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Apresentacao

O Apocalipse a Luz das Escrituras

ordeiro. Dragdo. Animais ferozes. Anjos que voam pelo céu. Uma mulher

pura e uma meretriz. Por séculos esses simbolos tém desafiado a mente

dos estudiosos do Apocalipse. Entretanto, o cendrio aparentemente
misterioso das profecias torna-se claro e muito atual quando lido com base nas
chaves de interpretacdo espalhadas ao longo da Biblia.

Ao desvendar a simbologia apocaliptica, este livro conduzird vocé pelas
mais desafiadoras cenas da batalha final entre o Cordeiro e seu arqui-inimigo, o
dragdo. Esse conflito teve inicio no Céu, chegou a Terra e atinge a mente e o
coragdo de cada pessoa. Esta obra ajudard vocé a firmar sua fé no terreno sélido
da Palavra de Deus e tornar-se vitorioso pelo sangue do Cordeiro.

Vanderlei Dorneles é mestre em Teologia e Doutor em Ciéncias pela Escola de
Comunicagdo e Artes (USP). Foi pastor de igreja e professor no Unasp,
Engenheiro Coelho. Hoje atua como redator-chefe associado na Casa

Publicadora Brasileira.

Desde que se tornou adventista, na década de 1980, Vanderlei Dorneles
tem se interessado pelas profecias biblicas. Estudos realizados na Universidade
de Sao Paulo e na Universidade Andrews, nos Estados Unidos, o ajudaram a se
aprofundar no tema. O resultado dessa imersdo na escatologia biblica é o que
vocé pode conhecer nesta obra, que mostra de modo claro e didatico o papel do
remanescente profético no climax do conflito entre Deus e Satanis.

Para alguns estudiosos, o Apocalipse trata de eventos que ficaram no
passado. Para outros, revela o que ainda ird acontecer. Com base nas chaves de
interpretacdo encontradas na prépria Biblia, esta obra mostra que o Apocalipse



narra a histéria de uma batalha que comegou no Céu, atravessa os séculos e
alcanca a vida de todas as pessoas até o glorioso momento em que “o reino do
mundo” voltard as maos de Cristo (Ap 11:15).
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Introducao

estudo do Apocalipse tem sido uma experiéncia permanente para os

cristdos, especialmente os adventistas do sétimo dia. Na verdade, o

surgimento do adventismo estd intimamente ligado as profecias desse
livro. Os pioneiros adventistas se convenceram de que foram chamados por
Deus como o remanescente dos tltimos dias ap6s descobrir o significado do
selo de Deus e da abertura da arca da alianca em liga¢do com o santudrio e o
juizo de investigacdo revelados nas profecias.

Apesar do interesse e do estudo prolongado do Apocalipse, é facil
reconhecer que ainda hd muitas coisas novas e espetaculares para se descobrir
acerca das diversas visoes de Jodo. Ellen White afirma que ainda nao
“entendemos plenamente” as licdes deixadas pelo profeta de Patmos (2002,
114). Diante disso, o desafio de prosseguir em interpretar as visdes tao
essenciais desse tltimo livro das Escrituras permanece diante de nés. Ao
atender ao apelo da mensageira do Senhor para examinar essas profecias,
sabemos que grande luz e amplo discernimento estdo reservados para os
estudiosos sinceros.

O Apocalipse é certamente um dos livros mais fascinantes e misteriosos
das Escrituras e da literatura universal. Suas profecias sdo caracterizadas, entre
outras coisas, pela representacdo de realidades paradoxais, organizadas em
termos de bem e mal. O livro estabelece claras linhas de demarcacao entre luz e
trevas, Deus e o diabo, justos e impios, salvacdo e destruicdo; o selo de Deus e a
marca da besta, a mulher pura e a meretriz, o fruto da drvore da vida e o célice
da ira de Deus, a nova Jerusalém e a Babilonia, o mar de vidro e o lago de fogo.
Uma tomada de decisdo entre esses polos em conflito se impde ao primeiro
contato com as profecias apocah’pticas.

As visdes apocalipticas retratam de maneira bem clara a realidade dividida
em dois planos, derivados da visdo do grande conflito entre Cristo e Satands. A
boa-nova do Apocalipse, porém, é que esse conflito ndo continuard por muito
. « . 2 Z N\ ~ .
tempo. Muito em breve “o reino do mundo” passard as maos de Cristo e, com
seus santos, Ele reinard para todo o sempre (Ap 11:15).



Como profecia apocaliptica, o livro de Jodo abarca as questdes universais e
engloba toda a histéria desde o surgimento do pecado até sua aniquilagio,
visualizando um novo céu e uma nova Terra plantados na eternidade. Seu tema
principal é o grande conflito entre Cristo e Satands e ndo as relacoes e lutas
entre nacdes historicas localizadas, a exemplo dos profetas cldssicos, como
Isafas e Jeremias, entre outros.

O Apocalipse apresenta uma énfase escatolégica focalizada no grande dia
do Senhor, no juizo final, ao passo que os profetas cldssicos enfocam os juizos
divinos sobre Israel, Judd, Ninive e Babilonia, para citar alguns. De modo
admirdvel, o livro de Jodo cobre toda a histéria, mas se concentra
particularmente no tempo do fim, no climax do contflito césmico.

Nas profecias apocalipticas, ndo ha tempo de paz nem de descanso, a ndo
ser ap6s o encerramento do grande conflito. Nessa perspectiva, o cendrio
histérico do livro do Apocalipse retrata um tempo de tribulacio, perseguicio e
juizo, seguido de retribuicdo e restauracio.

Essas profecias tratam da realidade do conflito em uma linguagem
predominantemente simbdélica, com uso de cores fortes: preto, vermelho,
amarelo. H4 também expressoes intensas: “abismo”, “toda a terra”, “clamou com
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grande voz”, “célera de Deus”, “esta feito”, “verdo a sua face”, “novo céu” e “nova
terra”. Os simbolos visualizados pelo profeta apocaliptico sdo arquetipicos e
paradigmadticos: serpente, cordeiro, selos, trombetas, cavalos, dragdo, besta,
meretriz, ledo, espada, arca da alianca.

As profecias dessa natureza retratam o Céu e a Terra como duas
dimensdes separadas, mas em constante relacionamento. Por causa da relacdo
direta entre o Céu e a Terra, o profeta sobe ao Céu e desce a Terra
constantemente ao longo de suas visdes. O mesmo ocorre com o0s anjos que
também descem e ascendem, ministrando diante de Deus e diante dos seres
humanos.

No comeco do Apocalipse, o Céu e a Terra estdo separados. No entanto, a
medida que a histéria avanga, Terra e Céu se aproximam por ocasido da
abertura do sexto selo, em cujo climax o Céu literalmente se abre ou se revela

(Ap 6:14), colocando a humanidade diante do trono de Deus (6:16). Uma
trajetéria histérica ascendente € retratada de Efeso a Laodiceia, do primeiro ao



sétimo selo, da tribulacdo ao ajuste final de contas, da Terra corrompida a Terra
restaurada. Isso projeta a iminéncia e a certeza do climax escatoldgico, com o
fim do conflito c6smico e a retomada da paz universal, sob o governo da “Raiz

de Davi” (Ap 5:5).

Os nidmeros sdo um simbolismo predominante no Apocalipse. Os
sumérios, babilonios, cananeus e israelitas tinham o nimero sete como simbolo
de perfeicado e plenitude. O ntimero sete ocorre 82 vezes no Novo Testamento,
sendo 50 delas s6 no Apocalipse. Nesse livro, 12 é o nimero da alianga, quatro
¢ nimero da Terra, trés e sete sdo ntimeros de Deus. Também apocaliptico, o
profeta Daniel fala de quatro ventos (7:2) em referéncia a totalidade da Terra.
Ja a historia da Terra é contada por meio de quatro elementos principais, na
estdtua de Daniel 2 e nos animais de Daniel 7.

Entre tantos simbolos, sem divida, os que mais tém despertado o interesse
e a curiosidade, ao longo da histéria cristd, sdo as figuras do dragio, da besta de
sete cabecas e dez chifres, e da meretriz com o célice de vinho na mao. Essas
figuras, antagonistas do Cordeiro, ndo apenas sdo simbolos eloquentes, mas
desafiadores para o intérprete. Nos anos recentes, as duas figuras principais de
Apocalipse 17 assumiram uma importancia especial, e o chamado “oitavo rei” se
tornou um simbolo decisivo. Na crise final, descrita nessa visdo, a entidade
representada por esse simbolo desempenha um papel estratégico.

A interpretacdo desses simbolos e mesmo daqueles mais simples se torna
uma tarefa drdua e que leva alguns ao subjetivismo e a alegorizacdo, quando nao
a um arroubo de criatividade. Os simbolos do Apocalipse, contudo, provém da
prépria Escritura. Eles mostram que Jodo estava intimamente familiarizado com
as profecias e a histéria do povo de Israel. Assim, suas imagens e seus simbolos
sdo extraidos do arsenal simbélico da cultura judaica, especialmente do
santudrio, conforme retratados no Antigo Testamento.

A proposta deste livro é estudar os simbolos mais centrais da crise final a
luz do Antigo Testamento. Para tanto, uma revisdo de conceitos interpretativos
de alguns autores contemporaneos é realizada com o objetivo de apontar
caminhos escrituristicos para a interpretac¢do das profecias de Jodo. Assim, os
dois capitulos iniciais tratam dessa metodologia recente no estudo do
Apocalipse, a qual evidencia uma mudanca na pesquisa do livro, de uma
perspectiva tradicional que era predominantemente temdtica para uma postura



contemporinea mais exegética, textual e escrituristica. Isso significa que, para
os intérpretes mais recentes, o estudo do Apocalipse comega com a
identificacdo das estruturas, da linguagem e dos simbolos empregados pelo
profeta, pois essas foram as coisas que lhe foram mostradas ou reveladas por
Deus. Essa identificacio é seguida de uma tentativa de relacionar esses
simbolos com suas matrizes no Antigo Testamento para entdo buscar o
significado deles no texto de Jodo.

O terceiro capitulo faz uma breve descricdo das principais entidades e dos
eventos da crise final, descrita a partir da visdo da abertura da arca da alianca,
em Apocalipse 11:19. Entdo, os capitulos seguintes tratam da interpretacdo
dessas figuras, incluindo o dragdo, as bestas, a meretriz e o oitavo rei. Os
capitulos 7 a 10 tratam do desfecho da crise, com destaque para a batalha do
Armagedom e a queda da Babilonia. No capitulo 11, as visdes do Cristo
entronizado e do Cavaleiro fiel e verdadeiro sdo consideradas como o
fundamento da promessa e da garantia de Completa vitoria para os santos no
climax do conflito.

Ao longo deste livro, diversos autores e comentaristas sdo citados para
refor¢ar, embasar e mesmo direcionar a argumentacio apresentada. A maior
parte das interpretacdes aqui desenvolvidas ja foi defendida por esses autores,
mas algumas sdo inéditas deste trabalho. Entretanto, mesmo nestas, reconheco
um débito metodolégico com as fontes alistadas no final deste livro. Cada
citacdo direta ou indireta dos autores é seguida de um paréntese com
sobrenome, ano da publicacdo e a pdgina referida. O sobrenome informado
entre parénteses ou no texto, junto as citacdes, estd na lista das referéncias
bibliograficas em ordem alfabética a fim de que o leitor possa ter contato direto
com a obra citada, caso se interesse.

Desde que me tornei adventista do sétimo dia, hd mais de trinta anos, com
a leitura de O Grande Conflito, de Ellen White, passei a ter grande interesse no
livro do Apocalipse. No entanto, nos tltimos anos fui despertado para uma
pesquisa mais exegética e interpretativa desse livro, especialmente depois de
estudar um pouco mais de teologia na Universidade Andrews e de Semidtica, a
ciéncia das linguagens e dos simbolos artisticos e religiosos, na Universidade de
Sao Paulo.

Os muitos simbolos podem encantar o leitor do Apocalipse e mesmo



desviar sua aten¢@o daquilo que é essencial. As bestas e o dragdo, a furia dos
inimigos de Deus e a narrativa das trombetas e das pragas podem até
amedrontar. Porém, nesse tltimo livro das Escrituras, ha uma mensagem
essencial, que precede seus simbolos e se impde sobre os poderes negativos
retratados neles. O Apocalipse comeca e termina com a mensagem primordial
de que, no conflito césmico, a vitéria ja esta conquistada pelo Cordeiro de
Deus; e essa vitéria é partilhada com seus santos.

Em Apocalipse 1:5, Jodo diz que a profecia provém do Senhor Jesus
Cristo, o qual “nos ama, e, pelo seu sangue, nos libertou dos nossos pecados”.
Completa vitéria e plena liberta¢do de todas as forcas demonfacas sdo
asseguradas mediante a graca divina revelada no sangue do Cordeiro, o
personagem central do livro. Em Apocalipse 22:14, ele afirma que sdo “bem-
aventurados aqueles que lavam as suas vestiduras [no sangue do Cordeiro], para
que lhes assista o direito a drvore da vida, e entrem na cidade pelas portas”. O
Apocalipse exalta a plena restaurac¢@o proporcionada pelo sangue de Cristo.
Tudo o que Adao e Eva perderam no paraiso, incluindo o direito a drvore da
vida, é restaurado aqueles que estdo cobertos pelo manto da graga e da justica
do Cordeiro que foi morto, mas que ressurgiu e foi glorificado a direita da
Majestade.

Como se ndo fosse suficiente, no centro do Apocalipse (12:11), a vitéria
definitiva do remanescente e das testemunhas de Cristo é garantida por
intermédio do “sangue do Cordeiro”, sobre todos os poderes do dragio e de seus
aliados.

Assim, embora o Apocalipse revele detalhes do grande conflito, da
tribulacdo que assola os santos de Deus ao longo da histéria e, com mais forca
ainda, no fim do tempo, a mensagem central da profecia de Jodo é de que a
salvagdo e a vitéria final estdo garantidas na cruz de Cristo, aquele que foi
“morto” e com seu “sangue” comprou para Deus pessoas procedentes de “toda
tribo, lingua, povo e na¢ao” (Ap 5:9). Ao longo deste livro, essa vitéria pelo
sangue do Cordeiro é anunciada de maneira reiterada e enfética, especialmente
nos capitulos 7 a 11.

No inicio de cada um dos sete conjuntos de visdes do Apocalipse, o profeta
contempla e descreve uma cena do santudrio celestial, sendo a primeira delas a
de Cristo andando entre os sete candeeiros, a qual revela seu constante



“caminhar” entre seu povo ao longo da histéria. Cada uma dessas sete cenas
estd cheia de certeza e transmite a garantia de que, no conflito final, o
remanescente de Deus € vitorioso pelo sangue do Cordeiro.



A Imagética do Apocalipse

computador revolucionou o mundo em pouco tempo. As pessoas ndo

somente tém acesso a um universo de informacdo a um simples clique,
como estdo experimentando uma nova interacdo com o conhecimento devido a
facilidade de fazer conexdes e associacdes entre os mais diversos contetidos. O
chamado “hipertexto”, modelo de constru¢do do computador e das redes de
informacdo como a internet, consiste em linkar diferentes textos, imagens e
fatos, permitindo o acesso aos mesmos de maneira encadeada. Esse principio
espetacular reproduz a maneira de o nosso cérebro funcionar, e seu uso, na
verdade, ndo era inédito até o advento do computador. Ele ji estava
amplamente difundido por toda a Biblia.

Os autores biblicos produziram seus textos usando, mediante a inspirag¢do
do Espirito, o modelo do hipertexto. Isso quer dizer que um autor inspirado
estabeleceu ligacdes entre o que estava escrevendo e o que seus colegas
inspirados escreveram antes dele. Desta forma, toda a Biblia se apresenta para
n6s como uma grande rede de contetdos da revelacdo divina conectados entre
si, por meio de imagens, metdforas e eventos que se repetem aqui e ali. Esses
links sdo particularmente evidentes no Apocalipse.

Ellen White afirma que, “no Apocalipse, todos os livros da Biblia se
encontram e se cumprem’ (1990, 585) especialmente os do Antigo
Testamento. De fato, de todos os livros do Novo Testamento, o Apocalipse é o
que se refere de maneira mais recorrente as Escrituras hebraicas. O erudito
Alan F. Johnson diz que o uso que Jodo faz do Antigo Testamento é “singular”
em todo o Novo Testamento (1981, 411).

Nos 22 capitulos do Apocalipse, Jodo faz cerca de 2 mil alusdes ao Antigo
Testamento, incluindo nada menos que 400 referéncias diretas e 90 citagoes
literais do Pentateuco e dos Profetas. Jacques Doukhan, pesquisador
adventista, diz que “para entender o Apocalipse, precisamos lé-lo a luz das



Escrituras hebraicas” (2002, 11). Jon Paulien, outro adventista, argqumenta que
“o Apocalipse ndo pode ser entendido sem continua referéncia ao Antigo
Testamento”, pois ele é um “perfeito mosaico das passagens do Antigo
Testamento” (1992, 80). Essas referéncias constantes indicam que as
Escrituras hebraicas sdo a principal chave para abrir o significado dos simbolos
do Apocalipse. Elas proveem os meios para “decodificar a mensagem” desse

livro (ibid.).

Ellen White tinha entendido isso ao indicar que o Apocalipse é um tipo de
“amarra” que une todos os fios de cada livro das Escrituras e mostra o
cumprimento de suas promessas na vitéria final de Cristo no grande conflito.
Isso é bem claro em relacdo aos livros do Antigo Testamento, com os quais o
Apocalipse forma um grande hipertexto.

Jodo era um apéstolo do evangelho, no Novo Testamento. Ele viveu a
realidade da igreja crista e foi perseguido pelo judaismo, assim como por Roma.
Entretanto, sua mentalidade e as imagens com as quais o Apocalipse é
construido estdo profundamente enraizadas no Antigo Testamento. Sua
maneira de pensar é modelizada pelas Escrituras hebraicas e especialmente
pelas imagens do santudrio.

A pressuposicdo de que as Escrituras interpretam a si mesmas é
especialmente verdadeira no estudo do Apocalipse. O método empregado por
Cristo e pelos apéstolos, “discorrendo por todos os Profetas” e por “todas as
Escrituras” (Lc 24:27) para a exposi¢do da mensagem de salvacdo, estd refletido
extensivamente no Apocalipse na exposi¢do profética e simbdélica da histéria da
salvacao.

Na verdade, ao longo de todas as Escrituras, percebe-se claramente por
parte dos autores um compartilhamento de expressdes, imagens e conceitos.
Esse fenomeno evidencia que, além de trabalhar de modo complementar e
cumulativo com os mesmos temas, os diversos autores inspirados compartilham
um tipo de meméria que podemos chamar de memoria imagética e linguistica.
[sso é particularmente verdadeiro entre os profetas e, principalmente, por parte
do autor do Apocalipse. Essas imagens e linguagens compartilhadas permitem
aos diversos autores conectarem seus textos e amarrd-los em um todo integrado.
E assim que as Escrituras se apresentam aos nossos olhos, como um conjunto
de livros escritos em um perfodo extraordinariamente longo, mas tendo um



discurso interconectado.

Uma vez que as Escrituras ndo sio produto de Interpretacao humana, mas
resultado da ac¢do do Espirito Santo sobre homens santos (2Pe 1:20,21), a
presenca de um pensamento unificador e de uma memédria integradora,
atravessando cada livro do canon, deve ser vista como uma consequéncia
natural. O pensamento unificador e a memdria integradora das Escrituras
demonstram de modo claro a mente do Espirito de Deus em acao.

Por causa dessa natureza sistémica da revelacdo divina e da memédria visual
e linguistica compartilhada pelos diversos autores, a Escritura mesma prové as
chaves para sua interpretag¢@o. Essas chaves devem ser encontradas no labirinto
de seus textos, nas correlagoes, tipologias, relacdes intertextuais e nas citagdes
diretas e indiretas entre os diferentes autores inspirados.

O pressuposto dessa meméria imagética e linguistica comum aos autores
inspirados pode ser desdobrado em alguns principios basicos:

1. Por meio da inspiracdo do Espirito Santo, a Escritura dialoga consigo
mesma, em um processo que tecnicamente poderia ser definido como
hipertextual ou intertextual; é como se nos bastidores da escrita dos textos
biblicos, embora separados no tempo, os autores estivessem em constante
comunicacdo entre si, combinando a maneira de codificar sua mensagem.

2. Esse didlogo entre os autores biblicos, em forma de intertextualidade
imagética e linguistica, revela conjuntos de expressoes compartilhadas e prové
uma espécie de mapa para a interpretag¢do da Escritura.

3. As expressoes e os termos técnicos que se repetem ao longo da Escritura
criam pontes de significado e permitem um autor inspirado ser entendido a luz
de outro também inspirado.

Em seu estudo das profecias, o pioneiro Guilherme Miller j4 empregava
principios hermenéuticos que se relacionam diretamente com o conceito de
memoria imagética e linguistica ou intertextualidade. Segundo ele, a Biblia é o
contexto amplo de cada tema a ser estudado. “A Escritura deve ser seu préprio
intérprete, uma vez que ela é a regra para si mesma” (citado por Damsteegt,
2009, 223). Miller acreditava que os principios de interpretag¢do da profecia



biblica devem ser extraidos da prépria Biblia e ndo devem depender de
comentdrios externos. Ele acreditava ainda que “Deus tem revelado coisas que
hao de acontecer, por meio de visdes, figuras e pardbolas, e desta maneira as
mesmas coisas sio reveladas vdrias vezes, em diferentes visdes, ou em
diferentes figuras e pardbolas. Se vocé deseja entendé-las, precisa combind-las
em uma s¢” (ibid.).

Ellen White comenta esses principios: “Aqueles que estio empenhados
em proclamar a terceira mensagem angélica pesquisam as Escrituras a partir da
mesma metodologia adotada pelo pai Miller” (1884, 23). Ela se referiu aos
enunciados de Miller como “simples, mas inteligentes e importantes regras”
para o estudo e a interpretag¢do da Biblia. “N6s todos faremos bem em atentar
para esses principios” (ibid.).

Além de se referir & metodologia do estudo, Ellen White diz que a
compreensdo do Apocalipse é um dos fatores para o reavivamento da igreja, nos
tltimos dias. “Quando nés, como um povo, compreendermos o que este livro
significa para nds, ver-se-4 entre nds grande reavivamento. Nao
compreendemos plenamente as licdes que ele ensina, ndo obstante a ordem
que nos é dada é de examina-lo e estudéd-lo” (2002, 113).

Tendo esses principios em mente e permitindo aos autores inspirados
interpretar uns aos outros, o estudo do Apocalipse pode se tornar um meio de
conhecer a Biblia como um todo. Esse estudo, assim dirigido, permite também
uma nova visdo da dindmica da mente humana inspirada pelo Espirito, no
sentido de se aprender a pensar de maneira biblicamente integrada e
organizada. A proposta deste livro é explorar algumas das visoes da segunda
metade do livro do Apocalipse, principalmente aquelas que tém a ver com o
climax do grande contflito, a partir desses principios de estudo.

IMAGETICA BiBLICA

As imagens captam nossa atenc¢do e sdo “salvas” em nossa meméria muito
mais facilmente do que as palavras e os conceitos. Na mente dos autores
biblicos isso ndo era diferente.

Ao longo das Escrituras, alguns temas e eventos se destacam pela maneira



recorrente com que os autores se referem a eles. Os acontecimentos essenciais
da histéria da salvagdo ndao somente sio citados e mencionados pelos diferentes
autores biblicos, mas eles também exercem um papel estruturante na maneira
de pensar desses autores. Isso quer dizer que os autores biblicos enxergam a
realidade, o mundo e os acontecimentos a luz desses eventos capitais.

Além de serem recorrentes, esses eventos sdo reportados por meio de
certas imagens predominantes. O conjunto dessas imagens como recurso de
codificacdo da mensagem biblica constitui o que queremos chamar de
“imagética biblica”.

Nas descricdes proféticas e na prépria histéria do povo hebreu,
acontecimentos importantes bem como narrativas célebres se tornaram em
arquétipos ou tipos na mentalidade biblica. Por exemplo, aos exilados em
Babilonia, Isafas descreve a restauracdo empregando a imagem do éxodo.
Segundo ele, 0 Deus que prometia salvar os judeus era aquele “que outrora
preparou um caminho no mar e nas dguas impetuosas, uma vereda” (Is 43:14-
17); o mesmo que estendeu “a mao para resgatar” Israel do fara6 (11:10-12; cf.
44:26-28; 51:10-11; 52:1-12; 63:11-19). Na verdade, as imagens do éxodo
modelizam a linguagem de diversos profetas. Oseias diz que Deus atrairia e
levaria Israel novamente ao “deserto” (local da peregrinacdo de Israel) e lhe
falaria “ao coracdo” (Os 2:14-15). Por meio de Miqueias, Deus promete: “Eu

lhe mostrarei maravilhas, como nos dias da tua saida do Egito” (Mq 7:15; cf. Is
4:2-6; 11:15-16).

Jodo descreve a libertagdo final no desfecho do Armagedom por meio da
imagem do secamento das dguas do Eufrates. Assim, ele faz uma aluséo as
profecias de Isaias sobre o fim do cativeiro babilénico bem como ao éxodo na
abertura do Mar Vermelho. Curiosamente, Moisés narra o éxodo empregando a
linguagem da criacdo; tal escolha sugere que, para ele, o éxodo corresponde a
uma nova criacdo. Jodo, por sua vez, ao conectar sua profecia ao fim do cativeiro
e ao éxodo, também sugere que o desfecho do Armagedom corresponde a um
novo ato criador, em que o povo de Deus é libertado para uma nova terra. Esses
relatos histéricos e proféticos linkados pela imagem da abertura das dguas
formam um tipo de hipertexto:

A abertura das dguas: criacdo e libertagao
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Em geral, o éxodo é referido com a imagem da abertura do Mar Vermelho.
Esse evento se transformou em um arquétipo ou tipo na meméria e na cultura
hebraica e, por conseguinte, em toda a Biblia. O pesquisador adventista Hans
LaRondelle diz que “os eruditos tém reconhecido o cantico de Moisés sobre a
vitéria do Senhor no Mar Vermelho como o arquétipo que se repete nas

batalhas de Yahweh” (1992a, 381).

Os eventos centrais que marcam a relacdo de Deus com o povo eleito,
muitas vezes, sdo memorizados e reproduzidos em diferentes contextos a partir
de imagens. Essas imagens podem ser caracterizadas como paradigmaticas ou
arquetipicas, no sentido de que elas incorporam e transmitem conceitos, e
ajudam a estruturar a mente dos autores inspirados.

A metdfora da vinha, por exemplo, atravessa as Escrituras como uma
imagem temadtica do povo da alianca e da terra prometida. A histéria de Israel é
contada por meio da figura de uma vinha que foi plantada e cuidada, mas que
depois se degenerou e ndo deu os frutos esperados. Ela é desolada, mas, por
fim, restaurada. Falando sobre os primérdios da alianca, Moisés diz que Deus
colocou Israel em uma terra de “ribeiros” e “mananciais’, terra de “vides”, a terra
de Canad (Dt 8:7-8). Retratando a idolatria posterior, Isaias elabora uma

7 [ » 6« . -1, . 13
pardbola e compara Israel a uma “vinha”, plantada em um “outeiro fertilissimo
(Is 5:1), a qual, porém, decepcionou o Senhor, ndo produzindo os frutos



esperados. Entdo, Deus decidiu desolar sua vinha e tornd-la em um “deserto” (v.
6). A imagem da vinha se expande na linguagem deste segundo profeta e passa
a incorporar ndo so a terra de Canad, mas também o povo de Israel. Tanto a
terra de Canad quanto Israel se tornam estéreis sem as béncaos da alianca.
Jesus retoma a imagem da vinha (ou “videira”), dizendo que Ele mesmo é tanto
a raiz quanto o tronco da drvore, e os discipulos, os ramos. Todo aquele que
permanece conectado a Jesus produz “muito fruto” (Jo 15:7, 8), os mesmos
frutos que a antiga videira de Israel falhou em produzir. A imagem modeliza
ainda a argumentacdo de Paulo acerca da filiacdo divina dos crentes gentios,
mediante a fé em Cristo. Ele troca a “videira” pela “oliveira”, mas retoma as
palavras de Cristo: alguns “ramos foram quebrados”, outros foram “enxertados”,

tornando-se participantes da raiz e da seiva, mediante a fé em Cristo (Rm
11:17).

Nesses textos, a vinha, videira ou oliveira funciona ndo s6 como uma
metéfora, mas se transforma em uma imagem da memdria, um recurso de
linguagem, capaz de conectar os textos e criar uma estrutura comum de
argumentag¢do entre os diferentes autores, formando um hipertexto. Embora
utilizem o grego, uma lingua caracterizada pela abstracdo em contraste com a
concretude do hebraico, Jesus e Paulo empregam o mesmo recurso
imagético/visual e concreto da cultura hebraica. Isso mostra que eles
compartilham com Moisés e os profetas uma maneira comum de pensar e de se
expressar. A imagem da vinha ou da oliveira é um exemplo da imagética biblica.

Pode-se dizer que a vinha seja uma imagem primordial da relacdo de Deus
com Israel, ou seja, pertencente ao principio das coisas. Muitas imagens
arquetipicas reproduzidas ao longo das Escrituras retomam os acontecimentos
primordiais, como o éxodo, a queda e a criacdo.

Por exemplo, no relato da queda, Adao e Eva sentiram-se nus diante de
Deus (Gn 3:11). Apés o inquérito, Deus proveu vestes para eles,
presumivelmente da pele do primeiro cordeiro morto (3:21). A condi¢do de
nudez e a impropriedade das vestes de origem humana se tornam uma
representacdo da condi¢@o de indignidade, e as vestes providas por Deus, da
condi¢do de justificacdo e absolvicdo. Mais tarde, o sumo sacerdote Josué é
mostrado com vestes sujas, as quais sdo trocadas por limpas, indicando o
beneficio da justica que provém da fé, sobre os judeus pés-exilicos (Zc¢ 3:3, 4).
Nisso, a visdo dada ao profeta retoma a imagem da veste, simbolo de



dignidade/indignidade, presente no relato da queda. Mais tarde ainda, o filho
prédigo da pardbola de Cristo recebe vestes limpas e novas ao ser reintegrado a
casa paterna (Lc 15:22). No Apocalipse, os impios tentam se esconder, a
exemplo de Adao e Eva, sugerindo sua “nudez” ante o trono de Deus, no climax
do sexto selo (Ap 6:16). Por sua vez, os salvos trajam vestes brancas e
permanecem dignos ante o trono de Deus (Ap 7:9). Os santos usam “linho
finissimo, resplandecente e puro”, simbolo de sua vida justificada e santificada
diante de Deus pela fé em Cristo (Ap 19:8, 14). Assim, as “vestes” se tornam
uma imagem de conceitos essenciais da histéria da salvag¢do e conectam os
textos posteriores a um acontecimento primordial: a queda.

O pesquisador adventista Jon Paulien, autor de diversos artigos e livros
sobre o Apocalipse, pontua que os autores do Antigo Testamento construfram
suas mensagens a partir de quatro imagens primordiais, as quais se
transmutaram na memdria do povo hebreu em icones de eventos e atos
especiais de Deus. Esses eventos seriam a criacdo, o dildvio, o éxodo e o retorno
do cativeiro babilénico. “A maioria das profecias do Antigo Testamento emprega
a linguagem de um ou mais desses eventos” (2004, 34, 35).

Ainda segundo Paulien, essa recorréncia aos eventos-chave ou primordiais
é uma caracteristica da revelacdo divina, transmitida por meio dos profetas.
Entender esse processo de recorréncia dos eventos ou imagens-chave nos ajuda
a organizar uma metodologia para o estudo das profecias, especialmente as do
Apocalipse.

Mais exemplos da imagética biblica: A linguagem do dildvio retoma a
criacdo, no sentido de que a Terra coberta pelas dguas foi colocada novamente
na situacdo anterior a criacdo. Imagens e palavras comuns linkam os dois relatos
descrevendo um movimento que sai do dominio do abismo para a criagio e que,
entdo, retorna a condicdo de abismo. Antes da criag¢do, a Terra era “sem forma e
vazia” e “havia trevas sobre a face do abismo [heb. tehowm]” (Gn 1:2). Deus,
porém, deu forma a Terra e a encheu de seres vivos; e “assim, pois, foram
acabados os céus e a terra e todo o seu exército” (Gn 2:1). No dilavio, eis que
se romperam “as fontes do grande abismo [tehowm]” (Gn 7:11), e a Terra outra
vez ficou sem forma, coberta pelas dguas. Pereceram todas as formas de vida
em que havia “félego”, e “assim, foram exterminados todos os seres” (Gn 7:22,
23; ver 8:1-5). Essa mesma linguagem é empregada por Jeremias para descrever
a Terra na condi¢do do dia da ira de Deus: “Olhei para a Terra, e ei-la sem



forma e vazia; para os céus, e nao tinham luz” (Jr 4:23; ver 4:9, 23-27).

A narrativa de Moisés em Génesis 7 e 8 indica que ele tinha a imagem da
Terra pré-criacdo em mente ao reportar a condi¢do do planeta no dilavio. “A
linguagem do diltvio € a linguagem da cria¢do” (Paulien, 2004, 36). Por sua vez,
a linguagem de Jeremias também evidencia que a imagem da Terra pré-criacio
¢ seu modelo do que serd a Terra ap6s o predominio do pecado, no dia do

Senhor.

No éxodo, as dguas do Mar Vermelho sdo abertas para deixar Israel sair da
condicdo de cativeiro e opressdo (Ex 14:21, 22). Como foi dito, essa imagem é
retomada em diversos salmos e profecias, assumindo a dimensdo de um
paradigma ou imagem da memdria. A abertura das d4guas marca a libertacdo do
povo da alianga e o julgamento dos inimigos. Essa é a mesma linguagem
empregada na narrativa do fim do cativeiro e da queda de Babilonia. Deus
prometeu secar os rios de Babilonia, e a profecia se cumpriu quando Ciro
desviou as dguas do Eufrates, o que resultou na queda do reino de Belsazar e na
desolacdo de Babilonia (Is 11:15, 16; 44:27, 28). No Apocalipse, a queda da
Babilonia mistica e a libertacdo dos fiéis de Deus também sdo previstas com a
imagem do secamento das dguas de um rio (Ap 16:12-16).

Nesse sentido, a imagem e a linguagem da cria¢do, do dilavio, do éxodo e
do fim do cativeiro funcionam como estruturas organizadoras da meméria e da
visdo espiritual dos autores biblicos. Nao s6 as palavras sdo reempregadas, mas
a imagem desses atos divinos exerce um papel estruturante no pensamento dos
autores inspirados, de modo que seus textos se apresentam interconectados na
forma de um grande hipertexto.



INSPIRACAO E CULTURA

Os grandes eventos anteriormente citados se tornaram em referenciais
para o povo da alian¢a, moldando o pensamento dos israelitas, inclusive dos
autores do Novo Testamento. Quando essas pessoas falavam de sua relacdo
com Deus, esses eventos em forma de imagens vinham a2 mente como uma
espécie de comprovagdo da alianga divina com eles. O fato de os autores
inspirados reproduzirem a linguagem desses eventos em diferentes relatos
(histéricos, poéticos e proféticos) mostra que Deus se revela nas condicdes
culturais em que as pessoas estdo, e a revelagdo se reveste das imagens e da
linguagem particular dos individuos com quem o Senhor se comunica. Deus



revela uma mensagem celestial, mas na linguagem e na mentalidade das
pessoas que recebem a mensagem originalmente (Paulien, 2004, 43).

Isso € o que significa dizer que a Palavra de Deus é “constituida cultural e

historicamente”, embora ela ndo seja “condicionada” pela cultura (Miieller,
2007, 113).

Em vista disso, a maneira mais segura de interpretar as Escrituras,
especialmente as profecias, é buscar conhecer a linguagem original e a
mentalidade em que os autores biblicos estavam inseridos. Quando falamos
aqui de linguagem original, com propésito de interpretacdo das Escrituras, ndo
falamos s6 da lingua falada pelos autores inspirados, no caso o hebraico,
aramaico e grego, mas também do conjunto de imagens e estruturas de
pensamento com as quais eles estavam familiarizados.

Muitas vezes, as pessoas hoje leem as profecias como se tivessem sido
escritas empregando eventos e linguagens de nossos dias. As profecias revelam
o futuro, mas a linguagem e a mentalidade em que foram codificadas é a do
profeta e de seu tempo. Para entender a profecia, portanto, é preciso entender o
que ela significou para o autor original em sua linguagem, mentalidade e
cultura.

Ellen White fala de acontecimentos futuros em relagdo a seu tempo, mas
emprega a linguagem de sua época. Por isso, ela fala do povo de Deus buscando
refligio nas montanhas, e os inimigos usando espadas contra eles (1988a, 284,
285; 2004, 655, 656). Hoje, em tempos de satélites, as montanhas podem nao
ser mais totalmente seguras para se esconder, nem espadas sdo armas
empregadas em persegui¢do. Ela também teve uma visdo em que contemplou
uma grande locomotiva que corria velozmente para a destruicdo, representando
o mundo sob a direcdo de Satands. Esse meio de transporte era muito familiar
em seu tempo, sendo também o mais veloz da época (ver White, 1988a, 88,
263), o que ndo é mais o caso hoje. No entanto, o sentido de suas metéaforas
permanece.

Jon Paulien tem estudado as férmulas empregadas pelo Apocalipse em
suas referéncias ao Antigo Testamento. Segundo ele, “as palavras e as imagens
usadas pelas pessoas sdo portadoras de sua experiéncia passada, de seu
background cultural”. Assim, o recurso da linguagem expressa aquilo que é



familiar as pessoas em dado tempo e lugar. Por isso, a linguagem precisa ser
estudada e decodificada a fim de se tentar chegar o mais préximo possivel das
ideias do autor em seu tempo. No caso das profecias, “o futuro é descrito na
linguagem das pessoas do tempo em que a revelacdo é dada” (Paulien, 1992a,
74). Ironicamente, hoje, para conhecer o futuro precisamos estudar o passado!

Na revelac¢do, a mensagem sempre se origina do trono de Deus no Céu e,
em se tratando de profecia, revela o futuro, mas é manifestada e comunicada
sempre ‘no tempo, no lugar e nas circunstancias do autor humano” (ibid., 75).
Por isso, ndo hé nas profecias uma representagdo das estruturas papais da Idade
Média, mas uma besta e o niimero enigmdtico 666. A moderna nacio
americana com seus ideais cristdos de liberdade é retratada por meio de uma
besta que parece cordeiro, mas que fala como dragdo. O Apocalipse ndo faz
mencdo a crise ecoldgica, tratados internacionais, computadores, chips, jatos,
etc., porque essas coisas ndo faziam parte da cultura do profeta que viveu no
primeiro século. Jodo fala de candeeiros, anjos, livro selado, cavalos, trombetas,
tacas de vinho, dragdo, uma mulher pura e uma meretriz, serpente e bestas,
todas figuras extremamente familiares ao profeta, as quais Deus usou para se
comunicar com ele nas circunstancias em que ele vivia.

As imagens empregadas por Jodo refletem sua familiaridade com a
imagética hebraica, especialmente com o santudrio. A visdo das almas “debaixo
do altar” (Ap 6:9-10), clamando por vinganca faz referéncia ao sangue, que é
“vida” (Lv 17:11), derramado nos sacrificios das vitimas do santudrio na base do
altar (Lv 4:7). A imagem ecoa o clamor do sangue de Abel desde a terra (Gn
4:10; Hb 12:24). A alusdo é ao martirio dos santos, vitimas que teriam seu
sangue derramado como em sacrificio. Isso se torna ainda mais claro quando
Apocalipse 16:6 declara que os impios que sofrem sob as pragas “derramaram
sangue de santos e de profetas”. Em outra visdo, o “fogo do céu” que desce pelo
poder da segunda besta é uma imagem que reproduz a cena do Carmelo (1Rs
18:24, 38; Ap 13:13). A imagem do Cordeiro em pé no monte Sido com os 144
mil (Ap 14:1) reproduz a cena de Salomao e todo o Israel no monte Sido (1Rs
8:1), de onde também sai o remanescente de Israel (2Rs 19:31). Assim, Jodo
extrai suas imagens do Antigo Testamento.

Deus ndo ignora nem passa por cima da cultura, do background, estilo
literdrio ou modo de pensar das pessoas com quem Ele se comunica. Por
exemplo, em Daniel 7, Ele revela basicamente a mesma mensagem de Daniel 2.



Entretanto, para o rei pagio, as na¢des foram retratadas na forma de um “idolo”,
uma “imagem”. Nabucodonosor certamente entendia as na¢des como gloriosas,
representando por seu brilho os deuses a quem seus povos serviam. Por outro
lado, ao profeta hebreu, as nagoes sdo representadas como ele as via, como
bestas ferozes e vorazes, prontas a escravizar e destruir seu povo.

Conhecer o significado original da linguagem e da forma comunicativa
usada pelos escritores biblicos ajuda a nos proteger da tendéncia natural de
reconstruir o texto biblico a nossa imagem, adaptando seu significado ao nosso
tempo. “O significado original da linguagem do texto é crucial para a correta
interpretac¢@o das Escrituras” (ibid., 76).

A predominancia dos eventos-chave nas Escrituras mostra a maneira de
pensar dos profetas biblicos. Eles ndo s6 utilizam as imagens da cria¢ao, diltvio,
éxodo e retorno do cativeiro, mas é possivel dizer que essas imagens servem
como uma espécie de linguagem, no sentido de que elas modelizam e
estruturam a maneira de pensar desses autores. Esse esquema da revela¢do
prové as fundagdes sobre as quais podemos entender melhor o Apocalipse. O
livro profético de Jodo ndo s6 repete esse modelo de revelacdo, mas ele o
emprega A exaustao.

Assim, os eventos, as imagens, as cenas e a terminologia do Apocalipse sdo
provenientes do Antigo Testamento, material com que Jodo estava intimamente
familiarizado. Essas imagens e linguagens, que estruturam a mentalidade do
profeta, tendem a emergir de modo natural em seus textos. Isso pode também
ser chamado de intertextualidade, uma espécie de jogo de espelhos entre dois
ou mais textos biblicos, em que um reflete imagens e linguagens de outros.

INTERTEXTUALIDADE BiBLICA

As alusdes do autor biblico a um evento ou imagem usados por outro autor
ocorrem em diferentes niveis e formatos. O mais comum é uma citag¢@o ou
referéncia direta. Por exemplo, os autores do Novo Testamento fazem intimeras
citacdes do Antigo Testamento. Para isso, utilizam férmulas introdutérias:
“ouvistes que foi dito aos antigos” (Mt 5:21); “Moisés disse” (Mc 7:10);
“conforme o que estd escrito na Lei do Senhor” (L¢ 2:23); “na lei est4 escrito”
(I1Co 14:21); ou “esté escrito nos profetas” (Jo 6:45).



No entanto, a citagdo direta ndo é considerada como um tipo de
intertextualidade propriamente dito, que seria uma cita¢do mais natural e
possivelmente até inconsciente. Na intertextualidade, o autor ndo usa nenhum
termo para indicar que esté se referindo a outro texto. Ele simplesmente
emprega uma mesma linguagem ou as imagens jd empregadas anteriormente, e
o leitor precisa descobrir o que estd por trds de sua maneira de codificar a
mensagem. Entdo poderd entendé-la mais claramente.

Por causa das conexdes intertextuais, o conjunto das Escrituras forma uma
unidade interconectada que pode ser considerada um grande “hipertexto”. No
caso da internet, os diferentes textos disponibilizados na rede formam um
imenso hipertexto, ao serem linkados por meio de conexdes intertextuais
(palavras, frases, imagens que acendem quando o mouse corre sobre as
mesmas), diferentemente do texto comum que segue uma sequéncia linear. No
caso das Escrituras, os diferentes textos na forma de narrativas, ordculos,
salmos, visoes e dissertacdes estdo conectados entre si por meio da repeticdo de
certos termos, Imagens e expressoes, 0s quais, respeitados 0s contextos
paralelos, permitem que um autor inspirado seja interpretado por outro também
inspirado. Encontrar essas conexdes € parte do trabalho do intérprete na busca
dos caminhos oferecidos pela prépria Escritura para sua interpretacao.

HIPERTEXTO

TEXTO COMUM LINEAR |

I
|

Os pesquisadores Sloan e Newman explicam que “a intertextualidade
biblica ou interbiblica é o engaste de fragmentos, imagens e ecos de um texto



dentro de outro” (2002, 58). Segundo eles, autores biblicos posteriores
demonstraram seu amor e sua fidelidade a sua tradi¢do ao remodelar
estrategicamente seus textos com base em relatos de seus colegas inspirados
(ibid., 59). A intertextualidade revela que os autores biblicos eram dotados da
“ciéncia e da arte de fazer associa¢des e conexdes entre textos no interior do

canon biblico” (Diop, 2007, 135).

Um exemplo bem claro desse “engaste” de um texto dentro do outro é a
narrativa do Ano do Jubileu. A profecia de Isaias, lida por Jesus em Nazaré (Is
61:1-2; Lc 4:16-19), tem uma extensa relacio intertextual com o Pentateuco,
embora Isafas ndo estivesse fazendo uma cita¢do direta de Moisés.

Em Levitico 25:8 a 12, Moisés prescreve o Ano do Jubileu. Apés uma
sequéncia de 49 anos, chegava-se ao ano santo. Nesse ano, no dia 10 do sétimo
més, portanto, no Dia da Expiac¢do, os israelitas comemoravam o Jubileu, com a
proclamacdo da liberdade aos escravos, o cancelamento das dividas, a

reapropriacdo das terras perdidas e o descanso do trabalho de semear (ver
também Ex 21:2-6; 23:10-12; Dt 15:1-8; 31:9-13).

Esse ano 50° era um tipo de ano de Pentecostes, ao final de 49 anos. Isso
faz sentido, ao se considerar que o Espirito Santo é o agente e principio da

liberdade.

A profecia de Isafas 61 trata da restaurac@o do Israel cativo, prometendo
liberdade aos exilados e restauracio espiritual. Em vez de usar sua expressio
favorita, “o dia do Senhor” (Is 2:17; 11:11; 27:1; 34:8), Isafas fala nesse texto do
“ano aceitavel do Senhor”, estabelecendo assim uma conexio intertextual entre
sua profecia e os textos de Moisés sobre o Ano do Jubileu.

“Ao batizar a teologia do Jubileu de Levitico em sua escatologia, o profeta
visualiza um dia em que a sociedade humana vai experimentar uma poderosa,
singular e final transformacdo”, que Isafas sugere estar prefigurada no Jubileu
(Sloan e Newman, 2002, 60). O profeta ndo apenas “engasta” o Jubileu em sua
escatologia; ele vai além ao atribuir ao Jubileu uma dimensao profética que nao
tinha sido elaborada nem sugerida por Moisés.

Em Nazaré, ao ler Isafas, Jesus aprofundou ainda mais o tom escatoldgico
atribuido ao Ano do Jubileu (Lc 4:18). Cristo anuncia o Ano do Senhor em



termos de liberdade, ndo do cativeiro social, mas do poder do pecado, sob o
batismo e a uncdo do Espirito Santo. Uma vez que para a igreja esse batismo
ocorre no Pentecostes, o significado teolégico do Ano do Jubileu atinge entao
seu climax. A liberdade espiritual, no ano evangélico do Senhor, é liberdade do
cativeiro do pecado, do senhorio de Satands; € a liberdade provida pela presenca
do Espirito Santo. “Se o Filho vos libertar verdadeiramente sereis livres” (Jo
8:36). Paulo afirma que a vida “no Espirito” é liberdade do pecado (Rm 6:12,
18,22;7:24;8:2, 11).

Quando um profeta retoma imagens e linguagens usadas em profecias
anteriores, a fim de compor ou transmitir uma nova mensagem, a verdade
revelada se expande em um tipo de espiral, assumindo novas e progressivas
dimensoes de significado. Além disso, o engaste de um texto em outro prové
importantes recursos interpretativos. Nesse sentido, a imagética e a
intertextualidade biblica sdo poderosos recursos da revelacio e da inspiracao,
bem como da iluminagdo do Espirito para a compreensao da verdade revelada.

As relagdes intertextuais entre os autores inspirados ndo é uma descoberta
dos estudiosos contemporaneos. Na verdade, essa era uma maneira de pensar e
de transmitir a revelagdo divina predominante na mentalidade judaica. Diop
afirma que “a maneira pela qual o judaismo rabinico desenvolveu as regras
formais (middot) de interpretag¢do das Escrituras testifica da importancia da
interpretacdo interbiblica do Antigo Testamento” (2007, 137). Ele acrescenta
que “a interpretagdo interbiblica [ou intertextual] era parte do ambiente
religioso e cultural dos escritores do Novo Testamento” (ibid.).

Os intérpretes judeus, conhecidos como rabinos, consideravam que a
exegese intertextual se baseava na ideia de que “o texto contém um mistério
comunicado por Deus que ndo é compreendido até que a solucio seja dada por
outro intérprete inspirado” (Snodgrass, 2001, 218).

Por isso, a ocorréncia de intertextualidade nas Escrituras é abundante,
tanto entre os profetas e o Pentateuco, como entre os autores do Novo
Testamento e os do Antigo Testamento.

Mais exemplos de intertextualidade: Em seu sermao no Pentecostes,
Pedro, corajosamente, declarou que o Jesus que os judeus haviam condenado e
crucificado ndo apenas ressuscitara, mas havia sido exaltado ao trono da



Majestade nos Céus. Diante da exaltacdo de Cristo, os judeus arrependidos e
contritos se renderam e se curvaram ao Messias (At 2:32-38). Esta narrativa
tem uma relag¢@o imagética e intertextual com o evento de José reunido com
seus irmdos, apds a morte de Jac6. O jovem José foi odiado e vendido pelos
irmdos e padeceu no calabouco do Egito. Contudo, dali ele saiu para ser
exaltado a governador do Egito e sentou no trono mais poderoso da Terra
naquele tempo. Diante disso, arrependidos, os irmdos acabaram se curvando
perante ele (Gn 50:15-21). Assim, inspirado pelo Espirito, o apéstolo construiu
seu sermdo tendo como pano de fundo um evento bem familiar & memoéria de
seus ouvintes judeus, cuja rea¢do completou o paralelo entre as duas cenas.

No Apocalipse, a descri¢do da meretriz Babilonia contém elementos
textuais de diversos relatos do Antigo Testamento. Um deles é a narrativa do
sonho de Nabucodonosor de uma arvore grande e frondosa. Na visdo de Jodo, a
meretriz estd sentada sobre “muitas dguas” (Ap 17:1). Seu vinho embriaga “os
reis da Terra” e ela domina sobre eles (17:18). “Os mercadores da Terra” se
enriquecem “a custa da sua luxtria” (18:3). Todavia, um anjo de “grande
autoridade” desce do céu e exclama com potente voz: “Caiu! Caiu a grande
Babilonia” (18:2). Na composicao dessa visdo de Jodo, o sonho de
Nabucodonosor, que anunciava sua queda a condi¢cdo de um animal do campo,
parece evidente. O rei sonhou com uma drvore que crescia e se tornava forte;
sua altura atingia até o céu. Ela era vista até aos confins da Terra e nela havia
sustento para todos. Animais e aves do céu achavam sombra e faziam morada
nos seus ramos. No entanto, um “vigilante, um santo, que descia do céu”, clama
fortemente contra ela: “Derribai a 4rvore, cortai-lhe os ramos” (Dn 4:10-14,
itdlico acrescentado). Em ambos os casos, um poder de grande alcance tem sua
queda decretada por um mensageiro que desce do céu.

A prostituta, em Apocalipse 17, também espelha uma imagem do Antigo
Testamento, em uma relacdo intertextual entre profecia e histéria judaica. H4
uma relagdo tipolégica entre a meretriz e Jezabel: a meretriz apocaliptica
prostitui os reis da Terra (Ap 17:2), derrama sangue de santos e profetas (Ap
17:6; 18:20, 24) e tem a carne queimada e comida (Ap 17:16); por sua vez,
Jezabel praticava prostituicdo (2Rs 9:22), derramou sangue de profetas (2Rs
9:7) e teve a carne comida (1Rs 21:23; 2Rs 9:36). Contudo, essa tipologia ndo
esgota a relag@o entre as duas imagens. A prostituta escatoldgica é vista
“montada em uma besta escarlate” (itdlico acrescentado). Por sua vez, Jezabel, a



autoritdria rainha paga, dominava o rei Acabe, como se estivesse “montada”
sobre ele, lan¢ando assim o reino de Israel em um processo de paganizacdo. Da
mesma forma que Jezabel dominava o rei Acabe, a prostituta do Apocalipse
domina a besta e os reis da Terra (Ap 17:18) e emprega o poder real deles para
cumprir seus interesses pagaos.

Jezabel e a meretriz escatoldgica

Jezabel, a rainha paga, [
dominava o rei Acabe, como se .
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As relagdes intertextuais e a reprodu¢@o de imagens de textos anteriores
inicialmente evidenciam um processo particular da revelac¢do divina. Cada vez
que um autor recebe ou codifica um texto histérico, poético ou profético,
empregando imagens e estruturas textuais de outro autor inspirado, o
significado da verdade revelada se amplia e acumula novos vislumbres da
revela¢do. Além disso, o processo de encadeamento dos textos permite
encontrar as chaves providas pela prépria Escritura para sua interpretagio.

JANELAS PARA O SIGNIFICADO



No caso das profecias, Jon Paulien diz que “o propésito das alusdes é levar
o leitor a considerar a passagem do Antigo Testamento em questdo e aplicar seu
significado a passagem do Apocalipse” (Paulien, 2004, 139). E como se Jodo
quisesse que o leitor, ao reconhecer a alusio feita a um texto anterior,
percebesse o contexto mais amplo da profecia em questao.

O cendrio do Antigo Testamento e da prépria histéria da salvagio se torna
em um contexto mais estendido para o Apocalipse, livro no qual todos os
demais escritos biblicos “se encontram e se cumprem”. Uma frase ou um
simbolo podem se tornar uma janela ilustrativa para o significado pretendido
pelo autor inspirado.

Nessa perspectiva, o entendimento do Apocalipse deve ser buscado a luz
das passagens do Antigo Testamento que estdo “engastadas” em suas visoes.
“Reconhecer uma alusdo direta abre janelas para o significado pretendido pelo
autor” (ibid.). Isso é mais do que simplesmente considerar a lingua original em
que o autor biblico escreveu seus textos. Tem que ver com a maneira de pensar
e com as imagens e estruturas de pensamento e linguagem que operam em sua
memoria.

O Apocalipse, portanto, ndo pode ser entendido sem permanente
referéncia ao Antigo Testamento, a fonte das imagens e das linguagens de seu
autor. As recorrentes referéncias do Apocalipse ao Antigo Testamento indicam
que esta € a principal chave para abrir o significado dos simbolos do livro
profético. “O Antigo Testamento prové os meios para ‘decodificar’ a mensagem
do Apocalipse” (Paulien, 1992a, 80).

As referéncias ao Antigo Testamento podem emergir tanto da mente de
Deus, aquele que revela, quanto da memdria de Jodo, que recebe a revelacdo e
a relata. Assim, elas refletem tanto a mente de Deus quanto a de Jodo, a quem
Deus revelou a si mesmo e sua palavra. No estudo desse livro, portanto,
expressdes como o autor quer dizer’, “a intencdo de Jodo” ou “o Apocalipse se
refere” ndo devem ser entendidas como indicando que o livro do Apocalipse
seja um produto meramente humano. Essas expressoes sdo uma forma
simplificada para se referir a complexidade da autoria divino’humana do livro
em sua totalidade.

O uso das imagens e da linguagem do Antigo Testamento ndo é facilmente



identificado no Apocalipse uma vez que ocorre a transposi¢do do texto hebraico,
com o qual Jodo devia estar mais familiarizado, para a lingua grega, na qual o
Apocalipse foi escrito. Jodo ndo usa simplesmente a LXX (versdo grega do
Antigo Testamento) como seu texto bdsico, embora algumas palavras possam
ser relacionadas entre essa versdo grega e o Apocalipse. Os comentaristas e
estudiosos do Apocalipse reconhecem diferentes fontes por trds das referéncias
do texto de Jodo. O Comentdrio Biblico Adventista afirma que “uma anilise
dessas citacoes e alusdes ao Antigo Testamento deixa claro que Jodo traduziu
diretamente do Antigo Testamento hebraico, embora as vezes tenha sido
influenciado pela LXX ou por alguma outra versdo grega posterior” (ed. Nichol,

7:800).

Em geral, o Apocalipse reflete o Antigo Testamento de modo inconsciente
e livre, por meio de imagens de memdria e intertextualidade, dando eco a
expressoes e simbolos “vivos” como parte da cultura e da mentalidade do
apostolo Jodo. Entretanto, hd também as referéncias deliberadas e conscientes,
quando Jodo parece ter o contexto original em mente e assume que seus leitores
conhecem a fonte que ele estd usando, embora ndo use a costumeira expressao
“estd escrito”. Essas referéncias, que parecem ser conscientes e deliberadas, sao
consideradas como um tipo de texto paralelo entre o Apocalipse e o Antigo
Testamento. Alguns tipos principais desses paralelos, segundo os especialistas,
sdo:

Paralelos verbais. Quando duas ou mais palavras significativas sdo
empregadas em comum. A passagem: “e subiu fumaga do poco como fumaca de
grande fornalha” (Ap 9:2) é uma citacao literal de Exodo 19:18: “a sua fumaca
subiu como a fumaca de uma fornalha”. Outro paralelo verbal é visto na razao
do lamento de Jodo pelo fato de ninguém “nem no céu, nem sobre a terra, nem
debaixo da terra” poder abrir o livro selado (Ap 5:3). Esse texto repete a mesma
lista de Exodo 20:4: “Nao fards para ti imagem |[...] do que hd em cima nos
céus, nem embaixo na terra, nem nas dguas debaixo da terra.”

Paralelos temdticos. Quando o autor tem claramente uma passagem em
mente, mas usa palavras diferentes. O paralelo pode ocorrer entre o texto grego
de Jodo e o texto da LXX, do hebraico ou aramaico. Por exemplo, a expressdo “o
Deus Todo-Poderoso” (theos ho pantokrator) é usada 121 vezes no Antigo
Testamento, mas um contexto paralelo com o Apocalipse é encontrado apenas
em Amos 4:13 (NTLH): “Foi Deus quem fez as montanhas e criou o vento. Ele



revela os seus planos aos seres humanos. Ele faz o dia virar noite e anda por
cima das montanhas. Este é o seu nome: o Senhor, o Deus Todo-Poderoso.”
Apocalipse 1:8 diz: “Eu sou o Alfa e Omega, diz o Senhor Deus, aquele que ¢,
que era e que hd de vir, o Todo-Poderoso.”

Paralelo estrutural. Quando o Apocalipse usa uma narrativa inteira ainda
que sem reproduzir as mesmas palavras. Apocalipse 9:1 a 11 reproduz a mesma
sequéncia temadtica de Joel 2:1 a 11: a chamada por trombeta, mencéo a trevas,
um exército de gafanhotos, a descricdo do exército, ansiedade causada pelos
gafanhotos, o escurecimento do sol, o barulho das carruagens e a mencéo ao
lider do exército. Paralelos estruturais também ocorrem na descri¢do das pragas
(Ap 16 e Ex 7-12; SI 78, 105, 135, 136; outros exemplos sd@o: Ap 1:12-18 e Dn
7:9-13e Dn 10; Ap 13 e Dn 3 e 7; Ap 18 e Ez 26-28; Ap 19:11-16 e Is 63:1-6).

A visdo de Apocalipse 4 e 5 tem como pano de fundo a ceriménia de
coroac¢do dos reis de Israel (cf. Dt 17:18-20; 2Rs 11:12). As maldi¢oes da
alianca no Antigo Testamento (cf. Lv 26:21-26) estdo na base da visdo dos sete
selos. A visdo dos 144 mil, vistos vitoriosamente sobre o mar de vidro, cantando
o hino de Moisés e do Cordeiro, faz clara alusdo a Fxodo 15. As visdes de
Apocalipse 16:12 a 18:24 sdao montadas em cima do relato da conquista da
Babilonia histérica pelo rei persa Ciro e seu exército (Is 44:26-45:7; Jr 50-51).

No apéndice de The New Testament in the Original Greek, de Westcott e
Hort (1981, 184-188), estima-se que, dos 404 versiculos do Apocalipse, 265
contenham aproximadamente 550 referéncias a passagens do Antigo
Testamento; ha 13 referéncias a Génesis, 27 a Fxodo, 79 a Isafas e 53 a Daniel,
entre outras.

O Apocalipse, portanto, é a obra de um cristdo judeu intimamente
familiarizado com as imagens e as linguagens do Antigo Testamento. A
descricdo da Babilonia (Ap 17, 18) tem paralelos com Jeremias 51. As duas
bestas dos capitulos 13 e 17, com seus dez chifres que sdo dez reis, refletem
diretamente das visoes de Daniel 7 e 8. A visdo das duas oliveiras e dos dois
casticais (Ap 11) é uma reconstrucdo da visdo de Zacarias 4. Os periodos de
tempo no livro do Apocalipse derivam de Daniel, como “tempo, dois tempos e
metade de um tempo” (Ap 12:14; cf. Dn 12:7). Muitos dos juizos contidos nas
trombetas sdo paralelos as pragas do Egito. No primeiro capitulo do Apocalipse,
o verso 6 se refere a Fxodo 19:6; o verso 7 a Daniel 7:13 e Zacarias 12:10 e 12;



o verso 14 consiste de duas passagens extraidas de Daniel 7:9 e 13, e 10:5. O
verso 15 deriva de Daniel 10:6 e de Ezequiel 1:24; o verso 16 se relaciona com
Isafas 11:4 e 49:2; o verso 17 deriva de Isafas 44:6 e 48:12; e o verso 18, de
Isafas 38:10.

