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Capitulo 1

1. “REVELACAO de Jesus Cristo, qual Deus lhe deu, para mostrar aos seus servos
as coisas que brevemente devem acontecer; e pelo seu anjo as enviou, e as notificou a
Joao seu servo”.

[. “..Revelacao de Jesus Cristo”. O vocabulo portugués “revelar”, derivado do latim
“revelare”, é geralmente a traducao do termo hebraico “galé" e do termo grego “apokalypto”
(substantivo, apokalypsis), que corresponde a “galdé” na Septuaginta e no Novo Testamento. Os
escritores classicos traduziram a palavra “apocalipse” por “revelagao”, e esta foi vertida para o latim

com tal sentido, em razao de o verbo “revelar”’, que freqlientemente é empregado nas Escrituras ter
este sentido (Pv 11.13 e Dn 2.22, 28).

1. A revelacao tem dois pontos focais: (a) os propésitos de Deus; (b) a pessoa de Deus:

(Ad. a ) Por um lado, Deus informa os homens a respeito de Si mesmo: quem é Ele, o que tem
feito, o que esté fazendo, o que fard, e o que requer os homens fagcam. Assim é que o Senhor
tomou Noé, Abrado e Moisés, aceitando-se em relacao de confianca; informando-os sobre o que
havia planejado e qual era a participacao dos mesmos nesse plano (cf. Gn 6.13-21; 12.1 e ss;
15.13-21; Ex 3. 7-22). Semelhantemente, o Deus Todo-poderoso declarou a Israel as leis e
promessas de Sua Alianca (Ex capitulo 20 a 23; Dt 4.13 e ss; Sl 78.5; 147.19). Ele desvendou Seus
propoésitos aos profetas, seus servos (Am 3.7). Cristo disse aos discipulos durante seu ministério
terreno: “...tudo quanto ouvi de meu Pai vos tenho feito conhecer” (Jo 15.15b). Deus revelou a
Paulo, o grande “...Mistério da Sua vontade, segundo o seu beneplacito” (cf. Ef 1.9a e 3.3). No
Apocalipse, Cristo revelou a Joao seu servo “...as coisas que brevemente devem acontecer”.

(Ad. b) Por um lado, quando Deus envia a Sua Palavra aos homens, Ele também os confronta
consigo mesmo. “A Biblia ndao concebe a revelacao como uma simples transmissao divinamente
garantida, mas antes, como a vinda pessoal de Deus aos homens, para tornar-se conhecido deles
(cf. Gn 35.7; Ex 6.3; Nm 12.6-8; Gl 1.15 e ss). Esta é a licao que devemos aprender das teofanias
do Antigo Testamento (cf. Ex 32 e ss; 19.11-20; Ez 1; etc), bem como do papel desempenhado
pelo enigmético “anjo (mensageiro) do Senhor”, que evidentemente é uma manifestacao do
préprio Deus”. O Apocalipse nao revela apenas o principio de formacao do grande plano de Deus
na obra da redencao, mas de um modo particular, seu desenvolvimento e consumacao.

2. Seu conteido se compobe de: 22 capitulos, 404 versiculos, 12000 palavras e 9 perguntas:
(5.2; 6.10,17; 7.13; 13.4 (duas vezes); 15.4; 17.7; 18.18). “A Biblia divide a raca humana em trés
partes: quer dizer, os judeus, os gentios, e a Igreja (1 Co 10.32), e contém, uma mensagem para
cada uma das trés. O Antigo Testamento trata das duas primeiras divisdes. Por exemplo, o livro de
Daniel trata dos judeus e dos dominios gentilicos, sem mencionar a Igreja graficamente. O Novo, da
a mensagem para a Igreja, e Paulo, especialmente, em todas as suas epistolas trata dela, enquanto
que temos a palavra final de Deus para judeus, gentios e, a Igreja, no Apocalipse. Encontramos a
Igreja no principio do livro; Israel no meio; e as nacdes gentilicas no fim.

~ 3. O livro é composto ao redor do simbolismo do niimero sete. Ha sete cartas para sete igrejas
da Asia Menor (hoje, atual porcao da Turquia Asiatica), capitulos 1 a 3. Sete selos num livro que se
encontra na mao direita de Deus, capitulo 5. Sete trombetas que anunciardo estranhos castigos,
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capitulos 8 a 11. Sete casticas de ouro nas maos de Jesus, capitulo 1. Sete anjos (agentes
humanos), capitulo 1.20 e ss. Sete anjos (agentes divinos), capitulos 8 a 16. Um Cordeiro com sete
pontas e sete olhos, capitulos 1.4 e 4.5. Sete trovdes, capitulo 10.3. Ha também referéncia de um
grande dragao vermelho com “sete cabecas”’e “sete diademas”, capitulo 12.3. A Besta semelhante
ao leopardo tinha “sete cabecas”, capitulo 13. No capitulo 17 do livro em foco, é-nos dito que, ela
tem “sete cabecas”. Ha também “sete montes” e “sete reis”, capitulo 17.9-10. Para os remidos do
Senhor, ha também “sete bem-aventurancas” (1.3; 14.13; 16.15; 19.9; 20.6; 22.7,14). Na metade
final da septuagésima semana profética de Daniel (9.27), entra em acado sete personagens
principais: (a) A mulher. Ap 12.1 e ss; (b) O dragao. Ap 12.3 e ss; (c) O menino. Ap 12.5 e ss; (d)
Miguel, o Arcanjo. Ap 12.7; (e) A descendéncia da mulher. Ap 12.17; (f) A Besta saindo do mar. Ap
13.1 e ss; (g) A Besta saida da terra. Ap 13.11 e ss. No capitulo 14, encontramos “sete visdes”;
visdes separadas em si e, sem conexao, cada uma completa em si mesma: (vs. 1-5; vs. 6-7; vs. 9-
12; v. 13; vs. 14-16; vs. 17-20). Ha4 também sete promessas para “aquele que vencer” (2.7,
11,17,26; 3.5,12,21). H& sete cores no “arco celeste”, capitulos 4 e 10. Sete, declara o Dr. H.
Lockyer, Sr., provém de uma raiz hebraica que significa “ser completo, satisfeito, ter suficiente”, e
transmite a idéia de perfeicao ou totalidade. O papel importante que este nimero tem no
Apocalipse é provado pelo fato de Joao usa-lo nao menos que 50 vezes.

4. O AUTOR. O autor desta grande obra é o préprio Deus. E esta (diz H. H. Halley) a primeira
declaracao do livro. Do ponto de vista humano, é atribuido a Joao, “o filho de Zebedeu” (Lc 5.10;
Ap 1.1,4,9; 22.8). A autoria do Apocalipse a pessoa de Joao, é comprovada tanto pelas provas
externas como internas:

(a) Provas externas. Segundo tradicao bem estabelecida, desde a época dos Pais Apostdlicos,
e no julgamento da grande maioria dos primitivos cristaos, o Apdéstolo Jodo, aquele que esteve
reclinado “sobre o peito” do Senhor (Jo 21.20), foi o escritor do Apocalipse. “Outro testemunho
direto a favor do Apéstolo Joao como autor do Apocalipse nos vem de Irineu, que morreu em Lion,
na Francga, perto do ano 190 de nossa era. Ele nasceu e se criou na Asia Menor, na esfera das sete
igrejas. Foi discipulo de Policarpo, que foi bispo duma das sete igrejas, a de Esmirna. Dentre outros
do passado, Clemente, de Alexandria, Tertuliano, de Cartago, Origenes, de Alexandria (223 d.C.).
Hipdlito, de Roma (140 d.C.). Outros que vieram depois, conclamaram a mesma coisa: Basilio, o
Grande, Atanasio, Ambrésio, Cipriano, Agostinho e Jer6nimo”. Tedfilo, bispo de Antioquia (Siria
ocidental), na ultima metade do século Il d.C., cita o Apocalipse como sendo obra do Apéstolo
Joao, o ultimo sobrevivente dos companheiros de Jesus.

(b) provas internas. O préprio autor diz que seu nome é JOAO, descreve-se como “servo” de
Deus (1.1), e como um dos “profetas” (22.9). Com excecao de 1 Corintios, Apocalipse é citado com
o nome do autor antes de qualquer outro livro do Novo Testamento. Em seu Evangelho e Epistolas,
Joao escreve na terceira pessoa, mas no Apocalipse, menciona seu nome cinco vezes na primeira
pessoa (1.1,4,9; 21.2; 22.8). A nossa solene conviccao é de que Joao o escreveu! Houve trovao
quando Deus escreveu as primeiras palavras da Biblia (cf. Ex 19.16 e 30.18). Assim, suas ultimas
palavras s6 podiam ser escritas por Joao, “o filho do trovao” (Mc 3.17 e Ap 22.18).

5. DATA EM QUE FOI ESCRITO. Irineu e Eusébio afirmam categoricamente que o
Apocalipse foi escrito no tempo de Domiciano. (Ver Eusébio, Histéria Eclesiastica III, 18,3 e Irineu,
adv. Haer. V. 30.3). Esse testemunho foi aceito sem hesitacdo por Clemente de Alexandria,
Origenes e Jer6nimo. A data fixada por esta escola de interpretacdo, é o ano 96 d.C. Nesta possivel
data, Domiciano decretou o “culto ao imperador”, fazendo disso uma prova de lealdade ao
império. Os cristaos, provavelmente, se recusaram a adorar o imperador como se fosse um “deus”.
E as consequiéncias foram desastrosas para os santos naqueles dias. Este imperador desalmado

deportara também a Joao para a ilha de Patmos “por causa da Palavra de Deus, e pelo testemunho
de Jesus Cristo” (1.1).
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6. CONCEITOS E METODOS DE INTERPRETACAO. O Apocalipse tem sofrido vérios
pontos de vista de interpretacdes, tanto no passado como no presente, sendo, porém, cinco
defendidos com mais veeméncia:

(a) O ponto de vista preterista. (Do passado). Este método é praticamente oposto ao método
futuristico. Os futuristas afirmam que nada do livro (com excecao dos capitulos 1,2, e 3) se cumpriu
ainda. Os preteristas, no sentido restrito do termo, afirmam que todo o livro foi ja& cumprido nos dias
do império romano, no primeiro século da nossa era, embora, talvez haja acontecimentos
relacionados ao segundo século. “A palavra “preter” é um prefixo do latim “praeter”, que significa
passado ou além de. O derivado “preterista” aqui empregado significa aquele que encara o passado
o cumprimento do Apocalipse. Pieters acha que ha dois grupos de preteristas: os da direita e os da
esquerda.

(b) O ponto de vista histérico. Os intérpretes que assumem essa posicao procuram encaixar
todos os acontecimentos previstos no Apocalipse em varias épocas da histéria humana.

(c) O ponto de vista futurista. (O que nés aceitamos em razao de se coadunar com o contetido
e argumento principal do livro). Esse ponto de vista aceita que os acontecimentos narrados nos
capitulos 1,2 e 3, sao de fato historicos, e tiveram seu cumprimento nas igrejas existentes naqueles
dias, no pequeno Continente da Asia Menor (hoje, atual porcao da Turquia Asiatica). Porém, no
que diz respeito aos seus métodos de aplicacdo, tém servido para as igrejas de todos os tempos. A
partir do capitulo 4 o livro é completamente futurista, e terd o devido cumprimento durante o

periodo sombrio da Grande Tribulacdo, seguido pelo Milénio; depois vira a Eternidade.

(d) O ponto de vista simbdlico. (Ou mistico). Os eruditos dessa escola créem que o livro do
Apocalipse nao é essencialmente profético e nem histérico, mas é uma vivida coletanea de simbolos
misticos, que visam a ensinar ligoes espirituais e morais. Sado os idealistas que, somente véem no
livro apresentagoes simbdlicas do conflito entre o bem e o mal, e da vitéria final do bem. Esse
método de interpretacao é, sem divida rejeitado na declaracao: “As coisas que brevemente devem
acontecer” (1.1).

(e) O ponto de vista eclético. (Citado pelo Dr. Russell Norman Champrin, Ph. D.). Alguns
intérpretes do Apocalipse “misturam” todas as idéias expostas acima, de modo que nenhuma
domina: as demais. Nao héa davida de que devemos preservar “alguns elementos” (mas nao todos)
de cada um desses métodos apresentados sobre o livro, em um grau ou outro. O livro ensina-nos
licdes morais e misticas, aplicaveis a qualquer época. Contudo, certamente erraremos, se nao
contemplarmos o livro do Apocalipse como obra “essencialmente profética”, e da primeira ordem.

2. “O qual testificou da Palavra de Deus, e do testemunho de Jesus Cristo, e de
tudo o que tem visto”.

I. “...A Palavra de Deus”. A Palavra de Deus a qual Joado se refere no presente texto, é a
palavra falada e escrita como no Monte Sinai: primeiro Deus fala (Ex 20), depois escreve (Ex
31.18). Em uma linguagem mais acessivel esta palavra “é o Evangelho de Cristo” (cf. Ap 1.9; 6.9;
20.4). Enquanto que o “testemunho de Cristo” é um genitivo subjetivo, ou seja, o testemunho dado
por Jesus Cristo em sua pureza e santidade. A revelacdao é a Palavra de Deus transmitida e
testemunhada pelo préprio Cristo (Ap 22.16,20). Ele disse ao governador romano (Pilatos): “Tu
dizes que eu sou rei. Eu para isso vim ao mundo, a fim de dar testemunho da verdade. Tudo aquele
que é da verdade ouve a minha voz” (Jo 18.37). O verbo “testificar’estd no tempo aoristo —
“testificou”. Isto indica que Joao ja havia dado testemunho acerca do verbo de Deus. Esse sublime



testemunho da pessoa de Cristo, inclui também, o testemunho de sua pessoa fisica durante os 33
anos de sua existéncia terrena.

3. “Bem-aventurado aquele que lé, e os que ouvem as palavras desta profecia’, e
guardam as coisas que nela estdo escritas; porque o tempo” estd proximo”.

