13).
Jesus recusou ver as Escrituras ja dadas como a portadora de
uma revelacdo perpetuamente definitiva da lei como tal, mas
aceitou-as principalmente como uma revelacgio profética.

1.51 contipua autoridade daquelas Escrituras, portanto,
baseia-se principalmente naquilo para o qual elas apontam,
na autoridade da pessoa e do ministério que elas profetizaram.
Tudo que aquelas Escrituras profetizaram se realizard; nada
ira calr por terra, serd contrariado ou frustrado, até o final
dos tempos, “até que o céu e a terra passem” até que cada
de_:talht? que foi profetizado se realize, “até que tudo seja
cumgrldo”(S :18).

E nesse sentido que mesmo o menor dos mandamentos
do Velho Testamento deve ainda ser obedecido e nfo ser
quebrado (5:19). Os discipulos de Jesus obedecem todos os
mandamentos quando — na nova situagdo profetizada anti-
gamente e agora trazida pela pessoa, ministério, morte, ¢
ressurreicdo de Jesus — eles aderem e praticam tudo o que
esta nova revelagio requer, precisamente porque ela cumpre
a re};elagﬁo mais antiga. E aquilo para o gual a revelacio mais
antiga apontava.

A maneira como isso funciona para pelo menos algumas
das partes da lei fica evidente no restante do capitulo (5:21-
48). Esses versiculos sao tantas vezes resumidos como as seis

335



antiteses, pois Jesus comecou cada uma das seis secdes
separadas com alguma variacdo de “Ouvistes que fo1 dito aos
antigos...eu, porém, vos digo” (5:21, 27, 31, 33, 38, 43).

Parte do que as pessoas haviam ouvido era as Escrituras
— 0 que chamamos de Velho Testamento — mas parte do que
eles haviam ouvido, embora pensassem que tivesse auto-
ridade de Escritura, era interpretacao mal informada. Por
exemplo, eles ouviram corretamente que as Escrituras
ensinaram, “Amaris ao teu proximo” (5:43; veja também
Levitico 19:18). Todavia algumas autoridades raciocinaram,
“Ela dizproximo portanto 1sso quer dizer que nao precisamos
amar um inimigo. Na verdade, existe uma sancao implicita
para odiar um inimigo.” Entao o que algumas pessoas haviam
ouvido, portanto, era “Amards ao teu proximo e odiaras ao
teu inimigo” (Mateus 3:43).

Jesus nao teria nada a ver com tal casuistica. Ele insistiu,
“Amal aos vossos 1nimigos, € orai pelos que vos perseguem;
para que vos tornets filhos do vosso Pa1 que esta nos céus;
porque ele faz nascer o seu sol sobre maus e bons, e faz chover
sobre justos e injustos” (5:44, 45). “Devolver o mal pelo bem
é diabdlico; devolver o bem pelo bem € humano; devolver o
bem pelo mal é divino.”” Qualquer incrédulo pode amar
amigos e saudar irmaos; mas os seguidores de Jesus devem
transcender tais padroes. Afinal, como Broadus coloca, “Ao
amar seus amigos um homem pode num certo sentido estar

" Alfred Plummer, na Exegetical Commentary on the Gospel According to
St. Manhew (London: Robert Scott, 1915).
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amando somente a si mesmo — um tipo de egoismo
expandido.”™

Entretanto, aluz de Mateus 5:17-20 e do tema de como
Jesuscumpre as Escrituras, nao devemos pensar que a antitese
em 5:43-48 estava simplesmente oferecendo a interpretacao
particular de Jesus do Velho Testamento, e nada mais. Pelo
contrario, Ele estava dizendo que o Seu préprio ensino era a
verdadeira dire¢ao na qual as Escrituras apontam.

Talvez isso esteja ainda mais claro nas Suas antiteses sobre
juramentos (5:33-37). Nesse caso, Jesus aboliu formalmente
algo que o Velho Testamento aprova e regula. O problema
€stava nas interpretagdes perversas que permitiam jura-
mentos €vasivos que ndo tinham que ser cumpridos — como
a crianga que diz, “Juro por Deus!” mas acredita que isso
nao ¢ valido porque ela tem seus dedos cruzados atras das
suas costas! Seu juramento € apenas uma desculpa esperta
para mentir convincentemente. Uma passagem posterior em
Mateus oferece alguns bons exemplos de juramentos evasivos
(23:16-22). Mas a verdadeira direcio na qual as leis do Velho
Testamento sobre juramentos apontam é em direcdo ao falar
a verdade de forma perfeita. Isso significa que Jesus insistiu
autoritariamente que se fosse necessario abolir as regulagoes
sobre juramentos, € mesmo 0s préprios juramentos, para o
bem da verdade, Ele ficaria feliz em fazé-lo.

Um problema central na peleja para compreender a ética

" John Broadus, Commentary on the Gospel of Maithew (Valley Forge:
American Baptist Publication Society, 1886).
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de Jesus é nossa lamentavel pressa de tazer perguntas do
seguinte teor: “Isso nos permiti satar-nos daquilo?” Mas seja
14 como forem interpretados os detalhes dessas antiteses, esta
certamente claro que o seuenfoque condena tal pergunta como
perversa. Muitas vezes queremos saber quem ¢ Nnosso
proximo, nao porque (ueremaos agradar a Deus, € sim, porque
queremos circunscrever nossa responsabilidade minimizar
nossa culpa e fracasso. Podemos lutar com um texto que nos
diz para extrair nosso olho direito (5:29) ndo porque somos
todos literalistas mas porque a imagem insiste tao fortemente
que lidemos radicalmente com a luxuria.

Mas esses versiculos nio nos deixarao escapar tao
facilmente. No seu coracdo estd uma demanda ardente por
uma pureza, uma santidade, uma justica que sobrepuja todo
fingimento e condena a casuistica barata. E por €ssa razao
que a se¢io termina com a perturbante exigéncia, “Sede vis,
pois, perfeitos, como é perfeito o vosso Pat celestial” (5:48).
A verdadeira direcdo na qual a lei e os protetas apontavam, €
a esséncia ética do Reino que o Senhor Jesus pregou ¢
introduziu, é a perfeicdo moral do proprio Deus.

O Que Isto Significa — e Nao Significa

Uma prova surpreendente da perversidade humana ¢€
encontrada na nossa notivel habilidade de transformar o alto
tom moral numa auto-justica legalistica e numa presuncao
moral. Quando eu estava na universidade h4 trinta anos atras,
os crentes eram as vezes exortados a carregarem suas Biblias
com eles. Era uma medida tdo pequena de testemunho e,
além do mais, se os comunistas do campus estavam
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orgulhosos de carregar alguns dos escritos de Marx sob seus
bragos, por que 0s crentes nao deveriam se deleitar em
carregar a Biblia? E verdade. Contudo nio demorou muito
tempo para alguns crentes fazerem do carregar a Biblia um
teste de zelq espiritual. Quase parecia que eles pensavam que
o tervor espiritual era diretamente proporcional ao tamanho

da Biblia exibida!

Ex1ste%n muitos exemplos semelhantes. Na 1greja
coreana existe uma longa e sauddvel tradicido de retiros
espirituais. Os lideres cristdos separam um tempo para irem
afurin lugar recluso a fim de jejuar e orar. Mas alguns coreanos
s%bms tem nos Gltimos tempos expressado uma preocupa-
¢do sobre a ostentacdo com a qual alguns desses lideres
fzonduzen?l esta peregrinacio regular. Noutros circulos
Interesse justiitcdvel na vestimenta e no comportament(;
cristaos podem facilmente degenerar em regulamentos
detalhados que recebem a autoridade dada as proprias
Escrituras.

_]esus nunca foi ingénuo na Sua pregacdo e no Seu
ensino. Conseqiientemente, quando Ele fez as maravilhosas
demandas de Mateus 5:43-48, Ele sabia que elas poderiam
ser fac.ilmente prostituidas em regulamentos baratos que
perderiam uma grande parte do que Ele estava requerendo.
Portanto, RoS versiculos seguintes Ele passou a prevenir
ccntr:.j 0 tipo de religido que confunde ostentacio com
devocio, que estd menos interessado na piedade e na santidade
do que numa reputacdo de piedade e santidade.

| Em Mateus 6:1-18, Jesus focalizou trés praticas predo-
minantes na piedade judaica do primeiro século: ofertar aos
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necessitados (vv. 2-4), orar (vv. 3-15), e jejuar (vv. 16—1?). Em
cada caso, o Amago da adverténcia era que os atos de piedade
nunca devern ser feitos por um desejo de ganhar o louvor dos
outros (veja também Jodo 5:44; 12:43). Aqueles que se
condescendem a tais motivos podem na verdade ganhar o
aplauso humano; mas isso € tudo o que eles recebem — eles
“ia receberam a sua recompensa” (Mateus 6:2, 5,. 16). Seus
atos de piedade nio tem nenhuma significincia no que

concerne a Deus. | ; |
A maneira apropriada de evitar tais armadilhas é praticar

constantemernte a piedadeem secreto. As pessoas nao deveriam
saber sobre nossos atos de bondade e nossas dddivas generosas
— especialmente nio de nds! E podemos estar bem certos Ele
que a nossa piedade nao significa muito se a nossa 0ragao
publica é a parte maior de nossa vida total de oracao, ao Inves
de uma pequena parte do transbordamento da nossa oragéo
em secreto. Ds mesmo modo o jejum torna-se sem valor
quando se torna publico e formal.

E importante reconhecer que Jesus nio exclui as ofertas,
a ora¢io e o jejum. Bem pelo contrario. Ele parecia até mesmo
esperar tais coisas de Seus seguidores. Contudo, Ele queria
que tais passos fossem tomados como dadivas O.feireudas
livremente, em oculto, ao Pai1 celestial. Isso garantiria que o
nosso discipulado em Jesus nao seja nem legalista nem
ostensivo, mas a adoragdo e a obediéncia honesta de uma
vida entregue ao Senhor Jesus e ao Seu Pai1 celestial.

No segundo dos trés exemplos, lidando com a oracao,
Jesus ofereceu um modelo do tipo correto de oracdo (vv. 9-
13). As trés primeiras peti¢oes focalizam o nome de Deus, o
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reino de Deus, e a vontade de Deus; as trés tltimas focalizam
nossas necessidades fisicas, nossos pecados (freqiientemente
vistos como dividas), e nossas tentacaes.

Essa ndo € dnica oracio modelo nas Escrituras (veja,
por exemplo, 1 Reis 8:23-53; Efésios 3:14-21) mas € a oracio
modelo que o préprio Senhor nos deixou, e quem melhor
sabia como orar?

Os avisos de Jesus contra as vis repeticoes dos pagios
antigos (Mateus 6:7, 8) devem ser contra-balanceada pelo que
Ele disse em outro lugar sobre a 0racao perseverante (veja
Lucas 18:1-8). O primeiro aviso é dirigido contra aqueles
que pensam que sao ouvidos por falarem muito e o segundo
contra aqueles cujo fervor espiritual é tio baixo que eles
mostram pouca vontade para conhecer a Deus. A simplici-
dade e a profundidade dessa oracio modelo merece uma
medita¢io prolongada e uma emulacio refletida.

Essas licdes negativas sobre a ostentacdo podem ser
colocadas mais positivamente em principios sucintos. A

primeira € esta: ponha suas afei¢des nas coisas eternas, nio no
mundo material (Mateus 6:19-24). Algumas pessoas dizem
que existe um perigo de que os crentes se tornario tio
inclinados para as coisas celestiais que eles nio serio bons
para as coisas terrenas. A perspectiva da Biblia é bem
diferente. Ela argumenta que aqueles que estao
verdadeiramente mais inclinados as coisas celestiais serio
bons tanto para o céu como para a terra. Aqueles gque
fundamentam seus valores no céu se importardo com
integridade, humildade, relacionamentos proprios, motivos,
€ amor na rerra. Aqueles que nao tém tais valores irdo

01



sradualmente ser corrompidos pelo poder ou pelo dinheiro,
ou irdo colocar suas esperancas nos bens transitorios que
apenas desapontam aqueles que os 1dealizam.

O segundo principio é este: pratique a confiang¢a na
bondade soberana de Deus, e nao se preocupe nem mesmo
com necessidades, uma vez que Ele jurou cuidar dos Seus
(Mateus 6:25-34; Romanos 8:28). Uma responsabilidade ¢
buscar Seu reino e Sua justi¢a, confiantes de que Ele 1ra suprir
as necessidades (Mateus 6:33).

Existem dois outros perigos que confrontam aqueles que
buscam a justica. O primeiro é uma atitude de julgamento
(7:1-5) e o segundo, ironicamente, ¢ uma recusa de fazer
qualquer julgamento (7:6). O primeiro pecado ocorre nos
discipulos que sdo ndo somente legalistas mas um fanto
orgulhosos do progresso que fizeram. Eles estdo desejosos
de endireitar todo mundo, e ficam cegos as suas proprias €
consideraveis falhas. O outro pecado ocorre naqueles que
levam tanto ao coracao os mandamentos de amar as pessoas
que eles esquecem o que Jesus também disse sobre seres
humanos — nossa maldade, decepcdo, malicia, crueldade.
Como resultado, eles se tornam aqueles bonzinhos ingénuos
que nio apenas tem falta de senso mas que no final das contas
ficam pisados na lama.

Muito melhor é reconhecer nossa necessidade de ajuda
constante em todas essas dreas, ir humildemente ao nosso
Pai celestial e pedir, buscar, e bater (7:7-12). Bom Pai que Ele
é, Deus est4 sempre pronto para dar genuinamente bons dons
aqueles que O buscam. Muito frequéntemente temos falta
do Seu maravilhoso suprimento simplesmente pcrque
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falhamos em pedir, ou pedimos com motivos corruptos (veja
Tiago 4:2, 3).

. E no interim, se precisarmos de norma pratica para
entender como o Velho Testamento — a lej e os profetas —
deve operar em nossas vidas, Jesus nos providenciou a regra
aurea: “Tudo o que vés quereis que os homens vos facam
fazei-lho também vés a eles; porque esta é a lei e os profetas’:
(Mateus 7:12).

Outros mestres tem as vezes ensinado uma forma negativa
da regra durea: “Ndo faca aos outros o que vocéndo quer que
eles fagam a v6s”. Todavia Jesus nao vai nos deixar escapar
tdo facilmente. Os cabritos em Mateus 25:31-46 poderiam
escapar por pouco pela regra negativa, mas no pela positiva.
Jesus foi atrds dos pecados de omissdo deles como também
dos de comissdo. Entretanto, Jesus nao estava oferecendo uma
maxima como “A honestidade é a melhor politica” — como
se Ele estivesse nos dizendo para agir de forma gentil, a fim
de que os outros sejam gentis conosco também. Ele também
nao estava abrindo as portas a um desejo sonhador, como faz
muito humanismo radical hoje. Longe disso. Devemos

obedecer essa regra porque tal conduta resume as Escrituras
1a2 dadas.

As Alternativas

O Sermio do Monte termina com quatro avisos, cada
um dos quais oferece um par de contrastes ¢ a necessidade
de escolher: dois caminhos (7:13, 14), duas arvores (7:15-
20), duas alegacgées (7:21-23), e dois construtores (7:24-27).
Poucas passagens enfatizam a centralidade da obediéncia mais
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poderosamente do que esses versiculos. O assim chamado
seguidor de Jesus que nunca entra no caminho estreito, que
produz maus frutos, que diz, “Senhor, Senhor” a Jesus mas
nunca pratica a vontade do Pai — em resumo, que constrot
sua casa “sobre a areia” — ird um dia ser posto de lado para
sempre da presenca de Cristo como “praticante(s) da
iniqiitidade” (7:23). Ninguém pode deixar para tras um
estudo do Sermio do Monte sem enfrentar essas alternativas
e reconhecer que o seu destino eterno depende delas.

O Sermao do Monte nio deve simplesmente ser estudado,
mas praticado e incorporado na vida do crente. O fracasso de
progredir nessa questdo coloca em divida a validade das
alegacoes do individuo que diz seguir a Jesus. De modo
inverso, a pessoa que experimenta o poder do reino de Deus
na sua vida, e como resultado descobre que a obediéncia a
Jesus e o deleite na vontade de Deus s3o as coisas mais
estimadas em todo o mundo, ndo apenas produz bons frutos
agora (7:16-18) e anda alegremente pelo caminho estreito
(7:13, 14), mas no dia quando todas as pessoas em todos 0s
lugares enfrentarem a tempestade da ira de Deus, se deleitara
na seguranca de um firme fundamento (7:24-27).

Perguntas para Estudo Suplementar
1. Como podem “normas do reino” (5:3-12) ser nutridas e

sustentadas em nossa vida didria?
2. De que maneira deveriamos ser como sal e luz nos

contextos sociais e especificos onde vivemos?
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3. Mategs 5:33-37 significaria que os crentes ndo deveriam
fazer juramento no tribunal? Justifique sua resposta.
4. Mateus 5:38-47 significaria que os crentes nio deveriam

servir na policia ou nas forcas militares? Justifique sua
resposta.

5. Que tendéncias em direcdo a hipocrisia religiosa,

correspondentes aquelas em Mateus 6:1-18, abundam em
nossos circulos? Como podemos melhor supera-las?

6. Por que muitos crentes opoem-se a Mateus 6:25-34, se

preocupam e se ailigem constantemente? Que respostas
o Sermao do Monte d4 a tais aflicdes?

7. Em termos praticos, o que indicam as alternativas da

conclusdo que devemos fazer? (veja Mateus 7: 13-27) Que
mudangas concretas sdo requeridas em nossas vidas?
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4

Milagres e Missao

Mateus, capitulos 8 a 10

Em muitas biografias modernas, o escritor registra
cronologicamente a vida da pessoa. Mas esta nio é a finica
manelra de escrever uma biografia. Na magnifica biografia
de Antonia Fraser sobre Cromwell: Nosso Chefe de Homens,
a autora segue um padrao cronoldgico até Cromwell tornar-
-se 0 Lorde Protector; e entdo ela muda para um tratamento
topico do governo de Cromwell.

Os escritores dos quatro Evangelhos seguiram um
padrio até certo ponto cronolégico no seu tratamento sobre
Jesus, pelo menos no que concerne os principais eventos da
Sua vida. Seu batismo pelas méos de Jodo Batista antecedeu
Seu ministério publico; Sua pregacao, milagres e assercoes
provocaram crescente oposicio; Sua vida teve como climax
Sua morte e ressurreicdio. Mesmo assim ao comparar os
quatro Evangelhos, fica imediatamente claro que os relatos
30 muitas vezes especificos na sua ordem de colocéo.

Isso significa que se prestarmos bastante atencio em
como varios relatos sobre Jesus estdo ligados num dos
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Evangelhos, mesmo quando os mesmos relatos sdo
registrados numa seqiiéncia diferente num dos outros Evan-

gelhos, podemos as vezes obter perspectivas valiosas sobre
temas e topicos especificos sendo enfatizados. Nenhum dos

Evangelhos, e muito menos o de Mateus, € o resultado de
uma mistura aleatdria de relatos incoerentes. Existe sempre
um padrio, tépico ou cronoldgico — € muitas vezes varios
padroes habilidosamente entrelacados podem ser detectados
40 Mesmo tempo.

Assim € neste caso. O Sermao do Monte terminou com
as multidoes maravilhadas pela autoridade de Jesus (Mateus
7:28,29). Ora, Mateus ofereceu um ntmero de relatos nos
quais varias facetas da autoridade de Jesus foram
demonstradas (capitulos 8-9), e essas facetas tém seu climax
com Jesus delegando parte da Sua autoridade (10:1) aos doze
discipulos, que foram entio enviados numa missao de

treinamento (10:5-42).

A Autoridade de Jesus e Seus Milagres
Grande parte da demonstracdo da autoridade de Jesus

vem na forma de relatos dos Seus milagres. Mas esses nao
sao empilhados um sobre o outro para comunicar um ponto
e nada mais. Ao contrario, cada relato, a medida que enfatiza
a autoridade de Jesus, oferece importante perspectiva dentro
da natureza da Pessoa, das exigéncias, e do ministério de
Jesus.

No primeiro, Jesus curou um homem com uma doenca
de pele (o que a Biblia chama de lepra) — uma doenga que
ndo apenas fazia da pessoa alguém rejeitada mas que murtas
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vezes servia de simbolo da forga obstinada do pecado. A lei
de Moisés proibia qualquer pessoa de tocar um leproso; mas
quando Jesus quebrou formalmente esta lei (8:3), longe de
tornar-se Ele mesmo impuro, Ele fez o impuro ficar puro.
Num certo sentido, portanto, Jesus demonstrou Seu poder
sobre a lel.

O siléncio de Jesus aqui ordenado e em outros lugares
em Mateus (8:4; 9:30; 12:16; 17:9) foi provavelmente
motivado pelo desejo constante de Jesus de ndo Se apresentar
como um mero operador de maravilhas. Operadores de
maravilhas atraem multidées - mas nem sempre produzem
arrependimento e fé. Todavia o ponto mais forte do relato é a
insisténcia de Jesus de que o homem curado devesse seguir
as prescrigoes da lei para leprosos que reivindicavam estar
curados por irem a Jerusalém e se mostrarem a um sacerdote
(8:4; ver também Levitico, capitulo 14), e oferecer o sacrificio
estipulado. Tudo isto, Jesus disse, era “para lhes servir de
testemunho”.

Isso € profundamente esclarecedor. Por um lado, Jesus
transcendeu a proibicdo da lei contra tocar leprosos, mas nao
podia ser acusado porque Seu toque destruiu a evidéncia; e
por outro lado, Ele seguiu de forma minuciosa a lei de Moisés
nos seus estatutos sobre cura de leprosos, sabendo que o

sacerdote teria que declarar o antigo leproso curado - e este

julgamento refletiria sobre o poder e autoridade de Jesus.
Em ambos os casos, a lel apontava para Jesus e para o
evangelho. No primeiro caso, as distincdes entre puro e
impuro deixavam claro quio importante a “pureza” é para
Deus e previa a iniciativa decisiva de Deus em tornar o puro
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impuro. No segundo caso, a obediéncia a le1 de Moisés deu
oportunidade para a lei confirmar a autoridade de Jesus, pois
Ele precisava apenas desejar a boa agao para que ela fosse
feita.

O préximo milagre a ser relatado, a cura do servo do
centuriao (8:5-13), enfatiza novamente a autoridade de Jesus
— e desta vez, Ele curou a distdncia, apenas pela palavra, sem
tocar. Contudo, em adicio, existem dois outros temas que
emergem de maneira um tanto forte desses versiculos, temas

que Mateus fez como centrais no seu Evangelho.

O primetro tema é a {é. Jesus ficou realmente maravilhado
com a fé do centurido. Aquela {é se apresentou fortemente
narazao em que o soldado disse a Jesus para nio Se importar
em 1r a sua casa, mas apenas dizer uma palavra de cura. O
soldado fez sua razao clara por meio de uma analogia. Devido
a natureza hierirquica do exército romano, quando o cen-
turiao dava uma ordem esta niao era meramente a vontade de
um homem sendo imposta sobre um outro. Longe disso.
Precisamente pelo fato do centurido ser parte de uma grande
estrutura de autoridade, guando ele falava Roma falava. Se
um simples soldado desobedecesse, ele enfrentaria o
julgamento nao somente de um dnico centurido mas do
governo romano com todo o seu poderio. E era por estarazio
que o centuri2o precisava apenas dizer, “Faca 1sso” — e era
feito.

Aplicando essa analogia a Jesus, o centuriiao estava
dizendo de fato que ele via em Jesus alguém colocado num
relacionamento de autoridade semelhante — contudo com
Deus, ndo com Roma. Quando Jesus falava, portanto, Deus
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falava. Devido isso ser assim, Jesus precisava apenas dizer a
palavra para a cura ocorrer. Tal fé compreensiva e a distancia
é coisa rara nos Evangelhos. Entretanto a importincia da fé
é enfatizada por Mateus, e reaparece um pouco mais tarde
em outro gentio (15:21-28).

Isso nos traz aosegundo tema: os gentios recebem aqui as
boas-vindas dentro da comunidade messidnica. Um dia eles
s¢ assentarao naquele grande banquete messidnico, junto com
os patriarcas judédicos — Abrado, Isaque, e Jacé (8:11). Triste-
mente, alguns que pela raga esperaram um caminho mais
privilegiado se verdo excluidos. Mateus ji enfatizou o tema
dos gentios (veja os capitulos 1 e 2 deste livro) e agora mais
uma vez ele relata como o caminho foi preparado para a
Grande Comissdao. Apds o Pentecoste, outro centuriao
chegaria a 1é, e sua conversao forcaria a Igreja a reconhecer
esta verdade: “Assim, pois, Deus concedeu também aos
gentios o arrependimento para a vida” (Atos 11:18).

Outros milagres nesses capitulos transmitem mais do
que somente milagres. Ao acalmar a tempestade (8:23-27),
Jesus demonstrou ndo somente Seu poder sobre a natureza,
mas voltou novamente ao tema da fé (8:25, 26). Sua
reprovacao nao refletiu uma ingenuidade espiritual — como
se nenhum dos seguidores de Jesus pudessem jamais se afogar
numa tempestade. Fo1 a manifestacido de incredulidade no
medo deles, que fez com que recebessem a dura critica. No
minimo os discipulos deveriam ter se entregue ao Pai celestial
em confianca amorosa — especialmente depois de terem
ouvido o Sermao do Monte (mais especificamente 6:25-34)!
Entretanto uma f&é que fosse realmente perceptiva deveria
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também ter reconhecido que, como colocou um escritor de
hino:
Nenhuma dgua pode engolir o barco onde encontra-se
O Mestre do oceano, da terra, e dos céus...!I”

E por isso que a passagem termina desta maneira ~ com
um foco de admiracio sobre o “tipo de homem” que Jesus €
(8:27). Além disso, para o leitor que reflete sobre a
justaposicao das fraquezas humanas e da autoridade divina
na Pessoa de Jesus, o relato é profundo: enquanto Jesus €
tentado mas reprova satands (4:1-11), enquanto Ele é
chamado de maligno mas expulsa demoénios (12:22-32),
assim também Ele dorme de cansago mas acalma a
natureza.”

Na cura dos dois homens possessos pelo demdnio (8:28-
34), nés percebemos a autoridade de Jesus sobre o0s espiritos
malignos. Reconhecido pelo mundo espiritual (8:29),
dirigiram-se a Jesus de tal forma que nds somos outra vez
lembrados de que Ele é o supremo Juiz. As palavras “Vieste
aqui atormentar-nos antes do tempo?” (8:29) relembram 7:21-
23.

Entrementes, o relato também mostra que o povo na
regido preferia os porcos ao invés de ver esses homens libertos,
preferia suinos ao Salvador. Esse povo era gentio, julgando

" Mary A. Baker, “Master, The Tempest is Raging” naChurch Service Hymns
(Winona Lake, Indiana: The Rodeheaver Hall-Mack Company, 1948).

" D. A. Carson, “Matthew,” Expositors Bible Commentary, vol. 8 (Grand
Rapids: Zondervan, 1984).
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pela regiao e pela presenca de porcos — nenhum judeu os
criaria! Assim como ser um judeu ndo garante um lugar no
reino messianico (3:9; 8:11, 12), ser um gentio também nao
garante. O que conta € a resposta de t€ obediente a Jesus, o
Messias.

O relato da cura do paralitico (9:1-8) torna explicito o
tema da autoridade de Jesus. As multidoes adoravam a Deus
que deu tal autoridade aos homens (9:8). Entretanto mais uma
vez a nova riqueza de significacao € introduzida; pois Jesus
insistiu que Ele tem autoridade ndo apenas para curar como
também para perdoar pecados — uma prerrogativa somente
de Deus (9:2, 5, 6).

Esta mesma énfase esta relacionada com capitulo &, 14-
17, onde Jesus, apos curar a sogra de Pedro, curou e exorcizou
muitas pessoas aflitas. Mateus concluiu que isso to1 feito para
cumprir a profecia de Isaias 53:4. O Servo Sofredor, Isaias
disse, “tomou sobre si as nossas enfermidades, e levou as
nossas doencas” (8:17). Outras partes do Novo Testamento
deixam claro que amaneira que Jesus como o Servo Sofredor
tomou sobre st nossas enfermidades e doencas foi pela Sua
morte na cruz (veja Atos 8:32, 33; 1 Pedro 2:24). Portanto
por que deveria Mateus dizer que os milagres de cura de
Jesus, e ndo a Sua morte, cumpriram a profecia de Isaias?

A questdo pode ser respondida se nos lembrarmos de
trés coisas. Primeiro, as escrituras em todos os lugares
pressupdem uma forte conexdo entre o pecado e a doenca.
Isto ndo quer dizer que toda doenca € o resultado direto de
um pecado especifico (veja Jodao 9:2,3) embora algumas
doencas possam ser (veja Joao 5:14). Todavia 1sso ndo significa
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que toda doenca provém da nossa queda. S¢ nds nunca
rivéssernos nos rebelado contra Deus, nao haveria nenhuma
doenca ou morte. E por isso que no novo céu € na nova terra,
onde nio mais havera pecado, a doenga e a morte serao
abolidas (veja Apocalipse 21:4, 27; 22:3).

Segundo, o meio fundamental que Deus oferece graci-
osamente para remover nosso pecado € a morte sacrificial e a
ressurreicdo triunfante de Jesus; e portanto 0s me1os
fundamentais que Deus providenciou para remover nossa
doenca sio a morte sacrificial e a ressurreigio triunfante de
Jesus. Na verdade, toda béngao que nos vem esté de alguma
forma relacionada com a obra de Jesus Cristo na cruz; pois
semn esse sacrificio que Deus providenciou a nosso favor, a
justica de Deus teria requerido que nossa raca rebelde fosse
exterminada.

Portanto é bastante correto dizer, por exemplo, que existe
cura na expiacao de Cristo — um dito em varios circulos de
crentes. Todavia no mesmo sentido, existe também um corpo
ressurreto € um novo céu e uma nova terra envolvidos na
expiacao. Todos esses beneficios foram conseguidos para os
crentes pela expiacido. Isso nio quer dizer que eu posso
esperar reivindicar agora a ressurrei¢do do meu corpo,
simplesmente porque ela ji foi paga. Embora conseguidos
pela crucificacdo e ressurreigdo de Cristo, nossos corpos
ressurretos nos virao somente quando Cristo voltar, segundo
o Novo Testamento. E o mesmo, em muitos casos, pode ser
verdadeiro, quanto a cura. Deus pode outorgar cura agora,
porém Ele certamente nao Se¢ comprometeu fazé-lo. No
entanto, um dia todos os verdadeiros crentes serao
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completamente curados.

Tercetro, 1sso significa que se os milagres de cura de Jesus
durante os dias do Seu mintstério devem ser vistos como
um cumprimento de Isaias, capitulo 53, é porque o
ministério de cura era em si mesmo uma funcio da morte e
da ressurreicio que se seguiria. Se as curas de Jesus nao
fossem seguidas pela Sua morte sacrificial e Seu levantamento
vitorioso dos mortos, elas teriam sido meras demonstracoes
de poder — mas elas nao teriam tratado do nosso pecado e da
nossa rebelido — o problema fundamental — a base suprema
de toda doenca.

Entao, mesmo os milagres de cura de Jesus apontam para
a verdade registrada logo no primeiro capitulo de Mateus.
Jesus veio para salvar o Seu povo dos seus pecados (1:21). E
a mesma forte conexdo, como ja vimos, existe por tras da
cura do paralitico (9:1-8).

Os milagres revelam as miltiplas facetas da autoridade
de Jesus. Existe poder na Sua préopria Pessoa para aquele que,
crendo, O busca (9:20-22). Ele pode até mesmo levantar os
mortos (9:18, 19, 23-26) — uma prelibacao da ressurreigao
final. Mas, infelizmente, as demonstracoes mais
surpreendentes de autoridade criaram animosidade em
algumas pessoas, que pressagiaram o conftlito iminente,
acusando-O de ocultismo — “Nunca tal se viu em Israel” (9:33,

34),

A Sabedoria de Jesus no Seu Ministério
A autoridade é uma coisa, a sabedoria para usa-labem €
outra. Essa é uma das razdes porque Mateus mistura relatos
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da sabedoria de Jesus no ministério com seus proprios relatos
dos milagres de Jesus (8:18-22; 9:9-13; 9:14-17; 9:35-38).
Quatro facetas principais da sabedoria e da estratégia de Jesus
emergem desses quatro 1extos.

Faceta niimero um. Se um pagao comum das ruas de uma
de nossas principais cidades se achegasse a nos € nos dis-
sesse que ele ou ela queria seguir a Jesus, poderiamos
muito bem responder com deleite. O novo convertido logo
seria batizado, apresentado aos irmios ¢ 1rmas na 1greja, €
convidado a compartilhar um “testemunho”. Mas aquil
(8:18-22) encontramos duas breves cenas onde Jesus na
verdade repeliu tal entusiasmo. Na primeira, Ele preveniu o
voluntario que para segui-lO de perto durante os dias do
Seu ministério significaria ndo ter teto. Na segunda, Ele
considerou a oferta de discipulado condicional, mesmo
que em qualquer compreensio do texto o pedido daquele
homem se ajuste as responsabilidades filiais esperadas. Mas
assim como os discipulos citados em 5:1,2, esse “discipulo”
estava incerto se ele queria seguir a Jesus ndo importando o
custo do sacrificio.

Muitos querem seguir a Jesus, mas querem Sseguir
preferéncias pessoais também. Entretanto o proprio cerne
do evangelho, segundo Jesus, envolve uma lealdade a Ele
totalmente sem limites. O arrependimento ¢ a £é sao coisas
sem sentido se ndo houver um abandono da vontade propria
para sujeitar-se a vontade de Cristo, se nao houver um
abandono da orgulhosa auto-confianga para confiar somente

em Cristo.
E assim, enquanto temos a tendéncia de inflar os niimeros
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e tentar forcar as pessoas a entrar no reino, o préprio Jesus
coloca barreiras. Apesar dos convites enormemente
abrangentes (veja 11:28-30), Ele contudo insistiu que existe
um custo a ser pago (veja Lucas 14:25-33), e portanto
ninguém deveria professar lealdade perene a Ele sem refletir
de forma culdadosa. “A tltima coisa que Jesus queria ter era
seguidores, a nao ser que eles fossem genuinos e auténticos;
Ele esta t2o longe de desejar isso da mesma forma como teria
sido facil obté-los.” Aqui estd sabedoria, misturada com
profunda integridade.

Faceta niumero dois. Na segunda secdo (Mateus 9:9-13),
Jesus chamou Mateus para ser um seguidor, e foi convidado
para uma festa com a presenca de muitos personagens que a
religiao popular de entdo — como a de agora — teria
considerado repugnantes. Uma vez que Israel estava debaixo
do dominio romano, muitos viam os cobradores de impostos
como traidores; e alguns deles pelo menos teriam arriscado
Incorrer em impureza cerimonial 2o entrarem em contato
com os dominadores gentios. Os “pecadores” podem
simplesmente ser aqueles que ndo observavam os
regulamentos detalhados observados pelos fariseus mais
petulantes; mas provavelmente eles incluiam pecadores
notorios considerados por muitos como pessoas que haviam
ultrapassado os limites. Talvez a caracteristica mais
reveladora sobre a acusacdo levantada contra Jesus — € era
uma qcusagdo, mesmo que tenha sido expressa como uma

*R. Stier, The Words of the Lord Fesus, vol. 1 (Edinburgh: T. and T. Clark,
1874).
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pergunta (9:11) ~ é que os fariseus néo se dirigiam
diretamente a Jesus; porém apresentaram-na aos Seus
discipulos.