Além das inimeras referéncias ao Antigo Testamento, o Apocalipse
também tem paralelos no préprio Novo Testamento. Os acontecimentos do
discurso escatolégico de Cristo (Mt 24) podem ser divididos cronologicamente
em trés periodos: pré-tribulacdo, tribulacdo e pés-tribulacio. Esses periodos
estdo também no Apocalipse. Eventos como guerra, fome, pestes e terremotos
ocorrem nos quatro primeiros selos (Ap 6). Terremotos sdo mencionados em
Apocalipse 16:18 e 18:8. A questdo do martirio (Lc 21:12-16) ocorre em
Apocalipse 6:9 a 11; 11:7 a 10; 13:7, 15; 16:6; 17:6; e 18:24.

A grande tribula¢do é mencionada em Apocalipse 7:14. Os falsos profetas
sdo referidos em sua forma escatolégica nos capitulos 13 e 16:13. Os distdrbios
celestes de Lucas 21:25 a 28 estdo em Apocalipse 6:12 a 14. A vinda do Filho
do Homem é anunciada em Apocalipse 1:7 e é consumada quando o Senhor se
manifesta no climax da batalha do Armagedom (Ap 19:11-21).

Também é preciso frisar, no entanto, que, embora o Antigo Testamento
seja amplamente referido direta e indiretamente no Apocalipse, a obra de Joao é
claramente uma composicdo do contexto do evangelho. A vitéria de Cristo na
cruz é o tema organizador de todo o livro do Apocalipse. Cada mencao ao
santudrio centraliza-se no Cristo que foi morto, mas que esta vivo. E sua obra
como mediador e intercessor que abre o livro selado e dd o ponto de partida a
cadeia de eventos descrita em toda a obra. E Cristo que abre e fecha toda a
narrativa apocaliptica de Jodo.

A mensagem da cruz e do breve retorno de Cristo atravessa todo o
Apocalipse. Cristo é o personagem central; de fato, o protagonista de todo o
livro profético.



O Santuario no Apocalipse

e vocé tentar se comunicar com alguém que ndo fale a sua lingua e fizer

todos os esfor¢os, mas sem éxito, sem divida, a comunica¢do podera se

estabelecer se vocé usar um desenho ou mimica. De fato, a imagem é um
recurso de comunicag¢do universal. Deus sabe disso, pois Ele é o engenheiro
que planejou e executou a construcdo de nosso cérebro. A evidéncia disso é
que, diante da necessidade de comunicar aos seres humanos o plano da
salvacdo, Ele decidiu usar um recurso visual: o santudrio, cheio de cores,
formas, desenhos, ritos e figuras.

Além do Criador, os profetas, inspirados pelo Espirito Santo, também
sabem disso muito bem. As profecias estdo cheias de simbolos e figuras. Entre
os profetas, Jodo é certamente o mais especializado no uso das imagens. O
Apocalipse € rico em figuras, especialmente as derivadas do santudrio.

As referéncias, imagens e conexdes intertextuais com o Antigo Testamento
constituem uma forte evidéncia de que as fundacdes do Apocalipse sdo, de fato,
as Escrituras hebraicas. No entanto, as estratégicas cenas do santudrio,
descritas nesse livro, ndo deixam duvida de que a visdo profética de Jodo esta
particularmente fundada na alianca de Deus com Israel como retratada no
santuario.

Uma das mais impressionantes caracteristicas do Apocalipse é a constante
representacdo das cenas de adoracdo no Céu, geralmente em meio a espagos e
imagens do santuério. As imagens e cenas do santudrio sdo um tipo especifico
de referéncia ao Antigo Testamento por parte do Apocalipse. Jon Paulien diz
que “o santudrio do Antigo Testamento e seus rituais exercem uma funcédo
estrutural na organiza¢do do livro do Apocalipse” (2004, 124). Isso significa que
o livro de Jodo ndo é um mero arranjado de relatos e visdes. Ele tem uma
estrutura detalhadamente organizada, com base nas cenas e mesmo nas festas
hebraicas relacionadas ao ritual do santudrio.



Tal é a predominancia do santudrio no Apocalipse que, em seus 22
capitulos (versdo Almeida Revista e Atualizada), a palavra “santudrio” ocorre 13
vezes, “sangue” 18 vezes, “altar” sete vezes, “taberndculo” quatro vezes,
“candeeiro” sete vezes, “sacerdote” trés vezes, “trono” 36 vezes e “Cordeiro” 31
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vezes, sendo s6 uma com “¢” mindsculo (Ap 13:11).

A interpretacdo adventista das estruturas textuais e imagéticas relacionadas
com o santudrio, no Apocalipse, é um desenvolvimento dos tltimos 40 anos.
Desde a década de 1980, quando Desmond Ford levantou dividas em relacdo a

hermenéutica do santuario e do Apocalipse tiveram um grande progresso e

doutrina do juizo investigativo, entre outras crengas adventistas, a teologia e a
aprofundamento. Um pouco desse desenvolvimento est4 refletido na série
Daniel and Revelation Committee Series, elaborada pelo Instituto de Pesquisa
Biblica, da Associa¢do Geral dos Adventistas do Sétimo Dia, e publicada em
parte no Brasil como Santudrio e Profecias Apocalipticas, pela Unaspress.

Importantes autores dessas décadas recentes no estudo do Apocalipse sio:
William Johnsson, Hans K. LaRondelle, Richard Davidson, Jon Paulien,
Jacques Doukhan, Ekkehardt Miieller e Ranko Stefanovic, entre outros. Todos
eles tém algum débito metodoldgico com o erudito adventista Kenneth A.
Strand. Este estudioso teve o mérito de lan¢ar uma nova base metodoldgica
para o estudo do Apocalipse entre os adventistas, mantendo mesmo assim a
perspectiva historicista. Antes, o Apocalipse era estudado, em grande medida, a
partir de uma perspectiva temética; depois disso, os estudiosos comegaram a
enxergar as estruturas textuais e as imagens que tao belamente compoem e
organizam o livro de Jodo. O estudo temético, que falhava em reconhecer a
dimensdo estrutural da obra do Apocalipse, passou a dar lugar a exegese textual,
escrituristica e intertextual das profecias.

Strand foi a primeira pessoa a perceber a chamada estrutura quidstica do
Apocalipse, segundo a qual o livro se divide em duas partes principais, sendo a
primeira predominantemente histérica (Ap 1-11:18) e a segunda, escatoldgica
(11:19-22:21). Ele também enxergou o papel modelizador e organizador do
santudrio em toda a estrutura do Apocalipse.

DA INTERCESSAO A EXPIACAO



Essa estrutura destaca uma visdo do santudrio na abertura de cada uma
das sete grandes secoes de visdes detalhadamente organizadas no Apocalipse.
As cenas do santudrio funcionam como uma introducio ao significado do
conjunto de visdes que as seguem. A sequéncia das cenas do santudrio também
determina um movimento progressivo em todo o conjunto de visdes, sendo que
elas comecam com Jesus no lugar santo e caminham para destacar o
encerramento da expiacdo e do juizo no lugar santissimo.

As sete se¢oes do Apocalipse sdo como que encadernadas pelo prélogo (Ap
1:1-8) e o epilogo (22:6-21), que estdo intimamente conectados por meio de
diversas expressdes comuns. Na primeira cena, Jodo se vé diante da figura do
Cristo glorificado, caminhando entre sete candeeiros; portanto, no lugar santo
(Ap 1:10-20). Esta cena abre a se¢do das cartas as sete igrejas. A segunda
mostra o trono do Deus criador (Ap 4) e a entronizacdo do Cordeiro glorificado
(Ap 5), o unico capaz de abrir o livro selado. Essa cena d4 abertura a visdao dos
sete selos. A terceira cena mostra o incensério de ouro com que se faz
intercessdo pelos santos (Ap 8:2-5), sendo seguida pela narrativa das trombetas.
Na quarta cena, ocorre a abertura do santudrio com a visdo da arca da alianca
no lugar santissimo, onde a expiagdo é realizada (Ap 11:19). O que se segue sdo
as visdes do climax do grande conflito. A quinta cena mostra a finalizacao do
juizo de investigacdo no lugar santissimo e a saida dos anjos com as tagas da ira
de Deus sem mistura de misericérdia (Ap 15:5-16:1); segue-se a narrativa das
sete Ultimas pragas. Na sexta cena, uma multiddo diante do trono proclama a
justica divina em face do julgamento da grande meretriz e anuncia as bodas do
Cordeiro (Ap 19:1-10); o que se segue € o juizo sobre os reis da Terra, a prisdo
do dragdo e aniquila¢do final do pecado e dos impenitentes. Por fim, na sétima
cena, diante do trono, Deus ¢ aclamado em virtude de seu tabernidculo com os
santos na nova Jerusalém (Ap 20:3-11).

AS SETE CENAS DO SANTUARIO NA ESTRUTURA DO APOCALIF
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Cada cena do santudrio é seguida de uma sequéncia histérica ou
escatoldgica de visdes, sendo que as cenas 2 a 6 também contam com um
interlddio ou vislumbre dos eventos finais. O quadro seguinte esboga a
estrutura do livro, organizada a partir das sete cenas do santudrio:



Todas as cenas retratam o santudrio celestial, os lugares santo e
santissimo, e o trono de Deus. As trés primeiras tratam dos mdéveis e atividades
do lugar santo: os sete candeeiros, a intercessdo por parte do Cordeiro
entronizado e o altar do incenso. As trés cenas seguintes tratam do inicio e do
encerramento da expia¢do e do juizo, no lugar santissimo. Na tltima cena, a
visdo é do templo celestial novamente, mas no contexto da nova Terra: “Eis o
taberndculo de Deus com os homens” (Ap 21:3).

Cada um dos sete conjuntos de visdes também descreve um movimento
em que a aten¢do do profeta se desloca do Céu ou do templo celestial para a
Terra. Esse movimento ocorre sete vezes. E como se Jodo subisse ao santudrio
no Céu e descesse a humanidade na Terra em cada novo conjunto de visoes.
Nada é mostrado ao profeta sem que primeiro ele visualize o santudrio, centro
do comando de Deus no plano da salva¢do. Antes de mostrar qualquer
movimento na Terra, envolvendo a igreja e o mundo, o profeta vé a acdo de
Deus no trono e no santudrio, garantindo assim a consumagio da redencio dos
santos.

Nas quatro primeiras cenas, ocorre meng¢ao a objetos e eventos do templo
(candeeiro, sacrificio do cordeiro, incenso e arca da alianca). Entretanto, nas
trés seguintes (a partir de Ap 15:8), ndo hd mais mencéo a essas coisas. “Apos a
linha que divide o quiasma, as cenas do templo ndo mais envolvem os objetos
do templo porque as funcdes representadas por esses objetos — as atividades
salvificas indicadas por eles — ja ndo estdo mais disponiveis. Em vez disso,
fumaca enche o templo porque o ministério da misericérdia ja se encerrou”

(Strand, 1992a, 69).

Ap6s a cena do encerramento da intercessdo e da expiacdo, sdo feitas
proclamacdes e dados sinais de juizo com referéncias apenas ao trono divino e
ao Céu (16:17; 19:1-5; 21:5). O ponto de transi¢do entre essas cenas é
Apocalipse 11:19, que fala do lugar santissimo, onde ocorre a expia¢cdo, com a
mencdo da arca contendo as tdbuas da alianca. O conjunto de visdes de
Apocalipse 11:19 a 14:20 fica exatamente no centro da estrutura do livro para
destacar o climax do contflito como o ponto focal do livro.

O pesquisador adventista Ranko Stefanovic enfatiza que, enquanto a
terceira cena (Ap 8:2-5) destaca o servigo continuo de intercessdo no santudrio,
envolvendo a queima de incenso, a quinta cena (Ap 15:1-16:1) destaca o



encerramento da intercessdo, ficando “a quarta cena do santudrio localizada no
centro da estrutura”’, com a indica¢@o do juizo investigativo em curso a partir de
1844. Ele diz que “esse arranjo literdrio indica que os cap. 12 a 14 formam o
centro do livro, e que a igreja no limiar do climax do grande conflito é o ponto
focal de todo o livro” (2002, 31). Além disso, a atividade do juizo de
investigacdo ou expiacdo estd localizada, portanto, entre a intercessdo e o
derramamento das dltimas pragas.

Ao mostrar o drama da igreja no climax do grande conflito, o Apocalipse
revela as cenas do santudrio para enfatizar a garantia da vitéria final dos santos.
Kenneth Strand argumenta que a presenga divina que garante a reden¢do era o
foco central do antigo taberndculo em Israel. Moisés recebeu instruc¢des para
fazer um santudrio, de modo que Deus pudesse habitar no meio dos israelitas
(Ex 25:8). Quando a construciio estava completa, “a nuvem cobriu a tenda da
congregacio, e a gléria do Senhor encheu o taberndculo” (Ex 40:34).

O Apocalipse, portanto, é organizado a partir da estrutura do santudrio
para enfatizar que a continua presenca de Deus é uma garantia de vitéria no
climax do grande conflito, e é por essa presenca que os santos vencem o dragio.

Este é o pensamento fundamental: que a presenca divina permeia as cenas
introdutdrias dos sete conjuntos de visdes do Apocalipse. Deus, na pessoa do
Cristo vivo, em primeiro lugar, é descrito como estando presente com seu povo
na Terra, sustentando-o e provendo mensagens por meio do Espirito Santo,
entdo a cena muda para o santudrio celestial, onde Cristo estd ativamente
ministrando em favor de seu povo. Finalmente, quando Deus e o Cordeiro
habitam com os remidos e a nova Jerusalém é trazida para a nova Terra, a
constatagdo final é a tangivel presenga de Deus com seu povo (Strand, 1992a,

66).

Ellen White valoriza essa ideia ao afirmar que “uma coisa se compreendera
certamente no estudo do Apocalipse — que a liga¢do entre Deus e seu povo é
intima e decidida”. E acrescenta: “Maravilhosa ligacdo é vista entre o universo
do Céu e este mundo” (2002, 114).



A presenca de Deus, no entanto, jamais é estdtica. Onde quer que o
Senhor se manifeste, sua presenca é marcada por acdes salvificas.

A CONSTANTE ATIVIDADE DE DEUS

Diversos estudos tém mostrado o significado crucial das cenas do santudrio
na introduc¢do de cada se¢do de visdes para a interpreta¢do do Apocalipse.
Richard Davidson diz que “todo o livro é estruturado pela tipologia do santudrio”

(1992, 112; ver também Strand, 1992, 35-39).

As cenas introdutdérias do santudrio destacam a progressio da histéria da
redencdo dentro do Apocalipse. Essa progressido se deve ao envolvimento direto
e pessoal do préprio Deus. A acdo continua do Deus criador e do Cristo
entronizado e glorificado, enviando o Espirito Santo e os anjos em socorro dos
santos (Ap 5:6), é o tema de cada uma dessas cenas gloriosas.

As cenas do santudrio ndo somente estruturam o Apocalipse, mas servem
de antecipacdo e realce 2 mensagem de cada se¢do de visdes. As trés primeiras
cenas (Ap 1:12-20; 4-5; 8:2-5) estdo centralizadas ou relacionadas com o lugar
santo do santudrio. Como tal, elas apontam para o ministério mediador didrio
(tamid) de Cristo.

A primeira cena retrata Cristo entre os sete candeeiros, lembrando as sete
lampadas do lugar santo que queimavam continuamente (Ex 25:37). Essa visdo
de Cristo caminhando entre os sete candeeiros (que sdo as sete igrejas, Ap
1:20) aponta para sua mediag¢@o constante e seu “caminhar” entre seu povo ao
longo da histéria. Cristo estd familiarizado com as lutas dos santos. Os detalhes
acerca da pessoa de Cristo como sacerdote, descritos na visdo, sdo
reempregados no inicio da mensagem a cada igreja (Ap 2 e 3). “Assim, uma
intima conexdo entre o Sacerdote celestial e sua mensagem as igrejas é revelada
nesta cena. Essa conexdo comunica seguranca e conforto: Cristo estd no meio

dos candeeiros (1:13), caminhando entre eles. Ele sabe da condicao deles e de
suas necessidades” (Davidson, 1992, 116).

A segunda cena destaca o trabalho de Cristo como intercessor, o Cordeiro
que foi morto, tendo assumido o trono da Majestade no universo. Esta cena
parece descrever a cerimonia de inaugurac¢do do santudrio celestial apés a



ascensio de Cristo. Por causa de sua morte e da vitéria sobre a cruz, Cristo é
instalado para seu ministério de intercessdo no lugar santo (Ap 5:5-10, 12; ver

Hb 8:1, 2).

Os sete selos representam “os passos ou meios pelos quais Deus, por meio
de Cristo, prepara o caminho da histéria humana para a abertura e leitura do
grande livro do destino no julgamento e na consumacao escatolégica”
(Davidson, 1992, 116). A se¢do mostra como “Deus trabalha pela salvag¢do do
ser humano”, e € iniciada com a sugestiva cena de Deus assentado em seu trono
celestial, diante do qual Cristo se apresenta como plenamente qualificado para
romper os selos e abrir o livro do destino da humanidade.

A palavra grega thronos ocorre 62 vezes no Novo Testamento, das quais 47
estdo no Apocalipse. Esta palavra é a chave para o entendimento de Apocalipse
4 e 5, em que ¢ utilizada 19 vezes. Assim, a a¢do de Deus e de Cristo no trono é
o foco da visdo dos sete selos.

A terceira cena revela que o objetivo basico do ministério continuo de
Cristo é a intercessdo, com a menc¢do do incensario com as oracdes dos santos
oferecidas sobre o altar, diante do trono (Ap 8:3). Nesta cena do santudrio, que
introduz as sete trombetas, o anjo oferece incenso com as oracdes dos santos
sobre o altar de ouro (Ap 8:2-6), um retrato da media¢ao de Cristo no santudrio
celestial. Segundo Jon Paulien, a passagem se relaciona com o quinto selo (Ap
6:9-11), em que “as oragoes dos santos se referem particularmente as preces
imprecatérias dos perseguidos e martirizados” (2004, 313). Ele acrescenta que
“0 incenso (simbolo dos méritos de Cristo) torna essas oracdes aceitdveis, e as
sete trombetas sdo a resposta de Deus as ora¢des dos santos por vinganca sobre
aqueles que os tém perseguido e martirizado” (ibid.).

A visdo mantém a ateng¢do do profeta no “trono de Deus”, onde sete anjos
se preparam para tocar suas trombetas (Ap 8:2). Um novo ciclo de eventos estd
para tomar lugar. O tempo transcorrido é o mesmo das sete igrejas e dos sete
selos, mas novas dimensdes sdo apresentadas a medida que as trombetas sdo
tocadas.

Stefanovic vé as trombetas bem como os selos como o antincio da
interven¢do divina na histéria, em uma perspectiva historicista.



A abertura dos sete selos e o toque das sete trombetas cobrem o mesmo periodo
da histéria cristd, embora ndo na mesma sequéncia, que vai da cruz até o fim de
todas as coisas. Contudo, se a abertura dos sete selos retrata o progresso do
evangelho no mundo e seu efeito sobre aqueles que professam ser povo de Deus,
mas sdo infidis e desleais, a visdo do soar das trombetas retrata o julgamento de
Deus sobre aqueles que rejeitam o evangelho, “aos seres humanos que ndo tém o

selo de Deus sobre a fronte” (Ap 9:4), e que persistentemente oprimem seu povo
(2002, 282).

Jacques Doukhan destaca que a sétima trombeta ecoa o sexto selo. Ambos
estdo relacionados com o fim do tempo, quando todas as profecias alcancam
seu cumprimento final. Ambos anunciam esse momento nos mesmos termos: o
tempo da ira de Deus e do julgamento das nacdes (2002, 100; cf. Ap 11:18; cf.
6:15-17).

Diferentemente das trés primeiras, a quarta cena do santuario (Ap 11:19)
aponta claramente para o lugar santissimo, onde estd a arca do testemunho, que
é o foco da visdo. A atenc¢do é dirigida para o interior da arca, ou seja, para a lei
de Deus como a base do juizo investigativo e como o ponto central da

controvérsia na crise final, desenvolvida na secdo que se estende de Apocalipse
11:19 a 14:20.

Todos os elementos das visdes que seguem essa quarta cena se relacionam
diretamente com a visdo da lei de Deus como o contetido da arca do
testemunho (Ap 11:19). Os descendentes da mulher sdo perseguidos porque
guardam os mandamentos de Deus (12:17). As bestas se unem para selar os
seres humanos contrariando os mandamentos (13:10,16, 17; 14:12). Os trés
anjos anunciam o inicio do juizo e chamam as pessoas a adorar a Deus e
guardar seus mandamentos (14:6-12; cf. Ec 12:13,14). Os selados de Deus que
guardam os mandamentos sdo vistos com o Cordeiro no monte Sido (14:1-3).

Em contraste com os servi¢os didrios referidos na primeira parte do livro, a
cena de Apocalipse 11:19 muda a énfase para ceriménia do Dia da Expiacdo,
retratando a abertura do lugar santissimo no santudrio celestial, com a
decorrente visdo da “arca da Alianga”. As visdes que precedem esta quarta cena,



ou seja, o encerramento do tempo profético de Daniel (Ap 10:5, 6), a ordem
para profetizar (restaurar a verdade, Ap 10:11) e a medicdo do templo, do altar e
dos adoradores (11:1), apontam para o inicio da expia¢do no santudrio celestial,
em 1844. Esse tema da expiacdo é mantido ao longo de toda a segunda metade
do Apocalipse até o capitulo 20.

O livro do Apocalipse frequentemente segue a estrutura bdsica e as
detalhadas descri¢cdes de Ezequiel, cujo exemplo estd presente em Apocalipse
10 e 11. Ezequiel recebe um livrinho para comer (Ez 2:9-3:3) e é
imediatamente chamado para dar a mensagem de um juizo investigativo sobre
Judd, no lugar santissimo do santuério terrestre (3:4-8:18). Jodo recebe o
livrinho para comer e a ordem para medir o templo, o altar e os adoradores (Ap
11:1-2). Ambas as passagens servem como preAmbulo para o juizo investigativo.

Essa sec¢do de visdes (Ap 12—14) é o ponto de transi¢do entre as duas
metades do livro profético, tendo ela mesma as duas perspectivas: histérica e
escatoldgica. As visoes dessa secdo tratam de aspectos histéricos do conflito
entre Cristo e Satands: o inicio do conflito no Céu, a cruz, a primeira e a
segunda bestas; bem como os elementos da crise final: selamento, juizo e as
pragas. A partir dessa se¢do, as cenas do santudrio se fixam no lugar santissimo,
e as visdes se concentram no desfecho do grande conflito.

A quinta cena (Ap 15:5-8) marca o fechamento ou a de-inauguracdo do
santudrio. Fumaca da gléria de Deus enche o templo e ninguém mais pode
entrar. O tempo de anguistia comega, e as sete Ultimas pragas derramam a ira de
Deus sobre a Terra (16:1-21).

Repetindo a sequéncia dos selos e do selamento em Apocalipse 6 e 7, esta
quinta cena do santudrio descreve as sete tltimas pragas como o castigo final
dos impios (Ap 16), mas antes antecipa a gléria dos salvos (15:1-3). Os selados
de Deus sao mostrados sobre o “mar de vidro”, entoando o cantico de Moisés. A
cena ecoa o cantico dos israelitas apés a passagem pelo Mar Vermelho (Ex
15:1-20). Além disso, é bom notar que as narrativas das pragas sobre o Egito e
da queda de Babilonia modelizam a visdo dos juizos finais de Deus sobre a
Terra. As quatro primeiras pragas correspondem as pragas derramadas no Egito
por ocasido do éxodo. A sexta e a sétima pragas sdo modelizadas pelo tema da
queda da antiga Babilonia. As pragas cairam sobre o Egito para libertar os
israelitas, e o secamento das dguas do Eufrates levou a queda da antiga



Babilonia e a consequente libertacdo dos judeus exilados. Stefanovic vé ai uma
clara indica¢do de que “o propdsito do derramamento das sete dltimas pragas é
livrar o povo de Deus da opressdo da Babilonia do fim do tempo” (2002, 468).

Nessa cena gloriosa, os remidos estdo “em pé” diante do “mar de vidro” (Ap
15:2); em Apocalipse 7:9, a grande multidao dos remidos, ou os 144 mil, estéd
“em pé diante do trono”. Este pode ser um mesmo evento, mostrado duas vezes
ao profeta, o que se deduz mediante a afirmacdo de que “ha diante do trono um
como que mar de vidro” (Ap 4:6).

Nessa quinta cena, também se abre novamente no céu o “santudrio do
taberndculo do Testemunho”, e os anjos com as tacgas da ira divina saem para
derramad-las sobre a terra (15:5-6). Entdo o santudrio se enche de “fumaca
procedente da gléria de Deus” (15:8), da mesma forma que se encheu o
santudrio terrestre da “nuvem” da “gléria” de Deus, no inicio do juizo
investigativo sobre Judd (Ez 10:3-4). Ninguém pode entrar em ambos os santud-
rios, no momento retratado nessas cenas, pois se iniciam os juizos divinos
executivos (as pragas) sobre os transgressores bem como a recompensa para os
santos que estardo em pé sobre o “mar de vidro”, no caso do Apocalipse.

Os capitulos 17 e 18 podem ser considerados como um paréntese entre as
duas secoes adjacentes, destacando o significado da sexta praga. Jodo ouve
“grande voz” vinda do santudrio do lado do trono, dizendo: “Feito estd!” (16:17);
em seguida, ele é abordado por um dos anjos que saem do santuério (17:1-3)
para lhe falar sobre o julgamento da Babilonia (Ap 17, 18).

A sexta cena mostra louvor e adoragdo ao que se assenta sobre o trono (Ap
19:5, 6) por seus justos juizos (19:1-10). A visdo que se segue é do cavaleiro
com o manto salpicado de sangue (19:13) que pisa o lagar do vinho do furor da
ira de Deus, o qual deixa em seu rastro a superficie da Terra coberta de mortos,
e as aves sdo chamadas a cear (19:17, 18, 21). Esta cena tem uma relacao
intertextual com a visdo de Isafas 63:1-6:

Quem ¢é este que vem de Edom, de Bozra, com vestes de vivas cores, que é
glorioso em sua vestidura, que marcha na plenitude da sua forca? Sou Eu que

falo em justica, poderoso para salvar.



Por que estd vermelho o traje, e as tuas vestes, como as daquele que pisa wvas

no lagar?

O lagar, Eu o pisei sozinho, e dos povos nenhum homem se achava comigo;,
pisei as uvas na minha ira; no meu furor, as esmaguei, e o seu sangue me

salpicou as vestes e me manchou o traje todo.

Porque o dia da vinganga me estava no coragio, e o ano dos meus redimidos é

chegado.

Nessa sexta cena do santudrio, o foco é o louvor e a adoragdo a Deus pelos

justos juizos executados sobre a Terra e pela iminéncia das bodas do Cordeiro e
sua noiva (Ap 19:1-10).

Finalmente, a sétima cena do santudrio desloca a visdo do profeta para a
Terra renovada, na condi¢@o pés-pecado, quando Deus estabelece seu
taberndculo com os remidos (21:3). Nesta tltima cena (Ap 21:1-22:5), Jodo
ouve uma “grande voz vinda do trono, dizendo: Eis o taberndculo de Deus com
os homens. Deus habitard com eles” (v. 3). Este é o objetivo primordial e
permanente do santudrio, conforme as palavras divinas: “Para que Eu possa
habitar no meio deles” (Ex 25:8).

As sete cenas do santudrio servem de abertura para as visdes que as
seguem. Elas ndo apenas introduzem o tema das visoes, mas servem de garantia
da vitéria dos santos em relacdo ao conflito retratado em cada secdo de visoes.
A visdo da acdo permanente de Deus e de Cristo no santudrio e sobre o trono
do universo sdo uma lembranga recorrente de que Deus e todo o Céu estao
envolvidos na salvag¢@o dos pecadores.

Cada cena se constitui em uma garantia de que Deus, Cristo e o Espirito
Santo, desde o trono do universo, estao intensamente ativos em executar e
consumar o plano da salvag¢@o. A vitéria final dos santos estd assegurada. A
presenca e a obra continua de Deus sdo afirmadas sete vezes, o niimero da
perfeicdo.

Resumo das sete cenas do santuario



Ap 1:12-20:  Mediag¢do continua de Cristo, lugar santo

Cristo caminha entre seu povo

Ap 4-5:  Inauguracdo do ministério intercessor no santuario celestial

Cristo trabalha por seu povo

Ap 8:3-5:  Intercessdo no santuario celestial, lugar santo

Cristo intercede por seu povo

Ap 11:19:  Julgamento e expiacao no lugar santissimo

Cristo faz expiacao por seu povo

Ap 15:1-8:  Cessacdo do ministério no lugar santissimo

Cristo vinga seu povo

|H

Ap 19:1-10:  Louvor e adoracao apos o “Esta feito!”, no lugar santissimo

Cristo é adorado por seus feitos

Ap 21:1-22:5: A Habitacdo de Deus com a humanidade redimida

Cristo habita com seu povo

As cenas do santudrio no Apocalipse progridem do lugar santo para lugar
santissimo, da intercessdo para a expiacdo. Da mesma forma, por meio de
imagens e expressdes no decorrer das cenas, o Apocalipse faz referéncia as
festas judaicas, executadas no contexto do santudrio, as quais progridem da
Péscoa até a Festa dos Taberndculos. As festas constituem um segundo
elemento organizador da estrutura do livro de Jodo.

Jacques Doukhan, um judeu adventista, diz que cada um dos sete ciclos de
visdes é aberto com uma cena do santudrio que faz alusdo aos dias santos de
Israel, prescritos em Levitico 23. Segundo ele, “o autor, portanto, nos convida a
ler o Apocalipse a luz das festas judaicas, rituais que lancam significado
simbélico ao longo da histéria” do plano da salvacio (2002, 14).



As festas judaicas se encerraram na cruz, quando o verdadeiro Cordeiro foi
morto pelos pecados do mundo. Entretanto, a referéncia as mesmas no
Apocalipse aponta, assim como as cenas do santudrio, para a permanéncia dos
conceitos e principios do santudrio e de suas festas para além da cruz. Embora
as festas ja tenham se tornado obsoletas, uma vez que o antitipo se sobrepds ao
tipo, as verdades espirituais transmitidas por essas festas permanecem e sdo
garantidas pelo ministério de Cristo no templo celestial.

Festas Judaicas no Apocalipse

Shavout Yom Kippur Pré-Sukkot
4e5 {17 e, 19:1-10
7 Selos 7 Sinais 7 Vitdrias

PRIMICIAS EXPIACAO TABERNACULOS
Pessah Hashanah Final Kippur Sukkot
1:12-20 8:2-5 115:5-6 21558
7 lgrejas 7 Trombetas 7 Pragas 7 Maravilhas
PASCOA TROMBETAS EXPIACAO TABERNACULOS

) o = a8 o o o

Fase Terrena Fase Final Fase Celestial
Ap 1-11:18 11:19-14 15-22

Figura 3: Da Pédscoa a Festa dos Tabernaculos
(adaptado de Jacques Doukhan, 2002)

Pascoa—Ap 1



A primeira cena do santudario, como visto, retrata ]esus entre os sete
candeeiros de ouro (Ap 1:10-20). Ele é o Cordeiro que esteve “morto” (v. 18),
mas vive para garantir a presenca salvifica de Deus entre seu povo. O ambiente
dessa visdo é claramente o lugar santo do santudrio e sugere a constante
intercessdo de Cristo em favor dos santos, representados pelas sete igrejas.

Assim, a Pdscoa (ou Pessah) é a festa judaica referida em Apocalipse 1:17 e
18; e volta a ser sugerida em diversos momentos (ver 5:9, 12), inclusive nas
recorrentes mencdes ao Cordeiro e seu sangue. A Pédscoa é o ponto de partida
de todo o plano salvifico, assim como foi o inicio da jornada dos israelitas com
Deus, na saida do Egito (Ex 12; cf. Nm 28:16).

Festa das Primicias — Ap 6

As sete semanas que se estendiam da Pdscoa até o Pentecostes eram
conhecidas como a Festa das Primicias (ou Shavout; ver Ex 23:16; 34:22; Nm
28:26), em que se fazia a colheita da cevada (ed. Nichol, 1:764; 2:89). Na
descricdo dos selos, hd mencdo a trigo, cevada, azeite e vinho (Ap 6:6), o que
remete a esta festa.

Festa das Trombetas — Ap 8

A Festa das Trombetas “segue o Pentecostes e era celebrada no primeiro
dia do sétimo més (tisri, set./out.) do calenddrio judaico” (Doukhan, 2002, 79;
ver Lv 23:23-25; Nm 29:1).

A terceira cena do santudrio (Ap 8:3-5) faz alusdo aos festivais da Lua
Nova, no sétimo més, que culminavam com a Festa das Trombetas (Nm 10:2,
10; 29:1), chamada de Rosh Hashanah, o ano novo judaico, que admoestava
[srael a se preparar para o dia do juizo (Yom Kippur). Assim, no Apocalipse, as
trombetas devem ser vistas como um antincio do juizo divino sobre os
perseguidores de seu povo.

Enquanto os selos tratam da histéria sob a perspectiva da salvacao, as
trombetas o fazem sob a perspectiva do juizo. Stefanovic explica que, no Antigo
Testamento e Novo Testamento, o toque de trombetas simboliza a “intervenc¢ao
de Deus na histéria” (2002, 275). Essa era uma experiéncia comum no Antigo
Testamento. Ocorria o toque de trombetas como um chamado para a batalha



(Jz 3:27; 6:34; Jr 51:27), o0 antincio da coroacdo do rei (2Sm 15:10; 1Rs 1:34,
39; 2Rs 9:13; 11:14), um chamado para o ajuntamento do povo (Nm 10:2-7;
1Sm 13:3-4; Ne 4:20; J1 2:15-16) e a adverténcia face a aproximacdo de um
perigo (Jr 4:5, 19-21; 6:1-7; Ez 33:3-6; Am 3:6).

Na maioria dos casos, o toque de trombetas estava associado ao contexto
do templo e a uma guerra santa (Lv 25:9; Nm 10:9-10; Js 6:4-20). Ndmeros
10:8 a 10 pode ser o texto-chave do Antigo Testamento para o entendimento do
significado das trombetas no Apocalipse por se destacar nessa passagem a
relacdo do toque de trombetas com a defesa de Deus sobre seus filhos em
relacdo aos inimigos.

Os filhos de Ardo, sacerdotes, tocardo as trombetas; e a vés outros serd isto por

estatuto perpétuo nas vossas geragoes.

Quando, na vossa terra, sairdes a pelejar contra os opressores que vos apertam,
também tocareis as trombetas a rebate, e perante o Senhor, vosso Deus, haverd
lembranca de vds, e sereis salvos de vossos inimigos (Nm 10:8-9, itdlico

acrescentado).

Considerando-se o apelo feito a Deus em Apocalipse 6:10, em meméria
dos martires, as sete trombetas no Apocalipse apresentam-se como a resposta
divina a esse apelo, sendo que a ira é derramada sobre os inimigos, mas ainda
“com mistura de misericérdia”, pois as sete dltimas pragas sdo sem misericérdia
(cf. Ap 14:10). Portanto, as trombetas assinalam um juizo, mas ndo ainda o
juizo final, que ocorrerd com as sete tltimas pragas.

Os profetas relacionam o toque de trombetas com o Dia do Senhor, dia de
ira contra os impios e de libertacdo para os santos (cf. Is 27:13; J1 2:1; Sf 1:16).
No Novo Testamento, o toque de trombetas também anuncia o Dia do Senhor
e a intervencao divina (Mt 24:31; 1Co 15:51-53; Ap 1:10; 4:1).

Assim, tanto o Antigo Testamento quanto o Novo Testamento proveem o
background para o entendimento do significado do toque de trombetas no
Apocalipse, que anuncia uma série de intervencdes divinas em resposta ao
clamor em meméria dos martires (cf. Ap 6:10). H4, portanto, uma clara relagio



entre o toque de trombetas e a intervencdo divina. Apocalipse 10:7 diz que “nos
dias da voz do sétimo anjo, quando ele estiver para tocar a trombeta, cumprir-
se-4, entdo, o mistério de Deus, segundo anunciou aos seus servos, os profetas”.
Em Apocalipse 11:15, Jodo diz: “O sétimo anjo tocou a trombeta, e houve no
céu grandes vozes, dizendo: O reino do mundo se tornou de nosso Senhor e do
seu Cristo, e Ele reinard pelos séculos dos séculos.”

Além disso, a Festa das Trombetas era o auge da convocacio do povo de
Israel a fim de preparar-se para a chegada do dia do juizo, conhecido como Dia
da Expiacdo ou Yom Kippur. Assim, a alusdo a Festa das Trombetas, no
Apocalipse, é um indicativo bem claro de que uma mensagem de juizo é o
contetido das visdes que se estendem de Apocalipse 11:19 até 14:20.

Dia da Expiacao — Ap 11

A cena introdutéria ao quarto grupo de visdes (Ap 11:19—14:20) narra a
abertura da arca da alianga, no lugar santissimo do santudrio. As sete visdes que
se seguem anunciam que “é chegada a hora do seu juizo” (14:7).

Como um tipo, o Yom Kippur incluia ndo s6 (1) o juizo investigativo, fim
da expiagdo e a purificacdo do santudrio (Lv 16), mas também (2) o juizo
retributivo/executivo sobre os pecadores impenitentes no patio (Lv 23:29-30) e
ainda (3) o rito de eliminac¢do pelo sacrificio do bode azazel enviado ao deserto
(Lv 16:10, 20-22). Desta forma, as visdes do grande conflito (Ap 12—14) sdo
seguidas pelas pragas (Ap 15, 16), a queda da Babilonia (Ap 17, 18), a
destruicdo dos reis da Terra (Ap 19:11-21), a prisdo e destruicdo de Satands, o
juizo final sobre os impios (Ap 20) e, finalmente, a renovacdo da Terra e a
retribui¢cdo aos santos (Ap 21, 22).

O foco dessa cena é “a arca do pacto no lugar santissimo”, cujo contexto
claro é o Dia da Expiacdo, que ocorria 10 dias apés a Festa das Trombetas (Lv
23:26-32). “Durante esses 10 dias, o povo de Israel deveria se preparar para o
grande dia do julgamento (o décimo dia do sétimo més, o més de tisri)”

(Doukhan, 2002, 105).

Nio é coincidéncia, portanto, que a arca seja o centro da visdo,
considerando seu papel primordial no contexto do Dia da Expiacdo. Naquele
dia, o sumo sacerdote aspergia o sangue do sacrificio sobre a arca (Lv 16:13-



15). Colocada no lugar santissimo e tendo sobre si os dois querubins, a arca
representava, na mente dos israelitas, o trono celestial de Deus e era
identificada com o préprio Yahweh (Nm 10:35, 36).

Festa dos Tabernaculos — Ap 21

A dltima celebragdo na sequéncia das cinco principais festas judaicas era a
Festa dos Taberndculos, ou Sukkot, que ocorria logo apds o Dia da Expiacao.
Naturalmente, a sec¢do final do Apocalipse tem muitas alusoes a Festa dos
Tabernaculos. Uma vez que a colheita foi feita e as peregrina¢des do povo de
Deus pelo deserto do mundo estdo terminadas (Ap 14-20), os santos entdo se
redinem na nova Jerusalém onde Deus estabelece seu “taberndculo” com eles

(Ap 21:3; ver Stefanovic, 2002, 35).

Jacques Doukhan diz que a Festa dos Taberndculos é prevista na quinta e
na sexta cenas do santudrio (Ap 15:1-16:1; 19:1-10). Ele considera essas visoes
como uma espécie de “pré-Taberndculos”, sendo a festa visualizada como
Iminente.

Em Apocalipse 21, o Dia da Expiacéo ja se encerrou, o pdtio estd
purificado e comega, finalmente, a Festa dos Taberndculos. Essa festa era
marcada pelo ajuntamento do povo apés as colheitas no campo. Entdo os
israelitas iam a Jerusalém para celebrar por sete dias (Ex 34:22; Lv 23:33-37).
Semelhantemente, os salvos entram na nova Jerusalém, sendo que “as primeiras
coisas” sdo passadas e a colheita da Terra, finalizada (ver Ap 14:17-20; 21:4, 5).
Na festa do Antigo Testamento, Israel habitava em taberndculos (Sukkot), de
onde deriva o nome da solenidade. Na nova Terra, o taberndculo de Deus
(skene, Lv 23:42, LXX) estd com seu povo e Ele habitard (skeno, Ap 21:3) com
eles.

O povo de Israel era ordenado alegrar-se “perante o Senhor” (Lv 23:40)
durante essa festa. Isso significava acenar com ramos de palmeiras, cantar,
tocar instrumentos musicais e festejar. No cumprimento apocaliptico, hd
novamente cenas de aceno com ramos de palmeira (Ap 7:9), hinos de louvor
(7:10; 14:3; 15:3, 4), harpistas tocando suas harpas (14:2) e a grande festa das
bodas do Cordeiro (19:9).

Assim, o santudrio e suas festas formam uma estrutura da alianca para o



Apocalipse e garantem que as bénc¢aos de salvacdo manifestadas no contexto do
santudrio e de suas festas s@o uma realidade para o novo Israel.

As visdes do Apocalipse que constituem o foco principal deste livro,
portanto, estdo relacionadas diretamente com o climax do conflito entre Cristo
e Satands. Desde o texto de Apocalipse 11:19, as visdes de Jodo se concentram
na ultima fase desse conflito, destacando o surgimento do povo remanescente
para restaurar a verdade na Terra (Ap 14:6-12), a reacdo do dragdo diante dessa
restauracdo (Ap 12—13) e, entdo, o castigo final dos impios (Ap 16-21) e a
retribuicdo aos santos (Ap 22).

A visdo da arca da alian¢a, como um antincio da chegada do juizo
investigativo, funciona como chave interpretativa para as visoes restantes do
livro, cujo foco estéd na lei de Deus, pisada pelos impios e guardada pelos santos.
Mesmo ao tratar da perseguicdo do dragio ao filho da mulher pura até a cruz e
a mulher por 1.260 anos, o auge da visdo de Apocalipse 12 é a crise final entre
o dragdo e o remanescente (v. 13-17). Ao descrever as duas bestas, incluindo a
acdo da primeira em perseguir os santos por 42 meses (1.260 anos), novamente
0 auge da visdo é a crise final desencadeada pela imposi¢do da marca da besta
por parte da besta de dois chifres (Ap 13:11-18).

Assim, o texto de Apocalipse 11:19, ao destacar a visdo da arca da alianca
para o inicio do antitipico Dia da Expia¢@o no santudrio celestial, serve como
um portal de entrada para esse conjunto de visdes que anunciam o desfecho do
grande conflito c6smico, no qual os santos obtém a vitéria pelo sangue do
Cordeiro (Ap 12:11). O capitulo seguinte descreve o contexto, os eventos e 0s
principais personagens envolvidos nessa fase do contflito.

No fim da década de 1970, o teélogo adventista australiano Desmond Ford levantou sérias davidas
em relacdo a doutrina adventista do santudrio, apresentadas em um documento de 991 péginas intitulado
“Daniel 8:14, the Day of Atonement, and the Investigative Judgment” [Daniel 8:14, o Dia da Expiacdo e o
juizo investigativo], o qual foi analisado e refutado por uma comissao de eruditos adventistas com cerca de
125 delegados, em Glacier View, Colorado, em agosto de 1980. O documento “Sanctuary Review
Committee” rejeitou as propostas de Ford, mantendo que Cristo estd procedendo ao juizo investigativo no
lugar santissimo do santudrio celestial, e que o papel dos escritos de Ellen G. White é também de
importancia doutrindria em vez de apenas pastoral (Gary Land, “Coping Change 1961-1980", em Gary
Land, ed. Adventism in America: A History, ed. rev. [Berrien Springs, MI: Andrews University Press,
1998], 184, 185).



A Abertura do Céu

m janeiro de 1604, o fisico e matematico italiano Galileu Galilei entrou

para a histéria ao construir a primeira luneta. Com ela, o astronomo

enxergou muito além do que se via no céu a olho nu e descobriu novas
luas em torno de outros planetas. Ele também conseguiu ver certas ranhuras na
superficie da Lua que, até entdo, era considerada por muitos como a porta do
Céu. Depois da luneta de Galileu, vérios outros instrumentos foram
desenvolvidos até os grandes telescopios capazes de fotografar luzes emitidas a
bilhdes de anos-luz de distancia.

O desejo de enxergar além do céu é tdo antigo quanto o ser humano. No
entanto, a mais ampla e reveladora visdo do céu a ser alcancada pelos
habitantes da Terra ndo dependera dos poderosos telescépios existentes hoje.
Deus mesmo vai abrir o céu diante de nés em uma visdo jamais experimentada.
A abertura do céu, evento que vai preceder a segunda vinda de Cristo, foi vista
por Isafas e algumas vezes por Jodo, sendo relatada especialmente em

Apocalipse 6:14, 11:19 ¢ 19:11.

No inicio do ciclo das visdes acerca das sete igrejas, dos sete selos e sete
trombetas, o Céu e a Terra estdo distanciados. No entanto, & medida que a
histéria avanca para seu auge, com a volta de Cristo, a humanidade caminha
para estar diante de Deus, com a apotedtica abertura do céu diante de todos os
olhos. A experiéncia de estar diante do “trono” de Deus e do Cordeiro é descrita
no climax do sexto selo (Ap 6:14-17). Na segunda vinda, todos os seres
humanos estardo fisicamente diante da presenca gloriosa de Cristo,
manifestado como Senhor dos senhores e Reis dos reis.

Curiosamente, em todas as estruturas literdrias do Apocalipse, apontadas
por especialistas, o conjunto de visdes iniciado em Apocalipse 11:19 (indo até
14:20) ocupa uma posi¢do central. A estrutura quidstica, com que se organizou
todo o conjunto das visdes, destaca essa se¢cdo como a mensagem primordial



desse dltimo livro das Escrituras. Isso ocorre ndo porque seja a mais importante,
mas porque ela condensa toda a histéria do grande contflito entre Cristo e
Satands e projeta o climax desse conflito, com a participacio essencial do povo
remanescente de Deus.

A extraordindria abertura do céu sugere ser um movimento preparatério na
abébada celeste para a manifestacdo de Cristo em sua segunda vinda (ver Ap
19:11). Em resultado dessa abertura, os impios se verdo diante da gléria de
Deus, o que espalhard o terror sobre toda a humanidade condenada no juizo
divino. Por isso, “os reis da Terra, os grandes, os comandantes, os ricos, os
poderosos e todo escravo e todo livre” procurardo se esconder “nas cavernas e
nos penhascos dos montes” e ainda pedirdo que os “montes” e “rochedos” caiam

sobre eles para escondé-los “da face daquele que se assenta no trono e da ira do
Cordeiro” (Ap 6:15-16; ver Is 2:10, 11).

Por outro lado, entre os santos, havera cantico e a¢des de louvor, “como na
noite em que se celebra uma festa santa; e alegria de coracio”, pois “o Senhor
fard ouvir a sua voz majestosa e fard ver o golpe do seu braco, que desce com
indignacdo e ira” contra os inimigos (Is 30:29-30). Os santos clamardo desde as
montanhas e dos pontos elevados da Terra: “Este é o nosso Deus, em quem
esperdvamos, e Ele nos salvard; [...] na sua salvacdo exultaremos e nos
alegraremos” (Is 25:9).

Joao descreve duas vezes o fendmeno da abertura do céu. Além dessa visdo
do climax do sexto selo, também descrita por Isafas (ver Is 34:4; 2:10-12), ele
igualmente contemplou a abertura do santudrio celestial com a consequente
visdo da arca da alianca (Ap 11:19), apés o que, ele diz: “e sobrevieram
relampagos, vozes, trovdes, terremoto e grande saraivada”. Fisicamente falando,
este evento extraordindrio deve ocorrer durante a sexta e sétima pragas. Quando
esta tltima é derramada, Jodo também diz: “e sobrevieram relampagos, vozes e
trovoes, e ocorreu grande terremoto” e “grande saraivada” (Ap 16:18, 21). Estes
sdo fendmenos fisicos que ocorrerdo de forma literal no climax do sexto selo,
podendo se seguir a visdo das tdbuas da lei de Deus no céu com a abertura da
arca (ver White, 2004, 638). No entanto, esses fendmenos bem como a
abertura do santudrio tém uma funcdo simbdlica na visdo de Apocalipse 11:19;
e, assim, servem como uma espécie de preAmbulo para anunciar o juizo de
investigacdo iniciado em 1844.



Como visto no capitulo anterior, a abertura do santudrio em Apocalipse
11:19, como a cena introdutdéria das visdes do grande conflito descritas em
Apocalipse 12 a 14, faz alusdo ao inicio do ministério de Cristo no lugar
santissimo do santudrio celestial, em 1844. A partir dessa visdo, a “arca da
alianca” se torna o foco principal das visdes do livro, pois toda a aten¢do no

desfecho do conflito se volta para a lei de Deus, pisada pelos impios e guardada
pelos santos (Ap 12:17; 14:9-12).

Ha alguns versos especiais no Apocalipse que sdo considerados como
textos de transicdo ou “trampolim” de uma sec@o para outra. Eles servem de
conclusdo para as visoes precedentes e de introdugdo para as seguintes. Alguns
deles sdo: Apocalipse 1:20; 3:21; e 6:10. A mencdo as “sete estrelas” e aos “sete
candeeiros” (1:20) prepara o leitor para a visdo das sete igrejas que vem na
sequéncia. A conclusdo das cartas as igrejas (3:21), com a promessa ao
vencedor de sentar no trono com Cristo, antecipa a visdo de Apocalipse 4 e 5,
que relata a entronizacdo de Cristo no Céu, uma garantia da promessa. A prece
imprecatéria em meméria dos martires (6:10) abre espaco para o relato das sete
trombetas, que revelam os juizos de Deus ao longo da histéria contra os impios
que perseguiram os martires.

Essa mesma funcdo de trampolim é exercida por Apocalipse 11:18, onde
se afirma que as nagoes se iraram; mas, entdo, veio a ira de Deus e o “tempo
determinado” para se instalar o juizo, retribuir os santos e “destruir” os que
destroem a terra. O “tempo” foi determinado na profecia de Daniel 8:14,
indicando o ano de 1844. O juizo é referido em Apocalipse 11:19, com a
abertura do lugar santissimo, e se desdobra na mensagem do primeiro anjo em
14:6 ¢ 7: “E chegada a hora do seu juizo.” Nesse sentido, Apocalipse 11:18 nio
s6 conclui a se¢@o precedente, mas anuncia os fatos seguintes e, na verdade,
serve como preAmbulo para toda a segunda metade do Apocalipse, que trata
sobre o juizo e seus desdobramentos.

Ranko Stefanovic diz que Apocalipse 11:18 prové um resumo da estrutura
da segunda parte do livro e sumariza suas principais se¢oes e temas (2002,
366). Ha cinco declara¢des principais nesse versiculo, as quais antecipam as
visdes posteriores da seguinte forma: (1) “as nacdes se enfureceram” resume
Apocalipse 12 a 14, que revela a ira das nacdes por meio das investidas do
dragdo, da besta e da besta de dois chifres; (2) “chegou, porém, a tua ira”
antecipa Apocalipse 15 e 16, que retrata a precipitacdo das pragas nas quais a



ira divina é derramada sobre os portadores da marca da besta; (3) “o tempo
determinado para serem julgados os mortos” resume Apocalipse 17 e 18, em
que a ira de Deus se manifesta no julgamento e destrui¢do da Babilonia e de
seus aliados; (4) “para se dar o galarddo aos teus servos” e (5) “para destruires os
que destroem a terra” antecipam Apocalipse 19 a 22, que mostra os resultados
do juizo em termos de punic¢do para os impios com a destruicdo eterna no lago
de fogo e recompensa para os justos na nova Jerusalém.

A alusdo ao Deus que é e que era e que passa a reinar (Ap 11:17) antecipa
o desfecho da crise final, com a garantia da vitéria definitiva de Deus, inclusive
sobre a besta que “era e ndo é, estd para emergir do abismo e caminha para a
destruicao” (17:8).

Jacques Doukhan afirma que, assim como o livro de Daniel, a estrutura do
Apocalipse tem uma visdo central (Ap 12—14) que focaliza o tempo do fim e o
juizo. O capitulo 7 de Daniel exerce essa mesma fun¢do. Doukhan enxerga
nesse conjunto de visoes (Ap 12—14) a revelacdo de sete sinais: o dragdo que
ataca a mulher (primeiro sinal, Ap 12) e que chama as bestas do mar e da terra
(segundo e terceiro sinais, Ap 13); os remidos que entoam no Céu hinos de
louvor (paréntese, Ap 14:1-5); os trés anjos que pregam mensagens de
esperanga (quarto, quinto e sexto sinais, Ap 14:6-13); e, no climax do auto
clamor, a presenca de Deus que cobre os céus (sétimo sinal, Ap 14:14-20; ver

Doukhan, 2002, 105).
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A RESTAURACAO DA LEI DE DEUS

No santudrio hebraico, a arca ficava dentro do lugar santissimo, o espago
principal do rito do Dia da Expiacdo (Lv 16). Esse ritual era um tipo e antincio
do dia do juizo escatoldgico. A abertura do lugar santissimo, pelo sumo
sacerdote, com a visdo da arca da alianca, marca o inicio da segunda e dltima
parte do ministério de Cristo no santudrio celestial, apds o qual Ele retornard a
Terra.

Dentro da arca, no santudrio, ficavam as tdbuas dos dez mandamentos, a
imutével lei moral de Deus (Ex 25:16; Dt 10:3-5: Hb 9:4). No Apocalipse, a
visdo da abertura da “arca da alianga” é um forte indicativo de que, durante o
tempo do fim, retratado nas visdes subsequentes, a lei de Deus ocupa um lugar
central nas questdes que decidirdo o destino de todos os seres humanos, os



quais caminham para estar diante do trono do juizo divino (ver Ap 12:17; 14:12;

cf. White, 1988, 433).

Nas visoes que se seguem a abertura do lugar santissimo e a visdo da arca,
dos capitulos 12 a 14, uma cadeia de eventos conduz ao climax do grande
conflito, com a restauracdo da verdade e da lei de Deus na Terra, o que leva a
humanidade a assumir sua posi¢do ao lado de Deus ou do dragdo. O evento que
desencadeia a crise final é o inicio da proclamacéo das trés mensagens
angélicas retratadas em Apocalipse 14:6 a 12.

O primeiro anjo anuncia o “evangelho eterno” e a chegada da “hora” do
juizo investigativo, tipificado no ritual do Dia da Expia¢do. Ele chama a
humanidade a “temer” e “adorar” o Deus criador de todas as coisas (Ap 14:6-7).
Sua pregacio estd enraizada no Antigo Testamento (Ec 12:13-14; Ex 20:8-11;
Gn 7:1) e sugere que a obediéncia aos mandamentos de Deus, com a especifica
guarda do sdbado, é a resposta esperada ao apelo de preparacio para o juizo.

Na sequéncia da primeira mensagem, o segundo anjo anuncia a
consequente queda da Babilonia mistica, que com seu “vinho” tem embriagado
os habitantes da Terra (Ap 14:8). O terceiro anjo adverte o mundo contra a
aceita¢@o da “marca da besta”, cujos portadores incorrerdo no castigo sob a
“colera” de Deus (Ap 14:8-12). A adesdo a marca da besta parece ser a atitude
contrdria & mensagem do primeiro anjo, que chama as pessoas a obediéncia a
lei de Deus. Resistir ou falhar em adorar o Deus criador e obedecer-lhe equivale
a receber a marca da besta.

A restauracdo da verdade e da lei de Deus, decorrente da pregacio dos trés
anjos, segue-se ao inicio do juizo, em 1844, retratado na visdo da abertura do
lugar santissimo (Ap 11:19). Esse movimento de restauracdo da verdade deve
alcancar toda a Terra (Ap 14:6) e, assim, faz emergir uma geracédo de cristdos
comprometidos com a verdade revelada nas Escrituras. Estes sdo os “restantes”
ou remanescentes, “descendentes” da mulher pura, os quais sdo perseguidos
pelo dragdo (Ap 12:1, 17). O grupo é apresentado em diversas visdes. Em
Apocalipse 7, eles sdo os selados de Deus, ou a “grande multidao”, preparados
para estar “em pé diante do trono [de Deus] e diante do Cordeiro” (ver Ap 6:16,
17; 7:9). No capitulo 14, eles sdo vistos com o Cordeiro no monte Sido, pois
“ndo tém macula” (v.1-5). No final do livro, eles sdo descritos em comparagao
com a nova Jerusalém, a cidade de Deus. Essa cidade santa é como uma “noiva



adornada para seu esposo” (Ap 21:2). No capitulo 19, Jodo anuncia a chegada
das “bodas do Cordeiro, cuja esposa a si mesma se ataviou, pois foi lhe dado
vestir-se de linho finissimo, resplandecente e puro”, o que representa “os atos
de justica dos santos” (19:7-8).

A mencdo especifica aos “mandamentos de Deus” (Ap 12:17) confirma
que a abertura do lugar santissimo com a consequente visdo da arca é o evento
determinante da crise final, centralizada na lei de Deus. Nesse contexto, o
dragdo persegue os remanescentes que “guardam os mandamentos” (12:17). A
besta semelhante a “leopardo” faz guerra aos “santos” (13:2, 7; em Dn 7:6, o
leopardo é simbolo da Grécia, de cuja cultura o catolicismo medieval herdou
algumas de suas piores heresias, como a imortalidade da alma). A besta
parecendo cordeiro decreta a morte dos que tém o selo de Deus e ndo adoram a
besta (13:15-17). Contudo, os santos, por sua “perseveranga’, mantém-se
irredutiveis em sua fidelidade aos “mandamentos de Deus” (Ap 14:12), a
exemplo dos trés amigos de Daniel na antiga Babilonia (Dn 3:16-18).

A REACAO DO DRAGAO

A reacdo do dragdo a abertura do santudrio e a subsequente restauracdo da
verdade biblica e da lei de Deus sobre a Terra, da qual ele pretende ser o
principe, é de furia extrema. Em diversas visdes paralelas, o Apocalipse retrata
esse confronto em que o diabo tenta solapar a obra dos trés anjos, os quais
representam o movimento de prega¢do e testemunho da verdade por parte do

povo remanescente de Deus. Isso pode ser verificado especialmente nos
capitulos 12,13, 16 e 17.

No capitulo 12, a tentativa da “serpente” de destruir a mulher pura (v. 13,
14) é frustrada ao longo de 1.260 anos. Apés esse periodo, ela tenta arrebatar a
mulher, arrojando “dgua como um rio” apés a mesma (v. 15). A “terra”, porém,
ajuda a mulher e absorve o rio lancado pela serpente. Apés a Idade Média, os
fiéis de Deus acharam guarida no continente recém-descoberto, a América
livre, aqui representada pelo simbolo “terra”. No climax do tempo do fim,
contudo, o dragdo faz sua tltima investida contra a “descendéncia da mulher”
(Ap 12:17). Para isso, ele usard um poder politico terreno que se levantard no
mesmo lugar em que a mulher foi abrigada. Esse poder vai empregar todas as
suas forcas civis e militares em favor da causa do dragdo.



Jodo utiliza a expressdo “terra” em Apocalipse 12:9 e 13 em sentido literal,
em referéncia ao planeta Terra, para onde ele afirma que Satanés foi lancado
ap6s sua queda, o que confirma as palavras de Pedro de que Satanas foi expulso
do Céu (2Pe 2:4). No entanto, o profeta claramente utiliza a palavra “terra” em
sentido simbdélico no verso 16, ao afirmar que “a terra abriu a boca e engoliu o
rio que o dragdo tinha arrojado de sua boca” (itdlicos do autor). As imagens da
mulher, da serpente, do filho para nascer e do conflito que os envolve retomam
a cena de Geénesis 3, em que Deus faz a primeira profecia da vitéria sobre o
pecado (ver Doukhan, 2002, 110). O dragio arrojou dgua da sua boca para
tragar a “mulher”. Esta é uma clara imagem de persegui¢ido por parte de
inimigos (S1 32:6; 69:1-2; 124:2-5; Na 1:8). Aliada da mulher até certo tempo, a
“terra”, porém, engole o rio (Ap 12:16).

A imagem de Apocalipse 12:16 relembra a experiéncia de Israel no
deserto, quando a “terra abriu a sua boca” e tragou Coré, Data e Abirdo devido a
rebelido deles contra a lideranca e a autoridade de Moisés (Nm 16:32; 26:10;
Dt 11:6; S1106:17). Ela relembra também as palavras do cantico de Moisés de
como Deus levantou sua destra, e “a terra engoliu” os egipcios que perseguiam

Israel (Fx 15:12).