[. “...Bem-aventurado”. Esta é a primeira “Bem-aventuranca” das sete que este livro encerra
(1.3; 14.13; 16.15; 19.9; 20.6; 22.7,14). A escritora M. S. Novah, observa que nesta primeira
“Bem-aventuranca” existe uma triplice promessa do Senhor: “Bem-aventurado aquele que 1é
(verbo no singular), e os que ouvem (plural) as palavras desta profecia, e guardam (plural
novamente) as coisas que nela (singular) estdao (plural) escritas; porque o tempo (do seu
cumprimento) estd préximo”. Porque guardar o que esta escrito? “Porque o tempo esta préoximo”.
Guardar nao é s6 memorizar que se leu, é muito mais: é obedecer, é praticar. Provavelmente, esta
“Bem-aventuranca”, se reserva aqueles (a Igreja toda) que durante a Grande Tribulagao, serao
guardados por Deus do sofrimento sem precedente na histéria humana. (Cf. Ap 3.10), diz o que
segue: “Como guardaste a palavra da minha paciéncia, também eu te guardarei da hora da
tentacao que héa de vir sobre o mundo, para tentar os que habitam na terra”.

4. “JOAO, as sete igrejas que estao na Asia: Graca e paz seja convosco da parte
daquele que é, e que era, e que had de vir, e da dos sete espiritos que estao diante do
seu trono”.

I. “...Jodo, as sete igrejas”. Trés pontos importantes deve ser aqui analisado:

1. (a) A saudacao; (b) A eternidade de Deus; (c) Os sete espiritos que estao diante do seu
trono: o trono de Deus e do Cordeiro:

(aa) E importante observarmos a saudacdo de Joao neste versiculo. As sete igrejas que
naqueles dias se encontravam dentro dos limites da Asia Menor , eram compostas de judeus e
gentios. Ele diz “graca” (para os crentes gentios — incluindo também gregos), e “paz”’ (para os
crentes judeus). O autor dirige-se as igrejas da Asia, que a seguir serao especificadas também
geograficamente (1.11), mas por tras delas, dado o simbolismo do nimero, que indica “totalidade”,
esta toda a Igreja, estamos nés também.

(bb) O autor sagrado continua e explica: “...da parte daquele que é, e que era, e que ha de
vir’. (Trata-se de Deus que segue continuamente seu povo, faz com que exista (“é”) no presente,
como ja fez na histéria da salvacao que pertence ao passado (“era”). Continuard esta acao criadora
a volta (“vem”) que Deus efetuara por meio de Cristo. Podemos contemplar nesta passagem no que
diz respeito a Deus, o presente do passado e ainda o passado do presente. O tempo nao pode
desgastar a eternidade de Deus. Ele disse a Moisés: “EU SOU O QUE SOU” (Ex 3.14). Ele nunca
nasceu também nunca morrera (1 Tm 6.16).

(cc) E da dos sete espiritos. Esta expressao é repetida nos capitulos 3.1 e 4.5. Ela esta
associada aos “sete olhos do Senhor, que discorrem por toda a terra” (Zc 4.10). Significa: “...da
parte do Espirito Santo em sua plenitude Septiforme” (cf. 3.1; 4.5 e 5.6). Sdo pela ordem: “(aaa) o
espirito do Senhor; (bbb) o espirito de sabedoria; (ccc) e de inteligéncia; (ddd) o espirito de
conselho; (eee) e de fortaleza; (fff) o espirito de conhecimento; (ggg) e de temor do Senhor”. Is
11.1. Podemos observar no presente texto, a multiforme operacao do Espirito Santo, pois os “sete
espiritos de Deus” sao: “as diferentes operacoes do Espirito Santo nessa perfeicdo, que
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necessariamente, lhes pertence” (7). O Novo Testamento fala em outras passagens, da pluralidade
de fungbes do Espirito Santos (cf. 1 Co 12.11; 14.32; Hb 2.4).

Em resumo, esta saudacao vem do Deus Trino: o Pai satida no v. 4 (aquele que era, e que ha
de vir). O Espirito Santo satida também (com suas sete manifestacbes de poder). Jesus, o Filho
Eterno, completa esta saudacdo no v. 5. A béncéo de Deus no Decélogo, tinha uma forma triplice:
“O Senhor (Deus) te abencgoe e te guarde. O Senhor (Jesus) faca resplandecer o seu rosto sobre ti, e
tenha misericérdia de ti. O Senhor (o Espirito Santo) sobre ti levante o seu rosto, e te dé a paz” (Nm
3.24-26).

5. “E da parte de Jesus Cristo, que é a fiel testemunha, o primogénito dos mortos e
o principe dos reis da terra”.

[. “...a fiel testemunha”. Jodo, o grande servo de Deus, apresenta Jesus nesta passagem,
como “a fiel testemunha”. Este titulo pertence a Cristo por direito e por resgate, que, nao s6 é
verdadeiro, mas a propria verdade (Jo 14.6 e Ap 19.11).

1. A “frase” no presente texto: “...Jesus Cristo; que é a fiel testemunha” descreve o
relacionamento de Cristo com Deus enquanto Jesus esteve na terra. Como fiel profeta Ele jamais
falhou em declarar todo o conselho de Deus. A palavra “testemunho significa alguém que vé, sabe
e entao fala; é uma palavra caracteristica de Joao (ele a usa mais de 70 vezes em seus escritos)”.

2. Cristo é o Fiel em tudo aquilo que Ele o deve ser: (a) Ele é genuino e veraz em seu caréater;
(b) Ele é fiel e digno de confianca na concretizacao de sua missao; (c) Esse adjetivo pode significar
para nés confianga na pessoa de Jesus Cristo, em sua missao, e que Deus Pai, depositou em seu
Filho toda sua confianca; (d) Ele transmitiu fielmente a sua mensagem, falando a verdade: Ele
trilhou um caminho reto; nédo tinha curva, revelando a verdade, sem jamais desviar-se de seu
proposito.

3. O primogénito dos mortos. A presente expressao retine dois elementos fundamentais: (a)
Ela revela o cumprimento a risca das palavras dos profetas e do préprio Jesus, que predisseram
com antecedéncia de séculos, no primeiro caso, e de alguns meses, no segundo, o episédio, e até
com minucias, em varios de seus elementos importantes. (Cf. Sl 16.10; At 13.34, etc). A veracidade
das Escrituras foi justificada, pois dependia do fato dessa ressurreicao (Lc 24.44-46; At 17.3). Foi
também a evidéncia central da divindade de Cristo, da sua exaltacao e glorificacao, do seu supremo
poder pessoal, o emblema expressivo da ressurreicao da imortalidade, tanto no presente se for
necessario, como no futuro.

(b) Ela deu a certeza, e assegurou o testemunho apostdlico, a certeza do Juizo Final, o
fundamento da esperanca dos justos, agora, no presente, no futuro, e por toda a eternidade. Foi, e
é, o fortalecimento da pregacao evangélica, em qualquer época, tempo ou lugar (1 Co 15.14). A
ressurreicao de Cristo foi e é, realmente, a suprema e majestosa histéria dos evangelhos e da
humanidade.

6. “E nos fez reis e sacerdotes para Deus e seu Pai: a ele gloria e poder para todo o
sempre. Amém”.

. “..reis e sacerdotes”. O objetivo de Deus era fazer, de cada filho de Israel um
“sacerdote” (cf. Ex 19.6), e evidentemente isso nao pode ser cumprido, devido a desobediéncia e
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carnalidade deles. (Assim o direito sacerdotal foi conferido a Arao e seus filhos e descendentes). Hb
54.

1. Esse direito foi conferido a tribo de Levi, em razao dessa tribo ter permanecido fiel ao
Senhor quanto ao culto iddlatra diante do bezerro de ouro (Ex 32.1-29). O texto em foco ali, diz
que Moisés se pds em pé na porta do arraial, e disse: “Quem é do Senhor, venha a mim. Entao se
ajuntaram a ele todos os filhos de Levi” (Ex 32.26) Dentro da dispensacao neotestamentaria
cumpre-se o ideal de Deus quanto a esta promessa, nao adiantam obras e méritos humanos, e, sim,
a livre graca divina, que torna cada remido um sacerdote (1 Pd 2.6 e Ap 1.6; 20.6).

2. “No tocante ao “sacerdécio do crente”, devemos considerar os pontos seguintes: (a) Esse
sacerdécio se verifica por direito de primogenitura; quando nos tornamos “filhos de Deus”,
naturalmente temos acesso a Deus Pai; (b) Esse sacerdécio indica um acesso superior a Deus. Hb
9.7; (c) O crente, na qualidade de sacerdote, oferece um sacrificio superior: (aa) Seu préprio corpo,
como um santuério para Deus. Rm 12.1; Fl 2.17; 2 Tm 4.6; (bb) O louvor de sua vida e de seus
labios, ele oferece a Deus. Hb 13.15; (cc) Suas riquezas financeiras devem ser usadas para beneficio
do préximo. Hb 13.16; (dd) Na qualidade de sacerdote, o crente, tal como Cristo e o Espirito
Santo, é um intercessor em favor de outros, 1 Tm 2.1-3; (ee) O sacerdédcio leva-nos a comunhao
com Deus, o qual é nosso Pai, segundo se aprende em Ap 1.6. Portanto, o sacerdécio é um meio
de comunhao, e, nessa capacidade, é conservador da nova natureza, sequndo a imagem do
Espirito do Senhor. 2 Co 3.18; (ff) O alvo, pois, é que tenhamos, perfeito acesso a Deus, e isso tera
de ser conseguido somente através da participacdo na prépria natureza do Pai. 2 Pd 1.4. E nisso
que consiste a “perfeicao”, o que define, para ndés, “como’seremos aperfeicoados. (Mt 5.48). O
crente ao aceitar Jesus como Salvador, torna participante de um “sacerdécio real”, isto é,
“sacerddcio e realeza”. 1 Pd 2.5-9”.

7. “Eis que vem com as nuvens e todo o olho o verd, até os mesmos que o
transpassaram; e todas as tribos da terra se lamentardo sobre ele. Sim. Amém”.

. “...vem com as nuvens”. O presente versiculo fala da “Parousia” (ou segunda vinda) de
Cristo, com poder e grande gléria, e isso se dara sete anos apds o arrebatamento de sua Igreja da

terra (1 Ts 4.13-17).

1. Eis que vem. O Dr. Herbert Lockyer, Sr. declara que a exclamacao biblica “Eis”, que
significa “olhe atentamente e considere”, aparece mais de 400 vezes na Biblia e é usada nos tempos

passados, presentes e futuros. Eis também ocorre como um arauto de esperanga ou de horror. Esta
palavra aparece cerca de 28 vezes no Apocalipse (ver. 1.18; 2.10,22; 3.8,9,11,20; 4.1,2; 5.6,11;
6.2,5,8,12; 7.9; 8.13;9.12; 11.14; 12.3; 13.1,11; 14.14; 16.15; 19.11; 21.5).

2. E todo o olho o vera. O leitor deve observar bem a frase inserida no contexto: “até os
mesmos que o transpassaram”, e verificar que estas palavras apontam diretamente para o povo de
Israel, na presente era, pois, os que crucificaram a Jesus no sentido literal, estdo mortos a quase
dois mil anos (Mt 26.64). Predi¢cbes contemporaneas feitas pelos Apoéstolos e pelo proprio Cristo (Mt
24.30), indicam que no retorno de Cristo a terra com poder e grande gléria, Jesus serd visto
fisicamente na Palestina, quando forcas confederadas do Anticristo tiverem conquistado a Terra
Santa, ameacando aniquilar o povo judeu. A passagem de Zacarias 12.10 é a base da predicao de
que todos verdao a quem transpassaram: “...e olhardo para mim, a quem transpassaram; e o
prantearao como quem prateia por um unigénito; e chorarao amargamente por ele, como se chora
pelo primogénito”. Na passagem de Mateus 26.64 fala desse acontecimento: “Disse-lhes Jesus: Tu o
disseste; digovos, porém, que vereis em breve o Filho do homem assentado a direita do poder
(virgula), e vindo sobre as nuvens do céu”. Serd esse o momento da intervencao divina, e
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aparecera “no céu o sinal do Filho do homem; e todas as tribos da terra se lamentaréo...”. Durante
sua vida terrena, o Senhor Jesus era o préprio “sinal” para aquela geracao (Lc 11.30). Na sua
vinda em gléria (o presente texto), os judeus olharao para os céus, e esses se abrirdo; eles verao a
Jesus “assentado” a direita do poder de Deus (Mc 14.62). Jesus, nesse exato momento, levantara
suas maos, e eles contemplarao “o sinal dos cravos em suas maos” (cf. Zc 12.10; Jo 20.25; Ap 1.7):
Os judeus, pois, rejeitaram “a voz do primeiro sinal (durante a vida terrena de Jesus), crerdo a voz
do derradeiro sinal (em seu retorno)”. Ex 4.8. Para alguns comentaristas, Deus fara intervencao, tal
como fez no mar Vermelho. O sinal da cruz aparecera no firmamento, e o Senhor Jesus sera
literalmente contemplado pelo povo. Isso sera reconhecido como uma intervencéo divina, por parte
de Israel, o qual, oficialmente, se declarara “cristao”.

8. “Eu sou o Alfa e o émega, o principio e o fim, diz o Senhor, que é, e que era, e
que ha de vir, o Todo-poderoso”.

[. “...0 Alfa e 0 émega”. O Alfa é a primeira letra do alfabeto grego, significa: “O primeiro”
(Ap 22.13) ou “O principio” (Ap 21.6). O C)mega ¢ a ultima letra do alfabeto grego, e significa: “O
derradeiro” (Ap 21.13), ou “O ultimo” (Ap 1.17; 2.8; 21.6). Estes titulos sao aplicados a pessoa de
Cristo Jesus, e apresentam ao mesmo tempo a sua eternidade.