Contudo Jesus reconheceu que se Ele tinha vindo para
salvar os pecadores dos seus pecados, Ele teria que entrar em
contato com eles. Ele nao veto para ser entretido pelos sabi-
choes religiosos mas para ir atras dos pecadores da mesma
maneira que um médico vai atras dos doentes (veja 9:12 -
nos dias antecedentes a medicina preventival!). Isso nao
sugere, é claro, que os fariseus nao precisavam de um
Salvador; pois Jesus citou Oséias 6:6: “Pois misericordia
quero, € nao sacrificios”.

Deus disse aos apodstatas nos dias de Oséias que embora
continuassem o ritual do templo eles haviam abandonado a
misericérdia — pacto de amor — desta forma mantendo a casca
e se desfazendo do grio. A casca e o grdo estio juntas, €
claro, num certo estigio do crescimento. Oséias nao estava
abolindo os rituais do templo prescritos por Moisés.

A mesma linguagem forte, aplicada aos fariseus, sugere
que Jesus estava na verdade dizendo a eles que estavam do
lado dos apéstatas do antigo Israel, perdendo o cerne da
questdo enquanto que preservavam “a casca’ — COmo eXerm-
plificado por suas atitudes para com os cobradores de
impostos e “pecadores”. Portanto a declaragéo final de Jesus
em Mateus 9:13, “Porque eu nio vim chamar justos, mas
pecadores”, ndo era tanto uma tentativa de dividir a
humanidade em dois grupos mutuamernte exclusivos, € sim
desmentia um falso conceito daquilo que o Messias velo fazer
e 0 substituia por um conceito correto.
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Muitas séo as pessoas hoje que pensam que sio boas o
suficiente para merecerem a aprovacido e a béncdo de Jesus.
Tais pessoas sentem que se um individuo religiosamente
ilustre como Jesus viesse a cidade eles seriam o tipo de pessoa
que Ele se alegraria em visitar. Se eles vio a igreja ou dio
algum dinheiro para alimentar os famintos, eles quase se
sentem como que se tivessem feito um favor a Deus. A
percepcao de Jesus sobre Sua missdo era diametralmente
oposta a tal estulticia. Se em 8:18-22 nés aprendemos a
importancia do discipulado incondicional, nés agora
aprendemos que Jesus veio para salvar pecadores (compare
com a primeira bem-aventuranga, S:3). Isso significa nio
somente que devemos nos ver como Jesus nos vé, mas
também que devemos portanto tratar 0s outros pecadores
Com a compalxio que nds mesmos precisamos.

Faceta niimero trés. Na terceira passagem (9:14-17), Jesus
respondeu as acusacdes que Seus seguidores nio tinham
disciplina o suficiente na questao do jejum (compare com
6:16-18). Sua resposta teve duas partes. A primeira foi uma
alegacio irrestrita de que Ele era o “noivo” messianico (9:15).
Existe uma pequena alusdo a cruz aqui; o noivo um dia seria
levado. Contudo, mais incisiva € a clareza da alegacio. Se
Jesus falou a verdade, a inica resposta apropriada a ser dada
pelos fariseus era a de se juntar aos discipulos de Jesus.

A segunda parte da resposta de Jesus desenhou dois
rapidos esbogos (9:16,17). O ponto de ambos € que a novidade
que Jesus trouxe, incluindo a alegria exuberante que Seus
discipulos estavam demonstrando, ndo podia ser contida
pelas formas tradicionais da piedade judaica. Essa resposta
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foi ao mesmo tempo crucial como sébia, pois ela respondeu
a critica implicita (9:14) mostrando que uma nova situacao
na histéria da revelacio de Deus estava se desenrolando. O
novo vinho do Messias nio poderia ser seguramente posto
nos velhos odres da tradicio judaica; o reino estava chegando,
o Messias havia chegado, e aqueles com olhos para verem o
brilho desse novo avanco da revelagio se regozijariam, n2o
se entristeceriam pelas tradicoes religiosas duvidosas tornadas
obsoletas em certos aspectos.

Faceta niimero quatro. A Gltima passagem (9:35-3 8) alude
a coragem dos esforcos de Jesus; porém faz mais. Ela insiste
que era a profunda compaixdo de jesus, do tipo que podia
chorar sobre um cidade (veja 23:37-39), que motivava Seu
treinamento dos doze e Seu comissionamento do ministério
inicial deles (10:1-42). Para alcangar multidoes tao grandes,
Ele tinha que delegar parte da Suaautoridade a eles (10: D.E
durante esse tempo, as mesmas necessidades sentidas de
forma profunda, a mesma compaixio, O compeliu a
encorajar Seus discipulos a orar € a pedir ao Senhor da seara

que enviasse trabalhadores para a Sua seara (9:3%).
Em resumo, Jesus visualizou uma missao caracterizada

nio pela mera organizacio, mas pela f€ fervorosa; nao pelo
engrandecimento pessoal, mas pela delegacao; nao por
motivos que impulsionam a construir uma grande insti-
tuicdo, e sim, pela compaixdo que busca sdbias estratégias.

A Presciéncia de Jesus no Treinamento de Outros para a

Missao
As principais ligagoes entre o discurso em Mateus,
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cal?itulo' 10? ¢ 08 pareceres finais de Mateus, capitulo 9, sao
dois: gmmezm, a compaixio do Salvador que viu a enorme
necessidade da multid4o levou naturalmente 3 comissio de
outros trabalhadores; esegundo, os sinais da crescente oposicio
contfa Jesus (9:34) O levaram a gastar uma parte considerivel
do discurso precavendo Seus seguidores do tipo de OpOSICa0
que eles também poderiam esperar.

Iodavia o discurso sobre missdao em Mateus, capitulo

IQ, (como € muitas vezes chamado) é parte de desenvol-
vimento ainda mais abrangente. O préprio Jesus, como
veremos no capitulo 6 deste livro, esperava uma demora
subs.t::l.ncial antes que o fim chegasse. Durante esse periodo
Ele iria edificar Sua Igreja, usando em primeira instancia os
homens que Ele mesmo havia treinado.

Esse capitulo é portanto parte de um padrdo de treina-
mento que culmina na Grande Comissio (28:18-20). Lucas
relata ndo apenas esta missao de treinamento dos doze (Lucas
9:1-6), como também uma outra para um grupo maior de 70
ou_72 discipulos (Lucas 10:1-16). Todos os quatro Evangelhos
deixam claro que Jesus gastou tempo extra em particular com
os doze, especialmente pouco antes da cruz.

Q discurso de Mateus, capitulo 10, portanto focaliza dois
nivels diferentes. Por um lado, existem instrucées aplicdveis
apenas a missdo de treinamento logo adiante (10:5-16). Essas
1nstruc_;ées incluem a proibigdo contra pregar aos gentios ou
samaritanos (10:5,6), os suprimentos reduzidos que era
permitido aos doze levarem (10:9,10), e a dramatica
autoridade delegada a eles (10:8).

Por outro lado, o restante do capitulo (10:17-42) - embora
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ele comunique muitas coisas que sdo Gteis em qualquer
projeto evangelistico cristdo, incluindo esta primeira missao
de treinamento — visa claramente uma situacio que vaialém
da missio imediata. Esses mesmos homens um dia seriam
acoitados sob o comando dos concilios judaicos locais (10:17)
— certamente algo que nio aconteceu até apos a ressurre1gao.
Além disso, ecles iriam ser levados perante governadores
e reis pagdos como parte de seu testemunho aos gentios
(10:18), mesmo que na missao imediata eles fossem apenas
as “ovelhas perdidas da casa de Israel” (10:6). Parece entao
que Jesus queria que Seus seguidores entendessem a missio
deles, imediata e de curto prazo, em termos do desafto de
toda uma vida que eles enfrentariam — um desafio
confrontado por toda geracgio sucessiva de crentes.

N3o é possivel nesta pequena obra passar pelos discursos
em detalhe; mas quatro dos seus temas requerem uma breve
consideracdo.

Primeiro, em contraste a uma grande quantidade de par-
lenga religiosa sentimental, Jesus ndo esperava que por onde
Seu evangelho fosse pregado houvesse uma dogura € uma
luz instdntanea. Pelo contrério, Ele visionava que a pregacao
do evangelho iria, na realidade, em muitos casos dividir
familias (10:34-36). Isso de maneira alguma justifica o jovem
convertido que fica esnobe ou desenvolve taticas de piedade
e de santarrao. Ao invés disso, pressupoem-se que as familias
humanas ja sdo malignas (veja também 7:11), em rebehao
contra Deus; e quando algum membro da familia da sua
lealdade ao Senhor Jesus, havera necessariamente um conflito
com os membros da familia que ndo tomam o mesmo passo.
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Embora a Biblia defenda fortemente a importincia e a
integridade da familia e a responsabilidade das criancas de
honrarem seus pais, Jesus também insistiu que onde exista
um contlito fundamental entre as reivindicacdes da familia
e Suas proprias reivindicagoes, Suas proprias reivindicactes
devem ter prioridade.

Segundo, num ambito mais abrangente Jesus esperava
que Seus seguidores encontrassem oposicio, algumas delas
brutais. Ele ja havia prevenido potenciais seguidores para
contarem o custo (10:18-22); agora Ele voltou ao tema com
detalhes mais sombrios. Seus seguidores ndo iriam apenas
ser acoltados (10:17) e arrastados perante varios oficiais
(10:18), eles enfrentariam traicdao, 6dio, mesmo a morte
(10:21,22), como Ele ja havia indicado no Sermio do Monte
(5:10-12).

Essa énfase faz parte de uma perspectiva sustentada pelo
Novo Testamento. Jesus noutras ocasides voltou ao mesmo
tema (veja Joao 15:18-16:4); e Paulo insistiu que “todos os
que querem viver piamente em Cristo Jesus padecerdo
perseguicoes” (2 Timoéteo 3:12). Considerando toda a histéria
do cristianismo, devemos reconhecer quio fora de norma é
realmente a experiéncia de muitos crentes ocidentais. Mesmo
aqui, entretanto, muitos enfrentam pequenas pressoes da
familia, no emprego, € de amigos, enquanto que em outros
lugares irmaos e irmas em Cristo muitas vezes enfrentam
oposicao mais violenta.

Onde a Igreja ndo enfrenta virtualmente nenhuma
perseguicdo, 1sso ocorre porque ela é tdo forte que domina
a oposicio (e nesse caso corre o perigo da arrogincia, do
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abuso do poder, e irresistivel auto-confianga), ou porque ela
foi subjugada pela cultura local e por essa razio nio mais
apresenta uma ameaga (€ nesse caso a condicio da Igreja é
ainda mais arriscada, pois o préprio Deus ira julga-la — uma
vez que o Jjulgamento comega com a familia de Deus; veja 1
Pedro 4:17). O que os crentes devem sempre lembrar é que
somente agueles que reconhecem a Cristo sdo reconhecidos
por Ele perante o Pa1 (Mateus 10:32,33).

Terceiro, a razdo pela qual Jesus podia fazer
reivindicagbes de tamanha importincia e requerer lealdade
t20 inequivoca, deve-se a uma visao abrangente de quem Deus
o Pai realmente é. Ele é o juiz final que um dia requerera
uma exata prestacido moral de contas, até mesmo sobre as
coisas mais encobertas (10:26,27). Além disso, como juiz Ele
tem poder nao apenas para aplicar castigos transientes que
os crentes possam sofrer durante sua peregrinacio, como
também “pode fazer perecer no inferno tanto a alma como o
corpo” (10:28). Ao mesmo tempo, Ele é o soberano cujo
reinado € t3o extenso que nem mesmo um pardal cai no
chao sem o Seu decreto (10:29). Portanto, podemos confiar
nEle mesmo em melo a perseguicao; ¢ as vezes Ele providen-
ciara uma ajuda bem especial (10:18-20).

A licao a ser aprendida € que conhecer Deus num mundo
que nao O conhece, embora tenha seu prego, € infinitamente
preferivel. E eminentemente mais razodvel amar, temer, e
confiar nAquele a Quem devemos prestar contas, do que
colocar nossas esperangas ¢ lealdade num mundo que ja esta
sob julgamento. Como nos versiculos finais do Sermio do
Monte, também aqui: a razdo maior para crer no evangelho
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e tornar-se discipulo de Jesus nao é o desejo de ter uma vida
melhor agora, mas a importancia de viver agora a luz do
julgamento e da condenacgido por vir. Sem essa perspectiva
escatologica (como é chamada), as reivindicacdes e as
demandas do evangelho do reino nio fazem nenhum sentido.

E, finalmente, o seguidor de Jesus estd tio ligado ao
proprio Jesus, que a rejeicdo de Jesus pelo mundo sers
necessariamente transferida ao seguidor de Jesus (10:24,25).
O oposto também € verdadeiro, isso quer dizer que aqueles
que aceitam a Jesus aceitam também os Seus seguidores. Na
verdade, pode ir-se além, e dizer que aqueles que aceitam os
seguidores de Jesus simplesmente porque eles sio seguidores
estdo na mesma medida aceitando o préprio Jesus (10:40-
42). Essa reciprocidade jaz no 4mago da evangelizacio, como
também no cerne da comunhao crista.

Perguntas para Estudo Suplementar

1. Como deveriam os crentes orar pelos doentes?

2. O que Mateus 9:35-38 sugere que deva ser nossa atitude
para com as vilas, cidades ¢ comunidades nas quais
vivemos? O que tudo isso significa que devemos estar
fazendo?

3. Como deveriamos aplicar Mateus 9:10-13 para nés

mesmos ?

4. Que proibicio é encontrada trés vezes em Mateus 10:26-

317 Por que ela faz sentido? Qual a razio por tris dela?

Em termos praticos, o que significa que devemos estar
fazendo?
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5. Quais histérias de persegui¢do por amor a justiga vocc
conhece? Em que tipo de “avaliacdo do custo” os crentes

sonde vocé vive tem que se engajar? |
6. Como devemos aplicar Mateus 8:18-22 a nossa propria

evangelizacao?
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5

Afinal de Contas

”

Quem E Este Jesus?

Mateus, capitulos 11 e 12

Muuitas das piores rea¢oes humanas originam-se em parte
de expectativas desapontadas. Esperamos ser bem tratados e
quando nao somos reagimos com indignacio e amargura.
Esperamos um casamento que sirva como a resposta a certos
sonhos e quando i1sso nao ocorre buscamos o divércio.
Colocamos nossas esperangas num herdi — politico ou outro
— ¢ quando ele ou ela se mostra corrupto, ou simplesmente
incapaz de superar obsticulos enormes, retaliamos com
desdém e rejeicio.

Mesmo na religido, as pessoas podem se aproximar de
Cristo ou da igreja com grandes expectativas que estio
fundamentalmente erradas. Quando suas expectativas nio
s30 realizadas, essas pessoas freqilentemente correm atris de
alguma outra visao efémera em vez de perguntar onde
encontra-se a verdade, ou se a culpa pode estar em suas
proprias expectativas.
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Grande parte da animosidade incitada pelo ministério
de Jesus surgiu do fato que as concepgoes populares de como
seria o Messias, e 0 que o Messias faria, estavam muito longe
daquilo que Jesus era de verdade. Por essa razae, os fariscus
comecaram a espalhar rumores que Jesus estava envolvido
com a magia negra (veja Mateus 9:34). Agora as questoes,
davidas e oposi¢oes comegaram a aumentar, fazendo com
que a questdo central se tornasse cada vez mais urgente:

quem, afinal de contas, € este Jesus?

Jesus o Sucessor de Joao Batista
Mesmo Jodo Batista, o precursor de Jesus, teve davidas

(11:2,3). Como seu grande mentor antes dele, o proteta Elias,
Joao havia esperado uma coisa e descobriu algo diterente.
Elias esperava um avivamento apos sua confrontagao drama-
tica e bem sucedida no monte Carmelo (veja 1 Reis 17-18).
Contudo, quando em vez de um avivamento ele enfrentou a
ira e as ameacas de morte da rainha perversa, ele ficou a tal
ponto frustrado, desapontado, e com auto-piedade que queria
deitar-se e morrer (veja 1 Reis 19).

Joao Batista pregava que Aquele que viria apos ele nio
apenas batizaria o Seu povo com o Espirito Santo, como
também serviria como Julz severo para purificar a nagao com
julgamento ardente (Mateus 3:11,12). Mas o que fo1 que ele
encontrou? Por um lado esse Jesus que ele havia identificado
como o Messias estava na verdade andando e fazendo o bem,
aparentemente ungido poderosamente com o Espirito Santo
e realizando as obras prometidas para a era messianica (veja
Isaias 26:19; 28:18,19; 35:5,6; 61:1). Por outro lado,
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entretanto, esse Jesus ndo parecia estar exercendo qualquer
julgamento ardente.

Néo havia problema em que Ele curasse os doentes,
levantasse os mortos, expulsasse os demdnios, acalmasse as
tempestades, pregasse a justica e anunciasse o Reino; mas
onde estava o julgamento? As corrupcoes e as crueldades de
César tertam sido eliminadas de forma abrupta? Os lideres
hipocritas do templos teriam sido banidos? As corrupcdes
fastidiosas de Herodes, o tetrarca, teriam sido confrontadas?
Por que estaria ele, Joao Batista, abatido no calor sufocante
da prisao na fortaleza de Macaréus por desafiar as atitudes
morals de Herodes, enquanto Jesus o suposto Messias nao
fazia nada a respeito dessa injustica? Acaso nio promete o
Velho Testamento bénc¢do na era messidnica, como também
Justica? Mesmo as passagens que acabaram de ser citadas de
Isaias surgem de contextos que reunem os dois temas de
bénc¢ido e julgamento. As ddavidas se multiplicaram, até o
momento em que Jodo Batista perguntou, “Es tu aquele que
havia de vir, ou havemos de esperar outro?”

A reposta de Jesus teve duas partes. A primeira foi
enderecada diretamente aos discipulos de Jodo (Mateus 11:4-
6). Aqui Jesus mencionou brevemente algumas das evidéncias
abundantes — mas Ele fraseou essa resposta na linguagem
das Escrituras messidnicas, especialmente Isaias 35:5,6;
61:1,2. Ironicamente, ambas as passagens prometem bencio
e julgamento: “Eis o vosso Deus! Com vinganca vird, sim com
a recompensa de Deus; ele vira e vos salvard” (Isaias 35:4);
“O dia da vinganca do nosso Deus” (Isaias 61:2). Todavia
Jesus Se referiu apenas aquelas partes dos textos que
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prometem béncaos, e depois concluiu, “Bem-aventurado é
aquele que nio se escandalizar de mim” (Mateus 11:6). O
que Ele quis dizer? ,

Aquela béncao final estabelece o ponto. Jesus presumiu
que Joao Batista estava certo — o proprio Jesus é verdadeira-
mente o Messias. Entretanto Joao parecia correr o perigo de
cair. Jesus prometeu béncio para aqueles que ndo caem —
para aqueles que come¢am bem e continuam perseverando,
apesar das expectativas desapontadoras. Enquanto isso, ao
referir-Se a evidéncia positiva da Sua compaixio, pregacio,
e milagres como o cumprimento das promessas do Velho
lTestamento, Jesus estava dizendo que pelo menos aquela
por¢do das evidéncias valia, e confirmava que Ele era o
Messias. Implicitamente, essa resposta sugeriu que o restante
da evidéncia predita demoraria um pouco mais para ser
cumprido.

A segunda parte da resposta de Jesus foi enderecada néo
aos mensageiros de Jodo Batista mas as multidoes. Aparente-
mente algumas pessoas que haviam antes reverenciado Joao
Batista n&o mais sabiam o que pensar dele. Ele havia parecido
ser um reformador tao forte e influente — e agora ele estava
abatido e desamparado numa prisao. Serd que alguns
pensaram que ele nao era forte o suficiente para escapar dos
guardas de Herodes e das paredes de pedra, para realizar
algum milagre para esmagar a tirania (11:7)? Serd que talvez
cles esperavam um poderoso porta-voz de Deus capaz de
demonstrar um pouco de pompa e esplendor? (11:8). Ou as
pessoas mais conscientes na multidio teriam visto
corretamente que Joao era um profeta, mesmo falhando erm
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perceber sua importincia mais profunda? (11:9).

Pois bem, fo1 dessa forma que Jesus defendeu Joao
Batista. Sim, Jesus argumentou, Jodo era um profeta, um
verdadeiro porta-voz de Deus; todavia ele era mais do que
isso. Ele era também o assunto da profecia; pois o dltimo
profeta candnico do velho pacto havia prometido enviar um
MENSagelro preparatdrio — € esse mensageiro, Jesus afirmou,
era Joao Batista (11:9,10, citando Malaquias 3:1).

Como que isso fazia de Jodo alguém mais do que um
profeta? A resposta reside no papel desse mensageiro
preparatorio. Um vez que esse mensageiro preparatério
tivesse vindo, entdo “de repente vird ao seu templo o Senhor”
(Malaquias 3:1). Como disse Malaquias disse em outro lugar:
“E1s que eu vos enviarei o profeta Elias, antes que venha o
grande e terrivel dia do Senhor” (4:5). Ora, uma vez que Jesus
estava declarando que Jodo Batista cumpriu as profecias, e
uma vez que Jodo anunciou a chegada de Jesus, entio Jesus
também deve estar dizendo que Sua prépria chegada no
cenarlo era o cumprimento da profecia de que “o Senhor, a
quem vOs buscais” estava finalmente aqui, que “o grande e
terrivel dia do Senhor” havia chegado.

Foi isso que fez Jodo Batista tdo importante: ele tinha a
tarefa privilegiada de apontar para o Messias, de preparar o
caminho antes dEle. Num certo sentido, é claro, Moisés,
Isaias, Jeremias, e outros profetas também apontaram para a
vinda de Cristo; mas somente Jodo Batista apontou pessoal-
mente para Ele. E € isso que fez de Jodo, na estimativa de
Jesus, o maior ser humano que ja havia nascido até aquele
momento (Mateus 11:11).
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A afirmacio foi estonteante. Joao Batista, segundo Jesus,
era maior que Jalio César, maior que Alexandre o Grande,
mator que Homero ou Sdcrates, maior que Moisés ou Daniel
— precisamente porque ele apontou para a i1dentidade do
Messias de uma maneira que ninguém jamais havia feito
antes. Jodo Batista nunca realizou qualquer milagre (veja Jodo
10:41); contudo ele for uma verdadeira testemunha num
ponto crucial na historia da redenc¢dio. Mais surpreendente
ainda, foi Jesus quem fez tal avaliacdo. Isso quer dizer que
embora em certo sentido Jesus estivesse justificando a
grandeza de Joao diante das multidoes, num sentido mais
profundo Ele estava afirmando Suapripria identidade como
o Messias prometido, uma vez que Jodao Batista anunciou
Sua vinda ¢ apontou para Ele.

Entretanto, existe mats uma conclusio a ser tirada dessa
avaliacdo de Joao Batista, e Jesus a fez de forma explicita:
“Aquele que € o menor no reino dos céus é maior do que ele”
(Mateus 11:11). A medida dessa grandeza deve ser a mesma
daquela usada para medir Jodo. O ponto é claro: Jodo foi o
ultimo numa longa linha, a culminacio dos “profetas ¢ a
le1” que juntos “profetizaram” a vinda de Jesus e do Reino
(11:13). 86 que agora, com a real vinda de Jesus, até mesmo
o menor crente na chegada do Reino é capaz de apontar para
Jesus e testemunhar sobre Sua obra mais claramente do que
podia Joao Batista.

Muitas vezes os crentes querem estabelecer sua “gran-
deza” com referéncia a sua obra, sua oferta, sua inteligéncia,
sua pregacao, seus dons, sua coragem, seu discernimento.
Contudo, Jesus afirmou sem hesitagdo que até mesmo o
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* menor crente ¢ maior que Moisés ou Jodo Batista, simples-

mente devido a sua habilidade, vivendo apés a vinda de Jesus,
o Messias, de apontar para Ele com maior clareza e
compreensao do que todos os Seus precursores puderam. Se
nos realmente crermos nessa verdade, isso dissipara toda a
desprizivel ambigio por posigdo e nos forcara a reconhecer
que nossa verdadeira importincia baseia-se no nosso
testemunho a respeito do Senhor Jesus Cristo.

Jesus, O Revelador do Pai

Existe uma outra maneira de olharmos para Jodo Batista
e para Jesus. Pode-se, € claro, comparar as funcées relativas
de ambos nos propésitos da redengio efetuada por Deus,
commo Jesus fez. Nesse caso, Jesus era o objeto de testemunho,
e Jodo foi aquele que testemunhou dEle.

De forma alternativa, pode-se contrastar seus estilos de
vida pessoais: Jodo Batista era abstémio, quase recluso, frugal;
Jesus ndo via problemas em ir a festas e estava certamente
disposto a beber vinho (11:18,19). Neste caso, o contraste
revela menos sobre os dois homens do que sobre a maneira
como a maioria das pessoas reagia a eles. Eles rejeitaram Joio
como um fanatico, endemoninhado; e eles rejeitaram Jesus
como um comildo e um beberrio. Tais pessoas sdo como
criangas choronas, que nunca se satisfazem com nada. No
entanto, a sabedoria— viver corretamente perante Deuszanto
no caso de Jesus como de Jodo — prova ser correta mediante
suas acoes (veja 11:19). Seus estilos de vida respectivos foram
ambos reconhecidos como o caminho da sabedoria.

>¢ homens ¢ mulheres ndo demonstrarem arrependi-
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mento, fé, e obediéncia i revelacdo que Deus oferece gracio-
samente, entio mais cedo ou mais tarde devera haver censura.
Jesus denunciou nos termos mais fortes as cidades onde a
maioria dos Seus milagres foram feitos — Corazim, Betsaida,
Cafarnaum, cidades da Galiléia altamente favorecidas por
serem os lugares onde Jesus exerceu Seu ministério. Mas na
verdade, elas ndo se arrependeram, embora uma revelagao
similar teria posto Tiro e Sidom — cidades pagas do norte —
de joelhos, e efetuado uma mudanca na conduta de Sodoma,
cidade conhecida por sua maldade (Génesis, capitulo 19).

Trés verdades importantes jazem por trds desta forte
denuncia.

Primeiro, é pressuposto que Deus nao deve salvagao a
ninguém. Doutra forma, Deus poderia ser acusado de
injustica por reter de Tiro, Sidom e Sodoma aquela revelagao
adicional que Ele sabia que as levaria ao arrependimento ¢ 2
fé. Mas Deus nio olha para o mundo como um conjunto de
seres humanos moralmente neutros a quem Ele Se
comprometeu dar certas coisas ou a quem deve receber todo
o incentivo para salvacao. Longe disso. Ele vé o mundo como
um conjunto de rebeldes, de pecadores, de homens e
mulheres a quem Ele nio deve nada (veja Romanos 1:18-
3:21). Se Ele condenasse todos, Sua justi¢a nao seria
maculada. Contudo com misericordia Ele salva muitos desses
rebeldes — embora Ele ndo deva misericérdia a ninguém!

Segundo, Deus tem o que os fildsofos denominam de
“conhecimento contingente”. Isso quer dizer que Ele nao
apenas sabe o que qualquer pessoa ou grupo fez, estd fazendo,
ou fara, mas que também Ele sabe o que eles teriam feito sob
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circu_nstﬁncias diferentes; Ele leva este conhecimento em
cons%deragﬁo no julgamento final. Sodoma esti numa
condi¢do melhor para o julgamento do que Cafarnaum. nio
porque Sodoma realmente obedeceu Deus mais e IIlt:lh[}I'
que Catarnaum, mas porque Deus sabe que se Sodoma tivesse
destrutado de todas as vantagens de Cafarnaum, Sodoma teria
se arrependido e teria em muito superado Cafarnaum em
exceléncia moral e discernimento. Colocando isso duma
outra forma, no julgamento final Deus levarj em
conmdar;agﬁﬂ nao somente o posicionamento moral de toda
a Amé.rlca do Norte, sua resposta a Jesus Cristo e o seq
aproveitamento das oportunidades, comparado, digamos,
com a resposta ¢ o aproveitamento feitos pelos cubanos —
mas _também 0 que ambas as partes teriam feito se seus
pape€is e vantagens tivessem sido invertidos.

Iercerro, para Jesus dizer que sera “mais suportavel” para
este grupo do que aquele no dia do julgamento, pressupoe
que existem graus de felicidade no paraiso e niveis de
tormento no inferno (veja 12:41; 23:13; Lucas 12:47,48), um
ponto que Paulo certamente compreendeu (veja Romanos
1:20-2516). Eu nfo conheco trés outras verdades mais
apropriadas para nos tornar sébrios e nos pér de joelhos em
arrependimento do que essas.

Se¢ a revelacao de Deus em Cristo Jesus foi rejettada de
forma tdo plena, signifcaria isso que os propésitos de Deus
de salvar alguns foram frustrados? Longe disso. Nio esqueca
que Jesus louvou Seu Pai por esconder essas coisas dos sibios
¢ entendidos, e por reveld-las aos pequeninos (Mateus
11:25,26). Na verdade, a obra reveladora do Pai esti tio
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fortemente ligada com a obra reveladora do Filho, que Jesus
também disse: “Ninguém conhece plenamente o Pai, senéo
o Filho, e aquele a quem o Filho o quiser revelar” (11:27).

H4i trés outras coisas para aprendermos dessas
afirmacaes.

Primeiro, apesar de Jodo Batista ter temporariamente
duvidado dEle, e uma grande parte da populacao nao ter se
arrependido, Jesus Se viu como o revelador supremo do Pai.
Nio é de se surpreender que “ninguém conhece plenamente
o Filho, sendo o Pai”, mas é espantoso que “ninguém conhece
plenamente o Pai, senao o Filho” — e aqueles a quem o Filho
Orevelar(11:27).

Uma reivindicagio como essa nio permite que se fique
em cima do muro: ou Jesus era o Gnico revelador de Deus,
ou entao Ele era louco. Se Ele foi o revelador, entdo devemos
reverencia-l0, reconhecer Seu senhorio, receber Sua palavra
de revelacdo, nos deleitarmos na Sua verdade € no
conhecimento de Deus que somente Ele pode oferecer. Se
Ele foi um louco, devemos repudia-l0 de uma vez, ¢ nao
nos entretermos mais com tolices piedosas sobre Jesus ser
um homem bom ou um revelador entre muitos.

Segundo, essas declaracdes mostram que existe tanto uma
revelacio objetiva como uma revelagio subjetiva. A revelagao
objetiva estava ld, na pessoa e no ministério de Jesus; porém
isso ndo significava que todo mundo percebeu que ela estava
14. Para ter tal percepcao uma pessoa devia também receber
a revelacio subjetiva — isto é, uma obra divina na mente € no
coracdo dele ou dela que capacita ele ou ela areconhecer quem
era Jesus, e assim vir a conhecer o Pai.
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lerceiro, aqueles que desfrutam desta revelaciio subjetiva,
aqueles a quem o Filho escolhe revelar o Pai, sdo invariavel-
mente 0s “pequeninos” ~ isto &, nio os sibios e entendidos,
0s auto-suficientes ¢ auto-importantes, mas os mansos,
aqueles que reconhecem sua pobreza espiritual (veja 5:3) e
tem fome de serem ensinados por Deus.

Muitos judeus religiosos sentiam que quando o Messias
viesse Ele ndo somente poria um fim no governo de Roma e
estabeleceria a preeminéncia de Israel no colégio das nacoes,
mas clevaria os lideres de Israel, seus sacerdotes, teélogos, e
patriotas, a posi¢oes de prestigio e poder. Tal perspectiva nio
era provavel que enfocasse a énfase na retiddo, na justica, na
mise{‘icérdia, ¢ no perdao do pecado que estava em ligacao
estreita com as promessas do Velho Testamento sobre o
reinado do Messias.

As expectativas dos lideres judaicos provocaram sua
desilusdo a respeito de Jesus; pois aqui estava Ele,
favorecendo os fracos, os desprezados, os cansados, e os
sobrecarregados (11:28), e ndo estava fazendo nada para
subjugar os gentios e ensini-los o seu verdadeiro lugar.
Contudo o erro dos lideres, como perceberemos cada vez
mais, nio estava simplesmente numa falta de compreensao
intelectual. Da perspectiva de Jesus, o erro envolvia um
fracasso moral de reconhecer sua maior necessidade, de
valorizar a retidao e a justica, de anelar pelo perdio e pela
plenitude que s6 Jesus podia oferecer.

Portanto o convite generoso de Jesus (11:28-30) € para os
quebrantados e os oprimidos. Este convite se baseiava na
Sua prépria bondade e humildade. Ele ndo era simplesmente
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um senhor poderoso que esmagava sem do toda a oposigio,
mas alguém que buscou o bem dos outros e prometeu

descanso para suas almas (11:29). O jugo que Ele prometeu
nao era o jugo da lei, e sum, o discipulado a Ele: “Aprendam
de mim”, Ele disse, o que nio significa “imitem-Me” ou
“treinem a partir da Minha experiéncia” tanto quanto
“aprendam da revelacdo que somente Eu concedo”. E este
discipulado, este jugo, € “facil” (bom, confortdvel — nao sem
ser desafiador) e seu fardo leve.

Jesus o Senhor do Sibado
O contraste entre o “jugo” de Jesus e o dos outros agora

fica mais claro. Esse contraste nao se localizava em uma tensao
entre a lel e a graga, ou entre mandamentos dificeis e faceis.
Nio, o contraste reside entre o fardo da submaissdo ao Velho
Testamento em termos de regulamentos farisaicos ¢ o alivio
de ficar sob a tutela de Jesus como que sob a autoridade do
Revelador gentil a quem o Velho Testamento, os caminhos
antigos, apontavam verdadeiramente.

Muitas das autoridades judaicas haviam desenvolvido
uma rede complexa de regras de conduta, regras com apenas
uma ligacio ténue com o proprio Velho Testamento. Essas
autoridades estabeleceram 39 categorias separadas de obras
proibidas no sabado e, uma vez que celfar era uma delas,
elas condenaram os discipulos de Jesus por pegarem algumas
espigas enquanto faziam uma caminhada no sabado por um
campo proximo a estrada. (Mat. 12:1).

Jesus poderia ter respondido dizendo que as regras dos
fariseus iam muito além do texto do Velho Testamento. Seus
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discipulos, afinal, no eram fazendeiros cujo emprego regular
os fazia trabalhar nos campos seis dias de cada sete, e que
estavam portanto tentando trabalhar hora extra no sabado as
escondidas. A agao deles foi casual, inofensiva, estavam
tentando saciar sua fome, e nao estavam retornando ao seu
trabalho normal. Mas ao contrario, a resposta de Jesus tomou
rumo bem diferente.

Primerro, Ele observou a excecéo que Davi abriu em
relagao as prescrigoes formais da lei quando, desesperado e
com fome, ele e seus homens comeram parte do pio
consagrado do Tabernaculo — pdo que deveria ser comido
somente pelos sacerdotes (Exodo 25:30; Levitico 24:5-9; 1
Samuel, capitulo 21). O ponto ndo é que as regras muitas
vezes tem excegoes, mas que toda a abordagem dos fariseus i
questao da lei estava fundamentalmente errada uma vez que
ela nao conseguia explicar a histéria nas proprias Escrituras.
Além do mais, se a autoridade de Davi podia justificar tanto
ele como seus homens, existe uma certa Insinuagio que a
autoridade de Jesus podia justificar tanto a Si mesmo como
aos Seus discipulos.