E digno de nota que a visdo de um dragdo que persegue a mulher por dar 2
luz um bebé libertador tem paralelos na mitologia antiga.

Paralelos parciais podem ser encontrados no antigo folclore de muitas nagaes e
ndo podem ser negados. Na mitologia grega, a deusa gravida Leto, perseguida
pelo dragdao Python, é levada em seguranca para a ilha de Ortygia (Delos, em
variantes formas do mito) onde ela dd a luz Apolo, que entdo retorna e mata o
dragio. Na mitologia egipcia, o dragio vermelho Set-Typhon persegue Isis e é
mais tarde morto por Horus, seu filho. Um mito babilonico conta da derrota de

Tiamat, o monstro marinho de sete cabegas, por Marduk, wm jovem deus da luz

(Mounce, 1998, 230).

E possivel que Jodo tivesse conhecimento desses mitos, porém, sua fonte
certamente ndo eram essas mitologias. Pelo contrdrio, esses mitos antigos



podem ter sua origem na mesma fonte das visdes dadas a Jodo: a narrativa da
queda em Génesis, com a promessa a primeira mulher acerca do nascimento de
um descendente que pisaria a cabeca da serpente, o diabo (Gn 3:15).

No capitulo 13, uma visdo paralela, Jodo dd detalhes mais especificos
sobre a luta histérica do dragdo contra a mulher pura. Usando a primeira besta
semelhante a leopardo, a qual se levanta do “mar”, ele persegue os santos por
1.260 anos (42 meses, Ap 13:5). Diante da “perseveranca e [da] fidelidade dos
santos” (13:10), a besta fracassa em sua investida contra a causa de Deus.
Tendo levado muitos a morte pela espada, ela mesma sucumbe a espada

(13:10).

A ferida de morte infligida sobre a besta abre espago para o remanescente
se erguer e avangar em sua obra de restaurac¢do da verdade na Terra. A partir do
verso 11, o profeta revela por quais melios o dragéo tentard interromper o
progresso do remanescente em restaurar a verdade no climax do conflito,
usando a segunda besta, que parece “cordeiro”, mas que fala como “dragio”. A
guerra do dragdo contra o “remanescente” revelada em Apocalipse 12:17 é
detalhada no capitulo 13 a partir do verso 11 com a apresentacio do
instrumento usado, o qual emerge justamente da “terra”, do mesmo lugar em
que a “‘mulher” achara abrigo. Isso significa que a América democratica e
protestante, simbolizada pela “terra” (em Ap 12:16), é o agente da tltima
investida do dragdo contra os santos.

Os capitulos 12 e 13, portanto, revelam os instrumentos da crise final,
como resultando da alianca entre o dragdo, a besta semelhante a leopardo e a
besta de dois chifres. Os trés formam a trindade satinica, a contrafacao do
trabalho da Trindade divina em sua obra pela salva¢do dos pecadores. A
chamada “imagem a besta” (Ap 13:14) é a reproducdo do mesmo fenémeno
que, no velho mundo, durante a Idade Média, sustentou a causa do dragdo
contra os santos: a unido de Igreja romana com o Estado mondrquico europeu.

Esse fendmeno tomard lugar na América protestante, simbolizada pela “terra”
(Ap 12:16; 13:11).

No contexto dos capitulos 12 e 13, o dragdo, a besta semelhante a
leopardo e a besta de dois chifres representam poderes politicos, os quais
incorporam também um poder religioso perseguidor. O dragdo ostenta “sete
diademas” em suas cabecas, o que é um indicativo de realeza (Ap 12:3) e do



império romano. Entretanto, ele faz guerra contra os santos (12:6, 17),
interferindo na religido.

A besta de sete cabecas também ostenta “diademas” em seus dez chifres
(13:1), os quais representam os reis que lhe outorgaram seu poder real. As
coroas ou diademas (13:1) nos chifres confirmam que essa besta assume
“poderes politicos” (ed. Nichol, 7:904) a ela outorgados pelos dez reis. De fato,
“os papas ascenderam ao trono dos césares. A capital do sistema papal era a
mesma ocupada pelo império romano” (ibid.). Assim, a besta assume o “trono”
do dragdo e exerce “grande autoridade” (13:2). Mas, a exemplo do dragdo, ela
também persegue os santos (13:7), o que confirma a presenca do poder
religioso nessa estrutura.

Por sua vez, a besta de dois chifres exerce “toda autoridade” (13:12), tem
poder de coacdo e de decretar a morte dos que “habitam sobre a terra” (v. 14,
15) e domina sobre questdes de economia e mercado (v. 16, 17). Tudo isso
revela a natureza politica de seu poder. No entanto, ela também ordena que as
pessoas “adorem a primeira besta” (13:12) bem como opera “grandes sinais”
(13:13), o que revela uma dimensio religiosa de seu poder.

Assim, na tentativa de eliminar a semente da mulher pura, o diabo usa
esses poderes politicos e religiosos; porém, ele ndo alcanga seu objetivo.

O CONFLITO GLOBALIZADO

No capitulo 16, em um paréntese aberto na descri¢do da sexta praga, o
profeta avanca em detalhar os instrumentos com os quais Satands faz sua
ultima investida contra os santos na crise final. Jodo descreve o movimento de
“trés espiritos imundos” (v. 13), provenientes da boca do dragdo, da besta e do
falso profeta, os quais “se dirigem aos reis do mundo inteiro com o fim de
ajuntd-los para a peleja do grande Dia do Deus Todo-Poderoso” (v. 14).

Em Apocalipse 13, o profeta ja havia antecipado a subserviéncia do poder
politico americano, representado pela besta de dois chifres, bem como da “terra
e os seus habitantes” (13:11, 12), a causa do diabo ou ao poder religioso romano
representado pela primeira “besta” restaurada (v. 12). No capitulo 16, ele revela
que essa submissdo dos “reis do mundo inteiro” é alcancada mediante a atuagado



extrema do poder religioso, entdo representado pelos “trés espiritos”, em uma
verdadeira for¢a-tarefa ecuménica que empreende todos os esforcos possiveis,
incluindo a realizag¢do ou simulagdo de “sinais” espetaculares (16:13, 14). O
poder religioso busca arregimentar todo o poder politico, militar e civil da Terra,
em apoio a peleja de Satands contra os santos no grande dia do Deus Todo-
Poderoso.

Diante dessa investida final, o profeta garante, porém, que aqueles que
“vigia[m] e guarda[m] as suas vestes” serdo finalmente bem-aventurados (Ap
16:15). No capitulo 19, ele explica que as “vestes” limpas dos santos sdo “os
atos de justica” (19:8) de uma vida em harmonia com a lei de Deus que tem
sido restaurada na Terra.

A visdo da for¢a-tarefa ecuménica incumbida de “ajuntar” os reis do
mundo inteiro (Ap 16:13-16), naturalmente, é um paréntese no relato da sexta
praga (16:12), no qual o profeta retorna a uma situacdo anterior as pragas a fim
de explicar as condi¢des que justificam essa praga. A sexta praga é descrita em
linguagem simbdlica e deve significar a queda da Babilonia mistica, decorrente
da “secagem das dguas”, que representam “povos, multiddes, na¢des e linguas”

(17:15).

O que representam os trés espiritos imundos que saem da boca do dragao,
da besta e do falso profeta nesse contexto de Apocalipse 16 é uma questao
importante no entendimento da crise final.

Jon Paulien raciocina que um “deménio” é um anjo caido. Logo, os trés
espiritos de deménios seriam a “contrafacdo demonfaca dos trés anjos bons de
Apocalipse 14:6-12". A contrafacdo é obra-prima do engano saténico e, nesse
contexto do livro, uma ampla obra de contrafagado é revelada, incluindo uma
falsa trindade, um falso selo e uma falsa adora¢do. Ambos os grupos de anjos
tém uma missdo que se dirige a todo o mundo (Ap 14:6; 16:14). “O primeiro
trio apela para o mundo adorar a Deus, enquanto o segundo busca congregar as
pessoas para servir a trindade do mal” (2008, 76).

Assim, os trés espiritos de demonios (Ap 16:14) revelam uma forca
religiosa opositora em ag¢do direta contra o ministério dos trés anjos de
Apocalipse 14 no climax do conflito. Se as trés mensagens angélicas tém o
objetivo de restaurar a verdade e a lei de Deus na Terra, a atuacao dos trés



demonios difunde a contrafacdo, ou seja, um falso sistema religioso ecuménico
e contrdrio a lei de Deus cuja finalidade € atrair e ajuntar o poder politico das
nagoes bem como toda a humanidade em uma ac¢do global contra o
remanescente representado pelos trés anjos de Apocalipse 14.

Como foi visto, em Apocalipse 12 e 13, o dragdo e as duas bestas
representam poderes politicos perseguidores, como os animais ou bestas sdo
empregados nas profecias (Dn 7:17, 23; 8:20-23). Entretanto, mesmo quando o
dragdo representa o império romano, oprimindo Jud4 e crucificando a Cristo, hé
nesse império a influéncia religiosa do paganismo (Ap 12:4). A primeira besta
como simbolo do poder imperial dos papas medievais incorpora a religido crista
apéstata que utiliza o poder politico para os préprios fins (13:6-8). Por sua vez,
a segunda besta, simbolo de um império politico e militar no fim do tempo,
realiza “grandes sinais”, o que revela o poder de um falso profeta como parte de
sua estrutura (13:13, 14).

Assim, o ecuménico trio de espiritos de Apocalipse 16:13 ndo deve ser
visto como equivalente aos trés simbolos precedentes (dragdo, besta e a besta
de dois chifres). Eles sdao descritos como “saindo” da boca dessas entidades. Ao
usar a expressdo “falso profeta” em lugar de “besta de dois chifres”, pode ser que
Jodo tivesse em mente a dimensdo religiosa dessa segunda besta, pois ela opera
“grandes sinais”, atividade relacionada aos falsos profetas (Dt 13:1-5; Mt 7:15,
22;24:24; Mc 13:22; 2Ts 2:9; Ap 16:14; 19:20). Sendo que o dragio em
Apocalipse 12 é relacionado ao império romano bem como ao diabo e, por
desdobramento, ao paganismo, o falso profeta ndo deve ser equivalente a
segunda besta, sendo parte dela, sendo um de seus dois chifres, os quais sdo
vistos como simbolos do republicanismo (poder politico) e protestantismo
(poder religioso) americano. Da mesma forma, em Apocalipse 16, o “espirito”
que sai da boca da “besta” ndo deve ser simbolo do império medieval dos papas,
mas da religido integrante desse império, a qual subsiste depois que o império
politico jd ndo existe mais, no contexto do tempo do fim.

O “fogo” que desce do céu (Ap 13:13), como parte dos sinais do falso
profeta, retoma a imagem do Carmelo, onde falsos profetas ndo puderam fazer
fogo descer do céu. No Apocalipse, entretanto, o falso profeta imita o sinal do
verdadeiro profeta Elias a fim de seduzir os povos da Terra. Esse sinal do falso
profeta também é uma alusdo as “linguas de fogo” no Pentecostes (At 2:3).
Johnson diz que “o fogo falso seria uma referéncia aos dons pseudocarisméticos



que criam a contrafacdo da comunidade eclesiéstica cujo compromisso é com o
anticristo” (1981, 531).

Assim, os “espiritos de demonios” podem ser uma alusdo a dimensao
religiosa integrante da entidade politica representada em cada um desses
simbolos, nos capitulos 12 e 13. Nesse caso, enquanto o dragdo estd para Roma
pagd em Apocalipse 12, o espirito que sai de sua boca estaria para o espiritismo
ou paganismo em Apocalipse 16, o qual subsiste depois da queda de Roma.
Igualmente, a besta semelhante a leopardo esta para o império dos papas no
capitulo 13, mas o “espirito” que sai de sua boca (16:13) representa a religido
cristd corrompida integrada a esse império e que permanece apds a queda do
império medieval dos papas. Semelhantemente, a segunda besta estd para os
Estados Unidos em Apocalipse 13, ao passo que o “falso profeta”, em
Apocalipse 16, estd relacionado com o protestantismo apostatado da verdade

1
biblica como parte integrante do poder dessa nac¢do na crise final.-

Portanto, em Apocalipse 16, esses “espiritos” devem ser vistos como
simbolos de poderes religiosos, pois eles sdo mostrados em uma campanha que
se dirige aos “reis da terra”, ou seja, ao poder politico. Nesse caso, eles
representam as trés principais religides mundiais: espiritualismo ou paganismo,
catolicismo e protestantismo, ou seja, os cristdos que se desviaram da verdade
das Escrituras. “Esses trés espiritos constituem os agentes que convocarao as
nagoes a batalha. Os agentes recrutadores, ou seja, os trés espiritos, sdo de
natureza religiosa, e as forcas recrutadas sdo politicas e militares” (ed. Nichol,
7:934). Portanto, os “reis” sdo os “poderes politicos da Terra, em associa¢@o
com a triplice unido religiosa” representada pelos espiritos de demoénios (ibid.,

936).

Essa confederacdo de poderes vai caracterizar a apostasia final sob a
atua¢@o da Babilonia escatoldgica. Para Stefanovic, a Babilonia é uma
“confederacdo religiosa global no tempo do fim feita da jun¢do da trindade
satanica (dragdo, besta e falso profeta) orquestrada contra Deus e seu povo”.
Trata-se de um “sistema religioso global apéstata”, uma “confederacio de
organizacoes religiosas apoiadas pelo poder politico mundial” (2002, 448).
LaRondelle acrescenta que, no Apocalipse, “tanto a Babilonia quanto Israel
ligreja] s@o vistos como entidades universais. O territério de ambos é de escopo
global” (1992a, 386). O evangelho é pregado a “todas as na¢des, tribos, povos e



linguas” (Ap 14:6), o que confirma o alcance global da igreja como o novo Israel
representado pelos trés anjos. O antincio feito pelo remanescente acerca da
queda da Babilonia alcanca toda a Terra (Ap 14:8; 18:1). Da mesma forma, o
anjo diz que as dguas (do Eufrates) sobre as quais a Babilonia estd sentada sdo
“povos, multidoes, nacdes e linguas” (Ap 17:15; cf. 16:12), ou seja, os povos de
toda a Terra.

Paulien argumenta que o fato de os trés espiritos irem ao encontro dos reis
da Terra para congregé-los “sugere o papel decisivo do espiritualismo em
unificar o mundo para uma causa comum” (2008, 173). Isso apontaria para o
papel do misticismo como um subproduto do p6s-modernismo, incluindo
também os diversos cultos cristdos que tém se desviado da verdade biblica e se
inclinado para as experiéncias misticas.

O profeta de Patmos prevé a natureza bem-sucedida da obra dos espiritos
em “ajuntar” os reis da Terra. Por fim, eles estardo reunidos, congregados em
torno dos interesses do poder religioso, em um lugar que Jodo chama de
“Armagedom”; o espag¢o da batalha final no cendrio do grande conflito.

No capitulo 17, Jodo aprofunda ainda a abordagem da relacio entre os reis
da Terra e o poder religioso apéstata no climax do conflito, jd antecipada nos
capitulos 12, 13 e 16. Ele descreve a figura da meretriz sentada sobre “muitas
dguas” e montada em uma “besta escarlate” (Ap 17:1, 3). Ao passo que a
mulher pura tem seu apoio em Deus e em sua palavra, a mulher impura esta
apoiada no poder dos reis da Terra, cujo favor lhe foi garantido pela atua¢do dos
espiritos de deménios (Ap 16:13, 14). O fato de a meretriz estar “sentada sobre

a besta reflete seu relacionamento com os poderes politicos do mundo”
(Stefanovic, 2002, 507).

As sete cabecas da besta representam sete grandes poderes temporais que,
ao longo da histéria, apoiaram a causa da religido falsa, o que é indicado pelo
fato de a mulher “montar” a besta (17:3, 9) e “[se prostituir com] os reis da
terra” (18:3). O climax do conflito é retratado nessa nova visdo com a afirmacio
de que um “oitavo rei” ainda se apresentard a fim de sustentar a mulher ou a
religido falsa em sua contenda contra Deus e seus santos. A besta, na fase desse
oitavo e ultimo rei, lidera as nacoes da Terra ou os “dez reis” no confronto final
(Ap 17:12, 13) contra o Cordeiro e aqueles que o seguem, os “chamados,
eleitos e fi¢is” (17:14).



No auge do confronto, porém, os reis da Terra serdo assombrados por
terriveis fendmenos no céu e na Terra, diante dos quais se fragmentard a unido
das forcas opositoras a Deus e seus santos. No climax do sexto selo, o profeta
descreve “os reis da terra, os grandes, os comandantes, os ricos, os poderosos e
todo escravo e todo livre” (Ap 6:15) buscando esconder-se nas cavernas e nos
buracos da Terra em face do terror da presenca de Deus, com a extraordindria
abertura do céu.

Assim, uma escalada de eventos se estende desde a abertura do santudrio,
com a consequente visdo da arca, marcando o inicio do juizo investigativo em
1844, até a abertura do céu, no climax do sexto selo, antes da gloriosa
manifestacdo de Cristo. Esses eventos estdo centralizados na obra dos trés anjos
em restaurar a verdade e a lei de Deus na Terra e na contrafacdo dos trés
espiritos de deménios em difundir a falsa religido e o antagonismo a verdade
biblica e a lei de Deus.

Os desdobramentos desses eventos destacam o papel da coalizdo formada
pelo dragdo, a besta e a besta de dois chifres. Estes dois tltimos também sdo
descritos na figura da meretriz Babilénia montada sobre a besta escarlate ou o
oitavo rei (Ap 17), os quais serdo definitivamente derrotados pelo “Cavaleiro”
que se chama “Fiel e Verdadeiro” e que “julga e peleja com justi¢a” (Ap 19:11).
O profeta visualiza o Cavaleiro no mesmo instante da abertura do “céu”,
acompanhado de “exércitos” trajando “vestiduras de linho finissimo, branco e
puro” (v. 14).

A identidade mais especifica desses simbolos é discutida nos capitulos
seguintes.

Sobre o desenvolvimento da interpretacdo adventista acerca da besta de dois chifres de Apocalipse
13:11, como um simbolo dos Estados Unidos, ver Uriah Smith, The United States in the Light of Prophecy;
or, An Exposition of Rev. xiii, 11-17 (Battle Creek, MI: Steam Press of the Seventh-day Adventist
Publishing Association, 1876); L. A. Smith, The United States in Prophecy (Nashville, TN: Southern
Publishing Association, 1914); ver também Vanderlei Dorneles, O Ultimo Império (Tatui, SP: Casa
Publicadora Brasileira, 2012), p. 33-52.



A Serpente de Sete Cabecas

apostolo Paulo afirma que “toda a Escritura é inspirada por Deus e ttil para

o ensino” (2Tm 3:16). Por sua vez, Pedro diz que “nenhuma profecia da
Escritura provém de particular elucidacdo” (2Pe 1:20) porque jamais qualquer
profecia foi dada por “vontade humana”, mas homens santos “falaram da parte
de Deus, movidos pelo Espirito” (v. 21).

Essas palavras nos encorajam no estudo dos complexos simbolos
empregados pelos profetas, por trds dos quais estd a revelacdo de importantes
eventos e grandiosas promessas do plano da salvacdo, como é o caso de cada
visdo do Apocalipse, inclusive as que tratam a respeito do dragdo e das bestas.

No auge do grande conflito, que se segue a abertura do santudrio e da arca
da alianca (Ap 11:19), as forcas inimigas de Deus organizam a resisténcia a
restauracdo da verdade e da lei de Deus na Terra mediante a a¢do conjunta da
trindade maligna formada pelo dragdo, a besta semelhante a leopardo e a besta
de dois chifres. Como visto no capitulo anterior, esses simbolos retratam
entidades que integram poderes religiosos e politicos no fim do tempo. Na visdo
relatada em Apocalipse 17, a mesma associacdo entre esses poderes é ilustrada
na figura da mulher impura montada em uma besta escarlate.

O dragido vermelho de sete cabecas e dez chifres (Ap 12) é um simbolo
paralelo a besta semelhante a leopardo também de sete cabegas e dez chifres
(Ap 13) bem como a besta escarlate igualmente de sete cabecas e dez chifres
(Ap 17). Os elementos visuais e dinAmicos desses simbolos sdo os recursos
empregados por Deus para revelar detalhes da histéria do grande conflito. O
significado da visdo deve ser buscado mediante a consideracdo sobre as imagens
e os detalhes cuidadosamente descritos.

Este capitulo e o seguinte partem da pressuposi¢do de que Apocalipse 12,
13 e 17 apresentam simbolos paralelos a exemplo da visdo das sete igrejas, dos
setes selos e das sete trombetas, bem como de Daniel 2, 7 e 8.



Na descri¢do do dragdo, da besta tipo leopardo e da besta escarlate, nota-
se que hd uma estrutura comum: uma fera de sete cabecas e dez chifres. No
entanto, o simbolo se reconfigura a cada novo aparecimento. Inicialmente ele se
assemelha a um dragdo, depois a uma fera parecendo um leopardo e, entao, a
outra fera, mas da cor escarlate. Visdes paralelas ndo sdo visdes idénticas, logo
os simbolos paralelos ndo podem ser colocados como equivalentes; eles devem
ser comparados e distinguidos. Assim, em seus aspectos estruturais, o dragio
vermelho (12:3) se relaciona com a besta semelhante a leopardo (Ap 13) e com
a besta escarlate (17:3), mas em cada visdo ha um foco especifico e novos
detalhes sdo revelados. A relacdo do dragdo e da besta escarlate com o diabo
ndo deve ser de identificacdo, ja que animais, bestas e chifres representam
poderes politicos seculares e ndo seres espirituais (ver Dn 7:3-7, 17, 24; 8:3, 20,
21), embora seja preciso considerar que o diabo é o poder operante por trds das
entidades assim representadas.

O que esses simbolos representam dentro da narrativa dos eventos
decisivos do grande conflito entre Cristo e Satands revelados nessa se¢do do
Apocalipse? As andlises sdo diversas.

POSSIBILIDADES

Uma interpretag¢do predominante nos setores da teologia liberal tem sido
de que a besta escarlate aponta para a mesma entidade representada pelo
dragdo de Apocalipse 12 e a besta de Apocalipse 13, que seria o império
romano, cuja capital foi considerada a “cidade das sete colinas”, como sugere o
verso 9, do capitulo 17. Um problema para esta interpretacio preterista,
abragcada “pela maioria dos exegetas” liberais (Johnson, 1981, 554), é que ela
resulta em uma nega¢do do dom profético na pessoa de Jodo (ver cap. 6).

Outra linha de interpretacdo vé a besta de sete cabecas, mas ndo
necessariamente o dragdo, como simbolo dos sete poderes mundiais que se
opoem ao povo da alianca. Entretanto, considera que, tanto no contexto
retratado no capitulo 13 quanto no 17, o simbolo aponta para o papado ou
“Roma papal” (Stefanovic, 2002, 515, 516; ed. Nichol, 7:946-949). O
comentarista Ranko Stefanovic entende que, em Apocalipse 17, Jodo se refere a

mesma besta de Apocalipse 13, pelo fato de ela ter sete cabegas e dez chifres
(2002, 402).



Stefanovic, no entanto, ndo define com clareza a distin¢do entre a meretriz
e a besta escarlate, em Apocalipse 17. Ele diz que “a besta sobre a qual a
prostituta escatolégica Babilonia estd montada é o mesmo poder politico-
religioso que por longo tempo tem perseguido os fiéis seguidores de Cristo”
(2002, 514, itélico acrescentado). Contudo, ele também afirma que “a besta
escarlate (Ap 17:3) representa o poder secular e politico do mundo” (itdlico
acrescentado) e que “os sete montes sdo sete sucessivos poderes globais que
dominaram o mundo ao longo da histéria os quais Satands tem usado para
oprimir o povo de Deus ao longo dos séculos” (ibid., 515). Afirma ainda que “a
grande meretriz tem encontrado seu apoio na besta que aparece na histéria
como uma sucessao de reinos seculares infiéis” (ibid.; itdlico acrescentado).
Quanto ao oitavo rei, a0 mesmo tempo em que aponta para o ressurgimento da
sétima cabeca, ou seja, do papado medieval, ele também afirma ser um poder
politico: “O poder politico global que estard a servico da Babilonia na crise final
surgird como o oitavo no sentido de que ele é distinto dos outros sete, mas é
também um dos sete, mais precisamente o sétimo que veio depois de Roma”

(ibid.).

Entretanto, Apocalipse 17 relata uma nova visdo, com uma besta escarlate
e ndo aquela de aparéncia de leopardo do capitulo 13. O fato de a primeira sair
do “mar” e a segunda do “abismo” ndo significa que o simbolo seja 0 mesmo,
mas que as bestas tém a mesma origem.

Essa interpretacdo toma a afirmacdo: a besta, que “era e ndo é, estd para
emergir do abismo” (17:8) como o ponto de partida e como uma estrutura
dominante para as duas visdes. A fase “era” é atribuida ao papado medieval;
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ndo €” seria o periodo posterior 2 Revolucdo Francesa, em 1798; e “estd para
emergir’ apontaria para a retomada de seu poder na crise final.

Um problema para esta segunda interpretac¢do é que, embora no capitulo
13 o poder religioso esteja incorporado a primeira besta, em Apocalipse 17, a
“meretriz” é o simbolo do poder religioso e ndo a “besta escarlate”. Uma segunda
objecdo enfrentada pelos defensores desse ponto de vista é que a explicacdo do
anjo ao profeta é tomada de uma perspectiva histérica posterior a queda do
papado, no periodo em que supostamente a besta “ndo é”, ou nio esta atuando.
Todavia, a besta atua por meio de suas cabecas, ou dos reis que suas cabecas
representam; e o anjo afirma que, desses sete reis (no tempo em que ele esta
falando ao profeta) cinco ja sdo passados, mas “um existe”! Ora, se um rei



“existe”, ou estd atuando, como seria possivel dizer que a besta “ndo é”, nesse
mesmo periodo? Se, a0 mesmo tempo que o anjo afirma que uma cabeca da
besta, o sexto rei, estd em atuacdo (17:10), entdo a frase “a besta, que era e ndo
¢, estd para emergir’ ndo pode ser entendida como indicando um tempo
especifico de atuagdo por parte da besta. Além disso, em Apocalipse 17, a
“besta escarlate”, finalmente se levanta contra a “meretriz” e a destréi (v. 16).
Logo, na fase do oitavo rei, a “besta” ndo deve ser identificada com o papado,
pois, nesse caso, ao destruir a meretriz, a besta destruiria a si mesma. Por fim,
em Apocalipse 19, no contexto da segunda vinda, a besta é retratada junto aos
reis da Terra (v. 19). Nesse caso, a besta continua em ac¢do apés a destruicio do

poder religioso apdstata, representado pela meretriz, como descreve o capitulo
18.

Uma terceira interpretacio relaciona a besta escarlate (Ap 17) ao dragao
vermelho (Ap 12), sendo, portanto, uma referéncia ao préprio diabo em sua luta
contra Deus e seu povo, no climax do grande conflito (Miieller, 2005, 39). Esta
interpretacdo resolve alguns problemas, mas ndo deixa de suscitar outros.
Primeiramente, o anjo afirma que a besta, que “também” é o oitavo rei,
“procede” dos sete (17:11); e ndo seria o caso de o diabo “proceder” dos sete
reis, sendo um deles. Além disso, é dito que a meretriz estd “montada” sobre a
besta (17:3), o que indica governo e dominio da mulher sobre a besta (18:7);
também ndo seria légico afirmar que a religido, retratada na meretriz, pudesse
dominar o préprio diabo. Ainda é preciso considerar que as bestas, tanto em
Daniel quanto no Apocalipse (Dn 8:20, 21; Ap 13:2), representam poderes
histéricos e ndo seres espirituais, como o diabo. Ele é descrito na Biblia como o
“principe”, mas ndo como “rei” da Terra (Jo 14:30; 16:11; cf. Ap 17:9, 11). E
preciso lembrar que o diabo subsiste apds a segunda vinda, até o fim do
milénio, mas a besta é “lancada” no lago de fogo no inicio do milénio (Ap 19:20;
20:10). Logo, uma identificacdo entre a besta escarlate e o diabo ndo parece se
ajustar ao contexto do préprio livro.

Na busca pelo significado desses simbolos, é preciso empregar a
metodologia descrita no primeiro capitulo deste livro e lembrar que a profecia
apocaliptica estd enraizada nas imagens e linguagens do Antigo Testamento.
Nesse caso, se Jodo tem uma imagem ou um evento importante do Antigo
Testamento como uma espécie de histéria de fundo para suas principais visoes,
qual seria a imagem veterotestamentdria para o dragdo e as bestas que ele vé e



descreve?

Essa questdo pode nos levar a importantes descobertas para a
interpretacdo das visdes de Jodo. As respostas devem ser buscadas nos textos e
nas relagoes intertextuais com o Antigo Testamento, que é reconhecidamente a
fonte primordial das ideias e da linguagem do autor do Apocalipse.

A BESTA NO ANTIGO TESTAMENTO

Seria a figura da “besta” também extraida do Antigo Testamento? Se a
metéfora é usada como um simbolo no contexto profético das Escrituras, qual
seria seu significado e como isso poderia nos ajudar a esclarecer as visdes acerca
do dragdo e das bestas de sete cabegas no Apocalipse? A leitura de alguns textos
dos salmos e dos profetas, com os quais o Apocalipse mantém certas relagdes
Intertextuais sugere respostas.

O autor do Apocalipse emprega a palavra grega therion, “besta”, 38 vezes
para os simbolos proféticos descritos e apenas uma vez para animais (Ap 6:8). O
termo therion é empregado pela versdo grega do Antigo Testamento, com a qual
Jodo devia estar familiarizado, para traduzir a palavra hebraica chay, que se
refere a animais e feras selvagens de modo geral (como em Gn 1:24, 25, 30;
2:19, 20; Lv 11:27; 17:13; S1 50:10; 79:2; Is 56:9; Jr 12:9). As “feras” (do grego,
theria) do campo também sdo mencionadas pelos profetas como instrumentos
de castigo, os quais Deus elimina ao restaurar seu povo (Jr 15:3; Ez 5:17).

No entanto, no Antigo Testamento grego, a palavra therion também é
usada como metafora ou simbolo dos inimigos que oprimem o povo de Deus.
[sso é particularmente claro em Ezequiel 34, texto que oferece um possivel
pano de fundo para o uso de therion como simbolo no Apocalipse. Em uma
profecia sobre a restaura¢do do cativeiro babilonico, o profeta afirma que os
pastores de Israel falharam em sua tarefa de cuidar das “ovelhas” do Senhor, por
isso elas se “espalharam” e se tornaram em “pasto para todas as feras [theria] do
campo” (v. 5) e “andam espalhadas por toda a terra” (v. 6, 8). Nesse texto,
Ezequiel faz um paralelo entre o fato de as ovelhas (ou, os israelitas) serem
entregues as feras e a condicdo de estarem espalhadas pela Terra, o que é uma
linguagem do cativeiro.



Deus promete, porém, reverter a situa¢do ao buscar Ele mesmo as suas
ovelhas (v. 11) e livrd-las “de todos os lugares para onde foram espalhadas” (v.
12) e congrega-las “dos diversos paises” (v. 13). Assim, o cativeiro seria
quebrado, com o surgimento do pastor supremo, “meu servo Davi” (v. 23), ou
seja, o Messias. O profeta estd afirmando que as ovelhas de Israel estavam
sendo “devoradas” pelas “bestas” (theria) nos “paises” que as escravizaram.
Naturalmente, ele ndo usa a palavra “besta” em referéncia a ledes e feras
selvagens que atacassem os israelitas, mas as nacdes inimigas, que, como feras
selvagens, procuravam devorar o povo da alianga.

No verso 25, a profecia de Ezequiel atinge seu climax, quando Deus
afirma: “farei com elas um concerto de paz”, a nova alianca, e “acabarei com a
besta ruim [therion] da terra” (ARC). Neste versiculo, Ezequiel emprega a
palavra hebraica chay, no singular, a qual é vertida no texto grego para o plural
theria, “bestas”. Por isso, a ARA utiliza o plural seguindo a versio grega, e a
ARC segue o texto hebraico, traduzindo para o singular “besta”.

Em resultado dessa acdo salvifica, contra a “besta”, Deus garante: “E
saberdo que Eu sou o Senhor, quando Eu quebrar as varas do seu jugo e as livrar
das maos dos que as escravizam. ] ndo servirdo de rapina aos gentios, e as feras
da terra nunca mais as comerdo’ (v. 27, 28, itdlico acrescentado). Novamente
no verso 28, o texto hebraico usa o substantivo no singular, e a ARC traduz:
“ndo servirdo mais de rapina aos gentios, e a besta-fera [heb. chay; gr. therion] da
terra nunca mais as comerd” (Ez 34:28). Nesta profecia, portanto, Ezequiel se
refere ao Egito, Assiria e Babilonia, na¢des gentilicas que escravizavam Israel,
com o simbolo therion, “besta”, empregando a palavra hebraica chay, no
singular. O fim de cativeiro de Israel, portanto, é referido como resultado de
Deus quebrar o “jugo” de servidao com a destruicdo da “besta”.

[saias profetiza, em paralelo com Ezequiel, o fim do cativeiro com as
seguintes palavras:

Nagquele dia, o Senhor tornard a estender a mdo para resgatar o restante do seu
povo, que for deixado, da Assiria, do Egito, de Patros, da Etidpia, de Eldo, de
Sinar [Babilonia], de Hamate e das terras do mar. Levantard wm estandarte para

as nacdes, ajuntard os desterrados de Israel e os dispersos de Judd recolherd desde



os quatro confins da terra (Is 11:11, 12).

Miqueias também profetiza o fim do cativeiro, incluindo Egito, Assiria e
Babilonia, como inimigos de Israel: “Nesse dia, virdo a ti, desde a Assiria até as
cidades do Egito, e do Egito até ao rio Eufrates [Babilonia], e do mar até ao
mar, e da montanha até & montanha” (Mq 7:12).

Nesse paralelo entre as trés profecias do fim do cativeiro, por ocasido do
dia do Senhor, como esperado pelos judeus cativos, o Egito, a Assiria e
Babilonia (“Sinar”) sdo tomados como nacdes representadas pela “besta ruim da

terra” (Ez 34:25, ARC).

Além desse emprego, a palavra therion é usada por Daniel para os quatro
animais da visdo do capitulo 7, os quais representam Babilonia, Pérsia, Grécia e
Roma, os poderes opressores de Israel.

Portanto, o simbolo usado para representar os inimigos do povo de Deus
no auge do grande conflito, descrito no Apocalipse, ndo é inédito. Os profetas
do fim do exilio ja 0 empregavam em referéncia as na¢oes, que, como uma besta
selvagem, procuravam tragar o povo da alianca. Deus, porém, se levantaria
contra essa besta a fim de libertar seu povo perseguido e congrega-lo novamente
na terra prometida. Entre essas nacdes se destacam o Egito, a Assiria e
Babilonia, os principais instrumentos do cativeiro de Israel e Juda.

O DRAGAO NO ANTIGO TESTAMENTO

Além da palavra therion, o profeta Jodo emprega 13 vezes o substantivo
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arego drakon, “dragdo”, e quatro vezes ophis, “serpente”, de forma
intercambidvel, em conexdo com os inimigos de Deus. Novamente, o uso dessas
imagens no Antigo Testamento pode sugerir o que estava na mente de Jodo ao
usar o termo drakon para descrever a fera de sete cabecas e dez chifres em
Apocalipse 12, capitulo em que “Jodo usa o termo serpente como um sindbnimo

para dragdo” (Kistemaker, 2001, 362).

A figura do dragdo, como representagio das forcas opositoras a Deus e seu
povo, é comum no Antigo Testamento, assim como a da serpente.



Curiosamente, a metéfora do dragdo é usada em referéncia ao Egito e a
Babilonia. Falando sobre o éxodo, o salmista afirma: “Tu [Senhor] dividiste o
mar pela tua for¢a; quebraste a cabeca dos monstros das dguas. Fizeste em
pedacos as cabecas do leviata, e o deste por mantimento aos habitantes do
deserto” (S 74:13, 14, ARC). Neste texto, o salmista emprega o termo hebraico
tannyin, traduzido por “monstros das dguas” e na versdo grega por drakon; e
utiliza o termo hebraico livyathan, traduzido por “leviatd” e na versao grega
também por drakon. Portanto, nessa linguagem poética tannyin e livyathan sao
usados como metéforas de forma intercambidvel para a mesma entidade, neste
caso, o Egito.

Nesse salmo, tanto no verso 13 quanto no 14, o salmista usa a palavra
hebraica ro'sh, “cabegas”, no plural, no que é seguido pela versdo grega. Nesse
caso, no paralelismo, o salmista estd dizendo que Deus, no éxodo, quebrou as
cabecas do dragdo. O Egito, portanto, é referido aqui com a figura do dragdo de
mais de uma cabeca.



O profeta Isaias também se refere ao Egito, no contexto do éxodo, com a
figura do tannyin, ou “dragiao” (ARC), como tendo sido ferido pelo Senhor (Is
51:9, 10); o mesmo ¢é feito por Ezequiel (Ez 29:3; 32:2).

Nesses casos, temos a figura do dragio empregada no Antigo Testamento
em referéncia ao Egito. O fato de o monstro figurativo ser referido pelo salmista
como tendo mais de uma cabecga é significativo, ao considerar esses textos como
possivel pano de fundo para a figura do dragdo e da besta de sete cabecas
descritos no Apocalipse. Além disso, o fato de as cabecas do monstro serem
quebradas pelo Senhor faz lembrar o protoevangelho, com a promessa de que o
Filho da mulher “esmagaria” a cabega da “serpente”, do hebraico nachash (Gn



3:15; vertido na LXX como ophis, outra metafora usada pelo Apocalipse para o
inimigo de Deus).

Além do Egito, também Babilonia é chamada de tannyin (drakon, na LXX),
o qual esmagou Jud4, mas que seria destruido pelo Senhor (Jr 51:34, 36, 37).
Esta, portanto, é a segunda nac¢do retratada com o emprego da metafora desse
monstro figurativo entre as que oprimiram o povo da alianca.

Como foi mencionado, Isafas visualizava o fim do cativeiro em termos do
“dia do Senhor” (Is 2:12; 7:18; 10:20; 11:11; 13:6, 9; 26:1; 34:8). O dia do
Senhor, como retratado pelos profetas cldssicos, é retomado no Novo
Testamento como o dia da segunda vinda de Cristo ou dia do juizo. LaRondelle
diz que “o dia do Senhor [dos profetas do AT] serd cumprido como o dia do
Filho do Homem. A guerra santa de Yahweh se transforma na guerra de Cristo
como Rei dos reis [Ap 19]” (1992a, 383). Nessa perspectiva, Isafas afirma:
“Naquele dia, o Senhor castigard com a sua dura espada, grande e forte, o
dragéo, serpente veloz, e o dragéo, serpente sinuosa, € matara o monstro que
estd no mar” (Is 27:1). O profeta emprega aqui o termo livyathan (drakon, na
LXX), e tannyin (drakon, na LXX) e os interpreta como sendo a “serpente”, que
é nachash (ophis, na LXX), os dois termos gregos empregados por Jodo.

Essa profecia de Isafas 27, colocada em paralelo com as de Ezequiel 34,
Miqueias 7 e Isaias 11, leva a conclus@o de que, para esses profetas, no dia do
Senhor, Deus se levanta contra as nagoes opressoras (Egito, Assiria e Babilonia)
para livrar Israel. Essas nagoes, portanto, sdo retratadas com o emprego das
figuras “besta”, “dragdo” e “serpente”. Robert H. Mounce afirma que o livyathan,
“mostro marinho” ou leviata, no Salmo 74:13, “é o Egito” e que, na profecia de
[safas 27:1, a mesma figura aponta para “Assiria e Babilonia” (1998, 232).

A profecia de Isafas 27 parece que estava na mente de Jodo ao descrever a
visdo do Cavaleiro que se chama “Fiel e Verdadeiro”, de cuja boca sai uma
espada afiada para “com ela ferir as nacdes” (Ap 19:11, 15) e para a prisdo do
“dragdo [drakon], a antiga serpente [ophis] que é o diabo, Satands” (20:2), o qual
por fim é destruido no lago de fogo (20:10). Assim, o dia do Senhor, no
Apocalipse, corresponde ao dia em que a salvagdo é consumada, quando o
“dragdo”, ou a “serpente”, que foi expulso do Céu (12:7-9) e perseguiu a mulher

(12:17), for derrotado por Cristo no “lago de fogo” (20:2, l()).



Antes, porém, desse dia final, cada vez que Deus se levantou para
defender o povo da alianga, fosse contra o Egito, Assiria ou Babilonia, sua acado
salvifica correspondeu a “quebrar” as cabecas do dragdo (Sl 74:13, 14, ARC).
Assim, o préprio diabo é figurativamente derrotado quando Deus destr6i um
poder terreno que o inimigo vinha usando para perseguir os santos. No dia final,
porém, ele mesmo serd destruido.

Assim, ha evidéncias suficientes para se afirmar que a figura descrita por
Jodo, em Apocalipse 12, 13 e 17, como um dragdo ou uma besta de sete
cabecas, é uma reproducio da figura de therion, tannyin e livyathan bem como
de ophis (a serpente) do Antigo Testamento. Esse raciocinio estd em harmonia
com a ideia de que o Apocalipse estd enraizado na linguagem e no sistema de
imagens do Antigo Testamento, com o qual apresenta iniimeras relacdes
intertextuais. Stefanovic afirma que a figura do leviata de sete cabecas é o “pano
de fundo” para o dragdo como simbolo do inimigo de Deus e seu povo descrito
por Jodo em Apocalipse 12 (2002, 379).

O dragao e a serpente nas Escrituras
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Nesse caso, o Antigo Testamento prové claramente a identifica¢do das



primeiras entidades referidas pelo anjo ao profeta Jodo (ver Ap 17:9) como
sendo representadas nas cabecas do monstro ilustrativo: Egito, Assiria e
Babilonia. Daniel amplia essa lista ao indicar, apds o reino de Babilonia, a
Pérsia, Grécia e Roma como poderes opressores do povo da alianca, os quais
também sdo chamados de therion, na Biblia grega (Dn 7:3-7, 11, 17, 19, 23;
8:4).

AS FASES DA BESTA

A questdo que surge diante desses textos é: Por que o dragio (a serpente
ou a besta) ainda serd destruido pelo Senhor, se no éxodo Ele ja quebrou as
suas cabecas, como diz o salmista?

A explicacdo do anjo, de que cada cabeca da besta escarlate, ¢ um “monte”
ou “reino” (Ap 17:9) indica que a besta de sete cabecas é uma besta que tem
sete ou oito vidas. Por isso ela cai, mas se levanta logo adiante por meio de
outro poder terreno, e isso se repete sete ou oito vezes ao longo da histéria.
Cada vez que Deus quebra um poder temporal que oprime seu povo, isso
equivale a vitéria sobre um dos sete ou oito reinos opositores principais, sendo
esse um evento do grande conflito. Isso ocorre, portanto, diversas vezes ao longo
da histéria até o dltimo golpe que serd a destrui¢do, no lago de fogo, do préprio
diabo, o poder por trds de cada uma das cabecas da besta. Jon Paulien afirma
que “a imagem de uma besta de sete cabecas representa uma besta que vive,
morre e torna a viver sete ou oito vezes’ (2008, 211). De acordo com
Stefanovic, “a besta tem estado ativa ao longo dos tempos por meio de suas
cabecas. Quando uma cabeca é ferida de morte, a besta cessa sua acio.
Quando no futuro aquela cabeca é curada, a besta reassume suas atividades”
(2002, 404), como se retornasse do abismo.

Alan F. Johnson propde que, “nas imagens do Antigo Testamento, os
poderes satanicos e inimigos de Deus estdo relacionados ao abismo ou as dguas,
como monstros marinhos, a exemplo do dragio ou leviata” (1981, 524). Por sua
vez, Stefanovic diz que, no Antigo Testamento, o “mar” frequentemente
simboliza a morada de simbdlicos monstros marinhos (J6 26:12-13; S1 74:13-14;
Is 27:1; 51:9-10; Ez 32:2) de onde os “poderes malignos surgem para oprimir
Israel” (2002, 402).



Entretanto, a origem ou o habitat desse monstro ficticio ndo é totalmente
consistente ao longo de toda a Biblia, pois livyathan e tannyin sdo figuras do
submundo, do abismo e das dguas (SI 74:13), mas a therion de Ezequiel é uma
figura do campo (Ez 34:5, 8). Daniel afirma ter visto os quatro animais ou
bestas subirem “do mar” (Dn 7:3). J4 o carneiro e o bode, que sdo paralelos ao
urso e ao leopardo do capitulo 7, sdo vistos “junto ao rio” e “sobre a terra”,
respectivamente (Dn 8:2, 5). O quarto animal, representando Roma, foi visto
subindo do “mar”, mas Jodo afirma ter visto o dragdo, que também representa
Roma, como um sinal “no céu” (Ap 12:3). Ja a besta escarlate, paralela ao
dragdo e a besta que sobe do mar, foi vista sob a meretriz, em um “deserto” (Ap

17:3).

Por outro lado, finalmente, o dragdo é aprisionado por mil anos, “no
abismo”, que naturalmente representa a Terra em sua condi¢@o “sem forma e
vazia” (Jr 4:23) durante o milénio. Assim, o estar submerso no “abismo” (Ap
17:8; 20:3; gr. abussos), “submundo” ou “mar” (gr. talassa), parece ser
simplesmente a indicacdo da condicdo de inatividade da besta e do dragdo, e o
“emergir do abismo” deve indicar a retomada da atividade opressora. William
Johnsson afirma que a retomada da besta de Apocalipse 13, apés a cura de sua
ferida de morte, é como uma “ressurreicao dos mortos” (1992, 23). Ou seja, a
ferida da besta a leva ao submundo dos mortos, portanto, ao abismo. Quando
ela retorna a agdo, isso é descrito em termos de “emergir do abismo” (Ap 17:8),
do lugar dos mortos, da inatividade.

E importante considerar que a figura do monstro de sete cabecas
empregada pelo salmista, pelos profetas e, entdo, pelo Apocalipse era parte da
mitologia antiga. “Na mitologia cananeia, ‘leviata’ era uma serpente de sete
cabecas que lutava contra os deuses e as forcas do bem, portanto, era
considerado uma incorporagio das for¢as do mal” (ed. Nichol, 4:208).
Kistemaker afirma que o mito babilonico da criacdo apresenta “um monstro de
sete cabecas”, o qual é destruido pelo deus Marduk (2001, 353). Por sua vez,
Johnson confirma que:

A imagem de wm monstro de sete cabecas é bem atestada em antigos textos
sumerianos, babilonicos e egipcios. Um selo cilindrico proveniente de Tel Asmar

(antigo Eshnunna, cerca de 80 km a noroeste de Bagdd), datado de cerca de



2500 a.C., mostra duas figuras divinas matando wm monstro de sete cabegas
com chamas saindo de sua calda. Quatro de suas cabegas estdo prostradas como

se jd mortas. Uma lanca estd na mdao do personagem que golpeia a quarta cabega

(1981, 524; ver também Heidel, 1942, 107-114; Budge, 1969, 1:278-279).

O leviata, no selo cilindrico de Tel Asmar

Ao empregar uma imagem da mitologia, os hebreus ndo estavam
necessariamente endossando, sob inspiracdo divina, a figura mitoldgica, que é
apenas uma lenda baseada em uma visdo dualista e maniqueista da realidade.
Nas mitologias antigas, as forcas do bem e do mal batalhariam indefinidamente
ao longo de eras sem fim. De fato, os profetas biblicos “desmitologizaram os
mitos do monstro marinho ao retratar a vitéria do Deus de Israel sobre as forcas
demoniacas do mal que em diversas manifestacdes tentavam destruir o povo de

Deus” (Johnson, 1981, 524).

A comparagio estabelecida entre tannyin, livyathan e therion do Antigo
Testamento e o dragdo e a besta do Apocalipse, como figuras ilustrativas dos



poderes opressores do povo de Deus, confirma o paralelo entre o dragéo e as
bestas de sete cabegas. Kistemaker concorda com esse paralelo ao afirmar que

“a besta escarlate de sete cabecas e dez chifres é descrita nos mesmos termos
do dragdo vermelho [...] e da besta que sobe do mar (12:3, 9; 13:1)” (2001,
464).

Assim, nas visoes de Jodo, o dragio e as bestas sdo simbolos paralelos que
se reconfiguram a cada nova visdo (Ap 12, 13, 17) a fim de acrescentar novos
detalhes e novas perspectivas a revelagdo dos mesmos poderes em sua luta
contra Deus e seu povo.

Em Apocalipse 12, o foco geral da visdo é o conflito entre Cristo e Satands,
desde o Céu até a crise final com a perseguicdo ao remanescente (Ap 12:17).
No entanto, hd também um enfoque histérico especifico, em que o dragio é
simbolo principalmente do império romano, ou seja, a sexta cabe¢a. No capitulo
13, o foco da visdo se desloca para a acdo dos inimigos contra a lei de Deus, e o
periodo histérico em destaque é a Idade Média, com a atuacdo da sétima
cabeca que altera a lei de Deus (cf. Dn 7:25). Em Apocalipse 17, com a visdo
da mulher montada na besta escarlate, a énfase parece ser na rela¢do entre
Igreja e Estado, e o contexto histérico é o climax escatoldgico, com a atuagdo do
oitavo rei como o suporte politico da meretriz no fim do tempo.

Em todas as fases da atua¢@o do dragio e da besta, mostradas a Jodo, o
poder por trds das entidades representadas é o do préprio Satands, agindo por
meio de um poder terreno e histérico, que se torna um instrumento em suas
maos. Stefanovic diz que, no Apocalipse, a besta é simbolo dos “poderes
politicos por meio dos quais Satands opera ativamente ao longo da histéria
terrestre, em geral, e nos udltimos dias, em particular” (2002, 402). Com base
em Apocalipse 17:9, William Johnsson afirma que as “sete cabecas do dragao”
representam “reinos por meio dos quais Satands tem trabalhado para oprimir o
povo de Deus ao longo dos tempos” (1992, 17). Stefanovic acrescenta ainda
que a composicdo da figura da besta em Apocalipse 13, “com base em Daniel 7
e com sete cabecas”, sugere que “a besta do mar representa todos os poderes
mundiais opressivos, civis e religiosos, que perseguiram o povo de Deus desde o
estabelecimento da igreja no éxodo até a segunda vinda de Cristo” (2002, 411).
Assim, os intérpretes tém relacionado tanto o dragio quanto as duas bestas aos
poderes opressores como um todo ao longo da histéria, sendo que cada cabeca
do simbolo representa um poder politico especifico.



O poder satinico materializado em um império perseguidor, portanto,
parece ser a realidade representada pela figura do dragdo e das bestas, sendo
que esse poder se levanta e cai a cada novo império que aparelha e utiliza
contra o povo de Deus. Isso se ajusta a explica¢do do anjo de que a besta, que
“era e ndo é, estd para emergir’ (Ap 17:8, 11). A afirmag¢do pode ser vista como
uma parddia em relacdo a pretensdo do dragdo de ser como Deus, “aquele que
é, que era e que ha de vir [ou hd de ser]” (Ap 1:4, 8; 4:8; ver Fx 15:11; Mgq
7:18), o tnico “Eu Sou” (Ex 3:14). Essa expressdo do anjo ao profeta, portanto,
ndo deve ser uma referéncia a fase posterior a Revolu¢do Francesa, com a
queda do papado, somente, mas a cada uma das sete fases posteriores a uma
queda da besta no grande conflito contra Deus. Portanto, a frase “a besta” que
“era e ndo €, estd para emergir’ funcionaria como uma adjetivac¢do geral da
besta, mais do que uma revela¢do de um momento especifico de sua trajetéria.

Satands empreende uma campanha permanente em busca de ser igual a
Deus (Is 14:14; Ez 28:6; 2Ts 2:9, 10; White, 2004, 593; 2002, 62; 2005, 14).
Uma vez que a besta € seu instrumento, também ela pretende ser o que s6
Deus é. A indagacdo “Quem ¢é semelhante a besta?” pode ser uma parédia de
expressoes semelhantes em relacdo a Deus (Ex 15:11; S1 35:10; 113:5; ver ed.

Nichol, 7:905).

Esse mesmo sentido de parédia, visto na expressdo “a besta que era e nao
é”, pode estar presente no niimero 666, como nimero da besta. E preciso ter
em mente que o nimero é uma referéncia a besta de sete cabe¢as com um todo
(Ap 13:18) e ndo a uma s6 de suas cabecas, no caso a sétima, que representa o
papado medieval (13:3). Alan F. Jonhson propoe que o nimero 666 deve ser
visto como a “acumulacio [repeti¢do] do nimero 6”. Por causa do contraste
com 7, é vélida a interpretag¢do de que “0 666 seja uma alusio a incompletude, a
parédia demoniaca em relagdo a perfeicdo do 7, ao engano do quase-perfeito, a
idolatria e blasfémia da falsa adoracao” (1981, 535). Assim, o 666 também
indicaria a tentativa repetitiva e frustrada por parte do diabo e da besta de ser
como o Deus perfeito, referido com o ntimero 7. Sendo uma Trindade perfeita,
Deus pode ser designado com a repeticdo triplice do 7. Por outro lado, a
trindade satinica, sendo uma imperfeita contrafa¢do da perfei¢ao divina, seria
designada com a repeticao triplice do 6.

As acdes paralelas das entidades representadas pelos trés simbolos



empregados no Apocalipse, assim como ocorre em Daniel 2, 7 e 8, confirmam
que a estrutura bdsica do simbolo é a mesma e que os mesmos poderes sdo
representados nas trés visdes. Em Apocalipse 12, o “dragdo vermelho” luta
contra Cristo no primeiro século (12:4); nesse caso, ele representa o império

romano. B Entretanto, ele também persegue a igreja durante 1.260 anos (12:13,
14); logo, ele também representa Roma papal. No fim do tempo, ele ainda
persegue o remanescente que guarda os “mandamentos de Deus” (12:17);
consequentemente, ele também representa os Estados Unidos, que é quem vai
perseguir o remanescente na crise final. Cada fase de atuacdo da entidade
assim retratada parece, portanto, corresponder, ja em Apocalipse 12, ao periodo
de uma das cabecas.

Por sua vez, a besta semelhante a leopardo persegue os santos por 42
meses ou 1.260 anos; logo, ela representa a mesma Roma papal também
representada pelo dragdo. Em associacdo com a primeira besta, a besta de dois
chifres oprime o remanescente que ndo tem o selo da besta (13:5, 15-17); ou
seja, esta besta parecendo cordeiro representa o mesmo poder ja representado
pelo dragio: os Estados Unidos, o agente opressor na crise final. A mesma
sequéncia é retratada em Apocalipse 17, quando o anjo afirma que as sete
cabecas sdo sete reis/impérios opressores, aos quais se segue um oitavo rei.

Em cada uma dessas fases, uma tinica cabeca do monstro estd em atuacao.
[sso é claramente atestado pela afirmag¢do do profeta, em Apocalipse 13:3, de
que viu “uma de suas cabecas” (naturalmente a sétima) ferida de morte. A
ferida de uma das cabecas interrompe a acdo da besta inteira, apesar de ela ter
outras seis. William Johnsson observa que a ferida descrita em Apocalipse 13:3,
ocorre em uma das cabecas, mas afeta a besta inteira e interrompe sua atividade
perseguidora (1992, 23). Jodo confirma isso ao reiterar que a prépria besta é
“ferida a espada” (Ap 13:14).

Isso confirma que a besta s6 atua por meio de uma de suas cabecas de
cada vez. Quando essa cabeca ¢é ferida, ela desce ao abismo e s6 retorna na fase
da cabeca subsequente, ou seja, por meio de outro poder politico global.
Seguindo esse raciocinio, o oitavo rei deverd ser tdo distinto de Roma papal
quanto Roma papal era distinta de Roma imperial e da Grécia, e assim
sucessivamente.



OS SETE IMPERIOS

A identificacdo das fases de atuagio das entidades representadas pelas
cabecas do dragio e da besta tem, portanto, uma base sélida nas Escrituras. Os
profetas cldssicos proveem a identificacdo das primeiras na¢des opressoras ao
usar as metéforas therion, tannyin e livyathan em referéncia ao Egito, a Assiria e
a Babilonia. Daniel usa a palavra therion para os simbolos alusivos a Babilonia, a
Pérsia, a Grécia e a Roma e emprega a figura do “chifre pequeno” da quarta
“besta” para Roma papal. O Apocalipse, por sua vez, retrata com a imagem do
dragdo o império romano principalmente; e com a figura da besta semelhante a
leopardo, o império dos papas. Nesse caso, resta o oitavo rei a ser identificado a
luz do préprio contexto biblico, o que é tema do capitulo 5.

A explica¢do da visdo em Apocalipse 17:10, portanto, entendida do ponto
de vista do tempo histérico do profeta Jodo, no primeiro século, tem sélido
apoio escrituristico, pois cinco dos poderes referidos pelo anjo ja tinham
passado (Egito, Assiria, Babilonia, Pérsia, Grécia), um existia, que era Roma, e
0 sétimo estava por vir, ou seja, Roma papal (ver Paulien, 2008, 218; ed.
Nichol, 7:855; Strand, 1992, 191; Stefanovic, 2002, 411).

A afirmacdo do anjo de que o sétimo reino (Roma papal) teria de durar
“pouco” (1.260 anos!) pode ser entendida da perspectiva da garantia da vitéria
dos fiéis de Deus alcangada na cruz e ndo do ponto de vista do tempo
cronolégico. O adjetivo “pouco” (gr. oligon, Ap 17:10) é usado no Apocalipse, ao
se afirmar que o diabo, apds a cruz, sabia que tinha “pouco tempo” (oligon
kairon, 12:12). Por outro lado, ao falar que o dragdo sera solto apds o milénio,
mas por “pouco tempo”, Jodo usa a frase mikron kronon (20:3), indicando desta
vez um tempo curto cronometrado. Pedro também usa oligon no sentido de
tempo ndo cronometrado (ver 1Pe 1:6).

Todos esses sete poderes de natureza politica proveram o suporte
necessdrio a causa do poder religioso representado pela meretriz, a luz da visao
de Apocalipse 17. Assim, “a besta pode ser identificada com Satands atuando

por intermédio dos agentes politicos que, em todas as eras, se submeteram a
seu controle” (ed. Nichol, 7:943; ver também Stefanovic, 2002, 515).

Esse relacionamento entre o poder politico e poder religioso parece ser a
énfase da visdo de Apocalipse 17. O profeta diz que com a meretriz “se



prostituiram os reis da terra” (v. 3). Com exce¢do da sétima cabeca, todas as
demais representam poderes essencialmente politicos. Na sétima cabeca, os
dois poderes estdo integrados. No império dos papas medievais, o poder politico
e o religioso eram exercidos por uma tnica pessoa. No entanto, em todos os
demais casos, um poder politico distinto do poder religioso se coloca a seu
servico, com uma besta irracional que é montada e domada por um ser humano.

Alguns consideram o nimero sete, das cabegas do dragio e da besta, como
simbdlico e representativo de todos os poderes opressores dos santos ao longo
da histéria, ndo devendo ser entendido literalmente (ver Kistemaker, 2001,
356). No entanto, a explica¢do do anjo de que “cairam cinco, um existe, € o
outro ainda ndo chegou” (Ap 17:10) ndo deixa margem para essa possibilidade,
ja que ele fraciona o ndmero sete em ntimeros comuns. Além disso, ele
acrescenta um oitavo ao conjunto. As Cabegas, de fato, representam os
principais poderes que se opuseram a verdade “desde que Deus escolheu um
povo e organizou sua obra na Terra” (ed. Nichol, 7:948). Apesar da oposicdo dos
grandes poderes da Terra, os santos permanecem, pois, como Jesus afirmou, “as
portas do inferno ndo prevalecerdo contra” sua igreja (Mt 16:18).

E preciso pontuar que, embora as cabecas do dragio e da besta sejam
relacionadas a nac¢des histéricas, o periodo de atua¢do das mesmas,
representado nas profecias, é somente aquele em que o poder dessa nagéo é
usado especificamente contra o povo da alianga. Nesse periodo, essas nagoes
formulam decretos que requerem submissdo dos santos em detrimento da lei de
Deus, sob pena de morte. Os sete/oito impérios mencionados no Apocalipse,
em diferentes circunstancias, formulam decretos e mandados de morte contra o
povo de Deus.

Ac¢des imperialistas na forma de decretos contra o Israel de Deus foram
tomadas por parte do Egito (Ex 1:11, 14, 16-18, 22; Hb 11:23), Assiria (2Rs 18,
19:10, 17, 19), Babilonia (Dn 3:6, 10, 17, 18), Pérsia (Et 3:8, 9, 13), Grécia
(Dn 8:20), Roma (Lc 21:20-24; Dn 9:26, 27; Mt 24:15-20), Roma papal (Dn
7:21; Ap 13:7) e da segunda besta, ou os Estados Unidos (Ap 13:15). Contudo,
apesar de esses decretos demandarem adoragdo e servico sob ameaga de morte,
os fiéis perseveram em obedecer a Deus, desafiando o poder dos impérios.