1. Na lingua portuguesa a pessoa de Cristo é representada em cada letra, da seguinte forma:

(A) Advogado, 1 Jo 2.1. (B) Bispo das vossas almas. 1 Pd 2.25. (C) Cristo. Lc 2.11. (D) Deus
Forte. Is 9.6. (E) Emanuel (Deus conosco). Mt 1.23. (F) Filho de Deus. Jo 1.34. (G) Governador. Is
55.4. (H) Homem. 1 Tm 2.5. (I) Imagem de Deus. CI 1.15. (J) Jesus. Mt 1.21. (L) Leao da tribo de
Juda. Ap 5.5. (M) Maravilhoso. Jz 13.18; Is 9.6. (N) Nazareno. Mt 2.23. (O) Omega. Ap 1.8. (P)
Principe da Paz. Is 9.6. (Q) Querido do Pai. S1 4.3. (R) Rei. Mt 2.2; Jo 18.37. (S) Salvador. Lc 2.11.
(T) Tudo: no sentido de bondade. Cl 3.11. (U) Ungido. SI 2.2. (V) Verbo de Deus. Jo 1.1. (Z)
Zelador da casa de Deus. Jo 2.17. O (X) é substituido pelo “AMEM”. Ap 3.14.

9. “Eu, Jodo, que também sou vosso irmdo, e companheiro na aflicdo, e no reino, e
paciéncia de Jesus Cristo, estava na ilha chamada Patmos, por causa da palavra de
Deus e pelo testemunho de Jesus Cristo”.

I. “...na ilha chamada Patmos”. A palavra “ilha” ou “ilhas” encontram-se cerca de 38 vezes
nas Escrituras e, alguns dos lugares onde aparece a palavra “ilha” pode ser traduzida para seu
original hebraico “Al”. Os antigos usavam esta palavra do texto em foco: “ai” como “terra costeira”
ou no sentido hodierno de Continentes. Era termo de designativo das grandes civilizacoes gentilicas
do outro lado do mar. Joao, porém, como sabemos nao deixa nenhuma divida a seus leitores
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quanto a “ilha” de seu exilio, esclarece ele: a “ilha” é “chamada Patmos”.

1. O termo “patmos” significa “mortal”. O sentido original é, em razdo de seu aspecto
tristonho representado pela mesma ilha que leva esse nome. No tempo do império romano, a “ilha
de Patmos” serviu de lugar de detencao para criminosos de alta periculosidade. Atualmente, a
“ilha” que leva esse nome, é chamada “Palmosa”, encrava-se no Mar Egeu no pequeno Continente
da Asia Menor, tem cerca de vinte milhas de circunstancia. A “ilha de Patmos” antes do exilio de
Jodo, nao tinha conotacao nenhuma com o mundo religioso; depois porém, como sabemos, se
tornou célebre pela prisao e visao ali vivida e presenciada. L& existe uma “caverna” chamada
“Apocalipse”, onde milhares de pessoas religiosas realizam uma peregrinacao anualmente em
rememoracao ao sofrimento do Apéstolo quando ali esteve. Alguns metros dessa caverna, encontra-
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se a escola grega, onde existe um saldao com uma inscricdo posterior ao reinado de Alexandre
Magno. Esta inscricao, fez referéncia aos jogos olimpicos realizados durante o periodo grego. “Na
ilha ha também o mosteiro de Sao Jodao, com uma biblioteca fundada em 1088 d.C. construida no
formato de uma fortaleza com seus muros ameacados, onde ha curiosas obras. Em volta do
mosteiro, agrupam-se as ruas tortuosas da Capital da Ilha”.

10. “Eu fui arrebatado em espirito no dia do Senhor, e ouvi detrds de mim uma
grande voz como de trombeta”.

I “no dia do Senhor”. Existem quatro expressdes técnicas no que diz respeito ao “dia do
Senhor” no Novo Testamento: (ver notas expositivas em Ap 16.14) sendo que, cada uma delas,
aponta para uma época diferente; por exemplo:

1. Analisemos os quatro pontos seguintes no que diz respeito ao: (a) Dia do Senhor Jesus
Cristo; (b) Dia do Senhor, Cristo ou Filho do homem; (c) Dia de Deus ou do Senhor: no sentido
proéprio; (d) Dia do Senhor, do texto em foco:

(aa) O Dia do Senhor Jesus Cristo. O dia do Senhor Jesus se relaciona exclusivamente com o
arrebatamento da Igreja; (bb) O dia de Cristo, do Senhor ou do Filho do homem, estéa relacionado
com seu retorno a terra com poder e grande gléria; (cc) O dia de Deus ou do Senhor, no sentido
préprio, esta relacionado com o Juizo Final; (dd) dia do Senhor do texto em foco, esta relacionado
com o dia da ressurreicao de Cristo. A presente expressao “dia do Senhor”, significa; “O dia da
Ressurreicdo” do Senhor Jesus Cristo, visto que, a expressao “Senhor Jesus” s6 ocorre no Novo
Testamento depois da sua ressurreicao (Lc 24.3), sendo identificado entre os cristdios como “o
primeiro dia da semana” (Mc 18.9). Para o cristianismo o primeiro dia da semana, contrasta
bastante com o sétimo (o sdbado): O sabado recorda o descanso de Deus na criacao (Ex 20.11;
31.17); o domingo a ressurreicao de Cristo (Mc 16.1,9). No sétimo dia Deus descansou; no primeiro
dia da semana Cristo esteve em atividade incessante. O sdbado comemora uma criacédo acabada; o
domingo rememora uma redencgao consumada. O Dr. C. I. Scofield declara que “o sdbado era um
dia de obrigagao legal para Israel; o domingo, o culto espontédneo para o cristdo. O sabado é
mencionado nos Atos dos Apdstolos somente com referéncias aos judeus, e no resto do Novo
Testamento, s6 duas vezes (Cl 2.16 e Hb 4.4). O sdbado era um dia de repouso total para Israel;

para o crente em Cristo, esse repouso teve lugar no momento que ele aceitou Cristo como
Salvador. Hb 4.3”.

2. Voz como de trombeta. Jodo, focaliza aqui: “grande voz, como...”. A palavrinha: “como”
significa que Joado tenta descrever o indescritivel. Por isso a palavrinha “como” aparece
aproximadamente setenta vezes no Apocalipse. (Cf 1.10, 14, 15, 16; 2.27; 3.3, 10, 17, 21;4.1; 5.6;
6.1, 12, 13, 14; 7. (ausente); 8.8;9.2, 3,7, 8,9, 17; 10.1, 3, 7, 9; 11. (ausente); 12.15; 13.2, 3, 11;
14.2, 3, 4; 15. (ausente); 16.3, 6.15, 18; 17.12; 18.6, 21; 20.2, 11, 16, 21; 22.1). Além disso ele
utiliza-se também da expressao como “semelhante”. Aqui trata-se, portanto, de um som
sobrenatural e assustador, que contém tudo.

11. “Que dizia: O que vés, escreve-o num livro, e envia-o as sete igreja que estdo
na Asia: a Efeso, e a Esmina, e a Pérgamo, e a Tiatira, e a Sardo, e a Filadélfia, e a
Laodicéia”.

. “...0 que vés, escreve-o num livro”. A ordem de escrever ocorre por treze vezes neste
livro. (Cf 1.11, 19; 2.1, 8, 12, 18; 3.1, 7, 14; 10.4; 14.13; 19.9; 21.5). A ordem ocorre uma vez em
cada uma das sete cartas. O intuito do Senhor Jesus Cristo era que a revelagéao fosse preservada
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para as geragdes seguintes; e até hoje a forma escrita ¢ a melhor maneira de preservar uma
comunicacao.

1. O leitor deve observar bem a frase “escreve-o num livro, e envia-o”. Isso nos da entender
que nao so6 a carta enderecada a igreja devia ser lida, mas também todo o contetido do livro que
encerrava a visao (.13). O Dr. Russell Norman Champrin, observa que a posicao geogréfica onde se
encontravam essas igrejas, formavam um CIRCULO. As cidades foram numeradas partindo de
Efeso, na direcao Norte, para Esmirna (64 quilometros); dai para Pérgamo, 80 quilébmetros ao norte
de Esmirna; entdo, atravessando 64 quildmetros para sueste, até Tiatira, descendo, entao, 80
quildbmetros para Sardo; dai para Filadélfia a 48 quilébmetros a sueste de Sardo; entdo Laodicéia a
64 quildbmetros a sueste de Filadélfia.

12. “E virei-me para ver quem falava comigo. E virando-me, vi sete casticais de
»”
ouro”.

. “...E virei-me para ver quem falava”. A poderosa voz “como de trombeta” que ouvira
no verso anterior, a semelhanca do Monte Sinai, ai cada vez mais aumentando (Ex 19.19), Joao se
volta para ver de onde partia a voz, e teve a sua primeira visdo: “sete casticais de ouro”. No santo
lugar do templo dos judeus havia um unico castical com sete bragos, recebeu destaque,
aparentemente representando Israel (Zc 4.2). Na visao de Joao os casticais representavam as
igrejas, que agora era a luz do mundo (Mt 5.13). Apesar de ter o Castical da antiga alianca sete
bragos, mesmo assim eram ligados por uma sé peca (o pedestal). Israel, mesmo dividido
geograficamente em doze tribos, contudo, eram ao mesmo tempo unidos por um sé pedestal: A Lei
do Senhor (Nm 9.14). Na Nova Alianca o Senhor Jesus interpretou para Joao que os sete casticais
representam as “sete Igrejas” (v. 20).

13. “E no meio dos sete casticais um semelhante ao Filho do homem, vestido até
aos pés de um vestido comprido, e cingido pelos peitos com um cinto de ouro”.

[. “...no meio”. Em cada cena do Apocalipse, Cristo sempre aparece como a “Figura
Central”: no “meio”. Ele é visto no “meio” dos sete casticais de ouro (1.13); no “meio” da igreja de
Efeso, em uma nova visao (2.1); no “meio” do trono (5.6); no “meio” do trono novamente numa
visao posterior (7.17). Isto demonstra que, o grande livro de Deus a ser focalizado tem como central
nosso Senhor Jesus. Isto é, aquele que viveu e andou entre os homens, contudo, sempre no “meio”
(Mt 18.20; Jo 19.18; 20.19; 1 Tm 2.5). Agora, porém, no Apocalipse é um quadro do Cristo da
atualidade. E um quadro de Cristo, o Filho Eterno, que esta assentado no “meio do trono” a direita
de Deus.

1. Filho do homem. Este titulo, que freqlientemente é aplicado a pessoa de Cristo, lembra sua
humanidade (Jo 1.14). Cerca de 79 vezes esta expressdao ocorre somente no Novo Testamento e
com exclusividade, nos Evangelhos, e vinte e duas vezes no livro do Apocalipse. Em Ezequiel (por
toda a extensao do livro), a frase é empregada por Deus 91 vezes. Este titulo: O Filho do Homem
(Jo 3.13) havia se tornado uma figura messianica mais corrente. Motivo porque um exame dos
textos evangélicos permitem, quase sem possibilidade de erro, preferir que, ao designar-se “Filho do
Homem” o Senhor Jesus escolheu esse titulo, evidentemente, menos comprometido pelo
nacionalismo judaico e pelas esperancas bélicas. Havia também uma esperanca judaica do
“Homem dos ultimos tempos” (Cf. Rm 5.12-21; 1 Co 15.22, 45, 47; 2.5-11).
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2. Vestido até os pés. Esta visao inicial que Joao recebeu nao referia-se a graca pastoral de
Cristo, mas a sua autoridade judiciaria. “E por isso que o Apocalipse deve ser visto como o livro do
juizo. “Juiz” e “Juizes” aparecem 15 vezes no livro”.

A veste comprida de Cristo era uma vestimenta talar, usada exclusivamente pelos sacerdotes e
juizes no desempenho de duas funcoes. E isso realmente, a dupla funcdo do Filho de Deus
atualmente (2 Tm 2.8 e Hb 3.1). “O cinto de ouro cingido a altura do peito era também usado elo
sacerdote quando este ministrava no santuério, estava a altura do peio e nao nos rins, para ajustar
as vestes de modo a facilitar os movimentos; assim, quando o cinto estd em volta de seus lombos, o
servico é proeminente. (Cf. J6 38.3; Jo 13.4, 5), mas quando o cinto esta em volta do peito implica
juizo sacerdotal dignificado, coisas que sao inerentes ao Filho de Deus tanto no passado como no
presente. Na simbologia profética das Escrituras Sagradas aponta também: a pureza, a inocéncia de
Cristo (S1123.9).

14. “E a sua cabeca e cabelos eram brancos como la branca, como a neve, e os
seus olhos como chama de fogo”.

I. “...sua cabeca e cabelos eram brancos”. O leitor deve observar como as Escrituras sao
proféticas e se combinam entre si em cada detalhe: O Senhor Jesus é o Filho do “Anciao de dias”, e
por cuja razao deve ter a mesma natureza do Pai. Assim, o texto em foco, é similar a passagem de
Daniel 7.9: “Eu continuei olhando, até que foram postos uns tronos, e um ancidao de dias se
assentou: o seu vestido era branco como a neve, e o cabelo da sua cabega como a limpa la...”. Ele
(Jesus) é aquele que morreu com 33 anos de idade, depois de levar os nossos pecados na cruz e
suportar uma eternidade de dores. Tem cabelos brancos como a neve. Entre o povo de Deus, a
“Coroa de honra sao as cas...” (pv 16.31a). Certamente a alvura da cabeca e cabelos de Cristo
provém, em parte, da intensidade da gléria celestial e em parte da sabedoria e, idoneidade moral.
Assim, a brancura de seus cabelos, aqui, nao significa velhice, antes, sugere a eternidade, indicando
também Pureza e Divindade.