Segundo, Jesus indicou que nem todas as leis operam no
mesmo nivel. Formalmente, os sacerdotes “quebraram” as
leis do sabado ao observarem as leis do templo, leis que
requeriam que eles trabalhassem no sdbado (Mateus 12:5)!
Contudo a precedéncia das leis do templo sobre as leis do
sabado isenta os sacerdotes de culpa. No entanto, Jesus
Insistiu, “Aqui estd quem é maior do que o templo” (12:6).
Para qualquer judeu do primeiro século, isto seria uma
reivindicacio surpreendente. Jesus estava dizendo que Ele
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mesmo, ou talvez o reino que Ele estava agora inaugurando,
era maior que o templo! Por analogia, portanto, Sua propria
autoridade transcende a autoridade das leis do sabado.

Terceiro, Jesus novamente citou Oséias 6:6 (veya Mateus
12:7; também 9:13) e 1nsistiu nao apenas na inocéncia dos
Seus discipulos, mas argumentou que a razao porque os
acusadores devem ser acusados de condenar o inocente era
porque eles compreenderam erroneamente o ¢oracao € o
enfoque de suas proprias Escrituras. Os discipulos eram
inocentes simplesmente porque o Filho do homem € Senhor
do sdbado: “quem € maior do que o templo” estava all.

Ao relato desta confrontagio no sabado, Mateus anexou
um outro (12:9-14). Aqui Jesus estabeleceu mais um ponto.
As regras estabelecidas pelos fariseus os permitiam resgatar
um ovelha presa no sabado; entao por que Jesus nao deveria
fazer o bem a um homem no sabado, uma vez que um homem
€ muito mais valioso que uma ovelha? (12:11,12). O proprio
milagre (12:13) confirmou o julgamento de Jesus sobre esta
questiao, assim como o milagre em 9:1-8 confirmou a
autoridade de Jesus de perdoar pecados. S6 que Seus
oponentes estavam t3o cegos que a confrontacio aprofundou
a oposigcao deles e contribuil para uma conspiracao que
terminarianacruz(12:14).

Jesus, O Servo Escolhido de Deus

Ciente das crescentes conspiragoes, Jesus retirou-Se dali
(12:15), mostrando até mesmo pela sua retirada que naquele
momento Ele ndo Se sentia chamado para esmagar toda
oposicao. A ironia é que os oponentes a quem Ele poupou
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€ram o8 mesmos que pensavam que um Messias apropriado
devenia esmagar toda oposi¢ao. Em vez disso, Jesus continuou
Seu munistério de cura, ordenando aqueles que Ele curava
que mantivessem siléncio. Tal siléncio, ordenado por Jesus,
nao somente ajudou a manter sob controle as expectativas
da multidao que queria fazer do Messias algo ndo muito
maior do que um operador de milagres (compare com 8:4:
9:30) mas também, segundo Mateus, cumpriu as Escrituras
(12:17-21).
Em contraste com os fariseus que estavam conspirando
Sua morte, Jesus continuou Seu ministério de cura, e cum-
priu Seu papel com trangitilidade e suavidade (12:9,20). As
Escrituras citadas em Mateus 12:18-21 é de Isajas 42 :1-4, um
dos cinticos do “Servo Sofredor”. Noutras palavras, apesar
da sua demonstracio consistente que Jesus € o Messias, o
real filho de Davi, e o Filho unigénito de Deus, Mateus
insistiu, de forma bem cuidadosa, que a Pessoa e o ministério
de Jesus ndo devem ser interpretados nessas categorias
exclusivamente. Em vez disso, Sua Pessoa e ministério devem
também ser interpretados como cumprindo as profecias do
Velho Testamento sobre a vinda do “Servo Sofredor?”.

As escrituras citadas transmitem muitos retratos
encantadores de Jesus como “Servo Sofredor”. Por exemplo,
Ele ¢ apresentado como Aquele a quem Deus escolhe e ama,
trazendo a mente a voz no batismo (3:17) e na transfiguraco
(17:5) de Jesus. Ele é Aquele em quem Deus derrama Seu
Espirito — na verdade, sem limite (Joo 3:34) — capacitando-
-O a proclamar a justica is nacées.

Dois temas favoritos de Mateus entdo reaparecem.
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Primeiro, o Deus da Biblia € Seu Filho Jesus Cristo es!:ﬁo
interessados na justica, retiddo tanto pessoal como social,
santidade, pureza. Segundo, a proclamagio de Jesus nao €
apenas para os judeus, mas também para as nagoes. No exato
momento em gue os judeus sentiram que Jesus era insufici-
entemente nacionalista, o proprio Jesus estava comecando a
cumprir a profecia que insistia, “E no seu nome os gentios
esperarao” (Mateus 12:21). |

No tempo certo, Jesus iria predizer Sua propria volta,
Seu reinado firme, o julgamento final sobre o qual Ele 1ra
presidir (veja 13:40-43; 24:30,31,36-41; 25:31-46). Mas nesse
estagio do Seu ministério Ele cumpriu as passagens das
Escrituras que falavam da Sua mansidao. O Servo do Senhor
nao iria “contender ou clamar” (12:19); se confrontado, Ele
estaria preparado para retirar-Se (12:15; veja também 4_: 12;
14:13; 15:21; 16:4). Enquanto extremistas € outros tipos
“fortes” arrancavam repentinamente pés de cana que ja
estavam quebrados, ou apagavam o morrdo que fumegava,
Jesus o “Servo Sofredor” cuidava dos que estavam machu-
cados e avivava a fraca chama para a vida (12:20). Seu
ministério de brandura e compaixao recusou pisar e cima
dos fracos. Outros podem argumentar que o fim justifica os
meios; entretanto Ele persistiu nesta politica “até que faga
triunfar o juizo” (12:20).

Quem ¢é este Jesus? Ele ndo é somente o filho real de
Davi, o Filho unigénito de Deus, mas também 0 manso ¢

compassivo “Servo Sofredor”.
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| Jesus, Aquele que amarra satands

Ja havia existido uma certa especulacio murmurada que
os exorcismos de Jesus apenas provavam que Ele estava em
alianca com o maligno (9:34). Agora essas acusagoes
tornaram-se plblicas. O que as tornou publica foi uma
combinagio de dois fatores: algumas demonstracoes a mais
da autoridade de Jesus em expulsar demdnios (12:22) e o
espanto provocado no povo que os fez perguntar se Jesus
podia ser o Messias prometido, o Filho de Davi (12:23). Isso
fo1 o suficiente para fazer os fariseus temerem estar perdendo
seu controle do povo; e por essa razio eles outra vez dirigiram
sua acusacao infame (12:24).

A acusacdo resultou em trés licoes importantes.

Primerro, por meio de vérias analogias, Jesus deixou claro
que Sua destruigao persistente das forcas satdnicas nao
podiam de forma alguma ser a obra de satands (12:25-29).
Entretanto, num contexto onde as reivindicacdes de Jesus
eram messidnicas, isso lhes deixou apenas uma alternativa:
“Mas, se € pelo Espirito de Deus que eu expulso os deménios,
logo € chegado a vds o reino de Deus” (12:28) Note: “o reino
chegou sobre vés”, nio simplesmente chegard. (Veja a
discussao no capitulo 2 deste livro).

Segundo, se o reino ja havia num certo sentido chegado,
neutralidade com respeito a Jesus era um sinal de fracasso
moral —o fracasso de reconhecer o que deveria ter sido ébvio
para qualquer um que tivesse olhos para enxergar. Portanto
neutralidade deste tipo € a mesma coisa que oposicao (12:30).
Pior ainda ¢ “blasfémia contra o Espirito” (12:31,32) - a
atribuicio intencional daquilo que é sem ambigiiidade a obra
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do Espirito no ministério de Jesus (12:28) para o maligno
(12:24), a disputa auto-consciente e perniciosa do indis-

putdvel. Para esse pecado nao pode haver qualquer perdao,
“nem neste mundo, nem no vindouro” (12:32). Esse foi o
veredito sObrio da iinica Pessoa que tem a autoridade na terra
para perdoar os pecados (9:6).

E terceiro, segue-se que o problema fundamental naqueles
que fracassaram em reconhecer quem Jesus era ou que se¢
opuseram ativamente a Ele, baseia-seem st mesmos. Eles eram
com 4arvores ruins que inevitavelmente produzem maus
frutos. Assim sendo: cada palavra que eles falavam, incluindo
as avaliacOes rispidas sobre Jesus, revelavam o transbordar
do coracio (12:34). Nos iremos um dia ter que prestar contas
nio somente de nossos principais triunfos, mas também de
toda palavra ociosa que ja falamos (& isso o que a palavra
“farul” em 12:36 significa), pois tais palavras revelam o que
jorra dos nossos coragoes, quem nds somos de verdade.

Essa € a ironia suprema. Jesus estava tdo confiante do
Seu préprio papel que quando o povo pergunta “E este
porventura o tilho de Davi?” (12:23), ou quando profere
blasfémias (12:24), nao é Ele que estd sendo avaliado, mas

eles.

O Sinal de Jesus

Ainda tentando entender quem Jesus era, porém
incapazes € nao dispostos a abrir mio de suas préprias
pressuposicoes com relacdo a revelacdo que Jesus trouxe, 0s
fariseus e os escribas pediram a Ele que apresentasse algum
sinal miraculoso de autenticagio (12:38). Em certo sentido,
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¢ claro, eles estavam dentro dos seus direitos como lideres
do povo para desafiar as alegacoes de todos os pretendentes

- messianicos. Contudo Jesus viu que o problema deles era

neste caso muito mais profundo. Afinal, Ele havia realizado
varios, talvez centenas de sinais miraculosos, cada um deles
autenticando a entrada espetacular do poder do Reino. Clara-
mente, o que eles queriam era alguma coisa diferente. Eles
estavam requerendo um sinal miraculoso realizadoa pedido,

um tipo de exemplo espetacular de autenticidade. Mas isso

teria sido uma domestica¢ao do reinado salvifico de Deus.
Isso teria significado um uso do poder de Deus em subser-
viéncia as autoridades governantes. O poder do Reino nio
estava a disposigdo para demonstragoes caprichosas e Jesus
nao era uma foca treinada, feliz em fazer truques ao comando.
Nesse sentido, portanto, nenhum sinal seria dado a uma
geracao mergulhada em adultério espiritual (12:39).

Contudo, noutro sentido, uma {inica excecio pode ser
ferta. Ndo foi uma excecfo em certo sentido: o sinal que Jesus
ofereceu ndo podia ser banalizado de maneira alguma.
Todavia ele era ainda assim importante. O “sinal de Jonas”
fo1 que fonas era. Os ninivitas nos dias de Jonas aprenderam
0 que havia acontecido com Jonas e como ele havia vindo 3
sua cidade. Ele préprio era um sinal pela sua escapada
maravilhosa da morte. Assim também Jesus, o Filho do
homem, ap6s um periodo de tempo semelhante, escaparia
das correntes da morte. A ressurreicido de Jesus Cristo seria
um sinal adequado (12:40).

No entanto, existe um segundo ponto de comparacio
entre Jonas e Jesus. Ambos pregavam o arrependimento.
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Aqui, porém, a comparag¢io passa para um contraste; pois os
ouvintes de Jonas se arrependeram , € os ouvintes de Jesus,

em grande parte, nao, mesmo tendo Jesus sobrepujado Jonas,
Salomio ou qualquer outro profeta do Velho lestamento.

Como em 11:20-24, portanto, a geracao que havia dado suas
costas para tanta luz corria o perigo do mais severo
julgamento. Neutralidade para com Jesus, especialmente por
parte daqueles que tém recebido mais beneficio, €

extremamente perigoso (12:43-45).

Conclusao

Quem € este Jesus?
Expectativas falsas sao coisas sutis. Mesmo a propria

familia de Jesus aparentemente esperava uma certa
intimidade com Ele que Seu senso de chamado reservou
exclusivamente para Seus discipulos (12:46-50).

No final das contas, se formos adorar o Senhor Jesus
Cristo, que realmente existe, curvando-nos sob Seu senhorio
e experimentando Seu perdao ¢ graga, devemos estar prepa-
rados para aceitar toda a revelacdo de Jesus relatada nas
Escrituras, e buscar entendé-la na sua inteireza. Se pegarmos
e escolhermos somente aquelas partes que preferimos,
podemos, como muitos dos fariseus nos dias de Jesus, estar
buscando um “Cristo” que néo existe. Podemos até mesmo
ficar desapontados pelo Cristo verdadeiro, se primeiro
forjarmos uma imagem mental distorcida de como Ele deve
ser. Em nenhuma irea do cristianismo € mais importante
buscar um equilibrio ¢ uma proporcao verdadeiramente
biblica.
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- ¢ Perguntas para Estudo Suplementar

O que estabelece a grandeza do homem perante Deus?
De que manetra sua cidade se compara com Betsaida e
Sodoma, em termos do tratamento que deram para aluz
da revelagio e que manifestaram quanto ao perigo no
julgamento?

Como vocé caracterizaria a pessoa que vem a Jesus,
segundo 11:25-30?

Seria o domingo o sdbado cristdo? (Essa pergunta deveria
ser respondida somente com base num estudo biblico
mais extenso.)

Que implicacOes 12:18-21 tem para os estilos de lideranca
crista hoje?

Que tipo de coisas “ociosas” dizemos que revela a espécie
de pessoa que realmente somos?

Voce seria um “parente” de Jesus nos termos de 12:48-
507

Sintetize quem Jesus é com base no seu estudo de Mateus,
capitulos 11 e 12.
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6

Parabolas do Reino

Mateus, capitulo 13

Todo mundo gosta de uma boa histéria. Algumas pessoas
gostam de poesia, outras adoram estudos técnicos, e ainda
outras se deleitam com o pensamento abstrato e com a
filosofia avancada. Mas todo mundo gosta de uma boa
historia.

Algumas histérias sdo contadas principalmente para
entreter; porém mesmo essas histérias comunicam algo além
do enredo — uma cosmovisao, talvez, ou uma moral, uma
profunda compreensio do comportamento humano. Uma
histéria cuidadosamente criada pode ser uma maneira ideal
de se passar pelas posicoes defensivas de uma pessoa
cnquanto que um argumento meramente abstrato poderia
ser facilmente rejeitado durante os choques de um debate.

Muitas parabolas que Jesus contou eram um certo tipo
de histéria. A palavra “paribola” em si mesma pode cobrir
uma imensa quantidade de literatura: ela pode, entre outras
coisas, referir-se a um provérbio (Lucas 4:23), aum simbolo
ou imagem nao verbal (Hebreus 9:9), a um ditado profundo
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ou obscuro (Mateus 13:35), aalgum tipo de comparz}gﬁo sem
os ornamentos de um enredo (Mateus 15:15), e muito mais.

No entanto, aquil estamos interessados nas parﬁbqlas
que contam uma historia. Tal historia € na verdade_ u{n‘tipcf
de metafora estendida. Todos os elementos na histéria se
enquadram na propria histéria; s0 que a historia como um
todo, e as vezes algumas de suas partes, trazem luz a algo
fora da histdria, pois este “algo” se diz normalmente ser
como o que acontece na historia. E se a histéria tem um
final surpreendente, ela pode rapidamente comunicar
amplos horizontes novos de compreensio para o leitor ou

ouvinte! ;
Existem oito parabolas em Mateus, capitulo 13. As

primeiras quatro aparentam ter sido proferidas num l}lgar
piblico perante grandes multidoes (13:11,2)_:, e as ultimas
quatro para os discipulos de Jesus na privacidade de uma
casa (13:36); contudo todas asexplicacdes das parabolas for.am
dadas unicamente aos Seus discipulos (13:10-23). Muitas
facetas interessantes emergem de um estudo cuidadoso de
como as parabolas s3o agrupadas, arranjadas, e ordfinfadas ;
mas eu deixarei tais consideracbes para oS comentarios, €
focalizarei no que cada pardbola quer dizer, concluindo com
alguma mencdo da explicacio que Jesus da sobre o porque
Ele falou em parabolas. Sobretudo deve ser lembrado que
ao esbocar o que uma parabola-histdria significa, em vez de
contar a histéria em si, em certo sentido eu estou perdenleo
algo; pois o formato da historia tem uma compulsio peculiar
que nao é facilmente transferida a outras formas.
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A Parabola dos Solos

Os ingredientes basicos na primeira histéria (13:3-9)
seriam em grande parte familiares 3 qualquer judeu vivendo
na regido durante o primeiro século. O fazendeiro sai para
semear suas sementes, espalhando-as no chio com sua maio
enquanto ele as tira de uma bolsa presa 3 sua cintura. As
sementes caem nuima vartedade de terrenos. Caminhos de
lama dura, pisada pelos pés cobrem por varias passagens
0 s¢u campo € a semente que cai 14, impossibilitada de
penetrar o solo, € logo apanhada pelos pissaros. Algumas
caem em “solos rochosos” — lugares onde a camada de pedra
calcaria ndo estd longe da superficie. Devido a0 solo ser tio
raso ali, ele aquece rapidamente no sol ds primavera e as
sementes germinam e brotam de maneira promissora.
Entretanto, quando a estacio para semear termina e o sol
causticante maltrata as plantas implacavelmente, suas raizes
sdo 1mpedidas de crescer devido 2 camada pedregosa e nao
conseguem encontrar nenhuma 4dgua. Essas plantas
promissoras acabam murchado e morrem sem jamais
produzir frutos. Ainda outras sementes comecgam a produzir
mas t€m suas vidas sufocadas por espinhos. Contudo algumas
sementes caem no solo bom e produzem uma safra abun-
dante em vdrias quantidades, dependendo do solo.

A Interpretacio da pardbola é oferecida por Jesus em
Mateus 13:18-23. Nem todo detalhe recebe alguma
interpretacdo de fora da prépria historia; nenhuma expli-
cagao ¢ oferecida para o semeador, o solo rochoso, o caminho,
oua produgéo diversa. Todavia uma vez que o ponto principal
da historia estd claro, varios detalhes da pardbola a reforcam
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¢ a esclarecem por terem contrapartes nao metatoricas.

O ponto geral € que sempre que “a palavra do Reino” é
proclamada, ela é recebida de varias maneiras. Certas pessoas
sio tio duras que a mensagem nunca penetra. Qutras sao 1ao
rasas que embora reajam com alegria & mensagem do Reino
ela nunca realmente cria raizes em suas vidas. Ao prumeiro
sopro de oposigéo elas negam sua lealdade tao rapidamente
e tio impensadamente como quando elas a confessaram. Ha
ainda outras pessoas que recebem a mensagem, mas 1nteresses
e preocupacoes rivais as sufocam at¢ a morte.

Todos esses “solos”, esses supostos convertidos, esses
profissionais da fé, no final das contas se mostram infrutiferos;
contudo eles evidenciam como uma pessoa pode estar tao
intimamente envolvida com a mensagem do Reino, e ainda
assim n#o atingir o objetivo de uma vida sustentada ¢
frutifera. O pregador Jodo Criséstomo, do quarto século,
observou: “Prestem atencio nisso, eu lhes rogo, que o
caminho da destruicio ndo é apenas um, mas existem varios
caminhos diferentes, distanciados uns dos outros. Nao
fiquemos passiveis enquanto perecemos em todos esses
caminhos, mas fiquemos entristecidos seja qual for a

maneira em que estamos perecendo.”
Mas algumas sementes caem em solo bom, receptivo,

produzindo conseqiientemente frutos em varias quantidades;
essas pessoas ouvem a palavra e a compreendem. Embora o

* Joao Criséstomo, Homilies on St. Matthew. Series 1. Volume 10 of The
Library of the Post-Nycene Fathers (Grand Rapids: Wm. B. Eerdmans
Publishin Co., 1889).
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‘i- nivel de fruto seja diferente de pessoa a pessoa, mesmo o

solo menos produtivo, contanto que exista alguma produgao,
é chamado “bom”.

| Exis'te uma outra implicac¢do nesta pariabola que teria
su:'lo muito mais surpreendente quando Jesus a contou pela
primeira vez, ¢ que ajuda a explicar porque até mesmo 0s
discipulos nao compreenderam a parabola até Jesus leva-los
a partee explica-la para eles. Vimos no capitulo anterior que
multos judeus esperavam que o Reino fosse imposto
firmemente, mesmo cruelmente, e de sibito. Todavia aqui
esta uma historia cuja linha de enredo requer tempo. Neste
relato do avango do Reino, muito se deve a receptividade
das pessoas a quemn a mensagem ¢é pregada.

| Assim como os crentes hoje créem que quando Jesus
vier novamente nao haverd mais oportunidade para evasio,
0posi¢ao, demora, ou niveis de receptividade, muitos judeus
do primeiro século também criam que quando o Messias
viesse 0 fim estaria perto. Ndo € de se espantar que as
primeiras pessoas a ouvirem esta parabola acharam dificil
de entender exatamente o ponto onde Jesus queria chegar'!

A Parabola do Trigo e do Joio
Na segunda parabola (13:24-30), a questdo da demora
do julgamento torna-se ainda mais forte.

- Aqul o reino dos céus é comparado 2 histéria sobre um
homem que semeia boas sementes no seu campo. No entanto,
enquanto ele e seus trabalhadores estao dormindo (e nio existe
nenhuma censura vinculada a esse dormir, que indica
somente que o 1nimigo estava escondido, ndo que os servos
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eram irresponsaveis), Um inimigo vem e semeia joio entre o
trigo. A palavra para joio refere-se provavelmente ao joio
felpudo, dificil de distinguir do trigo quando as plantas sio
novas. Mesmo as raizes das duas plantas se entrelacam.

Eventualmente os servos do proprietirio marcam o joio
a medida que as plantas amadurecem e se tornam facilmente
distinguivels; e 0 proprietirio coloca corretamente o seu dedo
na fonte do problema — algun “inimigo” sem nome (13:28).
O ponto da histéria agora fica claro com o conflito entre as
recomendacoes dos servos (13:28) e a decisdo do proprietario
(13:29,30). Eles querem agir rdpido e tentar separar o trigo
do joio imediatamente; contudo ele decide esperar até a
colheita, quando as duas espécies de plantas sio facilmente
distinguiveis ¢ podem ser separadas e enviadas para destinos
bem diferentes.

Novamente Jesus providenciou a interpretacio da Sua
propria parabola (13:36-43); e mais uma vez ¢ importante
observar de passagem quantas caracteristicas na historia
nao recebem nenhum equivalente asimbolico (por exemplo,
o fato de que o trigo € semeado antes do joio porém o joio é
colhido primeiro; o didlogo entre o proprietirio ¢ seus
servos; o dormir). Mas acetto o ponto principal, algumas
equivaléncias sao estabelecidas: o semeador é o Filho do
homem, a boa semente representa os fithos do Reino, o joio
representa os filhos do maligno, o inimigo é o préprio
maligno, a colheita é o fim dos tempos, e os ceifeiros sio os
anjos (13:37-39).

O ponto € espantosamente claro. O judaismo do primeiro
século costumava esperar pelo Messias, costumava esp=rar
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pelo fim dos tempos, costumava esperar pela vinda do
Reino.Todavia ao vir o Reino, era comum se argumentar, nada
mais restaria para ser feito; o julgamento aconteceria, as
ambigiiidades morais e a tensio aparentemente sem fim entre
o bem e mal acabaria.

Nao é bem assim, disse Jesus. O reino do céu, mais
propriamente, € como esta histéria. O Reino vem, mas o
julgamento € ainda adiado. Quando afinal o julgamento vem,
a separacao ¢ absoluta, e os destinos dos filhos do Reino e
dos filhos do maligno sdo inteiramente distintos (13:40-43).
Contudo, por enquanto o reino chega sem o julgamento
OCOTITEL.

Muitos tém entendido esta parabola como dizendo que
at¢ o fim dos tempos haverd uma mistura dos crentes
verdadeiros e falsos na Igreja. Essa interpretacio, embora
popular, nao serve. Jesus diz “o campo é o0 mundo” (13:38)
nao ¢ a Igreja. Além disso, “Reino” e “Igreja” sio duas
categorias bem distintas. “Igreja” refere-se a0 povo do Messias ;
“Reino” refere-se ao reinado de Deus (do Messias). E essa é
uma parabola para explicar como é o Reino (1 3:24), nao como
¢ a Igreja.

Alguns tém argumentado que uma pardbola sobre o bem
¢ 0 mal no mundo seria coisa trivial; porém o problema do
bem e do mal misturados na Igreja é importante e realista.
Entretanto, esta nio é uma paribola simplesmente sobre a
mistura do bem e do mal, seja no mundo ou na Igreja. Pelo
contrario, esta é uma paribola sobre como ainda existe uma
mistura do bem e do mal mesmo apds o Reino chegar, poIs 0
julgamento vem somente mais tarde. Superficialmente, se a
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Igreja estivesse em vista, por que deveria Jesus mais tarde
encorajar a disciplina na Igreja e a tentativa, pelo menos, de
manter uma Igreja relativamente pura (Mateus, capitulo 18)?

As Parabolas do Grao de Mostarda e do Fermento
Essas sdo as duas ultimas parabolas neste capitulo (13:31-

35) que sao apresentadas as multidoes.
Na primeira, o reino do céu ¢ comparado a um grao de

mostarda (13:31-32). Mais precisamente, devido a formula
utilizada, estd claro que o Reino é comparado nao ao grao
propriamente dito mas i historia de “um grao de mostarda que
um homem tomou, e semeou No Sseu campo’ € assim por
diante. A comparag¢io nao é com um grao estatico, mas com
um grao que passa por certas mudancas.

O grao de mostarda era proverbial por sua pequenez mas
este pequeno griao produzia “a maior das hortalicas”, uma
arvore de mostarda de cerca de quatro metros de altura,
grande o suficiente para passaros pousarem ¢ fazerem seus
ninhos. Alguns podem recordar as passagens do Velho
Testamento que retratam a vinda do reino como uma grande
arvore com passaros vindo em bandos até ela (veja Juizes
9:15; Ezequiel 17:22-24; 31:3-14; Daniel 4:7-23). Todavia se
agrandeza do Reino é tudo o que esta em vista, por que razao
Jesus escolheu uma arvore que s cresce até quatro metros

de altura?
O ponto especifico da pardbola fica claro se nos

lembrarmos de 1é-1a como um todo. Nenhum judeu piedoso
do primeiro século duvidava que o Reino viesse ¢ que ele
seria grande e glorioso. Jesus ndo estava simplesmente
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refor¢ando convicgdes antigas; Ele estava ensinando algo
novo. Ele estava insistindo na conexio orginica entre o menor
grao ¢ o grande climax, entre o0 pequeno comeco do reino
sob 0 Seu ministério e sua consurnacio gloriosa em algum
momento do futuro. Os pequenos comecos nido devem
portanto ser desprezados, assim como o pequeno griao nio
deve ser desprezado porque ele ainda nao é uma irvore. Mais
uma vez uma falsa expectativa estava sendo frustrada. O reino
nao viria no seu esplendor pleno na (primeira) vinda do
Messias.

A parabola do fermento (Mateus 13:33) destaca um ponto
semelhante. Assim como o fermento produz um efeito
incrivelmente maior do que sua relativa pequenez pudesse
ter sugerido, assim também € com o reino. Contudo, se existe
uma diferenca entre esta parabola e a anterior, é que o grio
de mostarda sugere um crescimento extenso enquanto que o
fermento sugere uma transformacao intensa.

Um outro pequeno ponto tem sido sabiamente notado
por um erudito francés, Jacques Dupont. Nas duas parabolas
pequenas, a comparacao que Jesus escolheu foi, a primeira
vista, um tanto esquisita — a histéria do grao de mostarda
parece esquisita porque, como nds vimos, a arvore resul-
tante n3o € tao grande como se esperava e a histdria do
fermento ¢é esquisita porque ele é geralmente usado como
um simbolo para o mal (embora nem sempre, veja Levitico
7:13; 23:15-18). Todavia este é precisamente o ponto. Jesus
escolheu comparacées estranhas em certas ocasides para
evocar surpresa ¢ reflexdo, encorajando assim as pessoas a
penetrarem no significado da parabola.
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As Parabolas do Tesouro Escondido e da Pérola de Grande

Valor
Essas duas pariabolas (13:44-46) nio tratam tanto da

forma oculta do reino e a demora antes da sua consumacao
como tratam do valor superlativo do Reino. Mesmo assim, é
pressuposto que o reino que vale tanto esta em um certo
sentido escondido e esperando ser encontrado ou comprado.
A forma final e consumada do Reino ndo pode certamente
ser procurada dessa maneira; pois quando ela chegar no fim
dos tempos, ela vira espetacularmente, por um ato especifico
de Deus.

Sob a le1 rabinica, se um trabalhador se deparasse com
um tesouro no campo do seu mestre — deixado 1a talvez por
alguma geracao anterior tentando esconder sua riqueza de
sucessivos bandos de invasores — ele tinha duas escolhas. Se
ele tirasse o tesouro de 14, este tesouro se tornava propriedade
do seu mestre; mas se ele o deixasse 14, o trabalhador poderia
legalmente esperar até que ele acumulasse dinheiro o
suficiente para comprar o campo, € somente entiao remover

0 tesouro.
A parabola do tesouro escondido (13:44) nio avalia a

moralidade desta distincdo, como também a parabola que
compara a segunda vinda de Jesus com o arrombamento de
um ladrao noturno nio acusa Jesus de entrada clandestina
ou maliclosa. O ponto da comparagio com o ladrao € que a
volta de Jesus serd uma surpresa, como a visita de um ladrao;
e 0 ponto desta parabola € o supremo valor do “tesouro”, o
reino do céu, que vale todo sacrificio exigido. Seja qual for o
custo do campo, o tesouro vale muito mais; seja qual for o
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custo do discipulado, o reino vale muito mais. Aqueles que
chegam a entender onde repousa este tesouro irdo com alegria
abandonar tudo o mais a fim de possui-lo.

A pardbola da pérola (13:45) nio tem o propoésito de
mostrar que uma pessoa pode comprar o Reino, e sim, que
MESMO a pessoa que gaste todos os seus recursos para adquirir
pérolas — uma vez que ela tenha achado uma pérola
verdadeiramente valiosa - alegremente sacrificari todos os
SEUS OUuLros tesouros para obte-la. Assim também, a pessoa
que gasta toda a sua vida com tesouros religiosos anterior-
mente adquiridos ird com alegria trocar tudo pelo reino do
céu. Seu valor supera de longe todas as outras pretensas
riquezas.

A Parabola da Rede

Novamente Jesus derivou os elementos da Sua parabola
dos eventos da vida cotidiana (13:47,48). Alguns pescadores
conseguem uma grande pescaria usando certo tipo de rede
varredoura. Uma vez levada a praia, a rede cheia de peixes é
esvaziada e os peixes sio selecionados. Os peixes sem valor —
presumivelmente aqueles que ndo conseguem nem ser
comidos nem vendidos — sdo jogados fora, e 0s peixes bons
sao retidos. O reino do céu, disse Jesus, é como isso (13:47),
particularmente no fim dos tempos (13:49).

Nesta parabola Jesus nfo esta enfocando tanto como ser4
0 reino consumado, nem em como foi a chegada do reino (o
que alguns chamam de “inaugurado”), mas da situacio bem
no final dos tempos. Naquele momento, o bem e o mal estario
presentes; porém uma separacio final ocorre, “os maus dentre
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os justos” (13:49), com a perspectiva de terrivel dor para os
maus (13:50).

A Parabola do Proprietirio da Casa
Esta taltima parabola (13:52) nao compara o reino dos

céus a alguma coisa, porém compara a algo “todo escriba
que se fez discipulo do reino dos céus”. Mesmo esta traducao
(VA) infelizmente deixa a deseyar. A 1déia ndo é que o escriba
mencionado ou “doutor da lei” fo1 “instruido sobre o Reino”,
mas que ele “se tornoudiscipulo do Reino”. Tal pessoa € como
o proprietirio de uma casa “que tira do seu tesouro coisas
novas e velhas”.

A palavra para despensa regularmente representa o
coracdo, sua riqueza e valores apreciados. Ora, um escriba
comum ou doutor da lei, Jesus inferiu, pode tirar coisasvelhas
da sua despensa; mas um doutor da ler que se tornou
discipulo do Reino tira tanto coisas novas como coisas velhas.
E dificil ndo ver aqui uma avaliacio da nova revelaciio que
estava sendo dada na Pessoa e ministério de Jesus, revelacao
que cumpriu e superou a antiga. Apenas o “escriba discipu-
lado” pode compreender essas coisas.

Contudo existem também dois pontos sutis que devem
ser compreendidos. As palavras usadas sdo importantes. Jesus
nao diz que o entendimento gera discipulado mas, neste caso
pelo menos, que o discipulado vem primeiro. E o doutor da
le1que se tornou discipulo do retno que é capaz de extrair de sua
despensa coisas novas e velhas. Esta ordem reflete outras
passagens no capitulo. O discipulado de Jesus distingue
aqueles a quem sdo dados mais revelacido e entendimento

K
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daqueles que nada receberam (13:1 1,12). Quando, na esteira
das explicagbes de Jesus e nas paribolas privativas os
discipulos alegaram entender (13:51), Jesus os lembrou desta
ordem contando a eles esta pardbola: “Porisso todo escriba. ”
(13:52).

Q segundo ponto é que assim como Jesus comparou
anteriormente Seus discipulos com os profetas e os Justos
dos tempos passados (5:11,12; 10:41), agora Ele os comparou
com os escribas. A Nova Versao Internacional corretamente
traduz “doutor da lei” porque a maioria dos escribas nio
somente estudavam os textos sagrados das Escrituras e
apresentavaim regras, mas também eram doutores das
Escrituras.

Se os seguidores de Jesus sdo comparados aos escribas
que trazem coisas novas como também coisas velhas de suas
despensas, existe mais que uma sugestio de que somente eles
estao preparados para a tarefa de trazer essas novas
perspectivas e ensinose de passd-los aos outros. Isto se encaixa
bem com um tema principal no Evangelho de Mateus. Os
discipulos de Jesus estavam sendo treinados para o ministério
(Mateus, capitulo 10) e apds a ressurreicao, Jesus os
comissionou, aqueles que haviam se tornado discipulos do

reino, a irem e discipularem as nacoes, fazer discipulos neles
(28:18-20).

Mas Por Que Falar em Paribolas?

Afinal, essa era a pergunta feita a Jesus pelos Seus
proprios discipulos (13:10). Parte da resposta reside na
propria natureza das parabolas, exposta no comego deste
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capitulo. Todavia pelo menos trés razdes reoldgicas podem ser

aduzidas também. |
Primeira, Deus faz uma distincao entre os discipulos de

Jesus e as multidées indiscriminadas (13:11,12). Os “segredos
do reino” sao dados (por Deus) aos discipulos mas nio as
multidoes. A expressao “segredos do retno” refere-se a varias
questoes sobre o reino que até entdo estiveram ocultas porém
agora estao reveladas. #

A luz de todas as paribolas neste capitulo, o coracio
desses “segredos” é que o reino que vem final, dramarica,
explosiva e publicamente no fim dos tempos — uma verdade
nao oculta, visto que a maioria dos judeus nela acreditava —
ja estava verdadeiramente entrando no mundo antes do
julgamento final, e de uma maneira oculta para operar em
siléncio nas pessoas e através delas.