O objetivo de cada um desses sete poderes, com seus decretos, é aniquilar
o povo de Deus ou suprimir seu cardter religioso distintivo. Deus, porém, o



defende. Isso ocorreu com o Egito, com a “ordem” e o “decreto” para matar os
filhos dos hebreus (Fx 1:22; ¢f. Hb 11:23) e no epis6dio do Mar Vermelho (Fx
14:9-30); com a Assiria, no cerco de Senaqueribe a Juda (Is 8:4-8; 36:1-15;
37:3-37); com Babil6nia, durante o cativeiro (Jr 39:9, 10; 52:13-15); com a
Pérsia, sob a influéncia de Hama (Et 7:4; 9:1-6); com a Grécia, sob o comando
de Antioco Epifanio (1 Macabeus 1:20-64; 3:42; 4:14, 36-54); com Roma, nas
perseguicoes a judeus e cristdos (Dn 8:9-12, 24, 25; Ap 2:10, 13); e com
papado ao longo de sua histéria (Dn 7:21, 25; 8:24; 11:33, 35). O mesmo se
dard sob as acoes opressoras da segunda besta de Apocalipse 13 que pretendera
fazer com que, por for¢a de decreto, sejam mortos todos quantos ndo adorarem
a “imagem da besta” (v. 15).

Apesar de ndo estarem registradas nas Escrituras, as investidas gregas
contra Juda foram intensas e tiveram o objetivo especifico de destruir a religido
biblica. Por ocasido de seu retorno de uma campanha frustrada contra o Egito,
por volta de 170 a.C., o rei seléucida Antioco Epifanio entrou em Jerusalém e
assassinou intimeros judeus fiéis. Ele tomou tesouros do templo, paralisou a
oferta sacrificial tanto da manha quanto da tarde e ergueu um altar idélatra
diante do templo para o sacrificio de porcos. “Ordenou aos judeus que
interrompessem sua adoracdo a Yahweh e, em vez disso, adorassem o Zeus
olimpico e Dionisio, que cessassem a circuncisdo, ignorassem o sébado,
usassem o porco como alimento e como vitima de sacrificio e que destruissem a

Torah” (ed. Nichol, 5:15).

O PRINCIPE DOS IMPERIOS

Ao oprimir os santos, os sete impérios afrontam a Deus diretamente. Isso
mostra que eles sdo usados como instrumentos diretos nas maos do inimigo de
Deus. Cada decreto e cada investida do inimigo contra o povo da alianga, por
meio dos impérios globais, é um evento especifico do grande conflito.

O fara6 do Egito questionou Moisés: “Quem € o Senhor para que lhe ouca
eu a voz e deixe ir a Israel?” (Ex 5:2). O rei assirio Senaqueribe cercou
Jerusalém e desafiou o “Senhor”, afirmando que Yahweh nao poderia livrar Juda
de suas maos (2Rs 18:13, 30-35). Nabucodonosor ameacou os judeus, dizendo:
“E quem ¢ o deus que vos poderd livrar das minhas maos?” (Dn 3:15). Na
Pérsia, Hama quis exterminar os judeus (Et 3:8) por causa da lei de Deus. O



seléucida Antioco matou judeus, profanou o templo e quis destruir a Torah.
Roma crucificou a Cristo e destruiu Jerusalém. Acerca de Roma papal, se
indagaria: “Quem é semelhante a besta?” (Ap 13:4), que mataria os santos
(13:7). Por sua vez, a besta de dois chifres fard com que a Terra e seus
habitantes “adorem” a primeira besta (13:12) e condenard a morte os que nao
fizerem isso (13:15).

Esses desafios a Deus, assim como os aspectos comuns e as agdes
paralelas do dragdo vermelho, da besta semelhante a leopardo e da besta
escarlate sugerem que hd um poder tnico por trds de cada um dos impérios
opressores do povo da alianca ao longo da histéria. Esse certamente é o poder
de Satands. O dragdo e as bestas ndo devem ser simbolos exclusivos do préprio
diabo, pois esta ndo é a caracteristica dominante desses simbolos, mas ele é o
poder que se esconde por tras de todos os impérios opressores e que os utiliza
como seus instrumentos.

A légica da relagdo do diabo com os impérios pode ser entendida a partir
da afirmacao de Cristo de que ele é o “principe deste mundo” (Jo 14:30; 16:11).
O diabo alega que este mundo lhe foi “entregue” (Lc 4:6). Ele deseja reinar
sobre a Terra criada por Deus e, ao usar um império de alcance global capaz de
formular decretos e proibir a obediéncia a lei de Deus, ele ensaia seu dominio
sobre a Terra, na qual ndo pode de fato reinar diretamente.

Daniel revela que os reinos representados pelas bestas que descreve nos
capitulos 7 e 8 de seu livro tém um “principe”; o qual se opde ao “principe”
Miguel, o protetor dos santos (ver Dn 10:13, 20, 21). O “principe” da Pérsia e o
“principe da Grécia” podem ser o préprio diabo, tentando governar a Terra por
meio desses poderes terrenos que se submeteram a ele.

Parece claro que Daniel estd falando de Satands como o “principe da
Pérsia”. Ele usa a palavra “principe” (heb. sar) 18 vezes, nenhuma delas em
referéncia a um rei terreno. No capitulo 1, ele usa sar seis vezes em referéncia
ao “chefe dos eunucos”. Cinco vezes ele usa a palavra em referéncia a Miguel,
ou Cristo, o “principe do exército” (8:11), o “principe dos principes” (8:25), “um
dos primeiros principes” (10:13), “vosso principe” (10:21) e “o grande principe”
(12:1; ver Js 5:14, que também chama Jesus de “principe do exército do
Senhor”). Em Daniel 10:13, ele usa duas palavras em conexdo com a Pérsia,
falando do “principe [sar] da Pérsia” e também dos “reis [melek] da Pérsia”.



Neste versiculo (Dn 10:13), o profeta revela os bastidores do grande
conflito naquele contexto. O anjo de Deus (Gabriel) tem uma obra a realizar
junto a Ciro, o rei da Pérsia. No entanto, o “principe da Pérsia”, supostamente
uma for¢a maior que o rei, interrompe o caminho. S6 apés a entrada de Miguel
no conflito é que o caminho fica livre para Gabriel cumprir sua tarefa. Entao,
ele consegue o que desejava junto aos reis da Pérsia.

Ellen White parece favorecer essa ideia ao dizer que “enquanto Satands
estava procurando influenciar as mais altas autoridades no reino da Medo-
Pérsia para que ndo mostrassem favor ao povo de Deus, anjos trabalhavam no
interesse dos exilados”. Segundo ela, aquela “era uma controvérsia na qual todo
o Céu estava interessado”, e, por intermédio do profeta Daniel, nos é dado “um
lampejo desta poderosa luta entre as forcas do bem e as do mal”. Ela ainda
afirma que “durante trés semanas Gabriel se empenhou em luta com os poderes
das trevas, procurando conter as influéncias em opera¢do na mente de Ciro; e
antes que a contenda terminasse, o préprio Cristo veio em auxilio de Gabriel”.
Assim, “a vitéria foi finalmente ganha; as for¢as do inimigo foram contidas todos

os dias de Ciro” (1996, 571).

Nessa linha de argumentag¢io, Robert L. Thomas diz que “cada cabeca da
besta é uma encarnag¢do parcial do poder satanico que governa o mundo por um
periodo” (1995, 292). Kistemaker afirma que, “depois da queda, Addo nao mais
governou a criacdo divina, mas Satands usurpou esse direito (Lc 4:6)” e que “o
dragdo domina o mundo ao governar por meio dos impérios globais” (2001,
356). Segundo ele entende, a besta escarlate “ndo é um dos sete reis/reinos (v.
10)”, como alguns tém afirmado ser ela mesma o “oitavo rei”, da série descrita
pelo anjo a Jodo (Ap 17:11; ver NVI). Em vez disso, ele propde que a besta, a
exemplo do dragdo, “personifica a totalidade do mal neles todos; portanto, ela é
muito maior que qualquer um deles individualmente”. Ela “trabalha em e por
meio de cada um dos sete impérios bem como do oitavo”. A frase “era, ndo é e
voltard” ocorre com variag¢oes trés vezes neste capitulo (17:8, 11) e é uma “clara
pretensdo de ser igual a Deus, ‘que era, é, e hd de ser’ (1:4, 8; 4:8)” (ibid., 473).

No entanto, Deus ndo tolera o dominio de Satands sobre seus santos nem
mesmo pelo uso de um poder temporal. Por isso, Ele se levanta e quebra a
cabeca do dragdo em cada evento quando liberta seu povo das garras do poder
inimigo materializado em um império terreno. Assim como no éxodo e no fim
do cativeiro babilonico, no tempo do fim, se “levantard Miguel, o grande



principe, o defensor” dos santos (Dn 12:1; 10:21) para quebrar o poder da besta
definitivamente. A ferida de morte a uma das cabecas da besta semelhante a
leopardo é descrita pela palavra plege (Ap 13:3), que no Apocalipse significa
“praga”, ou um juizo infligido por for¢as divinas (Ap 9:18, 20; 11:6; 15:1; 16:9,
21;18:4, 8:21:9; 22:18). E Deus quem pessoalmente esmaga as cabecas da
besta ou da serpente, como prometido em Génesis 3:15.

E importante frisar que o dragio e a besta sdo um simbolo tinico, mas com
sete cabecas, as quais s@o sete impérios. Ao longo da histéria, esses impérios
sdo sete diferentes reinos opressores. Entretanto, em sua substancia corporea,
eles sdo um s6, pois a besta s6 tem um corpo. Isso torna o simbolo de Jodo
inteiramente apropriado: uma tnica besta de sete cabecas para representar sete
impérios a servico de um tnico poder espiritual, o de Satands, o inimigo de
Deus.

A representacdo dos impérios em um simbolo tinico ocorre tanto no
Apocalipse quanto em Daniel. O quarto animal de Daniel 7 representa Roma
pagd e Roma papal (Dn 7:8-11). Roma pagad e Roma papal também sao
representadas na figura do mesmo “chifre pequeno” do bode (Dn 8:23-25). O
animal tinha quatro chifres, representando quatro reinos gregos posteriores.
Todavia, em sua cabeca surge outro chifre, representando outros dois impérios
subsequentes a Grécia. O mesmo ocorre com a estatua do sonho de
Nabucodonosor, que corporalmente é uma s6, mas representa os quatro
impérios desde Babilonia, e ainda os reis dos dltimos dias, entre os quais esta
incluido aquele representado pela besta de dois chifres de Apocalipse 13:11.

A estatua do sonho de Nabucodonosor, contendo cinco diferentes
elementos, representa os cinco principais poderes mais dez reinos menores.
Medindo 60 covados por seis, a estitua era uma representagdo dos deuses
caldeus sobre os quais se apoiava o poder de Babilonia. Portanto, ndo deixava
de ser uma alusdo ao “principe deste mundo”, o diabo, que é quem estd por trds
de todo tipo de idolo. Mesmo que os impérios babilonico, persa, grego e romano
tenham passado, no contexto indicado nos pés da estdtua, de certa forma, eles
permanecem, porque Daniel diz que a pedra que caird nos pés da estdtua, no
futuro, quebrara entdo “o ferro, o barro, o bronze, a prata e o ouro” (Dn 2:35,
45), apesar de os reinos que eles representavam ja ndo existirem como impérios.
Cada um desses impérios, de alguma forma, permanece no outro que o sucede,
seja por compartilhar certos simbolos culturais, seja por compartilhar a mesma



pretensdo de ser igual a Deus.

O reino de Cristo, porém, ao ser estabelecido, ndo herdard nada dos
poderes anteriores, mas destruird para sempre todas as obras humanas que os
diferentes impérios compartilharam ao longo da histéria.

2

A LXX usa o substantivo grego drakon 30 vezes para traduzir o heb. tannyin, que é “dragdo”,
“serpente”, “monstro marinho”, e o heb. livyathan, que é “dragio”, “leviatd”, “monstro marinho”. Usa
p ) vy q g
também ophis 29 vezes, para traduzir o hebraico nachash, “serpente” ou “cobra”, e o hebraico efeh, “vibora”
4 p p

ou “cobra”.

-

A mengdo aos “anjos” do dragio (Ap 12:7) indica que o dragdo e a “ter¢a parte das estrelas” sdo
primariamente uma alusdo a Satands e os anjos maus em sua rebelido contra Deus. Entretanto, Ellen
White afirma, em O Grande Conflito, p. 438 que, embora “o dragdo represente primeiramente Satands, €,
em sentido secunddrio, simbolo de Roma pagd”. Nessa visdo (Ap 12), o dragdo representa “Satands
atuando por meio de Roma pagd, o poder que dominava o mundo quando Jesus nasceu” (ed. Nichol,
7:894).



O Ultimo Rei

pesar de o dragdo e as duas bestas serem descritos como tendo
exatamente sete cabegas que representam sete reis/impérios, ao explicar
a visdo a Jodo, em Apocalipse 17, o anjo afirma que um oitavo e dltimo
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rei” é previsto. Nas palavras do intérprete celestial, “a besta, que era e nao é,

também ¢é ele o oitavo rei, e procede dos sete” (v. 11).

Embora este seja apenas mais um elemento na sequéncia dos sete “reis”
anteriores, € justificivel um capitulo para explicd-lo. Primeiro, por se tratar do
tltimo elemento no cendrio escatoldgico previsto na visdo da mulher montada
sobre a besta; segundo, por se tratar de um tema que tem atraido a atencdo de
muitos estudiosos nos anos recentes; e, por fim, pela variedade de traducdes e
interpretacdes dadas a essa parte da visao.

A interpretacdo da identidade do oitavo rei depende naturalmente da
identidade atribuida a besta escarlate e suas cabecas. Como foi mencionado no
capitulo anterior, a interpretac@o preterista predominante nos setores liberais é
de que a besta escarlate representa a mesma entidade retratada no dragdo (Ap
12) e na besta (Ap 13), que seria o império romano e sua capital considerada a
“cidade das sete colinas” (cf. 17:9; ver comentdrios de Johnson, 1981, 554).
Essa interpretagdo, porém, resulta na negacdo do dom profético. Os preteristas,
que enxergam no dragdo e na besta apenas uma referéncia ao império romano,
ndo veem grande relevincia na figura do oitavo rei.

Muitos dos que interpretam a besta de Apocalipse 17 como um simbolo
dos sete poderes globais opressores do povo da alianga consideram o oitavo rei
como um retorno do sétimo poder, ou seja, de “Roma papal” (Stefanovic, 2002,
515, 516; ed. Nichol, 7:946-949). Nesse caso, o “oitavo rei’ indicaria a fase
final de atuacdo dessa mesma entidade, apds a restauragdo de seus poderes
perdidos na Revolu¢do Francesa, em 1798, conforme previsto em Apocalipse
13:3. Stefanovic diz que “o poder politico global do fim dos tempos que estard a



servico da Babilonia surge como uma oitava cabeca” (2002, 411). Para ele, essa
“oitava cabeca é de fato o reaparecimento da sétima cabeca [papado] no tempo
do fim apés a cura da ferida de morte” (ibid.). Além de outras questdes
contextuais a essa interpretacdo, anteriormente discutidas, o que Stefanovic
chama de “poder politico global” a servico da meretriz no fim do tempo é
claramente definido em Apocalipse 17:12 a 14 como o conjunto da “besta
escarlate” (oitavo rei) mais os “dez reis”.

A terceira linha de interpreta¢do identifica a besta escarlate (Ap 17) com o
dragdo vermelho (Ap 12) e considera o oitavo rei como a manifestacdo do diabo
no fim do tempo ou depois do milénio (Miieller, 2005, 39). Jon Paulien pontua
que o “oitavo rei” seria a prépria besta “escarlate”, mas entende que ela
representaria uma “confederacio de poderes politicos e militares” em oposi¢io a
Deus no fim do tempo (Paulien, 2008, 136, 212, 218; ver também ed. Nichol,
7:943).

Ainda uma interpretag¢do mais popular e menos embasada teologicamente
vé a besta escarlate como sendo Roma papal e considera que a cria¢do do
estado do Vaticano, em 1929, pelo Tratado de Latrdo, corresponderia a cura da
ferida da besta de Apocalipse 13:3. Os sete reis representados pelas cabecas da
besta seriam sete papas; e o oitavo, portanto, seria um tltimo papa que
guardaria certas relagdes com seu antecessor.

Patricia Ann Sunday afirma que “o Tratado de Latrdao proclamou Pio XI
como o primeiro santo papa/rei do império catélico romano”, que “ele
literalmente se tornou rei do Estado do Vaticano”, em 11 de fevereiro de 1929,
e que o sucessor de Bento XVI seria o oitavo e dltimo papa (2012, 300). Barho
e Mbeledogu afirmam que, uma vez que Pio XI foi o “primeiro monarca do
Vaticano”, Bento 16 foi o sétimo rei/papa, e que o oitavo “ndo ser[ia] humano” e
seu reino duraria somente “sete anos’! (2012, 215, 216).

A multiplicidade de interpretacdes reflete a complexidade da visao,
especialmente das palavras de Apocalipse 17:11. Como foi visto, as
interpretacdes que identificam a besta escarlate com a primeira besta de
Apocalipse 13:1 ou Roma papal e mesmo com o dragdo esbarram em um
problema claro: por fim (Ap 17:16), a besta escarlate e os “reis da terra” odeiam
e destroem a meretriz (o poder religioso romano).



Por outro lado, a “confedera¢@o de poderes seculares”, prevista por Jon
Paulien, e o “poder politico global” apontado por Ranko Stefanovic, como a
realidade revelada no oitavo rei, em vez de ser a besta escarlate, pode
representar a propria coalizdo formada pela besta e os “reis da terra”. Nesse
caso, a besta ndo é o “poder politico global”, mas o rei maior dessa confederacao
que lidera os demais reis da Terra. Assim, uma defini¢do mais objetiva da
entidade representada pelo “oitavo rei” ainda é necesséria.

A proposta deste capitulo é fazer uma explorag¢do dos paralelos entre as
visoes de Apocalipse 12, 13 e 17, com vistas a identificacdo da possivel
identidade do oitavo rei. Esta abordagem é um desdobramento da exploragao da
natureza e do significado da “besta” e do “dragdo” nas Escrituras, feita no
capitulo anterior.

UMA CABECA IMPLANTADA

O texto de Apocalipse 17:11 tem sido traduzido de diferentes formas
principalmente em funcdo da particula grega kai, que precede o pronome autos
(“ele”) e o adjetivo ordinal ogdoos (“oitavo”). A Nova Versdo Internacional (NVI)
diz: “A besta que era, e agora ndo é, é o oitavo rei.” Johnson afirma que, neste
caso do verso 11, a NIV simplesmente “néo traduz a particula conectiva kai,
que inicia esta frase [‘é o oitavo rei’] no texto grego”, o que sugere uma
interpretacdo subjacente prévia a traducdo (1981, 519). A King James Version
(KJV) a traduz por even: and the beast that was, and is not, even he is the
eighth. A Nova KJV, traduz por also: the beast that was, and is not, is himself
also the eighth. As versdes em lingua portuguesa em geral traduzem a particula
kai, neste texto, por “também”: “e a besta, que era e ndo é, também € ele, o
oitavo rei” (ARA). A particula kai, conjunc¢do “e”, também é usada como
advérbio e, nestes casos, pode ser traduzida por “também” ou “igualmente” (ver

Mt 5:39f; 5:46; 12:45f; Mc 8:7; At 13:9).

Levando em conta o uso regular da particula kai como um advérbio, além
de uma conjuncio (“e”), a tradu¢do da Nova KJV e da ARA parece mais fiel ao
texto e mais ajustada ao contexto, uma vez que a besta é o poder em atuacao
por meio de cada uma das sete cabecas ou dos sete “reis”. O sentido, entao,
poderia ser de que ela é ou atua por meio de cada uma das sete cabecas/reis e
também atuard por meio de um oitavo rei. Isso estaria em conformidade com os



antecedentes da figura da besta e do dragio de sete cabegas, que no Antigo
Testamento sdo metaforas de poderes como o Egito, Assiria e Babilonia (ver
capitulo anterior). Interpretar que a prdpria besta seja o oitavo rei deixa sugerido
que ela ndo seria cada um dos sete reis anteriores. Isso implica separar a besta
de suas cabecas, o que seria estranho a unidade do simbolo.

Explorando a expressdo grega usada por Jodo, Robert H. Mounce insiste
em distinguir o oitavo rei dos sete anteriores. Ele pontua que esse elemento “é
um oitavo [rei] no sentido de que ele é distinto dos outros sete” e que ele é “dos
sete [ek ton hepta]” e ndo “um dos sete”. Nessa condi¢do, o oitavo “exercerd o
mesmo tipo de papel de seus antecessores”, e seu periodo de atuacdo “é a

grande tribulacdo precedente ao retorno de Cristo” (1998, 318).

A auséncia do artigo definido antes do adjetivo ordinal masculino ogdoos
(“oitavo”), no texto grego, ndo favorece necessariamente a ideia de que esse
oitavo rei seja a propria besta (gr. therion, que é um substantivo neutro; ver ed.
Nichol, 7:949, 950). Essa auséncia do artigo significa simplesmente que este é
um elemento novo na visdo. Cada vez que Jodo descreve algo pela primeira vez,
ele o faz sem emprego do artigo definido (ver Ap 12:1, 3; 13:1, 11; 17:3). Sendo
que o adjetivo ogdoos é masculino, ele se relaciona aos “reis”, do grego basileus,
um substantivo plural masculino. Nesse caso, no contexto da descri¢cdo dos sete
reis (v. 10, 11), é mais natural ver o “oitavo” como mais um rei/império histérico
do que como a prépria besta, cujo género é neutro.

O fato de o anjo afirmar que cinco reis ja haviam caido, um existia, o
sétimo viria (v. 10) e, ainda, um oitavo apareceria sugere uma relacao
consecutiva e de semelhanca entre os sete reis e o oitavo elemento. Além disso,
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ele acrescenta que o oitavo “procede” (do grego ek, “procedéncia”, “origem”) dos
sete. Nesse caso, um oitavo império, proveniente dos sete (no sentido de
semelhante), é realmente previsto.

Nesse ponto do texto, a NVI se torna ainda mais confusa; pois, logo apds
afirmar que a besta “é o oitavo rei”, afirma que ela “é um dos sete” (v. 11). Ora,
se a besta fosse o oitavo, ndo poderia ser um dos sete. Por outro lado, se o
oitavo fosse um dos sete, entdo nio haveria oito, mas apenas sete reis. Em
Apocalipse 13, é prevista a restauracdo da besta ferida, mas isso s6 ocorre
mediante o surgimento de outro elemento, a besta de dois chifres. Além disso,
Jodo diz que é a “besta” que é curada, ndo a cabega ferida. A ideia de



“procedéncia”, no sentido de semelhanca, parece ser a mais ajustada a este
emprego da preposicdo grega ek.

Se a besta é “também um oitavo”, conclui-se que ela é cada um dos
impérios representados por suas sete cabecas. Assim, um oitavo rei é previsto
como se fosse implantado na besta tardiamente, apesar de ela s6 ter sete
cabecas. Esse oitavo, no entanto, tem uma relacio igualmente intima com a
besta, a exemplo dos demais que figuram como parte corpérea do simbolo. Ao
afirmar que o oitavo “procede dos sete”, o anjo ndo parece deixar espago para a
conclusdo de que a “prépria” besta seja esse rei, pois assim ela seria menor do
que os sete, nos quais ela teria sua origem. Por outro lado, o oitavo também nao
poderia ser o préprio diabo, pois ele ndo pode “proceder” desses poderes
terrenos, caso contrario seria menor e subordinado a eles.

Nesse caso, o sentido mais adequado as palavras do anjo parece ser de que
a besta toma expressdo em cada um dos poderes representados por suas sete
cabecas, mas ela é ainda um oitavo poder, que “procede” desses anteriores, um
poder semelhante aos anteriores. Quem seria, entdo, esse tltimo poder a ser
usado pelo inimigo de Deus na crise final, como um suporte politico para a
religido falsa, a exemplo dos demais?

Como visto no capitulo anterior, o foco mais especifico em Apocalipse 17,
em que uma mulher estd montada em uma besta, parece ser a relacdo entre
Igreja e Estado, que é descrita como uma relag¢@o de “prostitui¢do”. A mulher é
uma “meretriz’, uma religido/igreja pervertida, com a qual se prostituem os “reis
da Terra”, representantes do poder politico (Ap 17:2; 18:3, 9). Esse foco estd
ajustado ao contexto, pois Jodo descreve no capitulo 16 a visdo dos “trés
espiritos imundos” (poderes religiosos) que vao ao encontro dos “reis do mundo
inteiro” (poderes politicos; v. 13, 14). A visdo da meretriz montada sobre a besta
indica que os “trés espiritos” alcan¢aram seu objetivo em seduzir os poderes
politicos em beneficio da causa da religido. O fato de essa besta escarlate ndo
ter “diademas” em suas cabecas indica que seu poder real, no contexto em
questdo, é exercido pela meretriz (Ap 12:3; 13:1; 17:3), que a si mesma se
considera “rainha” (18:7).

Sete impérios “carregaram” a mulher ao longo da histéria. Se o oitavo rei é
da mesma natureza dos sete anteriores e sobre ele também a mulher estara
montada, como esteve nos demais, esse rei deverd ser um poder politico que, no



climax do grande conlflito, se colocard a disposicao da religido falsa, sendo capaz
de formular decretos e perseguir os dissidentes dessa religido em nivel global.
Da mesma forma que essa religido falsa se apoderou do poder politico e militar
dos sete impérios histéricos para perseguir os santos de Deus, ela devera
encontrar outro poder com o qual manterd a mesma relag¢@o de prostituicdo
espiritual, no climax do contflito.

VISOES PARALELAS

O primeiro caminho a ser percorrido na tentativa de se identificar
exegeticamente o oitavo rei deve ser aquele sugerido pelo préprio contexto
interno do livro do Apocalipse. No capitulo anterior, anunciamos a hipétese de
que os capitulos 12, 13 e 17 desse livro devem ser vistos como visdes paralelas,
em virtude da estrutura comum dos trés principais simbolos ai empregados para
descrever os inimigos de Deus no climax do grande contflito, a saber, o dragio e
as duas bestas de sete cabecas e dez chifres.

Na interpretagao do Apocalipse, ¢ preciso levar em conta a natureza
distintiva das profecias apocalipticas, que é a descri¢do de quadros paralelos,
complementares e interdependentes (ver Johnsson, 2011, 884-886; ed. Nichol,
7:94, 95, 106, 872, 905). William Johnsson diz que as visoes paralelas
“recapitulam e ampliam o assunto ja apresentado”, acrescentando “detalhes
ausentes no relato anterior” (2011, 886, 887). No caso de Daniel, os capitulos
2, 7 e 8 descrevem os mesmos poderes por meio de diferentes figuras e com
diferentes enfoques. Ekkehardt Miieller e Gerhard Pfandl afirmam que tanto
Daniel quanto o Apocalipse usam o “principio da recapitulacio”, segundo o qual
cada visdo cobre aproximadamente a mesma época histérica, mas se concentra
em diferentes aspectos dos acontecimentos descritos (2015, 85).

Em Daniel 2, a visdo é de uma estatua, um tipo de idolo, que representou
para Nabucodonosor os reinos do mundo em sucessdo (Babilonia, Pérsia,
Grécia, Roma e os tltimos reis) até a chegada do reino eterno de Deus. O
enfoque dessa visdo é a permanéncia do reino de Deus em detrimento da
efemeridade dos reinos humanos. Daniel conclui a interpretag¢do da visao
destacando esta verdade: “O Deus do céu suscitard um reino que nao serd
jamais destruido; este reino ndo passard a outro povo; esmiucard e consumira
todos estes reinos, mas ele mesmo subsistird para sempre” (v. 44). Essa era uma



mensagem direta ao rei babilonio que se orgulhava de seu reino e pretendia que
ele fosse perpétuo, tanto que em seguida ele fez um idolo todo de ouro para ser
adorado (Dn 3:1), como se Babilénia pudesse cobrir toda a histéria, da cabeca
aos pés da estdtua.

Em Daniel 7, o mesmo periodo histérico e os mesmos poderes terrestres
(Babilénia, Pérsia, Grécia, Roma e Roma papal) sdo mostrados por meio de
novos simbolos. A visdo é dada a Daniel, para quem as nag¢des inimigas, que
oprimiam Israel, se assemelhavam a “feras” ou “bestas” rapinantes (ver Ez
34:27, 28). Nesse quadro, o enfoque € o juizo de Deus ao tomar o controle do
mundo em suas maos para defender os santos, no fim dos tempos (Dn 7:8, 9,
14, 27). Esta era uma mensagem direta a Daniel e aos cativos de Judd, em
Babilonia. O profeta repete esse detalhe da visdo trés vezes, formando paralelos
verbais: “continuei olhando, até que foram postos uns tronos, e o Ancido de Dias
se assentou” (v. 9); “eu olhava e eis que este chifre fazia guerra contra os santos
e prevalecia contra eles, até que veio o Ancido de Dias e fez justica aos santos
do Altissimo, e veio o tempo em que os santos possuiram o reino” (v. 21, 22);
por fim, diz: “mas, depois, se assentara o tribunal para lhe tirar o dominio, para o
destruir e o consumir até ao fim” (v. 26, itdlicos do autor).

Em Daniel 8, dois simbolos sdo descritos, representando um resumo dos
poderes (Pérsia, Grécia, Roma e Roma papal) retratados na visdo anterior, com
um foco especifico sobre o ritual do santudrio. Por isso, ndo ha ledo, urso nem
leopardo nesta visdo, mas um “carneiro” e um “bode” (v. 3, 5), os dois animais
representativos do servico didrio (Lv 9:2) e do Dia da Expia¢do no santudrio
hebraico (Lv 16:3, 5) que tipificava o juizo do povo de Deus, ou sua vindica¢do
final. Por meio da visdo desse juizo é garantido ao profeta que o povo de Deus
serd vindicado em face das investidas dos reinos humanos contra eles. O dltimo
reino de “feroz catadura” oprimird o “povo santo”, mas serd “quebrado” por maos

divinas (Dn 8:23-25).

Nesses relatos de Daniel, conclui-se que as visdes paralelas revelam em
geral um mesmo periodo profético, prevendo as a¢cdes das mesmas entidades
histéricas, mas com simbolos diferentes e com enfoques complementares e
cumulativos. Uma vez que as visdes sdo paralelas, a interpretacio delas é
interdependente.

O mesmo ocorre no Apocalipse. Jodo relata a visdo das sete igrejas, cujo



enfoque € a presenca de Cristo com elas ao longo da histéria. Essa visao é
aberta com uma cena do santuério em que Jesus caminha entre os candeeiros,
simbolo das igrejas (Ap 1:12, 13). Cada carta inicia com uma apresentacdo de
Cristo por meio de seus titulos e termina com uma promessa ao vencedor. Em
cada uma delas, Jesus repete a afirmacdo “conheco as tuas obras” (2:2, 19; 3:1,
8, 15), exceto a Esmirna a quem diz “conheco a tua tribulacio” (2:9), e a
Pérgamo, “conheco o lugar em que habitas” (2:13). Essas afirmacdes
recorrentes confirmam a presenca pessoal de Cristo em cada fase da igreja na
histéria. A tltima igreja de Laodiceia (“povo do juizo”), é feita a promessa de
que o vencedor se assentard também no “trono” com Cristo (Ap 3:21), condi¢do
para reinar e julgar (Dn 7:18; 1Co 6:2-3; Ap 20:4).

Na narrativa dos sete selos, o foco é o poder de Cristo para consumar a
obra da salvacdo no transcorrer da histéria. A visdo € introduzida com a
entroniza¢do de Cristo, o “Cordeiro” (Ap 5:6) que foi morto, tornando-se
“digno” de abrir o livro dos sete selos (v. 9). No fechamento da visdo, a presenca
dos glorificados diante do trono de Deus confirma a eficécia do poder salvador
de Cristo: “Sao estes os que vém da grande tribulacdo, lavaram suas vestiduras e
as alvejaram no sangue do Cordeiro” (Ap 7:14).

O terceiro quadro dessa série sdo as sete trombetas, precedidas de uma
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visdo do “altar de ouro que se acha diante do trono” (Ap 8:3), enfocando a
media¢@o divina em prol dos santos perseguidos e a consequente acdo divina na
histéria em julgar e punir os impios, em defesa de seus fiéis. A visdo é
encerrada com a menc¢do ao dominio de Cristo, que assumiu o governo do
mundo, para vindicar os santos e destruir os opressores (Ap 11:15-18).

Assim, da mesma forma que em Daniel, essas trés visdes paralelas no
Apocalipse cobrem relativamente o mesmo periodo histérico com a descricdo
das mesmas entidades em acdo: Deus, os santos e os inimigos opressores. As
visoes sdo interdependentes, de modo que a mesma metodologia empregada
para os selos e as trombetas também deve ser empregada para a visdo das igrejas
que, tomando as sete congregacdes locais da Asia como simbolos, revela a
trajetéria e evolucdo da igreja de Deus ao longo da histéria, de Efeso a
Laodiceia, da tribulagdo ao juizo. Tanto em Daniel quanto no Apocalipse, o
juizo ¢é a fase final da histdria.

Com essa perspectiva em mente, a visdo do dragdo e das duas bestas (Ap



12, 13 e 17), sendo consideradas paralelas, também devem cobrir em linhas
gerais 0 mesmo perfodo histérico, com as mesmas entidades, sendo visoes
cumulativas e interdependentes.

Como proposto no capitulo anterior, Apocalipse 12 tem um foco sobre o
conflito entre Cristo e Satands, desde o Céu até a crise final com a persegui¢ido
ao remanescente no fim do tempo (Ap 12:17). A visdo das duas bestas, no
capitulo 13, tem seu foco na a¢@o dos inimigos contra a lei de Deus, com a
descricao especifica da sétima cabega que altera a lei de Deus e da segunda
besta que formula um decreto para impor a marca da besta em substitui¢do ao
selo de Deus no climax da histéria (Ap 13:5-7; cf. Dn 7:25; Ap 13:15, 16). A
visdo da meretriz montada na besta escarlate (Ap 17) tem seu foco sobre a
relacdo entre Igreja e Estado, destacando a atuacdo do oitavo rei no climax do
conflito.

A questdo, nesse caso, seria: Que entidades sdo representadas por esses

trés simbolos paralelos em seu escopo amplo e como essa representa¢do pode
ajudar a identificar o oitavo rei? Dispondo os capitulos 12, 13 e 17 em paralelo,
quanto as entidades representadas pelo dragio e as bestas, temos a seguinte
configuracio:

Apocalipse 12: O dragdo persegue a mulher pura e a Cristo (v. 4); nisso ele
representa Roma imperial. Entretanto, ele também persegue a mulher por
1.260 anos (12:6, 14), assim ele representa igualmente Roma papal. Por fim,
ele persegue ainda o remanescente, que guarda “os mandamentos de Deus e
[tem] o testemunho de Jesus” (12:17); e, nisso, ele representa também a mesma
entidade retratada pela besta de dois chifres (13:15-17), os Estados Unidos. No



entanto, € dito que ele tem “sete cabegas” com “sete diademas” (Ap 12:3), as
quais devem representar sete diferentes “reis”, presumivelmente os mesmos
representados pela besta escarlate (de Ap 17).

Apocalipse 13: A besta semelhante a leopardo recebe o trono do dragio
(13:2), isto é, ela sucede Roma imperial e persegue os santos por 1.260 anos
(ou 42 meses, 13:5); assim, também ela representa Roma papal. Por sua vez, a
besta de dois chifres emerge da “terra” (13:11), o mesmo local em que a mulher
pura fora socorrida apds a perseguicdo de 1.260 anos (12:16); desta forma, ela
representa um poder politico do Novo Mundo, onde um grupo expressivo de
cristdos fiéis a Biblia se refugiou no inicio do século 17. Ela persegue os que
ndo tém a marca da besta e que, portanto, guardam os mandamentos de Deus;
nisso, ela representa a mesma entidade j4 retratada nas a¢des do dragio contra
o remanescente (12:17). Fica claro que a guarda dos mandamentos é o motivo
da perseguicdo por parte das duas bestas aos santos no capitulo 13 mediante o
paralelo verbal entre Apocalipse 13:10: “aqui estéd a perseveranga e a fidelidade
dos santos” e 14:12: “aqui estd a perseveranga dos santos, os que guardam os
mandamentos de Deus e a fé em Jesus”. Observa-se ainda que a besta do mar
tem sete cabecas e cada uma representa um poder diferente, pois s6 “uma” das
cabecas da besta é “golpeada de morte” (Ap 13:3) no contexto referente ao fim
da Idade Média. Nesse caso, ela também deve representar os mesmos “reis”
retratados na besta escarlate.

Apocalipse 17: A besta escarlate tem sete cabegas que sdo sete reis (v. 9-
10); nisso, ela representa os cinco impérios que ja haviam caido no tempo de
Jodo (Egito, Assiria, Babilonia, Pérsia, Grécia), aquele que o anjo disse que
existia no tempo de Jodo, isto €, Roma imperial, bem como o sétimo que ainda
viria, ou seja, Roma papal. Todavia, ela também é um oitavo (v. 8), um dltimo
poder da mesma natureza dos sete anteriores, sobre o qual a meretriz estard
montada na crise final. Nisso, ela pode representar também o mesmo poder ja
retratado pelo dragdo no capitulo 12:17 e pela besta de dois chifres, no capitulo
13:11, o qual restaura a ferida de morte da primeira besta, colocando a
disposicdo desta o seu poder politico. Além disso, é preciso notar que a besta
escarlate ou o oitavo rei faz “guerra” (polemos; a mesma palavra usada em Ap
12:17 e 13:7) aos que estdo com o Cordeiro (Ap 17:14).

Considerando essas implicacdes dos trés simbolos paralelos, temos a
seguinte configuracao:



Ap 12 v.3 V.3 V.3 v.3  v.3  v.4 v.6, 14

Dragdo  Egito Assiria Babilonia Pérsia Grécia Roma Roma Papal

Ap 13 v.3 V.3 V.3 v.3  v.3 V.3 V.5, 7

Bestas  Egito Assiria Babilonia Pérsia Grécia Roma Roma Papal

Ap 17 v.10 v.10 v.10  v.10 v.10 v.10 v. 10

Besta Egito Assiria Babilonia Pérsia Grécia Roma Roma Papal

LaRondelle afirma que as sete cabecas e os dez chifres dos monstros
simbdélicos de Apocalipse 12, 13 e 17 estabelecem paralelos evidentes entre
essas visoes. “11és vezes nas visdes do livro do Apocalipse uma besta simbélica
com sete cabecas e dez chifres é apresentada (cap. 12, 13 e 17)” (1992b, 177,
itdlico acrescentado). “Essa besta [Ap 17] tem também a significativa
caracteristica de sete cabecas e dez chifres (v. 3), intimamente relacionada com

o dragdo vermelho do capitulo 127 (ibid., 376).

Na segunda fala, em Apocalipse 17, ao tratar da identidade da besta, o
anjo usa verbos nos trés tempos fundamentais. Ele diz que “cairam cinco” dos
“sete reis”, um “existe” e outro ainda viria (v. 10). Também diz que os “dez reis”
ainda ndo tinham recebido reino, mas receberiam (v. 12). E completa: esses dez
reis e a besta “pelejardo” contra o Cordeiro (v. 14) e “odiardo a meretriz” (v. 16).
O uso coerente dos modos verbais, especialmente o futuro, nas explicacdes
feitas por anjos ou por terceiros acerca de entidades por virem apoia a afirmacéo
de que toda explicacdo é dada “no tempo do profeta” (Paulien, 2008, 214, 215;
ver Strand, 1979, 54).

O uso dos tempos verbais em Daniel prové uma base para esse principio
(ver Dn 2:31-35; 2:36-44; 7:1-15; 7:16-27; 8:3-12; 8:13-14, 19-25; 9:25-27).
Exceto quando identifica os simbolos com as entidades representadas (“estes
grandes animais, que sdo quatro, sdo quatro reis”), ele usa o verbo no futuro de



forma coerente: “que se levantardo da terra” (Dn 7:17, itélico acrescentado).

Nesse paralelo entre as trés visdes, os mesmos poderes sido retratados por
diferentes simbolos. Isso sugere que o dltimo poder a perseguir os santos é
aquele retratado na figura da besta de dois chifres. Outros paralelos ainda
podem corroborar esse ponto de vista.

VISOES COMPLEMENTARES

Além das grandes visoes paralelas, o Apocalipse também apresenta
diversas expressdes e pequenas visdes paralelas e interdependentes. A
exploracdo desses links internos e dessas visdes menores pode confirmar a
interpretacdo das grandes visoes.

A relacdo do juizo da meretriz (Ap 17:1) com a sexta praga (16:12) lanca
luz adicional sobre Apocalipse 17, no sentido de possibilitar uma mais ampla
exploracdo das entidades retratadas nos simbolos da meretriz e da besta
escarlate. Nessa praga, o mundo aparece completamente polarizado entre os
inimigos de Deus e o remanescente. Os inimigos integram a coalizdo feita pelo
dragdo, a besta e o falso profeta (16:13) que incorpora também os “reis do
mundo inteiro” (16:14). O remanescente é composto pelo grupo que “vigia e
guarda” para andar retamente diante de Deus (Ap 16:15). No Armagedom,
portanto, os inimigos que desafiam o “Deus Todo-Poderoso” (16:14) retinem os
poderes religiosos da Terra representados pelo dragdo, a besta e o falso profeta
(espiritualistas e cristdos professos) e os poderes politicos e militares
representados pelos “reis do mundo inteiro”.

Esses dois grupos sdo representados diversas vezes no Apocalipse, porém,
mais claramente no contexto do climax do grande conflito descrito em
Apocalipse 13, 16 e 17. No capitulo 13, esse grupo opositor é representado por
dois simbolos: a primeira besta, entdo curada de sua ferida mortal, e a besta de
dois chifres (ver 13:11-17). No capitulo 17, o mesmo grupo é representado por
dois outros simbolos: a meretriz e a besta escarlate, na fase de seu oitavo rei,
junto dos “dez reis”. Do capitulo 13 para o 16 e 17, hd uma progressdo em que a
entidade representada pela primeira besta (catolicismo medieval) torna-se um

poder apenas religioso e se expande para incorporar “espiritismo” e
“protestantismo” (ver Paulien, 2008, 160-165, 173; White, 2004, 588, 589),



como sugerido em Apocalipse 16:13, formando a Babilonia (ver Ap 17:5). Por
sua vez, a besta de dois chifres passa a incorporar também “os reis da terra” (Ap
13:12, 14; cf. 16:14; 17:12, 16), pois sdo colocados sob sua influéncia direta.

Essa ampliacdo na descri¢do das entidades justifica a mudancga nos
simbolos. Assim, o poder religioso representado pela besta de sete cabecas (Ap
13:1), destituido do poder politico perdido devido a ferida de morte, é mostrado
em Apocalipse 17 na figura da meretriz; e a besta de dois chifres (poder
politico) é substituida por outro simbolo: o oitavo rei.

A mudanga de simbolos é comum na profecia apocaliptica, quando se
deseja ampliar ou mudar o espectro da revelagdo como ja visto. Em Daniel 2, a
sequéncia de impérios (Babilonia, Pérsia, Grécia e Roma) é representada pela
estdtua de ouro, prata, bronze, ferro e barro. Com mais detalhes, a mesma
sequéncia é retratada em Daniel 7 por quatro animais: ledo, urso, leopardo e o
quarto animal. J4 em Daniel 8, os trés tltimos poderes sdo representados por
um carneiro, um bode e um “chifre pequeno”.

Considerando o contexto comum do climax do grande conflito e do
Armagedom, em que os inimigos de Deus assumem essa composicao politica e
religiosa, as descri¢des da crise final em Apocalipse 13, 16 e 17 podem ser
postas em paralelo, de modo que a primeira besta restaurada esta para a
meretriz, assim como a besta de dois chifres estd para o oitavo rei. Essa
alteracdo nos simbolos se justifica em vista das mudangas na configuragio das
entidades em questdo e das amplia¢des na descricdo das mesmas, como mostra
o quadro dos poderes opositores no climax do conflito:

PODERES
RELIGIOSOS PODERES POLITICOS
Ap 13:11- Primeira besta Besta de dois chifres + Terra e seus
17, 8: restaurada habitantes

Crise final

Ap 16:12-



16: Dragao, besta e falso Reis do mundo inteiro

Armagedom profeta

Ap 17:12- Meretriz Babilonia Besta escarlate: oitavo rei + dez reis
15:

Ultima

peleja

Os simbolos apocalipticos parecem ser usados de modo bastante coerente
na representacdo especifica tanto dos poderes religiosos quanto
politicos/militares, no sentido de que os animais ou bestas representam poderes
politicos seculares e animais com caracteristicas humanas, ou pessoas,
representam os poderes religiosos.

Em Daniel 7, os animais que representam os poderes politicos babilénico,
persa, grego e romano nio tém caracteristicas humanas. Ja o “chifre pequeno”,
que surge no quarto animal e que representa o poder politico-religioso papal,
tem “olhos, como os de homem” e “uma boca que falava” (Dn 7:8). Ao
descrever o quarto animal, Daniel diz que ele era “diferente” de todos os
d . . . « . b2 . €«

emais, pois o chifre que “subiu” em sua cabega tinha “olhos, como os de
homem, e uma boca que falava com insoléncia” (Dn 7:7, 8, 20, 24).

No Apocalipse, a besta simbolo do poder politico e religioso papal tem
uma boca que profere “blasfémias contra Deus” (Ap 13:6). Por sua vez, a
segunda besta, simbolo do poder politico republicano e protestante americano,
“[fala] como dragido”; se fala, tem algo de humano (13:11). Em Apocalipse 17,
uma mulher representa o poder religioso, mas a besta escarlate ndo exibe nada
de humano, o que a relaciona com os poderes politicos e militares.

E digno de destaque que a segunda besta passa a falar depois que recebe o
“folego” ou “sopro” (gr. pneuma) da primeira besta (Ap 13:15). Isso sugere que a
relacdo entre as duas bestas ocorre no contexto em que Igreja e Estado se unem
na localidade representada pelo simbolo “terra”. E essa unidio que torna a
segunda besta a representacdo de um poder politico e religioso, a qual passa a



evidenciar uma caracteristica humana que distingue as figuras dessa natureza
no Apocalipse: ela “fala” como dragio.

Nesse caso, como um simbolo descrito por Jodo, a besta de sete cabecas
representa o poder religioso somente no periodo histérico aludido em
Apocalipse 13:1-10, quando tanto o poder religioso quanto o politico sdo
exercidos por uma mesma entidade, o bispo de Roma. Por isso, esta € a tinica
visdo em que a besta de sete cabecas tem uma boca que “fala”, sendo que a
visdo se concentra apenas em uma das cabecas da besta-padrao, pois quando
“uma de suas cabegas” é ferida de “morte”, a besta toda deixa de atuar (Ap

13:3).

O Comentdrio Biblico Adventista diz que “a principal diferenca entre as
bestas de Apocalipse 13 e 17 é que a primeira, identificada com o papado, ndo
faz disting¢@o entre os aspectos religioso e politico do poder papal, ao passo que,

na segunda, os dois sdo distintos, a besta representa o poder politico, e a
mulher, o poder religioso” (ed. Nichol, 7:944).

A CABECA DUPLICADA

Deve-se notar também que o quadro de Apocalipse 17 de uma besta de
sete cabegas mais um oitavo rei permite um paralelo ainda mais direto com
Apocalipse 13, em que Jodo também descreve oito elementos, com o quadro de
uma besta de sete cabecas mais uma besta de dois chifres, ou um oitavo poder
na histoéria.

Considerando o papel essencial que essa besta semelhante a cordeiro
desempenha na crise final, era de se esperar que ela fosse referida em
Apocalipse 17 cujo foco € o climax do conflito. Uma vez que os Estados Unidos
ndo sdo representados em Apocalipse 13 como uma das sete cabecas da besta
principal, mas como uma besta a mais, é também natural que, em Apocalipse
17, esse poder fosse representado como um oitavo, ou um rei acrescentado na
sequéncia dos sete impérios anteriores.

Por outro lado, o que torna os Estados Unidos um poder perseguidor dos
santos, na crise final, é o fato de essa nacdo reproduzir o fendomeno
caracteristico de uma das cabecas da besta, a sétima, que representa um poder



terreno formado pela unido de Igreja e Estado. Assim, quando os Estados
Unidos formalizarem uma unido da Igreja protestante com o Estado
republicano, estard entdo reproduzida a “imagem a besta” (Ap 13:14) nessa
nag¢do protestante. De modo que o poder que essa na¢do exerce na crise final
pode ser adequadamente descrito como uma espécie de duplicag¢do ou
reproducdo da sétima cabega da besta. Ela é apresentada como uma “imagem
da besta”, como se fosse uma projecdo ou sombra da primeira.

Desmond Ford explica que o simbolo da “imagem da besta” evidencia
“uma instituicdo e certos procedimentos nos quais se duplicard a forma e o
comportamento do poder da besta em outro tempo”. Segundo ele, essa “unido
de Igreja e Estado que caracteriza a apostasia e sempre precede perseguicio,
serd novamente construida” (citado por Stefanovic, 2002, 422). LaRondelle
acrescenta que, ‘uma vez que a Babilonia estd sentada e emprega a ‘besta’, ou
seja, os poderes politicos mundiais, na batalha contra os santos (Ap 17:1-6), o
sentido amplo da Babilénia escatoldgica parece incluir a unido de Igreja e
Estado em escala global” (1992b, 162). Ou seja, o fendmeno da “imagem da
besta” a se instalar nos Estados Unidos deverd se reproduzir em escala global,
pois a segunda besta ordena “aos que habitam sobre a terra que [também]
facam uma imagem a besta” (Ap 13:14, 15; 15:2; 16:2).

Ellen G. White explica que a unido da Igreja com o Estado levard os
Estados Unidos a forma¢do de uma imagem da besta. “Quando as principais
igrejas dos Estados Unidos, ligando-se em pontos de doutrinas que lhes sdo
comuns, influenciarem o Estado para que imponha seus decretos e lhes apoie
as institui¢oes, a América do Norte protestante terd entdo formado uma
imagem da hierarquia romana” (2004, 445).

Nessa perspectiva, o oitavo rei ndo deverd ser um que surja por destruir o
sétimo, mas um desdobramento do sétimo, embora distinto dele. Essa relacao
entre o oitavo rei e o sétimo pode justificar a expressdo de que ele “é dos sete”
(Ap 17:11, KJV, ARC) ou de que ele “procede dos sete” (ARA). Jodo diz que a
entidade representada pela segunda besta (EUA) “exerce toda a autoridade da
primeira besta na sua presenca” e “faz com que a terra e os seus habitantes
adorem a primeira besta” (Ap 13:12). Hd uma relacdo de cooperagio e
coexisténcia entre a “besta” e a “imagem da besta”, sendo descritas como duas
entidades distintas, mas interdependentes (Ap 13:15; 15:2; 16:2). No contexto
do fim, a “besta” tipo leopardo mencionada nesses textos seria a estrutura



religiosa que permanece depois da perda dos poderes politicos por parte do
papado medieval, e a “imagem da besta” é o poder politico do Novo Mundo que
se coloca a disposicdo dessa estrutura religiosa apostatada da verdade.

Apesar de Ranko Stefanovic interpretar o oitavo rei como um
ressurgimento do poder politico medieval do papado no fim dos tempos, ele
enxerga na segunda besta de Apocalipse 13 uma relac@o bastante estreita com a
primeira besta, sendo a segunda o poder politico que da suporte ao poder
religioso. Corretamente, ele diz que essa segunda besta “desempenhara um
papel-chave na crise final”, e “o que a segunda metade de Apocalipse 13 parece
sugerir é que a autoridade medieval da primeira besta novamente serd exercida
[mas] por meio da besta que surge da terra” (2002, 423). Ele sugere inclusive
que “a segunda besta substituird a primeira besta em poder e autoridade
universais e agird como o poder opressivo global do tempo do fim” (ibid.). Na
fase final de sua atuac@o, “a besta que surge da terra chega a exercer coacéo e
intolerdncia que caracterizaram a besta do mar durante a Idade Média” (ibid.,
424). Na perspectiva esbocada por Stefanovic, o poder politico a dar suporte ao
papado na crise final é aquele representado pela segunda besta de Apocalipse
13, ndo restando outra alternativa sendo vé-la como um poder paralelo ao oitavo
rei de Apocalipse 17, embora ele mesmo nao tenha concluido isso.

Assim, uma relag¢do de cooperagdo e desdobramento entre os dois supostos
dltimos reis ja esta antecipada em Apocalipse 13, e essa relacdo é possivel pela
unido da Igreja com o Estado. Tal unido é representada em Apocalipse 13 pela
cooperag¢do entre a besta de dois chifres e a primeira besta, e em Apocalipse 17
pela mulher (Igreja) montada sobre a besta (Estado).



O anjo afirma ao profeta que o oitavo rei “procede [ek] dos sete” (Ap
17:11). A natureza especifica dessa procedéncia deve ser entendida em termos
de semelhanca, ou seja, o oitavo rei é dos sete; é um poder politico como os
anteriores. Curiosamente, ao considerar a descri¢do de Jodo acerca da segunda
besta em Apocalipse 13:11, verifica-se que ele diz ter visto, depois da primeira
besta, “outra besta emergir da terra”. Ao fazer esse registro, ele ndo usa o
adjetivo heteros, que significa outra de natureza diferente. Jodo afirma que a
segunda besta é uma allos da primeira besta, ou seja, outra da mesma natureza.

A primeira besta parece um leopardo e tem sete cabecas e dez chifres,
enquanto a segunda parece um cordeiro e s6 tem uma cabeca e dois chifres.
Contudo, o profeta afirma que elas sdo da mesma natureza. Essa relacdo
estabelecida entre as duas, que estd para além de sua aparéncia, deve apontar,
portanto, para uma semelhanc¢a de natureza. De fato, a segunda besta repete o
fendmeno caracteristico da sétima cabeca: a unido medieval de Igreja e Estado,
sendo ela mesma definida em termos de uma “imagem da besta”. O simbolo de
um animal apresenta, contudo, a habilidade de “falar”, embora como dragao



(13:11). Esse detalhe sugere que o simbolo aponta para uma entidade investida
dos poderes religioso e politico simultaneamente.

Assim, a expressdo usada por Jodo, allo therion (13:11), indica que esta
segunda besta é da “mesma natureza da primeira” (ed. Nichol, 7:907).

A imagem da besta serd wma organizagdo que funcionard segundo os mesmos
principios da primeira besta. O que caracteriza a atuacdo da primeira besta é o
uso do poder estatal para apoiar instituigdes religiosas. Assim, na imitagdo, a
segunda besta deverd repudiar seus principios de liberdade. A Igreja prevalecerd
sobre o Estado para impor seus dogmas. O Estado se colocard a servico da Igreja,

e o resultado serd a perda da liberdade religiosa e a perseguicdo das minorias

discordantes (ed. Nichol, 7:909).

Curiosamente, na visdo de Apocalipse 16, no suposto inicio da obra dos
trés espiritos que operam sinais a fim de atrair os “reis”, fica sugerido que o
“falso profeta”, que deve ser um simbolo do protestantismo, estd separado dos
“reis” (Ap 16:13-14), assim como o espiritualismo e o catolicismo,
representados pelo dragdo e a besta semelhante a leopardo. Eles sdo retratados
em atuacdo a fim de seduzir os “reis” da Terra. Jd no capitulo 13, que enfatiza o
inicio da atuacdo da besta de dois chifres, no fim do tempo, o protestantismo
parece ja estar integrado a essa besta, pois entdo é dito que ela mesma opera
“sinais” a fim de seduzir os que “habitam na terra” (13:13, 14). Ap6s a
destruicdo da meretriz, descrita em Apocalipse 18, o “falso profeta” aparece
junto a “besta”, que deve ser a escarlate na fase do oitavo rei, sendo entdo
ambos lang¢ados no lago de fogo (Ap 19:20). Assim, Jodo deixa sugerido que, até
certa altura da trajetéria da entidade representada pela besta de dois chifres, o
protestantismo nao € parte de seu poder atuante, mas se torna no momento em
que a besta assume seu papel profético. Fica, portanto, implicito um momento
em que a Igreja protestante passard a exercer influéncia sobre o Estado.

E importante considerar o papel exercido pela entidade representada pela
besta de dois chifres parecendo cordeiro em relacdo aos santos, no contexto
amplo de Apocalipse 12 a 17.



Em geral, os adventistas consideram que o poder imperial americano, que
exercerd um papel decisivo na crise final, ao formular uma lei dominical e
desencadear uma perseguic@o contra o remanescente que guarda os
mandamentos de Deus, é retratado uma tnica vez no Apocalipse (cap. 13). No
entanto, essa ndo € a caracteristica da profecia apocaliptica que usa quadros
paralelos e mostra as mesmas entidades-chave em diferentes visdes. De fato, ja
na visdo de Apocalipse 12, esse poder é representado na figura da “terra” que
abre a sua “boca” e socorre a mulher perseguida pelo dragdo, no fim dos 1.260
anos (v. 15-17). A “terra” aqui é claramente um simbolo para a América do
Norte, onde os protestantes que desejavam permanecer fiéis a Deus e a Biblia
se refugiaram no inicio do século 17.

Nesse caso, a primeira meng¢do do Apocalipse a esse poder o retrata como
um aliado da igreja de Deus. Nessa regido do mundo, a Biblia foi amplamente
difundida sob a mentalidade protestante, leis foram formuladas para garantir
liberdade de consciéncia e crenga e ai surgiu 0 movimento profético de
restauracdo da verdade e da lei de Deus que se difundiu por todo o mundo. A
primeira revolu¢do moderna foi a Revolu¢do Americana, a qual se espalhou pelo
mundo como uma ideologia e um novo regime sociopolitico (ver Dorneles,
2012). Entretanto, chegard um momento em que a “terra”, ou seja, a América
do Norte, serd o cendrio do ressurgimento do poder opressor aos fiéis de Deus,
na figura da segunda besta (Ap 13:11).

Considerando que as cabecas da besta escarlate de Apocalipse 17
representam sete reis/impérios mundiais (Egito, Assiria, Babilonia, Pérsia,
Grécia, Roma e Roma papal), o oitavo rei pode ser, portanto, o poder
americano, conforme representado pela besta de dois chifres em Apocalipse
13:11. Nesse caso, o “oitavo rei” seria o dltimo império a exercer poder contra
os fiéis de Deus, em apoio a religido falsa.

Essa relacdo entre o oitavo rei e a besta de dois chifres ndo descarta a
relac@o entre a besta escarlate e o diabo, mas procura especificar de que forma
e por meio de quem o diabo devera agir no climax do conflito. Essa
interpretag¢@o é condizente com o que a prépria Escritura prové em termos de
identificagdo para os reis/impérios, ao relacionar o oitavo rei a um império da
mesma natureza dos anteriores.

Ha, portanto, uma relacdo estreita entre o dragido (drakon, para usar a



palavra de Jodo) e os poderes imperiais, no momento em que eles se voltam
contra o povo de Deus. No éxodo, o Egito é o drakon que Deus esmagou nas
dguas do Mar Vermelho (Sl 74:13, 14; Is 51:9; Ez 29:3, 32:2, LXX). No
cativeiro, Babilonia é o drakon que devorava Israel (Jr 51:34, LXX). Roma pagi é
representada pela figura do drakon (Ap 12:3, 9). Roma papal recebe poder e
trono do drakon (Ap 13:2) e a besta de dois chifres, como simbolo dos Estados
Unidos, “fala” como drakon (Ap 13:11).

Além de o oitavo rei ser “procedente” ou semelhante aos sete, os simbolos
unificados para representar diferentes entidades sugerem que todos os impérios
mantém certas relagdes entre si. Isso indica que, ao longo da histéria, em certo
periodo, eles sdo um poder comum em oposic¢do a Deus, no sentido de que
Satands é o agente que atua por trds de cada cabeca da besta. Os impérios
representados pela besta compartilham simbolos, ideais, mitos, crengas e,
sobretudo, uma visdo comum de seu pretenso papel na manutenc¢do da ordem
do mundo (ver Dorneles, 2012, 89-115; ver também Hall, 2008). Por isso, sdo
representados por uma mesma besta de sete cabegas.

O chamado Grande Selo dos Estados Unidos, estampado na cédula de um
délar, é uma evidéncia dessa relagdo entre os impérios. O selo representa a
integracdo de elementos culturais dos impérios egipcio, grego, persa, babilénico
e romano no império americano. Seus principais itens sdo: (1) a pirimide
truncada egipcia, muito usada pela magonaria; (2) o olho da Providéncia, ou o
olho de Hoérus, deus solar filho de Osiris e Isis, na mitologia egipcia; (3) a dguia
de cabega branca, que era o pdssaro de Zeus na mitologia grega e representava a
descida do deus a Terra na crenga egipcia; e (4) os motes “annuit coeptis”,
“novus ordo seclorum” e “e pluribus unum”, tirados de Virgilio, poeta romano
(ver Ovason, 2004). O desenho da dguia, no selo, faz referéncia ao chamado
“Faravahar”, uma efigie persa que simbolizava a luz celestial em torno dos reis,
heréis e santos da Pérsia; bem como a dguia romana.

O paralelo entre a descri¢do do climax do grande conflito provida por
Apocalipse 13, 16 e 17 permite avancar ainda mais na relacdo entre o oitavo rei
e a besta de dois chifres.