15. “E os seus pés, semelhante a latao reluzente, como se tivesse sido refinados
numa fornalha, e a voz como a voz de muitas dguas”.

. “...0s seus pés, semelhante a latao”. No verso 11 do presente capitulo, encontramos
Jesus vestido de uma vestimenta talar. A sua veste “ai até aos pés”, mas nao os cobria. Doutra
forma nao teria visto as marcas dos cravos e adorado a seu Senhor, cuja forma glorificada estava
adequadamente vestida. Ele estava vestido com a linda roupa do Grande Sumo Sacerdote. “...Os
seus vestidos se tornaram brancos como a luz” (Mt 17.2). Joao enfatiza que estes pés reluziam como
se “tivessem sido refinados numa fornalha”.

1. No campo espiritual realmente isso aconteceu com o Filho do homem durante a sua vida
terrena. Ele passou pela fornalha do sofrimento, e foi provado no fogo do juizo de Deus. (Cf. Lc
22.44; Hb 5.7). Além de outros sacrificios apresentados na antiga alianca que tipificava a Cristo
sofrendo até a morte, em lugar do pecador. Tomamos aqui como exemplo a oferta de manjares:
“Em Lv 2. a oferta de manjares tipifica Cristo nas Suas proprias perfeigoes, e na Sua dedicacao a
vontade do Pai. A flor da farinha fala de igualdade e equilibrio no carater de Cristo; o fogo, de Ele
ser provado pelo sofrimento até a morte de cruz. O incenso, representa a fragrancia de Sua vida
perante Deus; a auséncia de fermento, representa o carater de Cristo, como a verdade; a auséncia
de mel; que Nele nao havia a mera docura natural que pode existir sem a graga de Deus na vida de
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alguém. Azeite misturado, Cristo nascido do Espirito Santo; azeite untado, Cristo batizado pelo
Espirito, a frigideira, os sofrimentos mais evidentes de Sua vida; o sal, o sabor da graga de Deus na
vida de Cristo: o que faz parar a acao do fermento; o forno, os sofrimentos ocultos de Cristo —
consolidados no timulo: a fornalha final”.

2. A sua voz como a voz de muitas dguas. Em sentido geral, o Apocalipse é o livro de grandes
vozes e sao elas que trazem as mensagens: (Cf.1.10, 12, 15; 3.20; 4.1, 5.2, 11, 12; 6.6, 7, 10; 8.13;
9.13;10.3,4, 7, 8;12.10; 142, 7,13 e 15; 16.1, 17; 182, 4, 17, 18.2, 4, 22; 19.1, 5, 6, 17; 19.1,
5, 6, 17; 21.3). Em sentido similar, a sua voz do anjo, em Dn 10.6, se assemelhava a de “uma
multidao”. Tal como aqui, a voz de Deus, em Ez 43.2, é como a de “muitas adguas”. O autor
continua atribuindo, o sentido da voz, a pessoa de Cristo, como aquilo que o Antigo Testamento,
diz acerca de Deus Pai. Em Ap 14.2 repete-se o simbolismo da figura da voz como de “muitas
aguas’. Ao que é adicionado “um grande trovao”. Em Ap 19.6 a voz é a de uma “multidao” e
também de “muitas aguas” e de “grandes trovoes”. Seja como for, tudo na esfera celestial, se
reveste de primeira grande e é elevado a terceira poténcia!

16. “E ele tinha na sua desta sete estrelas; e da sua boca saia uma aguda espada de
dois fios; e o seu rosto era como o sol, quando na sua forca resplandece”.

I. “...na sua desta sete estrelas”. Dois pontos importantes devem serem analisado no
presente versiculo: as sete estrelas; o rosto do Filho do homem:

1. As sete estrelas. Sobre a presente expressao: “as estrelas”, existem varias interpretacoes,
sendo que, duas delas, sao aceitas no campo teoldgico e a segunda, sem exitagao:

(a) As sete estrelas (anjos), sao instrumentos nas maos de Cristo, seres angelicais literais, que
ministram a Igreja, controlando seus ministros, e, pelo menos em alguns casos, servindo de
mediadores dos dons espirituais. Por extensdo dessa idéia, podemos supor que todas as
comunidades locais dos crentes contam com os seus proprios anjos guardides...”. (Cf. Sl 34.7; 1Co
11.10).

(b) As sete estrelas na mao direita do Senhor, sao interpretadas por Jesus como sendo os “sete
anjos (pastores) das sete igrejas” da Asia Menor. Cf. v. 20. Este sete “mensageiros”, foram homens
enviados pelas igrejas da Asia para saberem do estado do velho Apéstolo, entao um exilado em
Patmos (compare-se Fl 4.18); mas (sendo na sua volta portadores das “sete cartas”) pode figurar
também em nossos dias um ministro de Deus portando uma mensagem especial para uma igreja. A
palavra “anjo” é apenas transliteracdo do grego para o portugués e significa “mensageiro”. E
portanto, o pastor ou pastores que aqui estao em foco.

2. Seu rosto era como o sol. As igrejas sdo casticais; seus ministros sao estrelas; mas Cristo é o
sol (Ml 4.2). Ele é para o mundo moral, o que o sol é para o mundo fisico. A luz do rosto de Jesus
Cristo é tal que na nova Jerusalém “nao necessitardo de lampada nem de luz do sol...” porque “...o
cordeiro é a sua lampada” (Ap 21.23; 22.5). Num contexto geral do significado do pensamento, o
rosto dos justos resplandece como o sol (Mt 13.43), o que também sucede no caso dos anjos (Ap
10.1).

17. “E eu, quando o vi, caia a seus pés como morto; e ele pos sobre a sua destra,
dizendo-me: Nao temas; Eu sou o primeiro e o ultimo”.
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I. “...nao temas”. O presente versiculo, mostra Joao caindo aos pés do Filho de Deus, como
Paulo no caminho de Damasco (Ap 9.4), porém as vozes nos dois episédios sao completamente
diferentes: a primeira diz “porque me persegues?”, a segunda diz “ndo temas”. Estas palavras,
observa o Dr. R. N. Champrim, podem ser comparadas a Dn 10.10,12; e confrontadas com (Is
44.2; Mt 14.2; 27.7; Lc 1.13 e 30). Para a igreja de Esmirna, ha também uma expressao
encorajadora da parte de Cristo para aquela igreja sofredora: “nada temas”. Esta expressao
equivale no grego do Novo Testamento, “nao temas”, ocorre cerca de 365 vezes nas Escrituras
(uma para cada dia). Essa ordem é dada a fim de consolar (Mt 14.27; Jo 6.20; At 27.24); ela servia
também para relembrar a Jodo, que seu Senhor o conhecia e se interessava profundamente por ele
em meio ao sofrimento. Para nés, o Senhor tem a mesma mensagem de amor e firmeza: “Tende
bom animo! Sou eu. Nao temas” (Mt 14.27). Agora, o apéstolo declara: “porém ele pos sobre mim
a sua destra (mao direita), dizendo-me: “nao temas”’. Faz, entdo, uma declaracdo de amor,
tranquilidade e poder. (Is 44.2).

18. “E o que vivo e fui morto, mas eis aqui estou vivo para todo sempre. Amém. E
tenho as chaves da morte e do inferno”.

I. “...E tenho as chaves da morte e do inferno”. Isso significa autoridade suprema sobre
qualquer forca do mal (Mt 16.18; 28.18; Cl 2.15). Neste livro, Cristo nao sé tem as chaves da morte
e do inferno, mas também “a chave de Davi” (Ap 3.7), e por conseguinte, no Novo Testamento:
«_.as chaves do reino dos céus” (Mt 16.19). E evidente que, enquanto o Senhor estava aqui na
terra, Ele tinha em suas maos “as chaves do reino dos céus”; isso pode bem ser entendido na
expressao do proprio Jesus ao dizer a Pedro: “Eu te darei (no futuro) as chaves...”.

1. “A interpretagdo comum é que as chaves dadas a Pedro representam a essencial honra que
lhe foi concedida: a de ser o primeiro a anunciar o Evangelho aos judeus: (no dia de Pentecostes) e
aos gentios: (na casa de Cornélio), tendo sido o Espirito Santo dado do céu em cada uma dessas
ocasides (At capitulo 2 e 10). Pedro mesmo descreveu seu privilégio assim: “Deus me elegeu dentre
vés, para que os gentios ouvissem da minha boca a palavra do Evangelho, e cressem” (At 15.7).
Assim ele anunciou o perdao dos pecados a todos os que créem, e semelhantemente tal autoridade
de Deus foi conferida nao sé a Pedro mais aos demais discipulos do Senhor (cf. Jo 10.23)”. O Dr.
Geo Goodman declara: “E comum salientar o lugar de Pedro no dia de Pentecostes, abrindo o
reino aos judeus, e depois, na pessoa de Cornélio, aos gentios. Podemos admitir que ele ocupava
um lugar eminente entre seus colegas, enquanto que negamos que lhe fosse um lugar exclusivo”.

2. O Dr. Graham Scroggie observa: “E de fato ndo podemos excluir os outros Apéstolos no
dia de Pentecostes; nem caso de Cornélio podemos concordar que esse fosse o tUnico uso das
chaves com relacdo aos gentios, nem admitir que fosse necesséario outra chave diferente daquela
que abrira o Reino aos judeus. Um sé ato nao havia de esgotar o uso da chave, nem seriam duas
chaves para abrir a porta duas vezes. Podemos entender que a porta, uma vez aberta, assim
permaneceu para nunca mais precisar da chave? Pelo contrario, creio que se pode demonstrar
concludente que a administracdo do Reino, simbolizada por estas chaves, ainda nao terminou: nao
findou num sé ato inicial de autoridade. Os homens ainda recebem o Reino e sdo recebidos no
Reino, e o Reino é a esfera do discipulado, entdo a chave é, de fato, somente autoridade”.

3. Podemos entender que depois da porta do Evangelho esta aberta para os gentios, Deus
através de sues discipulos abriu uma nova porta para eles, os gentios: a porta da FE (At 14.27).
“Ora, as chaves, e nao simplesmente uma chave; e se 0 nosso pensamento é acertado nesta forma
de interpretacao, isto significa uma dupla maneira de admitir. A primeira é que o Senhor chama “a
chave da ciéncia” a qual Ele diz que os doutores da lei tiram do povo (Lc 11.52). Semelhantemente
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Ele denuncia os fariseus por fecharem o Reino dos céus contra os homens: “Nem vés entrais nem
deixais entrar os que estao entrando” (Mt 23.13). Pedro nao recebeu as chaves da Igreja, mas do
reino. Uma chave é sinal de autoridade (Is 22.22), e que o poder de “ligar e desligar” significava
para Pedro, significava também para os outros discipulos (Mt 18.18; Jo 20.23). Ligar e desligar, na
linguagem rabinica, queria dizer: permitir ou proibir, e é isto que a Igreja tem feito desde os dias dos
Apostolos até a presente era (Jo 20.23; 1Co 5.4-5; 2Cor 5.18-19).

19. “Escreve as coisas que tens visto, e as que sdo, e as que depois destas hao de
acontecer”.

I. “...as coisas que tens..., etc”. Os tedlogos costumam dividir o livro do Apocalipse em
sete partes, mas a sabedoria divina o dividiu apenas em trés, a saber:

1. As coisas que tens vis to. E a primeira das trés divisdes deste livro. E, sem divida, a menor
das trés partes deste compéndio divino: um capitulo, apenas! Também pela pequena duracao dos
acontecimentos a que se refere.

2. E as que sao. Esta se refere a segqunda parte do livro. De exposicao, pouco mais extensa em
contetido (capitulo 2 e 3). No que diz respeito ao tempo, é o mais longo periodo: abrange ensinos
para a vida inteira da Igreja desde os primitivos tempos, e como te servido durante toda a
dispensacao da Graca, até o momento do arrebatamento.

3. E as que depois destas (das duas primeiras) hao de acontecer. A terceira parte, é
essencialmente futuristicas, vai do capitulo 4 a 22. Porém os fatos decorrerdo com rapidez e as
profecias que terdo lugar neste tempo, sofrerao uma reacdo em cadeia, e comprir-se-ao
sucessivamente. Porém, mesmo assim, devemos observar que, esta parte do livro, inclui o Milénio
de Cristo e o estado Eterno ao dia da Eternidade (2Pd 3.18). O livro do Apocalipse é o tGnico livro
profético do Novo Testamento, é a Unica iluminagéao certa que dos acontecimentos atuais e futuros.
Enquanto que o livro de Génesis é o inicio da Biblia, dando comeco de todas as coisas na terra, o
livro de Apocalipse encerra o livro divino, descrevendo a consumacao de todas as coisas.

20. “O mistério das sete estrelas, que viste na minha destra, e dos sete casticais de
ouro. As estrelas sdo os anjos das sete igrejas, e os sete casticais, que vistes, sdo as
sete igrejas”.

I. “...0 mistério das sete estrelas”. O presente vocabulo “mistério” é usado no Novo
Testamento cerca de 27 vezes, Joao emprega a palavra quatro vezes no seu livro, e sempre com
sentido especial:

1. Vejamos! (a) O mistério das sete estrelas e do sete casticais. 1. 20; (b) O mistério de Deus.
10.7 e 11.15; (c) O mistério da grande Babilonia. 17.5; (d) O mistério da mulher. 17.7.

2. No texto em foco, a interpretacdo da misteriosa visdo, é dada pelo préprio Cristo; isso é
muito freqliente nas Escrituras quando trata-se de um “mistério” (cf. Mt 13.19-23, 37-43). O Senhor
Jesus Cristo aqui segue 0 mesmo exemplo, e explica a visdo para Joao seu servo. Ele diz: “As sete
estrelas” (sdo os sete anjos das sete igrejas). E “...os sete casticais” (sao as sete igrejas). Este
versiculo se divide em duas partes: texto e contexto (metolinguagem); a primeira sendo uma visao;
a segunda: uma interpretagdo do préprio Senhor. O primeiro capitulo deste livro, a comegar pelo
quarto versiculo, é uma espécie de apresentagdo em favor do livro inteiro, introduzindo o autor
sagrado a sua mensagem a Igreja, além de aludir, em termos breves, aquilo que estad contido no
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livro. Portanto, o livro inteiro do Apocalipse, apesar de ser um livro profético, € moldado na forma
de uma “carta”, enderecada as sete igrejas da Asia Menor, e, através dessas igrejas, a Igreja
Universal do Filho de Deus. Amém.