Aqueles a quem € dado entender e perceber esses
“segredos do reino” sao os discipulos de Jesus; as pessoas em
geral ndo é dado entender. Aquele quejatemluzo suﬁm;nte
para seguir a Jesus como Seu discipulo recebera mais, e
compreenderi os segredos do Reino como resultado dlss_o
(13:12). Mas aquele que nem ao menos tem a luz necessaria
para dar os primeiros passos do disctpulado sério (a Jesus)
nio serd dado mais luz. Pior, ele ou ela ird também perder o
que ele ou ela tem — presumivelmente o direito de ser um
verdadeiro filho da comunidade do pacto (veja 8:11,12).
Portanto a proclamacao do reino deve estar numa forma
velada e essa € uma razio porque Jesus pregava em parabolas.

Segunda, os versiculos seguintes (13:13-17) recapitulam
a mesma licdo, mas o fazem menos em termos da maneira
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que Deus revela a verdade a uns e nio a outros, do que em
termos da falta de vida espiritual por parte do povo. Eles
estao sempre ouvindo a Palavra de Deus, porém nunca a
compreendem. De fato, eles na verdade fecham seus olhos
para grandes partes do seu contetido, temendao que se dessem
uma olhada bem de perto, isso os forgaria a ver, entender, e @
arrepender-se dos seus caminhos (“converter”, 13:15). Essa
perpectiva néo lhes ¢ atraente, como também nio ¢ atraente
a muitas pessoas hoje em dia. Entdo a palavra ¢ falada em
parabolas parcialmente como uma sentenca juridica sobre
aqueles que nao querem ver.

Existem algumas consideracoes mais abrangentes que
nos ajudam a entender o que exatamente Jesus estd dizendo
aqui. As Escrituras unem freqiientemente temas sobre a
escolha soberana de Deus e do pecado pessoal da humanidade
(veja Génesis 50:19,20; Juizes 14:4; Isaias 10:5-7; Ageu 1:12-
14; Jodo 11:49-52). Os dois temas nio sio Opostos entre si,
a0 maneiras complementares de se olhar para as coisas.

Isso € especialmente importante para os temas de Mateus.
A medida que o seu livro progride, Mateus mostrou cres-
centemente o fracasso do povo em entender quem Jesus era
€ que a chegada do reino era simultaneamente o cumprimento
de profecia (13:14) e portanto vinculado aos propoésitos de
Deus, como também era o resultado de terrivel rebelido
contra Deus (compare com 11:25-30 para outro exemplo de
ligacdo desses temas). Assim, a rejeicdo em larga escala de
Jesus nao significa que as coisas estdo fora do controle e que
os planos de Deus estdo sendo frustrados; pois Deus predisse
esse resultado ¢ jd pronunciou a sentenca apropriada.
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Contudo, isto ndo quer dizer que as pessoas nao tém nenhuma
responsabilidade por sua reagao a revelacido do que Jesus € e
traz. Longe disso. Eles sdo profundamente responsaveis,
devido a grandeza da revelacao. (compare com 11:20-24).

E esta combinacdo de perspectivas que ajuda explicar as
parabolas. E ingénuo pensar que Jesus falou em parabolas
para fazer a verdade tornar-se mais facil de ser entendida.
Em parte pelo menos a pariabola era para camuflar a verdade.
Todavia também € ingénuo pensar que Jesus pregava em
pardbolas por nenhuma outra razao do que esconder a verdade
a0s de fora. Se isto fosse tudo o que Ele queria, por qué nao
simplesmente abster-se de pregar para eles? E por qué Ele
também usou pardbolas com Seus préoprios discipulos?

A verdade é que Seu exato propdsito em vir era alcangar
os de fora e torna-los Seus discipulo (veja 9:35-38; 10:1-10;
28:16-20). Entretanto, para usar Suas proprias palavras, Ele
era sabio por ndo langar Suas pérolas aos porcos (7:6). E entao
Ele muitas vezes pregava através de parabolas; 1sto ¢, numa
forma velada que endurecia e rejeitava aqueles que eram
duros e rebeldes, contudo de uma maneira que 1luminava
(as vezes com informacio adicional) Seus discipulos, aqueles
que estavam comecando a ver a verdade. As parabolas de
Jesus carregam nio apenas informacio; antes, elas exercitam
uma funcéio discriminadora. Elas ndo comunicam conteudo
esotérico que somente os iniciados podem penetrar mas
apresentam as reivindicacoes do Reino 1naugurado e os
aspectos do seu climax apocaliptico de tal forma que suas
implicagoes ficam claras para aqueles que tém olhos para
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Agora fica claro por que a primeira pardbola, a
parabola dos solos, é tdo importante. Ela nio somente
descreve 0 avango paulatino do reino em termos de reacoes
humanas variadas mas implicitamente desafia o ouvinte ou
lestor a indagar que tipo de solo ele ou ela é Aqueles que
nao produzem nenhum fruto porque sio rasos, facilmente
fascinados pela riqueza ou por qualquer outra razio,
provavelmente nio entenderio; portanto ela é sua sentenca
de condenacgio. Na verdade, ela os condena mesmo se eles
a entenderem intelectualmente, mas recusam a aceitar o que
ela revela sobre o reino. Eventualmente, eles simplesmente
ficam ofendidos com Jesus, em parte porque eles nio
estao dispostos a considerar Suas reivindicacbes (13:57).
Por outro lado, aqueles que produzem frutos se VErao no
Reino, entretanto igualmente eles captardo a maneira sutil
pela qual o Reino penetra a sociedade humana no tempo
presente.

Ierceira, Mateus também declara que uma razio porque
Jesus falava em pardbolas era que, ao assim tazer, Ele estava
cumprindo as Escrituras (13:34,35: citando Salmos 78 :2).
Precisamente como Ele fez isso, nio pode ser examinado
aqui; mas € uma medida maravilhosa do controle de Deus e
Sua direcio sobre todo o ministério de Jesus que nao somente
o0 Seu proferir paribolas executa o julgamento profetizado
por Deus (13:14) mas que mesmo o faro de que Ele pregava
em parabolas cumpriu os propésitos de Deus!
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Perguntas para Estudo Suplementar

1. Que tipo de solo € voce? ,
2. Agora ja deve ter ficado claro que a chegada a t€ dos
primeiros discipulos os envolveu no entendimento

essencial da nova revelacio. De que maneira portanto a
chegada deles a fé € igual ou diferente da nossa chegada a
fe? )
3. O que a pardbola do trigo ¢ do joio sugere sobre quio
eficiente serd a proclamacio do reinoantes de Jesus voltar?
4. Por que deveria alguém hoje considerar o reino dos céus
como 0 tesouro supremo, aquela pérola que vale a pena

sacrificar tudo para possui-la? |
S. Liste todas as referéncias deste capitulo ao julgamento

final. Que tipo de retrato elas apresentam?
6. Que novos tesouros vocé tira da sua despensas
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Ministério Multiplicador
e Fé Elementar

Mateus, capitulos 14 a 16

—_—

As vezes nos €squecemos que a maneira como os
primetros discipulos chegaram a fé ndo é exatamente 1
maneira que as pessoas chegam a fé hoje. Uma pessoa que
chega a fé genuina no Senhor Jesus Cristo hoje ja aceitou a
ressurreicao de Jesus Cristo e a descida do Espirito ~ dois
eventos significativos na histéria da redencio. Ao tomar os
primeiros passos para o arrependimento e para a fé tal pessoa
deve ter se debatido com questdes sobre sua propria
pecaminosidade, lutado com a veracidade ou nio de Jesus
ter sido levantado dos mortos, hesitado diante da maravilhosa
doutrina da graca mostrada de forma tio plena na cruz.
Contudo, todos esses passos sdo necessariamente diferentes
daqueles dados pelos presumidos discipulos antes da cruz,
antes da ressurreicio, cantes de Pentecoste.

Por essa razao quando falamos sobre a fé elementar dos
primeiros discipulos, temos que nos lembrar que a fé
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embrioniria deles nio era exatamente igual a té elementa{*
dos novos crentes de hoje. A {é elementar mﬂdernaﬂe
inexperiente devido ela ser ainda imatura, néo tes’Ead?, nao
bem informada, jovem; mas a fé elementgr dos d;sc:}pulas
de Jesus durante os dias do Seu ministério multiplicador
rambém foi obstruida pela inabilidade deles de perceber que
espécie de messias Jesus seria. Para'cresceﬁr de forma
realmente robusta e forte, a € deles precisavanao somente de
provagao, tempo, encorajamento, informacao, € outros tlpf)s
de coisas que fortalecem nossa i€ hoje — mas ela Iambefz
precisava que os maiores eventos na histéria da salvagio

acontecessem! o |
E por essa razdo que as histérias sobre fé e incredulidade

nos Evangelhos nunca podem ser aplicadas corretamente a
nos hoje de forma descuidada, impensada, ou superficial.
Existem, é claro, muitas coisas importantes para se aprender
desses relatos, mas no todo eles esclarecem mais a natureza
do messianismo de Jesus do que os problemas de se chegaE a
fé. Sua principal preocupagio esta em fc}calizz}r a!at‘engao
sobre Jesus, e ndo em estabelecer um pertil ps%ccloglco de
pessoas que chegam a fé em qualquer época. E isso, € claro,

é como deveria ser.

Ponto e Contraponto | |
As vezes um novelista ou um historiador enfatiza pontos

extremamente importantes justapondo 0s €xtremos: uma
cena de morte num campo de batalha pode ser seguida por
um relato do comerciante de armas vivendo no luxo, que é
seguido por sua vez pelo sacrificio heréico de alguma viava
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menosprezada, € assim por diante. A musica e a pintura
ocasionalmente usam a mesma técnica; pois contrastes de
consciéncia prépria s vezes nos ajudam a perceber profun-
didades e relacionamentos que de outra forma teriamos
deixado passar despercebido.

Assim € nestes capitulos. Mateus comecgou narrando o
relato horrivel da morte de Jodo Batista. Assim como Jodo
Batista foi prefigurado por Elias, assim também seu IN1migo
mais amargo era um rei fraco e mau, manipulado por uma
esposa forte e impia; Herodes e Herodias sio duplicatas
adequadas de Acabe e Jezabel. A histéria de como Joao
morreu explica a consciéncia maculada e supersticiosa de
Herodes (Mateus 14:1,2). Junto a este relato de um banquete
que virou uma execucio selvagem, Mateus justapos a
compaixdo de Jesus pelos doentes e famintos (14:13-21).
Neste caso a clara necessidade deles resultou na provisao
sobrenatural, o suficiente e com sobras.

Na seg¢do seguinte, o milagre de Jesus de andar sobre a
agua foi recebido primeiramente com medo (14:26) e depois
com duvida (14:31); mesmo assim Seu ministério de cura
poderosa prosseguiu sem diminuir (14:35,36). Esta obra
maravilhosa, longe de criar gratidao entre os lideres
religiosos, despertou criticismo e censura baseado em uma
tradicio teoldgica que silenciava efetivamente as exigéncias
radicais das Escrituras (15:1-20). Até mesmo os discipulos
de Jesus precisavam ter as verdades elementares explicadas
paraeles (15:15,16)!

Ainda, ironicamente, mesmo que Jesus tenha sido
enviado em primeiro lugar “as ovelhas perdidas da casa de
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Israel”, Ele encontrou fé maior numaimulh‘er gentia
(15:24,28). E é a alimentacdo dos quatro mil gentios no lado
leste da Galiléia que resultou na adoracgio espontinea ao
“Deus de Israel” (15:31). Enquanto isso, os fariseus e
saduceus, lideresjudaicos preeminentes, ainda estavam mais
interessados em banalizar os milagres de Jesus (16: 1-f4; vela
também 12:38-45) do que em discerair o que esses milagres
podiam ter significado. Até mesmo os dis_cipulos, em
conformidade com sua fé e compreensao limitadas, se
mostravam lamentavelmente lentos (16:5-12).

Ponto, contraponto. A trama continua, cada contras’F?
fazendo Jesus se destacar mais e mais claram.ente, e ja
conduzindo & suprema confrontacio que resultaria na cruz.

Embora os contrastes sejam em si mesmo importantf—:s,
também precisamos ver os temas individuais de maneira
matis clara. Focalizaremos primeiro o ministério multi-
plicador de Jesus, depois a fé elementar dos discipulos, e
entao veremos como os dois temas se unem no decorrer da

ultima metade de Mateus, capitulo 16 (vv. 13-28).

Ministério Multiplicador
Superficialmente, esses capitulos oferecem, quanto ao

ministério de Jesus, mais do mesmo teor: ha mais cura (14 14;
15:30,31), mais confrontacao (15:1-20; 16:1-4), mais ensino,
especialmente para os discipulos. Existe também uma breve
mencio da vida de oracio privativa de Jesus (1%:23) —~ glgo
que Lucas enfatizou muito mais que Mateus. E existem f{lﬂflﬂ
as multidoes. Nenhum desses elementos é sem importincia,
po1s cada um mostra a intensidade do ministério de Jesus,
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at€ que ponto Ele Se tornou conhecido e fo; ouvido na Sua
propria terra e entre Seu proprio povo.

Mas além desses aspectos, varlos outros elementos nesses
capitulos testificam o modo como o ministério de Jesus
desenvolveu e se multiplicou neste estagio.

Primeiro, existem dois milagres de alimentacdo (14:13-
215 15:29-39). Esses milagres demonstram tao claramente
como Suas curas, porém de uma forma revigorante, a
preocupacgao de Jesus pela pessoa como um todo; e por esta
razao eles servem como uma prelibacdo do banquete
messianico (8:1) quando todo o povo do Messias experi-
mentara abundéncia e nunca conhecer4 3 €8Cassez outra vez.
Além disso, como o andar na agua que seguiu o primeiro
milagre de alimentacio de Jesus, ambos pertencem a um

pequeno grupo de milagres da naturezg — exibic¢oes
espetaculares do poder messidnico que demonstram =
autoridade de Jesus sobre o mundo natural

Segundo, existe a extensio do ministério de Jesus aos
gentios. Em certo sentido, é claro, isso ndao é nada novo. Ja
notamos de que forma passagens como §:5-13 continuam o
tema da incluséo dos gentios tracado anteriormente (1:1; 2:1-
12;3:9; 4:15,16).

Contudo em 8:5-13, por exemplo, o centuriio a quem
Jesus elogiou estava vivendo em territorio judaico, e ele era
ate um certo ponto simpatizante da religido judaica. A curz
da mulher cananéia (15:21-28) é um tanto diferente. Ela
aconteceu fora do territério judaico. Além do mais, embora
Jesus tivesse rejeitado seu pedido de ajuda quando ela se
dirigiu a Ele como Filho de Davi — afinal de contas, ela estava
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se dirigindo a Ele como se ela mesma pertencesse a0 povo
do velho pacto — sua pronta aceitagao da resposta do Senhor,
seu clamor simples por ajuda, e sua compreensao de que os
gentios tinham que ser alimentados apos os filhos de Israel
terem recebido sua comida espiritual (15:25-27) tudo
combinou para gue ela conseguisse a cura que estava
buscando.

A inclusio de Mateus do segundo milagre de alimentagao
nao é menos significativo pois isto sugere que cle estava
cuidadosamente decidido a incluir uma alimentacdo dos
gentios (0 que a segunda fol) para se equiparar com a
alimentacio dos judeus. Até mesmo a diferenca no namero
de cestos das sobras pode levar a atenc¢io do leitor ao mesmo
ponto. Num livro que enfatiza 12 discipulos (10:1), 12 tribos
e 12 tronos (19:28), os 12 cestos de 14:20 sugerem que a
provisio do Messias é tdo profusa que mesmo as sab'ras da
Sua provisao sao o suficiente para satisfazerem as necessidades
do povo do pacto.

As sete cestas de 15:37 sugerem algo semelhante; mas
agora as 12, que inevitavelmente trazem a mente o Pmte
judaico, sdo substituidas pelas sete, sugerindo abl..mdafncﬂla
ou completude. A provisdao abundante do Messias .epta?
profusa que mesmo a superabundincia da Sua provisao €
suficiente para satisfazer as necessidades de todas as pessoas
em todos os lugares. |

E terceiro, Jesus continuou a demonstrar sabedoria
extraordindria no Seu ensino, nas Suas confrontacdes com
Seus oponentes, e no Seu treinamento dos doze discipulos.

Isso culminou na confissao de Pedro (16:13-20) e na primeira
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e,

mengao sem ambigiiidade de Jesus sobre Sua iminente morte
sacrificial e sua importancia para aqueles que O seguem
(16:21-28). Esse foi um passo dramatico no ministério de
Jesus. Olharemos para isso mais de perto apds uma pausa
para pensar ligeramente em como andava a fé dos discipulos.

Fé Elementar

Durante todo esse periodo do ministério de Jesus tanto
a compreensao dos discipulos como sua fé estavam
misturadas. Isto se devia em parte, como vimos, ao lugar
que eles ocupavam na revelacio do plano de redencao de
Deus. Contudo se néo tivesse sido pelo pecado e preconceito
e tradicionalismo que une todos nds, eles teriam compre-
endido e crido muito mais. Noutras palavras, embora o lugar
deles no fluxo da histéria tenha tornado a compreensao e a fé
mais dificil para eles do que para nés, isso nio os isenta de
toda responsabilidade.,

Essa foi certamente a avaliacio de Jesus. Considere por
exemplo Sua avaliacido do que eles deveriam ter aprendido
dos dois milagres quando alimentou as multidées. Apoés o
primeiro, os discipulos partiram para atravessar o Mar da
(aliléia e foram ameacados por uma severa tempestade.
Apos o choque inicial, Pedro recebeu o convite de Jesus
para se juntar a Ele. Mas a fé de Pedro, forte o suficiente
para tira-lo do barco e coloci-lo sobre a 4gua, nao foi forte
o suficiente para enfrentar a ventania. Jesus o salvou — e
repreendeu-o por sua davida (14:30,31). A pressuposicao
parece ser que se Pedro tinha testemunhado dois milagres
da natureza — a alimentacfo dos cinco mil e a caminhada de
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Jesus sobre a 4gua — por que deveria ele de repente ser tomado
pelo medo naquele momento?

Mais surpreendente ainda, mesmo apds o segundo
milagre de alimentacao, Jesus achou necessario repreender
todo o grupo de discipulos. E-nos dito que os discipulos se
esqueceram de levar alguns paes com eles numa de suas
viagens através do lago (16:5). Mas aconteceu que nesta
ocasido Jesus, ainda pensando na dureza do coracao dos
lideres religiosos (16:1-4), precaveu Seus discipulos para se
acautelarem “do fermento dos fariseus e dos saduceus” (16:6)
—significando, € claro, o ensino deles que no seu tratamento
de Jesus estava permeando ¢ influenciando a nagao como o
fermento permeia e influencia o pao.

Mas os discipulos ligaram a adverténcia de Jesus com
seu proprio esquecimento — a falha deles em trazer comida
— e concluiram que Jesus devia estar dando esta repreensao
velada “porque nio trouxemos pao” (16:7). Fo1 1sso que
mereceu a verdadeira repreensao de Jesus: “Por que arrazoais
entre vos por nao terdes pao, homens de pouca fé? Nao
compreendeis ainda, nem wvos lembrais dos cinco pdes para os
cinco mil, e de quantos cestos levantastes? Nem dos sete pdes para
os quatro mil, e de quantas alcofas levantastes?...Mas guardai-
vos do fermento dos fariseus e dos saduceus.” (16:8b-11, letras
italicas adicionadas).

Em resumo, Jesus deu-lhes uma repreensio por causa
da sua pequena fé e sua compreensao inadequada, nao com
base no que eles deveriam ter antecipado dos eventos futuros
COmMO a Cruz e a ressurreicao, mas daquilo que elesg deveriam
ter compreendido dos dois milagres da multiplicacio dos
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paes. Se eles tivessem compreendido verdadeiramente as
demonstracdes espetaculares de poder que Ele estava
demonstrgndﬂ naqueles milagres, como poderiam eles
pensar seriamente que Ele ficaria terrivelmente contrariado
por eles terem esquecido um pouco de piao? Nio poderia
Aque_le que alimentou muitos milhares encontrar uma
manelra de alimentar uma duzia? E njo deveriam eles confiar
na Sua bondade para com eles, tendo-a visto ser derramada
tao profusamente sobre os outros?

Esta lentidao espiritual era caracteristica dos discipulos
naquele momento, como o proprio Jesus sugeriu num certo
p?nt? nesses capitulos (15:16). Isso nio quer dizer que eles
nao tinham nenhuma fé, nenhuma compreensio, e sim, que

aquela que tinham era parcial, imatura, e misturada com
uma certa quantidade de egoismo inflexivel. Em nenhum
Inomento a natureza essencialmenteelementar da fé deles veio

a superticie mais claramente do que na ultima parte do
capitulo 16.

Pedro, O Messias, e a Cruz

Su‘rpreendentemente, Jesus escolheu a area gentilica de
Ces.aréla de Filipo (16:13) para extrair dos Seus discipulos
mals‘chegados alguma avaliacio de quem Ele realmente era.
A opmiﬁo sobre quem “o Filho do homem &” (uma das auto-
designacdes favoritas de Jesus, um titulo um tanto ambiguo
que poder:ia ser preenchido com um contetido mais especifico
numa variedade de contextos) estava dividida (16:14). Alguns
sugeriram que Ele era Jodo Batista levantado dos MOortos
(Herodes Antipas, por exemplo, 14:2). Outros queriam saber
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se Ele era Jeremias ou algum outro profeta. Talvez Jeremias
tenha sido especificamente mencionado porque a!guns
espectadores sentiram ter detectado em Jesus alg{:{ d:::l mistura
de autoridade e sofrimento que caracterizou o ministério de
Jeremias. As expectativas messidnicas entre 0 povo eram
suficientemente diversas que alguns esperavam que toda uma
série de profetas aparecesse antes que o proprio Messias
surgisse no ¢endario.

Mas ao responder a pergunta de Jesus os discipulos
aparentemente nfo consegulam pensar NUMa voZz Nna na(_;ﬁo
que acreditava que Jesus era o Messias. Jodo Batista, Jeremias,
um dos profetas — sim; mas nenhum grupo estava preparado
para proclama-10 como sendo o Messias. Alguns alegremente
atribuiram-Lhe titulos messidnicos (9:27; 15:22) mas em
parte devido a intensa bajulacao, pois queriam cheber cura
ou algum outro tipo de béncio. Sem duvida muitas pessoas
nutriam esperancas secretas que Jesus pudesse vir a Ser 0
Messias. Todavia Ele nao correspondeu as expectativas
messidnicas costumeiras, de forma que nao havia ainda
nenhum reconhecimento em larga escala do Seu status
messidnico — nenhum, pelo menos, qtie tivesse alcancado os
ouvidos dos discipulos.

Jesus mudou o foco da Sua indagacio, € perguntou o
que Seus proprios discipulos pensavam dEle ( o “vos” € plural,
16:15). Pedro respondeu, “Tu és o Cristo, o Filho do Deus
vivo” (16:16). Essa confissio foi tdo inequivoca que ¢la
marcou um ponto decisivo no relacionamento de Jesus com
Seus seguidores maits intimos. Desse momento em diante,
mals da verdade foi explicada a eles em particular; e mesmo
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se eles ndo entendessem tudo, lhes era concedida aquela
informacgio que um dia faria sentido de tudo o que Jesus
disse e fez.

Com certeza Jesus reconheceu que €sSe era um novo
passo na compreensao, e um que brotou da revelacio
concedida a Pedro pelo Pai (16:17). Contudo devemos ter
cuidado para evitar dois pontos de vista OpOStos.

Primeiro, nao devemos pensar que até este momento os
discipulos, incluindo Pedro, no nutriam nenhuma esperanca
Ou 1ntui¢ao que Jesus era o Messias, pois se esse fosse o caso,
a transteréncia inicial de lealdade que alguns deles fizeram
de Jodo Batista para Jesus (Jodo 1:29-5 1) seria muito
improvavel, e os préprios discipulos seriam extraordinaria-
mente estupidos (a luz de Mateus 7:21-23; 1 1:2-6).

Segundo, ndo devemos pensar que apés essa confissio
(de Pedro) a compreensao dos discipulos quanto a identidade
de Jesus estava estivel e madura. Os versiculos que sucedem
imediatamente (16:21-23) derrubam uma conclusio tio facil.
A0 mesmo tempo que proclamava essa grande confissao,
Pedro nédo tinha nenhuma nogdo de um Messias que deveria
sofrer e morrer.

Por essa razdo, portanto, parece que a fé de Pedro ainda
eraembriondria. Ele e os outros discipulos estavam certamente
a frente da multiddo na sua compreensdo de Jesus e em
lealdade a Ele; mas sua fé nio era uma fé madura naquele
sentido que ela prevaleceria apés a ressurreicio de Jesus.

A confissdo de Pedro (v. 16) recebeu ndo apenas uma
“béncido” de Jesus (v.17), como também um jogo de palavras.
A 1greja catdlica romana interpretou muitas vezes 16:17-19
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para fazer de Pedro o primeiro papa, e para estabelecer em
principio o cargo papal para os sucessores de Pedro. No

entanto, em qualquer leitura honesta do texto, ndo podemos
deixar de notar que nenhuma mencao € feita de “papa” ou
de qualquer sucessor de Pedro; e seja qual for o significado
do versiculo 19, ele certamente nao fez de Pedro um
“infalivel” (veja Galatas 2:11-14).

Por outro lado, alguns protestantes, reagindo contra as
reivindicacoes da igreja catélica romana, buscam argumentar
que Jesus apontou para Pedro e disse: “’Tu és Pedro,” depois
apontou para S1 mesmo € continuou, “e sobre esta pedra
edificarei a minha igreja”. De forma alternativa, alguns
sugerem que “esta pedra” nao se retere nem a Jesus nem a
Pedro, e sim, a confissdo de Pedro.

Os debates sobres esses versiculos sao numerosos € muito
técnicos para serem investigados aqui. Mas no julgamento
deste autor, Jesus estava simplesmente usando um jogo de
palavras para dizer que Pedro é a rocha sobre o qual Jesus
iria construir Sua Igreja. E claro, este ndo é o nico uso da
metdfora da rocha. O préoprio Pedro em outro lugar chamou
Jesus de a Rocha (veja 1 Pedro 2:5-8).

Contudo, as metaforas mudam o seu uso constantemente.
Por exemplo, aqui é Jesus que constroil Sua Igreja; em 1
Corintios 3:10, Paulo € o sibio construtor. Em 1 Corintios
3:11, Jesus € o fundamento da Igreja; em Efésios 2:19,20 os
apostolos e os profetas constituem o fundamento, € Jesus é a
“pedra da esquina”. Aqui, Pedro tem as chaves; em
Apocalipse 1:18; 3:7, Jesus tem as chaves. Uma metdfora deve
ser sempre interpretada dentro do seupréprio contexto.
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Isto nao significa que, afinal, a interpretacio da igreja
catélica romana esteja correta. Pelo contririo, reconhece-se
que a leitura natural da passagem coloca Pedro como a pedra.
E julgando pelos primeiros capitulos de Atos, Pedro foi
realmente a pedra sobre o qual Jesus construiu a Sua Igreja.

O Remno € a Igreja ndo sao a mesma coisa precisamente
da mesma maneira que um hipopétamo e uma roupa espacial
nio sao a mesma coisa, Eles pertencem a categorias
separadas: um € um animal, o outro um pedaco sintético e
bem recente de equipamento inorganico. Da mesma manei ra,
0 Remno é o reinado de Deus, manifesto na Pessoa e no
ministério de Jesus; a Igreja € um grupo de pessoas, 0 povo
do Messias, redimido por Ele e ligados por juramento em
lealdade a Ele. Mas é o Reino de Deus, Seu reinado poderoso,
que traz a Igreja a existéncia; e a Igreja, o povo redimido de
Deus, proclama o Reino, vive sua vida agora, e um dia entrara
e herdara o Reino na sua consumacio.

Este livro nfo € o lugar para entrar numa longa discussio
sobre o versiculo 19, mas algumas concluses podem ser
colocadas aqui ¢ sdo defendidas detalhadamente em outro
lugar. Em Lucas 11:52 Jesus denunciou certos mestres falsos
por tirarem “a chave da ciéncia”, impedindo assim muitos
de entrarem no reino.

Se Pedro, em contraste, nvesse as chaves do reino, com
toda a probabilidade ele teria a chave do conhecimento para
possibilitar ao povo que entrasse no reino, e ndo meramente
alguma autoridade pessoal. Este conhecimento pessoal
estava vinculado com a revelacido de quem Jesus era —
revelacdo esta que Pedro havia recebido manifestamente pelo
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Pai (Mateus 16:17). Portanto se o texto diz que Pedro tinha a
habilidade de ligar ou desligar manejando essas chaves da
ciéncia —proclamando o evangelho e tomando decisoes sobre
quem entra e quem nao entra apenas com base nisso-= 1sto
quer dizer que Pedro iria admitir ou excluir pessoas de
entrarem com base na revelacdo dada aele. E € assim que ele
faz no livro de Atos (veja Atos 2:14-39; 3:11-26;4:11,12; 8:20-
23). De fato, Pedro 1ria descobrir que tudo o que ele ligar ¢
desligar, de acordo com este evangelho, 74 havia sido ligado
ou desligado (como os tempos verbais no grego sugerem)
pois a verdade decisiva do evangelho € sempre antecedente a
sua proclamacao (compare com Atos 18:9,10).

Em termos praticos, 1sso quer dizer que esses versiculos
dificets tem a ver com quem é admitido a Igreja, e em que
base. Os homens e as mulheres ndo nascem dentro da
comunidade do povo do Messias, como pensavam os judeus.
Pelo contrario, eles precisam receber a mesma revelacio que
Pedro recebeu — ou, colocando de outra forma, eles devem
receber a chave do conhecimento. Essa é uma base funda-
mental para admissdo ou expulsio da Igreja de Jesus, o
Messias. Essa base nao € o desempenho de muitos atos de
piedade, mas uma profunda compreensio de quem Jesus €
verdadeiramente. E é por 1s50 que a outra passagem em
Mateus com fortes vinculos com Mateus 16:19 fala explicita-
mente sobre a disciplina na igreja local (Mateus 18:15-18).
A Igreja nunca deve degenerar em um clube elitista de
pessoas vagamente religiosas que acontecem de ter nascido

em um pais chamado “cristido”,
Num certo sentido Pedro estava falando em nome de
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tr:Jdos 0S digci’pulos; certamente pede-se a todos eles que
fiquem quietos quanto 3 sua nova profundidade de
ct:)mpr'eenséo (16:20). Parte da razio deles precisarem manter
sﬂén;m €ra que o nivel de compreensio deles ainda era
cl'eﬁcwnte, ¢ eles teriam estragado as coisas bem feio se eles
tivessem siumplesmente ido para tudo quanto é lugar e
proclamado em alta voz que Jesus era o Cristo, o Messias.
Isso se torna claro dos versiculos restantes no capitulo (16:21-
28).

Estes versiculos sdo realmente surpreendentes. Eles
deixam duas coisas claras.

Primeiro, embora Pedro tivesse compreendido de verdade
que Jesus era o Messias, ele (e presumivelmente 0$ outros
discipulos também) ainda estava longe de compreender que
0 Messias prometido tinha que ser nio apenas o Rei, o
des.cendente de Davi, mas também um Servo Sofredor que
seria executado em humilhacdo. Pedro considerou este
pensamento tao incongruente que ele realmente repreendeu
Jesus por proferi-lo (16:22) e por sua vez ele recebeu uma
repreensao (16:23), uma repreensio de surpreendente
severidade. Jesus reconheceu que qualquer tentativa de
de_s.viaJO da Sua missdo de sofrimento e morte tinha sua
origem no inferno (compare com 4:1-11).

Segundo, esses versiculos vio mais adiante e insistem nio
apenas que Jesus deve morrer, como também que qualquer
um que queira ser Seu seguidor verdadeiro deve tomar o
mesmo caminho (16:24-28). De forma bem clara esses
versiculos sdo em certo sentido metaforicos; nem todo
seguidor de Jesus morre crucificado. Contudo o uso da
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metafora nao deve nos cegar para a natureza radical e chocante
da exigéncia de Jesus. Nos dias de Jesus, a crucificacio era
uma morte reservada para escravos, criminosos endurecidos,
e traidores. Nenhum cidadéo romano poderia ser crucificado
sem a explicita autorizacao de César. Nos dias de hoje, nos
vestimos cruzes de ouro ou madeira como joias; nos dias de
Jesus a cruz era um sinal de humilhacao, tortura e de morte
reconhecido universalmente. Portanto, para Jesus insistir que
Seus seguidores devem carregar o madeiro para o lugar de
execugao e morrer esta morte vergonhosa era algo surpre-
endente no melhor dos casos, e repulsivo no pior.

Certamente Jesus nao quis dizer que todo pequeno
desapontamento com o qual nos deparamos é uma “cruz” —
como no lamento ouvido muitas vezes, “Todos temos nossas
cruzes para carregar’”. Ele ndo estava falando sobre desapon-
tamentos pessoals, de defeitos fisicos, ou alguma dificuldade
molestadora, mas sobre amorte para o eu (16:25-27). Naquele
tempo como hoje, alguns queriam um Messias que satis-
i1zesse todas as suas proprias necessidades e desejos; porém
Jesus acabou se tornando um Messias que requer morte
humilhante para o interesse pessoal. A auto-realizacio, mesmo
quando seguindo Jesus o Messias, depende da auto-abne-
gacdo; enquanto que a busca dos interesses pessoais resulta
apenas na frustracdo, morte, e julgamento quando o Filho
do Homem vier outra vez (16:27).

E relativamente ficil para os crentes hoje verem o lugar
central que a cruz ocupa no plano eterno da redencéo
provinda de Deus. Mas os primeiros seguidores de Jesus,
vivendo antes do Calviario, ficaram profundamente confusos
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por este aspecto do ensino de Jesus. De modo INVErso, s N6s
ho]f: tenFarmos -evitar as implicacdes das palavras de Jesus,
S¢Id INUITO mais repreensivel, pois temos muito menos
dﬁSCHlp:&lS. Num momento quando uma parte substancial dos
evangelicos quer um Jesus acomodado que abencoa, santifica,
prospera, preenche, emociona, e fortalece Seus seguidores,
precisamos ouvir mais uma vez de um Jesus — o verdadeiro
Jesus — que insiste que Seus seguldores genuinos morrem

para o interesse pessoal, negam a si mesmos, e seguem seu
Mestre no caminho da cruz.

Perguntas para Estudo Suplementar

1. Que semelhancas e diferencas existem entre a fé

elementar dos primeiros discipulos e a fé embriondria
dos crentes imaturos hoje?

2. O quesignifica na sua vida, em termos praticos, “negar a

st mesmo” e “tomar a sua cruz”?

3. Como se relacionaria Atos 4:12 com Mateus 16:19?
4. Julgando pelo enfoque desses capitulos, contra que tipo

y L.
de “fermento” Jesus iria provavelmente nos advertir hoje?