O IMPERIO DESERTOR



Jodo diz que a besta e seus aliados (os dez chifres) odiardo e destruirdo a
meretriz (Ap 17:16). Se a besta e os dez chifres/reis sdo vistos como o poder
politico que é seduzido e enganado pelo poder religioso no fim do tempo, isso se
torna coerente com a previsdo de que a besta e os reis destruirdo o poder
religioso que os enganou. Este seria o efeito da sexta praga, explicada em
Apocalipse 17 e 18.

Antes, porém, a besta e os reis da Terra sdo aliados da meretriz. O profeta
afirma que a besta escarlate “leva” (17:7; gr. bastazo, “carregar”, “conduzir”) a
meretriz que sobre ela estd “montada” (v. 3). Essa rela¢do de cooperagao esta
refletida tanto no capitulo 13 quanto no 17. A besta de dois chifres faz uma
imagem a primeira besta e restaura sua ferida (Ap 13:14), ou seja, a segunda
besta se coloca a servi¢o da primeira. A besta de dois chifres lidera os que
“habitam sobre a terra” (13:14) e os “reis do mundo inteiro” (16:14) contra
Deus e seu povo, no Armagedom. A besta escarlate, que também é o oitavo rei
(17:11), lidera os “dez reis” (na¢cdes modernas), em sua investida contra o
Cordeiro, na peleja final (17:14).

Por outro lado, o climax do conflito descrito em Apocalipse 13:11 a 17 ndo
seria possivel sem o papel desempenhado pela besta de dois chifres. Embora a
primeira besta sobreviva a ferida recebida, é a segunda que restaura seu poder,
que lhe faz uma imagem e impde suas leis sobre toda a Terra (v. 14-17). Se a
crise final é desencadeada pelo surgimento da besta de dois chifres em
Apocalipse 13, esse poder precisava necessariamente estar representado no
cendrio da crise final, descrito em Apocalipse 17.

Nesses trés cendrios (Ap 13, 16, 17), portanto, hd a previsdao de uma
“grande coalizdo” de poderes seculares, a serem liderados, segundo o cendrio de
Apocalipse 13, pela besta de dois chifres e, segundo Apocalipse 17, pela besta
escarlate na fase do oitavo rei. Ambas as figuras revelam uma entidade servical
do poder religioso.

Entretanto, o anjo declara que a besta escarlate (poder politico e militar),
apoiada pelos dez reis, destruird a meretriz (poder religioso). No desfecho do
conflito, a proclamagdo final e dramética das trés mensagens angélicas, no alto
clamor (Ap 14:6-10; 18:1-3) por parte do remanescente, provocard o
desmascaramento da meretriz e contribuird para sua consequente queda, cujo
climax se dard na sexta praga. As “dguas” que “secam” (Ap 17:15) apontam para



a retirada do apoio das nac¢oes (13:14; 16:14; 17:12, 13), ou seja, do poder
politico que ela havia conseguido seduzir. Assim, as na¢des antes unidas em
favor da Babilonia ndo s6 deixardo de apoid-la, mas se voltardo contra ela para
destrui-la (17:16). Dentre as na¢oes seduzidas pela meretriz, a mais forte é
aquela representada pela besta de dois chifres, ou seja, os Estados Unidos, que
lideram toda a coalizdo politica do fim do tempo. As declara¢des do Apocalipse
sdo fortes: “Os dez chifres [reis] que viste e a besta, esses odiardo a meretriz, e a
fardo devastada e despojada, e lhe comerdo as carnes, e a consumirdo no fogo”
(v. 16). Desta forma, a ira de Deus sobre a meretriz serd executada por meio dos
préprios aliados que também sdo inimigos de Deus. LaRondelle diz que
Apocalipse 17:16 anuncia “o veredito do Céu de que a Babilonia eclesidstica
serd destruida pela Babilénia politica” (1992b, 162).

A traducdo “e os dez chifres que viste na besta sdo os que aborrecerdo a
prostituta” (ARC) ndo é coerente com o contexto porque, segundo Apocalipse
17:12 e 13, os “dez reis” ndo tém poder independentemente da besta. Eles
exercem seu papel com e por meio da besta, por isso sdo representados como
dez chifres da besta. Assim, a traducdo “os dez chifres que viste e a besta, esses
odiardo a meretriz’ (ARA) é mais clara a luz do contexto imediato sobre a
relacdo dos reis com a besta. Além disso, “evidéncias textuais comprovam esta
variante [‘os dez chifres que viste e a besta’ (Ap 17:16)]. Os chifres e a besta
participam da execu¢do da sentenga divina contra a Babilénia” (ed. Nichol,

7:952).

No Antigo Testamento, Deus usou a Babilonia antiga para executar juizo
sobre Judd (2Rs 24:1-20; Jr 20:4), e a Pérsia, para se vingar de Babilonia (Is
13:19; 34:14). Juizos divinos executados pelos préprios aliados sdo comuns no
Antigo Testamento. Por seus pecados de sangue (Ap 18:18, 24), a meretriz
pagard com sua vida, nas maos dos reis aliados.

Nessa perspectiva, o oitavo império, tendo sido um aliado do povo de Deus
sob os principios protestantes, renunciard as suas crengas e aos valores da
liberdade para se tornar um aliado do poder religioso apdstata do Velho Mundo,
de onde os protestantes sairam no século 17. Todavia, essa ndo serd sua tltima
mudanca de filia¢do. Os eventos finais, comandados por Deus, vao assombrar e
perturbar esse poder, bem como todos os reis da Terra que também terdo
formado sua “imagem da besta”. Entdo, ciente de que foi seduzido e enganado
pela meretriz, o oitavo rei deixard de ser o maior aliado para odiar e destruir a



mesma meretriz, como prevé a profecia de Apocalipse 17 e 18.

Ellen G. White diz que os inimigos do povo de Deus chegario perto de
destrui-lo na grande tribulag¢do; mas, finalmente, esses inimigos vao usar suas
armas para destruir os préprios lideres espirituais (o poder religioso).
Presumivelmente, ela esta descrevendo o efeito da sexta praga porque faz essa
afirmacdo em um contexto apO0s o encerramento da intercessdo e antes da

segunda vinda de Cristo (ver White, 2004, 637, 639, 640, 655, 656).

Desta forma, o oitavo poder politico e militar a dar sustentacdo a causa da
religido falsa estd bem representado na figura da besta que carrega a mulher
infiel. O oitavo rei deverd ser um poder também imperial capaz de emitir
decretos e levar o restante do mundo a apoiar a causa de Satands em perseguir
os santos de Deus. No entanto, ele ndo apoiard o inimigo de Deus por longo
tempo. Os acontecimentos relacionados a sexta praga provocardo uma
reviravolta no mundo e o tltimo aliado da meretriz serd, de fato, o instrumento
para sua destrui¢do.

Essa interpretagdo acerca da identidade do oitavo rei se ajusta ao contexto
geral da segunda metade do Apocalipse, especialmente dos capitulos que
tratam da unido de Igreja e Estado no fim do tempo (cf. Ap 12,13, 16 ¢ 17). E
coerente com a previsdo feita em Apocalipse 17:16 ao identificar um oitavo rei
capaz de destruir a meretriz no climax do conflito, o que seria o resultado da
sexta praga. Com isso, justifica a previsdo de a meretriz ser destruida por seus
amantes (os “reis”); dos quais, o mais forte é aquele representado pela besta de
dois chifres.

A interpretacdo aqui apresentada também contempla a caracteristica
predominante das profecias apocalipticas, que é a apresenta¢do de quadros
paralelos nos quais certos periodos de tempo e determinadas entidades sdo
revelados mais de uma vez, em visdes cumulativas e interdependentes. Essa
compreensdo também estd plenamente ajustada a perspectiva adventista do
sétimo dia acerca dos ultimos acontecimentos envolvendo o remanescente, o
papado e os Estados Unidos, conforme o Espirito de Profecia.



A Meretriz e os Reis

s antigos gregos tinham uma explica¢do para a origem do mal. Segundo

a mitologia deles, os deuses teriam ficado irados com a invasdo ao

monte Olimpo por parte do titd Prometeu, que teria roubado o fogo e
repassado-o aos humanos. Entdo, irado, o deus maioral Zeus teria presenteado o
titd Epimeteu, irmdo de Prometeu, com a mais bela criatura: a mulher,
chamada Pandora. Entretanto, a mulher levaria consigo um dote: uma caixa,
que jamais deveria ser aberta. Obviamente, a proibi¢do agucaria a curiosidade
dela, que finalmente a teria aberto, libertando as forcas do mal que passaram
entdo a provocar todo tipo de inforttinio no mundo dos homens.

O mito de Pandora parece uma adaptag¢do ou uma versdo mitolégica grega
da narrativa da queda, relatada em Génesis. Em ambos os casos, a mulher seria
o meio pelo qual o mal teria entrado no mundo.

Paralelamente, na linguagem simbdélica das profecias biblicas, uma mulher
se torna o caminho de perdi¢do dos “reis”. Naturalmente, essa é uma mulher
impura que seduz e desvirtua o poder politico do mundo para diversas a¢des
perseguidoras contra o povo de Deus.

Por outro lado, a Biblia exalta a figura de uma mulher pura como simbolo
da igreja de Deus. Nas Escrituras, é também a mulher o meio pelo qual o
Messias entraria no mundo dos seres humanos e traria liberta¢ao do pecado.

Essas duas mulheres, uma pura e outra perdida, exercem um papel crucial
nas narrativas proféticas. Segundo o Apocalipse, a mulher pura finalmente entra
com o Cordeiro para as bodas, sendo eleita para a vida eterna. A impura, por
sua vez, enfrenta juizo e punicdo por causa de seus pecados de engano, sedugido
e perseguicdo. Essas mulheres retratam duas igrejas, duas cidades, duas
comunidades.

Jodo viu o julgamento da meretriz em detalhes. Apés o relato das pragas,



um dos anjos que tém as sete tacas da ira de Deus (Ap 16) chama o profeta do
Apocalipse para uma nova sequéncia de visdes. O anjo inicia a revelacdo com o
anuncio: “Mostrar-te-ei o julgamento da grande meretriz” (Ap 17:1).

Transportado a um deserto, Jodo vé uma mulher lasciva, com um célice
tanto de impurezas quanto de abominacdes na mao e montada em uma besta
escarlate repleta de nomes de blasfémia. A mulher traja ptdrpura e linho, os
tecidos da realeza (Ap 17:4; 18:16; cf. Jz 8:26; Et 8:15; Ct 3:10; Dn 5:7), e
escarlate, a cor do pecado (Is 1:18). Ela também ¢é descrita como sentada sobre
“muitas dguas” e tem uma rela¢do addltera com os “reis da terra” (Ap 17:2;
18:3). A meretriz estd embriagada com o sangue dos santos, e vé-la causa
“grande espanto” ao profeta (Ap 17:6).

Alguns estudiosos consideram Apocalipse 17 como uma das se¢des mais
desafiadoras e, a0 mesmo tempo, mais fascinantes do livro profético de Jodo.
Alan Johnson acredita que a interpretacdo deste capitulo influencia toda a
leitura do livro (1981, 554).

A narrativa de Apocalipse 17 se constitui de trés partes principais: a fala do
anjo (v. 1, 2); a visdo dos simbolos (v. 3-6); e uma nova fala do anjo (v. 7-18). A
visdo é naturalmente simbdélica, mas as duas falas do anjo devem ser
consideradas como explicativas, portanto, literais e temporais, no sentido de
que desvendam os simbolos e ocorrem “no tempo e nas circunstancias do
profeta” (Paulien, 2008, 214, 215). O anjo usa os verbos no presente e no
passado ao tratar da identidade da meretriz em termos de seus pecados: com ela
“se prostituiram os reis da terra” e se “embebedaram os que habitam na terra”

(v. 2).

Apesar de o anjo dizer a Jodo que mostraria o julgamento da mulher, a
visdo que se segue trata mais da besta escarlate do que da meretriz. Além disso,
a despeito do espanto do profeta, a identidade da meretriz tem levantado menos
discussoes do que a da besta e de suas cabegas. De fato, no relato da visao, a
mulher é descrita em cinco versos (1,2, 4-6) e explicada em um tnico, o 18. Por
sua vez, a besta é descrita nos versos 3 e 7 e explicada nos versos 8 a 17.

No texto grego dos versos 1 a 6, sdo usadas 102 palavras para descrever a
mulher e apenas 12 para a besta. Na explica¢do dos versos 7 a 18, somente 36
palavras se referem a mulher contra 243 referentes a besta (ver ed. Nichol,



7:946). Assim, o momentaneo triunfo e a stibita queda da meretriz s6 podem
ser compreendidos como resultado da atuacdo da besta em seu favor e, depois,
contra ela. Esses dados sugerem também que a figura da mulher era bem
entendida pelo profeta, por isso, o anjo se demora mais em explicar a besta.

Entretanto, a identidade da mulher ndo é uma questao simples. Ela é
chamada de “a cidade que domina sobre os reis da terra” (v. 18). E culpada do
sangue de “santos, apdstolos e profetas” (18:20, itélico acrescentado) e de “todos
os que foram mortos sobre a terra” (18:24). Alguns a relacionam com a antiga
cidade de Roma. Outros entendem que ela é a representacdo de uma igreja que
se desviou da fé biblica; outros ainda acham que ela representa uma religiao
mais ampla do que a igreja que perseguiu os santos na Idade Média.

Considerando esses aspectos amplos de sua descri¢d@o e interpretacdo, a
meretriz desafia os estudiosos, embora bem menos do que a besta. No estudo
desse simbolo profético, um aspecto a ser levado em conta é o contexto das sete
pragas no qual se visualiza a meretriz montada na besta escarlate (Ap 16—18). A
ideia de juizo é clara nessa se¢do do livro.



Como anunciado no primeiro capitulo deste livro, a abordagem ao
Apocalipse deve sempre levar em conta o fato de Jodo fazer inimeras alusoes ao
Antigo Testamento. Assim, o contexto amplo para o entendimento dos simbolos
que descreve € o conjunto das Escrituras com seu cendrio de imagens e
metéforas, muitas delas provenientes do santudrio.

A GRANDE CIDADE

A explicacdo do anjo de que as sete cabecas da besta sdo “sete montes” (Ap
17:9) e de que a mulher “é a grande cidade que domina sobre os reis da terra”
(17:18) levou muitos a ver uma relagdo direta entre a meretriz e a antiga cidade
de Roma. Esta cidade foi a sede do poder imperial dos césares e dos papas e
continua sendo a sede da igreja que mantém uma lei diferente da lei de Deus,



expressa em sua Palavra.

A interpretacdo de que a meretriz é um simbolo de Roma é bem antiga. O
comentarista Simon ]. Kistemaker diz que, “com base em uma antiga moeda
romana, mostrando a deusa Roma sentada sobre sete colinas, e em citacdes de
historiadores romanos, muitos eruditos interpretaram a Babilonia do Apocalipse
como uma referéncia a Roma” (2001, 460).

O escritor romano Marcus Terentius Varro, escrevendo no primeiro século
a.C., deve ter sido o primeiro a usar a expressdo septimontium (as sete colinas)
em referéncia a Roma. Posteriormente, muitos autores fizeram o mesmo. O
erudito David E. Aune esclarece que “as tradicionais sete colinas [de Roma] sdo
retratadas em uma inscricdo de Corinto, na base de uma estétua erigida durante
a primeira metade do 2° século d.C., provavelmente retratando Dea Roma |[a
deusa que personificava Roma] sentada sobre as sete colinas de Roma”. Em
vista disso, Aune afirma: “Nao ha didvida de que Jodo podia identificar as sete
colinas com Roma” (citado por Kistemaker, 2001, 470-472). O comentarista
Robert H. Mounce declara que, de fato, “hd pouca duvida de que os leitores de
Jodo no primeiro século pudessem entender esta referéncia de alguma forma a

outra coisa sendo Roma, a cidade construida sobre sete colinas” (1998, 313,
314).

Esses intérpretes tomam a palavra usada por Jodo para “montes” como
equivalente a “colinas”; e Roma € a cidade das sete colinas desde antes do
tempo de Jodo. Essa interpretag¢@o, no entanto, ndo justifica as palavras do anjo
a Jodo: “dir-te-ei o mistério da mulher” (Ap 17:7, itdlico acrescentado), pois a
relacdo entre as sete colinas e a cidade de Roma precede o tempo de Jodo e
repeti-la ndo chega a ser a revela¢do de um mistério.

Embora esse raciocinio seja bastante difundido e chegue a ser util para
alguns, por relacionar a meretriz a igreja que mudou a lei de Deus, sendo ela
parte de Roma imperial ou papal, é preciso verificar se isso é compativel com os
diversos aspectos da visdo dada ao profeta.

O comentarista Alan F. Johnson duvida de que esse fosse o significado
pretendido por Jodo. Para ele, primeiramente, “as sete colinas pertencem a
besta, ndo a mulher”. Além disso, é dito que a mulher, ou seja, a cidade [v.18],
se “assenta’, no sentido de exercer dominio sobre as sete cabecas da besta ou



sobre os sete montes. “Se a mulher fosse a cidade de Roma, é 6bvio que ela nao
exerceria dominio sobre sete sucessivos imperadores ou sobre as sete colinas de
Roma” (1981, 558). Johnson ainda afirma que, “quando quer que seja apelado
para a ‘sabedoria’ ['mistério’, v. 9], a descri¢do requer discernimento teolégico e
simbélico, ndo mero insight geografico ou numérico” (ibid.).

Deve-se notar ainda que nenhuma disting¢do € feita entre os reis e os
montes (ed. Nichol, 7:949). O anjo parece usar as duas expressdes como
sindbnimas ou equivalentes, de modo que ele poderia ter dito que “os sete reis
sdo igualmente sete montes”. Nesse caso, ao dizer que “cinco” deles ja haviam
passado (17:10), o anjo exclui a possibilidade de referéncia as colinas de Roma,
pois ainda hoje elas estdo 14, no mesmo lugar! Para total confusdo dessa cldssica
interpretacdo da meretriz como simbolo de Roma, o anjo estaria ainda
afirmando que s6 uma colina existia, e que outra ainda viria e uma oitava colina
seria agregada a elas!

Por outro lado, se no tempo de Jodo a cidade de Roma ja era conhecida
como a cidade das sete colinas, entdo sua visdo perderia todo o efeito de
profecia, pois ele estaria falando de algo que todos sabiam, mesmo os
descrentes como o escritor romano Marcus Varro.

A interpretacdo de que os “sete montes” (17:9) seriam as sete colinas de
Roma contraria ainda a lgica de que a besta e a meretriz representam
realidades distintas; além disso, os montes sdo simbolos da besta e ndo da
mulher. A palavra grega usada para montes € oros, a qual deve ser traduzida por
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montes” ou “montanhas”. A NVI a traduz por “colinas”; mas, nesse caso, “uma
exegese prévia influenciou a traducio” (Johnson, 1981, 559).

Essa interpretagdo antiga é de origem catélica romana e evidentemente
teve o proposito de desviar a aten¢do dos cristdos do papado para um poder
antigo de natureza apenas politica, a Roma dos pagdos. Hans LaRondelle afirma
que “alguns estudiosos catélicos romanos interpretaram a Babilonia como a
cidade pagd de Roma no passado e, mais especificamente, como a Roma pagd a
ressurgir no futuro” (1992b, 153). Assim, tornou-se “popular entre catdélicos
romanos e protestantes a visdo de que a meretriz Babilonia (Ap 17) simboliza a
antiga cidade de Roma, localizada em sete colinas literais e governada por sete
dinastias de imperadores desde Augusto a Domiciano” (ibid.). No entanto, a
Babilonia de Apocalipse 17 “ndo é uma entidade politica, mas religiosa” (ibid,



151).

Diante dessas evidéncias contrdrias a interpretacdo das sete colinas de
Roma como a realidade referida nas sete cabecas da besta, segue-se que os sete
“montes” devem ser considerados como na mentalidade hebraica, ou seja, como
reinos ou poderes politicos. Em Isafas 37:32, o profeta diz: “De Jerusalém saird
o restante, e do monte Sido, o que escapou.” Nesse paralelismo, ele relaciona o
“restante” com o que “escapou’, e “Jerusalém” com o “monte Sido”. Em sua
oragdo, Daniel diz: “Falava eu ainda, e orava, e confessava o meu pecado e o
pecado do meu povo de Israel, e langcava a minha stplica perante a face do
Senhor, meu Deus, pelo monte santo do meu Deus” (9:20, itdlico
acrescentado). Aqui, o profeta coloca o “povo de Israel” em paralelo com
“monte santo”. Evidentemente, ele ndo orava pela montanha, mas pelo reino de
Judd, aqui referido com a metdfora “monte”. O mesmo ocorre com o termo
“rei”, que Daniel usa como equivalente de “reino” (ver Dn 7:17, 23; 8:21, 23).
Tanto a palavra “monte” quanto “rei” ndo sdo um simbolo de reino, mas termos

também usados frequentemente com esse significado (ver ainda SI 48:2; Is 2:2,
3; Jr17:3; 31:23; 51:23-25; Ez 17:22, 23; Dn 2:35; Zc 4:7).

Assim, a expressdo “sete montes” deve ser interpretada como indicando
sete poderes mundiais que tém seu lugar ao longo da histéria, em
relacionamento direto com o povo da alianca. Isso justifica a sequéncia de cinco
que eram passados, um que existia e outro que ainda viria. “A mulher ndo se
assenta em montanhas literais, mas posiciona-se sobre os impérios mundiais a
fim de usé-los contra o reino de Deus. Ao longo da histéria, ela tem tentado
subverter a cidade de Deus, mas tem falhado nessa empreitada” (Kistemaker,
2001, 471).

A besta escarlate, em que Jodo vé a mulher sentada, ndo tem diademas
sobre suas cabecas (Ap 17:3), o que indica que o poder real dos reinos
representados por essas cabecas, no periodo enfatizado nessa visdo, é exercido
pela meretriz, que domina sobre eles. Ela mesma diz que estd sentada “como
rainha” (18:7). Entretanto, além dos sete impérios sobre os quais a mulher
governa diretamente, ela também estd “sentada” sobre “muitas dguas”, que sdo
“povos, multiddes, nagdes e linguas” (17:15). Isso indica que o poder da
meretriz se estende sobre todos os povos da Terra. Nesse caso, as dguas podem
ser uma representacdo dos povos sob o governo dos “dez reis”. Desta forma,
pode ser que os “dez reis” (Ap 17:3, 7, 12, 16) representem uma multiplicidade



de reinos, simbolizados pelo ndmero redondo “dez”.

Esses povos e seus reis sdo sujeitados a mulher por a¢do da besta, por meio
de suas consecutivas cabegas. O anjo diz que os “dez reis” recebem poder, “com
a besta” (Ap 17:12), o que indica que eles e a besta entram em a¢édo juntos. No
fim do tempo, eles podem ser uma representagido de todas as nagoes que
aderem a campanha da segunda besta para fazer uma “imagem a besta”, ou ao
papado (Ap 13:14). Eles também sd@ao mencionados no conjunto dos “reis do
mundo inteiro”, os quais sdo seduzidos e ajuntados pelos espiritos de deménios
(Ap 16:14). O “receber” poder (Ap 17:12) pode ser entendido em termos de
exercer autoridade contra o povo de Deus, pois € isso que caracteriza a besta ou
sua emergéncia no cendrio profético. Os povos existem por longo tempo, mas a
profecia os representa em um momento especifico em que eles passam a
exercer seu poder contrariamente a Deus e seu povo (Ap 17:12-14).

A declaragio do profeta de que “em seu coragdo incutiu Deus que realizem
o seu pensamento” (Ap 17:17) indica que Deus tem controle sobre as a¢des dos
mesmos, podendo usd-los como instrumentos de seus propdsitos de juizo, como
o fez com o antigo rei Nabucodonosor (ver Jr 25:9-14).

Alguns entendem os dez chifres do dragdo e das bestas como
representacdo dos mesmos dez poderes mostrados na cabega do quarto animal
de Daniel 7:20 e 24, ou seja, os dez povos barbaros que tomaram o império
romano e, depois, deram seu poder ao “chifre pequeno”, o papado, sendo que
trés deles cafram nesse processo. No entanto, além dessa mencdo especifica aos
dez chifres que se reduzem a sete no contexto do surgimento do papado na
profecia de Daniel 7, nenhuma mencao € feita a essa reducdo de dez para sete
nos chifres do dragdo ou das bestas. Isso deixa aberta a possibilidade para se
interpretar os dez chifres nas demais visdes (Ap 12, 13, 17), exceto em Daniel
7, como uma representacdo de uma multiplicidade de na¢des que se submetem
ao controle da besta nas diversas fases de sua atuagio, desde o Egito até a
tltima fase, a do oitavo rei. Além disso, é preciso considerar também que o
papado exerceu poder sobre outros reis além dos sete reis barbaros que
originalmente se submeteram a ele.

Em cada fase, os impérios tiveram um conjunto de reis menores que se
submeteram a eles e se tornaram seus aliados ou vassalos, estando debaixo de
seus decretos (ver Et 3:12; Dn 2:2-4; 6:25, 26). Isso estaria de acordo com a



interpretacdo de que os dez chifres da besta sdo uma “designa¢do mais genérica
dos poderes politicos menores por meio dos quais Satands age ao longo da
histéria, em contraste com as sete cabecas, que sao vistas como representantes
dos principais poderes politicos”, ou seja, os impérios (ed. Nichol, 7:894). E
importante ressaltar que os dez chifres do quarto animal de Daniel 7:20
representam especificamente os dez reis barbaros no contexto da queda do
império romano e ascensdo do papado. Tanto é assim que trés deles caem ou
sdo derrotados no contexto especifico representado na visdo. Esse ndo é o caso
dos dez chifres do dragédo e das bestas que ndo sdo vistos quebrados em
nenhum momento.

No Apocalipse, os dez reis e a besta sobrevivem a destrui¢dao da meretriz
(Ap 18:9), sendo eles mesmos os agentes dessa destruicdo (17:16). Entretanto,
os “reis da terra” sdo mencionados ao lado da besta e do falso profeta por

ocasido da segunda vinda de Cristo, quando sdo mortos (19:17-19, 21; cf. 6:15;
17:2,18; 18:3,9).

MULHER COMO SIMBOLO

No Antigo Testamento, o povo de Deus, como nag¢io escolhida ou igreja
verdadeira, é retratado por meio da figura de uma mulher (Is 54:5; Jr 6:2).
Quando a alianga com Deus é reafirmada, a figura de uma virgem é destacada
(Is 37:22; Jr 31:4). O mesmo ocorre no Novo Testamento. Paulo se refere a
igreja como uma “virgem pura”, que se prepara para seu tnico esposo (2Co
11:2; ver Ef 5:25-32). Uma mulher pura “vestida do sol” é vista por Jodo como
simbolo da igreja que guarda a alianga com Deus (Ap 12:1).

A representacdo da igreja pura em Apocalipse 12:1 reproduz a descricdo da
noiva de Salomio, que era “formosa como a lua” e “pura como o sol” (Ct 6:10).
[safas afirma que Deus cobre seu povo com “vestes de salvacdo” e o envolve
com “manto de justica” (Is 61:10).

Quando o povo de Israel se corrompia e abandonava os caminhos de Deus,
voltando-se aos idolos, esse mesmo povo é comparado a uma mulher
corrompida, uma meretriz (Jr 3:20; Ez 16:2, 35, 59; 23:2-4, 30; Os 4:12; Am
5:2). A prostitui¢ao, como metéafora em profecia, portanto, tem que ver com a
quebra da alianga e a adesdo a um amante, um idolo, um falso deus. Na



mensagem dramatizada de Oseias, a nac¢do escolhida é representada por uma
esposa infiel. O profeta afirma: “sua mae se prostituiu”; ela dizia: “Irei atrds de
meus amantes, que me ddo o meu pdo e a minha dgua” (Os 2:5). Deus adverte
acerca do castigo por causa do pecado de a esposa infiel ter procurado os
“baalins”, queimado “incenso” aos idolos, e trocado o Senhor por Baal (v. 13,
16). Assim, o conceito de “prostitui¢do”, especialmente aqui, é explicado de
modo claro em termos de se trocar o verdadeiro Deus por um falso deus, ou
outro senhor.

Nessa linha de pensamento, a meretriz do Apocalipse poderia ser
relacionada direta e exclusivamente a igreja crista que, no inicio da Idade
Média, trocou a fidelidade a Deus pelo servigo ao imperador e ao paganismo
derivado da cultura greco-romana. Nesse caso, o Israel espiritual teria ido pelo
mesmo caminho do antigo Israel, praticando a prostituicdo espiritual. Alguns
veem a meretriz de Apocalipse 17 como o resultado do processo de decadéncia
a que teria se submetido a mulher pura de Apocalipse 12 ao longo da era crista,
resultando na igreja perversa que descumpre a lei de Deus e ainda ensina o
mundo a fazer o mesmo. Ao admirar-se com “grande espanto” (Ap 17:6), é
como se Jodo tivesse reconhecido na meretriz a antiga mulher pura de
Apocalipse 12, mas entdo embriagada com “o sangue dos santos”.

Essa comparacdo, no entanto, tem seus limites, pois o Apocalipse afirma
que, durante os 1.260 anos, Deus sustenta e cuida da igreja que foi ao “deserto”
(Ap 12:6, 14). Logo, a mulher pura ou igreja verdadeira ndo se corrompe. Além
disso, no fim desse longo perfodo, a mulher permanece pura. E dito que ela ¢
socorrida pela “terra” (v. 16). Deve-se notar ainda que h4 evidéncia de que as
duas mulheres, a pura e a meretriz, coexistem. A mulher pura é perseguida
durante 1.260 anos pela serpente (Ap 12:6, 14). Por sua vez, a besta tipo
leopardo persegue os “santos” por 1.260 anos (13:5, 7). Logo, os “santos” que
sobrevivem ao longo da Idade Média sdo a mesma igreja representada pela
mulher pura. Nesse caso, a “serpente” e a “besta” representam o poder
perseguidor dominado e usado pela mulher impura. Por isso, a meretriz é
acusada de martirizar os “santos” (Ap 18:20, 24), representados pela mulher
pura. Isso ocorre especialmente durante a Idade Média (cf. Dn 7:21, 25).
Entretanto, a mulher pura sobrevive todo esse tempo, sob perseguicio, e,
finalmente, ela se prepara para as bodas com o Cordeiro, seu noivo (Ap 19:7,
8), ao passo que a impura é destruida no fogo (Ap 17:16).



Além disso, hd indicativos de que a meretriz vista por Jodo aponta para
uma forma de religido que incluiria ndo s6 um segmento da religido crista que
trocou Deus pelo imperador e, depois, pelo papado. A descri¢do da prostituta
de Apocalipse 17 tem uma rela¢do intertextual com a personagem histérica
Jezabel, a esposa do rei Acabe, que era filha de Etbaal e sacerdotisa de uma
religido paga (1Rs 16:31, 32). O jogo de espelhos entre Jezabel e a meretriz do
Apocalipse é bastante amplo. Ambas praticam “prostitui¢do” (2Rs 9:22; Ap
17:2, 4, 5); derramam “sangue” de santos e profetas (1Rs 18:13; 2Rs 9:7; Ap
17:6; 18:20, 24); e, ao morrer, tém a “carne” comida (1Rs 21:23; 2Rs 9:36; Ap
17:16). Mais uma vez o significado da metdfora em sua relacdo com o Antigo
Testamento deve ser levado em conta na interpretagdo da entidade por trds do
simbolo.

Essa relagdo clara entre a sacerdotisa paga Jezabel e a meretriz Babilonia
favorece uma expansio no significado do simbolo, de modo que a meretriz
possa abarcar um espectro mais amplo além daquele de uma entidade da
desviada religido cristd somente. Deve-se notar também que a metdfora
“prostituta” é usada, no Antigo Testamento, em referéncia a Jerusalém (Is 1:21;
Jr 2:20; Ez 16:15), mas também a religioes de povos pagios, como Tiro (Is

23:15-17) e Ninive (Na 3:4).

Também € preciso considerar que, ao explicar a visdo ao profeta, o anjo
ndo usa expressoes relativas 8 mulher que indiquem s6 o futuro. Pelo contrario,
ele sempre se refere a ela no presente ou no passado, o que sugere sua atuag¢@o
ao longo da histéria: a “grande meretriz que se acha sentada sobre muitas dguas”
(Ap 17:1); “com quem se prostituiram os reis” (v. 2); “as dguas que viste, onde a
meretriz estd assentada, sdo povos” (v. 15); e “a mulher que viste é a grande
cidade que domina sobre os reis” (v. 18).

Além disso, considerando que o Apocalipse diz que a meretriz é culpada
do sangue de “profetas”, “santos” e “apéstolos” e de “todos os que foram mortos
sobre a terra” (18:20, 24), ela deve apontar para uma forma de religido perversa
que ja devia existir antes da era cristd e que continua depois dessa era.
Observando os tempos verbais na visdo, o anjo diz a Jodo que com a meretriz se
“prostituiram os reis da terra” e com seu vinho se “embebedaram os que
habitam na terra” (17:2). Ele diz também que ela estd “sentada”, ou seja, exerce
dominio, sobre os sete reis/impérios (17:9). Desta forma, os verbos conjugados
no passado, no tempo de Jodo, apontam para a relacio mantida pela meretriz



com os reis/impérios que tinham existido até entdo, do Egito até Roma. “A
embriaguez dos habitantes da Terra é mencionada aqui ap6s a referéncia a
alianca ilicita entre a Babilonia e os reis do mundo” (ed. Nichol, 7:943; ver
também Jr 51:7; Ap 13:3, 4, 7, 18; 14:8; 18:3). Isso indica que os reis

influenciam seus povos a se submeter a mulher.

Em acréscimo, o anjo afirma que a meretriz estava “sentada sobre muitas
dguas” (17:1), as quais representam povos e nacdes (17:15). Jodo viu que ela
estava “montada” na besta escarlate (17:3) e “sentada” nos “sete montes”, que
sdo os sete impérios (17:9). O verbo grego usado nesses versiculos é o mesmo:
kathemai. Este verbo implica dominio e governo exercido a partir de um trono.
O verbo kathemai é usado por Jodo 14 vezes em referéncia a Deus e a Cristo
que se assentam sobre o trono celestial (ver Ap 4:2, 3; 5:1; 7:10, 19:4; 21:5).
Em Apocalipse 18:7, é dito que a meretriz estd “sentada como rainha”,
naturalmente sobre o trono dos reis/impérios da Terra. Por isso, em Apocalipse
17, a besta ndo exibe diademas, pois seu poder real é exercido pela meretriz, no
contexto enfocado na visdo.

A meretriz, nesse caso, deve apontar para uma religido perversa que esteve
presente em todos os impérios, embora tenha sua manifestacdo mais plena e
final na Babilonia mistica do fim do tempo, o que estd em harmonia com o
contexto escatolégico em que ela é vista pelo profeta. Nesse sentido, a meretriz
pode ser considerada como “representante dos sistemas religiosos apéstatas ao
longo da histéria”, embora “Babilonia, a Grande’, design[e] de maneira especial
as religides apdstatas unidas no fim dos tempos” (ed. Nichol, 7:851, 852).

A existéncia da meretriz desde o mais antigo império, o Egito, portanto,
parece bem atestada na visdo. Com seu vinho, ela teria embriagado as na¢oes
da Terra, desde os tempos antigos. Assim, a Babilonia mistica pode ser tomada
como representacdo das “religides apdstatas desde o inicio dos tempos” (ed.
Nichol, 7:961; ver Ap 14:8; 17:5, 13), daf a origem de seu nome da torre de
Babel. Todavia, o foco mais especifico de Apocalipse 13 a 18 é a atuacdo da
mesma no “auge da apostasia no fim dos tempos” (ed. Nichol, 7:962).

O VINHO DA BABILONIA

Na visdo, um primeiro anjo diz ao profeta que, com seu vinho, a meretriz



embriagou os que “habitam na terra” (17:2), ou seja, na¢des e povos de todas as
culturas. Entdo, o anjo que desce do céu e anuncia a queda da meretriz
confirma que “as na¢des tém bebido do vinho do furor da sua prostitui¢do”
(18:3). Ao descrever a mulher, Jodo diz que em sua mao achava-se um cilice
“transbordante de abominag¢oes” (Ap 17:4).

O que seria indicado pelo tal vinho da Babilénia?

No Antigo Testamento, o vinho é um bloqueador do discernimento
espiritual. Deus ordenou aos sacerdotes que ndo usassem vinho a fim de que
pudessem fazer “diferenca entre o santo e o profano e entre o imundo e o
limpo” e para que fossem capazes de “ensinar” aos filhos de Israel os “estatutos”
do Senhor (Lv 10:9-11). Em um tempo de apostasia, Isafas diz que sacerdotes e
profetas, por causa do “vinho” e da “bebida forte”, “erram na visdo e tropecam
no juizo” (Is 28:7). Nesses casos, o vinho é relacionado a desordem, profanagio
e abominacao.

Se a metédfora empregada por Jodo é extraida do Antigo Testamento, o
vinho da Babilonia pode representar as heresias com as quais ela embotou o
juizo e desencaminhou os reis e os povos da Terra. Acerca da Babilonia de
Nabucodonosor, Jeremias afirma: “Do seu vinho beberam as na¢des; por isso,
enlouqueceram” (ver Jr 51:7).

O substantivo “abominacdes”, como qualificativo do contetido do célice na
mao da mulher (Ap 17:4), traduz a palavra grega bdelugma, que significa “coisas
detestaveis”. A palavra é usada no Novo Testamento seis vezes, sendo traduzida

na ARA (2% ed.) por “abominavel” ou “abominag¢des”. No Antigo Testamento,
essa palavra grega traduz o termo hebraico shigquwts, “coisas detestaveis”,
especialmente referindo-se a idolatria.

E significativo que Jesus tenha usado bdelugma para se referir ao
“abomindvel da desola¢@o de que falou o profeta Daniel” (Mt 24:15; Mc 13:14).
No texto original do livro de Daniel, a palavra shigquwts é usada para as obras
do “assolador” (Dn 9:27), que é seguido pelo “chifre pequeno” descrito em
Daniel 7:8; 8:9, o qual tinha olhos e boca e falava insoléncias e blasfémias.
Daniel ainda afirma que esse poder tira “o sacrificio didrio” e estabelece a
“abominacdo desoladora [shigquwts shamem]” (Dn 11:31; 12:11). Uma das
principais obras do “assolador” e do “chifre pequeno” é exatamente “mudar os



tempos e a lei” de Deus (Dn 7:25). Roma imperial decretou uma lei acerca do
domingo (edito de Constantino, em 321 d.C.; ver White, 2004, 53, 574) e
Roma papal a incorporou. A mudanca da lei de Deus e sua substituicio pela lei
dos homens, usando-se para isso o nome do préprio Deus, constitui uma
“abominacdo”. Nesse caso, fica sugerida uma relacio entre o vinho da mulher e
a mudanca da lei de Deus, com a substitui¢do do sdbado pelo domingo, como
parte das abominacdes do “chifre pequeno”. Abominag¢ao, portanto, é algo
impuro ou comum que € colocado em lugar de outra coisa que seja santa; uma
coisa detestdvel, que o Senhor nio tolera (ver Fx 8:26; 1Rs 11:5, 7: 2Rs 23:13).
Essa foi a culpa de Nadabe e Abid, que ofereceram fogo comum no altar do
Senhor, pelo que morreram (Nm 10:1-3).

Nesse sentido, as abominac¢des ou o vinho da Babilénia podem ser uma
referéncia a duas mentiras primordiais postas em lugar de duas verdades
edénicas. Deus descansou no sétimo dia e o separou como memorial da criacao,
incluindo-o como parte de sua santa lei (Gn 2:1-3; [ix 20:8-11). O “abominével
da desolag@o”, porém, substituiu o sdbado, um dia santificado por Deus, pelo
domingo, um dia comum (Dn 7:25), o que é uma abominacio. Além disso,
Deus disse no Eden que o resultado do pecado é a morte; mas a serpente
afirmou: “E certo que ndo morrereis” (Gn 3:4). Nesse caso, a religido falsa que
se originou com a serpente sobrepde a mentira da imortalidade da alma a
verdade afirmada por Deus, o que constitui outra abominagio.

O Apocalipse afirma que “os reis da terra”, ou os grandes impérios, se
prostituiram com a mulher e as na¢des se “embriagaram” com seu vinho (17:2;
18:3). O culto ao Sol e a crenca na imortalidade da alma sdo encontrados em
todos os grandes impérios, desde o Egito. “O culto do Sol era difundido e sua
deificacdo foi uma fonte de idolatria em cada parte do mundo antigo” (Olcott,
1914, 142). Richard Rives (1999) afirma que egipcios, assirios, babilonios,
medos e persas, gregos e romanos foram todos adoradores do Sol. A proibi¢do
feita por Moisés atesta o poder de atracdo desse culto no passado remoto (Dt
4:19). Além disso, no Egito, o extenso e dispendioso ritual de embalsamamento
mostra a vitalidade da crenca na imortalidade nesse primeiro império, a qual foi
lancada no Eden e se difundiu por toda a Terra (ver Bacchiocchi, 2012, 50-60).

Assim, o vinho da Babilonia pode ser uma representagido da pretensa
santidade do dia do Sol e da imortalidade da alma, a mentira primordial (ver
White, 1988, 2:68, 118). Essas duas heresias funcionaram ao longo da histéria



e continuam servindo ainda como uma po¢@o magica nas maos da meretriz para
seduzir os “reis” e os povos da Terra.

Nessa perspectiva, a meretriz faz referéncia a religido falsa em qualquer de
suas manifestacdes, inclusive no judaismo da Jerusalém sanguindria.
Influenciados por essa religido falsa, os impérios ou os reis perseguiram os fiéis
de Deus. Entretanto, no contexto do fim, a meretriz de Apocalipse 17
representa a religido falsa desviada da verdade biblica, liderando as religides e os
reis da Terra contra Deus e a verdade de sua Palavra.

JUfZO DE INVESTIGACAO

Na estrutura do livro, a visdo de Apocalipse 17 faz parte do conjunto de
visoes relativas as sete pragas (Ap 15:5-18:24), que comega com uma cena do
santudrio celestial em que o término da mediacdo é indicado (Ap 15:5-8). Essa
secdo mostra o juizo de Deus sobre os “portadores da marca da besta” (16:2; cf.
14:9, 10) e sobre a meretriz (Ap 17, 18). A vinganga divina sobre a “besta”, o
“falso profeta” e o “dragdo” ocorre mais tarde (Ap 19:20, 21; 20:10).

Uma vez que o anjo que fala a Jodo é um dos “que tém as sete tacas’, o
“julgamento” da meretriz deve ser uma explica¢@o relativa as pragas (Ap 17:1).
Todas as pragas sdo narradas em linguagem literal, exceto a sexta (Ap 16:12-
16), que fala do secamento das dguas do “rio Eufrates”, uma visdo construida
em cima da histéria do fim do cativeiro babilonico. Isso sugere que o
simbolismo da sexta praga pode ser o contetido explicado na visdo dos capitulos
17 e 18. Paulien diz que Apocalipse 17 pode ser considerado “uma exegese” de

Apocalipse 16:12-16. Esses trechos devem ser vistos como uma unidade (2008,
208).

Na sexta praga, a queda da Babilonia mistica é representada com a imagem
da queda da Babilonia antiga, quando Ciro desviou as dguas do Eufrates e
surpreendeu o inconsequente Belsazar em seu dltimo banquete (Dn 5; cf. s

44:27; Jr 50:38; 51:36; ed. Nichol, 4:278, 582, 583, 794) 1

A sexta praga sugere o desfecho do Armagedom (Ap 16:16), uma luta dos
poderes terrenos contra os fiéis de Deus. Nos preparativos para o Armagedom,
os espiritos de demdnios saem ao encontro dos reis de toda a Terra a fim de



ajuntd-los para a batalha (Ap 16:14). As na¢oes da Terra com seus reis sdo
representados pelo simbolo das “dguas” sobre as quais a meretriz exerce
dominio (Ap 17:1, 18). Na sexta praga, as dguas se secam, indicando a retirada
do apoio dos reis (Ap 16:12). Com isso, no auge desse conlflito, fica claro que
Deus interfere para livrar seu povo, provocando a queda da Babilonia, o que vai
confundir a coalizdo politico-militar e religiosa dos oponentes, levando-os a uma
fragmentacao irreversivel. A queda do poder religioso dessa coalizdo pode ser,
portanto, o efeito da sexta praga, a qual é explicada em detalhes literais em
Apocalipse 18 (verv. 2,8, 9; cf. 17:16).

O conjunto das visdes da sexta praga e dos capitulos 17 e 18 permite
considerar a queda da Babilénia como uma sequéncia de juizo de investigacdo
seguido de execucdo de sentenca. O capitulo 17 trata primariamente das razdes
da “sentenga” contra a Babilonia. Essa sentenca é definida com o uso da palavra
grega krima, que também quer dizer “condena¢@o” ou “punicdo” (Ap 17:1).
Entretanto, a descricdo da “execu¢do” da sentencga ocorre no capitulo 18, com o
uso da palavra krisis (v. 10; ver ed. Nichol, 7:958).

No contexto do grande conflito, o cardter de Deus é vindicado. Por isso, a
fim de revelar seu carater justo, o Senhor mostra detalhadamente a razao de
cada sentenca-chave a ser executada. Com o objetivo de legitimar a puni¢do da
meretriz, diante do universo, Deus estaria investigando a situacdo com uma
testemunha terrena antes da execucdo, o que seria o propésito da visdo de
Apocalipse 17, que trata dos pecados da meretriz com os reis da Terra.

Esse tipo de expediente de investigacdo antes da execucdo de uma
sentenca é comum na Biblia. Quando Addo e Eva pecaram, Deus investigou a
situagdo por meio de uma arguicdo com nossos primeiros pais, antes de proferir
as maldicoes resultantes do pecado (ver Gn 3:9). No caso de Caim, o Senhor o
interrogou: “Que fizeste?” (Gn 4:10), antes de pronunciar sua sentenga (v. 11).
No diltvio, Moisés declara que “viu o Senhor que a maldade do homem havia
se multiplicado na terra”; entdo, Ele decidiu destruir tudo o que havia criado
(Gn 6:5, 7). Em Génesis 11:5, ele diz que “desceu o Senhor para ver” o que os
homens estavam fazendo, antes de confundir a lingua dos edificadores de
Babel. Antes de enviar fogo e enxofre sobre as impias cidades de Sodoma e
Gomorra, dois seres celestiais foram enviados para averiguar pessoalmente a

condicdo do povo (Gn 19:1; ver também Hasel, 2011, 908-911, 935).



Nessa perspectiva, Apocalipse 17 parece apresentar esse expediente de
investigacdo, com a descri¢do dos pecados da meretriz (v. 2, 4). O capitulo 18,
por sua vez, descreve a punicdo: a meretriz se torna covil de “deménios” e de
“aves imundas” (v. 2), sofre os flagelos de “morte, pranto e fome” e é
“consumida no fogo” (v. 8). Nas duas visoes, “a primeira parte [Ap 17] expde os
crimes da Babilonia. E, portanto, o auto de acusacdo do Céu, uma declaragao
do motivo da sentenca divina a ser pronunciada sobre ela” (ed. Nichol, 7:941-

942).

Assim, as visdes narradas em Apocalipse 17 e 18 podem ser vistas como
revelagoes adicionais e explicativas sobre a sexta praga e tratam da queda da
Babilonia mistica. H4 uma sequéncia de juizo de investigacio seguido de
execucdo da sentenca. A meretriz e a besta escarlate revelam entidades
diferentes constituintes do grupo dos inimigos de Deus no climax do grande
conflito, contra os quais Deus executa juizos. Apds a investigagdo retratada no
capitulo 17, o Apocalipse mostra a execucdo da sentenca divina primeiramente
sobre a meretriz (Ap 18:20), depois sobre a besta (escarlate) e o falso profeta
(19:20) e, por fim, sobre o dragdo (20:10). Curiosamente, Apocalipse 18:20
apresenta a lista dos martires da meretriz de maneira retroativa, desde o fim do
tempo até o Antigo Testamento: “santos, apéstolos e profetas”. “Santos” é a
expressdo usada para os martires do periodo da Idade Média e do fim do tempo

(Dn 7:21, 25; Ap 13:7, 10; 14:12).

Nessa perspectiva, uma visdo ampla, retratando os pecados da meretriz
desde o primeiro império até o dltimo, se justifica, pois Deus estd para puni-la
por todos os seus pecados. Por isso, a sentenga estabelece que a meretriz é
culpada do sangue de santos e profetas (18:24) de toda a histdria; e o juizo de
investigacdo retoma seus pecados desde os primérdios para concluir afirmando

que ela é culpada do sangue de “todos os que foram mortos sobre a terra” (Ap
18:24).

Os resultados dessa sentenga repercutem até o Céu. Apés a visdo do
julgamento da meretriz, o profeta ouve uma voz de “numerosa multidao” no
Céu, que diz: “Verdadeiros e justos sdo os seus juizos, pois julgou a grande
meretriz” e “das maos dela vingou o sangue dos seus servos” (Ap 19:1, 2).

Apocalipse 17, segundo esse ponto de vista, ndo é apenas uma visdo sobre
a identidade dos inimigos de Deus. A visdo apresenta, de fato, uma acusacdo



formal a religido falsa que ao longo da histéria tem pervertido os “reis” e os
“povos” da Terra, com suas inverdades, supersti¢oes e abominagdes, as quais
impulsionaram as nacdes a perseguir os santos. Todas as religides que mantém
as heresias configuradas no “vinho da Babilonia” estdo, portanto, sob acusacao,
embora a manifestacdo mais ampla e escatoldgica dessa religido seja a igreja
cristd desviada da verdade biblica e que perverteu a lei de Deus perante os
povos da Terra.

A MERETRIZ NO LAGO DE FOGO

A unido dos poderes representados pelos trés espiritos de demonios (Ap
16:13) e os “reis do mundo inteiro” (16:14) forma uma grande confederacio de
poderes religiosos e politicos para a batalha do grande dia do Deus Todo-
Poderoso. No entanto, essa coalizdo serd desfeita, segundo o relato que segue a
descri¢do da sétima praga.

A sétima e Gltima praga (Ap 16:17-21) parece ser o grande terremoto, a
chuva de pedras e fendmenos cataclismicos de grandes proporcdes que
transtornam toda a superficie do planeta. Com isso se consuma a ira divina, o
que fica implicito na expressdo “Feito estd!” (v. 17). O verso 19 parece ser um
paréntese, ou um comentdrio geral as pragas, pois trata da queda da Babilonia, a
“grande cidade”, evento que toma lugar na sexta praga (Ap 16:12). Outra
informacao adicional desse comentario é que, em face dos juizos divinos sobre a
Terra, a “grande cidade” se divide em “trés partes” (v. 19).

Kistemaker propoe que “se dividiu em trés partes” é uma expressio
idiomadtica que significa “completa destruicdo” (2001, 455). No entanto, a
expressdo usada nesse paréntese pode ser mais significativa. O versiculo pode
ser visto como um ponto de transicdo para o desdobramento das visdes em
Apocalipse 17 a 20. Os capitulos 17 e 18 relatam o juizo e a destruicdo da
meretriz “no fogo” (17:16; 18:8). No 19, é dito que, por ocasido da manifestagdo
de Ciristo, a besta e o falso profeta sdo lancados no “lago de fogo” (19:20).
Depois do milénio, por fim, o diabo também é lang¢ado no “lago de fogo” com
todos os demais perdidos (20:10).

Considerando esse conjunto dos trés principais inimigos de Deus sendo
destruidos em trés diferentes fases, a expressdo “grande cidade”, no relato de



Apocalipse 16:19, pode ser uma sinédoque, em que o conjunto desses inimigos
de Deus é referido com a alusdo ao componente Babilonia, que é quem os
representa nesse contexto das profecias do Apocalipse. A afirmacdo de que a
Babilonia serd dividida em “trés partes” pode indicar a fragmentacdo da coalizdo
dos inimigos de Deus, no climax do contflito, em (1) a meretriz, ou o poder
religioso apéstata; (2) a besta e os reis, o poder politico; e (3) o dragdao/diabo, o
principe deste mundo, que governa sobre todos os poderes alheios a causa de
Deus. Essa é exatamente a sequéncia seguinte a descri¢do das pragas em que se
revela como esses inimigos sdo punidos por seus pecados. Nesse caso, o
comentdrio ao fim das pragas (Ap 16:19) anunciaria como e quando os inimigos
de Deus serdo punidos: em trés diferentes fases.

A primeira parte da coalizdo a cair € a religiosa. Isso ocorrerd “quando o
lado politico da coalizao politico-religiosa universal se torna[r] um instrumento
nas maos de Deus para executar a sentenca contra o lado religioso da uniao”
(ed. Nichol, 7:952; ver White, 2004, 656), o que ocorre na sexta praga. Como
foi visto, € comum Deus usar os aliados dos inimigos para executar juizos sobre
os mesmos (ver Is 10:5; 13:4-9; 14:4, 6; 28:17-22; 47:11-15; Jr 25:14, 34-48;
50:9-15, 29-31; 51:49; Ez 26:3; Dn 11:45; Zc 11:10). A expressdo “para dar-lhe
o célice do vinho do furor da sua ira” (Ap 16:19) parece confirmar essa
interpretac@o do versiculo como um comentdrio as pragas, pois o “cdlice”
especificamente relativo a Babilonia jd terd sido derramado na sexta praga
(16:12), e ndo faria mais sentido dizer que, ap6s as sete pragas, Deus ainda teria
outro calice além daquele j4 consumado. A luz dos capitulos 17 e 18, pode-se
dizer que o castigo da Babilonia a reduz a completa destruicao (Ap 17:16),
quando ela é queimada no “fogo”, ndo restando mais sobre quem derramar
subsequente flagelo.

Nas maos de seus aliados enfurecidos por terem sido enganados, a
meretriz serd inteiramente destruida. O uso do verbo “odiar” (Ap 17:16) sugere
que os reis e a besta estardo cientes de que estdo perdidos e condenados diante
de Deus e de que a culpa é da meretriz (ver Ap 6:15, 16). Ellen White diz que
“é impossivel descrever o horror e o desespero dos que pisaram os santos
mandamentos de Deus”, em face da manifestacio do juizo e da visdo da lei de
Deus exibida no céu diante de todos os olhares desde a Terra (2004, 639). Pode
ser nesse momento, diante da visdo da lei pisada aos pés por influéncia da
meretriz, que os reis tomardo consciéncia de que estdo perdidos e se voltardo



contra ela.

Possivelmente haja uma relacdo intertextual entre a profecia de Apocalipse
17:16 acerca da queda da meretriz, sendo odiada e destruida pelos reis que com
ela se prostituiram, e a visdo de Ezequiel 16. Falando dos juizos sobre
Jerusalém, nesse capitulo, representada na figura de uma prostituta, o Senhor
declara:

Portanto, ¢ meretriz, ouve a palavra do Senhor. [...]

Por se ter exagerado a tua lascivia e se ter descoberto a tua nudez nas tuas
prostituicdes com os teus amantes; e por causa também das abominacées de todos
os teus idolos e do sangue de teus filhos a estes sacrificados, eis que ajuntarei os
teus amantes, [...| ajuntd-los-ei de todas as partes contra ti e descobrirei as tuas

vergonhas diante deles, |...].
Julgar-te-ei como sdo julgadas as adiilteras e as sanguindrias; |...].

Entregar-te-ei nas suas mdos, e derribardo o teu prostibulo de culto e os teus
elevados altares; despir-te-do de teus vestidos, tomardo as tuas finas joias e te

deixardo nua e descoberta.

Fardo subir a ti wma wmultiddo, apedrejar-te-do e te traspassardo com suas

espadas. |...]

Desse modo, satisfarei em ti o meu furor (v. 35-42).

Ao plasmar sua profecia em Ezequiel 16, Jodo deixa sugerido que a religido
perversa de certas fases de Jerusalém, que matou e apedrejou os santos de Deus
(Mt 23:37; Lc 13:34), também est4 refletida na meretriz do Apocalipse. Em
muitos momentos de sua histéria, Jerusalém derramou sangue de santos e
profetas, crime pelo qual ela também pagard. Ao descrever as duas
testemunhas, em Apocalipse 11, o profeta diz que elas sdo mortas na “grande
cidade” (outro nome para a “prostituta”, Ap 17:18). Essa grande cidade também
se chama “Sodoma e Egito”, e nela também o Senhor “foi crucificado” (Ap
11:8). Assim, a sanguindria Jerusalém que crucificou o préprio Cristo é



igualmente representada pela figura da “prostituta” ou “grande cidade”.

Entretanto, ndo resta davida de que, nisso, Jerusalém é superada pela falsa
religido cristd que durante toda a Idade Média derramou o sangue dos martires
e das testemunhas de Jesus e repetird isso no fim do tempo, quando puder
“montar” novamente sobre o poder politico das nac¢des da Terra.

O juizo divino traz 8 memoria todos os profetas e santos mortos ao longo da
histéria, os quais sdo vingados sobre a meretriz, cujo incéndio fard prantear os
préprios “reis da terra” (Ap 18:9, 10, 18). Ela ficard “devastada” (17:16); “a
forma da palavra no grego [eromo] sugere que a ‘meretriz’ permanecera
‘devastada’ para sempre” (ed. Nichol, 7:952). Enfurecidos contra a prostituta, os
reis da Terra e a besta a “consumirdo no fogo”, literalmente, “a queimarao

completamente” (ed. Nichol, 7:952).

As expressdes “consumida no fogo” e “fumaceira do seu incéndio” (18:8, 9,
18) podem indicar que a meretriz serd lancada no “lago de fogo” por ocasido de
sua queda, na sexta praga. Isaias profetizou: “Babilénia, a joia dos reinos, gléria
e orgulho dos caldeus, serd como Sodoma e Gomorra, quando Deus as
transtornou” (Is 13:19). Judas lembra que “Sodoma e Gomorra, e as cidades
circunvizinhas, que, havendo-se entregado a prostitui¢ao” foram “postas para
exemplo do fogo eterno” (Jd 1:7). Sobre o destino da meretriz, Jodo afirma:
“Para ti se extinguiu tudo o que é delicado e espléndido, e nunca jamais serdo
achados” (Ap 18:14). O Antigo Testamento descreve os juizos divinos contra
Babilonia em termos de completa destruicdo. Ela jamais serd habitada (Is
13:19-22; Jr 50:39; 51:37).

A mencdo do “lago de fogo” em Apocalipse 19:20, como o destino da besta
e do falso profeta, tem possibilitado ver o juizo a ser executado nesse lago como
tendo diferentes fases. Os eventos de Apocalipse 19 estdo relacionados a volta
de Ciristo, ao passo que o lago de fogo que se segue ao juizo final é parte dos
eventos ap6s o milénio. Entretanto, é razodvel a premissa de que “acontece um
juizo com fogo da parte de Deus tanto no inicio quanto no encerramento do
milénio” (ed. Nichol, 7:973). A besta e o falso profeta sdo langados no lago de
fogo, no momento da volta de Cristo. Todavia, é possivel que esse mesmo juizo
de “fogo” tenha lugar para a meretriz por ocasido da sexta praga (ver Ap 17:16),
a partir de quando ela “nunca jamais serd achada” (Ap 18:21). Também nao
serd encontrada depois do milénio, a exemplo da besta e do falso profeta.



Ao mencionar o lago de fogo, como destino desses poderes, Jodo apresenta
uma imagem tomada de Daniel 7:11: “Eu estive olhando [...] até que o animal
foi morto, e seu corpo desfeito, e entregue para ser queimado no fogo.” Daniel
se refere a um “rio de fogo” no versiculo anterior (7:10, ACF). Jodo converte o
“rio” em um “lago de fogo”, como destino do animal representativo dos inimigos
de Deus. Nesse ponto, Daniel e Jodo preveem o fim da besta no mesmo lago de
fogo. Kistemaker conclui que “a grande meretriz é queimada no fogo,
supostamente no mesmo lugar” (Ap 17:16) em que “igualmente Satands serd
lancado, no lago de fogo e enxofre (20:10), bem como todos os que adoram a
besta e sua imagem e os que receberam a marca da besta na testa e na mao

(14:9-10; 21:8)” (2001, 527).

O grande pecado da Babilénia é citado em Apocalipse 18:24. Ela fez
martires dos profetas e seguidores de Cristo. Jodo ja havia mencionado a culpa
de sangue da meretriz (Ap 17:6). Em outras passagens, a morte dos martires é
atribuida aos “que habitam na terra” (6:10), a besta que surge do mar (13:7) e a
besta que sobe “da terra” (13:15). No Antigo Testamento, a cidade de
Jerusalém (Ez 24:6, 9; cf. Mt 23:37) e Babilonia (Jr 51:35) sdo chamadas de
cidades sanguindrias. “O ‘sangue’ de todos ‘os que foram mortos sobre a terra’ se
refere a todos os que na histéria foram martirizados por causa de sua lealdade
ao verdadeiro Deus” (Johnson, 1981, 568). O verbo que Jodo emprega para
“foram mortos” (18:24) é sphazo, o mesmo que ele usa coerentemente para os
martires (Ap 5:6, 9, 12; 6:4, 9; 13:8), inclusive para o primeiro martir, Abel (1]o
3:12). As palavras “das maos dela vingou o sangue dos seus servos” (Ap 19:2)
também se colocam em paralelo com as palavras de Elias a Jet, para vingar “da
mao de Jezabel” o sangue dos profetas e de todos “os servos do Senhor” (2Rs
9:7). LaRondelle diz que, ao enviar Jet para destruir Jezabel, o Senhor vigou da

mao de Jezabel o sangue de seus servos, os profetas (1992b, 159; ver também
1Rs 18:4; 19:2; 21:15).