Capitulo Il
PRIMEIRA CARTA: A IGREJA DE EFESO

1. “ESCREVE ao anjo da igreja que estd em éfeso: Isto diz aquele que tem na sua
destra as sete estrelas, que anda no meio dos sete casticais de ouro”.

I. “...Ao anjo da igreja”. Nada se sabe de certo quem era esse “anjo” nos dias em que esta
carta estava sendo enviada, a nao ser aquilo que depreende do texto em foco. Segundo o relato de
Lucas em Atos 20, quando Paulo visitou a Asia Menor, “...de Mileto mandou a Efeso, chamar os
anciaos da igreja. E, logo que chegaram juntos dele, disse-lhes...Olhai pois por vés, e por todo o
rebanho sobre que o Espirito Santo vos constituiu bispos, para apascentardes a igreja de Deus, que
ele resgatou com seu préprio sangue” (At 20.17, 18, 28). Quando Paulo falou essas palavras,
Timéteo era o pastor (anjo) da igreja de Efeso (1Tm 1.3) e provavelmente Tiquico tenha sido seu
substituto (At 20.4; Ef 6.21; 2Tm 4.12). O “anjo” a que Jesus se refere bem pode ser este tGltimo.

1. EFESO. O nome significa “desejado”. Situacido Geogréfica: a cidade de Efeso se encravava
no pequeno Continente da Asia Menor. “Esta era a capital da provincia romana da Asia. Com
Antioquia da Siria e Alexandria no Egito, formavam o grupo das trés maiores cidades do litoral leste
do Mar Mediterraneo. O seu tempo da “Diana dos efésios” (At 19.28) foi considerado uma das sete
maravilhas do mundo antigo”. Pelo menos duas vezes, Paulo esteve nessa cidade (At 18.19 e 19.1).
Em sua terceira viagem por aquela regiao, ele ndo chegou até 14, mas estando em Mileto “mandou
a Efeso, a chamar os ancidos da Igreja”. Essa igreja recebeu duas cartas: uma de Paulo (epistola aos
efésios), e outra de Cristo (a que esta em foco). A primeira em 64 d. C., a sequnda em 96 d. C.

2. Notem-se as sete coisas comuns a todas as sete mensagens: (a) Todas sao dirigidas “ao anjo
da igreja”. 2.1, 8, 12, 18; 3.1, 7, 14. (b) Cada mensagem tem uma descricao abreviada daquele
que a envia, tirada da visao de Cristo glorificado, no primeiro capitulo. (c) Cristo afirma a cada
igreja: “Sei”. 2.2, 9, 13, 19; 3.1, 8, 15. (d) Todas as mensagens tém ou uma palavra de louvor ou
censura. 2.4, 9, 14, 20; 3.2, 8-10, 16. (e) Cristo lembra Sua Vinda e o que ha de acontecer
conforme a conduta da prépria pessoa, a todas as sete igrejas. (f) A cada igreja é repetido a frase:
“Quem tem ouvidos, ouca o que o Espirito diz as igrejas”. 2.7, 11, 17, 29; 3.6, 13, 22. (g) Cada vez,
ha promessa explicita, para os vencedores do bom combate da fé: “Jesus diz: O que vencer!”. (Cf.
2.7,11,17, 26; 3.5, 12, 21).

2. “Eu sei as tuas obra, e o teu trabalho, e a tua paciéncia, e que nao podes sofrer
0s maus; e puseste a prova os que dizem ser apostolos e o nao sao, e tu os achaste
mentirosos”.

I. “...0s que dizem ser apostolos”. Estd em foco neste versiculo, os chefes Gnésticos, que
tinham arrogado para si o titulo de apéstolos de Cristo. Paulo diz que tais “...falsos apéstolos sao
obreiros fraudulentos, transfigurando-se em apéstolos de Cristo” (2Co 11.13b). Diante dos “anciaos
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de Efeso”, Paulo os chamou de “...Iobos cruéis, que nao perdoarao ao rebanho” (Al 20.29a). Oito
livrtos do Novo Testamento foram escritos contra formas diversas dessa heresia, a saber:
(Colossenses, as trés epistolas pastorais, as trés epistolas joaninas e Judas). A Epistolas aos Efésios,
o evangelho de Jodo e o livro do Apocalipse, em alguns trechos esparsos, também refletem
oposicao a essa heresia. A igreja de Efeso nao suportava os tais gnosticos e por isso foi louvada pelo
Senhor: “puseste a prova”. Esta expressao é o equivale dizer no grego: “Reprovaste-Os”.

1. A igreja de Efeso, talvez tenha sido a de maior cuidado do ministério de Paulo; O Novo
Testamento diz que, Paulo esteve em Efeso, levando consigo Priscila e Aquila; e deixou-os ali (At
18.19); retornou mais tarde (19.1) e desta vez permaneceu dois anos, dedicado a pregacao do
Evangelho. Dessa maneira, todos os que habitavam na Asia ouviram a palavra sobre o Senhor
Jesus, assim judeus como gregos (At 19.10). Efeso chegou mesmo a tornar-se o centro do mundo
cristdao. “As profecias de Paulo realizaram-se: podera hoje, quem visita Efeso saber onde era o lugar
da casa ou templo em que a igreja se reunia? Tudo ruina! “Como homem, combati em Efeso contra
as bestas” disse Paulo: Feras humanas! (cf. 1Co 15.32)”.

3. “E sofreste, e tens paciéncia; e trabalhaste pelo meu nome, e ndo te cansaste”.

I. “...tens paciéncia; e trabalhaste pelo meu nome”. E evidente que os que tem
esperanca, esperam. E, “os que esperam no Senhor renovarao as suas forcas...” (Is 40.29, 31). No
Salmo 89.19, ha uma promessa de Deus para aquele que trabalha: “Socorri um que é esforcado:
exaltei a um eleito do povo”. A inatividade na vida espiritual é condenada por Deus. No livro de
Provérbios fala-se do “preguicoso” cerca de 17 vezes, por isso é evidente que o Espirito Santo
considera muito este perigo da mocidade, e de pessoas mais idosas. O preguicoso é reprovado por
covardia (Pv 21.25; 26.13), por negligenciar as oportunidade (Pv 12.27), os deveres (Pv 20.4), por
desperdicamento (Pv 18.9), por indoléncia (Pv 6.6, 9), por imaginar-se sabio (Pv 26.16). Ele é
ainda comparado ao cacador que nao assa sua caga, e portanto a come crua (Pv 12.27);
concomitantemente, ele ndo leva sua mao a boca para nao cansar o brago (Pv 26.15). A igreja de
Efeso era conhecida pelas obras: perseverava no trabalho; ndo cansava no servico de Cristo. Note
como se repete a palavra “paciéncia”’; eram perseverantes no lidar (v. 2 ), e perseverantes no sofrer

(v. 3).
4. “Tenho, porém, contra ti que deixaste a tua primeira caridade”.

I. “...A primeira caridade”. (O primeiro amor). A presente expressao, nao significa “declinio
da fé” como alguns, mas, antes, sugere um esfriamento no amor (Mt 24.12). Cerca de 30 anos
antes desta carta, a igreja de Efeso, tinha ardente caridade para com “todos os santos” (cf. Ef 3.18).
Paulo chegou até a convida-los a participarem da “...largura, e a altura e a profundidade” do amor
de Deus, “...que excede todo o entendimento” (Ef 3.18-19). O desaparecimento gradual do amor
fraternal no coragao do salvo (Mt 24.12). Tem como resultado, o abandono da “primeira caridade”.

”

Pedro disse aos seus leitores: “...sobretudo, tende ardente caridade...” (1Pd 4.8).

1. Cristo mencionou nao menos que 9 caracteristicas destacadas e louvaveis que achou na
igreja do Efeso. Mas por isso podia desculpa-la da falta de amor. Apesar de qualquer esforco, ou de
qualquer grau de sinceridade, gravissimo é o nosso estado espiritual se nos faltar o amor: “...ainda
que tivesse o dom de profecia, e conhecesse todos os mistérios e toda a ciéncia, e ainda que tivesse

b2 13

toda a fé, de maneira tal que transportasse os montes, e nao tivesse caridade, nada seria”. “...ainda
que distribuisse toda a minha fortuna para sustento dos pobres, e ainda que entregasse o meu
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corpo para ser queimado, e nao tivesse caridade, nada disso me aproveitaria”. Esta é a grande
declaracao do Apdstolo Paulo, em 1Co 13.3-4. Se o cristdao ndo tem amor, a vida espiritual também
nao tem sentido. “Nada Seria!”. Disse ele!.

5. “Lembra-te pois donde caiste, e arrepende-te, e pratica as primeiras obras;
quando ndo, brevemente a ti virei, e tirarei do seu lugar o teu castical, se nao te
arrependeres”.

I. “..Tirarei do seu lugar o teu castigal”. Esta profecia do Senhor Jesus sobre a
“remocao” do castical de Efeso, ndo se cumpriu na igreja mas também na cidade. Alguém ja disse
com sabedoria: “Ha tempo para perdao e tempo para juizo”. Cf. Ec 3.1. Por muito tempo o
“castical” de Efeso se manteve em pé; Deus estava-lhe dando uma oportunidade para
arrependimento. Segundo o testemunho da Histéria, ela isso nao fez, e o juizo de Deus atingiu néo
somente o “castical” (igreja, mas também a cidade, e no quinto século sua gléria declinou. “Hoje
nao resta nem opuléncia, nem mesmo templos pagaos suntuosos, nem o porto, que o préprio Mar
destruiu e aterrou”. Efeso era a igreja auténtica; ensinava a verdadeira doutrina de Cristo, e punha
a prova os homens que se desviaram da fé uma vez para sempre entregue aos santos. Mas devia
arrepender-se de uma falta grave: “Deixou 0 primeiro amor”. No contexto vivido; a melhor maneira
de o cristdo restaura a “primeira caridade”, é sem davida alguma: praticar “as primeiras obras”.
Ambos exigéncias, foram exigidas na igreja de Efeso.

6. “Tens, porém, isto: que aborreces as obras dos nicolaitas, as quais eu também
aborreco”.

I. “...0s nicolaitas”. Nao podemos determinar com certeza serem estes “nicolaitas”
discipulos de “Nicolau”, o sétimo diacono (At 6.5). O texto divino escrito por Sado Lucas, afirma ser
Nicolau, um homem de “boa reputacao, cheio do Espirito Santo e de sabedoria” (At 6.3). O
Apbéstolo Joao, conhecia bem pessoalmente a Nicolau, e sem divida, no dia de sua separacao para
o diaconato (o texto em si nao diz que aqueles sete foram separados para didconos; mas o grego ali
existente favorece o significado do pensamento: didconos, trés vezes, ministros, sete vezes e servos,
vinte vezes), pds suas maos sobre ele (At 6.2, 6), é esta razao, além de muitas outras, motivo para
nao infligirmos na conduta deste servo de Deus, aquilo que ele nao foi. Se assim o tivesse sido,
Joado teria citado seu nome como fez com os outros inimigos da igreja. De acordo com C. I.
Scofield, a palavra “Nicolau” quer dizer “Vencedor do Povo”, e o termo “nicolaitas” que vem no
superlativo tem quase o mesmo sentido: Nico é um termo grego que significa conquistar ou
subjulgar. Laitanes é a palavra grega de onde se deriva nosso vocabulo “leigo”. Nas cartas do
Apocalipse, quando é mencionada uma doutrina ou ato de uma pessoa, comumente se usa
mencionar seu nome, por exemplo: “doutrina de Balado” (2.14); “os trono de Satanas” (2.13);
“sinagoga de Satanas” (2.9 e 3.9); “as profundezas de Satanas” (2.24); “toleras Jezabel”, etc.
(2.20). Quanto aos nicolaitas”, o estilo muda completamente como pode muito bem ser observado:
a frase “as obras dos nicolaitas” (2.6), e “doutrina dos nicolaitas” (2.15). O presente texto, diz: “As
obras de Nicolau” (a pessoa); nem a “doutrina de Nicolau” (um dos sete). O leitor deve observar a
frase pluralizada: “As obras (dos) nicolaitas” e “doutrina (dos) nicolaitas”. Estas expressoes referem-
Se a um grupo e nao a uma pessoa.

1. Outro ponto de vista sobre o assunto que deve ser observado é que Nicolau “era prosélito
de Antioquia” (At 6.5); separado para o diaconato, servia na igreja de Jerusalém. O livro de Atos
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dos Apostolos nao fala de Nicolau como tendo-se destacado como missionario itinerante, a
exemplo de Estevao e Filipe (At 6.8 e 21.8). E evidente que sua esfera de trabalho foi local; ele nao
alcancou lugares distantes como Efeso e Pérgamo. Pelo que sabemos, nao é mencionado mesmo
ante ou depois de Cristo, um homem chamado Nicolau que tenha fundado uma seita, a nao ser
aquilo depreendido e focalizado do texto em foco. Se essa palavra é simbdlica, vemos, neste
vocébulo, “nicolaitas”, o comeco do controle sacerdotal ou eclesidstico sobre as congregacoes
(igrejas) cristas individuais. O Sr. A. E. Bloomfield declara o que segue: “Os movimentos das igrejas,
visando poder politico e prestigio social mediante unides, federacoes e aliangas mundanas, sao
‘doutrinas e obras” dos nicolaitas. Trata-se do esforco de restaurar, por métodos humanos, aquilo
que se perdeu (o primeiro amor)”. Observemos dois pontos focais ainda sobre o presente assunto:

(a) Tudo indica que “nicolaitas”, refere-se ao comeco da nocao de uma ordem sacerdotal na
igreja: “clero” e “leigos”. Tudo nos faz crer, que esta seita denominada de “nicolaitas” faz parte de
um “sistema” gnéstico existente naqueles dias; pode ser isso o sentido real do que temos aqui.