5. Quantas referéncias explicitas ou implicitas vocé

consegue encontrar sobre os gentios nesses capitulos?
Resuma-as.
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Exibicoes de Gléria e os
Fracassos do Povo do Messias

Mateus, capitulos 17 e 18

————

Enquanto eu escrevo isto, boa parte do mundo ocidental
esta celebrando o aniversirio do Djz D. Em retrospecto, a
invasdo da Europa pelo desembarque nas praias da
Normandia marcou o inicio do fim do regime nazista.
Contudo, para os generais envolvidos no planejamento e na
€Xecucao da invasio, o sucesso nio estava de torma alguma
assegurado. O clima poderia ter atrapalhado as acoes de
desembarque; os alemies poderiam nao ter sido enganados
CI pensar que o principal campo de assalto aconteceria em
Calais; o oficial alemio em comando das forcas de defesa
poderia néo ter tirado o fim de semana de descanso e voltado
para a Alemanha para visitar sua esposa. De qualquer modo,
para os soldados da infantaria, os primeiros dias e semanas
da invasio foram nio somente confusos, mas o resultado era
incerto. Incapazes de ver o plano global, certamente incons-
cientes do resultado hinal, eles passaram por um momento
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de mudanca decisivo na historia com apenas a mais limitada
aprecitacao do que estava acontecendo.

Em resumo, quando os eventos cruciais estdo realmente
acontecendo, eles sdo raramente auto-explicativos. Seu
verdadeiro significado requer muitas vezes a perspectiva do
tempo decorrido, ¢ uma certa medida de compreensio.
Certamente 18s0 € certamente verdadeiro quanto a maioria
das 1nstidncias da grande auto-revelagcido de Deus 3
humanidade. Aqueles que participam de tais eventos
certamente sabem que eles estdo experimentando algo
significativo; porém eles podem muito bem ser incapazes
de detectar muito do significado daquele evento na grande
tela da auto-revelacdo de Deus na histéria. Os judeus que
sairam do Egito no Exodo sabiam que Deus estava agindo
de maneira poderosa no interesse deles; mas poucos ou
nenhum deles compreenderam naquele momento que a sua
redencao do Egito constituiria o pano de fundo de um pacto
especial com Javé, menos ainda que tal acontecimento serviria
de muitas maneiras como o simbolo de uma redencio ainda
malor por Vir.

Ja vimos algo do mesmo fen6meno em conexio com a
vida e o ministério de Jesus. No entanto, se essa relativa
ignorancia ¢ verdadeira com respeito ao ponto decisivo da
cruz, considerado no capitulo anterior, ela n3o é menos
verdadeira de inimeros eventos discretos na vida de Jesus.
Os dois capitulos diante de nés (Mateus 17-18) comec¢am com
a transfiguracio de Jesus — o momento antes da cruz quando
a verdadeira gloria de Jesus foi mais claramente revelada.
Todavia esta exibicfio da gléria foi pouco compreendida por
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aqueles.que a testemunharam (17:4,5) e de qualquer modo
ela serviu como um realce de outras falhas de compreensao,
fé, e apreciacio entre o povo do Messias (17:14-27; 18- 1,21).

Jesus Transfigurado

O exato local deste evento & disputado; mas provavel-
mente ele aconteceu no Monte Miron, a 1.160 metros de
elevagio, a montanha mais alta na reglao e no caminho de
Cesaréia de Filipo para Cafarnaum (16:13; 17:24). Assim
como Moisés, Jesus exibiu gléria de maneira tisica; porém
40 passo que o rosto de Moisés brilhou porque refletiu um
pouco da gléria de Deus (veja Exodo 34:29,30), o rosto de
Jesus brilhou porque Ele foi “transfigurado” perante seus
trés discipulos mais chegados. O verbo é usado no Novo
Iestamento para descrever o modo como os crentes sio
“transfigurados” ou “transformados” em carater (veja
Romanos 12:2; 2 Corintios 3:] 8) sem necessariamernte terem
rostos brilhantes! Entretanto, no caso de Jesus, a transfor-
macao foi fisica e foi realizada para permitir que Seus
seguidores testemunhassem algo da gloria que era Sua antes
do mundo comecar (veja também Jo&o 1:14; 17:5; Filipenses
2:6,7) e que seria Sua novamente (2 Pedro 1:16-18;
Apocalipse 1:16).

Mas isto ndo quer dizer que eles compreenderam o que
estavam vendo naquele momento. Na verdade, os discipulos
haviam aprendido ja hd muito tempo areverenciarem figuras
como Moisés e Elias; e assim testemunhar Jesus na
companhiadeles era, até onde os discipulos podiam ver, algo
honroso para Jesus — ou pelo menos, 1sso fornecia aos
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discipulos uma escala pela qual medir Jesus. A. oferta de

Pedro de construir um altar (17:4) foi portanto feita em boa

fé, s6 que mais uma vez revelou um erro de calculo e um
b

equivoco espetacular. | |

Tudo isso fica claro quando refletimos cuidadosamente
no que Moisés e Elias estavam fazendo. Enquanto na terra,
ambos tiveram funcbes que previram o futuro: MD.ISES foio
modelo para o profeta que iria segui-lo (Deuter?nﬁmm 18: 1?),
e Elias foi o modelo para o precursor do M§351a§ (Malaqglas
4:5,6; Mateus 3:13; 11:7-10; 17:9-13). Moisés introduziu o
pacto do Sinai; Elias buscou restabelecer o apego a esse
pacto. Os dois homens experimentaram uma visio da gloria
de Deus (Exodo 31:18; 1 Reis 19:9); amlf)cfs Henfrentaram
fins estranhos; e ambos sofreram certa rejeicao durante o
curso de suas vidas. E dificil ndo pensar que em parte eles
representam a lei e os profetas (veja Mateus 5:17;5 7:12;
11:13).

O que estd mais claro, entretanto, € que Jesus c)siu.ltra-
passou. Se Moisés e Elias contemplaram uma veza gloria de
Deus, Jesus foi tdo transfigurado que Ele a emblu; Foram
Suas as vestes que “tornaram-se brancas como aluz” (17:2) e
Moisés e Elias estavam conversando com Ele. O testemunho
da voz dos céus deve ser lido contra o pano de fundo da oferta
de Pedro (17:4,5). Quando os discipulos estavam preparac!os
para erigir trés abrigos englobando Moisés, Jesus e Elias
juntos, lhes é dito firmemente: “Este ¢ o meu Filho amac}o..:a
ele ouvi” (Mateus 17:5. Comparem com 3:17; Deuteronomio
18:18). E quando o medo dos discipulos lentamente si
dissipou, eles nio viram “a ninguém senao a Jesus somente
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(17:8). Jesus era central, e de certa maneira Eleanuloualeie
os profetas, enquanto ainda estava ligado com eles.

A transfiguracio foi mais por causa dos discipulos do
que por causa de Jesus. Ele foi transfigurado “diante deles”
(17:2) e a voz falou com eles. Se eles nio compreenderam
plenamente isso naquele momento, 0 que ocorreu foi nao
obstante um passo fundamental na auto-revelacao de Jesus
para cles; e embora tivessem que manter siléncio sobre sua
experi€ncia até apds a ressurreicio (1 7:9), este evento forneceu
0 trigo para o moinho teolégico que um dia tentaria explicar
¢ proclamar quem Jesus é.

A questdo colocada a Jesus pelos discipulos (17:10) pode
ser mal-entendida. Muitos a entendem da seguinte forma:
os discipulos agora entenderam que Jesus era o Messias;
porém como responderiam eles i opinido dos escribas de
que Elias deveria vir antes do Messias surgir? O problema
deles, neste ponto de vista, era cronologico. Se Jesus era o

Messias e Elias tinha que vir primeiro, quem era Elias? Mas
Jesus ja havia tratado deste ponto (11:14). Além do mais, se
foi isso que os discipulos queriam dizer por sua pergunta,
entao pressupde que eles compreenderam a referéncia a
ressurrei¢do no versiculo anterior (17:9) e estavam pergun-
tando algo sobre mera cronologia, mesmo Marcos tendo
msistido que eles ndo conseguiriam realmente entender o
que a mengao de Jesus de “ressurgir dentre os mortos”
realmente significava (Marcos 9:10).

O ponto focal da questio dos discipulos é mais profundo.
Se Elias tivesse que vir primeiro e “...restaurar todas as coisas”,
eles estavam perguntando, entdo como o Messias poderia ser
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morto? Se tudo esta restaurado, quem ficaria para tentar
executar Jesus? Noutras palavras, os discipulos ainda nao
eram capazes de descobrir qualquer perspectiva na qual o
Messias pudesse ser morto e portanto pudesse levantar dos
mortos. A confusao deles nao era meramente cronologica —
quem deve vir primeiro — pelo contrario, ela voltava-se para a
inabilidade fundamental deles de fazer sentido da
combinacio de gléria e sofrimento. Naquele momento, o
testemunho da gléria da transfiguracido de Jesus tinha na
verdade confirmado para eles seu mal-entendido.

Jesus respondeu que acronologia do ponto de vista padrao
estava correta: Elias velo realmente primeiro. Mas Seus
seguidores precisavam reconhecer duas coisas. Primetro, que
Joao Batista ja havia cumprido aquela profecia esegundo, que
a funcao de Joao Batista de “restaurar todas as coisas” nao
era absoluta. Afinal de contas, se o Batista tivesse restaurado
literalmente tudo, sem excecdo, nado haveria nenhuma
necessidade para o Messias”. A “restauracio de todas as coisas”
deve ser relativa: ele restaurou tudo o que fol necessirio em
preparaco para a vinda do Messias, ¢ dessa forma iniciou o
processo para a restauracao de [literalmente tudo na consu-
macao. Mas ao desempenhar sua func¢io, Joao Batista
encontrou oposi¢ao, e conseqilentemente perdeu a sua vida;
entao por que deveria ser estranho pensar que o Filho do
homem deveria também sofrer (17:11,12)?

A manifestacdo mais clara da gléria de Jesus havia
ocorrido em um contexto de 1ncomprensio ¢ incerteza
(17:4,10); porém os fracassos realmente graves ainda estavam
por Vir.
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O Primeiro e 0 Segundo Fracassos

Os discipulos que fracassaram nesses versiculos (17:14-
23) foram (presumivelmente) os nove que ficaram para tris
quando Jesus levou os trés mais chegados para o monte
quando Ele foi transfigurado. O fracasso deles em exorcizar
o demdnio do garoto epiléptico foi em um certo sentido um

fanto surpreendente; pois Jesus havia anteriormente

E:;);lclzedlda a eles autoridade para curar e exorcizar demoénios
. 8)
] J »

Nao obstante, talvez o fracasso deles nao tenha sido tao
estranho assim afinal de contas, se focalizarmos dois fatos,

ambos com consideravel relevincia para a Igreja moderna.
O primeiro é que Mateus testificou um padrio recorrente
de sucesso e fracasso entre os discipulos (veja 14:16-21
26,27,28-31; 15:16,23,33; 16:5,22; 17:4,10,11). Eles avangan:
—eentao eles caem. Pedro confessou Jesus como o Messias. e
entﬁ? disse-LLhe que Seus pontos de vista quanto ;0
mess1anismo e ao sofrimento estavam errados (16:13-23). Se
o fracasso dos discipulos nesse caso repousa na area da fé
(17:29), 1580 ndo é nada novo. Em sttuacoes anteriores a fé
dos discipulos ja havia sido provada defeituosa (14:26,27.31 :
16:5,8). S
| Tats fracassos surgem em parte da posicao peculiar dos
discipulos na histéria da redencio; mas até um certo ponto
eles também refletem crescimento e desenvolvimento.
Gr:andes arvores nio surgem da noite para o dia. Se vocé
quiser um jardim cheio de “dentes-de-ledo”, poucos dias
b?stariia; se quiser um bosque cheio de cedros, precisara de
décadas de sol, chuvas e ventos. Paulo iria mais tarde prevenir
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contra apontar um recém convertido para posicoes de
lideranca (veja 1 Timoteo 3:6). Os doze aprendefam por
experiéncias pessoais que a maturidade pessoal nio surge
como um cogumelo da noite para o dia.

Entretanto existe um segundo fato que nos conduz ao
amago do fracasso deles. Um perigo perene que a.guarda‘_
aqueles a quem € dado alguma graga, poder, ou autoridade €
a tentacio de popularizar o seu dom. Ja vimos como al.guns
dos lideres judaicos queriam ver sinals ¢ maravilhas
popularizados. Isso é, eles queriam que o poder de ]?eus
manifesto na chegada do Reino fosse controlavel, pacifico,
submisso aos lideres humanos.

Agora os discipulos haviam caido no mesmo alcapao.
Eles haviam recebido uma certa autoridade espiritual (10:1-
42) e haviam em seguida expulsado demoénios ¢ curado
muitas pessoas. Quando eles abordaram este caso em
particular, portanto, eles esperaram sem duavida result:ados
imediatos e positivos. Na verdade, se a f€ ndo ¢ nada mais do
que esperar receber o que vocé pediu, entio sem ddvida os
discipulos abordaram este epiléptico com forte fé. Contudo
a triste verdade € que o Senhor Jesus criticou a fé deles, ou a
falta dela (17:20). Por qué?

Certamente nio é simplesmente uma questdo de
tamanho de fé. Jesus insistiu que mesmo se eles tivessem a
menor particula de fé — fé do tamanho de uma semente de
mostarda (proverbial por sua pequinés) — eles teriam o
suficiente para mover montanhas. A palavra para “fé
pequena” provavelmente sugere aqui “pobreza de {€” ou algo
parecido. Noutras palavras, pequena fé, como um gric de
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semente de mostarda, pode nio obstante mover montanhas;
mas 1€ pobre, como a dos discipulos no seu €XO0rcismo
fracassado, nio é boa para nada. Apenas uma pequena
quantidade de fé genuina é necessdria; a chamada “f&” falida
que eles estavam exercendo era inatil. Eles se aproximaram
do epiléptico com um tipo de fé que trata a autoridade
confiada a eles como uma mégica: tudo o que vocé precisa
fazer € dizer as palavras certas, apertar os botdes certos, e 13
surge um milagre.

Contudo, a fé verdadeira é menos magica do que
contianga, menos rito do que relacionamento. Ela ndo busca
tanto exercitar poder como conhecer, obedecer, amar, e Servir
a Deus. Dentro de tal relacionamento, a autoridade sobre-
natural néo € algo excepcional; fora dele, tal autoridade se
degenera rapidamente na categoria de uma bela magica.
Talvez seja por isso que a versdo de Marcos desta histéria
registre a repreensio de Jesus em outros termos: “Esta casta
nao pode sair com coisa alguma, a nio ser com 0racao e
jejum” (Marcos 9:29). Isto néo quer dizer que um certo tipo
de oracdo era necessario, um encantamento peculiar; pelo
contrario, 1Sto sugere que para as tarefas espirituais mais
dificeis, mesmo a autoridade ja delegada aos discipulos deve
ser exercitada em um ambiente de oracdo. Tal oracio é o
resultado da fé verdadeira; de modo inverso, tal Oracao nutre
a f€ verdadeira. E mesmo uma pequena quantidade de tal &
teria sido o suficiente nesse caso.

Poucas li¢oes sdo mais necessdrias na Igreja atual. Nio
existem atalhos para a vida e a autoridade espiritual. O
objetivo da maturidade espiritual nio é a aquisicao da
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autoridade crua mas de relacionamento de fé pessoal com o
Deus vivo; e seja qual for a autoridade que Ele delega para
nds ela deve emergir daquele andar de fé.

O segundo fracasso dos discipulos relatado por esses
versiculos é mais sutil. Eles estavam chetos de tristeza devido
o pronunclamento repetido de Jesus sobre Sua morte e
ressurreicao que estariam por acontecer (17:22,23). Tristeza
devido a perspectiva da morte de Jesus pode ser louvavel;
porém aqui ela € certamente mais uma evidéncia de falta de
compreensao. Afinal de contas, Jesus havia falado nio
somente da Sua morte mas também da Sua ressurreicdo. Eles
ouviram apenas a primeira parte. E mesmo assim a
compreensao deles era deficiente: ou 0 Messias era triunfante
e vitor1oso, um ganhador imediato, ou Ele estava condenado
a ser derrotado e morrer. Esta Gltima possibilidade encheu
eles de tristeza; pois nesse ponto eles ndo podiam conceber
de um Messias que triunfa em sofrimento, que é vitorioso
por meto da morte.

(Juantos de nossos desapontamentos e questionamentos
de Deus surgem do nosso pensamento nao biblico — devido
a nossa ma vontade ou 1nabilidade de avaliar todas as coisas
dentro de uma estrutura verdadeiramente biblica e espiritual ?

O Terceiro Fracasso
Esse foi exclusivamente de Pedro. Pensando em defender

seu Mestre contra a acusagio insinuada de que Ele falhou
em pagar o imposto do templo cobrado de todos os judeus
homens, Pedro se pds em defesa de Jesus — e mostrou seu
fracasso continuado de ver profundamente quem Jesus
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realmente era (17:23,25),

Jesus contou uma parabola para endireitar Pedro
(17:25,26). Em toda monarquia absoluta, impostos sio
cobrados do povo e pagos para o caixa do rei; mas 3 propria
fam.i'lia real ndo paga impostos. Como Jesus disse, os filhos
sa0 1sentos (17:26). Isso poderia ter somente significado que
Jesus era o Filho do Deus do templo de alguma forma
especial. Como o Filho real de Deus, Ele nao precisava pagar
0 imposto do templo. A resposta rapida de Pedro em defesa
de Jesus, expressa de tal forma que os criticos nao
depreciassem o Mestre, acabou sendo ela mesma uma
involuntiria depreciacio dEle, um fracasso de compreender
a condigdo Gnica de Jesus como Filho.

Mas tendo insistido no fato de que Ele nio tinha
nenhuma obrigacdo para pagar o imposto do templo, Jesus
tornece milagrosamente os meios para paga-lo (17:27). Nio
apenas 1sso, Ele paga as obrigagdes do imposto de Pedro
também. E como se Jesus junta Pedro 3 Sua propria isencio,
e depois na Sua prépria voluntariedade de pagar — “para que
(nds) nao os escandalizemos”. Assim como somente Jesys é
Senhor do sdbado (e por meio desta condicdo protege Seus
seguidores da acusacio de quebrar o sabado, veja 12:1-8) assim
Fambém Jesus como o Filho unigénito ¢ isento de pagar o
imposto do templo, e devido Sua condi¢do cobre o imposto
de Pedro também.

Com certeza a proximidade das duas predigoes da cruz
¢ da ressurreicao (16:21-23; 17:22,23) faz lembrar o leitor
cristdo que ndo demoraria muito antes que o templo e suas
alegacoes se tornassem obsoletas. O ponto de encontro crucial
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entre Deus e o povo do Seu pacto seria o proprio Senhor
Jesus, “um s6 Mediador entre Deus e os homens” (1 Timéteo
2:5). O templo podia continuar a existir por mais algumas
décadas; mas nao poderia fazer legitimamente as mesmas
reivindicagdes que fez antes. E entdo ele seria destruido,
demolido pelas tropas romanas em 70 D.C.. Pedro néo podia
ter compreendido nada disso quando Jesus lhe apresentou
Sua breve parabola; mas a linguagem fecunda e cheia de
contetdo simbodlico de Jesus estava destinada a ser elucidada
mais tarde, apds a ressurreicio, e garimpada por sua riqueza

teologica provocante.

O Quarto e o Quinto Fracassos

Essas duas perguntas (Mateus 18:1,21) traem as mentes
que ainda estdo a quilémetros da maturidade crista. E dificil
Crer que a primeira pergunta — “Quem € o maior no reino
dos céus?” (18:1) — foi i1nstigada somente pela curiosidade
teologica! Na verdade, dois capitulos mais tarde encontramos
dois dos discipulos ainda competindo por posicao (20:20-
23) e os outros dez estavam “indignados” (20:24) nem tanto
porque pensavam que a competicdao nio tinha cabimento, e
sim, porque estavam com medo de que os dois pudessem
levar a melhor sobre eles no jogo. O relato de Marcos (Marcos
9:33-37) descreve que os discipulos estavam na verdade
discutindo sobre a questao da sua grandeza relativa, e cairam
envergonhados em siléncio quando Jesus os confrontou.

O que € patético acerca desse fracasso é que ele contrariava
o ensino anterior de Jesus e dos Seus pronunciamentos mais
recentes. Antes, Jesus havia insistido que a entrada no Reino
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comeea com um reconhecimento do pauperismo espiritual
(Mateus 5:3) e que Seu Paj esconde as verdades espirituais
dos sabios e entendidos enquanto as revela aos pequeninos
(11:25). Ainda assim, aqui estavam os discipulos buscando
com ardor a grandeza! Pior ainda, Jesus havia mais
recentemente falado duas vezes sobre Sua morte que estava
por acontecer (16:21-23;17:22,23); mas apesar de sua tristeza
inicial os discipulos se esqueceram rapidamente do
sofrimento do seu Mestre e voltaram para a sua prépria auto-
-promogao. Quem pode negar que os crentes modernos,
também, as vezes esquecem sua missdo, sem mencionar sey
SalvaFior ¢ deus sofrimentos, e disputam como piratas o
prémio de posi¢iio, de honra, de poder, e de prestigio?

O quinto fracasso, como o terceiro, € exclusivamente de
Pedro; porém ele mais uma vez refletiu os pontos de vista
que eram predominantes entre os discipulos de Jesus. O
ponto de vista mais predominante entre os rabinos com
relagido aos pecados repetidos era que um irmio deve ser
perdoado trés vezes. Na quarta vez nio & preciso que haja
perdao. Por isso ao sugerir sete vezes(18:21), Pedro se achou
tao generoso € de coragdo grande. Talvez ele tenha sentido
que estava realmente comecando a amadurecer e apreciar os
modos perdoadores de Jesus.

Mas aresposta de Jesus (18 :22) mostrou o quanto Pedro
estava longe do entendimento maduro. Nio sete vezes, Jesus
respondeu: Pedro deveria estar disposto a perdoar seu irmao

‘. - ‘{ - = "
§ alc “setenta vezes sete”. O ponto de Jesus seria sido perdido
¥ se algum pedante moderno lesse este versiculo e saisse

resmungando: “Bem, pelo menos eu posSso parar na
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septuagésima oitava vez! Eu ndo vejo a hora de chegar 14.”
Setenta vezes sete € simplesmente um ndmero muito maior
do que o nimero sete sugerido por Pedro. Contudo, o ponto
deste namero grande fica claro com a parabola que segue
(como veremos num momento). Todos os discipulos de Jesus
haviam sido perdoados bastante, muito mais dos que eles
mesmos perdoariam, por isso o seu perdao de outros teria
que ser grandemente generoso (18:23-35).

A meditacdo em cima deste quinto fracasso ird longe
para evitar a amargura ¢ a contenda entre os crentes.

Padroes Que Superam o Fracasso
Os fracassos do povo do Messias ocorrem continuamente

nestes capitulos. Pelo “povo do Messias” eu ndo quero dizer
0 povo judaico, mas Seus proprios discipulos, de quem nés os
crentes somos herdeiros. Além do mais, os fracassos deles se
sobressaem mais contra o contexto da transfiguracio de Jesus
e Sua dignidade solene diante da perspectiva da Sua prépria

morte.
Mas, se os fracassos foram patéticos, eles também

tiveram certas caracteristicas em comum. Todos os cinco
refletem uma visdo muito alta do eu, ¢ das opinides ¢
prerrogativas do eu, uma concep¢ao muito estreita e legalista
da fé, do perdao, e dos relacionamentos com Deus e com a
humanidade. Se os discipulos ainda precisavam aprender
mais sobre a natureza da missao de Jesus, eles também
precisavam se beneficiar mais de aprender novos padroes de
comportamento. Se precisavam passar pelo Calvario e pelo
Pentecoste a fim de emergirem do outro lado como pessoas
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que eram verdadeiramente comprometidas e transformadas
pelo 110V0 pacto que a morte de Jesus iria Inaugurar, também
Premsjava_lm que fosse esclarecido para eles o que ex;tamente
1SS0 s_1gn1ficaria para a propria conduta deles. E é esse tipo
de coisa que Jesus quis comunicar no quarto discurso relatado
por Mateus (18:1-35),

| Jesus cjomegou exigindo que aqueles que entrassem no
reino dos céus devessem “vos converterdes e nao vos fizerdes

como crifanga” (18:3). A crianca é um modelo, nesse contexto
nao de inocéncia, fé, ou pureza, mas de humildade é
despreoctlpagﬁﬁ pela posicdo social. Jesus presumiu que as
PE€SS0as nao sao naturalmente assim; elas precisammudar para
se torgarem como pequenas criangas. O resultado é uma auto-
-humilhacéo (18:4), ndo um comportamento infantil (veja

também 10:16). E para “os pequeninos” que Deus revela a
Sua verdade (veja 11 :25).

O versiculo 5 deveria ser lido junto com o versiculo 6: e
se¢ 0 fluxo do pensamento for observado com cuidadoja
preocupagﬁo desses dois versiculos nio é literalmente ‘:05
pequeninos” mas “estes pequeninos que créem em mim” —
crentes genui’nos, aqueles que tém se humilhado e se tornado
como criangas. Os versiculos 5 e 6 portanto prometem béncio
sobre_. aquele que recebe um crente verdadeiro, e uma
maldicio sobre aquele que intenciona fazer que tal pessoa
trOpeE:e na sua fé (compare com 10:40-42). De fato, mesmo
08 proprios discipulos precisam lidar radicalmente com o
Eecado (!9:8,9; veja também 3:29,30), cientes do terrivel
fogo do mfer.no“ que espera aqueles que brincam com isso.
De maneira semelhante, em 18:10-14 3 CXPressio um
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“desses pequeninos” deve ser entendida como referindo-se
a0s crentes, os verdadeiros discipulos de Jesus que tém se
humilhado honestamente. Nenhum deles deve ser
desprezado; pois por um lado, “os seus anjos nos céus sempre
véem a face de meu IPa1, que esta nos céus’. (Seja o que for
que esta frase signifique, ela implica que os pequeninos nao
deveriam ser desprezados porque sua dignidade é aos olhos
de Deus muito grande). Por outro lado, o Pastor, o préprio
Pai (18:14), preocupa-Se com cada ovelha do Seu rebanho,
tanto que Ele vai atras de uma que se desgarra. Afinal de
contas, nao é Sua vontade que sequer um desses pequeninos,
esses crente humildes, verdadeiros crentes, pereca. Se essa é
a Sua atitude, seria uma abominacao para qualquer outra
pessoa tentar fazer com que esses pequeninos tropecassem.

Mas suponha que um dos pequeninos peque contra outro
pequenino — contra vocé! O que voce faria? Uma das coisas
surpreendentes acerca do ensino de Jesus nesta questao é que
apesar de toda a Sua énfase no perdio e na humildade, Ele
ndo espera que o pecado seja varrido para baixo do tapete.
Seja num nivel ou noutro, deve-se lidar com ele. E o nivel
deveria subir quietamente.

Comece com uma conversa pessoal com o ofensor
(18:15). Se isso se mostrar ineficaz, proceda nos passos até
que a questao seja trazida diante da igreja, a comunidade
dos pequeninos, que pode em dltimo caso decidir trata-lo
ou trata-la como um estranho (18:17). Esta é uma forma
especifica da disciplina j4 introduzida (18:18; veja também
16:19). Contudo em nenhum caso o ofensor deveria ser
deixado impune enquanto vocé, a parte ofendida ferve em
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amargura suprimida. O ofensor deve ser encorajado, em
particular e se necessirio em piiblico, a abster-se da ofensa;
¢ a parte ofendida niao deve esquivar-se da sua 1‘&3;»:)115.51f
bilidade nem afastar-se com o orgulho ferido, e sim, encarar
0 Dfepsor. }

E neste contexto que Pedro fez sua pergunta infeliz
sobre o nimero de vezes que ele deveria perdoar um irmao
ofensor (18:21,22). A sua breve resposta, Jesus acrescentou
um parabola surpreendente (18:23-35). O ponto era que o
SE€Ivo rancoroso tinha ele proprio sido perdoado em grande
quantidade. Se os dez mil talentos fossem ouro, eles deveriam
val_er mais de um bilhdo de délares na moeda corrente de
hoje. Contra esta soma surpreendente estdo os 100 denarios
—cerca do salario do trabalho de 100 dias de um trabalhador
comum, talvez cinco mil délares. O proposito da pardbola
nao € de sugerir que podemos receber o perdiao do rei ao
perdoarmos 0s outros, mas para mostrar que todo perdio
que somos chamados a oferecer é uma mera particula quando
comparada com a enorme quantidade pelo qual nés mesmos
precisamos do perdédo do rei. Em resumo, a histéria responde
poderosamente a pergunta de Pedro.

Se esses padrdes de comportamento forem adotados por
aqueles de nds que alegamos ser discipulos de Jesus,
ma{lifestaremas menos dos fracassos que se destacam tio
patctica e notoriamente nestes capitulos.

161



Perguntas para Estudo Suplementar

1. O quevocé acredita que Mateus estd nos dizendo em 17:8?
2. O que as perguntas de “até quanflo” f:le Jesus em 17:}7
sugerem sobre Sua prépria consciéncia de quem'Ele ér
3. Como que o ponto principal de 17:24-27 se relacmx}a 20
ponto principal de 1 Corintios, capitulo 87 Que relevancia

teria essas passagens para os crentes hoje?

4. Que contendas tristes por poder as vezes ocorrem entre o
povo do Messias hoje? (veja Mateus 18:1,2)?

5. De que maneira Deus vé o pecado daqueles que
encorajam ou aticam Seus “pequeninos” a pecarem? Que
relevancia teria 1sso para a sociedade contemporinea? E
para a Igreja? ﬁ |

6. Examine-se a s1 mesmo com cuidado. Vocé estaria
altmentando rancores contra alguém que cometeu algun‘}a
ofensa contra vocé, real ou imaginaria? Como deveria
voceé lidar com isso, segundo Mateus, capitulo 18?
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Controvérsia e Contraste

Mateus, capitulos 19 e 20

——

Nestes dois capitulos nio existe nenhum desenvol-
vimento surpreendente, porém existe uma polarizacio
continua. Existemn dois relatos de controveérsia — um entre
Jesus e os fariseus (19:1-12) e o outro entre Jesus e os Seus
discipulos (20:20-28). E durante todo o temnpo, Mateus
Imostrou que as atitudes e os valores de Jesus se punham de
forma marcante em contraste com 08 das pessoas ao Seu redor
(19:13-15, 16-30; 20: 1-19,29-34). A partir dessa controvérsia
e desse contraste surge novo ensino em varias dreas: divorcio
€ 1ovo casamento (19:1-12), a soberania da graca de Deus no
dispensar dos Seus beneficios (20:1-16), e mais coisas.

Controvérsia

A primetra das duas passagens controversas tem a ver com
0 divorcio € 0 novo casamento. Poucos problemas sio tio
SENSIVels COIO0 €Sses em muitss 1grejas evangélicas modernas.
E triste dizer, na hora em que o casamento est4 indo para o
tribunal de divércio, a amargura entrincheirada, o édio, a
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malevoléncia, e a desconfianc¢a sdo muitas vezes tio pro-
fundos que nao existe nenhuma disposi¢io para ouvir o que

as Escrituras dizem.
Precisamente porque tantos lares evangélicos estao se

dissolvendo que mais e mais estudos das passagens do Novo
Testamento sobre o divorcio estao sendo impressos. De
maneilra alguma todos esses estudos estao de acordo um com
o outro. A tendéncia predominante € apelar a algum conceito
cristdo abrangente tal como a graca a fim de diluir as
passagens severas das Escrituras sobre o assunto. Alguns
estudos se equivocam, indo para o lado oposto, € argumentam
que as Escrituras como um todo nunca permitem 0 110VO
casamento apds qualquer divorcio.

Uma exposicao popular como esta ndo tem como
considerar todas as opcoes, ou mesmo oferecer uma defesa
detalhada de uma delas. Além do mais, para que fosse feito
uma declaragio detalhada sobre a questido seria necessario
estudar muitas passagens além desta aqui. Alguma ajuda
pode ser encontrada nos principais comentarios e estudos.
Para o presente momento, irei simplesmente esbocar o que
eu considero ser o formato da controvérsia nesta passagem, €
eu iret apresentar algumas poucas implicacdes 6bvias.

“E licito ao homem repudiar sua mulher por qualquer
motivo”? (19:3). Essafoiapergunta feita a Jesus por alguns
dos fariseus. Ela refletia um debate teoldégico comum o
suficiente naquele tempo. Um bloco de autoridades religiosas
teria respondido com uma retumbantissima pergunta, a
ponto de dizer que mesmo se um homem achasse uma
mulher mais bonita, 1ss0 era motivo suficiente para se
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divorciar da sua esposa. O outro grupo destacado restringia
a legitimidade do divércio a casos onde a indecéncia grosseira
havia ocorrido.

Ambas as posi¢oes basearam seus argumentos em parte
em Deuteronémio 24:1, que permitia um marido se divor-
ciar da sua esposa “por haver ele encontrado nela coisa
vergonhosa”. As duas escolas de pensamento nos dias de Jesus
disputavam até que ponto o termo “coisa vergonhosa” poderia
ser dilatado. Além disso, alguns grupos monssticos dos
judeus insistiam que nenhum tipo sequer de divéreio era
justificado.

Certamente o divorcio estava se tornando um escindalo
aberto entre alguns fariseus. Talvez o fariseu divorciado mais
conhecido para nds daquele periodo é Josefo, o famoso
historiador judeu. Igualmente certo é o fato de que os dois
principais grupos, embora discordassem sobre quais
divércios deveriam ser permitidos, estavam felizes em aceitar
0s pareceres uns dos outros em casos individuais. Noutras
palavras, se a escola mais leniente sancionava o divércio, a
escola mais conservadora reconheceria aquele divércio como
legitimo e sancionaria o novo casamento, mesmo que o
divércio em questao estivesse fora dos seus préprios preceitos.
Era como se os lideres religiosos cerrassem fileiras em torno
da sua autoridade coletiva em vez de lutar a favor dos
principios aos quais eles aderiam. E agora Jesus estava sendo
convidado a se posicionar ao lado de um grupo ou do outro.

A resposta de Jesus a pergunta deles foi em um certo
sentitdo adiada (até Mateus 19:9), pois Ele estava persuadido
de que a pergunta deles era seriamente deficiente. Fla tendia
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mais para o lado do “O que Deus nos permutird fazer para
nos safarmos na questao do divércio e do novo casamento?”
do que para o lado do “O que Deus deseja para a Sua criagao
nesta questdo?” Portanto Jesus adiou dar uma resposta direta
e voltou-Se para os primeiros principios. Ele apelou ao
proposito do Criador na criacdo dos sexos: Deus os fez
“homem e mulher” (Génesis 1:27) e disse “Por isso deixaria o
homem a seu pal ¢ a sua mae, € unir-se-a a sua mulher, e
serao uma so carne” (Génesis 2:24; Mateus 19:5, italico
adicionado).