Na queda da Babilonia, a tomar lugar na sexta praga, o Deus Todo-
Poderoso, finalmente, vingard o sangue de seus servos, a meméria dos quais
clama por isso desde o quinto selo: “Até quando, 6 Soberano Senhor, santo e
verdadeiro, ndo julgas, nem vingas o nosso sangue dos que habitam sobre a
terra?” (Ap 6:10).

A acdo vindicativa por parte de Deus despertard o cantico de “numerosa
multiddo no céu”™: “Aleluia! A salvagao, e a gléria, e o poder sdo do nosso Deus,



porquanto verdadeiros e justos sdo os seus juizos, pois julgou a grande meretriz
que corrompia a terra com a sua prostitui¢do e das maos dela vingou o sangue
dos seus servos” (Ap 19:1-2).

Ver também Herddoto, The Histories, 1.191; George Rawlinson, The History of Herodotus (Appleton
& Company, 1859), p. 424; Daniel Potts, Mesopotamian Civilization: The Material Foundations (Cornell
University Press, 1996), p. 22, 23.



O Armagedom

a histéria da salvacdo, alguns montes se tornaram célebres. Abrado

levou seu filho para apresentd-lo em sacrificio a Deus no monte Morid.

Nesse mesmo monte, mais tarde, Salomao construiu o templo para
morada do Deus de Israel (2Cr 3). Deus falou com Moisés no monte Sinai.
Igualmente ali, mais tarde, o Senhor entregou as tdbuas da lei com os dez
mandamentos aos israelitas, o povo da alianca. Do monte Nebo, Moisés avistou
a terra de Canai e, ali também, ele descansou (Dt 34). No monte das Oliveiras,
Jesus ensinou os discipulos a orar. No monte Tabor, ele foi transfigurado em
gléria perante eles. No Golgota, Cristo depds sua vida em sacrificio para redimir
os pecadores.

No Antigo Testamento, o monte Carmelo foi o palco de um grande evento
em que o profeta Elias derrotou os profetas de Baal, provando ser Deus o tnico
Senhor dos céus e da Terra. Da mesma forma, um “monte” chamado por Jodo
de “Armagedom” serd o palco de outro tremendo contflito em que o
remanescente dos ultimos dias derrotara as forgas das trevas com o poder da
verdade da Palavra de Deus.

As batalhas militares foram e sdo mais comuns nos vales e nas planicies. J4
as montanhas, na Biblia, foram palco de batalhas espirituais, como a de Elias,
no Carmelo, e a de Cristo, no Gélgota. Igualmente, a batalha final terd lugar em
uma grande “montanha” que poderd ser de dimensdes globais.

A batalha do monte chamado “Armagedom” seré o climax do confronto
entre o remanescente que restaura a verdade na Terra e seus oponentes,
conforme Apocalipse 16:12 a 16. Esse evento precede a segunda vinda de
Cristo. No auge do conflito, as forcas arregimentadas pelo dragio, a besta e o
falso profeta parecerdo invenciveis aos olhos do remanescente, que temer4 ser
eliminado da face da Terra. Entretanto, no calor da grande tribulacao, Miguel, o
grande principe, se levantard em defesa de seus santos.



A reacdo divina contra os inimigos do povo da alianga tem seu ponto de
partida no encerramento da intercessdo e do juizo investigativo no santudrio
celestial, conforme revela a cena narrada em Apocalipse 15:1 a 16:1. Nesse
momento, o santudrio se enche de fumaca, e os sete anjos saem dali com as
tacas da ira de Deus a ser derramada sobre a Terra. A acdo divina contra os
impios serd progressiva ao longo das pragas, atingindo seu climax na sexta e
sétima pragas, com a queda da Babilonia mistica e a destrui¢do dos reis da
Terra por ocasido da volta de Cristo.

Embora o foco desses acontecimentos se projete para esse climax
escatoldgico, o conflito entre a confedera¢do do remanescente e a coalizdo do
mal deve comecar bem antes. Na verdade, o choque entre a igreja verdadeira

que restaura a verdade divina na Terra e as “portas do inferno” é
detalhadamente descrito ao longo das visdes de Apocalipse 12 a 20.

Como j4 foi visto, o ponto de partida para essa crise final é a emergéncia
do remanescente, que equivale ao retorno da igreja pura do “deserto” (Ap
12:14), onde esteve escondida durante o tempo de trevas da [dade Média: os
1.260 anos. Assim, a luz do capitulo 14, o cendrio da crise comeca a ser
montado com o ministério dos trés anjos em restaurar a verdade e a lei de Deus
na Terra (Ap 14:6-12). O movimento profético representado por esses anjos
deve atingir “cada nagio, e tribo, e lingua e povo” (v. 6). Os trés anjos
proclamam o “evangelho eterno” e anunciam o juizo iniciado em 1844. Além
disso, sua mensagem constitui um ataque direto as estruturas da Babilonia
mistica (v. 7, 8). Os trés anjos desnudam o sistema religioso do papado e a
falsificacao da lei de Deus. Chamam os habitantes da Terra a sair da Babilonia
e a repudiar a marca da besta como condig¢do para se livrarem do juizo a ser
vertido do “cdlice” das sete dltimas pragas (v. 9-10).

Embora a mensagem dos trés anjos deva ser pregada a “cada na¢do”, s6
com a descida do quarto anjo (Ap 18:1), cuja gléria de fato ilumina toda a
Terra, é que a restauracdo da verdade e da lei de Deus ganha a dimensdo de um
movimento global. Enquanto o movimento de restauracdo da verdade segue
discretamente no mundo, os inimigos de Deus parecem indiferentes. Essa
aparente imobilidade serd rompida em face do alcance global da mensagem do
remanescente em restaurar a verdade e a lei de Deus em toda a Terra.

O movimento global de restauragdo da verdade biblica, ao desmascarar a



religido falsa, desperta a ira dos inimigos de Deus. Em decorréncia disso, o
dragdo entra em direta “peleja” contra o remanescente que guarda e prega a
perpetuidade dos “mandamentos de Deus” (Ap 12:17). A palavra grega usada
para “peleja” (v. 17; “guerra”, ARC) vem do verbo polemeo, também usado no
verso 7 para falar da “peleja” desferida pelo dragdo contra Miguel, o grande
principe. E igualmente usada para as acdes da besta contra os “santos” (13:7).
Em outras palavras, Apocalipse 12:17 marca o momento em que o
remanescente é envolvido diretamente na batalha que ja estava em andamento
entre Cristo e Satands. A “batalha” assim descrita ndo é o mesmo que ser
tentado pelo diabo, antes significa ser perseguido sob decreto de um império
global usado pelo diabo.

O mesmo confronto entre as for¢as do dragdo e o remanescente, na crise
final, é retratado em Apocalipse 13:11 a 18, em que a segunda besta,
emergindo da “terra”, entra no conflito assumindo sua “voz” de dragdo. No
capitulo 17, é dito que a besta escarlate, na fase do oitavo rei, e os reis da Terra
“pelejardo” (polemeo) contra o Cordeiro, e os que com Ele estdo, “os eleitos e
fiéis”, ou seja, o remanescente (v. 14). Nesse caso, a “peleja” do dragio contra o
remanescente (Ap 12:17), a perseguicdo da besta de dois chifres contra os que
ndo tém a marca da besta (13:15), a “peleja” dos “reis do mundo inteiro” no
“grande Dia do Deus Todo-Poderoso” (16:14) e a “peleja” do oitavo rei contra os
“eleitos e fiéis” (17:14) sdo um tnico e mesmo evento. LaRondelle relaciona o
ataque do dragdo ao remanescente em Apocalipse 12:17 as a¢des da besta de

dois chifres que emerge da “terra” em Apocalipse 13:11 (ver LaRondelle,
1992b, 163).

A grande obra de restaurac@o da verdade e da lei de Deus na Terra,
mostrada na visdo dos trés anjos, leva ao surgimento de uma geragio de
“santos”, uma coalizio de fiéis testemunhas da Palavra viva de Deus, vindos das
mais diversas nacdes e etnias. Eles sdo chamados de “os restantes da sua
descendéncia”, (Ap 12:17), “cento e quarenta e quatro mil” (14:1; 7:4), “grande
multidao” (7:9), os que “vigia[m] e guarda|m] as suas vestes” (16:15) e os
“eleitos e fiéis” (17:14).

Paralelamente a obra do remanescente, iniciada em 1844, as forcas
opositoras também caminham para a formac¢ido de uma coalizdo global. O
Apocalipse revela esse movimento na visdo dos trés espiritos/anjos impuros (Ap
16:13). Eles “se dirigem aos reis do mundo inteiro” com o objetivo de “ajunta-



los” para a “batalha” (grego, polemos) “do grande Dia do Deus Todo-Poderoso”
(16:14). Essa coalizdo tem sua dimensao religiosa retratada na figura dos trés
demdnios, a qual é chamada de “cidades das na¢oes” (16:19), “meretriz” (17:1),
“Babilonia, a grande” (17:5) e “grande cidade” (17:18). A dimensao politica é
retratada na figura dos “reis do mundo inteiro” e, por sua vez, é chamada de
“outra besta” (13:11), “os que habitam sobre a terra” (13:14), “[dguas do] grande
rio Eufrates” (16:12), “muitas dguas” (17:1), “reis da terra” (17:2; 19:19), “dez
chifres” (17:16) e “oitavo rei” (17:11).

O tedlogo adventista Jon Paulien afirma que a formacao dessas “trés
confederag¢des globais vai indicar claramente a chegada dos eventos finais na
histéria da Terra” (2008, 133).

REMANESCENTE SOB ATAQUE

Segundo o relato de Jodo, os trés espiritos, representando as religides de
todo o mundo conseguem congregar os “reis da terra” e os ajuntam em um lugar
que “em hebraico se chama Armagedom” (Ap 16:16). Ellen White afirma que
essa unidade serd solida e determinada em seus objetivos. “Haverd um laco de
unido universal, uma grande harmonia, uma confederacio de for¢as satanicas
[...]. Na peleja a ser travada nos tltimos dias, estardo unidos, em oposi¢do a
Deus, todos os poderes corruptos que apostataram da lealdade a lei de Jeova”

(White, 1987, 392, 393).
A luz desse cendrio global, em que consistira a batalha do Armagedom?

A ideia geral mais predominante é de que se trata de uma guerra final, o
tltimo grande evento na histéria da Terra. H4 uma primeira opinido de que se
trata de uma guerra de natureza politica e militar entre as na¢des do Oriente
contra o Ocidente, a ser desferida a partir do vale de Jezreel, onde estd a cidade
de Megido, na Palestina. Conforme a segunda opinido, essa batalha deve ser de
natureza religiosa, na qual os reis do mundo inteiro, influenciados por suas
religioes falsas, fardo uma investida global contra os fiéis de Deus, no fim do

tempo (ver ed. Nichol, 7:937, 938).

O contexto geral de Apocalipse 12 a 19, em que o conflito se estabelece
inicialmente entre Cristo e Satands e no qual, por fim, o “remanescente”, a



meretriz e “os reis do mundo inteiro” sdo envolvidos, ndo deixa margem para o
entendimento de uma batalha de natureza apenas politico-militar, mas de
natureza religiosa capaz de envolver a dimensdo politica e militar de todo o
mundo.

Quando e onde essa batalha deverd tomar lugar?

Alguns estudiosos sugerem que a batalha do Armagedom comeca durante
a sexta praga. Jon Paulien entende que “a sexta praga em si mesma nio € a
batalha do Armagedom; em vez disso, ela é o ajuntamento das forcas para esse
conflito” e que “a batalha em si mesma é referida na sétima praga” (2008, 60).
Segundo ele, a queda da Babilonia seria o desfecho do Armagedom. Portanto,
os capitulos 17 e 18 seriam uma explica¢do dessa batalha (ibid.). Jd o
Comentdrio Biblico Adventista afirma que o ajuntamento das nacdes é um
“processo gradativo” que se inicia “antes das pragas” (7:937) e que a “batalha do
Armagedom comeca quando os poderes religiosos e politicos da Terra iniciam
seu ataque final ao povo remanescente de Deus” (7:934). Todavia, o0 mesmo
Comentdrio também declara, como Paulien, que “os preparativos para a batalha
ocorrem durante a sexta praga” (7:934).

Ranko Stefanovic, por sua vez, entende que Apocalipse 16:12 a 16 ndo
revela a real batalha, mas somente “a preparacio e o grande ajuntamento dos
poderes religiosos e politicos da humanidade rebelde para o Armagedom”
(2002, 495). Para ele, a verdadeira batalha do Armagedom ocorre apés a sexta
praga. “O climax da sétima praga é a batalha do Armagedom. [...] A preparacdo
para a batalha é descrita na cena da sexta praga, e a batalha propriamente dita é
descrita em Apocalipse 16:17 a 19:217 (ibid., 499).

Quando, de fato, comeca o Armagedom é uma questdo importante para
que se possa entender o que estd envolvido nessa batalha.

E preciso considerar que as profecias sobre a queda da Babilonia deixam
claro que esse evento resulta das acdes de Deus contra a meretriz. Na verdade,
todas as pragas provocam efeitos de juizo e punic¢do sobre as pessoas que tém o
selo da besta, sendo que a quinta e a sexta atingem a Babilonia diretamente. A
sétima provoca um conjunto de fenémenos cataclismicos que abalam toda a

“«

Terra, com um terremoto global e chuva de pedras (Ap 16:17-21). O “célice” da
ira de Deus, anunciado na terceira mensagem angélica (Ap 14:10), é



equivalente as mesmas “tagas da ira de Deus” (17:1). Essas sdo metaforas
comuns para juizos divinos (16:19). No Antigo Testamento, a mesma expressao
¢ usada com sentido de juizo. O Senhor diz a Jeremias: “Toma da minha mao
este cdlice do vinho do meu furor e dards a beber dele a todas as na¢oes as
quais Eu te enviar. Para que bebam, e tremam, e enlouquecam, por causa da

espada que Eu enviarei para o meio delas” (Jr 25:15-16; ver também SI 11:6;
75:8;1s 51:17, 22, 23; Jr 49:12; Mt 26:39).

Se a sexta praga, como as demais, é uma “taga” da ira de Deus (Ap 16:12),
qual seria, entdo, o resultado dessa praga? Se ela for considerada como os
“preparativos” dos impios para o Armagedom, entdo os inimigos, em vez de
serem punidos, estariam conseguindo se organizar, durante essa praga, para
lutar contra Deus, o que ndo faz sentido.

O relato do Apocalipse é de que a sexta praga provoca o secamento das
dguas “do rio Eufrates”, preparando o “caminho dos reis que vém do lado do
nascimento do sol” (Ap 16:12). No Apocalipse, o rio Eufrates representa os
poderes seculares e civis de todo o mundo: todas as nacdes, todas as etnias,
todas as linguas. O préprio Paulien diz que “o rio Eufrates retrata os poderes

politicos e militares do mundo que dardo seu apoio a Babilonia do tempo do
fim” (2008, 104).

Se Jodo afirma que as “dguas” sobre as quais a meretriz se assenta sdo
“povos, multidoes, nacdes e linguas” (17:15), a sexta praga prevé, entdo, a
retirada do apoio desses povos, ndo o seu ajuntamento. Uma vez que 0s povos
estdo sob o controle da meretriz, a retirada do apoio dos mesmos resulta na
queda da mulher. Nesse caso, a sexta praga provoca exclusivamente a queda da
Babilonia, como resultado dos juizos de Deus sobre ela.

Nessa linha de pensamento, o conforto e a sustenta¢do da Babilonia,
providos pelos reis e as nagdes da Terra, € a situacdo a ser atingida na sexta
praga. Jodo diz acerca da queda da meretriz:

O quanto a si mesma se glorificou e viveu em luxiiria, dai-lhe em igual
medida tormento e pranto, porque diz consigo mesma: Estou sentada como

rainha. Vitva ndo sou. Pranto nunca hei de ver! Por isso, em um sé dia,



sobrevirio os seus flagelos: morte, pranto e fome; e serd consumida no fogo,

porque poderoso é o Senhor Deus, que a julgou (Ap 18:7-8).

Além disso, é preciso lembrar que, no climax do sexto selo, com a abertura
do céu, os reis da Terra e os chefes militares, os representantes do poder
politico e militar da Terra, serdo completamente tomados pelo pavor do juizo ao
visualizar o trono de Deus e do Cordeiro (ver Is 34:4, 8; 2:10-12). Sobre essa
situagdo, Jodo relata: “E o céu recolheu-se como um pergaminho quando se
enrola. Entdo, todos os montes e ilhas foram movidos do seu lugar. Os reis da
terra, os grandes, os comandantes [...] se esconderam nas cavernas e nos
penhascos dos montes e disseram aos montes e aos rochedos: Cai sobre nés e
escondei-nos da face daquele que se assenta no trono e da ira do Cordeiro” (Ap
6:14-17). Assim, a condicdo dos “reis do mundo inteiro” ndo serd de organizacdo
e preparo para a guerra, mas de completo pavor.

A palavra “entdo” (Ap 16:13) traduz a particula grega kai. Jodo a emprega
centenas de vezes no Apocalipse, sendo 45 vezes traduzida por “entdo”. Outra
situa¢@o em que ele usa kai para falar de algo que ocorre antes do que acaba de
descrever é em Apocalipse 11:19. Narrando o climax da sétima trombeta, com
Cristo assumindo o poder do mundo, ele interrompe a narrativa e diz: “Abriu-se,
entdo, o santudrio”, uma visdo que se refere ao inicio do juizo investigativo em

1844.

Nessa perspectiva, ao falar da a¢do dos espiritos imundos em ajuntar “os
reis do mundo inteiro” (Ap 16:14), Jodo deve estar abrindo um paréntese na
narrativa da sexta praga para revelar como a situacdo de conforto e sustentagdo
da Babilénia foi construida, naturalmente antes das pragas.

A profecia acerca do surgimento da segunda besta, ordenando aos que
“habitam sobre a terra para que facam uma imagem a besta” (13:14), indica o
momento crucial em que os preparativos sdo finalizados com a adesado dos reis
da Terra, os quais se ajuntam: isto é, antes das pragas, antes da grande
tribulagdo, pois esses preparativos criam as condi¢des para a persegui¢do aos
fiéis de Deus. Os “sinais” realizados pelo poder religioso da segunda besta
(13:14) e os “sinais” executados pelos espiritos de demdnios (16:14) criam um
paralelo entre os dois textos, destacando o fascinio do poder espiritual capaz de



reunir os ‘reis da terra” para o Armagedom.

Uma vez que a segunda besta, que representa o maior e o mais poderoso
dos “reis da terra”, impde a marca da besta e promove um boicote econémico e
social de dimensao global contra os que nao tém o selo da besta (Ap 13:15-16),
fica claro que os ataques contra os fiéis de Deus comecam antes das pragas,
antes do fechamento da porta da graga e, naturalmente, se estenderdo até certa
altura das pragas.

O “ajuntamento” dos reis da Terra e sua consequente adesdo ao programa
da “imagem da besta”, em nivel global, podera ser um processo demorado, com
adesoes individuais aqui e ali ao longo de meses e até anos. Uma vez que seria
il6gico conceber uma batalha dos reis humanos diretamente contra o Deus
Todo-Poderoso (Ap 16:14), é natural entender o Armagedom como a batalha
desses reis contra Deus, na pessoa do remanescente. Essa batalha devera
comecar com o decreto dominical, a ser oficializado a principio no territério da
besta de dois chifres, ou seja, nos Estados Unidos, quando o remanescente fiel
for proibido de adorar e obedecer a Deus.

A luz de Apocalipse 13:14, 16:14 ¢ 17:2, a Babilonia conseguird a adesao
dos reis da Terra em sua empreitada contra o remanescente, para tentar
bloquear sua obra e desarraigar a verdade divina deste mundo e, assim, vencer o
conflito contra Deus.

As questdes sociais e legais sugeridas em Apocalipse 13:11 a 18 indicam
que, quando os reis da Terra se aliarem a Babilonia, as assembleias legislativas
das nacoes formulardo leis para dar legalidade as ideias e as doutrinas da grande
meretriz. Os tribunais julgardo recursos contra os que desejarem viver em
harmonia com a lei de Deus expressa em sua Palavra. A policia e as forcas
armadas das na¢des tomardo para si a tarefa de prender e executar quem nio se
conformar com os ensinos e a religido da Babilonia. “Para que ninguém possa
comprar ou vender, sendo aquele que tem a marca, o nome da besta ou o
ndmero de seu nome” (Ap 13:17), e ainda para que sejam “mortos” todos
quantos ndo adorarem a “imagem da besta” (13:15, ARC). Essas condi¢oes
indicardo que uma batalha contra o remanescente terd, de fato, comecado

inicialmente nos Estados Unidos e se estenderd em nivel global. Essa é a
batalha do Armagedom (prevista em Ap 12:17; 13:11-18; 16:14-16; ¢ 17:14).



O Apocalipse ndo da detalhes de como se dard o alinhamento, a coalizao
das na¢oes e das religides, mas pode-se presumir que isso ocorrerd por meio de
pactos, tratados e aliancas em torno de agendas, politicas e mercados comuns.
Uma geopolitica mundial de cooperagio e interesses comuns. Entre esses
pactos, pode-se certamente citar a Organizacdo das Nacoes Unidas, Otan,
Unido Europeia, os mercados comuns americano, europeu e asiitico, os pactos
em torno de sustentabilidade e protec¢do do ecossistema. Sdo as aliancas
diversas anunciadas em Daniel 2:42 e 43, dizendo que as nag¢des dos tltimos
dias, umas fortes e outras frageis, se ligardo entre si por meio de “casamentols]”.

Entre as religioes, essa unido tem se efetuado por meio de doutrinas afins,
especialmente o domingo e a imortalidade da alma, as formas de culto, os
modelos comuns de liturgia e celebracdo que privilegiam a emocao e o éxtase
em detrimento da exposicdo da verdade biblica.

Nio deverd haver um ecumenismo para a formagdo de uma igreja mundial,
mas uma religiosidade mundial. Assim como ndo deverd haver um governo
mundial, mas uma ideologia sociopolitica global. Esse é o quadro sugerido em
Apocalipse 12 a 19.

Essa coalizao religiosa, politica, econdmica e militar fard a dltima grande
oposicdo a causa de Deus na Terra e ao plano da salvagdo centrado na cruz de
Cristo. Por meio de arranjos nas leis, no climax do conflito, esses poderes farao
com que se torne ilegal a obediéncia aos mandamentos e a lei de Deus. Ao
mesmo tempo, eles vio legitimar a desobediéncia e a mentira em relacdo aos
mandamentos divinos. Essa investida final contra a verdade biblica e contra
seus representantes na Terra instaura a batalha final, ou o0 Armagedom.

Essa perspectiva de o Armagedom ter inicio antes das pragas se reflete nos
escritos de Ellen White. Em 1890, ela escreveu: “O tempo atual é solene e
terrivel para a igreja. [...] O Espirito de Deus estd gradualmente se retirando do
mundo. Satands também estd arregimentando suas for¢as do mal, dirigindo-se
‘aos reis do mundo inteiro’, ajuntando-os sob sua bandeira, [...] para ‘a peleja do
grande Dia do Deus Todo-Poderoso™ (ed. Nichol, 7:1099). Em 1902, reiterou:
“Um terrivel conflito encontra-se diante de nés. Aproximamo-nos da peleja do
grande dia do Deus Todo-Poderoso. [...] Os principados e poderes da Terra
estdo em acirrada revolta contra o Deus do Céu. Estdo cheios de 6dio contra os
que o servem e, em breve, muito em breve, serd travada a dltima grande batalha



entre o bem e o mal. A Terra serd o campo de batalha — o local da peleja e da
vitéria final” (White, 1999, 250).

O NOVO CARMELO

Se a batalha final é dos reis do mundo inteiro, impulsionados pela religido
falsa, contra o remanescente fiel, espalhado por toda a Terra, qual seria entdo o
sentido de Jodo dizer que os “reis” foram “ajuntados” em um lugar que em
hebraico se chama “Armagedom”™ Onde sera travada a tltima batalha?

O estudo da palavra empregada por Jodo tem levado estudiosos adventistas
a algumas conclusdes pertinentes.

A palavra “Armagedom” deriva da junc¢do de duas palavras. A primeira
parte é o termo hebraico har, que quer dizer “montanha” ou “monte”. A segunda
é o nome Magedon, que € a transliteracdo do hebraico Megiddo para o grego.
Assim, “Armagedom”, literalmente, quer dizer “a montanha de Megido”. O
problema é que ndo existe uma montanha com esse nome. Mesmo assim, por
causa dessa expressdo construida pelo profeta, alguns acreditam que o vale de
Megido, mais conhecido como vale de Jezreel, na Palestina, seria um local
estratégico onde teria inicio a batalha final.

Para que o Apocalipse empregasse esse local como uma metéfora da
tltima batalha do grande conflito, algo decisivo precisaria ter acontecido ali. Os
locais e eventos empregados como simbolos no Apocalipse sdo aqueles de
grande representag¢@o no cendrio do conflito csmico vivenciado pelo povo de
[srael, como o éxodo, o cativeiro babilonico, a imagem de Nabucodonosor, a
fornalha ardente e queda da Babilonia de Belsazar, entre outros.

No Antigo Testamento, Megido era parte da heranca dada a tribo de
Manassés, depois da conquista de Canaa (Jz 1:27). Era uma antiga cidade
cananeia na borda do vale de Jezreel, que fica localizado entre Samaria e a
Galileia. A cidade se tornou uma fortaleza importante no sul da planicie de
Esdraelom, outro nome pelo qual a regido é conhecida.

O vale tem por nome Jezreel porque, na extremidade sul, ficava uma
cidade com esse mesmo nome. O vale de Jezreel tem “formato triangular e sua



base, de 24 km de comprimento, fica de frente para o vale do Jordao” (ed.
Nichol, 2:274). O lado norte é limitado pelas montanhas de Nazaré, inclusive
pelo monte Tabor. O lado sul é formado pelos montes de Samaria, incluindo as
montanhas de Gilboa. “A cidade de Jezreel, hoje chamada de Zer'in, fica num
dos picos a noroeste das montanhas de Gilboa, com vista para a planicie e para
a passagem do Jordao” (ed. Nichol, 2:274).

A cidade de Megido é mencionada no relato da batalha entre os reis de
Canaa contra Israel, liderada vitoriosamente por Débora e Baraque (Jz 5:19).
Foi para esse vale que Acazias fugiu quando ferido por Jeu, e ali morreu (2Rs
9:27). Também foi em Megido que morreu Josias, ao tentar deter as forgas de
Neco, do Egito, que iam rumo ao norte para o Eufrates (2Rs 23:29).

Assim, Megido era uma cidade, ndo uma montanha. Por si s6s, as batalhas
de Débora e Baraque contra os cananeus e de Josias contra os egipcios, no vale
junto a cidade de Megido, ndo seriam pertinentes como exemplo para a batalha
do fim do mundo envolvendo a adoragdo ao verdadeiro Deus e a perpetuidade
de sua lei.

Contudo, ao identificar todas as montanhas adjacentes ao vale de Jezreel,
chega-se, por fim, ao monte Carmelo, que é o cume da borda sudeste do vale,
proximo a Megido. “O Carmelo é o ponto mais alto no cume, exatamente
olhando para Megido” (Paulien, 2008, 57). Nesse monte, houve um confronto
histérico e paradigmatico entre Yahweh e Baal, entre Elias e os profetas de
Baal, mantidos por Jezabel. Esse evento figura entre os grandes acontecimentos
da histéria do povo de Israel. Por causa de sua coragem e da vitéria sobre os
profetas de Baal, Elias se projetou como um dos maiores profetas na
experiéncia do povo hebreu. Como um reformador, ele se tornou um tipo de
Jodo Batista, que prepararia o caminho do Senhor em sua primeira vinda, e do
remanescente do fim do tempo, nesta mesma fun¢do de preparar o mundo para
a segunda vinda do Senhor em gléria e majestade.

No monte Carmelo, Elias congregou o povo para a grande prova do
verdadeiro Deus (1Rs 18:19-22, 36-38). No relato de Reis, o profeta de Deus
mandou “ajuntar” na montanha de Megido “todo o Israel” bem como a multidao
dos profetas de Baal, os quais ensinavam o povo a se desviar dos caminhos de
Deus, servindo a um deus pagdo, posto em lugar do Deus da alianga, o que
configura prostituicdo espiritual e abominagao. A falsa religido era comandada



pela rainha paga, Jezabel, filha de Etbaal, a qual dominava seu marido, o rei
Acabe. Elias ndo temeu, mesmo tendo ficado sozinho, como um remanescente.
Ele “restaurou o altar do Senhor, que estava em ruinas” (1Rs 18:30), invocou o
nome do Senhor e mostrou a Israel quem era o verdadeiro Deus.
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Os eventos do Carmelo se ajustam perfeitamente as visdes dos capitulos
12 a 19 do Apocalipse, nas quais o poder de uma religido falsa busca o apoio do
poder politico dos reis da Terra, indicando uma relacdo adultera entre a Igreja e
o Estado, como o ponto de partida para a guerra contra o remanescente. Essa
relacdo apropriadamente é miniaturizada para o profeta Jodo na figura de uma
meretriz “montada numa besta” (Ap 17:3). Ora, a meretriz reproduz a figura de
Jezabel, enquanto a besta reproduz a figura do rei Acabe. Jezabel era a
sacerdotisa de uma religido paga que conseguiu dominar a personalidade fraca
de Acabe, seu marido israelita, o que resultou em um processo de paganizagdo
do reino de Israel. Na visdo do Apocalipse, um processo de paganizacao e
idolatria em nivel global resulta do fato de a meretriz Babilonia conseguir
“montar” sobre os reis da Terra, ou seja, reinar sobre eles. LaRondelle diz que a



meretriz no Apocalipse se “comporta basicamente como Jezabel, que usava seu
marido, o rei Acabe, para perseguir Elias e os fiéis” (1992b, 161).

No relato de 1 Reis, as palavras “ajuntar”, “todo” e “altar” sdo expressoes-
chave. No texto de Apocalipse 16:12 a 16, o verbo “ajuntar” ocorre duas vezes.
O verbo grego empregado por Jodo é sunago, de onde vem “sinagoga”, que quer
dizer “congregacdo”. No relato de 1 Reis, o verbo hebraico para “ajuntar” é
qabats, o qual é traduzido na versdo grega pelo mesmo verbo sunago (1Rs
18:20). A nocdo de “totalidade” é bem atestada no relato de 1 Reis bem como
no Apocalipse. “Todo” o Israel é reunido no monte Carmelo, bem como todos
os profetas falsos. No Apocalipse, as trés mensagens angélicas sdo proclamadas
a todos os povos e nagoes (Ap 14:6), e os espiritos de deménios se dirigem aos
“reis do mundo inteiro” para ajunta-los (16:14).

Os termos comuns e o sentido compartilhado de “restaurac¢@o” do altar, por
parte de Elias, e de restaurag¢@o da verdade e da lei Deus, por parte do
remanescente, sugerem que a vitéria de Elias sobre o monte deveria estar na
mente de Jodo ao visualizar a batalha do Armagedom como uma repeticao do
evento do Carmelo

Jon Paulien afirma que “a narrativa de Elias no monte Carmelo é como
uma histéria de fundo para todo o relato de Apocalipse 12 a 19. Ela funciona
exatamente como a narrativa da queda da Babilénia para o mesmo conjunto de
visdes” (2008, 58). Assim, “o tema do monte Carmelo em grande medida esta
por trds das descri¢cdes da segunda metade do livro do Apocalipse” (ibid., 59),
que trata da adora¢do ao verdadeiro Deus, em contraste com a adora¢do ao
dragdo e a besta, e da restauracdo da lei de Deus por parte do remanescente do
fim do tempo em detrimento da lei dos homens.

O Carmelo é o monte célebre mais préximo a cidade de Megido. Faz
sentido que Jodo se referisse a ele com o codinome “Monte de Megido”, ou
seja, “Armagedom”, assim como se poderia dizer que o Table Moutain é o
“Monte de Cape Town”, na Africa do Sul, e que o Corcovado é o “Monte do
Rio de Janeiro”, pois estes sdo os montes mais célebres dessas cidades.

Tendo o relato do Carmelo como seu texto de fundo, Jodo prevé a batalha
do Armagedom em termos de um confronto entre a verdadeira e a falsa religido.
Entre o verdadeiro e o falso dia de adoracao. Entre o Deus verdadeiro e a falsa



representacdo dele na religido da meretriz e da besta. Desta forma, a batalha do
Armagedom ndo deverd ser um confronto localizado no vale de Jezreel, nem na
Palestina, mas deverd abarcar toda a superficie da Terra. Onde quer que a
verdade e a lei de Deus forem restauradas pelo remanescente, como Elias
restaurou o altar de Deus no monte Carmelo, ali se estabelecera o conflito entre
a luz e as trevas.

No Apocalipse, portanto, o Armagedom nio é exatamente um “monte
geografico”, mas um “momento” ou um “evento escatoldgico” que se estendera
por toda a superficie da Terra e deverd se prolongar por certo tempo, pelo
menos desde o decreto dominical sancionado pela besta de dois chifres até a
queda da Babilonia, por ocasido da sexta praga, e a volta de Cristo, quando a
besta e os reis sdo lancados no lago de fogo (Ap 19:20).

A VINDICACAO DOS SANTOS

Apesar de o remanescente ser a minoria em contraste com a confederagio
religiosa e politica global, a evocagao feita pelo Apocalipse da vitéria de Elias no
monte Carmelo assegura que os santos de Deus vencerdo novamente. Além
disso, embora o remanescente seja pequeno diante do poder dos “reis da terra”
arregimentados pelos espiritos do dragio, da besta e do falso profeta, a queda
dos profetas de Baal no monte Carmelo é um prentincio da queda da Babilénia
frente a restauracdo da verdade por parte dos fiéis de Deus. Além disso, é
possivel que Jodo tivesse em mente a vitéria de Débora e Baraque como um tipo
do triunfo final do remanescente. Por outro lado, o pranto pela morte do rei
Josias, no vale de Megido, também parece antecipar o lamento pela queda da
Babilonia.

Os simbolos de Apocalipse 16:12 a 16 estdo, portanto, relacionados aos
acontecimentos histéricos do Antigo Testamento associados as redondezas da
antiga Megido, especialmente a vitéria de Elias sobre os profetas de Baal. Esses
simbolos também podem ser conectados ao sucesso de Débora e Baraque sobre
o0 exército do cananeu Sisera (Jz 4:4-5:31). Esse evento é cantado pelo salmista,
em um hino que celebra a vitéria e suplica pelo livramento do Senhor em face
do cerco dos inimigos:



O Deus, ndo te cales; nio te emudecas, nem fiques inativo, ¢ Deus!
Os teus inimigos se alvorocam, e os que te odeiam levantam a cabeca.
Tramam astutamente contra o tew povo e conspiram contra os teus protegidos.

Dizem: Vinde, risquemo-los de entre as nagdes; e ndo haja mais memdria do

nome de Israel. Pois tramam concordemente e firmam alianca contra ti. |...]

Faze-lhes como fizeste a Midid, como a Sisera, como a Jabim na ribeira de

Quisom (Sl 83:1-5, 9).

O cantico do salmista assume os contornos de uma profecia. Fala de uma
coalizdo de infiéis que se levantam contra os eleitos de Deus, pretendendo
riscar a memoria deles de sobre a face da Terra. A alianca entre os inimigos se
deve a um sentimento de 6dio compartilhado contra Deus e seus eleitos.
Entretanto, o fim deles é o mesmo de todos aqueles que lutaram contra os
santos protegidos pelo Todo-Poderoso. Os inimigos serdo destruidos e ficardo
como “adubo na terra” (SI 83:10; cf. Ap 19:18).

A unido dos inimigos de Deus contra seu povo se fragmentara diante das
acoes gloriosas de Deus no auge da crise final. A aparentemente sélida unido
das religides falsas e dos reis da Terra entrard em colapso e a “grande cidade” se
partird em trés (Ap 16:19). A sexta praga, resultando na queda da Babilonia,
marca o momento da virada em que os santos sdo definitivamente vindicados
pela acdo libertadora de Deus, que se intensificard com a abertura do céu
diante de todos os olhares humanos petrificados (Ap 6:14-17; cf. Is 34:4).

O Antigo Testamento prevé em diversas profecias esse momento
dramitico da vindica¢@o dos santos. Isafas afirma que os impios terdo feito
“aliangca com a morte e com o além”, crendo que o “dildvio do agoite” ndo os
alcancard, pois estdo escondidos na “mentira” e na “falsidade” (Is 28:15).
Entretanto, o proprio Deus sentencia:

A wossa alianga com a morte serd anulada, e o vosso acordo com o além nao

subsistird; e, quando o dilivio do acoite passar, sereis esmagados por ele. |...]



Porque o Senhor se levantard, como no monte Perazim, e se irard, como no
vale de Gibedo, para realizar a sua obra, a sua estranha obra, e para executar o

seu ato, o seu ato inaudito. |[...]

Essa destruicdo jd estd determinada sobre a terra (Is 28:14-22; ver também Dn
12:1; He 3:3-16; Ap 11:18; Js 10:7-14; 2Cr 20:22-24; Is 19:2; 63:1-6; White,
2004, 657).

O evento da morte de Josias, em 609 a.C., no vale de Jezreel, e o intenso
pranto subsequente (2Cr 35:24, 25) também podem lancar luz sobre os
desdobramentos do Armagedom. Ao relatar a destruicdo da meretriz Babilonia,
Jodo emprega seis vezes a palavra “pranto” (gr. penthos; Ap 18:7, 8, 11, 15, 19).
O intenso “pranto” por Babilonia tem ainda uma relac¢do intertextual com
Zacarias 12:11, que menciona o choro de Hadade-Rimom por seu primogénito,
no vale de Megido. Assim, ao relatar o desfecho do Armagedom, é possivel que
Jodo tivesse em mente ainda a décima praga do Egito (Ex 12:29-36).

Deus dissera que haveria “grande clamor em toda a terra do Egito, qual
nunca” houvera (Ex 11:6), em resultado da décima praga. Depois, acrescentou
que executaria juizo “sobre todos os deuses do Egito” (Ex 12:12). De fato, a
morte dos primogénitos deve ter significado para os egipcios, assim como a
morte do filho para Hadade-Rimom, a perda da esperanca, pois o primogénito
era o continuador da religido, o sacerdote da familia. Dessa forma, a morte deles
correspondia a um juizo divino executado sobre os seus deuses. As divindades
egipcias ndo sO se mostraram impotentes para protegé—los das pragas, mas
tiveram seu ponto de contato destruido, com a morte dos primogénitos.

Na crise final, sob o efeito das pragas, os impios também nao encontrardo
em suas religides um poder capaz de preserva-los. Pior ainda serd a tragédia dos
mesmos quando a Babildnia, a religido deles e sua fonte de esperancga, for
totalmente exterminada sob a ira dos reis da Terra (Ap 17:16; 18:9, 18).

Jacques Doukhan afirma que o termo “Armagedom” evoca “mais do que
um campo de batalha; sugere o desfecho dela”. “A morte dos primogénitos
egipcios ocasionou mais do que a perda de um filho tnico ou o fim do nome da
familia. Foi a morte da religido deles” (2002, 156, 158).



Assim retratado no Apocalipse, o desfecho do Armagedom, da sexta praga
até a volta de Cristo, deverd ser extremamente critico para os impios, que tém o
selo da besta. A exemplo dos judeus que choraram a morte do rei Josias e dos
egipcios que prantearam a morte de seus primogénitos como o fim de sua
religido, os impios pranteardo o exterminio da Babilonia como o fim da
esperanca para eles.

O intenso pranto, referido seis vezes em Apocalipse 18 devera ser
despertado na primeira praga e se intensificard na sexta, quando os impios ndo
verdo qualquer esperanca para o caso deles, ante a iminente manifestacdo de
Cristo em gléria e majestade.

1
B Para mais detalhes sobre a relagdo entre Armagedom e monte Carmelo, ver William Shea, “The
Location and Significance of Armageddon in Rev 16:16”, Andrews University Seminary Studies 18 (1980),
p. 157-162; ]. Paulien, “Armageddon”, em The Anchor Bible Dictionary 1 (New York: Doubleday, 1992), p.

395.



A Queda da Babilonia

Quéops, no Egito. Dentre elas, a que mais tem inspirado a imaginacdo
talvez sejam os Jardins Suspensos de Babilonia. Nabucodonosor teria
construido esses jardins em homenagem a sua rainha chamada Amitis,

D as famosas Sete Maravilhas do Mundo Antigo, s6 resta a Piramide de

proveniente da Média, a fim de confortd-la diante da saudade de sua terra natal
cheia de colinas e vales verdejantes.

A beleza de Babilonia orgulhava o rei Nabucodonosor, e sua seguranca, as
dguas do rio Eufrates, fez Belsazar ignorar os persas em volta da cidade, em 539
a.C., quando ele dava seu famoso e triagico banquete. Durante o evento, um
anjo desceu do Céu e escreveu na parede do paldcio o julgamento e a queda de
Babilonia. Naquela mesma noite, Ciro, rei da Pérsia, que desviou as dguas do
Eufrates, tomou a cidade.

Da antiga Babilonia, s6 resta uma histéria escassa. Contudo, na Biblia hd
duas Babilonias. A segunda é a Babilénia mistica retratada de maneira indireta
na figura dos trés espiritos de demonios em Apocalipse 16:13 e, de forma
direta, na imagem da meretriz do capitulo 17. Qual serd o destino da segunda?

A RETIRADA DAS AGUAS

Curiosamente, a linguagem para profetizar a queda desta segunda
Babilonia é a mesma empregada pelos profetas do Antigo Testamento para a
queda da antiga. Na sexta praga, Jodo vé que, ao ser derramada a taca da ira de
Deus sobre o rio Eufrates, suas dguas secam e abrem caminho para os “reis do

Oriente” (Ap 16:12, ARC).

A figura das dguas que secam é recorrente na histéria do povo eleito de
Deus. Quando o Senhor se levanta para defender seu povo, muitas vezes ocorre
esse fendmeno que se tornou uma espécie de arquétipo. No antigo Egito, Deus



abriu as dguas do Mar Vermelho. Perseguidos pelo enfurecido faraé e seu
exército, os israelitas chegaram até a margem do mar e ndo viam saida, estando
entre os inimigos ferozes e as dguas agitadas.

Entdo, Moisés estendeu a mdo sobre o mar e o Senhor, por um forte vento
oriental que soprou toda aquela noite, fez retirar-se o mar, que se tornou terra

seca, e as dguas foram divididas.

Os filhos de Israel entraram pelo meio do mar em seco; e as dguas lhes foram

qual muro A sua direita e A sua esquerda (Ex 14:21-22).

Os egipcios entraram atrds deles e foram engolidos pelas pesadas ondas
que cobriram “todo o exército” do faraé (v. 28). O evento se tornou um simbolo
para Israel da for¢a do Senhor em defender seu povo escolhido. No Salmo 74, o
salmista expressa sua conviccdo de que o Senhor abriu o0 “mar” e “esmagou” nas
dguas “as cabegas do leviatd”, uma metéfora do opressor dos santos (v. 13, 14,

ARC; ver também SI 106:9; Is 51:10).

Na entrada em Canaa, 40 anos depois da saida do Egito, novamente Deus
abriu as dguas, entdo do rio Jorddo, e fez “maravilhas” diante dos olhos dos
filhos de Israel. Eles passaram pelo leito seco do rio (Js 3:17) e de 14 levaram 12
pedras para memdria dos gloriosos atos de Deus em seu favor (Js 4:4-9).

Quando Israel se afastou dos caminhos de Deus e foi entregue nas maos
dos assirios, em 722 a.C., e os judeus nas maos de Babilonia, em 586, a terra de
Canaa ficou deserta, e o povo foi levado em cativeiro como escravos de seus
opressores. Entretanto, Deus ndo os abandonou. Ele prometeu reverter o
cativeiro em um novo éxodo. Os profetas do Antigo Testamento direta e
indiretamente predisseram a libertacdo dos filhos de Israel pela figura da
secagem das dguas. Isafas garantiu que Deus abriria um caminho no mar para
libertar os cativos israelitas da Assiria. “Haverd caminho plano para o restante
do seu povo que for deixado, da Assiria, como o houve para Israel no dia em que
subiu da terra do Egito” (Is 11:16). Da mesma forma, ele profetizou a ruptura
do cativeiro para os judeus em Babilonia (v. 15) e previu que Ciro seria o pastor
nas maos do Senhor para livrar os judeus, quando Ele ordenasse as dguas que
secassem (Is 44:27, 28). Por sua vez, Jeremias predisse que Deus secaria o



“mar” e esgotaria o “manancial” dos caldeus. “Babilénia se tornard em montdes

de ruinas” (Jr 51:36, 37; ver Z¢ 10:11).

Na conquista da antiga Babilénia, uma vez que os muros da cidade
pareciam intransponiveis, “o guerreiro [Ciro] buscou outra maneira de quebrar
suas defesas” (Paulien, 2004, 50). Ele conseguiu isso ao “desviar as dguas do
Eufrates e, entdo, pdde marchar com seus soldados através do leito do rio, sob
os muros, e entrar na cidade” (ibid., 50; cf. Kistemaker, 2001, 447).

O historiador grego Herédoto (484-425 a.C.) relata a estratégia de Ciro na
conquista de Babilonia de modo a confirmar essa interpretacio das profecias do
Antigo Testamento a respeito da cidade de Nabucodonosor:

Ele [Ciro] colocou seu exército no lugar por onde o rio entrava para a cidade,
e outra parte dele atrds da cidade, por onde o rio saia dela, e disse a eles que
entrassem na cidade pelo canal do Eufrates quando vissem que o rio estava raso
o suficiente para atravessar. Tendo disposto seus homens e dado seuw comando,
ele marchou com aqueles do exército que nao podiam lutar e chegou até o lago.
Ciro trabalhou entre o lago e o rio exatamente como faziam os babilonios: ele
escoou o rio por wm canal até o lago, que era um pintano; afundou esse canal o
suficiente para que o canal do rio pudesse ser atravessado sob a muralha.
Quando isso ocorreu, os persas colocados junto a cidade entraram em Babilonia
pelo canal do Eufrates, cujas dguas tinham baixado até a altura da coxa de um

homem (Herddoto, Histories, 1.191.2-4, citado por Doukhan, 2002, 151).

Jacques Doukhan afirma que a tradi¢do biblica associa o “secamento do
Eufrates” com a conquista de Babilonia por Ciro, em 539 a.C. (2002, 150),
acontecimento que resultou no fim do cativeiro dos judeus. Para esse povo, o
evento foi, no entanto, um ato de Deus em defesa deles. O préprio Deus
predissera: “[Eu sou o Senhor] que digo a profundeza das dguas: Seca-te, e Eu

secarei os teus rios; que digo de Ciro: Ele é meu pastor e cumprird tudo o que
me apraz’ (Is 44:27, 28; cf. Jr 50:38; 51:32).

Essas profecias tiveram seu cumprimento quando Ciro, rei da Pérsia,



sitiou Babilonia, em 539 a.C., tomou-a e libertou os judeus. Além dos judeus

em Babilonia, os israelitas oprimidos na Assiria também foram libertados no
reinado de Ciro (ver Is 11:11, 16; Ez 34:12, 13).

Assim, a figura das dguas que secam fazia parte do cendrio histérico e
profético do Antigo Testamento para falar dos atos gloriosos de Deus em abater
o adversdrio de seu povo e prover libertacdo. A imagem se tornou um paradigma
da libertacdo em relacdo ao cativeiro do pecado. Por isso, ao falar do término do
grande conflito, o Apocalipse recorre a figura das dguas que secam, abrindo
caminho para a libertacdo do povo da alianga.

O secamento das dguas do Eufrates, no relato da sexta praga no
Apocalipse, portanto, encontra seu paralelo no desvio das dguas do Eufrates por
Ciro, em sua conquista da Babilonia histérica, bem como na abertura do Mar
Vermelho, no éxodo do Egito. Esses dois eventos histéricos s@o tipos da
libertagdo final do povo de Deus das maos de seus inimigos terrenos. No
Apocalipse, portanto, assim como no Antigo Testamento, a secagem das dguas é
simbolo de um evento miraculoso em que Deus se levanta para livrar seus
escolhidos. Nesse sentido, o éxodo e o fim do cativeiro babilénico se tornam um
prentincio da libertacdo final, mediante a queda da Babilonia mistica.

Na visdo de Jodo, o caminho das dguas é aberto para a passagem dos “reis
do oriente” (Ap 16:12, ARC) ou “os reis que vém do lado do nascimento do sol”
(ARA). Essa figura tem sido associada a segunda vinda de Cristo com seus
anjos para a liberta¢@o de seu povo do cativeiro do pecado. Ciro chegou a
Babilonia vindo do oriente (Is 41:2; 45:13). Isso sugere que a manifestacio de
Cristo se dard pelo lado do oriente para quem estiver na Terra. Ezequiel diz que

viu a gléria do Senhor vindo do “caminho do oriente” para o templo em
Jerusalém (Ez 43:2, 4).

Entretanto, a expressdo “reis do oriente” no Apocalipse também pode ser
uma alusdo a Cristo e seus santos, pois estes “reinardo” com Cristo em seu
trono (Ap 3:21; 5:10; 20:6; 22:5). Ja os anjos ndo sdo referidos como tendo um
reinado com Cristo.

Nesse caso, a sexta praga prevé a queda da Babilonia mistica mediante o
“secamento” das dguas que representam os povos que a sustentardo no fim do
tempo. A queda da Babilonia apocaliptica, descrita em detalhes em Apocalipse



17 e 18, resultard de seu descrédito provocado diante da restauracdo da verdade
biblica e da lei de Deus, que ela mesma alterou e ensinou os reis e os
habitantes da Terra a pisar. A restauracio da verdade e da lei de Deus em nivel
global, mediante a descida do quarto anjo (Ap 18:1), provocaré o
desmascaramento da Babilonia diante de seus aliados que, por isso, vao odid-la
e destrui-la.

Assim, o secamento das aguas do Eufrates na sexta praga aponta para a
retirada do apoio das na¢oes (cf. Ap 17:1, 15, 18) que sustentardo a Babilonia
em sua investida final contra o povo de Deus. Os profetas do Antigo
Testamento usam a metdfora das dguas em referéncia a povos e multidoes
afastados dos caminhos de Deus (Is 8:7; 23:11; Jr 47:2; 51:13). O mesmo
ocorre no Apocalipse (17:15).

O QUARTO ANJO

A queda da Babilonia mistica descrita no Apocalipse é um evento de
grande magnitude no cendrio do conflito entre Cristo e Satands. Esse evento
prepara o mundo para o encerramento do grande conflito. Ele tomara lugar
mediante a descida do anjo poderoso descrito em Apocalipse 18.

Como visto nos capitulos anteriores, em Apocalipse 16:13, a Babilonia é
anunciada na imagem dos “trés espiritos” que saem “da boca do dragdo, da besta
e do falso profeta” a fim de congregar as nacdes da Terra. A obra desses
espiritos representa o ecumenismo de todas as forcas religiosas do planeta,
incluindo o espiritismo e as filosofias orientais, retratadas pelo espirito do
“dragdo”, as quais vdo se juntar as igrejas e aos cultos cristdos que se desviaram
das verdades biblicas, estes tltimos representados pelos espiritos da “besta” e
do “falso profeta”.

Em Apocalipse 17, a besta que conduz a meretriz tem “sete cabegas”, que
sdo “sete reinos” (v. 9, 10). Esses reinos sdo os sete impérios que, ao longo da
histéria, se opuseram ao povo de Deus. Todos esses impérios tiveram e tém em
comum a “combinacdo de Religido e Estado e todos eles tém tentado oprimir e
destruir o povo de Deus” (Stefanovic, 2002, 512). A imagem profética da
Babilonia, portanto, revela uma religido falsa que terd, no climax do grande
conflito, o apoio e o poder de todos os povos da Terra em sua investida contra o



remanescente que restaura a verdade biblica.

Apocalipse 18:3 diz que “todas as na¢oes tém bebido do vinho” das suas
mentiras, que “com ela se prostituiram os reis da terra”, e os “mercadores da
terra se enriqueceram a custa da sua luxdria”. O que a profecia revela aqui,
portanto, é que todas as culturas da Terra, por fim, estardo embriagadas pelas
heresias da Babilonia. Em toda a Terra, reis, presidentes, primeiros-ministros,
parlamentares, estadistas, homens poderosos, empresarios e executivos estarao
em relacionamento pecaminoso com ela, e colocardo seus poderes e suas
riquezas a servico da causa da meretriz.

A meretriz usard esses poderes em sua batalha, “no grande Dia do Deus
Todo-Poderoso”, no “Armagedom” (Ap 16:14, 16).

Contudo, no auge de sua atuacio, a confederagio do erro corporificada
pela meretriz Babilonia vai enfrentar uma oposi¢ao insuperével e intransponivel.
Um poder de natureza divina desafiard a grande coalizdo do mal e provocard sua
fragmentacdo. Quando parecer que a trindade demonfaca, com apoio dos reis
da Terra, conseguird desarraigar o remanescente do mundo, uma forca
opositora a mentira da Babilonia vai se levantar e quebrar o seu poder. Essa
forca vai desmascarar a Babilonia e fard com que seus aliados ndo s6 a odeiem,
mas também a destruam. Isso serd resultado de uma acdo de Deus em defesa
de seus escolhidos.

Que oposic¢io serd essa capaz de desafiar a grande coalizdo das religides e
dos reis do mundo inteiro, capitaneados pelo préprio diabo em sua investida
contra o reino de Deus?

A resposta é dada na visdo de Apocalipse 18, com a descida do quarto
anjo. Quando esse anjo descer do céu, sua gléria serd capaz de iluminar toda a
Terra, ou seja, a humanidade inteira serd alcancada com sua luz e sua
proclamacdo. A voz desse anjo vai alcancar cada nac¢do, cada povo e cada pessoa
na Terra. Sua pregacdo vai desmontar as mentiras da meretriz. Esse
desmascaramento despertard o 6dio das nac¢des contra ela. Os reis do mundo
inteiro e os povos que eles lideram perceberdo que estdo perdidos e que seu
caso é sem solucdo. Essa consciéncia, no entanto, vird além do tempo, pois a
porta da misericérdia jd estard fechada.



Diante da presenca do quarto anjo, a Babilonia cairé e, entdo, o grande
conflito podera terminar.

A restauracdo da verdade em nivel global vai alcancar seu auge antes do
inicio das pragas. Isso significa que a descida do anjo precede o fechamento da
porta da misericérdia, pois seu apelo é para os dltimos fiéis sairem da Babilonia
e se juntarem ao remanescente. No entanto, o eco de sua mensagem
permanecerd ao longo das pragas, pois a cada novo flagelo, os impios deverdo
ficar prostrados, da mesma forma que os egipcios por ocasicdo do éxodo, devido
a crescente consciéncia de que estdo perdidos, lutando contra o Deus Todo-
Poderoso.

O que representa a descida do anjo de Apocalipse 18 é uma questio
importante na compreensdo do evento da queda da Babilonia.

A pregacdo desse anjo inicia e termina com as mesmas palavras da
pregag J P
mensagem do segundo anjo de Apocalipse 14:8: “Caiu, caiu a grande Babilonia
que tem dado a beber a todas as na¢oes do vinho da furia da sua prostituicdo.”
Ele, porém, acrescenta que, além das nacdes, também “os reis da Terra” tém se
P que, ¢oes,
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prostituido com ela e os “mercadores” tém se beneficiado “a custa da sua
luxdria” (Ap 18:3). O acréscimo dos “reis” na prega¢do deste anjo indica que a
incorpora¢@o do poder politico por parte da Babilonia é um fato especifico do
fim do tempo, e ndo do periodo do inicio da restauracdo da verdade desde 1844.
Além disso, ele descreve a condicdo da Babilonia: ela se tornou morada de
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demdnios”, habitacdo de espiritos e esconderijo de todo tipo de “ave imunda

(v.2).

Depois das palavras do anjo, Jodo ouve uma voz do céu que ordena ao povo
de Deus ainda na Babilonia: “Retirai-vos dela, povo meu, para nio serdes
ctimplices em seus pecados e para ndo participardes dos seus flagelos” (Ap
18:4). Esse é um ultimo convite aqueles que creem em Deus verdadeiramente,
mas que ainda jazem na ignorancia da lei e da verdade divina, falsificadas pela
meretriz. Eles devem abandonar as organizag¢oes que constituem Babilonia
como condi¢@o para preservar a prépria vida diante do juizo divino.

O anjo de Apocalipse 18, portanto, deve ser visto como um quarto ser
celestial na sequéncia dos trés anjos de Apocalipse 14, visto estarem unidos na
missdo de restaurar a verdade na Terra e desmascarar a Babilonia a fim de fazer



sair dela os tltimos servos de Deus. Jodo usa a expressdo allon angelon (Ap
18:1) para esse agente divino, o que sugere que ele é da mesma natureza dos
trés anteriormente vistos (Ap 14:6-12).

Ellen White afirma que “a obra desse anjo [0 quarto] vem unir-se, no
tempo devido, a tltima grande obra da mensagem do terceiro anjo, ao tomar
esta o volume de um alto clamor” (1996, 399). Ela acrescenta ainda que a unido
deste com os trés anjos anteriores permitird a causa da verdade presente
iluminar toda a Terra com a sua gléria. “Prediz-se com isto uma obra de
extensdo mundial e de extraordindrio poder” (2004, 611). Em outras palavras,
este anjo também representa um movimento de proclamacéo, ou uma
intensifica¢do da proclamag¢do da mensagem do mesmo movimento
representado pelos trés anjos anteriores. Nesse caso, ele deve revelar o mesmo
povo remanescente, mas no evento do alto clamor, sob o batismo do Espirito

Santo, prometido na plenitude da chuva serddia para “antes que venha o grande
e terrivel dia do Senhor” (cf. J1 2:28-32).

Curiosamente, Jodo diz que viu o primeiro anjo “voando pelo meio do céu”
(Ap 14:6), ao passo que diz ter visto o quarto anjo “descer do céu” (Ap 18:1).
Esta expressdo é semelhante a usada por Lucas, no Pentecostes, por ocasido da
descida tempora da chuva do Espirito: “Veio do céu um som, como de um vento
impetuoso, e encheu toda a casa onde estavam assentados” e “todos ficaram
cheios do Espirito Santo” (At 2:2, 4, itdlico acrescentado). O contraste entre
“voando pelo meio do céu” e “descer do céu” deve apontar para o impacto e
efeito direto da proclamacido da verdade presente na manifestag¢do do quarto
anjo. Com a descida do Espirito, a exemplo dos apéstolos, o remanescente serd
cheio do poder de Deus manifestado no Pentecostes, de modo que sua
proclamag@o ndo mais poderd ser negada ou ignorada.

Quando menciona a “mensagem do terceiro anjo”, em geral, Ellen White
fala dos trés anjos de Apocalipse 14. O quarto anjo vem para unir-se aos trés
primeiros, e sua presenca atribui poder e autoridade a pregacdo, de modo que a
proclamagdo se avoluma e assume o tom de um alto clamor que deverd atingir
todos os povos da Terra.

Os trés anjos de Apocalipse 14 representam o povo remanescente de
Deus, que desde 1844 estd restaurando a verdade divina na Terra. Entretanto,
esse povo tem feito isso de maneira discreta. E uma pequena comunidade no



mundo, percebida por uma parcela limitada da populag¢do. Quando o quarto
anjo descer, porém, sua gléria iluminard toda a Terra.

Nessa linha de raciocinio, o quarto anjo deve representar o mesmo povo
remanescente de Deus, a mesma igreja, com as mesmas institui¢oes, com a
mesma mensagem, mas revestido da plenitude do poder do Espirito Santo. Ele
deve representar a igreja verdadeira reavivada e reformada, investida de poder e
coragem para enfrentar a oposicdo e, apesar dela, finalizar sua missdo de
preparar o mundo para os tltimos eventos da histéria e para a volta de Jesus.

Uma vez que a descida desse quarto anjo aponta para o Pentecostes final e
a chuva serddia, mediante sua simbdlica presenca, sinais e prodigios serdo
feitos, dons sobrenaturais serdo exercidos e a verdade serd proclamada com
poder e autoridade nunca vistos. Com a descida desse anjo, a igreja de Deus e a
verdade presente serdo, entdo, a noticia em todos os canais de televisdo, rddios,
jornais, revistas, internet e redes sociais. Assim, a presenca plena do Espirito vai
algar a igreja verdadeira e a verdade biblica ao centro das aten¢des no mundo.