(b) Como ja ficou estabelecido acima: “...Em época posterior a Cristo, houve uma seita
gnoéstica conhecida pro “os nicolaitas”, a qual é mencionada por Tertuliano de Cartago. Que
também era de indole gnéstica”.

7. “Quem tem ouvido ouca o que o Espirito diz as igrejas: Ao que vencer, dar-lhe-ei
a comer da drvore da vida, que estd no meio do paraiso de Deus”.

I. “...a comer da drvore da vida”. O vencedor recebe a promessa de que se alimentara da
arvore da vida. Este livro fecha com uma “bem-aventuranca” sobre os que tém a arvore da vida”
(22.14). Em Apocalipse nao aparece mais a “arvore da ciéncia do bem e do mal” (Gn 2.17), mas
de um modo especial a “arvore da vida”. O comer da arvore da vida expressa a participacao na
vida eterna.

1. O simbolismo da arvore da vida aparece em todas as mitologias, desde a India, até a
Escandindvia. Os rabinos judeus e ismaelitas chamavam de “arvore da provacgao”. O Zend Avesta
tem a sua prépria arvore da vida, chamada de “Destruidora da Morte”. Para nés, porém, o comer
da arvore da vida, significa o direito de ser revestido da imortalidade (Ap 22.19). Algumas Biblias
trazem: “comer”. Mas, sem outras, ‘se alimente” (Almeida, 1969 é mais expressiva). A sabedoria
divina divide os homens em duas classes: a dos vencedores e a dos vencidos (2Pd 2.20). Os
vencedores comerao: “da arvore da vida” no Paraiso de Deus. No Eden, aos vencidos foi vedado a
oportunidade de comer dessa arvore, para que nao vivessem para sempre na miséria (Gn 3.22).
Mas aos vencedores, na maior felicidade, serda concedido comer e viver eternamente.

SEGUNDA CARTA: A IGREJA DE ESMIRNA

8. “E ao anjo da igreja que esta em Esmirna, escreve: Isto diz o primeiro e o
ultimo, que foi morto, e reviveu”.

I. “...ao0 anjo da igreja”. Podemos ver neste versiculo, uma referéncia a pessoa de
Policarpo; esse pastor nasceu em (69 d. C.), e morreu em (159 d. C.). O Dr. Russell Norman, diz
que a etimologia do nome “Policarpo” significa “muito forte” ou “frutifero”. Policarpo foi discipulo
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pessoal do Apéstolo Jodo, homem muito consagrado, foi o “principal pastor” da igreja de Esmirna
durante o exilio do Apéstolo em Patmos. “A narrativa de seu martirio é narrado por Eusébio, em
sua Histéria Eclesiastica iv 15 e em Mart. Polyc. caps. 12 e 13, pags. 1037 e 1042. Foi levado a
arena, lugar dos jogos olimpicos, um dos maiores teatros abertos da Asia Menor, parte da qual
construgao permanece de pé até hoje”. Policarpo, deve ser realmente, o “anjo” do texto em foco,
pois as evidéncias assim o declara (cf. Ec 7.27).

1. ESMIRNA. O nome “Esmirna” significa “mirra”, a palavra usada trés vezes nos Evangelhos
(Mateus 2.11; Marcos 15.23; Joao 19.39). De acordo com H. Lockyer, “O nome descreve bem a
igreja perseguida até a morte, embalsamada nos perfumes prévios de seu sofrimento, tal como foi a
igreja de Esmirna. Foi a igreja da mirra ou amargura; entretanto, foi agradavel e preciosa para o
Senhor”. Esmirna também é famosa por ser a terra natal de Homero (o poeta cego da mitologia
grega) e como lar de Policarpo (bispo de Esmirna).

Situacao Geogrdfica: esta cidade encrava-se no pequeno continente da Asia Menor. Em
1970, Esmirna ja contava com cerca de 63000 habitantes e é, atualmente, a principal cidade turca,
denominada Izmir. Os mugulmanos chamam-na “Izmir e infiel”. O Rio Meles, famoso na literatura,
também era adorado em Esmirna. Préximo a nascente desse rio ficava a caverna onde, dizem,
Homero compunha seus poemas. Com a conquista do Oriente pelos romanos, Esmirna, passou a
fazer parte da provincia romana da Asia. A cidade de Esmirna, cujo nome significa: “mirra”,
caracterizou-se pela forte oposicao e resisténcia ao cristianismo no primeiro século da nossa era. A
igreja local originou-se da grande colonia judaica ali estabelecida. Em Esmirna, no ano (159 d. C.),
Policarpo, seu bispo, foi martirizado.

2. Isto diz o primeiro e o Ultimo. Ja tivemos oportunidade de encontrar este titulo aplicado a
pessoa de Cristo em Ap 1.16, onde o mesmo é amplamente comentado e ilustrado pelo nosso
alfabeto portugués. “Cristo é o primeiro” quanto ao tempo e a importancia. Ele é a fonte originaria
de toda e qualquer vida, seu principio mesmo. O fato de que Cristo é o “principio”, equivale a
declaracao de que Ele é o “Alfa”. E o fato de ser o “Ultimo” equivale a ser o “Omega”. Ele é o
Principio e o Fim, O Primeiro e o U]timo, o “a” e 0 “2”; nés nos encontramos no meio. Mas Cristo
continua a existir! Na qualidade de ser Ele o “Ultimo”, pode-se dizer o seguinte sobre Cristo (a) Ele
¢ a razao mesmo da existéncia; (b) Ele é o principio da vida apds a morte; (c) Ele é o alvo de toda a
existéncia, o Omega.

9. “Eu sei as tuas obras, e tribulacdo, e pobreza (mas tu és rico), e a blasfémia dos
que se dizem judeus, e ndo o sdo, mas sao a sinagoga de Satands”.

I. “...Eu sei as tuas obras”. O Senhor Jesus, nao s6 conhecia as “obras” desta igreja fiel,
mas, de um modo especial a sua “tribulacao”. No grego classico, tribulacao, é “thlipsis”, significa
“pressao”, derivado de “thlibo”, que tem o sentido geral de “pressionar”, “afligir”, etc. Nas paginas
do Novo Testamento, em sentido comum (com excecao da palavra designada para um periodo de

sete anos) tem o sentido de “perseguicao” deflagrada, por aqueles que sao aqui na terra inimigos
do povo de Deus (cf. At 14.22).

1. E pobreza. O leitor deve observar o contraste que existia entre o “anjo” (pastor) da igreja de
Esmirna, e o da igreja de Laodicéia (3.17). Cumpre-se aqui, portanto, um provérbio oriental que
diz: “Aos olhos de Deus, existem homens ricos que sdao pobres e homens pobres que sao ricos’. O
sabio Saloméao declara em Pv 13.7: “Ha quem se faca rico (o pastor de Laodicéia), nao tendo coisa
nenhuma, e quem se faca pobre (o pastor de Esmirna), tendo grande riqueza”. O Dr. Champrin
observa quem aqueles crentes (de Esmirna) eram pobres, mas nao porque nao trabalhassem —
sendo essa a causa mais comum da pobreza de modo geral, mas devido as perseguicdoes que
sofriam. Suas propriedades e bens foram confiscados pelo poderio romano, e além de tudo esses
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servos de Deus, ainda sofriam encarceramento. Porém, esta, declarado no presente texto, que eles
eram ricos. Em que? Nas riquezas espirituais. Eles eram de fato ricos: nas obras, na fé, na oracao,
no amor nao fingido, na leitura da Palavra de Deus, (a maneira de seus dias). Estas coisas diante de
Deus: Sao as riquezas da alma! (Mt 6.20; 1Tm 6.17-19).

2. A blasfémia dos que se dizem judeus. O Apéstolo Paulo escrevendo aos romanos diz:
“..nem todos os que sdao de Israel sdo israelitas” (Rm 9.6b). “..ndo é judeu o que é
exteriormente...” (Rm 2.28). Esses falso judeus, procuravam firmar sua origem no Patriarca Abraao,
a exemplo dos demais, perseguiam a igreja sofredora da cidade de Esmirna na Asia Menor (cf. At
14.2, 19, etc). Atualmente, o nome “Esmirna” no campo profético, representa a igreja subterranea
que sofre por amor a Cristo nos paises da Cortina de Ferro.

10. “Nada temas das coisas que hds de padecer. Eis que o diabo lancard alguns de
VOs na prisdo, para que sejais tentados; e tereis uma tribulacao de dez dias. Sé fiel até a
morte, e dar-te-ei a coroa da vida”.

1. “...Eis que o diabo lancard alguns de vés na prisao”. A oposicao do grande inimigo
de Deus e dos homens conforme mencionado no registro que Joao faz das sete igrejas jamais
cessou. Satanas é citado num total de oito vezes no Apocalipse e cinco destas relacionam-se com as
igrejas (6 vezes se incluirmos o termo “diabo” visto no presente texto). A “prisao” do versiculo em
foco, nao se refere a uma “prisao” espiritual como tem sido interpretado por alguns estudiosos (cf.
Lc 13.16), mas sim literal. “As perseguicoes promovidas pelos romanos aquela igreja, com a ajuda
dos judeus (os que se dizem), foram obras de Satanas. Sob alegacao de que os cristaos de Esmirna
estavam “traindo” o imperador, houve um encarceramento em massa, e a seguir o imperador
ordenou o martirio de muitos daqueles”. Em uma sé catacumba de Roma foram encontrados os
remanescentes 6sseos de cento e setenta e quatro mil cristaos, calculadamente.

1. Tereis uma tribulacdo de dez dias. Os “dez dias” do presente texto, tem referéncia
“histérica”, no primeiro caso, e profética no segundo. A Igreja sofreu “dez perseguicoes” distintas,
desde o reinado do imperador Nero até ao de Diocleciano. “As dez grandes perseguigdes podem
ser relacionadas desta forma: (a) Sob Nero: 64-68 d. C. (b) Sob Dominiciano: 68-96 d. C. (c) Sob
Trajano: 104-117 d. C. (d) Sob Aurélio: 161-180 d. C. (e) Sob Severo: 200-211 d. C. (f) Sob
Méaximo: 235-237 d. C. (g) Sob Décio: 250-253 d. C. (h) Sob Valeriano: 257-260 d. C. (i) Sob
Aureliano: 270-275 d. C. (j) Sob Diocleciano: 303-312 d. C. Durante esse tempo, a matanca de
cristaos foi tremenda. No campo profético as perseguicoes desencadeadas por Diocleciano
perduraram dez anos (cf. Nm 14.34 e Ez 4.6).

11. “Quem tem ouvidos, ouca o que o Espirito diz as igrejas: O que vencer ndao
receberd o dano da segunda morte”.

I. “...Quem tem ouvidos, ouca!”. Ora, por nada menos de sete vezes nos evangelhos, e
por oito vezes neste livro do Apocalipse: sete vezes para essas igrejas! reboa aquela chamada vital,
aberta e particular, para quem quiser ter ouvidos abertos: “Quem tem ouvidos, que ouca!!!”.

1. O Mis. Orlando Boyer, diz que Cristo glorificado apresenta-se as sete igrejas em simbolos,
partido e distribuido conforme as suas necessidades: (a) Para a igreja Ortodoxa e sempre em Efesq,
Cristo é Aquele que tem as sete igrejas na destra, isto é, que lhe sustenta a obra. 1.20 e 2.1; (b) A
igreja atribulada em Esmirna, na véspera do tempo de martirio, Jesus apresenta-se como Aquele
que havia experimentado a perseguicao, até a morte e havia vencido. 1.17, 18 e 2.8; (c) A igreja
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descuidada de Pérgamo, Cristo glorificado é Quem maneja a Espada, dividindo a igreja do mundo.
1.16 e 2.12; (d) Para a igreja que declinava, Tiatira, Cristo é Juiz com olhos como chamas de fogo.
1.14 e 2.18; (e) Para a igreja morta, Sardes, Jesus tem os sete Espiritos de Deus e pode ressuscitar
os crentes da morte para a vida. 3.1; (f) A igreja missionaria, Filadélfia, Cristo é Quem quer abrir a
porta: da evangelizagédo. 3.7; (g) Para a igreja morna, Laodicéia, Cristo é a fiel e verdadeira
testemunha tirando da igreja a méscara da satisfacdo em si mesma. 3.14

2. O dano da segunda morte. Somente no livro do Apocalipse se encontra a presente
expressao: “A segunda morte”. Ela serd destinada aos “vencidos”, mas nenhum poder tera sobre os
“vencedores”. A segqunda morte é a morte eterna. A frase aparece aqui (e em Ap 20.6, 14 e 21.18),
onde o destino dos perdidos é descrito em termos de um lago de fogo e enxofre. Durante sua vida
terrena, Cristo fez uma promessa, dizendo: “As portas do inferno (as forcas do mal)” nao teriam
nenhum poder sobre a sua Igreja (Mt 16.18); esta promessa de Cristo é presente e escatolégica:
agora, e na eternidade!.

TERCEIRA CARTA: A IGREJA DE PERGAMO

12. “E ao anjo da igreja que estd em Pérgamo escreve: Isto diz aquele que tem a
espada aguda de dois fios”.