As palavras “por 1ss0” em Génesis 2:24 referem-se a
percepcio de Adido que a mulher era osso do seu osso e carne
da sua carne, porquanto ela havia sido feita dele e para ele. O
homem e a mulher estavam relacionados num sentido mais
profundo . E por isso — devido ao Criador té-los feito assim —
0S casamentos ocorrem e cada casamento € um
restabelecimento do principio de uma s6 carne que jaz na
propria estrutura da humanidade. Um homem e uma mulher
que se€ unem em casamento corroboram essa estrutura; “ja
nao sao mais dois, mas uma so carne”, como Deus intentou
desde o comeco. Desse modo sua uniao € profundamente
uma obra de Deus, ¢ “o que Deus ajuntou, nio o separe o

homem” (Mateus 19:6).
Nessa luz, o divdrcio ndo é somente anormal — contra a

estrutura da humanidade como Deus a fez — mas também
uma rebelido grosseira contra o préprio Deus. Portanto, Jesus
foi semelhante ao profeta Malaquias, que nfio apenas referiu-
-se a0 livro de Génesis (veja Malaquias 2:14,15) como também
citou Deus dizendo: “Pois eu detesto o divércio” (Malaquias
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2:1.6). Jesus ainda ndo havia tratado da pergunta que os
far1§eus haviam feito; porém Ele havia derrubado as atitudes
sgblac?ntes por tras daquele pergunta e mostrado que o
dm_)rcm é uma coisa feia, pecaminosa, e rebelde. Mesmo se
as cIrcunstancias opcionais surgirem que permitam o divorcio
—sobre o qual falarei mais daqui a pouco —~ devemos sempre
lembrar que o drvdrcio ndo pode ser obtido sem pecado, sem
cair dentro daquilo que Deus odeia. }

antes de continuarem com o que eles haviam julgado como
sendo a fraqueza fatal na Interpretacio de Jesus. Se o divércio
€ algo que Deus odeia, entio por que Moisés, o porta-voz de
Deus, “mandou... dar-lhe carta de divércio e repudis-la”
(Mateus 19:7)?

A referéncia deles ers Deuterondmio 24:1; e Jesus
respondeu dizendo que eles nio haviam realmente entendido
Seu proprio texto usado para o argumento. Moisés naomandou
nest‘a P4SSagem que as pessoas se divorciassem, mas regulou
os.dlj.rﬁrcios quC estavam ocorrendo insistindo que deveria
CXISTir .apmpriados certificados de divércio e que a esposa
dx}rorcmda duas vezes nio deveria retornar ao parceiro
orlginal (Deuteronémio 24:1-4). Dessa forma o mMaximo que
Moisés fez foi permitir o divércio ; € essa permissdo foi
concedida porque ele reconheceu que o coragiao humano
pode ser tao duro, tho pecaminoso, que o divércio se torna
necessario.

“Mas nao foi assim desde o principio”, Jesus proposita-

: posita
damente acrescentou (Mateus 19:8), dizendo outra vez, de
fato, que qualquer tratamento do divéreio que simplesmente
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argumenta acerca do que pode ou nao pgd? Ser feito corre o
perigo de omitir um fato basico: o leDEClO, mesmo se
permitido, nunca é uma coisa boa, uma op¢io ordenada_por
Deus para casamentos moralmente corretos, mas um sinal
devastador de pecado. |

Nesse ponto, Jesus deu Sua propria posicao. “Eu vos digo
porém, que qualquer que repudiar sua mulher, a nao ser por
causa de infidelidade, e casar com outra, comete adultério”
(19:9). Esse é o versiculo sobre o qual se centraliz_a uma
considerdvel disputa. Da forma como eu entendo, “infide-
lidade” é uma categoria mais abrangente que adultério, ¢
inclui homossexualidade e todos os outros tipos de indecéncia
sexual. O que Jesus estava dizendo, entio, pode ser
parafraseado da seguinte maneira: “Qualquer pessoa que se
divorcia da sua esposa e casa com outra mulher comete
adultério — embora este principio nao se aplica no caso de
infidelidade”. o

Falando de forma precisa, essa posicao € a um € ao
mesmo tempo mais leve e mais pesada que as prescricoes dq
Velho Testamento — mais leve em que a pena capital aqui
nao é estipulada no caso do adultério e mais pesada em que
a tinica excecdo € algum tipo de pecado sexual. Pode-se
facilmente entender porque o pecado sexual o1 tratado como
um caso especial, uma vez que a permanéncia da uniio
matrimonial é baseda em parte na unifo sexual. A promis-
cuidade sexual ja é portanto um rompimento. Ela pode nao
exigir 0 divorcio — pode haver arrependimento, perdﬁﬂﬂ e
reconciliagao, mas o divorcio € 0 novo casamento Sao
permitidos como uma concessde em tais casos.
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Existe, eu creio, uma pequena extensio dessa excecao
nos escritos de Paulo (veja 1 Corintios, capitulo 7). Fora essa
pequena extensao, entretanto, o peso da evidéncia do Novo
Testamento é o seguinte: homens e mulheres nio deveriam
se divorciar, pois isso é odioso a Deus. Se eles se divorciarem,
nao devem casar-se novamente. Uma €XCe¢ao a essa regra é
feita quando o primeiro casamento termina em divércio
devido a infidelidade.

Os discipulos consideraram o ensino de Jesus um tanto
severo e sugeriram de forma cinica que se Ele estivesse correto
seria melhor nio se casar de forma alguma - como se o apelo
a0 casamento fosse contingente a leis liberais do divércio
que permitem vocé se safar se as coisas nio derem certo. Jesus
respondeu que nem todos conseguem viver por essa palavra
— D20 oS ensinos de Fesus, como a Nova Versao Internacional
sugere, mas por essa palavrados discipulos. Noutras palavras,
nem todos conseguem viver naquele estado de celibato casto

que a observacéo cinica dos discipulos sugeriu, mas somente
aqueles que possuem esse dom — aqueles nascidos eunucos,
08 impotentes, aqueles que foram feitos eunucos (alguns
palacianos foram castrados, como condicao de servico numa
posicio onde estavam rodeados por mulheres da realeza; veja
Atos 8:26-39), e aqueles capazes e dispostos a viver como
celibatrios por amor ao Reino de Deus (Mat. 19: 12).

Assim, Jesus, como Paulo que veio ap6s Ele, enalteceu
o cehibato para aqueles a quem era concedido. Longe de
retroceder diante do cinismo grosseiro dos discipulos, Jesus
disse que para tais pessoas, eles estavam corretos: “Nio
convem casar” e “quem pode aceitar isso (celibato), aceite-0”
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(19:10,12). Mas isso nao quer dizer que o celibato € um estado
intrinsecamente mais santo (veja 1 Timéteo 4:1-3; Hebreus
13:4), e sim, um dom especial de Deus para algumas pessoas
cuja singeleza tem o potencial de torné-los servos mais Gteis
do Reino.

A segunda controvérsia aconteceu entre Jesus e os
discipulos (Mateus 20:20-28). Ela fo1 precipitada pela
aproximacio de Tiago e Jodo, os filhos de Zebedeu, que
pediram para obter posicoes a direita e a esquerda de Jesus
quando Ele entrasse no Seu Reino. O que eles estavam
procurando, € claro, era uma parte especial no Seu prestigio
e autoridade quando o Seu Reino messianico fosse consu-
mado — algo que eles acreditavam estar iminente, algo que
eles visualizavam como que acontecendo sem a cruz e sem
qualquer demora.

Como Jesus disse (20:22), os discipulos nao sabiam
realmente o que eles estavam pedindo. Ingenuamente, eles
buscaram poder e gldria, enquanto nao tinham a minima
1déia do sofrimento de Jesus que estava por vir. Eles
compreenderam menos ainda que seguir a Jesus poderia
muito bem envolver sofrimento verdadeiro e prolongado
para eles, ou que a atitude caracteristica dos lideres entre o
povo do Messias € 0 servigo, nao o amor ao poder e 2 pompa.

Todavia, Jesus questionou-os conciliatoriamente. Sera
que eles poderiam beber do “calice” que Ele beberia?
“Podemos”, eles responderam com convicgdo. A linguagem
do “cdlice” no Velho Testamento referia-se caracteristica-
mente ao julgamento ou a retribuigdo (veja Salmo 75:8;
Isaias 51:17,18; Jeremias 25:15-28). Talvez os irmios e sua
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mae tenham pensado que o conflito final estava para
acontecer; ¢ durante este conflito eles imaginavam que
embora o lado de Jesus iria sofrer, as vezes perder, até mesmo
enfrentar a morte —a vitéria em si era certa. Alinal de contas,
como que a vitoria poderia ser negada Aquele que ja tinha
demonstrado que Ele podia levantar os mortos e controlar a
natureza? Portanto eles estavam preparados — acreditavam —
para sofrer com Jesus neste curto prazo. Eles podiam beber
do Seu calice.

Num certo sentido, Jesus concordou com eles: “O meu
calice certamente haveis de beber” (20:23). Afinal de contas,
Tiago iria em breve tornar-se o primeiro martir apostolico
(veja Atos 12:2), e seu irmio Jodo sofreria exilio (veja
Apocalipse 1:9). Mesmo assim, Jesus insistiu que nio era
Sua fungdo determinar quem sentard i Sua mio direita e 3
esquerda no Reino consumado. Tal prerrogativa pertence
somente 2o Pai (Mateus 20:23). Aqui como em outros lugares
(Mateus 11:27; 24:36; 28:18), Jesus pressupds que Sua
autoridade era derivada do Seu Pai, e que 0 Seu papel era de
ser perfeitamente obediente 4 vontade de Seu Pai.

A questdo poderia ter parado por ai, caso 0s outros dev
apostolos néo tivessem ouvido a tentativa da familia dos
Zebedeus de assegurar uma certa vantagem. A indignacao
deles (20:24) instigada, se suspeita, menos pela preocupacio
honesta com o jogo justo do que pelo medo deles serem
ultrapassados por um lance politico engenhoso que nio
haviam pensado primeiro.

O problema feio de 18:1-9 estava ocorrendo novamente.
E. foi isso que induziu Jesus a chamar os doze juntos e
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ensina-los o padrio de lideranca que deve prevalecer entre o
povo do Messias. Os padrbes comuns de autoridade no
mundo pagdo n2o devem operar aqul. Em vez disso,
“qualquer que entre vos quiser tornar-se grande, sera esse o
que vos sirva; e qualquer que entre vOs quiser ser o primeiro,
serda vosso servo’ (20:26,27).

Muitos de nés temos nos tornado tdo familiarizados
superficialmente com tal ensino biblico que nfo conseguimos
sentir com facilidade o choque que essas palavras sem davida
causaram quando elas foram ditas pela primeira vez. Os
escravos niao podiam reger; seria quase que impensavel se
um intocavel na India dissesse a um brahma para sair da
frente. Faz parte da natureza das coisas que a pessoa de um
nascimento aristocritico e o governador exercam autoridade,
e que o resto aprenda a obedecer. Mas, no Reino de Jesus,
posicao acaba virando servigo, lideranca acaba virando
escravidio de sacrificio voluntario aos outros. Isto nfo € tanto
um sinal de fraqueza como de humildade, nao tanto uma
diminuicido de autoridade como uma maneira humilde de

exercé-la.
E aqui, é claro, o crente nao tem um modelo maior que

Jesus 0 Messias. Se alguém merecia ser servido, era Ele; mas
quando Ele veio, nao foi para ser servido, e sim, para servir.
Este servico muitissimamente custoso se estendeu até a Sua
propria morte sacrificial. Ele veio “para dar a sua vida em
resgate de muitos” (20:28). Sua vida seria dada em substi-
tuicdo a vida deles. Como um escravo podia ser resgatado
através do pagamento apropriado, assim 0S8 muitos $ao
resgatados pela morte de Jesus no lugar deles. De fato existe
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provavelmente uma referéncia aqui 3 dltima e a maior das
cangﬁn_ss do “Servo Sofredor” (Isaias 52:13-53:12): “O meu
SE€rvo justo justificard a muitos, e as iniqiiidades deles levars
sobre si. Pelo que lhe darei o seu quinhao com os grandes....
Porquanto...ele levou sobre si o pecado de muitos” (53:11,12).

Podemos apenas imaginar quao imensamente como-
vente a memoria dessas palavras foram para os apostolos apés
eles terem visto a crucificacio do seu Messias e tiveram tempo

para comparar sua autopromogio com o Seu proprio auto-
-sacrificio,

Contraste

Mesmo quando as diferencas entre Jesus e aqueles ao
Seu redor nio eram tao acentuadas a ponto de irromper em
cnﬁnt'rovérsia,., em tudo o que Mateus relata neste estagio do
ministério de Jesus existe algum tipo de contraste tracado
entre Jesus e os lideres religiosos ou entre Jesus e os Seus

proprios discipulos.

O primeiro contraste existe entre a atitude de Jesus para

com as criangas, e a atitude dos Seus discipulos (Mateus 19:13-

15). Arazdo porque eles tentaram impedir as criancas de vir

a Jesus nio esta claro. Talvez eles pensassem que estavam
sendo atrasados na sua jornada a Jerusalém; talvez eles
pensassem que Jesus ja estava bastante ocupado; ou talvez
eles pensassem que as criangas eram membros negligencidveis
f:la sociedade que niao deveriam INterromper uma pessoa tio
importante quanto o Messias.

No entanto, seja qual for a motivacao dos discipulos,

esus na ' ' “Deixai ‘
] nao aceirtava a atitude deles. “Deixai as criancas”, Ele
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mandou, “e nao as impecais de virem a mim”, A r%zﬁo que
Ele deu é de grande importiancia: “Porque das tanls € o reino
dos céus” (19:14). E importante ver que ];sus ndo disse que
o reino dos céus pertence a essas, mas a tais como essas - nao
as criancgas por si, porém aqueles que sdo como ¢las. ’
O pensamento é bem semelhante ao que nos
encontramos em 18:1-9. Grande parte da r'ehglao’ popular
encoraja as pessoas a pensarem que a pessoa pled?sa € a pessoa
intrinsecamente superior, que a pessoa moral é ;}quela que
entra no Reino, € que as pessoas espiritualmegte ]usEas (qu:e
sdo muitas vezes também espiritualme_nte' ri_gldas) $30 mais
populares com Deus. Contudo,']esus insistiu que o Rt?u}o
pertence a aqueles que se aproximam dEle de uma posIcao
de pauperismo espiritual (5:3). Nao 0 arrogante € o egoista,
mas 0 humilde e o simples — como criangas — herd_am a vida
eterna € encontram posigoes de eminéncia no .Remo (18:1-
9). As acdes dos discipulos para com €s5as Criangas foram
portanto uma parabola encenat_:la sugerlx}do exatamente o
oposto daquilo que Jesus queria comunicar. Ele d'f:u um
exemplo oposto de coraciao bondoso, e explicou a
importincia das criancas como modelos daqueles que vem a
Ele. -
A secdo seguinte (19:16-30) abarca um contra}ste triplo.
Primeiro, existe o contraste de valores entre o0 jovein rico
e Jesus. O jovem rico estava preparado para se esforg-ar bastante_
para obedecer leis discretas se isto lhe ganhasse a Ylda.ﬂfﬂ:n a;
mas ele nio estava disposto a lidar com o seu coragao dividido.

. . .
O jovem sentiu caréncia espiritual, e perguntou a Jesus: “Que
me falta ainda?” (v.20).
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Jesus respondeu que se ele quisesse ser perfeito — se ele
realmente quisesse toda lealdade 2 Deus e obediéncia de
todo o coracio — ele teria que vender seus bens, distribuir o
dinheiro entre os pobres, e seguir a Jesus. Esta prescrigao
€xpos a raiz do problema: apesar das suas pretensoes morais,
ele tinha um coracio dividido. Essa lealdade dividida ¢
precisamente o que um verdadeiro seguidor de Jesusndo pode
ter. Obedecer mandamentos individuais nao pode substituir

a dedicagdo e a auto-reniincia sincera e total ao Messias.
Esse encontro induziu a reflexdo de Jesus sobre 1
fascinagdo da riqueza: “Em verdade vos digo que um rico
dificilmente entrara no reino dos ceus” (v.23). E mais: “E
mais ficil um camelo passar pelo fundo duma agulha, do
que entrar um rico no reino dos céus” (v.24). E completa-
mente 1mpossivel! Os discipulos estavam maravilhados e
perguntaram, “Quem pode, entio, ser salvo?” (v.25).

Foi 0 modo da pergunta deles que denunciou o segundo
contraste. Como muitos outros nos seus dias, eles acreditavam
que a prosperidade material era uma béncdo divina. Grande
riqueza entre os externamente p1edosos era um sinal de que
a pessoa havia ganho a aprovagio de Deus. Portanto SE€0 rico
nao podia ser salvo, quem entio poderia? Se os ricos nio
eram aprovados por Deus, que evidéncia existia de que Ele
aprova alguém?

A pergunta deles refletia demais o interesse pela riqueza.
Pior, parecia sugerir que a aprovagao de Deus poderia ser
ganha, e até certo ponto ser medida somando a riqueza. A
avaliagio de Jesus foi radicalmente diferente- longe de ser
um sinal de que uma pessoa provavelmente herdari a
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salvaco, a riqueza faz a salvacao quase que'ir'npossihvel. E sae
isso significa que, no que concerne a ‘habllildade umant(:
ninguém pode ser salvo, entéo‘ que assim seja. Nesse pz;: 5
Jesus concordou com Seus discipulos c conﬁ::mou, 0
homens é isso impossivel”. E realmente impossivel para os
homens e mulheres por si préprios, serem salvos.

“Mas a Deus tudo é possivel” (v.26). Isso apres?ntou a
atitude contrastante de Fesus. Esperanca de salvagaoPpai*a
qualquer individuo depende somente de Deus. Comoi aulo
colocaria mais tarde, depende da graga de DC}IS. #A rllqueza
que alguns tratam como uma medida de béngao lfva as
pessoas a uma autoconfianga tal que se recusa areconhecera
necessidade da graga. A atitude de Jcsus_ fOfl fundamen-
talmente diferente da atitude dos Seus discipulos nesses
pomgs.;erceim dos trés contrastes nesta secao fol prempltadlo
por Pedro (19:27-30), falando pelos doze. Aparentemente €le
considerou as palavras de Jesus um pouco severas no céaso
deles; pois afinal de contas, eles l?awan} abandonado tuf’ 0a
fim de seguir a Jesus. Nio haveria entio nada de beneficio

p
ParﬂEeisc;erm sentido, a resposta de_]esus foi tran{qﬂlllza.dc;ra
(v.28). Havia na verdade algo esch1al para os a_postolo;;, e e:ls
iriam se sentar sobre 12 tronos e julgar as 12 tribos de Israel.
Mas a fim de que os apostolos nao pensassem que Jesus estava
consentindo com o fato de que eles mereciam ou tornaram-
_se merecedores desta honra, Ele insmFm quetodo aquele que
deixa qualquer pessoa ou qualquer coisa de Ialor por causa
dEle receberia em retorno “cem vezes tanto” — ¢ herdaria a
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vida eterna (v.29). Deus nio é devedor de ninguém. Se pelo
fato de seguirmos a Jesus Cristo nés enfrentamos total rejeicio
por nossos proprios familiares, descobriremos que 0 povo
de Deus nos toma para si e nos tornamos uma familia maior,
mais forte, e mais unida do que jamais conhecemos.

O pensamento é bem semelhante ap de 16:24-28. A
pessoa que busca o seu proprio interesse nio encontra nem
realizagdo nem vida eterna. A pessoa que renuncia o interesse
proprio e aprecia o interesse de Cristo descobre que mesmo
aqui Deus é um Deus de graga, que retribui de maneiras
incontaveis e, no final, outorga a vida eterna. E o sublime
paradoxo que ird gerar a grande reversio no final; “Muitos

que 530 primeiros serdo tltimos; e muitos que sao ultimos
serao primeiros” (19:30).

Que contraste! Aqui estava Pedro perguntando verda-
deiramente o que ele iria receber em troca dos seus sacrificios;
€ aqui estava Jesus dizendo que embora houvesse um papel
especial para Pedro, ele deve entender que no Reino Deus
nao opera com base na troca ou meérito, mas com base na
graga. A pessoa que perde, digamos, um pai por amor a Cristo
ganha cem pais - sem mencionar a vida eterna!

A secdo seguinte (20:1-16) conta uma parabola para
provar essa li¢do, ¢ assim continua o contraste entre a
abordagem de Jesus as questées de recompensa e graca e a
abordagem daqueles ao Seu redor. A histéria procede de

maneira simples o suficiente até que os varios trabalhadores
comegam a ser pagos. Depois os primeiros trabalhadores,
apesar do seu acordo, sentem-se desprezados e enganados, e
murmuram contra o proprietario. A resposta do proprietirio
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vale a pena ser citada (e memorizada) na sua totalidade:
“Amigo, nio te faco injustica; nio ajustaste comigo um
denadrio (o saldrio normal para um dia de trabalho)? Toma o
que € teu e val-te; eu quero dar a este iltimo tanto como a ti.
Nao me ¢ licito fazer o que quero do que é meu? Ou é mau
ao teu olho porque eu sou bom?” (20:13-15).

O ponto é que se a generosidade de Deus for represen-
tada por um homem, aquele homem deve ser diferente de
qualguer homem que jd encontramos. Deus preserva uma
certa soberama quando Ele dispensa Suas dadivas. Aqueles
que pensam em termos de recompensa € mérito podem
facilmente confundir a generosidade graciosa de Deus com
a injustica. O que nés precisamos aprender é que a abun-
dancia é dEle. No mundo, a pessoa que trabalha mais duro e
por mais tempo deveria receber o pagamento mator. Isso é
justo. Mas no reino de Deus, os principios de mérito e de
habilidade nos fazem ganhar apenas a reprovacgédo. Eles sao
todos colocados de lado para que a graga soberana possa
prevalecer. Esta graca gera a grande reversao; alguns que
agora sap primeiros serao ultimos, e vice-versa (20:16; veja
também 19:30).

Um contraste final é fornecido no relato da cura de dois
homens cegos (20:29-34). A multiddo — querendo desfrutar
da presenca de Jesus — nao refletiu nada da compaixio de
Jesus. Eles tentaram diligentemente silenciar os cegos
mendigos que clamavam por ajuda, enquanto Jesus parava
para ir ao encontro da necessidade deles. Era quase como
uma multiddo que pisoteia um aleijado ferido abatido por
assassinos na sua pressa de querer ouvir um famoso pregador
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expor a paribola do bom samaritane.

| Quanto mais Jesus ministrava, mais Ele Se destacava.
Seja por meio da agucada controvérsia ou de um contraste
foqulado calmamente. Ele Se manteve sozinho na Sua
m1ss:§t:_), nas Suas atitudes, na Sua compreensao da natureza
do Reino, na Sua apresentacao da liberdade da graca.

Perguntas para Estudo Suplementar

l. Faga um resumo de como Deus vé o divérecio.
2. Que passos praticos os lideres crentes podem tomar para

promover uma mentalidade de servo na sua Irderanca?
Que passos vocé pode tomar?

3. Oque I?eus deve a vocé? Deus deve a vocé alguma coisa?
4. Que coisas além do dinheiro (19:22) gera em nés uma

lealdade dividida que nos mantém afastados do Reino?

5. Quais s3o algumas das maneiras que Deus tem

Fompgnsado por quaisquer “perdas” que vocé possa ter
incorrido ao seguir a Cristo (19:28,29)?

6. Faca uma lista das maneiras como vocé pode praticar

mais estritamente a compaixio de Cristo retratada em
20:29-34.
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10

A Oposicao Se Entrincheira —
Jesus Responde

Mateus 21-23

O ciime e o0 6dio alimentam muitas vezes um ao outro.
Se vocé€ comegar a odiar alguém por alguma razio, o édio
que voce sente distorce com bastante freqiiéncia sua
percep¢ao do individuo, de tal forma que tudo o que ele ou
ela faz torna-se repugnante e fastidioso, completamente
merecedor de mais ddio. As mesmas agbes percebidas por
um outro observador n@o possuido pelo édio e pelo citime
podem ser muito bem julgadas normais, amigaveis, excén-
tricas, diligentes, ou seja o que for; mas o citme e o 6dio se
abastecem julgando como maligno tudo o que tem a ver com
0 objeto odiado, e depois justificam o 6dio com base naquele
julgamento perverso.

A situacio € mais triste ainda quando o objeto de dio é
objetivamente bom. Esse foi certamente o caso com o
crescente 6di10 ¢ ciimes que muitos sentiram com respeito a
Jesus. O julgamento perverso deles distorcia progressiva-
mente a evidéncia e aumentava muito mais a chama do ddio,
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de tal forma que a propria bondade de Jesus tornou-se uma
ofensa para muitos. Quao peverso, pecaminoso e patético € o
coracio humano se ele gera inveja e maldade como sua

resposta 2 integridade, pureza, e verdade!

A Proeminéncia e a Integridade de Jesus Atraem Oposicao

Neste estdgio do Seu ministério, os oponent§s _de Jesus
consideravam tudo o que Ele fazia repulsivo ou 51instro.‘As
primeiras duas cenas de Mateus, capitulo 21, ndo séo do tipo
que provariam ser excecoes! |

Na primeira cena (21:1-11) Jesus fﬂf aclamad(_) por
milhares de pessoas enquanto Ele Se aproximava da c1'dzide
santa, Jerusalém. A estrada militar romfma de Jerico a
Jerusalém passava perto da vila de chtfage (um_non}e que
significa “casa de figos”, lembrando o leitor das muitas arvores
de figos na drea e preparando o palco para 21: 18,19)'. A. aldeia
situava-se no declive ao sudeste do Monte das Oliveiras de
maneira que a rota de Jesus O levaria por sobre o alto do
monte e desceria pelo declive oeste. | -

Aquela descida L.he proporcionaria uma visao espeta-
cular da cidade, levantando as alturas do proximo monte,
um pouco menor, 0 monte de Sido; mas iria da mesma forma
capacitar os sentinelas da cidade para detectarem Sua
aproximacio. Era tdo grande o entusiasmo por Jesus que as
multidoes correram para fora da cidade para en_contra-lO,
juntando-se a0s numerosos peregrinos que enchiam toda a

estrada ao redor de Jesus (ver Jodo 12:12). O grau de exaltacio
de um grande festival religioso ficou ainda mais elevado pela

presenca de Jesus.
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E 1mportante notar que Jesus providenciou a jumenta que
Ele estava para montar. Isso nio foi para manipular as
multidées — como um politico mesquinho fazendo arranjos
para o seu proprio carro alegérico promocional. O louvor
teria irrompido de qualquer forma. Mas uma montaria
numa jumenta, por ter sido planejada pelo proprio Jesus,
deve significar algo. De fato, ela foi uma parabola encenada,
um ato simbélico de auto-revelacio para aqueles que tinham
olhos para ver — ou para aqueles que, apos a ressurreicio de
Jesus, seriam capazes de reunir melhor os detalhes do que
quando eles viram pela primeira vez a cena um tanto
surpreendente.

O que entdo Jesus intencionava transmitir com Sua
acao? Com certeza a escolha de uma jumenta foi bastante
notavel. Os cavalos sdo freqgiientemente associados com guerra
no Velho Testamento, mas a jumenta, um animal de carga
comparativamente modesto, era as vezes montado por
soberanos em tempos de paz (Ver Juizes 5:10; 1 Reis 1:33;
contraste com Apocalipse 19:11). Além disso, os judeus dos
dias de Jesus entendiam que Zacarias 9:9 (citado em Mateus
21.5) referia-se ao Messias, o Rei prometido. Entio, Jesus
estava sinalizando gentilmente que Ele estava cumprindo as
Escrituras, que Ele era o Rei prometido — mas Ele fez isso
com um ato que O faria Se aproximar em paz e gentileza,
como também docilidade, e nio com a justica severa e a
vinganga que muitos judeus esperavam que o Messias
manifestasse.

Julgando pela resposta fervorosa das multidoes, parte do
simbolismo, pelo menos, nio foi em vio. Eles aclamaram
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Jesus como o “Filho de Dav1”, aquele que vem no nome do
Senhor. Tao grande foi a comocgao que a cidade zuniu com a
pergunta: “Quem € este?” —uma pergunta que neste contexto
ndo estava pedindo por mera identificacdo mas por algo ma‘l‘&
Queria alguma explicagdo. Alguns O identificaram como "o
profeta de Nazaré” (21:11). Acaso esperavam tambcni que
Ele fosse o profeta prometido por Moisés em Deuteronémio
18:15-18?

Multidoes, é claro, sao notoriamente voluveis e naquele
momento tal percep¢ao como eles mostraram poss_l,}ir era
provavelmente uma mistura de esperanga entusiastica,
popularidade, piedade e deleite. Mas ainda estava sem
reflexdo, sem nenhum sinal de entendimento profundo do
propdsito ¢ da missao de Jesus. ,

A proxima acgdo de Jesus relatada por Matt?us € a
purificacdo do templo (Mateus 21:12,13). Devido o dinheiro
pago aos cofres do templo ter que ser em cunha_gem do
templo, havia uma demanda consideravel pelos servigos dos
cambistas. Além disso, os peregrinos que vinham de longe
preferiam comprar seus animais para os sacrificios uma vez
terem chegado & cidade, ao invés de trazé-los com eles de
Roma, de Efeso ou de Alexandria. Nas trés grandes festas
anuais, milhares de judeus cujos lares estavam forai da
Palestina caminhavam em grande niimero para ]erusalf-:m,
proporcionando um mercado para aqueles que vc.ndlam
animais. Mas o que poderia ter sido um servico discreto
degenerou em comércio. As dreas do templo assemf:ll}avam-
-se a um mercado mais do que a uma casa de oragao (ver

Isaias 56:7). Jesus entdo entrou em acao decisiva.
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Pode ter havido uma outra dimensio 3 repreensiao de
Jesus. As palavras “covil de salteadores” sio encontradas em
Jeremias 7:11, que adverte da futilidade da reveréncia
supersticiosa pelo templo, especialmente quando tal
reveréncia estd misturada com a maldade. Além disso, a
palavra traduzida “salteadores” significa mais provavelmente
“rebelde nacionalista” ou “guerrilheiro”. Assim Jesus
também os estava acusando de terem tornado o que deveria
ter sido uma “casa de oragio” numa “fortaleza nacionalista”
(para usar a expressio de C. K. Barrett). Questoes de raca,
patriotismo e tradi¢io tornaram-se mais importantes que a
espiritualidade, a oragdo, € a adoracdo ao Deus vivo.

Nesta acio de purificar o templo, Jesus demonstrou aqui
Seu poder miraculoso de cura (Mateus 21:14). Enquanto a
maioria das autoridades judaicas proibiam qualquer pessoa
manca, cega, ou surda de oferecer sacrificios no templo, Jesus
Se defrontava com uma cadeia de decisdes contrarias, 3
medida que Ele curava todos os que vinham a Ele,

Era demais para os chefes dos sacerdotes e para os anciaos
da lei. Foi precisamente quando eles viram “as maravilhas
que Jesus fazia” (21:15) e que mesmo as criancas O adoravam
que eles ndo conseguiram mais suportar. Talvez eles tivessem
sido motivados em parte pelo ciime, em parte pela
preocupacao de que a reacdo da multiddo nio se torna tio
exuberante com receio de que ela trouxesse para baixo a ira
dos regentes romanos, e em parte pelo embaraco e pela perda
financeira que Sua atividade estava provocando. Seja qual
for a razéo, eles fizeram uma pergunta a Jesus com o propésito
de for¢d-10 a dizer as criancas que ficassem quietas.
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A resposta de Jesus foi genial. Ele comecou fazendo Sua
propria pergunta — voces nunca leram? — sugerindo que os
peritos eram mais ignorantes do que eles percebiam! A
passagem citada € de Salmo 8:2: “Da boca de pequeninos e
criancas de peito suscitaste forca”. Essa é uma resposta
maravilhosa pois ela realiza trés coisas simultaneamente.

Primeira, ela prové uma base biblica para justificar a
recusa de Jesus a silenciar as criancgas. Isto € algo que o
proprio Deus havia ordenado! Segunda, e mais importante,
Jesus estava dizendo de forma 1mplicita algo muito
importante sobre Si mesmo, ainda que ninguém tenha
comentado o fato naquela ocasido (até onde nés sabemos). A
passagem de Salmo 8:2 visiona louvor direcionado a Deus;
mas as criangas estavam direcionando sua oracaoao Messias,
o Filho de Davi. O uso deste texto do Velho Testamento por
Jesus para justificar o que as criancas estavam fazendo, sé
pode ser explicadose Ele acreditasse que deveria receber o louvor
dado a Deus. E a terceira coisa: a citacéo lembra o leitor mais
uma vez que sao os humildes — as criangas — que percebem
as verdades espirituais e a realidade espiritual, enquanto que
as pessoas sofisticadas muito freqiientemente gastam suas
energias tentando elimina-las ou combatendo-as (veja Mateus

18:1-5;19:13-15).

Jesus Prediz a Divisao Iminente

Nao podemos esquadrinhar todas as facetas da proxima
secao (21:18-22:14) muito profundamente; mas mesmo uma
ligeira leitura desses paragrafos nos convencerd de que a
énfase principal do ministério de Jesus naquele momento
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era proclamar que a divisdo que estava ocorrendo em relacéo
a Ele era tanto esperada como explicivel.

o A maldicio da figueira (21:18-22) apresentou virias
licGes, mas a licdo que nos concerne aqui examina a atitude
de Jesus em relacio a hipocrisia religiosa. As figueiras
produzem figos verdes (comiveis, porém nio muito
agrad-ﬁveis) € entao as folhas caem quase que imediatamente
d5p01§, Por 1sso uma figueira com folhas normalmente
anuncia que ela possui frutos. Os figos mesmos nio sio
comidos até junho, mas a arvore €xposta ao lado sul e
protegida poderia muito bem anunciar suza producio uns dois
meses antes.

A_traido pelas folhas (veja Marcos 11:13), Jesus Se
aproximou da drvore mas nio encontrou nada a nio ser folhas
(Mateus 20:19). Aparentemente este foj um dos casos raros
onde os figos verdes hﬂaviam caido, semn amadurecer, deixando
apenas a folhagem. E claro que se fosse a estacio de figos
Jesus poderia ter andado até 3 proxima arvore e 14 saciadc:
Sua fome. Mas neste periodo do ano, somente uma figneira
rara esﬁtaria com folhas — e esta em particular era culpada de
anuncio enganoso! Aproveitando a oportunidade de saljentar
um ponto especial, Jesus amaldicoou a drvore — e ela secon.

Além das ligdes sobre a fé (21:21,22), é dificil nio ver
neste milagre uma adverténcia severa. A 4rvore nao foi
amaldi¢oada simplesmente por nio ter frutos, menos ainda
porque Jesus estava exaltado. O ponto e€ra que a irvore
anunciava com suas folhas que estava produzindo frutos,
quando na realidade ela ndo estava. Jesus nio encontrou nada
a nao ser folhas. A maldigdo da drvore tornou-se um modelo
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que pronunclava julgamento sobre hipécritas_ religiosos —
pessoas que exibiam piedade mas nio produziam neflhum
fruto genuino de piedade. A conexdao com os versiculos
antecedentes é 6bvia; e 0 tema ocorre constantemente neste
Evangelho (vejatambém 6:2,5,16; 7:5; 15:7; 22:18 e estamos
chegando até 23:1-39). |

Ainda irritados, os principais sacerdotes ¢ anciaos do
povo exigiram saber com que autoridade Jesus dizia e fazia
todas essas coisas (21:23). Jesus respondeu com uma pergunta
prépria, prometendo responder se eles primeiro respon-
dessem a Ele: “Donde era o batismo de Joao? (o seu ministério
como um todo, que enfatizava um ato publico de batismo)

era do céu ou dos homens?” (21:25). |
Esta ndo era uma brincadeira barata, uma lamdria que

dizia: “Vocés jogam o meu jogo e eu jogarei o de voc;és:”.
Nem sugere que se 0s governantes nao conseguissem decidir-
-se sobre Joao Batista, eles com certeza nao seriam capazes
de se decidirem sobre Jesus. O desafio era muito mais profun-
do, como os lideres religiosos perceberam instantaneamente.