Com esse poder, as grandes verdades que Deus tem revelado em sua
Palavra, para este tempo, serdo corajosamente proclamadas e levardo o mundo a
assumir uma posicao definitiva ao lado de Deus ou ao lado da Babilonia. Nesse
contexto, as verdades biblicas que identificam a igreja verdadeira de Deus,
segundo as Escrituras, serdo proclamadas com intensidade. Todos conhecerdo
que a salvagdo é pela graca, mediante a fé, para a santificacdo; que Jesus esté
procedendo ao juizo de investigagdo e preparacdo de seu povo desde 1844 no
santudrio celestial; que Cristo vird de modo visivel e corporal; que a lei de Deus
é perpétua; que o sdbado é o dia de Deus e memorial da criacdo e da redencao;
que ndo temos uma alma imortal; que nosso corpo é o templo do Espirito; e que
temos uma forma de viver para agradar a Deus, com temperanca e com um
estilo de vida sauddvel. Todas essas verdades deverdo ser anunciadas ao mundo
de maneira clara e corajosa. A “gléria” do anjo que “ilumina toda a Terra” aponta
para a ampla divulgacdo dessas verdades que chegario a ser destaque nas mais
diversas redes de comunicacdo em todo o mundo.

A pregacio clara e contundente da verdade biblica, por parte do
remanescente reavivado, vai provocar entdo uma reviravolta no mundo. Milhoes
de pessoas sinceras vdo abandonar a Babilonia, atendendo ao chamado “Retirai-
vos dela, povo meu!”.



Dentro das estruturas do remanescente, o antincio escatolégico da verdade
presente também provocard reviravolta. Muitos ndo poderdo suporté-lo.
Proclamar as verdades que derrubardo a Babilonia serd uma atitude extrema de

fé.

Ellen White diz que as pessoas que se acostumaram com a mensagem
evangélica desvinculada da verdade presente nao suportardo a descida do
quarto anjo. Elas julgardo que essa atitude de fé extrema é resultado de
fanatismo. Julgardo que desafiar o mundo, sua cultura e suas leis é postura
perigosa. Entretanto, quando Deus “ordena a seus servos que apresentem o
tltimo convite de misericérdia ao mundo”, os “embaixadores de Cristo nada
tém que ver com as consequéncias” (2004, 609, 610), porque Miguel, o grande
principe, os defende.

Temendo, contudo, a oposicdo do mundo, “ao aproximar-se a tempestade,
uma classe numerosa que tem professado fé na mensagem do terceiro anjo, mas
ndo tem sido santificada pela obediéncia a verdade, abandona sua posi¢ao,
passando para as fileiras do adversario, [pois] estd pronta a escolher o lado ficil,
popular” (White, 2004, 608). Na crise final, retratada no Apocalipse, no
entanto, ndo hd uma condic@o que possa ser considerada facil e popular.

Nessa linha de pensamento, o quarto anjo de Apocalipse 18 aponta para a
descida do Espirito Santo, no Pentecostes final, em que a proclamacao da
verdade presente deverd produzir grande impacto em toda a Terra. O
remanescente e sua mensagem deverdo ser noticia em todos os meios de
comunica¢do em uma divulga¢do sem precedentes do “evangelho eterno”, o que
vai desmascarar toda a contrafacdo por parte da religido falsa e preparard o
mundo para o fim do grande conflito.

A MENTIRA DESMASCARADA

Falando sobre a descida do “anjo” de Apocalipse 18, Ellen White afirma
ue a “mensagem do terceiro anjo” serd, entdo, proclamada com poder e
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coragem nunca vistos antes. Com esse movimento, “os pecados da Babilonia

serdo revelados” (2004, 606).

[sso significa que a pregacdo do remanescente, na presenca do quarto anjo,



vai desnudar a Babilonia diante dos olhos da Terra. Seus pecados e suas
heresias serdo desmascarados mediante a clara e contundente exposicao da
verdade biblica. Denunciando o vinho da Babilonia (Ap 17:2; 18:3), o
remanescente vai proclamar em nivel global que todas as religides e as priticas
religiosas fundadas sobre a imortalidade da alma e a santidade do domingo, nao
importa qudo atraentes sejam, ndo sdo caminhos de salvagdo. Isso é o que
significa “desmascarar” a meretriz. Esta serd a condi¢@o para que os que sdo
“povo de Deus” decidam atender a voz do anjo para abandonar as organizaoes
que constituem a Babilonia mistica a fim de ndo serem cimplices de seus
pecados e ndo tomar parte em suas pragas (Ap 18:4).

A profetiza especifica os pecados da Babilonia a serem desmascarados: “Os
terriveis resultados da imposicao das observancias da Igreja pela autoridade

civil, as incursdes do espiritismo, os furtivos, mas rdapidos progressos do poder
papal — tudo serd desmascarado” (White, 2004, 606).

Portanto, além do vinho da Babilonia, hd mais trés coisas a serem
denunciadas. Em primeiro lugar, os resultados da “unido de Igreja e Estado”,
com o consequente fim da liberdade de consciéncia. Isso certamente provocara
a ira de Deus e deverd despertar o remanescente em sua tarefa de defender a
liberdade para obedecer a lei de Deus segundo sua Palavra.

Em segundo lugar, deve-se desmascarar o “avanc¢o do espiritismo”, em suas
mais modernas e mesmo cientificas manifestacdes, como espiritualismo,
experiéncias extaticas, terapias alternativas como acupuntura, cristais,
meditacdo, ioga e coisas semelhantes fundadas nas filosofias orientais. Com
essas técnicas, o espiritismo tem conquistado status de ciéncia, inclusive em
grandes universidades do mundo.

Ela afirma que o espiritismo tem se desdobrado nas diversas
pseudociéncias que apelam para um tipo de “poder elétrico”, “magnetismo” ou
certas “forcas latentes contidas na mente humana” (White, 1990b, 2:701).
Adverte ainda que a pessoa que se entrega a essas formas de espiritismo
moderno pode “perder o seu equilibrio e ser controlada por um demonio”

(White, 1984, 1:95).

Ellen White afirma que “Satands tem hd muito estado a preparar-se para
um esforco final a fim de enganar o mundo” e que “pouco a pouco ele tem



preparado o caminho para sua obra-mestra de engano: o desenvolvimento do
espiritismo” (2004, 561). De acordo com ela, o inimigo de Deus ainda néo
conseguiu realizar completamente seus designios; “mas estes serdo atingidos no
fim dos ultimos tempos” (ibid.). O desenvolvimento do espiritismo como
condicdo para o inimigo alcangar seus propésitos no grande conflito deve
apontar para a aceita¢do desse tipo de religidao mistica por parte das camadas
sociais mais esclarecidas e pelos préprios cristaos.

Nesse sentido, Ellen White acrescenta que “os protestantes dos Estados
Unidos serdo os primeiros a estender as maos através do abismo para apanhar a
mao do espiritismo” (ibid., 588). Uma integrac@o entre cristianismo protestante
e espiritismo foi, portanto, prevista a tomar lugar inicialmente nos Estados
Unidos. Denunciar esse sincretismo também deve ser parte da agenda do
remanescente como condi¢do para levar os sinceros de Deus a abandonar as
diversas organizacdes que constituem Babilonia; nesse caso, aquelas
representadas especificamente pelo falso profeta, nas quais o
pseudocarismatismo € a evidéncia do sincretismo entre cristianismo e
espiritismo.

Por fim, ela afirma que o remanescente tem a tarefa de denunciar os
eventuais perigos para a fé biblica, a verdadeira religido e a obediéncia a Deus
em virtude dos “progressos do poder papal”. Desde o pontificado de Jodo Paulo
I1, essa institui¢@o tem crescido em granjear a simpatia e o apoio dos reis e dos
povos da Terra (ver Dorneles, 2005).

Considerando a obra de o remanescente enfrentar a confederacio do erro,
no fim do tempo, Ellen White acrescenta que Apocalipse 18 indica “um tempo
em que o antincio da queda da Babilonia, conforme foi feito pelo segundo anjo
de Apocalipse 14, deve repetir-se com a mengao adicional das corrupcdes que
tém estado a se introduzir nas varias organizacdes que constituem Babilonia”

(2004, 603).

O que se revela, portanto, nos Capitulos que anunciam a queda da
Babilonia mistica (Ap 16-18), é um confronto entre a igreja de Deus e os
poderes politicos e religiosos da Terra, ocasido em que a “cidade” de Deus
enfrentard a “grande cidade que domina sobre os reis da terra” (Ap 17:18). Este
acontecimento é um capitulo crucial do grande conflito e resultard na queda da
“grande cidade” que tem sustentado a obra da mentira ao longo da histéria.



CONSCIENCIAS DESPERTADAS

O antincio da queda da Babilonia devera soar por toda a Terra; porém, a
maioria dos pecadores ndo cortard seus lagos com a transgressdo da lei de Deus.
Entretanto, o alto clamor vai despertar a consciéncia dos sinceros que deixardo
a Babilonia. O mundo impio s6 se despertara acerca de sua culpa apés o
encerramento da graca. Isso tomard lugar durante as pragas (Ap 14:9, 10; 16:8).

O Apocalipse deixa implicito que as consciéncias impias s6 serdo
despertadas pela confirma¢do da mensagem do remanescente a cada novo
flagelo a cair sobre os aliados da meretriz (ver Ap 6:15, 16). Essa
conscientiza¢d@o atingird seu dpice de fato na sexta praga, possivelmente com a
abertura do céu e a consequente visdo das tdbuas da lei de Deus (Ap 6:14; Is
34:4). Essa visdo despertard nos impios uma profunda consciéncia de perdicao,
condenacdo e desamparo em relag¢@o a Deus, pois até ali os que tém a marca da
besta ainda vdo pensar que estdo do lado de Deus, pois foi isso que a religido
falsa assegurou a eles.

A consciéncia de condenacdo diante da exibi¢do, perante todos os seres
humanos, da lei de Deus, que fora alterada pela meretriz como parte de seu
vinho, levard os impios a ver a meretriz como a principal culpada de sua
desgraca.

Ellen White afirma que, nesse contexto, “a gléria da cidade celestial” vai
ser vista da Terra por “suas portas entreabertas”. Entdo, aparecerd “de encontro
ao céu uma mao segurando duas tdbuas de pedra dobradas uma sobre a outra”.
A mesma lei proclamada no Sinai “revela-se agora aos homens como a regra do
juizo”. “A mao abre as tdbuas, e veem-se os preceitos do decdlogo, como que
tracados com pena de fogo.” As palavras serdo claramente vistas e lidas por
todos. “Desperta-se a memoaria, varrem-se de todas as mentes as trevas da
supersticdo e heresia, e os dez preceitos divinos, breves, compreensivos e
autorizados, apresentam-se a vista de todos os habitantes da Terra.” Diante da
cena celestial, ela diz: “E impossivel descrever o horror e desespero dos que
pisaram os santos mandamentos de Deus” (2004, 639; cf. Ap 6:14-17; 11:19).
Os selados da besta vdo sentir-se irremediavelmente condenados na presenca
divina.



A profetiza acrescenta, entdo, que “os inimigos da lei de Deus, desde o
ministro até ao menor dentre eles” percebem, demasiado tarde, que “o sdbado
do quarto mandamento ¢ o selo do Deus vivo”. Compreendem, por fim, “a
verdadeira natureza de seu sidbado esptrio e o fundamento arenoso sobre o qual
estiveram a construir’. Concluirdo, assim, que a meretriz os levou a “combater

contra Deus”. Segundo ela, nesse momento, “a voz de Deus é ouvida no Céu
[pelos santos], declarando o dia e a hora da vinda de Jesus” (2004, 640).



O capitulo “Serd Desolada a Terra”, de O Grande Conflito, comeca
exatamente com as palavras de Apocalipse 18, que tratam da queda da meretriz
Babilonia. Ellen White passa a descrever, entdo, os “juizos que caem sobre a
Babilonia, no dia da ira de Deus”, pois “ela encheu a medida de sua iniquidade”
e “estd madura para a destruicdo” (2004, 653).

No contexto em que “a voz de Deus pde fim ao cativeiro de seu povo”,
haverd um “terrivel despertar” por parte dos perdidos. Eles verdo que aqueles
dos quais zombaram e escarneceram, e que desejaram exterminar, passam
“ilesos através das pestiléncias, tempestades e terremotos”, ou seja, as pragas.
Compreendem, entdo, que Deus é para si mesmos “fogo devorador”, mas
“seguro pavilhdo” para o remanescente (2004, 654).

Ao citar, entdo, a profecia contra os pastores infiéis, que “destroem e
dispersam” as ovelhas de Deus, ela diz que os impios percebem que se
“rebelaram contra o Autor de toda lei reta e justa. [...] O povo vé que foi
iludido” pelos falsos mestres de sua religido que anularam a lei de Deus e
perseguiram os que a santificavam (2004, 655). Todos os seres humanos
fizeram sua decisdo, e “os impios uniram-se completamente a Satands em sua
luta contra Deus e seu povo”. Entretanto, é chegado “o tempo para Deus
vindicar a autoridade de sua lei que fora desprezada” (2004, 656). Os impios
fizeram sua escolha iludidos pela meretriz e por seus aliados. Por isso, a ira
desses perdidos se voltard contra seus lideres religiosos.

Hans LaRondelle diz que “o julgamento [da meretriz] é colocado em
execug¢do quando os governantes politicos e as multiddes de todas as nagdes
repentinamente percebem o veredito divino sobre a Babilénia e, em conjunto,
retiram seu apoio” (1992a, 387). A lealdade se inverterd em 6dio destrutivo.

Tal é a clareza com que hdo de perceber a verdade, entdo estampada nos
céus, que os proprios falsos mestres, por si mesmos, “confessam” perante o
mundo sua obra de engano. As multiddes, “cheias de furor”, lamentarao:
“Estamos perdidos! [...] E vés sois a causa de nossa ruina” (White, 2004, 656).
Entdo, enfurecidos, voltam-se contra os mestres da religido falsa. “As mesmas
maos que os coroavam de lauréis, levantar-se-do para destrui-los. As espadas
que deveriam matar o povo de Deus sdo entdo empregadas para exterminar os
seus inimigos. Por toda parte hd contenda e morticinio” (ibid.).



A visdo das tdbuas da lei, diante de todos os habitantes da Terra, provocara
uma reviravolta sem precedentes no curso dos acontecimentos no fim do
tempo. Essa visdo vai assombrar e fragmentar a coalisdo dos inimigos de Deus e
lancard a humanidade em um turbilhdo de contendas. O poder politico-militar
das nagoes serd, entdo, direcionado em sua tarefa destruidora contra o poder
religioso enganador. Entdo todas as religides falsas, com suas casas de culto,
seus documentos, simbolos, seus mestres, tudo vird abaixo e serd destruido pela
faria dos que ja ndo tém os limites e as restri¢des do Espirito Santo em seu
coracdo revoltado.

Esse serd o juizo final para a meretriz. Ela ndo se levantard mais depois do
milénio. Entretanto, pelas maos de quem ser4 ela destruida?

A linguagem do Apocalipse € forte em extremo. “Os dez chifres que viste e
a besta, esses odiardo a meretriz, e a fardo devastada e despojada, e lhe comerao
as carnes, e a consumirdo no fogo” (Ap 17:16). “Comer a carne” é uma atitude
de inimigos vorazes (ver Sl 27:2, ARC; Mq 3:2-3; Jr 10:25). “Queimar no fogo”
é a punicdo por imoralidade grave (ver Lv 20:14; 21:9; Ez 16:38-41; 23:22-29).
Isso significa que o poder bélico da besta, na fase de seu oitavo rei, que pode
ser os Estados Unidos, e dos “dez reis”, que devem representar a Unido
Europeia, toda a Otan e toda a Asia, ou seja, todas as nacdes da Terra, serd
empregado para a destrui¢do do poder religioso que os enganou e os levou a
transgredir a lei de Deus e a perseguir seus santos. Todas as forgas politicas e
militares do planeta, em furia incontida, se voltardo contra a falsa religiao que
os seduziu e os enganou. Este é o cendrio da sexta praga e da queda da
Babilonia.

Os eventos preditos em Apocalipse 17:16 possibilitam prever uma
repeticdo do 6dio e das investidas destrutivas contra a religido que
caracterizaram a Revolu¢do Francesa, no século 18, quando a Europa iluminista
se levantou para destruir sua religido, considerada falsa e corruptora.

Deus usard as nagoes, aliadas da meretriz, como instrumentos em suas
maos. Ele tem controle sobre todos os poderes. Assim, a ira das na¢des em
relacdo a meretriz cumprird o designio divino (ver Is 10:5-11; Jr 34:22). A
expressdo “porque em seu coracdo incutiu Deus que realizem o seu
pensamento” (Ap 17:16) é um idiomatismo semitico comum no Antigo
Testamento e que significa “sob controle divino” (Kistemaker, 2001, 478; ver Fx



14:8; Ne 2:12; 7:5; 2Co 8:16).

A ira das na¢des serd uma consequéncia final da restaurac¢do da verdade e
da lei de Deus na Terra por parte do remanescente. A exatiddo dessa verdade,
no entanto, os impios s6 reconhecerdo tarde demais, apds o fim da misericérdia.
Por ocasido da sexta praga, a exibic¢do da lei de Deus no céu confirmaréd cada
palavra do remanescente que foi desprezada e rejeitada pela maioria dos
habitantes da Terra.

O choque da “cidade” de Deus, a igreja verdadeira, com as estruturas
escatolégicas da Babilonia ocorrerd quando o povo de Deus tiver a coragem
despertada pelo Espirito Santo para anunciar a verdade presente de maneira
clara e contundente. Esse enfrentamento por parte do remanescente de sua
missdo profética em restaurar a verdade e denunciar as mentiras da Babilonia
em nivel global marcara o dpice e o climax do grande conflito na Terra. Isso
ocorrerd mediante a descida do Espirito Santo, conforme Apocalipse 18:1.

A “verdade presente”, conforme esbocada na pregacdo dos trés anjos de
Apocalipse 14 e do quarto de Apocalipse 18, tem o potencial para abalar
estruturas inteiras e provocar um choque sem precedentes entre a “cidade de
Deus” e a “cidade do mundo”. Isso fica ainda mais claro ao se considerar a
forma como o mundo estard organizado neste periodo do tempo do fim, com
leis do “politicamente correto”, as quais em certos contextos podem legitimar a
desobediéncia a Deus e tornar ilegitima a obediéncia.

O confronto provocado pelo “quarto anjo” poderd prolongar-se por alguns
anos, comecando em um periodo anterior ao fechamento da porta da graga e
estendendo-se ao longo das sete pragas. Inicialmente, esse movimento
provocard uma sacudidura no mundo, em todos os niveis da comunidade
humana, nas mais diversas na¢des da Terra. Seus efeitos atingirdo o climax apds
o fechamento da porta da graca, quando a pregacdo da verdade presente serd
certificada de modo global e inegével mediante o derramamento dos juizos de
Deus, e a abertura do céu e a consequente visdo das tabuas da lei de Deus.
Entdo, a Babiloénia caird definitivamente.

Assim, a proclamacio da verdade presente em nivel global, no poder do
Espirito Santo, devera preparar o caminho para o desmascaramento e a queda
final da Babilonia. Isso ocorrerd por ocasido da sexta praga. Esse movimento



também prepara o mundo para a segunda vinda de Cristo e aplaina o caminho
para o fim do grande conflito.



O Prototipo do Remanescente

rot6tipo é uma palavra derivada da juncdo de dois termos gregos: protos e
Ptypos. Literalmente, quer dizer o “primeiro modelo”. Designa algo que foi

feito e preparado para ser testado e aprovado, como molde para produzir
iniimeros outros de sua mesma forma. O protétipo também pode ser visto como
algo que exemplifica, que abre o caminho e que garante que tudo que for feito

segundo o exemplo vai dar certo.

O remanescente dos ultimos dias, em sua tarefa de restaurar e vindicar a
lei de Deus na Terra, ndo é um tipo ou modelo inédito. De fato, Deus ja
desenvolveu e empregou alguns protétipos do remanescente na histéria da
salvacdo. Se o padrio desses anteriores for seguido, é certo que o resultado da
luta do remanescente escatolégico também serd o mesmo de seu protétipo.
Quem seria 0 modelo humano mais préximo e mais ajustado a tarefa do
remanescente em decretar a queda da Babilonia dos tltimos dias?

O quarto anjo descrito em Apocalipse 18 desce do céu e anuncia a queda
da Babilénia mistica (v. 2). Ele se coloca em paralelo com o anjo que desceu do
céu e ordenou a derrubada da grande drvore do sonho de Nabucodonosor (Dn
4:13, 14) e com o ser cuja mao escreveu o juizo da antiga Babilonia na parede
do palécio de Belsazar (Dn 5:5). Da mesma forma, o remanescente que anuncia
a verdade no tempo do fim se coloca em paralelo com Daniel, que interpretou a
mensagem celestial a Nabucodonosor e a Belsazar e anunciou a queda de seu
império.

No capitulo anterior, vimos que a mensagem do anjo de Apocalipse 18
atingird toda a Terra como uma luz que ilumina as consciéncias e desfaz o véu
da ignorancia. Ele surge no contexto do fim do tempo para atribuir forca e
globalidade a proclamacao dos trés anjos de Apocalipse 14. Tanto os trés
anteriores quanto o quarto anjo representam o remanescente fiel de Deus,
respectivamente, em sua missdo histérica de restaurar a verdade na Terra e em



sua missdo escatoldgica.

O remanescente, apresentado inicialmente em Apocalipse 12:17, é a
descendéncia da mulher pura, ou seja, é uma comunidade comprometida com a
Palavra de Deus e encarregada de difundir a verdade no climax do grande
conflito. Por sua vez, Apocalipse 14 representa esse mesmo remanescente no
exercicio de sua missdo profética desde 1844. Em Apocalipse 18, o mesmo
remanescente € representado entdo no contexto de sua missdo escatolégica, no
climax do contflito.

Na presenca do quarto anjo (Ap 18:1), a verdade presente, esbog¢ada nas
trés mensagens angélicas (Ap 14:6-12), atingird toda a Terra, o que vai
desmascarar a Babilénia mistica e resultar em sua queda por ocasido da sexta
praga. Assim, uma comunidade de fiéis remanescentes faré ressoar ao redor da
Terra o dltimo apelo de Deus aos sinceros e fiéis que ainda estdo sob a
influéncia da Babilonia. Esse chamado serd atendido por uma grande parcela
dos habitantes da Terra, que deixardo a Babilonia e se unirdo ao remanescente
histérico para formar o remanescente escatoldgico, o qual concluird a missao
divina e verd o Senhor retornar em gléria e majestade.

Esse remanescente escatologico é apresentado na visdo de Apocalipse 7,
na figura da “grande multidao”, provinda de “todas as nac¢oes, tribos, povos e
linguas” (7:9), a qual estard diante do trono de Deus, tendo passado pela
“grande tribulacdo” (v. 14). Segundo alguns intérpretes, essa multidao,
apresentada no contexto do fim do tempo, é o mesmo grupo dos 144 mil, os
quais estardo com o Cordeiro sobre o “monte Sido”, tendo em sua fronte o
“nome de seu Pai” (14:1). Eles sdo apresentados com paralelos verbais. Sobre a
grande multiddo, Jodo diz: “Sao estes os que vém da grande tribulacado, lavaram
as suas vestiduras e as alvejaram no sangue do Cordeiro, [...] pois o Cordeiro
que se encontra no meio do trono os apascentard e os guiard para as fontes da
dgua da vida” (7:14, 17). Acerca dos 144 mil, ele diz: “Sao estes os que ndo se
macularam com mulheres, [...]. Sdo eles os seguidores do Cordeiro por onde
quer que vd. Sdo os que foram redimidos dente os homens” (14:4).

O remanescente, portanto, serd redimido da Terra apés a queda da
Babilonia. Antes, porém, sua proclamacdo da verdade presente, na presenca do
quarto anjo, vai desnudar a meretriz diante de todos os olhos. Ele denunciara
seus pecados, os quais serdo punidos por Deus, pelas maos dos préprios aliados



da meretriz. O remanescente, portanto, serd o instrumento direto de Deus a fim
de restaurar a verdade e desmascarar toda mentira no climax do grande conflito.

Quem sdo essas pessoas a quem o Espirito Santo vai ungir com poder e
coragem a fim de proclamar a queda da grande coalizao dos inimigos de Deus
em um alto clamor que atingird toda a Terra?

Novamente, as alusdes ao Antigo Testamento nos ajudam a ter um
vislumbre das caracteristicas e da natureza da experiéncia espiritual das pessoas
visualizadas pelo profeta como componentes da forca-tarefa de restauragio da
verdade no climax do conflito. A profecia da queda da Babilonia mistica, como
visto no capitulo anterior, remete a queda da antiga Babilonia.

PLENOS DE SABEDORIA

Além dos detalhes descritivos da meretriz e da besta, as profecias de
Apocalipse 17 e 18 também fazem alusdo ao Antigo Testamento ao descrever
um anjo que desce do céu para anunciar a queda da Babilénia mistica. Assim
como as demais, essa alusdo nio é feita casualmente.

No relato da queda da Babilonia histérica, pelas maos de Ciro, em 539
a.C., um ser sobrenatural desceu do céu a fim de anunciar o julgamento e a
condenacdo do reino de Belsazar. Esse mensageiro celestial escreveu a sentenca
do juizo na parede do paldcio babilonico. Entretanto, a escritura s6 pode ser
interpretada e anunciada por um servo de Deus, inteiramente comprometido
com a vontade divina e instruido pelo Espirito de Deus.

Segundo o relato de Daniel, o rei caldeu, em seu famoso banquete,
mandou que levassem a ele os “utensilios de ouro, que foram tirados do templo
da Casa de Deus que estava em Jerusalém, e beberam neles o rei, os seus
grandes e as suas mulheres e concubinas” (Dn 5:3). Com os vasos sagrados,
eles deram “louvores aos deuses de ouro, de prata, de bronze, de ferro, de
madeira e de pedra” (v. 4). Essa atitude insana e abomindvel do monarca fez
com que a ira de Deus atingisse o limite de sua tolerancia. Daniel declara que,
“no mesmo instante, apareceram uns dedos de maos de homem e escreviam,
defronte do candeeiro, na caiadura da parede do palacio real” (Dn 5:5, itdlico
acrescentado). Essa cena biblica inspirou a obra do artista Rembrandt, chamada



“O Banquete de Belsazar”, criada em 1635, hoje na Galeria Nacional, em
Londres.

Ver os “dedos” sobrenaturais, escrevendo na parede do paldcio, fez o
poderoso rei transmudar o semblante, de modo que “as juntas dos seus lombos
se relaxaram, e os seus joelhos batiam um no outro” (Dn 5:6). No entanto,
ninguém podia entender a escritura na parede. O rei ficou perplexo. A festa
parou, dando lugar a um clima de tensdo e panico. Daniel foi chamado a fim de
que lesse e explicasse a misteriosa mensagem que decretava a queda da antiga
Babilonia nas maos dos persas.



A figura do “anjo” que desceu do céu e escreveu na parede do palécio de
Belsazar e o profeta hebreu chamado para explicar a escritura oferecem um
fundo histérico para a visdo do quarto anjo de Apocalipse 18. Dois seres
sobrenaturais anunciam a queda das duas Babilénias. No primeiro caso, um
profeta de Deus interpreta e transmite a mensagem de juizo escrita na caiadura
da parede do paldcio pelo ser celestial, preparando o impio rei caldeu para a
destruicdo de seu reino. No segundo caso, uma comunidade de fiéis, o
remanescente comprometido com a verdade e a lei de Deus, é igualmente o



elemento humano usado por Deus para interpretar e transmitir a mensagem de
juizo codificada nas Escrituras sagradas.

Nesse paralelo, 0 homem Daniel se apresenta como uma espécie de
protétipo do remanescente que vai anunciar a queda da dltima Babilonia.
Daniel é apresentado ao rei pela rainha como um homem singular. As palavras
da rainha, por sua vez, servem como uma profecia sobre o perfil e a experiéncia
do remanescente do fim do tempo.

Hd no teu reino wm homem que tem o espirito dos deuses santos; nos dias de
teu pai, se achou nele luz, e inteligéncia, e sabedoria como a sabedoria dos
deuses; teu pai, o rei Nabucodonosor, sim, teu pai, 6 rei, o constituiu chefe dos
magos [...], porquanto espirito excelente, conhecimento e inteligéncia,
interpretagio de sonhos, declaracdo de enigmas e solugdo de casos dificeis se
acharam neste Daniel [...]; chame-se, pois, a Daniel, e ele dard a interpretagio

(Dn 5:11, 12).

Descrito com todos esses dons, Daniel foi levado a presenca do rei e
revelou o mistério da queda de Babilénia manifestado na inscri¢do sobrenatural
na parede do paldcio. Ele ndo somente declarou o julgamento divino sobre o
reino de Babilonia, como deu as razdes para o mesmo: Belsazar nao reconhecera
o Deus do céu em cuja mio estava a vida dele. Nao apenas serviu a falsos
deuses, mas os adorou, cometendo abominac@o ao usar os utensilios sagrados
de Jerusalém para suas orgias. A coragem de Daniel em acusar o monarca,
sendo ele um stdito desconhecido, s6 é digna dos verdadeiros profetas de
Deus.

Tu, Belsazar, que és seu filho, ndo humilhaste o teu coragdo, ainda que sabias

tudo isto.

E te levantaste contra o Senhor do céu, pois foram trazidos os utensilios da
casa dEle perante ti, e tu, e os teus grandes, e as tuas mulheres, e as tuas

concubinas bebestes vinho neles; além disso, deste louvores aos deuses de prata,



de ouro, de bronze, de ferro, de madeira e de pedra, que nio veem, nio ouvem,

nem sabem; mas a Deus, em cuja mdo estd a tua vida e todos os teus caminhos, a

Ele nao glorificaste (Dn 5:22, 23).

Nesse contexto, Daniel lembra o profeta Elias que ndo temeu denunciar os
pecados do impio rei Acabe e da rainha Jezabel (1Rs 18:18). O mesmo se
verifica na figura de Jodo Batista, que denunciou os pecados do rei Herodes
(Mc 6:17-19) mesmo em face do risco de morte, o que de fato aconteceu. Esses
servos de Deus se apresentam como uma antecipag¢do e uma previsdo do
remanescente escatolégico que, sob o batismo do Espirito Santo, ndo temera
cumprir a missdo dada por Deus, de anunciar a plena verdade divina diante dos
reis da Terra nem de denunciar os pecados do mundo no fim do tempo.

Como um protétipo do remanescente que anuncia a queda da Babilonia
mistica, Daniel é apresentado pela rainha babilonia a partir de suas habilidades
de sabedoria. Ele é cheio de luz, conhecimento e inteligéncia provenientes de
Deus. Ele tem o Espirito de Deus. Por isso, é capaz de solucionar os enigmas e
interpretar as visdes e os sonhos proféticos.

O remanescente escatolégico, assim retratado pela figura histérica do
profeta Daniel, devera ser visto, entre todos os povos, como as pessoas mais
entendidas e sdbias de toda a Terra, capazes de interpretar as profecias e
esclarecer os grandes mistérios do conflito c6smico entre Cristo e Satands. O
remanescente sera qualificado pelo batismo do Espirito, representado na
descida do quarto anjo, com os mais diversos dons, entre eles, o de “sabedoria”
e “conhecimento” (1Co 12:8), a exemplo de Daniel. Plenos da sabedoria divina,
fundada nas Escrituras, eles serdo capazes de impressionar os grandes da Terra,
como Daniel impressionou a rainha babilonia e todos os convivas de Belsazar.

Os servos de Deus, no contexto do fim do tempo, serdo “diligentes
estudantes das Escrituras” e terdo “o amor a verdade”. Seu conhecimento das
Escrituras serd resultado da un¢do e do discernimento do Espirito, o que os
qualificard em toda a sabedoria divina. Por isso, eles mesmos estardo protegidos
contra os grandes enganos que dominardo o mundo. Além disso, alicer¢ados no
“testemunho da Biblia”, eles serdo capazes de explicar todo mistério e também
de desmascarar todo engano e disfarce dos poderes das trevas (cf. White, 2004,



625).

PLENOS DE SANTIDADE

Além das habilidades de conhecimento e sabedoria, Daniel ficou
conhecido entre os persas, mais tarde, por sua vida limpa e imaculada. Diversos
satrapas da Pérsia foram colocados sob a lideranga de Daniel, entre outros
homens de confianca do rei Dario. Isso, naturalmente, despertou a inveja
desses homens em relagdo ao estadista judeu.

Por isso, os administradores persas desejavam acusar Daniel a respeito de
sua atuacdo no reino. Desse modo, investigaram sua vida a exaustdo.
Entretanto, nada puderam achar nele digno de acusacido. Reconheceram, entao,
tratar-se de um homem sem “culpa” e isento de “erro” (Dn 6:4). Vivendo no
reino mais poderoso da Terra, naquele tempo, e atuando como um estadista,
Daniel era um homem sem mancha, inteiramente limpo e justo.

Essa segunda qualificacdo do homem Daniel, como um protétipo do
remanescente, destaca sua vida lavada e purificada na experiéncia da salvacao.
Assim representado, o remanescente do fim do tempo, que anunciard a queda
da Babil6énia mistica, segundo o Apocalipse, serd composto por pessoas justas e
santas diante dos olhos de toda a Terra.

A exemplo de Daniel, os 144 mil, sobre o monte Sido, sdo descritos pelo
profeta de Patmos como ndo tendo mancha; “ndo se achou mentira na sua boca;
ndo tém macula” (Ap 14:5). As palavras de Jodo sugerem que o mundo também
fard um escrutinio dos santos, como os sdtrapas fizeram acerca de Daniel,
porém, neles ndo se achard nenhuma mancha de compromisso com o pecado
nem com as mentiras que terdo seduzido e embriagado os habitantes da Terra.

Os servos de Deus que compdem o remanescente escatolgico ndo tém
mancha porque eles “lavaram suas vestiduras e as alvejaram no sangue do
Cordeiro” (Ap 7:14). Uma experiéncia verdadeira de justificacdo e santificacao
atribuida e comunicada, mediante a fé, estd refletida nessas palavras. O
remanescente sobrevive e vence na grande tribulacdo por causa do “sangue do
Cordeiro” (Ap 12:11). Ele pode estar em pé diante do trono de Deus e entrard
na cidade de Deus “pelas portas” porque foi lavado e santificado na redencéo



que hé no sangue do Cordeiro Jesus Cristo (Ap 22:14; 1Co 6:11).

A experiéncia da justificacdo pela fé leva o remanescente a sentir-se
inteiramente dependente de Cristo. Escondido em Cristo, ele sabe que pode
triunfar na crise final. Ellen White diz: “Se quiserdes ficar firmes através do
tempo de angtistia, tereis de conhecer a Cristo e apropriar-vos do dom de sua
justica, que Ele atribui ao pecador arrependido” (1985, 1:363).

Ela acrescenta ainda que “a mensagem da justificacdo pela fé é a
mensagem do terceiro anjo” (ibid., 372). Isso significa que as pessoas que
anunciardo a queda da Babilonia escatoldgica, ao proclamar as trés mensagens
angélicas, terdo uma sélida experiéncia de salvagdo modelada pelo ensino da
justificacdo pela fé. Essa experiéncia os levara a cortar todo relacionamento com
as heresias e com todo hébito pecaminoso que possa prendé-los a este mundo.
Por isso, sdo descritos como “comprados da terra” (Ap 14:3).

Além de serem lavados e justificados no sangue do Cordeiro, sendo limpos
e justos diante de Deus mediante a fé em Cristo, os fiéis do fim do tempo sdo
qualificados no Apocalipse por sua adesdo a lei de Deus. Eles sdo os que
“guardam os mandamentos de Deus e tém o testemunho de Jesus” (Ap 12:17).
Por isso, sdo chamados de “santos” (Ap 13:7; 14:12; 19:8; cf. Dn 7:18). Eles
tém seu nome escrito no “Livro da Vida do Cordeiro” (13:8) e recebem “o selo
do Deus vivo” (7:2).

Esses fiéis sdo descritos como trajando “vestiduras brancas”, com “palmas
nas maos” (Ap 7:9, 13) ou vestidos de “linho finissimo, resplandecente e puro”
(Ap 19:8). Ao mesmo tempo que diz que a “noiva” do Cordeiro, sua igreja, “a si
mesma se ataviou” (v. 7), Jodo também afirma que a ela “foi dado vestir-se de
linho”, que s@o “os atos de justica dos santos” (v. 8). A noiva ndo poderia vestir-
se de “linho resplandecente” se esta veste ndo lhe fosse provida mediante a fé
no sangue do Cordeiro. “A noiva pode preparar-se somente porque Deus prové
as vestes nupciais para ela” (Kistemaker, 2001, 515). Nenhuma abertura para a
justica propria é refletida nas apresentacdes do remanescente no Apocalipse.

Assim, o remanescente retratado na figura histérica do profeta Daniel se
projetard como um povo justo e santo, por causa de sua relacdo com o Cordeiro
que foi morto, cujo sangue pode apresentd-lo diante do trono de Deus como se
nunca tivesse pecado. Também se projetard no mundo como as pessoas mais



instruidas e sdbias, capazes de desvendar todos os mistérios e ensinar ao mundo
o caminho da luz e da salvacdo por causa da presenca plena do Espirito de
Deus neles e por meio deles.

Uma vez que foram “comprados” e libertados de todo compromisso com as
coisas deste mundo, incluindo o pecado, os fiéis de Deus estarao justificados e
habilitados a anunciar a verdade divina a0 mundo no poder do Espirito, pois
eles vivem segundo essa verdade. Pelo mesmo motivo, eles estardo também
legitimados a denunciar a queda da Babilénia e de todas as estruturas do
pecado que dominam este mundo.

Na visdo de Jodo, os 144 mil sdo descritos como tendo o “nome” de Deus e
o de Cristo simbolicamente sobre a “fronte” (Ap 14:1). Isso é resultado da
experiéncia plena de justificacdo e santificacdo alcangadas pela fé em Cristo.
Em outras palavras, o remanescente do fim do tempo é formado por uma
geracdo de fiéis selados “com o Espirito Santo da promessa” (Ef 1:13). Ellen
White diz que esse selo ndo é algo que possa ser visto, mas “a consolidagdo na

verdade, tanto intelectual como espiritualmente, de modo que nao possam ser
abalados” na crise final (1999, 220; Ms 173, 1902; ed. Nichol, 4:1279, 1280).

O remanescente tem o puro sinal da verdade, nele “gravado pelo poder do
Espirito Santo” (White, 2002, 3:267; ed. Nichol, 7:866). Esse sinal tem que ver
com o compromisso com toda a lei de Deus (Ap 12:17). No contexto do fim do
tempo, o selo é manifestado mediante a observancia do sibado, o memorial da
criacdo e da redengdo, pois é “o ponto da verdade especialmente controvertido”
nesse contexto (White, 2004, 605).

Em sua encarnacdo, Cristo veio para “vindicar os sagrados reclamos da lei”
divina e provar ser falsa a alega¢do de Satands de que é “impossivel ao ser
humano guardar a lei de Deus”. Sua vida pura e incontaminada nos deu
testemunho de “que também a nés é possivel obedecer a lei de Deus” mediante
a fé em seu sangue derramado por nés (White, 2006, 8:208).

No contexto do término do conflito, Deus chama, entdo, o remanescente
fiel a ser “depositdrio” de sua lei e a “reivindicar seu cardter perante o mundo”
(White, 1985, 2:343). Assim, a exemplo de Cristo, em sua prépria esfera, “o
cardter do povo de Deus serd um vivo testemunho contra a faldcia de Satands
de que a lei de Deus era arbitraria” (White, 1895, 6).



Desta forma, no alto clamor que encerrard o grande contflito, o
remanescente fard uma vindicacio da lei e da verdade divina diante da Terra e
do universo, por meio de sua vida e de sua prega¢do. Primeiro, Jesus fez isso,
em sua vida e na morte sobre a cruz. Entdo, lavado no sangue de Cristo, o
remanescente constituird uma geracdo inteira de fiéis cuja vida, assim como a
de Noé, J6 e Daniel, entre outros, trard orgulho a Deus e recomendard sua lei e
seu governo diante da Terra e do universo.

Da mesma forma que Noé, que era justo e temente ao Senhor, o
remanescente sabe que s6 obtendo “graca” aos olhos de Deus (Gn 6:8) pode
cumprir sua missdo e seu compromisso com a verdade na Terra e permanecer
em pé diante do trono de Deus.



O Decreto Imperial

a antiga Pérsia, uma bela jovem judia foi escolhida para ser a rainha de

Assuero. A popularidade da moga e a fidelidade de seu tio e de seus

irmaos judeus a lei divina despertaram a ira de Hama, um ministro
persa a quem todos reverenciavam, prostrando-se como se ele fosse um deus ou
seu representante.

Movido pelo 6dio e por forcas espirituais, Hama convenceu o rei Assuero
de que os habitos dos judeus em cumprir a lei de Deus representavam uma
ameaca a Pérsia. Diante disso, o rei tirou o anel-sinete, que servia para carimbar
seus decretos, e o entregou a Hama, delegando assim autoridade real ao
ministro rancoroso para combater seus inimigos. Um decreto foi promulgado, e
uma data foi estabelecida para dar fim a todos os judeus no império persa.
Deus, porém, se levantou e defendeu seus filhos. Hama e seus aliados foram
derrotados, e Deus e sua lei foram vindicados pelos judeus fiéis. Esse desfecho
do conflito na Pérsia se apresenta como uma miniatura histérica do desfecho
final do grande conflito retratado no Apocalipse.

Os eventos revelados nas visdes de Apocalipse 12 a 19 antecipam o
desfecho do grande conflito entre Cristo e Satands, ocasido em que certos
eventos tipoldgicos se repetirdo em dimensdes universais. Como representante
da aliangca com Deus nesse periodo da histéria, o remanescente que vindica a
lei divina, a exemplo dos antigos judeus, estd completamente envolvido nessa
controvérsia de dimensdes césmicas.

A batalha estd concentrada na lei de Deus de maneira direta e bem
explicita. A lei é o contetido da arca aberta em Apocalipse 11:19. Esse evento
indica o inicio do juizo de investiga¢do no santudrio celestial com base nessa lei.
Esse juizo, tipificado pelo Dia da Expia¢do no santudrio terrestre (Lv 16),
prepara o povo de Deus para a segunda vinda de Cristo, constituindo a base
para a retribui¢@o aos santos e a puni¢@o aos impios, por ocasido da vinda de



Cristo (Ap 11:18).

A abertura da arca é a cena do santudrio que inaugura todo o conjunto de
visdes que vai desde o capitulo 12 até o 19, nas quais o desfecho do conflito é
retratado a partir dos seguintes movimentos: (1) a restauracdo da verdade e da
lei de Deus na Terra por parte do remanescente, (2) a rea¢do do dragdo e de
seus aliados, a besta e a besta de dois chifres, em perseguir o remanescente, (3)
a fragmentac¢do dessa confedera¢do mediante o antincio da queda da Babilonia
mistica, (4) o derramamento das pragas e, por fim, (5) a manifestacdo de Cristo
como o guerreiro vitorioso sobre todos os poderes opositores.

OBEDIENCIA PROIBIDA

A reac¢do do diabo a restauracdo da lei de Deus na Terra, seu pretendido
principado, é inicialmente anunciada em Apocalipse 12:17, com a figura do
dragdo ou serpente de sete cabecas em persegui¢do ao remanescente que
guarda os “mandamentos de Deus”. Esse texto, em conexdo com a abertura da
arca da alianca (Ap 11:19), deixa claro que o problema do diabo com o
remanescente é que este mantém e vindica a lei de Deus, especialmente o
sdbado, no territério rebelado: o planeta Terra, onde o inimigo pretende proibir
a obediéncia a Deus.

A segunda representa¢io da rea¢do do inimigo contra o remanescente é
vista no evento da formacdo da “imagem da besta”. A primeira besta,
semelhante a leopardo, ou seja, o papado medieval, ferida de morte apés atuar
por 1.260 anos, encontra um novo aliado no maior poder politico do fim do
tempo, representado pela besta de dois chifres, simbolo do poder republicano e
democratico norte-americano (Ap 13:11). Esta segunda besta impde um
decreto para que a primeira besta receba adoracao, ou seja, que a lei adulterada
se torne vigente em toda a Terra (Ap 13:12). Esse decreto afeta diretamente os
“santos” que, mesmo assim, perseveram em guardar os mandamentos de Deus

(Ap 13:11; 14:12).

Na visdo de Apocalipse 17, esse mesmo confronto final é retratado na
figura de uma besta, montada pela meretriz, representando a alianga do poder
politico com o poder religioso, os quais vao pelejar contra os que sdo
“chamados, eleitos e féis” de Deus no fim do tempo (Ap 17:14).



Na representa¢do do climax do conflito, no fim do tempo, a crise final serd
deflagrada pela unido da Igreja e do Estado, ou seja, os poderes religioso e
politico, o que resultard em um movimento global, em que os reis do mundo
inteiro em apoio a religido falsa (Ap 16:13-16) fardo sua ultima investida contra
o povo de Deus, na batalha do Armagedom.

Esse desfecho do conflito, portanto, é iniciado com a restauracio da
verdade e da lei de Deus na Terra e caminhard para seu climax mediante a
formulacdo de um decreto, em nivel global, proibindo a obediéncia a lei divina,
presumivelmente naquele preceito que € o divisor de dguas em relag¢@o a
lealdade entre os fiéis de Deus e os seguidores da besta: o sébado do quarto
mandamento.

A sanc¢do desse decreto, portanto, a luz do Apocalipse 13:16 ¢ 17, é o
evento que marca o inicio da batalha direta do dragido e das bestas ao
remanescente de Deus, ou seja, o Armagedom. Essa controvérsia com o
remanescente é claramente vinculada a lei, tanto em Apocalipse 12:17 quanto
em 13:10 e 14:12. O remanescente restaura a lei divina no sentido de retomar
sua transcri¢do biblica em detrimento da lei mantida pela igreja dominante.
Essa igreja mantém uma lei contrafeita, em que o sébado do sétimo dia (o
quarto mandamento) é substituido pelo domingo, e 0 mandamento que proibe a
idolatria (o segundo) é suprimido, com a divisdo do décimo mandamento em
dois. Essas falsificacdes naturalmente resultaram das a¢des dos poderes
representados pelo “assolador” e o “chifre pequeno” (Dn 7:25; 9:27), Roma e o
papado medieval.

De todos os decretos imperiais mencionados nas Escrituras (ver capitulo
4), o mais nitidamente contrdrio ao povo de Deus por causa da observancia de
sua lei é o decreto de Assuero, rei da Pérsia, sob influéncia de Hama. Esse
histérico decreto persa assume os contornos de uma profecia ou uma
antecipacdo do que serd o dltimo decreto contra os observadores da lei de Deus.

Disse Hamd ao rei Assuero: Existe espalhado, disperso entre os povos em todas
as provincias do teu reino, wm povo cujas leis sio diferentes das leis de todos os

povos e que ndo cumpre as do rei; pelo que ndo convém ao rei tolerd-lo.

Se bem parecer ao rei, decrete-se que sejam mortos. |...] Entdo, o rei tirou da



mdo o seu anel, deu-o a Hama, filho de Hamedata, agagita, adversdrio dos

judeus (Et 3:8-10, itdlico acrescentado).

Nesse evento histérico, o rei Assuero, como representante do poder
politico global, tira o anel real de sua mao e o entrega ao inimigo do povo de
Deus, permitindo a este fazer o que bem desejar. Nesse contexto persa, Hama
se torna o representante da religido falsa, que se opde a religido verdadeira,
representada pelos judeus. A exemplo do que é revelado em Apocalipse 17, em
que a meretriz estd montada sobre a besta, Hama consegue dominar o poder
politico do vacilante monarca e o emprega para atingir seus objetivos perversos.
O resultado é a promulgacido de um decreto de morte contra os guardadores dos
mandamentos de Deus. O motivo do decreto é que a lei dos persas era
desobedecida pelos judeus ao obedecerem a lei de Deus.

O gesto de Assuero de tirar o anel de sua mao e entregi-lo a Hama
corresponde a entrega do poder politico e militar dos reis da Terra e do dltimo
império a meretriz, simbolo da religido falsa no fim do tempo (Ap 17:2, 13). Isso
é representado no Apocalipse pela unido da besta de dois chifres com a
primeira besta (Ap 13:12) e pelo servico do “oitavo rei” em carregar a meretriz
(Ap 17:3). Ambas as visdes sugerem o uso do poder politico imperial por parte
do poder religioso. Por causa de seu 6dio a lei de Deus, a religido falsa tomara a
mesma atitude de Hama a fim de tentar banir da Terra os observadores dos
mandamentos. No entanto, a destruicdo de Hama e dos inimigos dos judeus, no
antigo império persa (Et 7:10; 9:5), é um prentincio e uma garantia do mesmo
destino aos inimigos no tempo do fim.

Em decorréncia da vitéria dos judeus no reino da Pérsia sobre seus
inimigos, o anterior decreto de morte foi sucedido por um decreto em favor dos
judeus (Et 8:2, 9-10). Além disso, os judeus foram exaltados no reino de
Assuero, e o tio da rainha Ester, chamado Mordecai, tornou-se o segundo no
reino. Ele chegou a ser “grande na casa do rei, e a sua fama crescia por todas as
provincias; pois ele se ia tornando mais e mais poderoso” (Et 9:4; cf. 10:3).

A imposicdo do decreto imperial no fim do tempo tera o objetivo de proibir
a adesdo a lei divina, mais especificamente ao quarto mandamento. Entretanto,
esse decreto também ndo deixard de despertar um poderoso impulso a pregacao



da mensagem dos trés anjos, pois serd uma evidéncia clara da légica e da
coeréncia dessa pregacdo em curso desde 1844. Entdo, assim como as
investidas do perverso Hama, por fim, tornaram-se em oportunidades para os
judeus, o decreto dominical também contribuird indiretamente para exaltar a
pregacdo do remanescente e acelerar o cumprimento de sua missao.

Ellen White previu esses acontecimentos com base em sua leitura das
profecias do Apocalipse e nas visdes do grande conflito, recebidas em 1857 (cf.
Holbrook, 2011, 1104). Segundo ela, uma reviravolta ocorrera diante da
promocdo da causa do domingo em nivel global. Esse movimento atraird a
aten¢do para a pregacdo do remanescente, atribuindo poder a sua mensagem,
como antes ndo seria possivel ocorrer:

Até aqui [momento da imposicio do domingo], os que apresentavam as
verdades da mensagem do terceiro anjo foram muitas vezes considerados como
simples alarmistas. Suas predicdes de que a intolerdncia religiosa alcangaria
predominio nos Estados Unidos, de que a Igreja e o Estado se uniriam para
perseguir os que guardam os mandamentos de Deus, foram declaradas sem
fundamento e absurdas. Afirmou-se confiantemente que esse pais jamais se
poderia tornar outro que ndo o que tem sido: defensor da liberdade religiosa.
Mas, ao ser a questdo da obrigatoriedade da observincia do domingo
amplamente agitada, vé-se aproximar o fato hd tanto tempo duvidado e descrido,
e a terceira mensagem produzird um efeito que antes ndo seria possivel produzir

(2004, 605, 606, itdlico acrescentado).

Como um sinal da alianga entre as duas bestas de Apocalipse 13, o decreto

em favor do domingo também serd uma evidéncia de que a ruptura entre
protestantismo e catolicismo, desde a Reforma de Lutero (século 16), terd sido
superada, o que possibilitard uma a¢do conjunta entre essas duas confissoes
cristds contra o remanescente fiel. Assim, “a imposicdo da guarda do domingo

por parte das igrejas protestantes é uma obrigatoriedade do culto ao papado — a
besta” (ibid., 448).

Ellen White afirma que uma terrivel crise se estabelecerd no mundo em



face da emergéncia desse decreto, pois “os poderes da Terra” estardo unidos
para “combater os mandamentos de Deus” (ibid., 604). Entretanto, “o decreto
ndo serd imposto ao povo cegamente. Cada qual receberd esclarecimento
bastante para tomar inteligentemente a sua decisdo” (ibid., 605). Esse
esclarecimento acerca da verdade divina a inundar a Terra inteira serd o
resultado da descida do quarto anjo, ou seja, o movimento do alto clamor por
parte do remanescente sob o poder do Espirito Santo.

O fato de a América protestante e democritica ser o espago em que esse
decreto deverd entrar inicialmente em vigor mostrard que os cristaos,
anteriormente desvinculados da religido romana, voltardo para ela a fim de
restaurar sua lealdade a lei do papado expressa em seu catecismo, em
detrimento da lei de Deus claramente revelada nas Escrituras. De fato, com
esse decreto, os protestantes abrirdo “a porta para o papado a fim de este
adquirir na América do Norte protestante a supremacia que perdeu no Velho

Mundo” (ibid., 573). Assim, conclui Ellen White:

O sdbado serd a pedra de toque da lealdade; pois é o ponto da verdade
especialmente controvertido. Quando sobrevier aos homens a prova final, tracar-
se-d a linha divisdria entre os que servem a Deus e os que nio o servem. Ao passo
que a observincia do sibado espiirio em conformidade com a lei do Estado,
contrdria ao quarto mandamento, serd wma declaragdo de fidelidade ao poder
que se acha em oposicdo a Deus, é a guarda do verdadeiro sibado, em obediéncia
a lei divina, wma prova de lealdade para com o Criador. Ao passo que wma
classe, aceitando o sinal de submissdo aos poderes terrestres, recebe o sinal da

besta, a outra, preferindo o sinal da obediéncia a autoridade divina, recebe o selo

de Deus (ibid., 605).

Conforme ela mesma disse, ainda ha entre os cristdos de modo geral uma
suspeita e mesmo uma indiferencga para com essa previsdo. A mensagem dos
trés anjos tem sido pregada nos tltimos 170 anos, e o tltimo apelo de Deus
para sair da Babilonia e aderir a obediéncia a lei Deus tem se intensificado.
Contudo, a maioria dos cristdos e mesmo muitos entre o préprio corpo do
remanescente ainda parece descrer da realidade e da iminéncia desses



acontecimentos.

Que evidéncia ha de que a América do Norte protestante e democritica
poderd caminhar para a formulacdo de um decreto de natureza religiosa, em
favor da guarda do domingo?

g g

E possivel afirmar que, de fato, hd um pendor por parte dos protestantes
norte-americanos para uma lei dominical desde suas origens.

PENDOR A INTOLERANCIA

A guarda do domingo, como um mandamento em lugar do sdabado, foi um
resultado mais tardio da Reforma. Os protestantes ingleses foram os que
primeiramente se interessaram por essa ordenanga, em decorréncia de se
considerarem o novo povo eleito de Deus, em substituicdo aos antigos judeus.
Da Inglaterra, esse conceito foi levado pelos pais peregrinos para a América do
Norte. Uma leitura desses fatos histéricos relacionados a América do Norte e a
lei dominical revela um pendor latente por parte dessa nacdo para esse tipo de



intolerancia.

Segundo Christopher Ringwald, uma vez que os antigos cristdos adaptaram
o sdbado a prépria fé, “o domingo se tornou o novo sdbado” para eles (2007,
17). Em uma perspectiva panordmica, esse preceito virou “lei no império
romano e, séculos mais tarde, na Inglaterra e em partes da Europa e, em

seguida, nos Estados Unidos” (ibid.).

Apesar da Reforma que ele mesmo iniciou, Lutero continuou sendo um
catdlico em relacdo ao dia do Senhor, relegando o mandamento a um resquicio
do judaismo. Ele considerou o sébado como “parte da lei que Cristo tinha
abolido” na cruz. Com base nisso, Lutero foi um severo critido dos guardadores
do sdbado no século 16 (ibid., 106). Calvino, por sua vez, deu mais atencio que
Lutero ao dia do Senhor e, por isso, influenciaria profundamente os entao
futuros puritanos ingleses (ibid., 102).

Embora alguns cristdos europeus falassem do dia do Senhor, nos mesmos
termos do sdbado biblico, desde o século 12, sé em 1548 esse mandamento foi
concebido como um preceito cristdo. Isso foi obra do bispo anglicano de
Gloucester, chamado John Hooper. Ele foi um dos promotores da Reforma na
Inglaterra e o primeiro lider reformador a defender o “sabatarianismo” (ibid.,
103). Em 1555, Hooper se tornou um martir sob o reinado de Maria Tudor,
conhecida como a “sanguindria”. Entretanto, em 1570, o sabatarianismo ji era
bastante difundido na Inglaterra rural para o desespero dos lideres da Igreja
Anglicana.

Em 1595, Nicholas Bownd, um ministro formado em Cambridge,
publicou “A Doutrina do Sdbado”, livro que teve uma reedi¢do em 1606. Esse
trabalho “consolidou” o lugar do dia do Senhor na Reforma inglesa (ibid., 104).
A grande novidade era que Bownd se baseava unicamente nas Escrituras para
argumentar sobre a mudanca do sétimo dia para o primeiro dia da semana, dia
que esses cristdos consideravam como “sébado”.

Assim, por meio de seu livro, Bownd propagou “a teoria da transferéncia”,
a qual “teve uma importancia decisiva para a discussdo do sébado nas décadas
de 1630 e 1640” (Douglas, 1982, 235). Bownd “estava em conflito com
Calvino, que respeitava o domingo, mas ensinava, com base nos escritos do
apostolo Paulo, que Cristo tinha abolido o sdbado judaico. No entanto, Bownd



convenceu muitos a manter estrita observancia das 24 horas dia do Senhor [o
domingo] como o sdbado cristdo” (Ringwald, 2007, 104).

Bownd pregava que o “Dia do Senhor” era para ser “consumido e gasto” no
“ministério da Palavra, nos sacramentos, na ora¢do e nas atividades
consideradas sagradas relacionadas a disciplina e ao governo” (ibid.). Assim, ele
consolidou o sdbado cristdo como uma crenca. A convic¢do de Bownd, de que
“profanar o sdbado era profanar a Deus, deu origem a seriedade com que os
puritanos e seus descendentes, até o século 20, condenariam as violagoes das
leis de Deus” (ibid.). Com base em suas premissas, os puritanos ingleses
ensinariam que “trabalhar no sdbado era um pecado tdo grave quanto matar ou
cometer adultério” (ibid., 105).

Nos anos posteriores a Bownd, lideres da Igreja Anglicana passaram a
chamar o domingo de “sdbado cristdao” e enfatizaram as regras para guarda-lo. A
fim de tentar conter a onda que suspeitavam ser judaizante, a rainha Elizabete e
o rei Tiago I incentivavam diversdes licitas aos domingos.

No reinado da rainha Elizabete, ao longo da segunda metade do século 16,
pelo empenho de certos pensadores anglicanos independentes, alguns cristaos
ingleses comegaram a admitir que o quarto mandamento exigia a observancia,
ndo do primeiro, mas do sétimo dia da semana. Ao passo que outro grupo mais
expressivo se convencia de que o dia tinha sido alterado por autoridade divina.
Ambos os grupos conviviam na mesma Igreja Anglicana que oficialmente nao
defendia isso.

A chamada igreja estabelecida, separada do catolicismo romano e
oficializada pelo parlamento inglés desde 1534, procurou por meio de seus
arcebispos “subjugar tanto quanto possivel a influéncia dos ensinamentos
puritanos sobre o sdbado cristao” (Douglas, 1982, 233). Entretanto, apesar das
tentativas contrdrias da rainha Elizabete, os puritanos cresceram grandemente
em numero e influéncia, e “simultaneamente a esse crescimento houve
perseguicdes contra eles” (ibid.). Assim, “a separa¢do e a eventual saida dos
puritanos da Igreja Anglicana, durante o reinado de Carlos I (1625-1649) e de
seu filho Carlos II (1660-1685), tornaram-se inevitaveis~ (ibid.).

Nesse periodo, o domingo sabético foi consagrado, em sua expressdo mais
madura, na Confissdo de Fé de Westminster (1646). O preceito se tornou “uma



lei do Dia do Senhor”, no século 17, determinando sua observancia e proibindo
o comércio e o trabalho, exceto atos de caridade aos necessitados. Essa lei foi
levada para as colonias americanas (Ringwald, 2007, 101).

Da segunda metade do século 16 até inicio do 17, os protestantes
anglicanos foram despertados para a observancia do quarto mandamento da lei
de Deus. Entretanto, prevaleceu entre eles a “teoria da transferéncia”, segundo
a qual o preceito do dia de descanso biblico permanecia, mas ndo mais para o
sétimo, e sim para o primeiro dia da semana.

UMA LEI CONTRA O SABADO

Alguns pensadores ingleses estiveram inclinados ao mandamento do
sdbado cristdo. Todavia, a vertente puritana que emergiu dos anglicanos foi
muito mais consagrada nessa pratica religiosa. Com os puritanos, o sdbado
cristdo, ou seja, o domingo, tornou-se lei civil.

O historiador americano George Marsden afirma que “o sdbado puritano
foi, provavelmente, o simbolo mais marcante da civilizacdo evangélica no
mundo de fala inglesa, e foi um grande problema para a Reforma onde os
interesses religiosos e sociais coincidiam” (2006, 13). Em 1871, o Conselho
Nacional Congregacional britanico declarou: “O descanso do sdabado é
indispensével para a manutencdo da sadde, da virtude e do principio cristdo
neste pais” (ibid.). Portadores de uma visdo religiosa que nio deixava o Estado
fora da Igreja, os puritanos estavam convencidos de que “o devido
reconhecimento da santidade do sébado [era] a principal pedra angular na
fundacao da Igreja e da nossa civiliza¢do crista” (ibid.).