I. “...Ao anjo da igreja”. Nao podemos determinar e, nem ainda hd um pequeno vestigio
no Novo Testamento, sobre quem era o “anjo” (pastor) da igreja de Pérgamo nos dias em que esta
carta estava sendo enviada, visto que, o Novo Testamento ndo cita nominalmente a igreja de
Pérgamo, ha nao ser aquilo que é depreendido do texto em foco. Porém, pelas evidéncias internas
e externas apresentadas pelos versiculos que descrevem a posicao desta igreja; nos faz pensar, em
um cristdo pertencente a Igreja Primitiva. Foi ele, sem divida, o substituto de “Antipas”, a fiel
testemunha de Cristo (v.13). Tera sido Demétrio? (3 Epistola de Joao v. 12).

1. PERGAMO. O nome significa “alto” ou “elevado”. Situacdo Geogrdfica: no pequeno
Continente da Asia Menor. O nome “Pérgamo” estava relacionado a “purgo”, isto é, “torre” ou
13 bk Z . . (1PN ” z . ~ .
castelo”. Pérgamo, como observa o W. Gesenius: Foi a “cidadela” de Tréia, e por tal razao tinha
este nome. Geograficamente, ocupava importante posicao, préxima do extremo maritimo do lago
Vale do Rio Caico. Para os intérpretes histéricos, a palavra “Pérgamo” leva outro sentido, isto é,
invés de “torre” ou “catelho”, traduzem a palavra por “casada”. Historicamente, nos fins do
primeiro, segundo e terceiro século, especialmente mediante o gnostissismo libertino, e,
profeticamente, na época de Constantino, houve uma espécie de “casamento” entre a igreja e o
estado. Sua suposta significacao de “casada”: segundo se diz, deriva-se disso.

2. A espada aguda. Para o ambiente carregado e adverso de Pérgamo, este é o traco do auto-
retrato de Cristo: “aquele que tem a espada aguda de dois fios”. No original, o vocabulo “espada”,
neste versiculo, refere-se a um tipo especial: pesada e longa, usada pelos romanos (porque nao
queriam apenas ferir, queriam matar). Esta espada do versiculo em foco é a mesma que vimos no
versiculo 16 do primeiro capitulo deste livro. A diferenca é que, aqui, o artigo definido (“a”)
determinado “a espada”, reforca a passagem. Espada na simbologia profética das Escrituras
Sagradas, representa castigo ou guerra. Ela distingue vencido de vencedores.
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13. “Eu sei as tuas obras, e onde habitas, que é onde estd o trono de Satands; e
reténs o meu nome, e ndo negaste a minha fé, ainda nos dias de Antipas, minha fiel
testemunha, o qual foi morto entre vés, onde Satands habita”.

I. “...0 trono de Satands”. No Apocalipse fala-se muito a respeito dele. As diversas
denominagbes diabo, caluniador (Ap 2.10; 12.9; 12; 20.2, 10), Satanas, adverséario (Ap 2.9, 13; 24;
3.9; 20.2, 7), definem-no em sua funcionalidade negativa, como: antiga serpente (Ap 12.9; 20.2),
acusador de nossos irmaos (Ap 12.10). No presente texto, fala-se do seu “trono”. Isto é, lugar onde
Satanas exerce autoridade, como se fora rei. “A palavra “trono” (no grego hodierno, “thronos”), é
usado no Novo Testamento como sentido de “trono real” (Lc 1.32, 52), ou com o sentido de
“tribunal judicial” (cf. Mt 19.28 e Lc 22.30). Também ha alusdo aos “tronos” de elevados poderes
angelicais, ou aos governantes humanos”. A possivel referéncia atribuida ao “trono de Satanéas”
esta passagem, pode ser (conforme alguns comentaristas) a COLUNA que havia por tras da cidade,
com 300 metros de altura, na qual havia muitos templos e altares dedicados com exclusividade a
idolatria. Essa colina podia ser um monte ou o “trono de Satanas”, em contraste com o “Monte de
Deus” (cf. Is 14.13 e Ez 28.14, 16).

1. Existe outra possivel interpretacao sobre o “trono de Satands”’. Vejamos a seguir: “A
invasdo da cidade de Pérgamo, é atribuida ao monarca Eumenes II (197 d. C.). Foi esse rei
(segundo Plinio) que criou biblioteca (em sentido técnico: pérgamo, deriva-se de pergaminho) que
chegou a atingir 200 000 volumes, e quem libertou Pérgamo dos invasores béarbaros. Para
comemorar, ergueu em honra a Zeus o “altar monumental” com 34 por 37 metros, cujas as
fundacoes em ruinas, ainda podem ser vistas hoje. Esse altar pode ser “o trono de Satands” do
presente versiculo.”

2. Ainda nos dias de Antipas. Nada se sabe de certo acerca desse personagem, exceto aquilo
que poderia ser depreendido do texto em foco. As Escrituras ndo entram em detalhes sobre a
biografia desta testemunha do Senhor na cidade de Pérgamo. A palavra grega para “testemunha”
no dizer de G. Ladd é martys, que mais tarde ficou com a conotacao de martir. Talvez neste
contexto ja tenha este significado. Em 17.6 a mesma palavra é traduzida as vezes por “os martires
de Jesus’. O testemunho mais eficiente do cristao é ser fiel ao seu Senhor até a morte e ao martirio.
Antipas foi uma delas!. Para aqueles que interpretam o livro do Apocalipse do ponto de vista
histérico, acham que o antropénimo “Antipas”, no grego hodierno “Anti-pas”. Tratava-se da forma
contraida de “Antipater”, que poderia ser traduzido a forma “Anti-papa”. Assim, o seu nome pode
ter sido profético, e significa: “Aquele que se opde ao Papa”. Esta linha de pensamento aceita que
as letras que formam a palavra “Antipas” tenham esse sentido. Para nés, este ponto de vista, nao
combina com a tese e argumento principal, razdo por que Antipas foi morto antes do ano (96 d.
C.), e o sistema papal s6é veio a existir séculos depois. Aceitamos ter sido Antipas um homem de
origem Iduméria. Este servo de Deus, uma vez convertido ao cristianismo em dJerusalém, sentido a
chamada de Deus, e em razdo de ser conhecido pessoalmente do Apdstolo Joao, foi servir como
bispo na cidade de Pérgamo. Existiam naquela igreja, segundo o texto divino, duas falsas doutrinas:
(a) A de Balaao; (b) A dos nicolaitas. Antipas como sendo uma testemunha ousou desafiar sozinho
e selar seu testemunho com seu préprio sangue opondo-se a este “sistema nocivo”. Semeéao
Metafrastes, diz que Antipas, o bispo de Pérgamo, foi colocado dentro de um boi feito de bronze, e
a seguir foi aquecido ao rubro. Seu corpo foi literalmente, cozido, na chama abrasadora.

14. “Mas umas poucas de coisas tenho contra ti; porque tens la os que seguem a
doutrina de Balaao, o qual ensinava Balaque a lancar tropecos diante dos filhos de
Israel, par que comessem dos sacrificios da idolatria, e se prostituissem”.
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I. “...A doutrina de Balado”. Na Epistola de Judas (versiculo 11): ha referéncia a trés
homens caidos do Antigo Testamento: “Caim... Balado... e Core” (cf. Génesis capitulos 16, 22, 23,
24). Nos dias neotestamentarios seus nomes sdo tomados como figuras expressivas dos falsos
ensinadores que, segundo se diz, entrariam no “seio” da Igreja Crista (cf. 2 Pd 2.15). No texto em
foco, é-nos apresentado: “a doutrina de Balado”.

1. As caracteristicas dos seguidores desta “doutrina” sao: (a) Olho mau: malicia. (b) Espirito
orgulhoso: egoismo. (c) Alma sensual: imoralidade. Em Apocalipse 2.14 encontramos a expressao
“doutrina de Balaao”. Por conseguinte, existem; (aa) O caminho de Balado. 2Pd 2.15. (bb) O erro
de Balaao. 2Pd 2.15a. E, (ccc) O prémio de Balado. Judas v. 11. A doutrina de Balado, que
também se transformou no seu erro, era que, raciocinando segundo a moralidade natural, e assim
vendo erro em Israel, ele supds que Deus, justo teria de amaldicoa-lo. Era cego para com a
moralidade da cruz de Cristo, mediante a qual Deus mantém e reforca a autoridade, de tal modo
que vem ser justo e o justificador do pecador que olha para Cristo. No tocante, ao “caminho de
Balado”, diz Scofield: “Balado (Nm capitulo 22 a 24), foi o tipico e profeta de aluguel, ansioso
apenas por mercadejar com o dom de Deus. Este é “o caminho de Balado” (2 Pd 2.15)”. No
tocante a “doutrina de Balado”, continua Dr. C. 1. Scofield: “A doutrina de Balado” era o seu
ensino a Balaque, rei dos moabitas a corromper o povo (israelita), o qual nao podia ser maldito (cf.
Nm 22.5; 23.8; 31.16), tentando-se a se casarem com mulheres moabitas, contaminando assim seu
estado de separacao e abandonando seu carater de peregrinos. E tal unido entre a Igreja e o mundo
que se torna em falta de castidade espiritual (cf. Tg 4.4), e o resultado de tudo isso é a Igreja ficar
contaminada”.

2. As caracteristicas dos seguidores de Balaao, sao: Todos aquele que a muitos torna virtuosos,
o pecado nao vem por seu intermédio; e todo aquele que leva muitos a pecar, nao lhes da
oportunidade de arrependimento. Todo aquele que tem trés coisas é um dos discipulos de Balaao,
o impio. Se alguém tem olho bom, alma humilde, espirito manso, entdo é discipulo de Abraéo,
nosso Pai. Mas se alguém tem olho mau, uma alma jactanciosa e um espirito altivo, é dos discipulos
de Balaao, seu Pai. E todo aquele que as trés coisas possue é um discipulo de Balado, o impio.
Qual é a diferenca; (pergunta Pirke Abotk) entre os discipulos de Abrado e os discipulos de Balaao?
Os discipulos de Balaao herdarao o que ele herdou — a morte, o preco de seu salario (Rm 6.23), e
os discipulos de Abraao herdarao o que ele herdou — o preco do sangue de Cristo, a vida eterna.
Balado “amou o prémio da injustica” (2 Jd 2.15; Jd v.11), e teve como recompensa o mesmo. Os
embaixadores moabitas essa recompensa nas maos, para da-la. Balado tombou morto entre
aqueles que o honraram. Esta é a lei da compensacao (Gl 6.7)”.

3. A se prostituissem. No grego moderno: “ponéro”, o que dificulta a acao de ser (haplous)
“perfeito”. Baladao nao sé foi profeta mercadejante e mercenario; mas além de tudo lancou dois
“tropecos” mortais contra o povo de Deus (cf. v. 14). Um desses tropecos consistia em seu mau
‘caminho” (o da rebelido). Cf. Nm 22.32. O préprio Deus disse dele o que segue: “...o teu caminho
é perverso diante de mim”. O segundo tropeco por Balaao diante dos filhos de Israel no deserto foi,
o da “prostituicao” (cf. Nm capitulo 25). A palavra grega aqui usada, “pornéia”, ela alcanca todas
as formas de imoralidades, porquanto é usada tanto nos ensinos dos profetas, como dos Apéstolos,
e de um modo especial nos ensinos de Jesus, para indicar as “formas” dessa pratica de infidelidade
contra a santidade e a moral.

15. “Assim tens também os que seguem a doutrina dos nicolaitas: o que eu
aborreco”.
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I. “...doutrina dos nicolaitas”. No versiculo 14 deste capitulo, encontramos a “doutrina de
Balado”, aqui agora, a “doutrina dos nicolaitas”. O leitor deve observar que na igreja de Efeso, o
Senhor Jesus aborrecia “as obras dos nicolaitas” (2.6 e ss), e aqui na igreja de Pérgamo, ele
aborrece a sua “doutrina”. Alguém observa: “o mal sempre se alastra em escala crescente: “um
abismo chama outro abismo”: diz o Salmista na poesia (SI 52.,7): 0 que era “doutrina” (ensino) em
Pérgamo, ao mesmo tempo se tornara “obras” (praticas) em Efeso. Ja encontramos os “nicolaitas”
em Efeso (2.6). Em Pérgamo o mal tinha crescido. Ja era “doutrina” presente e sustentada: (na
igreja). Essa doutrina é semelhante a de Balaao, conduzindo a um rebaixamento do padrao moral.
Algumas tradugoes trazem: “tens la os seguidores dos nicolaitas: o que aborreco”. De qualquer
forma, declara M. S. Novaj, no versiculo 6 do capitulo 2 estd bem claro o juizo do Senhor. A
acomodacao da igreja com o mundanismo hoje, que amortece a sensibilidade moral e doutrinéria
de tantas igrejas, teve, pois, sua repreensao na igreja de Pérgamo, pois é tanto presente, como
escatolégica (Ec 3.15).

16. “Arrepende-te, pois, quando ndo em breve virei a ti, e contra eles batalharei
com a espada da minha boca”.

I. “...com a espada da minha boca”. No capitulo 19.19 deste livro, o famoso guerreiro
(Jesus) trarda também uma poderosa Espada. Ali é dito por Joao, que ela esta afiada. Paulo, o
Apoéstolo nos da a interpretagao sobre isso dizendo: “A espada é a palavra de Deus” (Ef 6.17), e em
(2Ts 2.8), ela é chamada, exatamente: “o assopro da sua boca”.

1. Muitas outras revelacoes sao feitas a esta espada: (a) Espelho: poder revelador. Tg 1.23 a
25. (b) Semente: poder gerador. Lc 8.11; Jo 15.3. (c) Agua: poder purificador. Ef 5.26. (d)
Lampada: poder iluminador. SI 119.105; 2 Pd 1.19. (e) Martelo: poder esmiugador. Jr 23.29. (f)
Ouro e vestimentas: poder enriquecedor. Sl 19.10; Ap 3.17. (g) Leite, Carne, Pao e Mel, etc: poder
alimentador e nutritivo. SI 19.10; Jr 15.16; Mt 4.4; 1 Pd 2.2. (h) Espada: poder para a batalha,
cortar, dividir etc. Hb 4.14; Ap 2.15 e 19.15.