Se eles respondessem, “Do céu”, entdo Jesus, é claro,
perguntaria: “Entao por que nio creram nele?” — e parte de
crer em Jodo era crer que o testemunho dele sobre Jesus era
verdadeiro! Nesse caso os lideres religiosos teriam respon-
dido sua prépria pergunta. Mas se eles respnndess'em, “Dos
homens”, teriam se dado mal com a opinido piblica, a qual
tinha Jodo Batista em alta estima como profeta.

Mas neste caso as autoridades revelariam o mesmo
pauperismo moral demonstrado por Herodes'(14:5). Se eles
decidissem questoes de tdo grande importancia com base no
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que a opinido piblica os permitiria fazer para se safarem,
eles seriam indignos de tomar estes tipos de decisdes, e Jesus
nao os teria dado uma resposta. Eles levantaram a questao
da autoridade de Jesus; pela Sua resposta, Ele levantou a
questao da competéncia moral e espiritual deles para julgar
tal questao. A divisdo entre Jesus e as autoridades religiosas
judaicas estava ndo apenas se tornando mais clara, mas
também insuperaivel. -

As trés parabolas seguintes prenunciam a divisio do que
¢stava para acontecer. O ponto da paribola dos dois filhos
(21:28-32) é que embora a escoria da sociedade, os degene-
rados moralmente, comecem dizendo nio 2 Deus, muitos
no final de contas se arrependem, obedecem e entram no
Reino. Em contraste, as autoridades religiosas fazem uma
grande demonstracio dizendo sim a Deus, mas nio fazem o
que Ele ordena, nio se arrependem, e portanto nio entram
no Reino (as palavras “vos precedem” em 21:31 sio na minha
avaliagdo uma traducio errada e deveriam ser omitidas).

A paribola dos lavradores maus (21 :33-46) retrata uma
sucessao de julgamentos malignos realizados pelos lavradores,
até chegarem ao ponto de matarem o filho do proprietario.
Mas muitas vezes tem sido a vontade de Deus exaltar como
lideres aqueles que os outros rejeitam. Esse € o ponto de
Salmo 118:22,23 - citado em Mateus 21:42. Se 2 pedra no
Salmo aponta para Davi - que foi desprezado por Golias,
sua propria familia, e mesmo por Samuel, contudo que foi
um dia ungido rei por Deus — ou se aponta para Israel -
desprezado pelas mais poderosas nagoes vizinhas, todavia
escolhido por Deus - ndo é importante; pois no final de contas
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é Jesus que restabeleceu Israel como o verdadeiro Filho de
Deus (veja comentarios em 2:15 no capitulo 1 deste livro). E
é Jesus que foi rejeitado como o lider por direito; mas Deus
ainda O tornaria a pedra principal.

Isso significa inevitavelmente que as autoridades
religiosas judaicas e outros que rejeitaram a autoridade de
Jesus como o Filho do “proprietario” eram os lavradores
maus que um dia seriam esmagados. O papel que as
autoridades judaicas tiveram na mediacao do governo de
Deus (Seu Reino) para o povo seria tirado deles e dado a
outros (21:43). Os principais sacerdotes e os fariseus
entenderam que a pardbola era referente a eles.

Finalmente, na parabola do banquete de casamento (22:1-
14), é importante reconhecer que o convite do rel n2o apenas
conferiu honra aos convidados, mas foi equivalente a uma
ordem. Rejeitd-lo seria ndo somente rude, porém rebeliio.
Adicionando injdria ao insulto, aqueles que foram convi-
dados nesta pardbola ndo apenas rejeitaram o convite mas
chegaram ao ponto de maltratarem e matarem. 0S mensa-
geiros do rei. Enfurecido por este ataque & Sua honra, o rel

eliminou os rebeldes (22:6,7).
Mas o desejo do rei de atribuir honra ao filho tinha que

ser satisfeito, e entdo o saldo das bodas foi repleto de estranhos
em vez de cancelarem a festa. Isso nao quer dizer que esses
novos convidados tivessem o direito de vir de forma nao
apropriada (22:11-13) mas significava que o grande banquete
de casamento (um simbolo comum para o fim dos tempos)
seria celebrado no pelas pessoas mais indicadas para desfruta-

-lo (os judeus, o povo do antigo pacto de Deus) e sim, por
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pessoas relativamente estranhas. Talvez o mais chocante de
tpdq € que a introducio a parabola, traduzida rigorosamente
31gn1.ﬁca “O reino dos céustem se tornado como um rei que...”?
O reino 14 havia se tornado como a histéria seguinte. Os
convites )4 haviam sido enviados, as rejeicoes categoricas ja
haviam ocorrido, e o convite mais amplo ja havia sido
estendido.

| 'Em resumo, Jesus previu e até mesmo predisse as
divisdes que iriam separd-10 de muitos do Seu proprio povo.

A Sabedoria Profética de Jesus Silencia a Oposicao

Ef:lquanto as autoridades estavam procurando uma
maneira de prender Jesus (21:46), os entrechoques piiblicos
continuavam a ser inevitaveis toda vez que eles se deparavam
com Ele. Muitos na multidio se deleitavam com esses debates
de 111_1proviso, principalmente porque a maior parte da
multidio tomava o lado do jovem desafiador contra a
autoridade estabelecida, enquanto seu proprio interesse nio
parecesse estar correndo risco. Mas a exultagdo da multidio
FZZ :22,33) ndo significou que ela havia compreendido a plena
1{np0rtﬁncia do que estava sendo dito, ou que ela a aplicara a
s1 mesma,.

O primeiro debate foi claramente uma armacao
pl:aneiada para enredar Jesus (22:15-22). Foi a obra de uma
ahanga_ malévola entre os fariseus, a maioria dos quais
ressentiram-se abertamente do governador romano, e os
herodianos, que se adaptaram muito melhor ao poder
e:strangeim. A pergunta deles tinha a ver com o tributo, o
sinal mais 6bvio e mais financeiramente doloroso da
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submissao a Roma. A Judéia era um ninho de intriga
nacionalista, ¢ muitas pessoas queriam desfazer-se do jugo
estrangeiro Se Jesus respondesse “stm” a ques:tﬁﬂ colocada a
Ele, Ele perderia uma enorme porcio de apoio pp;_;\ular. De
fato, aos olhos de muitos, uma resposta positiva teria
significado que Jesus ndo era o Messias, uma vez que
acreditava-se amplamente que o Messias libertaria a nagao
dos grilhoes de toda a tirania estrangeira. Por outro lac!?, se
Ele respondesse firmemente “ndo”, poderiam denuncia-10
3s autoridades romanas como um traidor que estava
incitando o povo a revolta — e esse teria sido o fim dEle.

Todavia Jesus ndo Se deixaria ser pressionado por uma
simples situacido de escolher entre um € outro. I:Ele pediu
uma moeda, aquele dendrio usado para pagar o tributo. Ao
mostri-lo, todos saberiam que de um lado estavaa ﬁgl'lI‘B: c}a
cabeca do imperador, com as palavras (em Latim) “Tibério
César, filho do divino Augusto” — ofensivo para qualquer
judeu que acreditasse em apenas umna deidade. No outro lado
estavam as palavras pontifex maximus — aprommadanl’erlite,
“sumo sacerdote” — embora os judeus cressem que o unico
verdadeiro sumo sacerdote estivesse na sucessdo de Ardo. A
pergunta de Jesus desta vez (22:20) mal podia ser ignorada.
A imagem era de César, a inscrigao era de César.

E entio veio a conclusio: “Dai, pois, a César o que € de
César, ¢ a Deus o que é de Deus.” (22:21). Essa nao era
simplesmente uma maneira capciosa de escapar clle uma
situacdo dificil. Seu verdadeiro impacto pode ser julgado
somente quando nds lembramos que a nacgéo de Israel era
em teoria um Estado teocrdtico — isto é, Deus era visto como a
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cabega do Estado, e o rei humano era Seu vice-regente. Assim
se Israel fosse subjugado por um Inimigo como Roma, isto
somente poderia ser porque Deus estava zangado com Israel
€ 0 estava punindo.

Toda esta compreensio depende do fato de que 0 povo
de Deus, Israel, constituia um Estado. A maioria das nacoes
gentilicas mantinha pontos de vista semelhantes, modificados
¢ claro para se adaptarem ao seu politeismo. A religlao e a
politica estavam portanto unidas da maneira mais estreita
possivel. Mas a afirmacéo de Jesus considerou uma divisio
de interesses. Ele previu uma comunidade messianica, uma
Igreja (16:18), ndo um Estado. Seus membros podem ter
dupla obrigagdo: para com o Estado e para com Deus. Todavia
em principio, pelo menos, os dois sdo distintos. Certamente
Paulo e Pedro aprenderam esta licdo (veja Romanos 13:1-7;
1 Pedro 2:13-17).

Noutros lugares aprendemos que se as reivindicacoes de
Deus e as reivindicagdes do Estado colidem, a primeira delas
deve ter prioridade (veja Atos 4:19; 5:29) mas existe pouca
davida de que a relacdo fundamental entre César e o povo de
Deus foi mudada pela declaracio de Jesus. Nio é de se
espantar que as pessoas tenham ficado maravilhadas. Elas
nao somente viram Jesus escapar de uma armadilha
cuidadosamente preparada, como também sentiram uma
mudanga tremenda no relacionamento entre César e Deus.

Niao serd possivel examinarmos minuciosamente 2
sabedoria de Jesus em Sua resposta aos saduceus (Mateus
22:23-33) e aos fariseus (22:34-40), exceto destacar um
pequeno ponto neste debate com os saduceus. Jesus em
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Mateus 22:34-40 nao colocou o amor contra a lei, mas
identificou os maiores mandamentosdentro da lei. Toda a lei
¢ os profetas “dependem” desses dois mandamentos no
sentido de que nada nas Escrituras pode realmente ter sentido
ou ser obedecido a nao ser que as duas leis sejam obedecidas.
O velho pacto, nao menos que o novo, exigia um relaciona-
mento de amor a Deus (Deuteron6mio 10:12; 1 Samuel 15:22;
Isaias 1:11-18;43:22-24; Oséias 6:6; Amos 5:21-24). Portanto
a resposta de Jesus nao estabeleceu um requisito juri’di(':o.do
novo pacto, porém foi mais uma dentncia da religido
meramente formal, ndo importa quao ortodoxa, se ela nio
for caracterizada pelo amor a Deus e ao proximo.

A final troca de opinides (22:41-46) mostra Jesus partindo
para a ofensiva. Até agora Ele havia respondido s perguntas
dos seus oponentes; aqui Ele virou as mesas e lhes fez uma
pergunta dificil oriunda dEle mesmo: “Que pensais vés de
Cristo? De quem € Filho?” Em certo nivel, Sua pergunta
era facil e a resposta dos fariseus estava correta; o Cristo
(Messias) é na verdade o filho de Davi. Mas se Davi no Salmo
110 escreveu do Messias como “meu Senhor”, entio
certamente aquela resposta simples era inadequada. Afinal
de contas, que pat jamais se dirige a seu filho como “meu
Senhor™?

Esse foi o problema que Jesus criou para eles (Mateus
22:45,46), o problema que os fez silenciarem-se de tio
embaracantes. Os discipulos de Jesus iriam com o tempo
entender a resposta: embora o Messias fosse de fato o filho
de Davi, Ele eramais do que isso. Ele era também o Filho de
Deus num sentido especial, e Seu nascimento como membro
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da raca humana, ou Filho de Dau, foi extraordinario. Qutro
fariseu colocaria isso de forma espléndida apds sua conversio
poucos anos mais tarde. O Filho de Deus, ele escreveria,
“nasceu da descendéncia de Davi segundo a carne”; mas por
me10 do Espirito de santidade Ele “foi declarado Filho de
Deus em poder ... pela Sua ressurreicao dentre os mortos —
Jesus Cristo nosso Senhor.” (Romanos 1:3,4).

Mas se os oponentes de Jesus foram silenciados, eles nio
foram nem persuadidos nem desarmados; e portanto eram
duplamente perigosos.

Os Pronunciamentos de Julgamento Feitos por Jesus

O fato de Jesus agora denunciar os lideres religiosos
abertamente nio era o resultado de uma Cris¢ nervosa, a
evidéncia final da perda de auto-controle. A situacio era
muito mais séria do que.isso. A hipocrisia da maioria dos
lideres estava tendo uma influéncia contaminadora na
populacao como um todo, e iria mais cedo ou mais tarde ser
denunciada. Se houvesse um pecado comum a todas as co1sas
repulsivas que Jesus amaldicoou com os Seus “ajs” sombrios
em Mateus, capitulo 23, esse pecado eraa hipocrisia, a fraude
religiosa — especialmente a preocupacao meticulosa com
COlsas externas, estatisticas, aparéncias, prestigio e honra; e
diminuta apreensio do d4mago das Escrituras, pouquissima
adoracdo verdadeira, e ainda menos preocupacao com os seres
humanos.

No entanto, os “ais” foram pronunciados nem tanto com
ira como com lagrimas, pois os pronunciamentos de
julgamento terminam com Jesus chorando acerca da cidade
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(23:37-39; veja também Lucas 13:34,35; 19:41-44).”Nenhum
pregador estd pronto para pregar o julgamento a nao ser que
ele banhe sua dentincia com lagrimas. Os pronunciamentos
de julgamento feitos por Jesus eram iustﬂs_ e jud.u:lals.
Contudo, longe de serem anunciados com alegria impiedosa,
cles custaram ao Salvador angistia e pranto.

Perguntas para Estudo Euplementar

1. Por quais maneiras os crentes do Brasil as vezes_euvnlvem
a Igreja em priticas financeiras questionavels € senti-
mentos nacionalistas?

2. Faca uma lista de todas as maneiras que o julgamento

final é descrito nestes trés capitulos.

3. Por que teria Davi se dirigido ao Messias como “meu
Senhor”? |

4. Por quais maneiras o principio de Mateus 22:21 se :Elpllca
a0s crentes no Brasil hoje? Aos crentes na América do
Norte? Aos crentes na Rissia? Deveriamos tentar
estabelecer um Estado cristao?

5. Faca uma lista de paralelos modernos aos pecados
denunciados por Jesus em Mateus, capitulo 23. Como
podemos evitd-los? o

6. Vocé consegue pensar de outros paralelos na Biblia que
ligam firme dentncia com profunda compaixao? Isso
refleteria algo do caridter de Deus? Até que ponto esta
combinacio deveria ser vista em nossas proprias vidas?
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O Comeco do Fim

Mateus, capitulos 24 e 25
—_—

A tentativa de penetrar o futuro tem sempre fascinado
as pessoas. Alguns recorrem a médiuns do espiritismo, outros
a astrologia, e ainda outros as interpretagoes religiosas
tradicionais, porém sem base — todos os quais as Escrituras
condenam categoricamente. Em nossa geraciao de
conhecimento facilmente disponivel existe toda uma
indistria construida em cima de predizer o futuro. Os peritos
nessa disciplina normalmente procedem analisando as
tendéncias dos Gltimos anos e entdo as projetam 3 frente.
Apesar dos imensos esforgos despendidos em tal obra,
entretanto, as predicoes desse tipo sao sempre prognosticadas
na suposi¢ao de que as tendéncias atuais irdo continuar. Se
elas ndo continuarem, as predicdes provam ser seriamente
defeituosas.

Poucos tépicos geram mais calor entre alguns crentes do
que a escatologia — a doutrina das “ultimas coisas”, o que a
Biblia diz que acontecerd no fim. O cerne deste debate é 2
interpretacdo de Mateus, capitulos 24 e 25, s vezes chamado
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de “O Discurso Escatologico” ou “O Discurso da Oliveira”
pois Jesus proferiu essas palavras aos Seus discipulos no
Monte das Oliveiras. Esse ndo € o lugar para uma discussio
detalhada das varias teorias sobre os tempos finais. Simples-
mente esbocarei o desenvolvimento do pensamento nesses
dois capitulos conforme eu o entendo. Aqueles que desejam
uma defesa mais detalhada deste ponto de vista, € uma boa
porg¢ao de discussao de outras abordagens, podem olhar no
meu comentario mais longo sobre Mateus listado na breve
bibliografia no final deste livro.

O capitulo anterior (Mateus, capitulo 23) termina com a
poderosa predi¢io de Jesus de que os pecados de Israel seriam
levados em conta “nesta geracao’” (23:36). A casa de Jerusalém
esta para ser deixada “deserta” (23:38). Jesus nao seria visto
outra vez por toda a populagio até o Seu retorno glorioso,
quando o brado soari, “Bendito Aquele que vem em nome
do Senhor” (23:39). Entdo nio é de surpreender, portanto,
que os discipulos de Jesus tenham vinculado a destruicio de
Jerusalém com o retorno de Jesus. Quando Jesus disse a eles
que nenhuma pedra {icaria sobre a outra, de tao grande que
seria a assolacao de Jerusalém (24:2) eles replicaram,
“Declara-nos quando serdo essas coisas, ¢ que sinal havera

da tua vinda e do fim do mundo™ (24:3).

Dores de Parto
Muitos judeus acreditavam que imediatamente antes do

Messias vir a raga deles passaria por alguns dias terriveis.
Alguns deles rotularam tal periodo “as dores de parto da
vinda do Messias”. Jesus pegou esta terminologia (24:8)
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enquanto Ele falava sobre o que deveria acontecer antes do
Seu retorno.

Os versiculos 4-28 podem ser divididos em trés partes.
Naprimeira, Jesus fez uma descricio geral das dores de parto
(24:4-14). Havera guerras, fome, terremotos ; Nagao se
levantara contra nagéo. Os discipulos de Jesus serdo persegui-
dos, martirizados, e geralmente detestados. A apostasia se
multiplicar, e unir-se-4 ao 6dio e a traicio. Os falsos profetas
€nganarao muitas pessoas e o aumento da iniqiiidade esfriard
0 amor ¢ o ardor de muitos outros. O evangelho do Reino,
entretanto, continuard a ser pregado até que ele sirva como
testemunho para fodas as nagoes e somente entéo viri o fim.
Virios pontos importantes emergem desses versiculos.

Primeiro, guerras, rumores de guerras, terremotos, e
coisas semelhantes ndo nos dizem que o fim é iminente.
“Olhai, nio vos perturbeis; porque forcoso é que assim
aconteca; mas ainda nao € o fim... todas essas coisas sio o
principio das dores” (24:6,8).

Segundo, embora tais coisas apontem para a volta de
Jesus, elas sdo caracteristicas de todo o periodo entre Sua
primeira e segunda vindas. Cada uma delas ocorreu durante
0 tempo de vida da primeira geracio que ouviu primeira-
mente essas palavras de Jesus e elas tem continuado em cada
geracao subseqiiente.

Terceiro, as adverténcias de Jesus pressupoem que um
periodo substancial de tempo ird decorrer antes que venha o
fim. Precisa-se detempo para nacéo se levantar contra nagao;
precisa-se de tempo para o evangelho ser pregado em todo o
mundo.
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Finalmente, em todo caso, Jesus deu esse esbogo nao para
encorajar a especulacdo mas para precaver Seus discipulos
contra serem enganados (24:4,5). Mesmo a inquietacéio fara
com que as reivindicagoes de falsos cristos parecam plausiveis
para os mal-informados. Esses falsos messias enganario a
muitos precisamente porque as guerras, as catastrofes, e as
perseguicdes os tornario crédulos, ans10sos para aceitar
solucdes instantineas, almejando seguir qualquer lider que
proponha uma solu¢ao. Entretanto os seguidores de Jesus
nio devem ser ludibriados — uma outra adverténcia elaborada
em 24:22-28.

Na segunda parte de Mateus 24:4-28, Jesus descreveu
uma “dor de parto” particularmente aguda, isto €, a queda
de Jerusalém (24:15-21). Jesus predisse que a destruicao
iminente (que aconteceria em 70 d.C.) seria tdo terrivel que
aqueles que dessem ouvidos 4 Sua adverténcia deveriam fugir
apressadamente. Muitos telhados naquela época tinham uma

superficie plana; aqueles que estivessem escapando rapida-
mente poderiam correr de telhado a telhado e fugir, sem

mesmo pararem para buscar seus bens dentro de casa (24:17).
Aqueles que estivessem nos campos ndo deveriam tomar
tempo para voltar aos seus lares (24:18). A fuga € sempre
mais dificil no inverno, e proibidas aos sibados (o que mostra
que leis judaicas estritas ainda estavam vigorando naquele
tempo); e € mais dificil para mies que amamentam ¢ para
mulheres gravidas (24:19,20).

De fato, Jesus via a destrui¢do como a obra suprema da
“abominacao da desolag@o”. Essa expressio foi usada quatro
vezes por Daniel (8:13;9:27;11:31; 12:11) com referéncia a
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varias destruicdes. Mas elas apontam adiante para esta
profanacio suprema: “Quem 1é (Daniel), entenda” (Mateus
24:15).

Um historiador que testemunhou a destruicao de Jeru-
salém e a profanacgao do templo apés o sitio de quatro anos,
descreveu o horror. A fome foi tio severa que as maes
comeram seus filhos. Grupos rivais dentro da cidade massa-
craram uns aos outros ¢ profanaram o templo muito antes
das tropas romanas quebrarem as muralhas da cidade. Toda
a populagao foi massacrada ou vendida como escravos e 2
cidade foi queimada e arrasada até o chio.

Tem havido massacres maiores na triste histdria da raca,
mas que destruigio foi tdo cruel, tio totalmente destrutiva,
proporcionalmente tdo ruinosa como aquela? Tem havido
julgamentos mais extensos na raca — lembre do diltivio —
porém a queda de Jerusalém permanece numa classe aparte,
visto que a tribulagdo foi ndo apenas proporcionalmente
completa, como também prolongada e cruel. De fato, esta
fo1a avaliagio de Jesus: “Porque haveri entdo uma trib ulacao
tao grande, como nunca houve desde o principio do mundo
até agora, nem jamais havera” (24:21).

Essa foi a mais aguda das dores de parto na vinda do
Messias.

A terceira parte desta secao de Mateus (24:22-28) volta
para a consideracio da tribulacio durante todo o periodo entre
as vindas de Jesus. Alguns tem interpretado as palavras, “E
se aqueles dias nao fossem abreviados, ninguém seria salvo”
(24:22) como se elas se referissem aos dias da destruicao de
Jerusalém. Contudo, existem boas razdes para crer que
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“aqueles dias” refere-se a todo o periodo de tribulacao. Aqui
estao apenas algumas razoes:

Primeira, a palavra tribulagio é encontrada nio somente
em 24:15-21, como também em 24:9 (traduzida “ser
perseguido” na New International Version). Portanto quando
poucos versiculos mais tarde em 24:29 lemos sobre a “tribu-
lacao daqueles dias”, ndo existe nenhuma razio porque
devemos restringir a referéncia a2 queda de Jerusalém. Faz
melhor sentido, como veremos, compreender a “tribulacio
daqueles dias” como sendo uma referéncia 3 “tribulacio”
introduzida pela primeira vez em 24:4-14 como caracteristica
de todo o periodo.

Segunda, as palavras “ninguém seria salvo” (24:22) traduz
uma expressao que normalmente abrange roda a humanidade.
O versiculo nao seria verdadeiro se a referéncia fosse somente
a destruicio de Jerusalém.

Terceira, e ultima razio, se os dias sdo abreviados por
causa dos eleitos (24:22), devemos perguntar quem sio os
“eleitos” no Evangelho de Mateus. Onde ele usou o termo
(22:14; 24:22,24,31; possivelmente 20:16), refere-se a todo o
povo do Messias, todos os crentes verdadeiros, escolhidos
por Deus. Mas se esse € o significado aqui, entio a “tribulacio
daqueles dias” ndo pode referir-se somente a queda de
Jerusalém, uma vez que a abreviacio dos dias do cerco de
Jerusalém teria salvado alguns judeus da morte (embora
mesmo assim eles tivessem sido vendidos como escravos),
mas nao teria poupado os elettos — isto €, 0s verdadeiros
discipulos do Messias.

Mais importante, esses versiculos alargam sobre um tema
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introduzido em 24:4,5, ndo em 24:15-21. Esse tema € a
adverténcia contra ser enganado por falsos cristos, falsos
profetas, e milagres. Quando o povo fica amedrontado, ele é
mais facilmente enganado pelos que se auto-proclamam
herdis, lideres religiosos, salvadores, e operadores de
milagres.

Jesus disse que isso tudo pode ser esperado; e portanto
nao deveriamos ser enganados por isso. Além do mais, se
qualquer pseudo-lider alegar ser Cristo, ou requerer a devogio
e obediéncia devida somente a Ele, devemos lembrar que
quando o verdadeiro Cristo voltar, nio haverd nenhuma
divida sobre quem Ele é. Sua vinda serd vista universal-
mente, nao confinada a pequenos grupos de novatos - assim
como o relampago sai do oriente e se mostra até o ocidente
(24:27) e ndo pode ser confinado a uns poucos observadores
favorecidos. O provérbio final enigmadtico com o qual esta
se¢ao termina pode simplesmente significar que é tio 1mpos-
sivel para a humanidade nao ver a segunda vinda do Filho
do homem como € para os abutres niio verem o cadiver.

O tema da primeira secio do “Discurso das Oliveiras”,
€ntao, € que todo este periodo é caracterizado pela tribulacao,
perseguicao, testemunho, oposicio, guerras, fome, e variados
talsos cristos cujo propésito é enganar o povo de Deus. Esta
esta longe de ser a inica passagem que ensina tais coisas. Por
exemplo, no que concerne a perseguicao, Jesus noutros
lugares ensinou que Seus discipulos deveriam esperar ser
odiados pelo mundo (veja Jodo 15:18-16:4; Mateus 10:16-
42).

Jesus ndo estava dizendo que todos os crentes em todos
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os lugares enfrentarao exatamente a mesma Oposi¢ao que
todos os outros crentes enfrentam; mas Ele estava dizendo
que a tribulacio, a oposicao, € a perseguicao seriam caracte-
risticos do periodo. Mesmo um conhecimento superficial da
historia da Igreja confirma muzito disso. Tem sempre havido
guerras, rumores de guerras, terremotos, fome. E se 0s crentes
no oeste estao relativamente livres de oposicao, seus irmaos e
irmas em Cristo na China, Angola, Guatemala, Uganda, e
Rissia ficariam felizes de lembréa-los do que é caracteristico
do periodo.

Jesus Vem Outra Vez

No entanto, a tribulagdo nao tem a Gltima palavra. “l.ogo
depois da tribulagio daqueles dias” (24:29) — imediatamente
apds as dores agudas e repentinas do nascimento do Messias
— o proprio Messias voltard. Em meio a revolta celestial
cataclismica, a “ensignia do Filho do homem” (pois assim a
palavra “sinal” deveria provavelmente ser traduzida) é
estendida nos cé€us, ¢ Jesus volta em esplendor e em gloria
para consumar o Reino.

E triste dizer, entretanto, que esse nio sera um tempo de
alegria universal. E verdade que os eleitos serdo ajuntados
dos “quatro ventos” (24:31)— de todos os lugares, de todos os
pontos da bussola — e eles ficardo profundamente agradecidos
e encantados. Contudo, “todas as tribos da terra se
lamentarao”. Quando o Filho do homem vier “sobre as
nuvens do céu com poder e grande gloria”, que simboliza a
presenca de Deus, como também em 17:5, muitos ficarao
tdo atemorizados pela Sua presenca que clamarao para que
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as rochas e as montanhas caiam sobre eles e os esconda da
Sua ira (veja Apocalipse 6:15-17).

Esse, entio, é 0 esbogo daquilo que Jesus deu aos Seus
discipulos em resposta a questio dupla deles. O texto nio
respondera nossas perguntas com relacdo aos mil anos de
Apocalipse, caspitulo 20, ou outros assuntos controversos.
Todavia existe uma necessidade ainda mais aguda de se

explicar a significacdo do que a Igreja tera de enfrentar — a
significacdo das dores de parto.

A Significacdo das Dores de Parto

Jesus explicou que a relagio entre as dores de parto do
Messias e a vinda do Messias é como a relagio entre os galhos
de uma figueira que estio crescendo e a vinda do verdo: um
antecipa e anuncia a chegada do outro. “Todas essas coisas”
(Mateus 24:33) ndo podem incluir os sinais celestiais e a vinda
do Messias, pois entdo nao haveria um contraste adequado
entre “quando virdes todas essas coisas” e “sabeis que esta
proximo” (avinda do Messias esta proxima — ou a frase poderia
ser traduzida “sabeis que Ele estd préoximo™).

Parece melhor entender “todas essas coisas” como
referindo a todos os eventos no periodo de tribulacio de
Mateus 24:4-28. Noutras palavras, a luz das perguntas dos
Seus discipulos, Jesus esbocou o curso desta era (24:4-28) e
seu climax na vinda do Filho do homem (24:29-31), depois
voltou aquele aspecto da pergunta dos Seus discipulos que
tratava de precisao e sincronizacio.

Jesus apresentou trés pontos.

Primeiro, “todas essas coisas” (24:4-28) devem acontecer,
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e entao a vinda de Jesus estard proxima, “mesmo as portas”
(24:33). Noutras palavras, o proximo passo “dessas coisas” é
a volta do Messias.

Segundo, nesse sentido “todas essas coisas”, todas essas
tribulagdes, apontam para aquela volta — assim como as folhas
da figueira apontam para a volta do verdo, ou certas flores-
céncias no Brasil apontam para a volta do inverno.

E terceiro, esta geracido nio passari até que “todas essas
coisas” tenham acontecido. Apesar de varias objec¢oes, a
maneira mais natural de entender as palavras “esta geracido”
¢ considera-las como referindo-se a geracio entdo viva. E
claro, pois, que aquilo que Jesus aqui predisse acabou se
tornando estritamente verdadeiro: dentro de quarenta ou
cinqilienta anos, todas as coisas menclonadas em 24:3-28
aconteceram. Haviam guerras e rumores de guerras, fome
devastadoras e terremotos, séria perseguicao da Igreja e até
mesmo martirio, o surgimento de falsos profetas e falsos
messias, a queda de Jerusalém, a profanacio do templo, e
também a expansao do evangelho até os confins do Império
Romano ¢ além das suas fronteiras. Deve ter parecido uma
predicao incrivelmente audaciosa naguele tempo; e talvez
tenha sido por essa razdo que Jesus amparou sua
confiabilidade com Sua afirmacio solene: “Passard océuea
terra, mas as minhas palavras jamais passarao” (24:35).

Esteja Preparado!
Embora “todas essas coisas” tenham acontecido dentro

da primeira geracio, nio segue que elas cessaram quando o
ultimo membro daquela primeira geracao morreu. Elas
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continuaram por muitas outras geracoes. Em todo caso
“paquele dia e hora (quando o Filho viri outra vez):
nlr}guém sabe, nem os anjos do céu, nem o Filho, sendo o
Pa1” (24:36). Portanto embora os tempos de tribulacio
caracterizem o periodo entre os dois adventos de Cristo, eles
de maneira alguma estabelecem um horirio do fim.

'De fato, em certo sentido a vida tem continuado. Tem
havido guerras e rumores de guerras; tem havido perseguicio
e evangelismo um ao lado do outro; tem havido desastres
naturais variados. Ainda assim, a raca humana tem
continuado. As pessoas ainda comem e bebem, se casam e
dao seus filhos em casamento. Nio h4 nada que sugira que o
cataclismo final esteja préximo — como também nao havia
ngda 0 comportamento humano que sugerisse que o
Dilavio estava préximo nos dias de Noé (24:37-39).

Ou para mudar o cenario um pouco, a vinda do Filho
do homem sera tio Inesperada e tdo repentina que ela vai
encontrar dois homens num campo e levari um, deixando o
outro; ou duas mulheres trabalhando uma de frente para a
outra num moinho e levari uma, deixando a outra (24:40,41).
Se o “levar” significa “levar a Jjulgamento” ou “levar para
estar com o Senhor” é relativamente secundario ; POIS 0 ponto
€ que a irrup¢éo repentina testifica a imprevisio do evento.

Ahinal de contas, a vinda do Filho do homem pode ser
num momento desconhecido somente se nio houver nada
terrivelmente inesperado logo antes dela. Os desastres podem
S€I mals Severos, a perseguicio dos crentes pior, ou seja ld o
que for; mas para a maioria das pessoas essas coisas pare-
cerao como mats daquil que ja houve. A hora permanece
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desconhecida até ela chegar; e entdo a irrup¢io € repentina,
absoluta e 1irreversivel.

A implicacio inevitivel dessa verdade é que a Igreja deve
estar sempre preparada. Ela ndo pode nunca dar-se ao luxo
de afundar na letargia confortdvel acerca da volta do Senhor,
como também nao é justificivel que ela gaste suas energias
numa busca frenética pelo tempo da volta do Senhor, visto
que as Escrituras nos dizem que nem mesmo o Filho sabe a
hora. Portanto devemos estar sempre preparados. E este tema
que ocupa o restante do discurso de Cristo nesta se¢ao das

Escrituras.

Variacoes de Vigilancia

Embora as parabolas nesta segdo todas enfatizem a
vigilancia, existem variagOes sutis ¢ importantes em énfase
entre elas.

A primeira parabola, sobre o dono da casa ¢ o ladrao
(24:42-44), simplesmente enfatiza a imprevisao da vinda do
Senhor. Nesse sentido, a vinda do Filho do homem € como a
vinda de um ladrdo. A primeira parabola portanto serve como
uma ponte literdria conectando as pardbolas seguintes com
o tema central estabelecido por 24:36-41. O que os crentes
devem aprender individualmente, e o que a Igreja como um
corpo deve aprender, é a importincia da constante vigilancia.

Mas essa vigildncia ndo é apenas passiva; pois nasegunda
paridbola, acerca dos dois servos (24: 45-31), existem
obrigagoes a serem cumpridas. O Mestre pode estar distante
por um longo tempo (24:48 — uma indicagédo sutil de que a
segunda vinda pode atrasar-se consideravelmente) mas
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quando Ele vier, Seus julgamentos serdo certos e finais.

Os seguidores de Jesus precisam sempre lembrar,
portanto, que durante a auséncia do seu Mestre eles nio
somente devem esperar, como também se conduzir como
servos fi€is e prudentes — e ainda mais, talvez, se eles sio
colocados em posicio de lideranga sobre outros servos. Seja
qual for a autoridade que possuimos, como discipulos de
Cristo, ndo devemos ousar esquecer que servimos um Qutro,
a quem devemos um dia prestar contas. Somente tal perspec-
tiva preservard alguns lideres crentes de reivindicarem
pompa e poder para si mesmos, para depois se degenerarem
€ s¢ tornarem mercenarios mais interessados em tosquiar as
ovelhas do que em protegé-las dos lobos devoradores e levi-
-las ao bom pasto.

A terceira pardbola, sobre as dez virgens (25:1-13), nos
ensina que a demora pode ser mais longa do que qual-
quer pessoa previu, € portanto sabedoria e presciéncia sao
necessarias a fim de nos preparar para as pressdes da
demora.

A historia das dez virgens se encaixa bem com o que
conhecemos dos costumes de casamento no antigo oriente
médio. Se 0 noivo nao vivesse muito longe da casa da noiva,
ele e alguns dos seus amigos mais proximos iriam a casa dela
(normalmente a casa do pai ou do irmio dela) onde varias
festividades e cerimdnias preliminares aconteceriam. Depois
haveria um desfile pelas ruas, comumente apds o anoitecer,
até€ a casa do noivo, onde as principais festividades ocorrerio,
varias vezes durante muitos dias. Os convidados e mesmo o
equivalente de algumas “damas de hora” podiam esperar ao
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longo do caminho até a casa do noivo, com a intencio de se
juntarem ao desfile. Era esperado que todo mundo no desfile
carregasse sua propria tocha. Aqueles sem tocha facilmente
poderiam ser identificados como estraga-festas ou mesmo
bandidos.