Com os puritanos, a doutrina do sébado cristdo deslizou para o Antigo
Testamento sem receios. Eles usavam a Biblia, especialmente os ensinamentos
judaicos no Antigo Testamento, para justificar o “descanso dominical” como um

sdabado biblico (Ringwald, 2007, 102).

Desde cedo, para os puritanos, o sébado era o sinal de uma alianga entre
Deus e seu povo, antes para os judeus e, depois, para os cristdos. Para eles, o
domingo era “o sdabado cristdo”, e como tal era obrigatério a todos os fiéis.
Estavam convictos de que nunca houve a inten¢@o de que fosse anulado ou



profanado.

Os puritanos procuravam basear seus pontos de vista inteiramente na
autoridade das Escrituras. Entre eles, surgiu também um grupo que acreditava
que o sétimo dia do quarto mandamento do decdlogo nunca fora alterado e que
“a obediéncia a lei de Deus requerlia] a observancia adequada do sdbado, como
o sétimo dia” (Douglas, 1982, 229).

Do outro lado da polémica, estava a igreja estabelecida, que, por
intermédio de seus clérigos e dos estudiosos, argumentava contra ambas as
posicoes defendidas pelos adversarios puritanos. “Esses anglicanos, com apoio
da coroa, desenvolveram o que eles julgavam razodveis argumentos baseados na
histéria da igreja para ndo aceitar o ensino puritano sobre o sébado. Os da igreja
estabelecida acreditavam que os puritanos eram fandaticos na insisténcia em
uma criteriosa observancia do sabado” (ibid.).

No entanto, os puritanos estavam seguros de uma alianca com Deus, a
qual teria no sébado o seu sinal eterno. Com todo rigor, eles defendiam que o
mandamento sobre o sibado em todo o Antigo Testamento era verdadeiro.
Assim, o sdbado se tornou, para esses cristdos puritanos, o sinal e a garantia de
sua eleicdo e alianca com Deus.

Christopher Ringwald afirma que o modelo de comunidade dos puritanos
eram os israelitas e os cristdos apostélicos. Eles estavam certos de que, a luz das
Escrituras, o sébado tinha de ser estabelecido como uma doutrina. Para aqueles
que questionavam a mudanga para o domingo, os puritanos respondiam que “o
componente moral do quarto mandamento fora estabelecido na cria¢do”, mas
que esse era um dia de descanso e adoracdo, podendo ser guardado em
qualquer dia da semana (Ringwald, 2007, 103). Eles argumentavam que “a
exigéncia do sétimo dia se aplicava somente aos israelitas em seu contexto
histérico” (ibid.). Se o apéstolo Paulo, um favorito dos reformadores, se opos ao
sdbado, ele devia ter em mente o aspecto cerimonial ou judaico do mesmo” .
Assim, os puritanos passaram a defender “um domingo cristdo observado com o
mesmo rigor dos judeus fariseus” (ibid.).

Os puritanos chamavam esse dia de “sdbado” a fim de evitar as expressoes
“Dia do Senhor” ou “Domingo”; as quais desprezavam como termos que
evocavam a adora¢do pagd ao Sol (ibid.). Eles se convenceram também de que



Deus descansou no sétimo dia da criagcdo e que abencoou e santificou esse dia.
Para eles, “os judeus guardavam esse sdbado aos sébados; mas, por causa da
ressurrei¢do, Deus mudou tanto o dia quanto seu caréter sagrado para o
primeiro dia da semana, o sdbado cristdo, como um sinal da nova alianc¢a”

(Wigley, 1980, 21).

Os pensadores puritanos defendiam que “as palavras do quarto
mandamento sdo um modelo que pode ser aplicado a qualquer dia da semana,
do qual Deus se agrade, para ser colocado em lugar do sébado, seja o primeiro
ou o tltimo dos sete dias” (Willison, 1820, p. x). Pois, quando se diz: “O sétimo
dia é o sdbado do Senhor teu Deus”, para eles, “isso significa ndo o sétimo dia
desde a criacdo, mas qualquer sétimo dia depois de uma sequéncia de seis dias

de trabalho” (ibid.).

A seriedade com que os puritanos se dedicaram a pritica dessa doutrina
estava enraizada em seu conceito da alianca e em sua “auto-avaliacdo como o
povo escolhido de Deus” em sucessio a Israel (Douglas, 1982, 233).

No espirito disciplinado do calvinismo, os puritanos ingleses incentivavam
uma “nova consagra¢do do tempo”. Eles pregavam contra os dias santos e, em
lugar dos calendarios litargicos antigos, destacavam o sdbado. “Guardado no
domingo, em honra da ressurreicdo de Jesus, o sébado puritano era um
momento em que todo o trabalho era deixado a fim de que as pessoas
prestassem atencdo as coisas divinas” (Albanese, 2013, 90).

No pensamento puritano, “o tempo é um tesouro de valor inestimavel”;
mas, de todo tipo de tempo, “o tempo do sdbado é o mais precioso, e deve ser
redimido com o maior cuidado, como algo de que nossa salvacio depende de
maneira peculiar” (Willison, 1820, 26, 27).

Os puritanos acreditavam que a Inglaterra, sob o reinado de Tiago, era sem
esperancga. Os pastores da corrente puritana haviam sido muitas vezes rejeitados
e até mesmo silenciados pelos reis. Assim, “para estabelecer uma nova
Jerusalém que preservasse o sdbado em sua integridade, os puritanos partiram
para a América” (Ringwald, 2007, 106).

Antes, porém, muitos deles tinham se refugiado na Holanda. Entretanto,
depois de dez anos buscando em vao pela observancia ideal do domingo



sabatico, eles resolveram deixar o pais, onde tinham sido gentilmente recebidos.
Entdo foram até as “extremidades da terra”, na distante América, para observar
“0 dia do Senhor” com 0 mesmo rigor dos antigos israelitas.

Os que mantinham o sdbado “do sétimo dia” eram uma minoria entre os
puritanos, na primeira metade do século 17, na Inglaterra. Entretanto, essa
minoria remanescente se manteve firme em sua posicao de que “o decdlogo
ainda era obrigatério para todos os seres humanos, e que a diferenca entre a
antiga e a nova alianca ndo impde qualquer altera¢@o no dia original de
descanso” (Douglas, 1982, 237).

Entre essa minoria remanescente, havia um homem chamado John Trask,
um pregador itinerante, ordenado em 1611. Trask se convenceu de que deveria
guardar o sétimo dia. Ele deixou a Igreja Anglicana estabelecida e passou a
pregar como um ministro puritano. Para ele, de fato, o quarto mandamento se
referia ao “verdadeiro e permanente sdbado de Deus”. Trask conseguiu atrair
um pequeno grupo de seguidores que aceitaram o sabado do sétimo dia. Ele
logo passou a insistir em todos os feriados e na dieta do judaismo e, ainda,
exigia de seus seguidores que trabalhassem no domingo.

A Igreja Anglicana ndo chegou a punir os guardadores do sdbado cristao.
Entretanto, por causa do sébado do sétimo dia e de suas prega¢oes, Trask foi
acusado de fazer do “povo de Deus”, pertencente a sua majestade, um povo
judaizado. Assim, ele e sua esposa, Dorothy, foram presos em 1618. Na prisao,
ele fraquejou. “Porém, os membros de sua igreja estavam tdo firmemente

enraizados que sua fraqueza ndo afetou a crenca deles sobre o sdbado”
(Douglas, 1982, 237).

Ringwald afirma que a experiéncia de John Trask ilustra a severidade dos
cristdos anglicanos daquela época. “Eles chicotearam Trask, pregaram nele um
simbolo de execragdo e o estigmatizaram como um judeu” (2007, 105).
Condenado a prisdo perpétua, ele se retratou e foi liberado. “Sua esposa
Dorothy, no entanto, manteve-se firme e passou 25 anos na prisao guardando o
sdbado como o sétimo dia da semana e recusando alimentos impuros & maneira

do judaismo” (ibid.).

LEI A FAVOR DO DOMINGO



Os puritanos sentiam-se comprometidos diante de Deus a guardar o
domingo da mesma forma que os judeus haviam guardado o sdbado. A fim de
garantir o cumprimento desse dever, eles entenderam que deveriam fundar uma
nag¢do cujas leis civis sustentassem as leis religiosas.

No século 17, os problemas religiosos e politicos que separavam os
puritanos dos demais cristdos na Inglaterra forcaram muitos deles a deixar a
igreja estabelecida e, mais tarde, sua terra natal. Tendo se refugiado na
Holanda, eles ainda encontravam dificuldades para manter seus pontos de vista
e suas préticas religiosas em um pais que nio era seu lar original.

Ao mesmo tempo, os lideres puritanos percebiam uma gradativa frouxidao
por parte de suas comunidades na Holanda, especialmente na observancia do
sdabado (domingo). A tnica solugdo, pensavam eles, seria ter uma pétria deles
mesmos, estabecida sobre seus principios religiosos. Assim, eles viram no
distante, mas atrativo Novo Mundo, a possibilidade de um lar definitivo onde
pudessem comecar uma sociedade a partir das fundac¢des e onde o dia do
Senhor fosse parte das leis civis.

No inicio do século 17, dois grupos de puritanos desembarcaram na
América e se estabeleceram em Plymouth, no nordeste do que mais tarde se
tornaria os Estados Unidos. Essas migra¢oes deram inicio 2 Nova Inglaterra e
ao estabelecimento do puritanismo e do sdbado (domingo) na América. Assim
diz Walter B. Douglas: “Recordando o lugar dos puritanos na criacdo e
desenvolvimento desta Reptblica, nos lembramos de que a guarda do santo dia
de sdbado é uma de suas poderosas pedras angulares” (1982, 239).

George Marsden afirma que “o sdbado puritano, em que o dia do Senhor
era rigorosamente observado para o culto, em vez de trabalho ou lazer, foi um
dos principais simbolos da civiliza¢do protestante na América” (1995, 25). Com
o tempo, alguns Imigrantes europeus, tanto de grupos protestantes que nao
eram sabatistas e especialmente de paises catélicos, chegaram a ameacar esse
costume. Para esses, o sdbado cristdo era mais um feriado. Os protestantes
puritanos, no entanto, “lutaram ferrenhamente para fazer valer os seus
costumes sabaticos por for¢a de lei” (ibid.).

Por causa dessas medidas, as colonias puritanas americanas logo
desenvolveram uma “legislacdo dominical contra a profana¢do do dia do Senhor,



e as penalidades para as violacdes dessas leis dominicais eram frequentemente
pesadas e graves” (Douglas, 1982, 240).

John A. Gribb afirma que as autoridades civis, no inicio da Nova
Inglaterra, aprovaram leis que proibiam “ndo s6 crimes sexuais, mas também
blasfémia, embriaguez, jogos de azar e viola¢do da santidade do sdébado por meio
de comportamento inadequado” (2011, 270). Suas comunidades tinham
elevadas concepg¢oes de valor do tempo e do trabalho, o que ajudou a criar uma
consciéncia sélida da importancia do uso sagrado das horas do dia do Senhor.
“A vida [puritana] era claramente marcada por minutos, horas, dias e esta¢coes
do ano. O mais importante entre esses periodos de tempo era o sdbado, cuja
violacdo era punida por lei” (ibid.).

Apesar de terem deixado a Inglaterra por serem perseguidos, os puritanos
de Massachussets ndo acreditavam em tolerancia religiosa. Eles consideravam
que sua ida para a América ndo era para promover a tolerAncia, mas para fazer o
que era certo diante de Deus. E o certo era o que eles acreditavam ser certo.

O primeiro dos puritanos que ndo se sentiu livre para servir a Deus como
desejava, nem mesmo na América dos puritanos, foi Roger Williams. Ele nao
queria a Igreja e o Estado unidos porque, segundo entendia, esse era o
problema da Inglaterra. Assim, em 1635, Williams foi banido da colénia de
Massachussets e entdo comecou uma nova colénia em Rhode Island, que se
tornou um reftigio para dissidentes e perseguidos pelo puritanismo de
Massachusetts. Williams fundou a cidade de Providence, que era o centro da
colonia de Rhode Island, o primeiro local na América em que liberdade religiosa

era um direito e onde “a separacdo entre Igreja e Estado foi mantida” (Stein,
2012, 268).

Por isso, os experimentos de Rhode Island sdo associados a tolerancia
religiosa. Ndo havia nenhuma igreja estabelecida ali. Para Williams, o governo
deveria garantir a ordem social, mas ndo poderia controlar a vida religiosa. “Foi
Roger Williams — ndo Thomas Jefferson — quem primeiro usou a metéfora do
muro de separacdo entre Igreja e Estado, mas sua finalidade era proteger a
igreja de ser corrompida pelo mundo” (Corbett e Corbett, 1999, 40).

Por causa da liberdade religiosa, a colonia de Rhode Island se tornou
diversificada em termos de crencas protestantes. Roger Williams ajudou a



fundar uma igreja batista. Ele mesmo foi batista por um tempo. Além de
batistas, havia quakers e, depois, anglicanos e congregacionais. “Uma variedade
de pontos de vista protestantes estava representada; e, eventualmente, houve
também judeus e catélicos em Rhode Island” (ibid, 41).

Com essa visdo pluralista e tolerante, Rhode Island também nao tinha leis
dominicais. Por isso, os batistas do sétimo dia puderam se estabelecer ali. Em
1664, Stephen Mumford, um batista do sétimo dia, chegou de Londres e se
estabeleceu em Newport, Rhode Island. Logo, muitos simpatizaram com suas
ideias e priticas religiosas e passaram a guardar o sdbado do sétimo dia.
Deixando suas igrejas, eles fundaram a primeira Igreja Batista do Sétimo Dia na
América, em 1771 (Sperry, 1945, 274). Por muitos anos, apés sua organizagio,
essa lgreja Batista do Sétimo Dia, em Newport, foi “o centro para quase todos
aqueles que guardavam o sdbado em Rhode Island e Connecticut”. A igreja
cresceu tanto pela chegada de batistas do sétimo dia da Inglaterra como por
conversdes ao sdbado na colénia de Rhode Island (Douglas, 1982, 241).

Os batistas do sétimo dia parecem ter sido o primeiro grupo de puritanos
ingleses a manter a posi¢ao do sibado como o sétimo dia na América. Eles
encontraram em Rhode Island um lugar aberto para o exercicio de sua liberdade
de consciéncia, o que os puritanos de Massachusetts ndo desejavam manter.

As leis dominicais dos puritanos perduraram em certos estados americanos
mesmo ap6s a fundagido da Republica. Entretanto, elas perderam sua forca apés
a consolida¢@o da separacio entre Igreja e Estado no século 18, com a fundagio

da Republica.

Frank Lambert diz que os pais puritanos criaram o simbolo da América
como reftigio de liberdade religiosa e os Estados Unidos como uma nagao crista
livre. Apesar do regime pluralista e de diversidade estabelecido em Rhode
Island, foram os pais fundadores da Reptblica, no século 18, que garantiram a
plena liberdade de consciéncia e fé ao definir o papel da Religido na sociedade
americana, em separa¢do ao papel do Estado, para toda a nag¢do. Para Lambert,
o legado em “separar Igreja e Estado s6 pode ser entendido sob o pano de fundo
da Revoluc¢ao Americana” (2003, 2, 3).

O impulso dos puritanos para guardar o sibado no primeiro dia da semana
e garantir essa observancia por forca de lei ndao perdurou por muito tempo ap6s



a fundacdo da Republica dos Estados Unidos. No entanto, a consciéncia dos
religiosos americanos acerca do papel da América no mundo, como o novo
[srael, sugere que esse impulso pode ressurgir com for¢a em um movimento de
reforma da religido e da sociedade.

Essa insercdo da Igreja nos limites do Estado para impor a guarda do
sdabado cristdo (domingo) por forca de lei é o acontecimento escatoldgico
previsto em Apocalipse 13. Esse serd o ponto de partida para a grande
tribulacdo para aqueles que perseveram em guardar o verdadeiro sdbado do
sétimo dia, conforme a Palavra de Deus ensina.



O Cristo Entronizado

uando estavam para deixar o Egito, os israelitas foram orientados a

sacrificar a primeira Pdscoa. O sangue de um cordeiro imolado em

sacrificio devia ser aplicado aos batentes das portas de suas casas. Na
tltima noite deles no Egito, o Senhor desceu do céu e espalhou a destruicao
sobre todas as casas, mas “passou por cima” (o significado de pédscoa) das casas
dos israelitas as quais estavam seladas com a marca do sangue do cordeiro (Ex
12:26, 27, 29). Assim o cordeiro sacrificado tornou-se para eles um memorial
de seu livramento como povo da alianca.

O protagonista do Apocalipse é o Cordeiro que foi morto e que, pelo seu
sangue, nos resgatou de nossos pecados (Ap 1:5), adotando-nos como parte da
comunidade da alianca. Em suas visdes, Jodo diz que contemplou “um Cordeiro
como tendo sido morto” (Ap 5:6). Entretanto, no Apocalipse, o Cordeiro s6 tem
as marcas de seu sacrificio na cruz.

O destaque do Cordeiro no Apocalipse é sua posicdo ao lado da Majestade
do Céu. De fato, Jodo o descreve como “o Ledo da tribo de Jud4, a Raiz de
Davi” (v. 5). Na natureza, o ledo é a figura da realeza; e Jud4 é a tribo da qual o
“cetro” ndo se afastaria (Gn 49:10). Deus garantiu a Davi que seu trono seria
estabelecido “para sempre” (1Cr 17:14). A promessa se cumpre em Jesus
Cristo, o Reis dos reis. E assim que o Apocalipse o retrata. O Cordeiro de Deus
nao esta mais na cruz, mas no trono do universo.

Essas trés referéncias a realeza preparam o profeta para contemplar uma
das cenas mais importantes do grande conflito: a entronizag¢do do Cristo morto
e ressurreto, a direita da Majestade no Céu. Esta é a posicao e o status de Cristo
no livro do Apocalipse. Jodo escreveu um livro cujo protagonista ndo é o “servo
sofredor”, mas o Cristo entronizado como rei.

A visdo do Cristo entronizado na gléria se constitui em uma garantia do
Céu de que o grande conflito logo terminard e, o mais importante, com a vitéria



e a vindicacdo definitiva dos servos fiéis de Deus.

O CORDEIRO NO TRONO

As duas visdes de Apocalipse 4 e 5 estdo concentradas no trono de Deus.
A primeira mostra o Deus eterno em seu trono. A énfase desta visdo € sobre a
criacdo. Aquele que estd sentado no trono é “Santo, Santo, Santo”; é o “Senhor
Deus, o Todo-Poderoso, aquele que era, que é e que hé de vir” (Ap 4:8). Ele é
adorado pelos seres celestiais em virtude de sua obra criadora. “Tu és digno,
Senhor e Deus nosso, de receber a gléria, a honra e o poder, porque todas as
coisas Tu criaste, sim, por causa da tua vontade vieram a existir e foram criadas”

(v. 11).

Por sua vez, a segunda visdo estd centralizada na obra da redencao, e o
personagem principal é o Cordeiro. Ele é adorado como redentor: “Digno és de
tomar o livro e de abrir-lhe os selos, porque foste morto e com o teu sangue
compraste para Deus os que procedem de toda tribo, lingua, povo e nagdo e
para o nosso Deus os constituiste reino e sacerdotes; e reinardo sobre a terra”

(Ap 5:9, 10).

Jodo descreve o trono de Deus cercado de seres celestiais, incluindo os 24
ancidos com coroas de ouro sobre a cabeca (Ap 4:4). Eles devem ser
representantes da “totalidade dos redimidos e fiéis de Deus, tanto da igreja do
Antigo Testamento quanto do Novo Testamento” (Stefanovic, 2002, 186). Eles
sdo as primicias dos “vencedores” que se sentam com Cristo no trono para
reinar (Ap 3:21; 20:6). Por sua vez, os quatro seres viventes (Ap 4:6-8) devem
representar a totalidade da cria¢do de Deus: ledo (animais selvagens), boi
(domesticados), dguia (aves e peixes, 5° dia da criacdo) e o género humano

(Doukhan, 2002, 54).

Considerando-se o sentido amplo da cerimonia descrita nas visdes de
Apocalipse 4 e 5, Stefanovic afirma que essa passagem descreve “um especifico
e decisivo evento na histéria do universo” (2002, 160). Ele argumenta que
Apocalipse 3:21 prové a primeira sugestdo para a visdo da cerimonia da
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entroniza¢do de Cristo, quando este faz a promessa ao “vencedor”. Esse texto
funciona como uma conclusdo para a secdo da mensagem as sete igrejas e um
trampolim para a visdo do trono de Deus e de Cristo: “Ao vencedor, dar-lhe-ei



sentar-se comigo no meu trono, assim como também Eu venci e me sentei com
meu Pai no seu trono” (Ap 3:21). O texto prepara o leitor para a visdo da
entroniza¢do do Cordeiro ao lado da Majestade (Ap 4-5) e garante a vitéria
final do novo Israel sob a bén¢do do Cristo entronizado e a presenga do Espirito
Santo derramado no Pentecostes.

Os capitulos 4 e 5 de Apocalipse descrevem, especificamente, a coroacio
do Cristo ressurreto, glorificado e assunto ao trono celestial, depois de sua
encarnag¢do, morte e ressurreicdo. Dois eventos devem ainda tomar lugar: o
juizo final e a subsequente segunda vinda quando o plano da salvacao terd sua
consumacio definitiva. Uma vez que o Cristo encarnado, morto e ressuscitado
recebeu o trono e o governo do universo, tendo enviado o Espirito sobre a igreja,
sua segunda vinda para a redencéo final dos fiéis e para a condenacéo dos

infiéis se torna um evento irrevogdvel e iminente (cf. SI 24:7-10; Dn 7:13, 14;
9:24).

A entroniza¢do de Cristo no santudrio celestial é, portanto, um evento
crucial na histéria do universo. Esse evento inaugura o ministério sacerdotal e o
reinado de Cristo no Céu, cuja exaltacio assegura a vitéria final sobre o pecado,
sobre Satands e seus aliados. “A entronizacio de Cristo marca o comeco do fim,
define a natureza do fim da histéria e descreve quem tomara parte na vitéria do
Cordeiro” (Stefanovic, 2002, 209). Sem esse evento crucial o conflito contra as
forcas opositoras, na segunda metade do Apocalipse, ndo poderia portar a
garantia da vitéria do remanescente.

A visdo do Cristo entronizado e glorificado, sendo agora Senhor do Céu e
da Terra, era bem clara e vivida para os apéstolos. “Estévio, cheio do Espirito
Santo, fitou os olhos no céu e viu a gléria de Deus e Jesus, que estava a sua
direita; e disse: Eis que vejo os céus abertos e o Filho do Homem, em pé a
destra de Deus” (At 7:55-56). A visdo lhe assegurou a vida eterna diante do
martirio, e revelou a Estévao que Jesus se levantou do trono para lhe garantir
isso. Os apo6stolos se referiram a Jesus a destra de Deus indimeras vezes (At
2:25, 33, 34; 5:31; Rm 8:34; Ef 1:20-22; Fp 2:8-10; Cl 3:1; Hb 1:3, 13; 8:1;
10:12; 12:2; 1Pe 3:22; Ap 5:1, 7).

A visdo do Senhor glorificado, detendo o controle do trono do universo,
motivou as ag¢oes dos apdstolos e era a fonte de sua fé e coragem em face das
provagdes e perseguicoes. Essa visdo, sem duvida, também desperta a conviccdo



de que a segunda vinda do Senhor é parte de uma cadeia de acontecimentos na
histéria da salvagao cujo fluxo é irrevogivel e irreversivel. Por isso, os apéstolos
estavam convictos de que Jesus viria sem demora.

Sendo que Cristo é entronizado como rei no universo e como sumo
sacerdote no templo celestial, a histéria da salvacdo tem seu fluxo confirmado e
caminha para sua consumacdo. O ato de Cristo tomar o livro selado, com sete
selos, tendo autoridade para abri-los (Ap 5:7-9), é uma representacio de sua
autoridade para dirigir os acontecimentos de modo a cumprir o mistério de
Deus na salvacdo de seu povo e na aniquilacido do pecado e dos impenitentes.

Stefanovic argumenta que o livro selado simboliza as promessas de Deus
quanto a dar o reino a seu povo. O fato de o livro ser entregue a Cristo, o qual
por seu sacrificio e ressurrei¢@o levou a promessa acerca do reino a seu
cumprimento (Ap 5:9-10), significa que Cristo tem recebido o senhorio, a
autoridade e todo o poder para reinar (Ap 5:12; cf. Fp 2:9-11; 1Pe 3:22).

A entrega do livro a Cristo também significa transferir o dominio do
mundo para ele, que foi condenado pelo pecado, mas que se ergueu vitorioso
sobre seus inimigos. Assim, entregando-lhe o livro, o Pai investe Cristo como o
governante do universo para o periodo final do grande conflito. Deus transfere
para Cristo o cumprimento de seu plano eterno em relagdo ao destino deste
mundo. Jesus disse que o “Pai a ninguém julga, mas ao Filho confiou todo
julgamento” (Jo 5:22). Para Stefanovic, “o livro selado se relaciona com o
conceito de ‘mistério de Deus’, a frase com que o Novo Testamento se refere ao
plano divino para redimir e congregar todo o universo e estabelecer seu reino

eterno” (2002, 176).

Ele pode ser comparado com o livro da alianca que ficava guardado dentro
da arca da alianca (cf. Dt 31:9, 24-26). Por isso, o livro selado pode também
aludir ao contetido da segunda parte do livro do Apocalipse, uma vez que arca é
aberta no inicio desse conjunto de visdes iniciadas em Apocalipse 11:19. A
segunda metade do Apocalipse retrata a consumacao escatolégica com o
cumprimento final do plano de Deus para a salva¢do da humanidade (ibid.,

367).

Ressurreto e glorificado, Cristo subiu ao Céu exibindo um troféu de sua
vitéria. Muitos santos que dormiam no pé da terra ressurgiram com Ele e foram



levados ao Céu como as primicias de seu sacrificio (ver Mt 27:51-53; cf. Sl

68:18; Ef 4:8; White, 1990a, 786).

A entroniza¢do de Cristo e a inaugura¢ido do santudrio celestial ocorrem
nos dias seguintes a ascensdo. Uma grande cerimonia celestial estava preparada
para receber o Reis dos Reis ap6s sua estada na Terra por mais de 30 anos. O
Salmo 24 fala dessa recepg¢io nas cortes celestiais, e as visdes de Apocalipse 4 e
5 retratam as cerimonias de coroa¢do como rei e un¢do como sumo sacerdote.
Ciente desses eventos, o escritor de Hebreus diz que “possuimos tal sumo
sacerdote, que se assentou a destra do trono da Majestade nos céus” (Hb 8:1).

Em Patmos, o idoso Jodo viu a entroniza¢do de Cristo no Céu, em uma
visdo que retomou o evento passado que ja fazia cerca de 60 anos. O contetido
de Apocalipse 4 e 5, sem duvida, estava na base da certeza de Jodo de que
Cristo viria “sem demora” (Ap 22:20). Em volta do trono de Deus, os anjos, os
24 ancidos e os seres viventes, representando diferentes segmentos do mundo
criado e redimido, exaltam a Cristo como digno de consumar o plano da
redenc¢do, porque, com seu sangue, ele comprou para Deus pessoas “de toda
tribo, lingua, povo e na¢ao” (Ap 5:9).

A entroniza¢do do Cordeiro no trono do universo possibilita o
cumprimento da promessa do Pentecostes. A descida do Espirito sobre a igreja,
lavada no sangue do Cordeiro, coroa a nova alianca ndo s6 com a lei escrita no
coracdo, mas com o selo do Espirito.

A DESCIDA DO ESPIRITO

A visdo de Apocalipse 5 trata tanto da entronizac¢do de Cristo quanto dos
desdobramentos desse fato, em termos da descida do Espirito Santo sobre a
igreja na Terra, para o cumprimento do plano da salvagao.

Para muitos especialistas, o Pentecostes estd referido em Apocalipse 5,
como um resultado da inaugura¢do do santudrio celestial e da entronizacdo de
Cristo. Esse evento deve ter tomado lugar no Céu nos dez dias seguintes a
ascensdo, e as solenidades de recepg¢io ao Cristo vitorioso diante de Deus
podem ter atingido o climax no dia de Pentecostes (Davidson, 1992, 122).



Cristo foi aclamado como digno de “receber o poder, e riqueza, e
sabedoria, e for¢a, e honra, e gléria, e louvor” (Ap 5:12), pois com seu sangue
Ele comprou para Deus os que procedem de “toda tribo, lingua, povo e nacao”
(5:9). Nesse exato momento da glorificag¢@o, o Espirito Santo foi enviado sobre
os apostolos em Jerusalém, no dia de Pentecostes. Com isso, eles foram
capacitados pelo Espirito de Deus com poder e dom de linguas a ganhar para
Deus pessoas provenientes de “todas as na¢des debaixo do céu” (At 2:5).

Jesus dissera que, se Ele ndo fosse, o Consolador nao viria, mas Ele
enviaria o Espirito logo que fosse entronizado (Jo 16:13, 14). O Senhor dissera
que “toda autoridade” lhe fora dada no Céu e na Terra (Mt 28:18) e, por causa
disso, os discipulos receberiam “poder” ao descer sobre eles o Espirito Santo
para que fossem suas testemunhas (At 1:8). De fato, ao ascender ao Céu, Ele
foi recebido e “assentou-se a destra de Deus” (Mc 16:19).

Em sua pregacdo, no Pentecostes, Pedro afirmou aos judeus que o Jesus
crucificado fora ressuscitado dos mortos e exaltado a “destra de Deus, tendo
recebido do Pai a promessa do Espirito Santo”. Por isso, afirmou o apéstolo, Ele
“derramou isto que vedes e ouvis” (At 2:32-36). Na ascensdo do Senhor,
cumpriu-se a profecia do salmista, citada por Pedro: “Assenta-te 2 minha
direita, até que Eu ponha os teus inimigos por estrado dos teus pés” (At 2:34,

35;cf. SI110:1; Hb 1:8, 9; 8:1 e 2).

H4, portanto, uma extensa relagéo entre a entronizacao de Cristo e a
descida do Espirito Santo sobre os discipulos no Pentecostes, o que refor¢a o
fato de que o Cristo entronizado tem toda autoridade para consumar o plano da
salvacdo. A atuacdo do Espirito Santo para conversio e libertacdo do pecado,
em cumprimento do “ano aceitdvel do Senhor” (Lc¢ 4:19), é uma confirmagdo de
que Jesus Cristo de fato reina no trono celestial.

Nesse sentido, a descida do Espirito como resultado da aceita¢do do
sacrificio de Cristo é o cumprimento da promessa da nova alianca dada por
intermédio de Jeremias. Deus prometeu: “Firmarei nova alian¢a com a casa de
Israel e com a casa de Juda. [...] Na mente lhes imprimirei as minhas leis,
também no coracdo lhas inscreverei, Eu serei o seu Deus, e eles serdo o meu
povo” (Jr 31:31, 33). Ezequiel retoma a promessa e assegura a restauracdo de
[srael mediante a descida do “Espirito” para que os servos de Deus andem nas
suas “leis” e nos seus “estatutos” (Ez 36:27). Isafas diz que a lei seria selada no



“coracdo” dos “discipulos” do Senhor (Is 8:16).

De fato, o Novo Testamento confirma que o Espirito da promessa é
enviado para gravar a lei no corac¢do dos servos de Deus, na nova alianga (ver
Hb 8:10). Segundo o apéstolo Paulo, os crentes sdo “selados com o Santo
Espirito da promessa” (Ef 1:13). O cumprimento dessa promessa s6 é possivel
porque o Cordeiro que foi morto ressurgiu e, tendo se assentado a direita da
Majestade, pode tomar o livro do destino em suas méos e consumar o plano da
redenc¢do, mediante o envio do Espirito Santo sobre a igreja.

Além disso, hd também evidéncias de que a descida do Espirito no
Pentecostes coincide com o dia da entrega da lei no Sinai, o que reforca o papel
do Espirito em levar os crentes ao cumprimento da vontade divina. Essa
correlagdo também une a igreja crista a igreja do deserto, como um mesmo
Israel sob uma mesma alianc¢a firmada em duas fases.

Moisés relata que os hebreus celebraram a primeira Pdscoa no dia 14 do
primeiro més, que é abibe (ou nisd). Nesse dia, eles sacrificaram o cordeiro
pascal, cujo sangue foi aplicado as umbreiras de suas portas como sinal de seu
pacto com Deus para a libertacdo (Ex 12:6).

Tendo partido do Egito, eles chegaram ao Sinai no primeiro dia do terceiro
més (Ex 19:1). Nesse mesmo dia em que chegaram ao Sinai, Deus lhes disse:
“Estejam prontos para o terceiro dia; porque no terceiro dia o Senhor, a vista de
todo o povo, descerd sobre o monte Sinai” (Ex 19:11, italico acrescentado). A
énfase desse relato de Moisés é a descida de Deus sobre o monte e a
congregacio de Israel. Ele usa o verbo “descer” sete vezes em Eixodo 19. De
fato, Deus desceu sobre o Sinai a vista de todo o Israel no terceiro dia da
chegada deles ali.

Desde a saida do Egito, ao longo da jornada, eles devem ter caminhado 17
dias do primeiro més (nisa) e mais 29 dias do segundo (liar), chegando ao Sinai
no 47° dia ap6s a Pdscoa, no inicio (ou no por do sol) do “primeiro dia” do
terceiro més. Nesse dia, Deus lhes prometeu que, ao terceiro dia, do terceiro
més (sivd), ou seja, no 50° dia da saida dos filhos de Israel do Egito, Ele
desceria sobre o monte (ver Ex 19:11, 16, 18). Essa descida do Senhor sobre o
monte e a congregacdo de Israel ocorreu, portanto, exatamente no dia de
Pentecostes, quando a lei foi proclamada (Ex 20; cf. Davidson, 1992, 123). De



fato, a tradi¢do judaica relacionava a festa de Pentecostes ao pronunciamento
da lei, que ocorreu 50 dias depois de os israelitas terem celebrado a primeira
Pédscoa e saido do Egito (Ex 19:1-16), e “um dos propésitos do Pentecostes era
comemorar o pronunciamento da lei” (ed. Nichol, 1:675).

Na nova alianca, tendo Jesus sido sacrificado na Pdscoa, transcorreram 50
dias até o Pentecostes, quando Ele foi entronizado, e o Espirito, entdo, desceu
sobre os discipulos em Jerusalém, em cumprimento da nova alianca para
escrever e selar a lei no coragdo dos crentes, como os profetas Jeremias e
Ezequiel haviam prometido.

Essa associag@o entre a descida de Deus sobre o Sinai para a entrega da lei
(Ex 19, 20) e a descida do Espirito sobre a igreja (At 2), ambas no dia de
Pentecostes, sugere que o evento do Sinai ndo foi uma mera comunicag¢io dos
preceitos divinos. Da mesma forma, sugere também que a descida do Espirito
sobre a igreja no Pentecostes ndo é apenas para uma comunicagdo de poder,
mas tem um proposito especifico em relagdo a lei dada no Sinai. Depois de
entregar a lei no Sinai, Deus disse que as palavras da lei deveriam ser colocadas
como “sinal” ou selo no corac¢do, sobre a mio e sobre a fronte (Dt 6:6, 8; 11:18).
Assim, uma experiéncia de selamento da lei no coragdo, no Espirito do
Pentecostes, era o plano de Deus para os antigos israelitas desde aquele 50° dia,
o primeiro Pentecostes de Israel. Contudo, embora um remanescente em Israel
tenha alcangado essa experiéncia (Sl 119:11), a nacdo judaica ndo recebeu esse
selo.

Mediante o sacrificio na cruz e a entronizac¢io de Cristo no Céu e a
consequente descida do Espirito Santo, o plano de Deus é retomado e levado a
efeito na nova alianga. Entdo, aquilo que “fora impossivel a lei”, para o antigo
[srael, Deus tornou possivel enviando seu Filho, a fim de que a “justica da lei se
cumprisse” com o novo Israel que ndo vive “segundo a carne, mas segundo o

Espirito” (Rm 8:3, 4, ARC).

Essa cena do santudrio (Ap 4 e 5) tem também relagoes diretas com Exodo
40, na inauguracio do santudrio e oficializacdo do sacerdécio aradnico (Ex
40:13-15). O Apocalipse, portanto, interpreta a entroniza¢do de Cristo como a
inaugurac¢do do santudrio celestial e a oficializacdo do ministério de Cristo no
Céu. O autor de Hebreus confirma que temos um sumo sacerdote “que se
assentou a destra do trono da Majestade nos céus, como ministro do santudrio e



do verdadeiro taberndculo que o Senhor erigiu, ndo o homem” (Hb 8:1-2).

O livro de Atos confirma essa associa¢@o ao emparelhar o evento do
Pentecostes cristdo com a entroniza¢do de Cristo (At 2:1, 34). Ellen White
também afirma o vinculo entre os dois eventos:

A ascensio de Cristo ao Céu foi, para seus seguidores, wm sinal de que
estavam para receber a béngdo prometida. Por ela deviam esperar antes de
iniciar a obra que lhes fora ordenada. Ao transpor as portas celestiais, Jesus foi
entronizado em meio a adoragido dos anjos. Tao logo foi essa cerimonia
concluida, o Espirito Santo desceu em ricas torrentes sobre os discipulos, e
Cristo foi de fato glorificado com aquela gléria que tinha com o Pai desde toda a
eternidade. O derramamento pentecostal foi wma comunicagdo do Céu de que a
confirmagdo do Redentor havia sido feita. Em conformidade com sua promessa,
Jesus enviara do Céu o Espirito Santo sobre seus seguidores, em sinal de que FEle,

como Sacerdote e Rei, recebera todo o poder no Céu e na Terra, tornando-se o
Ungido sobre seu povo (White, 1990, 38, 39).

Stefanovic argumenta que, em Apocalipse 5:9 e 10, o cantico dos 24
ancidos (representantes da humanidade redimida) retoma Exodo 19:5 e 6. Além
disso, os relampagos e o som de trovao procedentes do trono (Ap 4:5; cf. Ex
19:16), o clangor de trombeta (Ap 4:1; cf. Fx 19:16-19) e o chamado “sobe
aqui” (Ap 4:1, ARC; cf. Ex 19:20, 24) retomam os eventos do Sinai. Ele
entende que “a entrega da lei a Moisés se coloca em paralelo a tomada do livro
da alianca em Apocalipse 57 (2002, 34). Os judeus tradicionalmente liam, na
festa de Pentecostes, Exodo 19:1 a 20:23, que relata a descida de Deus sobre o
Sinai e o pacto com Israel, entre trovdes e relampagos, bem como a
proclamacdo dos dez mandamentos.

Assim, Jesus foi morto na Pdscoa e permaneceu ressurreto na Terra por 40
dias (At 1:3), e sua entrada no Céu se deu poucos dias antes do Pentecostes.
Os eventos desses 10 dias sdo da maior importancia no desdobramento dos
planos de Deus, e os apdstolos estavam cientes disso.



Pedro afirma, no sermdo do Pentecostes, que o Jesus que os judeus
crucificaram foi “exaltado” “a destra de Deus” e empossado como “Senhor e
Cristo” (At 2:32-36). Paulo assegura que o Cristo feito servo ressurgiu e
assentou-se nos “lugares celestiais”, tendo agora completo dominio sobre todo
“principado e potestade” (Ef 1:20-23) "nos céus, na terra e debaixo da terra” (Fp
2:10; cf. Ex 20:4; Ap 5:13); ou seja, Ele tem agora o controle de tudo em suas

maos.

Embora o Espirito Santo seja referido como “os sete Espiritos de Deus” em
Apocalipse 1:4 e 4:5, somente em Apocalipse 5:6, apés a entronizacio de
Cristo, é que Ele é “enviado” a toda a Terra, em cumprimento da promessa do
Pentecostes para a igreja.

Assim, a entroniza¢do do Cordeiro garante a consumagio da salvacio
mediante a descida do Espirito sobre a igreja, que é lavada e purificada no
sangue de Cristo. Também é a garantia de que os inimigos ndo permanecerdo
Impunes.

A VINGANCA DO CORDEIRO

Os eventos reportados nas visoes de Apocalipse 4 e 5, portanto, sdo da
maior importancia na compreensio da natureza irreversivel do plano divino.
Deus entrega todo o poder, o dominio e a autoridade (Mt 28:18) do universo
nas maos daquele Jesus que foi crucificado pela ira de malfeitores.

O periodo que separa a entronizacio de Cristo de sua segunda vinda é um
tempo necessdrio para consumar a obra salvifica. Entretanto, deve ser breve,
considerando-se a pressa do Senhor entronizado de “reger as nacdes com cetro
de ferro” (Ap 2:27; 12:5; 19:15). Ele tem pressa de vir para buscar os seus
eleitos (Jo 14:1-3), mas ndo se pode ignorar que Ele também tenha pressa de
vingar-se de seus inimigos.

Em Apocalipse 19, Jodo descreve o “Verbo de Deus”, no contexto da
segunda vinda, a partir dessa perspectiva. Ele diz que seus olhos sdo como
“chama de fogo” (19:12), de sua boca sai “uma espada para ferir [do grego
patasso: ‘atacar’, ‘castigar’, ‘ferir’] as nac¢oes” (v. 15). Um exército o segue, ao Ele
pisar pessoalmente o “lagar” da ira sobre seus inimigos (v. 15).



A visdo de Apocalipse 19 é também um desdobramento natural da
entronizacio do Cordeiro. Tendo recebido toda autoridade no Céu e na Terra e
cumprido o plano da salvacdo, com a mediacéo e o juizo investigativo, o Senhor
se manifestard em uma majestosa cena. Ele monta um cavalo branco e é
seguido por exércitos, em ordem de combate.

Essa visdo é compartilhada por Isaias, que registra a fala do Guerreiro
montado no cavalo: “O dia da vingan¢a me estava no coracdo, e o ano dos meus
redimidos é chegado” (Is 63:4). Estas palavras destacam o dia do Senhor, como
dia de ira sobre os povos, mas de salva¢do para os justos. Por outro lado, as
vestes manchadas de sangue (Ap 19:13) refor¢am a conexdo com a visdo de
[safas e “apresentam Deus como o executor de seus inimigos” (Kistemaker,

2001, 521).
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Ao mencionar a destruicdo dos inimigos, Jodo deixa sugerido ser esta uma

tarefa exclusiva do Cavaleiro, ndo dos exércitos que o acompanham. “Ele
mesmo as regerd com cetro de ferro e, pessoalmente, pisa o lagar do vinho do
furor da ira do Deus Todo-Poderoso” (Ap 19:15). Isaias registra uma fala
semelhante do Guerreiro: “Olhei, e ndo havia ninguém que me ajudasse, e
admirei-me de ndo haver quem me sustivesse; pelo que o meu préprio braco me
trouxe a salva¢do, e o meu furor me susteve. Na minha ira, pisei os povos, no
meu furor, embriaguei-os, derramando por terra o seu sangue” (Is 63:5, 6).

Kistemaker destaca que “o Comandante do exército encarrega-se dos
inimigos com a espada que sai de sua boca, notadamente, a Palavra de Deus”. A
Palavra é “viva, e eficaz, e mais cortante do que qualquer espada de dois gumes”

, , P



(Hb 4:12) e, com ela, “o Guerreiro do céu destruird os seus oponentes” (2001,
522).

A imagem da espada afiada que sai da boca do Guerreiro é descrita na
primeira visdo na ilha de Patmos: “Da boca safa-lhe uma afiada espada de dois
gumes” (Ap 1:16). Paulo também afirma que, em seu retorno, Cristo eliminara
o iniquo com “o sopro de sua boca e o destruird pela manifestacdo de sua vinda”
(2Ts 2:8). Assim, a batalha que o Senhor luta contra os inimigos nido é com
espada literal, mas com sua Palavra (ver Is 11:4; 49:2; Sl 2:9).

Entretanto, o verbo “reger” usado para o trabalho do Cavaleiro (Ap 19:15)
também significa “pastorear” (ver Ap 7:17; 12:5). Nesse caso, Cristo “rege” e
“pastoreia” as na¢cdes com seu cetro, no sentido de que rege como senhor sobre
0s inimigos; mas, a0 mesmo tempo, “pastoreia” e salva seus eleitos. Isso explica
a espada ser de dois gumes. Ela trard a recompensa por causa da misericérdia
do Guerreiro, mas também a destruicdo vird na esteira da sua ira.

O resultado do confronto com a “espada” do Guerreiro é que toda a face da
Terra ficard coberta com os corpos dos derrotados. Assim, um anjo posto em pé
no Sol clama a todas as “aves que voam pelo meio do céu”, ou seja, as aves de
rapina, que venham e se retinam para “grande ceia de Deus” (Ap 19:17). A elas
se oferecem “carnes de reis, carnes de comandantes, carnes de poderosos,
carnes de cavalos e seus cavaleiros, carnes de todos, quer livres, quer escravos,

tanto pequenos como grandes” (19:18; adjetivos equivalentes descrevem os
selados da besta em Ap 13:16; 6:15).

Nesse convite as aves que voam pelo meio do céu, Jodo retoma a visdo de
Ezequiel, em que as aves de rapina e as feras da terra sdo chamadas para
consumir carne e sangue de homens poderosos, principes, cavalos e seus
cavaleiros, além de soldados (Ez 39:4, 17-20). Celebrando a vitéria de Deus
sobre o “dragdo”, ou o farad, no éxodo, o salmista diz que as cabecas do inimigo
foram dadas por alimento aos animais (SI 74:13, 14).

Ao visualizar o Cavaleiro, Jodo afirma que seus olhos sdo como “chama de
fogo” (Ap 19:12). Ele descreveu Jesus a principio com palavras semelhantes:
seus olhos s@o como “chama de fogo” (1:14; 2:18). Essa descri¢do também faz
alusdo a Daniel 10:5 e 6, em que o profeta descreve um ser “vestido de linho”,
cujo rosto é “como um relampago” e cujos olhos sdo como “tochas de fogo”. As



chamas de fogo revelam “a ira santa de Cristo contra seus inimigos e sua ira
contra o pecado que se acumulou até o Céu” (Kistemaker, 2001, 520).

Jodo também se refere aos diademas sobre a cabeca de Cristo. Eles nao
sdo apenas sete (Ap 12:3) ou dez coroas (13:1), porém “muitos diademas” de
realeza (Ap 19:12; diademata). Johnson diz que esses diademas “devem indicar
que a plenitude do poder real do mundo é, entao, passada para Cristo em
virtude de sua vitéria e da de seus seguidores” (1981, 574). Por sua vez,
Kistemaker considera que os muitos diademas devem ser uma “imagem
simbélica de sua completa soberania no universo” (2001, 520). Isso é
antecipado em Apocalipse 11:15: “O reino do mundo se tornou de nosso
Senhor e do seu Cristo.”

Ha trés alusdes em Apocalipse 19:15 ao Antigo Testamento: o Messias
que rege as nacoes (Is 11:3, 4), que governa sobre elas com cetro de ferro (SI
2:9) e que pisa o lagar da ira de Deus (Is 63:1-6).

A mencdo aos “exércitos que hd no céu, montando cavalos brancos” (Ap
19:14) é, em geral, entendida como uma referéncia as hostes angelicais. De
fato, algumas passagens falam de exércitos ou soldados celestiais como sendo
anjos (S1 103:21; 148:2; Lc 2:13; At 7:42). Na visdo do grande contflito, os anjos
guerreiam junto a Miguel, contra o diabo e seus anjos (Ap 12:7). Além disso,
em outras passagens no Novo Testamento, a vinda de Cristo € associada a anjos
(Mt 13:41; 16:27; 24:30-31).

Entretanto, essa descri¢do do “Cavaleiro Fiel e Verdadeiro” seguido pelos
“exércitos que hd no céu” (Ap 19:11, 14) também pode ser uma alusdo a Cristo
e seus santos, pois os exércitos montam cavalos e vestem “linho finissimo,
branco e puro” (19:14). Jodo afirma no mesmo capitulo que o “linho finissimo,
resplandecente e puro” sdo “os atos de justica dos santos”, ou seja, da noiva do
Cordeiro, ou a igreja (19:8). Além disso, os “santos” sdo referidos como o
“exército do céu” (Dn 8:10). Assim, com essa cena majestosa do Cavaleiro e
seus exércitos, Jodo pode estar falando da vitéria final no grande conflito em
que Cristo e seus santos vencem o dragdo e seus aliados por ocasido do alto
clamor e da segunda vinda. Fazem isso como se os atropelassem montados em
cavalos. Essa vitéria resulta do poder de sua espada, ou seja, a Palavra de Deus
(Ap 19:15), com a qual os eleitos sdo bem familiarizados (Ap 12:11) e
habilitados a desmascarar todo engano.



Essa relac¢@o entre os “exércitos” que seguem o Guerreiro e os fiéis de
Cristo é reforcada pelo fato de que, na visdo de Apocalipse 17, o profeta afirma
que a besta (ou o oitavo rei) e os reis da terra “pelejardo contra o Cordeiro” (Ap
17:14). Na cena da manifestacdo de Cristo, em gléria e majestade, na visdo de
Apocalipse 19, o profeta diz que a “besta e os reis da terra” estardo “congregados
para pelejarem contra aquele que estd montado no cavalo e contra o seu
exército” (Ap 19:19). Essas duas descri¢oes (Ap 17, 19) parecem falar da
mesma batalha, j4 que os que guerreiam sdo os mesmos grupos, e o resultado é
o mesmo: a completa derrota dos inimigos de Deus. O Apocalipse afirma que o
Cordeiro os vencerd, e “vencerdo também os chamados, eleitos e fiéis que se
acham com Ele” (17:14, itélico acrescentado).

No entanto, em Apocalipse 17, Jodo estd falando da crise final
desencadeada pela emergéncia do “oitavo rei” em alianca com a meretriz, os
quais perseguirdo o remanescente no fim do tempo. Por sua vez, a visdo do
capitulo 19 trata do momento final, com a volta de Cristo, a destrui¢do dos
impios e a libertac@o final dos eleitos.

Uma solucdo para a questdo seria considerar a batalha descrita em ambos
os capitulos como um tnico conflito, mas tendo uma extensdo mais ampla.
Nesse caso, o confronto nio se inicia no momento da volta de Cristo, como em
geral se entende a profecia de Apocalipse 19:11 a 21. Em vez disso, pode ser
uma descric¢do da fase final do conflito que se prolonga desde o alto clamor até
a volta de Cristo. Na fase inicial da batalha, os santos restauram a verdade na
Terra e, por isso, sdo perseguidos. Todavia, mediante o batismo do Espirito,
representado na descida do quarto anjo (Ap 18:1), eles alcancam plena vitéria
sobre a besta, a meretriz e o falso profeta, desmascarando-os completamente
diante do mundo e do universo. Na fase final da batalha, ou seja, na segunda
vinda de Cristo, esses inimigos sdo derrotados de maneira definitiva, mediante a
morte no “lago de fogo” (19:20, 21).

Assim, as cenas do santudrio celestial, repletas de promessas e garantias de
vitdria para os servos de Deus, ao longo do Apocalipse, sdo ainda
complementadas pelas visdes do Cordeiro vitorioso ao longo de todo o livro.

No primeiro capitulo, Jodo contempla o Cordeiro andando entre os sete
candeeiros, assegurando sua presenca e atuagdo constante com a igreja, ao
longo da histéria. Nos capitulos 4 e 5, ele vé o trono da Majestade e a cerimonia



de entronizac¢do do Cordeiro como Senhor do universo.

Essa entronizacdo possibilita a abertura do livro selado e o desdobramento
do plano da salvacdo e do destino deste mundo, bem como o consequente envio
do Espirito Santo sobre a Terra para o cumprimento das promessas da nova
alianca. A presenca de Cristo no trono e do Espirito Santo sobre a igreja
preenche as condi¢des para o encerramento do conflito com a vitéria do
remanescente na crise final.

Entdo, em Apocalipse 19, o Cavaleiro fiel e verdadeiro e seu exército
“atropelam” e “pisam” os inimigos em uma completa e definitiva vitéria sobre
seus oponentes no plano da salvac¢do. Essa visdo garante ao profeta e aos santos
que o destino final que os aguarda é de plena bem-aventuran¢a uma vez que
eles estdo com o Cordeiro que foi morto, ressuscitado e entronizado, o “Ledo da

tribo de Judd” (Ap 5:5).



Consideracoes Finais

estudo do Apocalipse nas décadas recentes, entre os adventistas, tem

progredido para uma maior valorizacdo e aten¢do a linguagem, as estruturas
e aos simbolos empregados pelo profeta Jodo. Os intérpretes tém reconhecido
ndo s6 a importancia do estudo dos termos originais, mas também das figuras e
das estruturas literdrias para o entendimento das visdes proféticas. Como
profecia apocaliptica, o livro de Jodo apresenta caracteristicas do pensamento e
da cultura dos hebreus, extraidas das Escrituras, as quais devem ser levadas em
consideracio.

Especialmente relevantes sdo o emprego da imagética do Antigo
Testamento e as construg¢des intertextuais, nas quais o profeta reflete ou faz
ecoar cenas, imagens, simbolos, metdforas, personagens e eventos da histéria da
salvacdo. As pontes erigidas entre o Apocalipse e o Antigo Testamento, por
meio desses recursos, oferecem pistas essenciais para se pressupor o que estaria
na mente do profeta ao escrever suas visoes. A identificacdo das alusdes ao
Antigo Testamento, seja ao Pentateuco, aos Escritos Poéticos ou aos Profetas,
descortina um novo horizonte e uma perspectiva contextual muito mais ampla
para a interpretacdo das profecias apocalipticas. Com essas alusdes e relacoes
intertextuais, o profeta desejava prover ao leitor um contexto expandido da
histéria da salvagdo para apoiar a compreensdo de sua mensagem profética.

De fato, o que deveria estar na mente do profeta ao escrever sua profecia é
o que Deus lhe revelou. Portanto, identificar os simbolos e a origem dos
mesmos oferece uma oportunidade de chegar o mais préximo possivel a mente
divinamente instruida do profeta.

Neste livro, a exemplo de outros intérpretes, procurou-se identificar os
simbolos em questdo e, tanto quanto possivel, o significado dos mesmos em sua
origem: as Escrituras hebraicas. Nessa tarefa, foram consideradas importantes
contribui¢cdes metodolégicas do estudo escrituristico do Apocalipse por meio
dos diversos autores citados no texto. Nesse processo, pretende-se balancear o
estudo predominantemente temdtico com o estudo mais escrituristico,
contextual e linguistico do texto profético.



Essa metodologia ndo é necessariamente dependente de uma visdo mais
ou menos historicista. A perspectiva historicista pode certamente ser mantida
no estudo temdtico ou no escrituristico. Apesar da necessidade de se enfatizar a
visdo historicista das profecias no contexto atual, o que algumas vezes é
chamado de historicismo é uma interpretacdo histérica e tradicional, que tem
naturalmente seu valor e seus pontos irremoviveis. Entretanto, o conceito mais
essencial do historicismo, em contraste com idealismo, futurismo e preterismo,
parece ser uma visdo panoramica e de longo alcance em que toda a histéria da
salvacdo se apresenta revelada na profecia. Isso atesta o dom profético e a
onisciéncia divina.

O método historicista procura relacionar os simbolos proféticos a
entidades histéricas objetivas ao longo de toda a histéria, e ndo apenas ao
climax escatolégico. Por sua vez, o preterismo ndo deve ser considerado como
um método de interpretacdo profética, uma vez que ele parte da premissa de
que o profeta ndo antecipa o futuro, mas apenas reveste os acontecimentos de
seu tempo de uma linguagem poética, metaférica e simbdlica.

Ao longo deste livro, uma preocupacio predominante foi a de prover mais
informacdo escrituristica para a interpretacdo do Apocalipse, sem, no entanto,
enveredar por alternativas relativistas em relacdo aos aspectos ja consolidados
da escatologia adventista. A identificacdo das alusdes feitas por Jodo ao Antigo
Testamento e a exploracdo do significado de alguns de seus simbolos e
metéaforas nas Escrituras tende a fortalecer e aprofundar a identificacao
daqueles eventos e entidades mais centrais da visdo adventista da profecia

biblica.

Nesse sentido, a perspectiva histérica do papel desempenhado pelo
papado medieval, como o “chifre pequeno” descrito por Daniel, e pela primeira
besta de Apocalipse 13, em mudar a lei de Deus, substituir o sacrificio de
Cristo pela mediacdo sacerdotal humana e perseguir os santos é totalmente
inegocidvel, visto ter em seu apoio ndo s6 uma tradicdo histérica, mas também o
Espirito de Profecia. Além disso, a visdo escatolégica de uma associacdo entre o
poder religioso e o poder politico, ou seja, a unido entre Igreja e Estado, e o
papel decisivo desempenhado pela besta de dois chifres em formular um
decreto contrdrio a guarda do quarto mandamento e em apoiar o poder religioso
romano também sdo grandemente reforcados neste estudo a luz do significado
escrituristico dos simbolos empregados pelo profeta.



Na interpreta¢do escrituristica, o significado da figura do dragao e das
bestas de sete cabecas e dez chifres se expande para além do império romano e
do papado medieval. Por sua vez, a prostituta de Apocalipse 17 passa a ser vista
como representacdo de uma religido mais antiga e mais ampla do que
exclusivamente a igreja romana. No entanto, o sentido mais central do simbolo
é enfatizado na medida em que o foco escatoldgico desses simbolos na profecia
destaca exatamente a relacdo deles com essas entidades terrenas ja
identificadas historicamente.

O reconhecimento das alusdes ao Antigo Testamento, no caso da metafora
da besta e do dragdo, é altamente produtivo no sentido de prover o contexto
biblico para sua interpretag¢do. Por exemplo, na identificacdo dos sete “reis”
anunciados pelo anjo e do oitavo em particular, o contexto amplo das Escrituras
ndo permite simplesmente nomear uma lista de inimigos do povo da alianca, da
verdade e da religido verdadeira. Os filisteus, moabitas e edomitas, embora
tenham combatido os israelitas, nada tém que ver com esses sete reis, pois
esses tais “reis” sdo poderes sustentadores da causa do dragdo, capazes de
formular decretos e proibir a obediéncia a Deus e a sua lei em nivel
transnacional ou global.

Assim, os nomes desses reis devem ser dados pela propria Escritura em
sintonia com esse conceito. Nesse sentido, as profecias de Ezequiel 34, e Isaias
11 e 27 e Miqueias 7, acerca do fim do cativeiro de Israel e de Judd, proveem
objetivamente os primeiros nomes da lista, o que determina uma linha biblica
de interpretacdo. Em seguida, Daniel complementa a lista com mais nomes,
sendo a mesma encerrada no préprio Apocalipse.

Constam dessa lista biblica, Egito, Assiria, Babilonia, Pérsia, Grécia, Roma
e Roma papal. Esses impérios tiveram uma relacdo direta com o povo eleito, ora
apoiando, ora perseguindo esse povo. Eles tiveram alcance transnacional ou
global e foram capazes de formular decretos para promover ou proibir a
obediéncia a Deus. Assim, nesse contexto, as visdes apocalipticas miniaturizam
impérios e reinos politicos e religiosos histéricos e concretamente constituidos,
por meio da figura tangivel de animais, bestas e chifres.

Além das relagdes intertextuais, as quais proveem uma ampliacdo do
contexto para interpretagdo das profecias, a identificacdo da chamada imagética



biblica se mostra extremamente proveitosa na compreensdo do Apocalipse.
Uma vez que os principais simbolos e imagens empregados pelo profeta sdo
extraidos do Antigo Testamento, o significado dos mesmos ja ndo depende da
criatividade nem de uma metodologia externa e alheia ao profeta, mas da
prépria Escritura. Assim, o Cordeiro, o dragio, as bestas, a meretriz, o
Armagedom, a queda da Babilonia e o Cavaleiro e seu exército, entre outros,
devem ser interpretados a luz do significado desses simbolos, metéforas e
eventos na sua fonte priméria: a mentalidade e a cultura hebraica retratadas nas
Escrituras, porque esse era o significado dessas linguagens na mente do autor
original.

Por fim, é importante ressaltar que a visdo do papel do Cordeiro como o
personagem central do Apocalipse e de sua vitéria na cruz como o
acontecimento estruturante desse livro é potencialmente ampliada a luz do
Antigo Testamento e do santudrio. As sete cenas do santudrio e as alusdes ao
sangue do Cordeiro destacam a morte de Cristo como o evento paradigmatico
da histdria da salvacdo retratada nesse livro.

No Apocalipse, Cristo é “o que era, que é e que hd de vir”, a “Estrela da
Manha”, “o Ledo da tribo de Jud4”, “o Cavaleiro Fiel e Verdadeiro”, o que “rege
as nac¢des com cetro de ferro”. Entretanto, Ele €, sobretudo, o Cordeiro que foi
morto, aquele que nos ama e que pelo seu sangue nos libertou dos nossos
pecados, aquele por cujo sangue os santos vencem o proprio dragdo e seus
aliados. Aquele que, por sua morte, pode assumir o trono a direita da
Majestade. O Cristo do Apocalipse é, acima de tudo, aquele em cujo sangue
podemos ter a vida justificada e lavada e retomado o direito perdido por nossos
primeiros pais a drvore da vida e a entrar na cidade santa.

O Cordeiro do Apocalipse é também aquele que diz: “Venho sem demora”

(Ap 3:11).

Amém! Vem, Senhor Jesus!
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