O relato portanto volta-se para o atraso do noivo (25:5).
Nao existe culpa moral atrelada ao dormir; tanto as virgens
prudentes como as insensatas sucumbiram a sonoléncia. Mas
o atraso do noivo distingue as virgens prudentes das
Insensatas. As virgens prudentes se preparam para a possibi-
lidade do atraso do noivo trazendo 6leo extra, e as virgens
1nsensatas estao despreparadas. Além disso, a prontidio das
prudentes ndo pode ser transferida nem compartilhada.
“Vigiai pois, porque nao sabeis nem o dia nem a hora” (25:13).

A quarta parabola, sobre os talentos (25:14-30), vai ainda
mais adiante que as primeiras trés. O ponto da histdria é que
somente aqueles servos que fazem melhorias proporcionais
aos bens confiados a eles recebem a béncao do mestre ¢ a
recompensa quando ¢le voltar “depois de muito tempo”. A
dicotomia € tdo grande que se um servo meramente se agarrar
ao que ¢ confiado a ele, ele € considerado nao somente um
servo mediocre como também um servo infiel, e € jogado
“nas trevas exteriores; ali havera choro e ranger de dentes”
(25:30).

A reacao do servo mau € notdvel. Ele defende sua acéo
(25:24,25) acusando o seu mestre de ser duro e avido, de ex-
plorar o trabalho dos outros — “que ceifas onde nio semeaste”.
Portanto de uma forma um tanto malvada ele devolve para o
seu mestre o que pertence a ele, nada mais e nada menos.
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Entretanto o que o servo se esquece ¢ que na légica do
seu relactonamento ele deve ao seu mestre o seu melhor
servigo. Ele € obrigado a cumprir suas responsabilidades.
Falhar em fazé-lo mostra ndo somente sua falta de amor pelo
mestre, como também seu fracasso desobediente em cumprir
suas responsabilidades. Suas acusacées contra o mestre
portanto acabam tornado-se uma desculpa esfarrapada da sua
propria indoléncia moral. Mesmo com base na avaliacio
declarada do servo, suas agoes nio fazem muito sentido, como
seu mestre aponta (25:26,27). Se o servo sabia que o seu
mestre era tao duro e avido, por que ele ndo colocou o
dinheiro num lugar onde ele pudesse pelo menos render um
pouco de juros?

Em resumo, nao ¢é suficiente aos seguidores de Jesus
stmplesmente “se manterem” e esperarem pelo fim. Eles
precisam perceber o que eles s3o — servos que devem ao seu
Mestre melhorar o que Ele lhes confiou. Fracassar em fazé-
-lo prova que eles nao merecem ser considerados discipulos
valiosos, de forma alguma. “As virgens insensatas falharam
por pensar que a sua parte era muito facil; os servos maus
falham por pensar que sua parte é muito dificil”.”

Finalmente, a pardbola das ovelhas e dos cabritos (25:31-
46) levam as variacgoes de vigildncia a um passo mais adiante.
Esses versiculos sdo um tanto diferentes de alguns de outras
parabolas que ja consideramos, em que nao existem linhas
de trama independentes. Os elementos “parabélicos” ou

" Henry Alford, The Greek New Testament, Vol. 1 (Chicago: Moody Press,
1938).
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metafdricos principais sio o pastor, as ovelhas, os cabritos, e
a verdadeira separacdo. Mas seja 14 como for que classifi-
quemos esses versiculos, ndo tem como negar sua simplici-
dade e poder.

Contudo, o ponto dessa parabola (como eu continuarei
a chama-la) pode ser facilmente distorcido. Por exemplo,
muitos entendem que “um destes meus irmaos, mesmo dos
mats pequeninos” (25:40,45) refere-se a todos os que estao
com tome, necessitados, aprisionados, ou indigentes. Segue-
-se que a base de entrada no Reino sao boas obras de
compaixao gentil, sem consideracdo por crenca, graga, fé, ou
qualquer outra coisa.

Certamente a €nfase ética nessa parabola ndo pode ser
diluida; porém é€ essencial identifica-la um pouco mais
culdadosamente. Em particular, os “irmios” de Jesus sdo
certamente Seus discipulos (veja também 12:48,49; 28:10).
Portanto o destino do povo € dependente de como eles
respondem aos irmaos de Jesus — ao povo do Messias, aos

crentes — como também em 10:40-42.
Existe algo mais 1impressionante ainda. As boas obras

realizadas pelas ovelhas ou nao realizadas pelos cabritos,
embora claramente relacionadas com o destino final de cada
grupo, nao sao declaradas como sendo acausa daquele destino.
Pelo contrario, tais boas obras sao aevidéncia de quem essas
pessoas realmente sao.

Isso é provado pelo fato de que ambos 0s grupos sao
surpreendidos pelo veredicto! Nem as ovelhas nem os cabritos
estdo surpresos pelo lugar determinado a eles, e sim, pela
razdo que o Ret dad para a determinacdo (25:37-39,44). Isto
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signitica que a maneira como as ovelhas ou os cabritos
trataram os irmaos de Jesus nao teve opropdsito de ser aceitos
ou rejertados pelo Reil — pois entdo nio teriam ficado
surpresos. A surpresa das ovelhas, por exemplo, nos impede
de pensar que elas agiram dessa maneira a fim de ganhar
recompensa.

Segue entdo que a paribola estd oferecendo um teste que
elimina a hipocrisia. Se esse tipo de conduta fosse simples-
mente um grupo de critérios externos, entdo muitos dos
cabritos teriam ficado felizes em fazer obras de caridade a
fim de passarem no teste. De fato, a coisa é muito mais sutil.
Os verdadeiros discipulos passardo no exame nio porque
estdo tentando passar num exame, mas porque eles Ado de
amar Seus irmaos e irmis — e portanto Jesus. Os cabritos
fracassardo porque eles ndo ligardo particularmente para os
Irmios e irmds de Jesus, e assim estardo rejeitando o préprio
Messias (10:40-42) — assim como Saulo, ao perseguir os
crentes, estava realmente perseguindo Jesus (veja Atos 9:5).

Desse modo os seguidores de Jesus ndo somente precisam
esperar Sua volta, como também devem fazé-lo numa
comunhio bem unida. A atitude de uma pessoa a essa
comunhfio como os irmios e irmas do Messias infalivelmente
mostra se e€la € uma ovelha ou um cabrito, destinada num
caso a vida eterna, € noutro a punicao eterna.
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Perguntas para Estudo Suplementar

1.

2.

Querelacio 1 Jodo 3:2,3 tem com o estudo de Mateus 24-
257
Que relacao teria a volta de Cristo com os seus objetivos,

metas, esperancas ¢ medos?
Por quais maneiras o crente se mantém vigilante de modo

apropriado até a volta do Senhor?

Segundo Mateus 24:45-51, que tipo de conduta deveriaa
perspectiva da volta do Senhor eliminar, e, de modo
Inverso, encorajar na vida dos lideres cristaos?

Como estaria vocé melhorando ou multiplicando, por
amor a Deus, os recursos ¢ dons que Ele lhe confiou?

O que dira o Re1 a vocé (compare 25:34-36 ¢ 25:41-43)?

Por que?
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Morte - e a2 Morte da Morte

Mateus, capitulos 26 a 28

Poucos individuos saltam das paginas da histéria com
mais profunda ironia colada as suas vidas do que o Senhor
Jesus Cristo; € Mateus estava ciente desse fato. Ele notou que
Jesus experimentou fome (4:2) mas alimentou os outros
(14:13-21; 15:29-39). Jesus cansou-Se (8:24) todavia deu
descanso aos outros (11:28). Embora Ele fosse Rei, 0 Messias,
Ele pagou tributo (17:24-27). Ele foi chamado de endemo-
ninhado mas expulsou deménios (12:22-32). Ele morreu a
morte de um pecador porém veio salvar o Seu povo dos seus
pecados (1:21). Vendido por trinta moedas de prata (26:14-
16), Ele deu Sua vida em resgate de muitos (20:28). Ele que
nao transformava as pedras em péo para Si préprio (4:3,4)
deu Seu préprio corpo como pio para o povo (26:26).

Contudo, em nenhum lugar essa ironia é mais penetrante
do que na morte de Cristo. Seus inimigos acreditavam que
eles O estavam destruindo; porém pouco entendiam que a
destruicio que conseguiram foi o meio de Deus redimir um
mundo caido. Os inimigos do Messias pensavam que haviam
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infligido a derrota mdxima; mas na providéncia sibia de
Deus, aquela derrota foi o maior triunto do Messias. Nas

palavras imortais de S. W. Gandy:

Ele 0 inferno no tnferno lancou;
Feito pecado, Ele o pecado derrotou,
Submeteu-Se a sepultura, e assim a destruiu,
E a morte, Ele morrendo, matou.”

Julgamento Iminente

Enquanto eu escrevo, os jogos da vigésima terceira Olim-
piadas em Los Angeles estio acontecendo. Apds anos de
preparagao, o evento abre com um declaragao solene — “Que
0s j0gos comecem!”

Os primeiros dois versiculos de Mateus, capitulo 26,
funcionam dessa maneira. Apds séculos de preparacao, ap6s
dois ou trés anos de ministério pessoal caracterizado pelo
surgimento de predigbes sobre o Seu sofrimento e morte,
apds desvendar o escopo da tribulagao ¢ da esperanca por
vir, Jesus, com efeito, declarou: “Que comece o passo crucial
no drama da redencao!” (veja 25:1,2).

Todas as secoes seguintes arrojam-se para fazer suas
contribuicoes. Os principais sacerdotes e 0s anciaos do povo
desenvolvem sua trama sob a supervisao de Caifds, o sumo
sacerdote (26:3-5). A principio eles determinaram adiar a
sua maldade até apds a festa, quando haveria menos perigo

* Poema por S. W. Gandy em John Owen, The Death of Death in the Death
of Christ (Edinburgh: Banner of Truth Trust, 1965).
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de reagdo publica e tumulto (26:5); porém estimulados pela
oportunidade inesperada proporcionada pela oferta de Judas
Iscariotes de trair seu Mestre (26:14-16), o plano foi aparente-
mente antecipado, e as preparacdes foram feitas para coloca-
-lo em acdo instantdnea quando a oportunidade certa se
apresentasse.

Enquanto isso, na ordenacio por tépicos dos eventos
segundo Mateus, ele relata aos seus leitores algo que aconteceu
(provavelmente alguns dias antes) em Betania (26:6-13). Uma
mulher, aparentemente Maria a irma de Marta e Lizaro (veja
também Jodo 12:1-8) veio e derramou “bélsamo precioso”
(Mateus 26:7) sobre Jesus. Jodo 12:5 diz que o balsamo valia
cerca de trezentos dendrios — o saldrio anual de um trabalhador
comum. Alguns consideraram isso um desperdicio (Mateus
26:8,9). Ciente do murmaurio deles, Jesus os repreendeu por
aborrecerem a mulher (26:10). Depois Ele justificou a acio
dela por duas razdes.

Primeira, se alguém sugerisse que o dinheiro seria melhor
gasto a favor dos pobres, Jesus justificou a extravagincia pela
razao que Ele nao estaria sempre ali, fisicamente e em pessoa,
para recebé-lo (26:11). Implicitamente, é claro, essa era
também uma elevada reivindicagdo; pois Suas palavras
significavam que Ele nido somente previu Sua morte
iminente, mas que como o Filho de Deus encarnado, o
Messias prometido, Ele era merecedor desse derramamento
extravagante de amor.

Segunda, Jesus relacionou o ato generoso da mulher com
Sua prépria morte (26:12). Quando um criminoso era
executado, a uncao costumeira do corpo era muitas vezes
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omitida. Contudo essa mulher, se ela verdadeiramente
entendeu o que estava fazendo ou néo, prenunciou pela acdo
dela a morte e o sepultamento humilhante de Jesus. Essa
conexao tornaria vital este relato na vida da Igreja até o final
dos tempos (26:13).

Todo o cendario da dltima Ceia (26:17-35) prenunciou a
morte de Jesus de varias maneiras. Por exemplo, que Jesus
arranjou toda a ocasido (26:17-19) nos faz lembrar que Ele
nao era um boneco de fantoche, cegamente forcado até a cruz
pelo destino mal-humorado, mas uma vitima veluntdria,
um sacrificio voluntdrio. O triste aniincio da traicio (26:20-
25) nos faz lembrar que, entre outras coisas, apesar do
controle soberano de Deus de toda a obra da cruz de
Cristo, as partes culpadas ndo podiam se desculpar nessa
base. Ainda teria sido melhor para Judas se ele nunca
rivesse nascido (26:24).

E apesar dos protestos de lealdade feitos por Pedro e pelo
restante dos discipulos (26:31-35), eles também mais tarde
abandonariam Jesus eiriam deixd-10 sozinho na Sua hora
de maior necessidade. Contudo, se tal covardice refletia o
fracasso moral deles, ela também refletia a sabedoria e o
planejamento de Deus, pois as Escrituras previram esse
passo (26:31; veja também Zacarias 13:7), um passo que
era necessario se Jesus realmente fosse o tinico carregador
de pecados.

Acima de tudo, este capitulo nos da as palavras que
instituem o que chamamos hoje de “a Ceia do Senhor” ou “a
Eucaristia” (Mateus 26:26-30). Jesus ¢ os Seus discipulos
estavam comendo a Pascoa quando Jesus “tomou o pao” -
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provavelmente um pequeno pedaco de pio nio levedado.
Ele partiu o pio e proferiu algumas palavras radicalmente
diferentes das declaracdes e respostas costumeiras numa
refei¢io de Pascoa: “Tomai, comei; isto é o meu corpo”
(26:26).

Precisamente devido essas palavras nio terem lugar no
ritual da Pascoa, elas devem ter produzido um efeito
surpreendente quando foram proferidas pela primeira vez;
e foram fundamentais para gerar um novo rito de lembranca
para o povo de Deus.

Tanto as palavras de Jesus como Suas acdes foram
essenciais. Por um lado, Ele partiu o péo, e 0 corpo seria
partido; por outro lado, todos os discipulos devem com-
partilhar. E duvidoso que algum dos discipulos naquele
cenaculo tenha percebido plenamente o que estava
acontecendo; mas quando Jesus ji4 tinha levantado dos
Imortos, ¢ eles ja tinham compreendido o que a Sua obra na
cruz havia realizado, eles com certeza relembraram a cena
muitas e muitas vezes. E quando ¢les o fizeram, devem ter
s¢ maravilhado com a voluntiria disposicio de Jesus de
enfrentar a cruz, e ter se lembrado de maneira mais fer-
vorosa da quebra do corpo que ganhou a redencéo deles.

Na refeicdo costumeira da Piscoa, o ritual requeria
que se bebesse de virios “célices”. Provavelmente o calice
mencionado em 26:27 era o terceiro; porém outra vez,
Jesus rompeu o padrio e introduziu algo novo: “ Bebei dele
todos”, Ele disse. “Isto € 0o meu sangue, o sangue do pacto, o
qual é derramado por muitos para remissio dos pecados”

(26:27,28).
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As palavras “sangue” e “pacto” aparecem juntas apenas
raramente no Velho Testamento. Aqui a alus@o era quase
certamente a Exodo 24:8, onde Moisés ratificou o pacto do
Sinai pelo derramamento de sangue. Isso poderia ter somente
significado que Jesus compreendeu a morte violenta e
sacrificial a que estava para Se submeter como a base do pacto
que Ele estava inaugurando com o Seu povo. Seu sacrificio
for moldado em parte no sacrificio que Moisés ofereceu. Ou,
colocando de uma maneira melhor, o sacrificio que Moisés
ofereceu apontava adiante e portanto num sentido anunciou,
previu e até profetizou o sacrificio de Jesus.

Existem ainda mais conexdes com o0 Velho Testamento.
Se Jesus aqui anunciou a tnauguragio de um pacto, entio
este teria que ser um “novo” pacto — 0 “novo pacto” profe-
tizado pelo profeta Jeremias (veja Jeremias 31:31-34), um
pacto pelo qual Deus perdoaria os pecados do Seu povo e
escrever Suas leis no coracdo dele. O derramamento de sangue
nos lembra da grande quantidade de sangue derramado sob
0 sistema sacrificial do Velho Testamento — uma apresentacao
dramatica do fato de que o pecado pode ser expiado somente
por morte sacrificial. As palavras de Jesus “derramado por
muitos” nio poderia deixar de ser entendida como uma
referéncia ao sacrificio da Pascoa — contudo ela aludiria a
outros sacrificios também (veja Leviticos 1-7; 16), incluindo
o sacrificio do “Servo Sofredor” que “foi ferido por causa
das nossas transgressoes, ¢ esmagado por causa das nossas
iniqiitdades” (Isaias 53:5).

Assim como a primeira refeicio da Piscoa aguardava
uma libertacio ainda nio realtzada, a primeira “Ceiz do
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Senhor” também aguardava uma libertacdo ainda nio
realizada. No primeiro caso, o Exodo ocorreu quase que
imediatamente, € a entrada na terra prometida décadas mais
tarde. No segundo caso, a morte e a ressurrei¢io de Jesus
aconteceram quase que imediatamente, enquanto que a
promessa final — um novo céu € uma nova terra — ainda espera
Sua volta. Talvez esta seja parte da razio porque Jesus disse:
“Mas digo-vos que desde agora nao mais beberei deste fruto
da videira até aquele dia em que convosco o beba de novo,
no reino de meu Pai” (26:29). A Ceia do Senhor torna-se
dessa forma um tipo de despedida velada e um prenincio
da volta de Jesus. Sempre que uma igreja junta-se ao redor
desta mesa, ¢la nio somente olha para tras para a cruz, ela
olha também a frente para a volta de Jesus. Este rito é para
ser apenas celebrado, para usar as palavras de Paulo, “até

que ele venha” (1 Cor. 11:26).

A Agonia Comega

Um livro bem longo poderia ser escrito sobre os
versiculos diante de nos, mas talvez possa ser também bom
as vezes passar os olhos mais rapidamente sobre o texto e
sentir seu tmpacto total do que deter-nos em cada detalhe.

Como a morte de Jesus Cristo foi nica, assim também
foram os eventos agonizantes que levaram até ela. No dmago
da sua singularidade esta o fato de que Jesus nao for um
martir. Um martir acredita tao fortemente num principio
ou numa causa que a sociedade ao seu redor opoe, a ponto da
morte tornar-se inevitavel. Nesse sentido, o maértir perde
controle do seu préprio destino. Nao foi assimm com Jesus!
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Um martir nunca poderia dizer: “Ou pensas tu que eu nao
poderia rogar a meu Pai, ¢ que ele nao me mandaria agora
mesmo mais de doze legidoes de anjos?” (26:53). Devemos
concluir que o Senhor Jesus foi para a Sua morte sabendo
muito bem ser a vontade do Seu Pai que Ele deveria perecer
sozinho e abandonado, como o cordeiro sacrificial da Pascoa.

Mas embora Ele estivesse comprometido com a vontade
do Seu Pai, Jesus mesmo assim enfrentou a terribilidade da
cruz com temor, soliddo, profunda agonia na Sua alma, ¢
lagrimas. Até esse momento, Jesus parecia ter exercido o mais
severo autocontrole a fim de encobrir Sua angiistia; mas
agora, num campo fechado ao lado do Monte das Oliveiras,
num jardim chamado Getsémane, Ele confessou aos Seus
discipulos mais intimos, “A minha alma esta triste até a
morte” (26:38). Ele quis dizer que Sua tristeza era tido
profunda que ela estava quase O matando, nio que ela fosse
tao dolorosa que Ele desejava estar morto. Lamentavelmente,
os trés discipulos que poderiam ter sustentado uma pequena
parte daquela tristeza para Ele, vigiando em oracdo com Ele,
perderam a oportunidade e logo cairam no sono (26:39-45).
Jesus continuou orando, prostrado pela profundidade da Sua
angustia.

O resumo da Sua peticao de uma hora de duracio,
repetida duas vezes, mostra o amago do Seu confilito: “Meu
Pai, se é possivel, passa de mim este cilice; todavia, nao seja
COmo eu quero, mas como tu queres” (26:39). O “calice” aqui
refere-se nao somente ao Seu sofrimento e morte que estao
para acontecer, mas, como muitas vezes no Velho Testamento,
refere-se a ira de Deus (veja Salmos 75:7,8; Isaias 51:22;
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Jeremias 25:15,16; Ezequiel 23:31-34). A oracio agonizante
de Jesus precedeu a rejeicao pelo Seu Pai que Ele iria sentir
mais profundamente, conforme Mateus 27:46.

Em todas as varias provagoes, acoitamentos € zombarias
a que Jesus Se submeteu, Seu proprio carater sobressaiu-se
mais e mais claramente contra o cendrio de fundo da
corrupcao moral, da lealidade fracassada, ¢ da crueldade
pérfida ao Seu redor. Mesmo a prisao foi facilitada por um
beijo traidor (26:49). Nos dias anteriores as fotografias, aos
jornais, e as televisoes, muitas pessoas tinham apenas uma
vaga idéia de como se parecia até mesmo uma figura bem
conhecida como Jesus; sem davida as autoridades temiam
que na escuriddo da noite Jesus pudesse escapulir ou passar
desapercebido na confusdo. E € por 1sso que um ato que
simbolizava afei¢ao tornou-se um simbolo infame de amor
traido. |

Mesmo a tentativa de Pedro de defender Jesus com uma
espada foi tdo patético como magnifico (26:51-54; Pedro ¢
mencionado por nome em Joao 18:10). Sua agdo representou
uma coragem magnifica. Apos ouvir repetidas adverténcias
sobre o perigo da desercio, Pedro sentiu que o teste crucial
havia chegado; e ele resolveu provar que era homem de
palavra (26:35).

Contudo, sua acao nao foi menos patética. Nada revelou
seu fracasso completo em compreender as razdes funda-
mentais para Jesus ir a cruz mais do que seu apego 1mpetuoso
da sua espada. Ele ainda acreditava que o reino do Messias
viria com poder militar ¢ demonstracoes espetaculares de
poder contra os romanos e contra os lideres corruptos. P1or,
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quando ele foi repreendido, sua coragem moral evaporou-se
tio completamente que ele fugiu como todos os outros
discipulos (26:56), e acabou amaldigoando e blastemando
num esforco frenético de distanciar-se dAquele a quem ele
havia jurado lealdade eterna (26:69-75). Coragem fisica ele
tinha de sobra; porém quando essa provou-se inutil, ele nao
tinha conhecimento de nenhum outro recurso. O maximo
que pode-se dizer a favor dele — e € bastante — € que quando
o galo cantou ele se lembrou da predicdo de Jesus, saiu, ¢
chorou amargamente (26:34,75).

Judas se deu muito pior. Ele nao apenas reconheceu que
era culpado de traicdo, mas que a pessoa traida era inocente
(27:4). O dinheiro que ele devolveu acabou se tornando como
o preco de compra de um campo cerimonialmente poluido
onde estrangeiros ao pacto de Israel podiam ser enterrados;
e 14 Judas acabou com a prépria vida (27:5-10).

A conduta dos oficiats, tanto judeus como romanos, nao
foi mais atraente. Jesus enfrentou um tribunal judaico que
fazia de tudo para encontrar evidéncia, verdadeira ou falsa,
que o permitiria voltar com um veredicto de culpado
(26:59,60). Mesmo a linguagem tipolégica de Jesus sobre o
“templo” do Seu corpo (veja Jodo 2:19-22) fol usada para
sugerir que Ele era uma pessoa odiosa que destruia e
profanava os lugares santos (26:59,60) — uma acusacao séria
no mundo antigo.

Finalmente o sumo sacerdote deu o xeque-mate na
questdo; ele colocou Jesus sob juramento para dizer se Ele
era ou ndo o Messias prometido (26:63). Dado os compro-
missos do tribunal, o resultado agora era inevitavel. Incapaz
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¢ sem vontade de acreditar que Jesus era o Messias, o tribunal
declarou que a confissao de Jesus (26:64) nao era mais que
blasfémia, blasfémia merecedora de morte. Incapaz de
esconder seu veneno por mais tempo, os acusadores de Cristo
degeneraram numa zombaria mordaz e numa agressio
descontrolada (26:67,68).

Cedo de manha, todo o supremo tribunal judaico, o
Sinédrio, chegou a2 uma decisao formal de buscar a pena de
morte (27:1,2), uma san¢ao que poderia ser outorgada
somente pelo chefe supremo romano. Um segundo julga-
mento era portanto necessario. Nesse julgamento diante de
Pilatos, entretanto, os principais sacerdotes e os ancidos dos
judeus teriam que apresentar suas acusacOes em termos
politicos. Pilatos nao teria dado a menor ateng¢ao a questao
do messianismo, ¢ ndo ser que o messianismo fosse vincu-
lado a autoridade politica que ameacava Roma. A acusacio
entao se tornava trai¢do — uma ofensa capital. Jesus fol
apresentado a Pilatos como “o rei dos judeus” (27:11).

Embora Pilatos fosse um homem fraco € mau, ele nao
era um tolo. Ele conseguia ver que os lideres judaicos,
famosos por seu desgosto de Roma, nfio entregariam alguém
as autoridades romanas se eles pensassem honestamente que
ele pudesse trazer libertacdo de Roma. Seus motivos neste
caso portanto eram suspeitos; e Pilatos percebeu inve)a
(27:18). Mas sendo o covarde moral que ele era, ele entregou
Jesus de volta a eles, e lavou suas mios para se eximir (27:24)
— como se a dgua pudesse remover uma macula tio profunda.
Pilatos poderia té-10 deixado ir (veja Atos 3:13,14); porém o
futuro politico de Pilatos dependia da sua habilidade de
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manter a paz, e temendo um tumulto ele decidiu que o seu
futuro politico era muito mais importante do que as
exigéncias de justica.

A conduta dos soldados romanos (27:27-31) mostrou a
humanidade no seu pior estado, o tipo de conduta que cria
Auschwitz e cdmaras de tortura — a brutalidade da autoridade
descontrolada e irresponsavel num mundo caido. A chicotada
(27:26) era procedimento padrao para os prisioneiros que
estavam para ser crucificados; a zombaria selvagem que
seguiu-se (27:27-31) nio era. Os soldados sem divida pensa-
ram que estavam sendo prazerosamente irénicos, chamando
de re1 um homem apontado para enfrentar a vergonha e a
dor da cruz. Contudo, a cena ostenta uma ironia muito maior
do que eles podiam imaginar; pois Jesus era — e é — de verdade,
0 Rei, o Messias, a quem mesmo aqueles soldados um dia
prestarao contas.

Crucificacao e Morte

Dois mil anos se passaram desde que Jesus morreu na
cruz; e crentes piedosos em todos os lugares tem inconsci-
entemente domesticado o que fol uma vez reconhecido
untversalmente como um instrumento brutal e vergonhoso
de tortura. Hoje nos usamos cruzes de ouro ao redor do
pescogo e em nossas abotoadeiras, dependuramos cruzes
iluminadas na frente dos nossos santudrios, imprimimos
cruzes em relevo em nossas Biblias € hinarios. E ninguém
Jica chocado! Entretanto todas as fontes antigas testificam de
COmo a cruz era universalmente vista com repulsa (veja
comentarios no final do capitulo 7 deste livro). As pessoas
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que eram crucificadas demoravam dias para morrer.
Penduradas na estrutura de madeira, elas iriam puxar com
seus bracos e empurrar como suas pernas a fim de manter as
cavidades do seu peito abertas o suficiente para respirarem,;
¢ entao comecariam as contragdes musculares excruciantes.
Elas cediam, permitindo que suas algemas ou seus pregos
recebessem o peso, até que a necessidade por oxigénio
iniciasse o ciclo horrendo mais uma vez. As vitimas morriam
de colapso do coragao, de exaustio, de choque. Se a morte
tivesse que ser apressada por alguma razio, os soldados
precisavam somente quebrar as pernas da vitima. A sufocacio
segula-se automaticamente.

‘Todavia pior ainda era a vergonha; e a vergonha estava
relacionada com o mundo judaico onde todo mundo sabia
que o Velho Testamento pronunciava a maldicido de Deus
sobre todos aqueles que eram dependurados numa arvore
(Deuteronémio 21:22,23; veja também Gadlatas 3:13). A visao
repulsiva afastava o covarde e o medroso; os cruéis saiam
com exultacao maligna do seu sucesso e lancavam seus
insultos e escirnios: “Tu, que destréis o santudrio e em trés
dias o reedificas, salva-te a ti mesmo; se és Filho de Deus,
desce da cruz!” (27:39,40).

Eles pensaram que eram tdo espertos; mas a loucura de
Deus € mais sibia que a sabedoria humana. Precisamente ao
ir voluntariamente para a cruz, Jesusestava destruindo “este
templo” — o templo do Seu corpo — e em trés dias Ele seria
“reconstruido”. E precisamente porque Ele ¢ra o Filho de
Deus, Ele nao desceria da cruz!

Uma 1ronia dupla semelhante estendeu-se a toda a
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zombaria que Ele suportou. “A outros salvou; a si mesmo
nao pode salvar”! (27:42) eles escarneceram. Num nivel, eles
estavam questionando a legitimidade e a realidade das Suas
reivindicacoes. Com certeza o Messias verdadetro nio seria
for¢ado a suportar tal vergonha e sofrimento. Contudo num
nivel mais profundo, o escarnio estava largamente correto.
Se o Senhor Jesus fosse salvar outros, Ele finha que Se
sacrificar, e Ele nao podia salvar a S1 mesmo.

Pior de tudo, ainda, foi o profundo sentimento de ser
absolutamente abandonado por Deus (27:46). Isso nao foi
instigado pela auto-piedade espalhafatosa. O Filho que
conhecia a intimidade com o Seu Pai espelhada em Mateus
11:27 agora experimentava o que Ele nunca havia conhecido
antes, € 0 que Ele mais temia — o abandono do Seu santo ai,
enquanto Ele levava sobre s1 a maldigao da culpa humana.
O poema de Elizabeth Browning talvez seja o melhor
comentario:

Stm, uma vez, o pranto do orfanado Emanuel
Seu universo chacoalhou —
Ele subiu sozanho, sem eco, “ Deus meu, Deus meu,
por que me desamparaste!”
Ele subiu dos ldbios santos em meto a Sua criacao perdida,
Para que, dos perdidos, nenhum filho devesse usar essas
palavras de desolacdo!”

* Elizabeth Barrett Browning, “The Cowper’s Grave” em The Poetical

Works of Elizabeth Barrett Browning (London: Oxford University Press,
1951), p. 296.
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Triunfo Sobre a Morte - ¢ a Comissao

Gracas a Deus, a cruz nido marcou o fim do relato!

Na melhor das estimativas, Jesus foi crucificado na sexta-
-feira. Naquele fim de tarde, o sdbado comecava (jd que os
judeus contavam seus dias do pdr do sol ao por do sol) e
ninguém viajava muito longe. No final da tarde do sidbado,
0 sabado terminava ¢ o terceiro dia comecava. Logo cedo no
domingo pela manha, a primeira luz, duas mulheres, ambas
chamadas Maria, e alguns outros (veja Marcos 16:1; Lucas
24:10) “foram ver o sepulcro” (Mateus 28:1).

Como esperavam passar pelos guardas vigilantes jamais
saberemos (se souberam antes de chegarem que os guardas
estavam ali). Um violento terremoto e a apari¢ao de um anjo
atemorizou os sentinelas postados e eles “ficaram como
mortos” (28:4) — eles desmaiaram de medo. O que se torna
imediatamiente claro € que o rolar da pedra, o aparecimento
do anjo, e a remocao efetiva dos soldados nao foram para
permitir que o Messias ressurreto escapasse {Como se as
pedras e os sentinelas pudessem segura-10) mas para permitir
que as primeiras testermnunhas entrassem no timulo.

Nenhum dos autores dos Evangelhos relatou todas as
aparigcoes de ressurrei¢ao do Senhor Jesus, porém os varios
relatos podem ser harmonizados em pelo menos trés maneiras
diferentes. Existem relatos de pelo menos dez ou onze
aparicoes especificas; e houveram muitas outras nao relatadas
(veja Atos 1:3). Os leitores modernos nio podem ser
testemunhas oculares; mas recebemos pela fé o relato passado
por cles e preservado para nés nas piginas das sagradas
Escrituras. Nem todas as tentativas de mudar ou distorcer a
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verdade — um exemplo do qual é encontrado em Mateus
28:11-15 — conseguem remover este firme fundamento de
toda a f€ crista genuina.

Todavia nem mesmo a ressurreicao foi o fim da histéria.
Em certo sentido, foi apenas o comeco. Para Jesus, Seu triunfo
foi a base no qual toda a autoridade do Seu Pai € conferida a
Ele (28:18; veja também 1 Corintios 15:20-28). Isso nio quer
dizer que antes da cruz Seus ensinos ¢ obras tinham menos
autoridade, pois mesmo durante o0 Seu ministério Suas
palavras, como as de Deus, nao passariam (Mateus 24:35), e,
como Deus, Ele perdoou o pecado (9:6). Pelo contririo, as
esferas nas quais Sua autoridade foi exercida tinha agora sido
aumentada. “Toda autoridade no céu e na terra” pertencia a
Ele, todo o universo estd sob o Seu controle.

Precisamente porque nosso soberano Senhor Jesus tem
toda a autoridade, Sua comissdo € assegurada do Seu poder
e do grau de sucesso e triunfo que Ele concede (28:18-20). A
comissao de fazer discipulos, de batizar, e de ensina-los, nao
somente permanece um dos mandatos duradouros para a
Igreja, mas reune virios temas centrais neste Evangelho.
Aqui estd o cumprimento das promessas aos gentios; aquil
estd 0 mandato de passar adiante todo o ensino de Jesus que
Mateus tdo cuidadosamente preservou; aqui esta o fruto de
uma missao de treinamento relatada em Mateus, capitulo
10; aqui esta a autoridade ou reinado de Jesus ja em operacéo;
aqui estd a esperada prelibacdo da consumacio por vir (“até
a consumacao dos séculos” 28:20).

No entanto o livro termina, ndo ¢com comissao, € sim,
com promessa (28:20). Nosso verbete em portugués “sempre”
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traduz a expressdo no grego encontrada aqui, a qual significa
“o todo de todos os dias”. Jesus prometeu estar com os Seus
discipulos, enquanto eles fazem discipulos de outros, nio
somente a0 longo de todo o curso do seu ministério, mas “no
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todo de todos os dias”, “até o final dos tempos.”

Perguntas para Estudo Suplementar

1. Jesus teve que ir para a cruz? Medite em Mateus
26:39,53,54.

2. Sob quais circunstincias vocé é tentado a negar Jesus?
Que paralelos vocé pode fazer do fracasso de Pedro (26:69-
75)? Vocé, como Pedro, acabou chorando?

3. Seria mais facil lutar (26:51) do que orar (26:40-45). Por
‘qué? O que voce pode fazer acerca disso na sua propria
vida?

4. Encontre todos os lugares em Mateus, capitulos 26-28,
onde os oponentes de Jesus falaram mais do que sabiam
— lugares onde Mateus relatou os acontecimentos com
profunda ironia.

5. Quio central para a fé cristd € a ressurrei¢io de Jesus?
(leta 1 Corintios 15:12-19).

6. Como vocé coopera para cumprir a Grande Comissao?
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