17. “Quem tem ouvidos, ouca o que o Espirito dz as igrejas: Ao que vencer darei
eu a comer do mand escondido, e dar-lhe-ei uma pedra branca, e na pedra um novo
nome escrito, o qual ninguém conhece sendo aquele que o recebe”.

I. “...comer do mand escondido”. Os gnésticos ofereciam “vantagens abertas”, mediante
suas praticas imorais, seus prazeres e a satisfacao da parte carnal do homem. Cristo oferece-nos
aquilo que estd oculto a maioria dos homens: o mana escondido! Para a igreja de Pérgamo o
Senhor faz, ao vencedor, uma triplice promessa: comer do manéa escondido, receber uma pedra
branca, e um novo nome. O “mapé” era um tipo de Cristo, o pao da vida (Jo 6.48), ele caia no
deserto, mas nao era do deserto (Ex 16.35); Cristo, estava no mundo, mas nao era do mundo (Jo
17.16). “No sul da Argélia, em 1932, depois de condicdes atmosférica incomuns “houve
precipitacoes de uma matéria esbranquicada, sem cheiro, sem gosto, de espécie farinacea, que
cobria as tendas e a vegetagdo cada manha. Também em 1932, uma substancia branca como
mand cobriu certa manha uma éarea de terreno de 640m x 20m, numa fazenda e em Natal
(Zuzulandia: Africa do Sul) e foi comida pelos nativos. Porém, nada disso foi 0 mana “escondido”:
“Man um” (heb. Que é isto? Ex 16.15). Mas Cristo, nosso Senhor, nos dard a comer o verdadeiro
“pao do céu” (cf. Jo 6.32).
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1. Uma pedra branca. Relativamente a esta “pedra branca” do texto em foco, ha muitas
opinides e formas de interpretacoes:

(a) Conferia-se a pedra branca a um homem que sofrera processo e era absolvido. E como
prova, levava, entdo, consigo a pedra para provar que nao cometera o crime que se lhe imputara.
“Assim, a “pedrinha branca” alude a uma antiga pratica judicial da época de Jodo: quando o juiz
condenava a alguém, dava-lhe uma pedrinha preta, com o termo da sentenca nela escrito; e,
quando impronunciava alguém, dava-lhe uma pedrinha branca, com o termo da justificacao nela
inscrito”. E evidente que a aplicacao em foco, e as que se seguem, deve haver aluséo a uma delas!
A promessa deve referir-se a coisa que os cristaos de Pérgamo compreendiam muito bem.

(b) Era também concedida ao escravo liberto e que agora se tornara cidadao da provincia.
Levava a pedra consigo para provar diante dos anciaos sua cidadania.

(c) Era conferida também a vencedor de corridas e de lutas, como prova de haver vencido seu
opositor. Sempre que este competidor conseguia ouvia-se dizer: “correu de tal maneira que o
alcancou” (cf. 1Co 9.24b). Isto podia significar tanto uma “coroa de louro” ou uma pedrinha
branca”.

(d) A pedra da amizade: Dois amigos poderiam, como sinal de amizade, partir uma pedra
branca pelo meio, e cada um ficava com a metade. Ao se encontrarem, a pedra era refeita, e a
amizade continuaria.

(e) Também era conferida ao guerreiro, quando de volta da batalha e da vitéria sobre o
inimigo. Esta forma de interpretar o texto, se coaduna bem a tese principal. Nesta passagem, a
pedra branca sera entregue ao “Vencedor” do inimigo de Deus e dos homens: o diabo (12.11).

2. Um novo nome. “Longe de ser simples etiqueta, pura descricao externa, o nome em toda a
extensao das Escrituras tem profundo significado... ele exprime a realidade profunda do ser que o
carrega. Por isso a criacao sé estda completa no momento em que é colocado o nome (cf. Gn 2.19).
Por outro lado, Deus é “Javé”, isto é, “Ele é”, pois sua realidade é de ser eternamente (Ex 3.13 e
ss). Por todas estas razoes, eliminar o nome é suprimir a existéncia (cf. 1Sm 24.22; 2Rs 14.27; J6
18.17; S1 83.5; Is 14.22; Sf 1). Do ponto de vista divino, o nome de Deus é o nome por exceléncia.
Zc 14.9”. No presente texto, a promessa de um novo nome é reafirmada, no capitulo 3.12 deste
livro. Esse nome que a Igreja recebera da parte de Cristo, é sem duavida, “um nome social”. Isto, se
daré, logo apés a celebracao nupcial nas bodas do Cordeiro. Esse nome conferird a Noiva condicao
de “esposa, mulher do Cordeiro” (cf. Is 56.5; Jr 15.16; Ap 2.17; 3.12; 19.12). Nao deve ser
“Hephzibah” (meu regozijo estd nela); nem “Beulah” (ou casada). Is 62.4. Esse é o de Sido. Essa
pedra terd seu valor aumentado com a inscricdo misteriosa! S6 uma coisa é certa: esse novo nome
¢ uma grande béncao de Deus! (cf. Gn 12.2 ¢ 17.5).

QUARTA CARTA: A IGREJA DE TIATIRA

18. “E ao anjo da igreja de Tiatira escreve: Isto diz o Filho de Deus, que tem seus
olhos como chama de fogo, e os pés semelhantes ao latdo reluzente”.

I. “...Ao anjo da igreja”. Nao temos noticia acurada sobre quem foi este “anjo” (pastor), a
nao ser aquilo que se depreende do presente texto. Lidia, vendedora de purpura, e convertida por
Paulo, era dessa cidade (At 16.14). Da conversao de Lidia, que se deu provavelmente no ano 53 d.
C. a carta dedicada ao anjo da “igreja de Tiatira”: em 96 d. C., corre um lapso de tempo de 33
anos. Podemos deduzir, ainda que improvéavel terem sido Lidia e seu esposo, os grandes
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instrumentos usados por Deus, par o inicio de formagao daquela igreja: talvez um de seus filhos seja
o “anjo” (pastor) do texto em foco (cf. At 16.15).

1. TIATIRA. O nome significa “Sacrificio de trabalho”. Situacdo Geogrdfica: A cidade de
Tiatira se encrava no pequeno Continente da Asia Menor. “No fértil vale do rio Lico, acerca de 59
quilémetros a sudeste de Pérgamo, na estrada que ia para Sardes, ficava a pequena mas crescente
e rica Tiatira, colénia macedonica, fundada por Alexandre Magno, depois da destruicao do Império
Persa. Na literatura secular, sdo encontradas muitas alusdbes ao comércio de tecidos de purpura
manufaturados em Tiatira, dos quais Lidia era vendedora. Esta carta, a entao préspera igreja, foi
mais longa em contelido de todas as cartas do Apocalipse. Maior, porém, é a mensagem nela
contida e também das mais severas”.

19. “Eu conheco as tuas obras, e a tua caridade, e o teu servico, e a tua fé, e a tua
paciéncia, e que as tuas ultimas obras sdo mais do que as primeiras”.

I. “...As tuas obras”. Quando a conduta das igrejas, Cristo primeiro menciona Aquilo que
pode elogiar. “Sei quais sao as tuas obras” — diz Ele. Tais obras sdo mencionadas onze vezes neste
livro. O leitor deve observar o contraste entre as “obras” da igreja de Efeso (2.5), e as “obras” da
igreja de Tiatira: enquanto naquela as “Gltimas obras eram menores que as primeiras”, nesta pelo
contrario; as “ultimas obras sdo mais do que as primeiras”. O substantivo grego, que nossas versoes
do Novo Testamento traduzem por “obras”, com maior precisdo que a palavra portuguesa
comporta duas acepcoes: o resultado de uma atividade (sentido habitual do termo em portugués); e
também: a atividade em si mesma (significado que, alias, sob a influéncia do latim teolégico, passou
para o portugués), limitando-se as atividades morais. No presente texto: sao obras de caridade feitas
em favor de Cristo, durante essa dispensacao da graca (Ap 22.12).

1. A tua caridade. (Amor). O Senhor Jesus também louvou esta igreja (usamos aqui uma
metonimia: figura que consiste em tomar a parte pelo todo e vice-versa; o geral pelo particular e o
particular pelo geral) pelo seu amor. A palavra “amor” encontra-se em toda a extensao da Biblia,
que descreve o seu carater multiforme:

(a) “Ha o amor de Deus, isto é, o amor de Deus tem dispensado pelos homens. Essa é a fonte
de todo amor, o que é comentado em (Jo 3.16 e ss), como poemas ilustrativos, relacionando-se
como um supremo sacrificio.

(b) H4 o amor de Cristo cuja natureza é igual a do amor de Deus, e que comentado em (2Co
5.14). Trata-se de uma forca que nos constrange, que também nos leva a amar e a servir ao
préximo, em honra ao Senhor. Esse foi o amor que motivou a expiacao e a missao terrena, em
geral, de Ciristo.

(c) H4 o amor do homem a Deus e a Jesus Cristo. Essa modalidade pode ser expressa
diretamente, mediante a subida mistica da alma, em fazer tanto o bem a Deus como ao proximo.

(d) H& o amor proéprio (cf. Mt 22.39 e Ef 5.29). Trata-se de uma condicao patolégica em que
um individuo tudo faz ou realiza s6 em torno de si mesmo, visando ao seu préprio conforto. Ele
torna-se por natureza um “amante de si mesmo” (2Tm 3.2 e ss).

(e) Ha4 também o amor de um ser humano por outro, ou pela humanidade. E a transferéncia
dos cuidados que temos por nés mesmos para nossos semelhantes”.

20. “Mas tenho contra ti que toleras Jezabel, mulher que se diz profetisa. Ensinar e
enganar os meus servos, para que se prostituam e comam dos sacrificios da idolatria”.
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I. “...Jezabel”. a palavra “Jezabel” significa: “Montdo de lixo”. Na opinido de alguns
eruditos: “Casta”. Aparece pela primeira vez nas Escrituras como pessoal de uma princesa. Ela tinha
crescido em Tiro, na cidade portudria fenicia. Seu pai, rei Etbaal, era também sacerdote de Astarote
e sacrificava a Baal (1 RS 16.31) e, por conseguinte, tornou-se esposa de Acabe, rei de Israel. Esta
ferina rainha tombou morta no vale de Armagedom (2 Rs 9.15, 16, 30, 37).

1. Mulher que se diz profetisa. H4 muitas opinides a respeito da “audaciosa mulher” da igreja
de Tiatira; alguns até ja defenderam tratar-se de uma “doutrina”, ou mesmo de uma “religiao” e
nao de uma pessoa. A Jezabel do Antigo Testamento, é citada como o protétipo de pecado. A
Jezabel do presente texto, trata-se de uma pessoa e nado apenas uma figura ou personificacao do
mal. A passagem fala claramente de uma pessoa, pelo uso do pronome (“ela”). V.22. “No inglés, o
pronome ¢é her” usado somente para pessoa. Deve-se ter isto em mente para compreensao do
significado do pensamento, pois em portugués, “ela” é usado tanto para pessoas, animais ou
coisas”. Em alguns manuscritos antigos é acrescentado a palavra grega “SOU” (isto é tua), antes da
palavra “mulher” ficando assim o texto na sua integra: “Mas tenho contra ti (pastor) que toleras
Jezabel, (tua mulher?) que se diz profetisa”. O Dr. Carroll, op. Cit., vol. Sobre o Apocalipse, aceita
esta posicao: “Tratava-se da mulher do pastor, por parecer no original a palavra “y u v n”, que
pode significar esposa; isto se da muitas vezes em o Novo Testamento”. Nao sabemos se isso é o
verdadeiro sentido do presente texto, mas pode ser (cf. 1 Rs 21.25): As Escrituras sao proféticas e se
combinam entre si em cada detalhe.

21. “E dei-lhe tempo para que se arrependesse da sua prostituicdo; e nao se
arrependeu”.

I. “...da sua prostituicao”. Tratava-se tanto de pratica imorais pessoais, como parte do
culto da seita gnéstica. Era algo tanto espiritual como fisico. No campo histérico da Igreja da Idade
Média teve grande semelhanca com a igreja de Tiatira. “Foi nesta época que uma cépia do
paganismo de Tiatira foi introduzido na igreja e sobre tudo, no campo comercial, sob a forma de
imagens, em profuséo, surgido por uma forte representacao feminina pela introdugédo do culto de
Maria, a mariolatria e com o desvirtuamento do merecido respeito e admiracdo a pessoa da
virtuosa mae de Jesus. Maria passou a ser co-redentora. Cristo deixou, também, de ser Unico
Mediador entre Deus e os homens”, no pensamento deles. Outrossim, aquela gente “resolveu” na
sua vontade que nao se arrependeria. O grego subentende o exercicio deliberado da vontade
“Cintra” o arrependimento, e nao a seu favor.

22. “Eis que porei numa cama, e sobre os que adulteram com ela vira grande
tribulacdo, se nao se arrependerem das suas obras”.

I. “Eis que a porei numa cama”. O comentador Charles declara que as expressoes: “cama
e tribulacao” nesta passagem expressam a mesma idéia. Além disso, supde que porei numa cama
equivale no grego hodierno a “infligir uma enfermidade” (cf. Ex 21.18), e que aquela primeira
expressao € o hebraico especificado por tras do grego. Jezabel teve como paga de seu engano e
prostituicao “um leito de pestiléncia”. O resultado de tudo isso foi a morte (Rm 6.23). A ameaca de
Deus é terrivel, porém corresponde a enormidade do pecado de Jezabel e seus adeptos. Alguns
tedlogos acham que, a expressao “...ferirei de morte” a seus filhos vista no versiculo 23, quer dizer:
“ferirei da sequnda morte: o lago de fogo”. Nao eram filhos de Deus mas da semente iniqua, gerada
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do engano e como tais, estavam candidatos tanto a primeira como a segunda. Seja como for, o
pecado tem consigo a pena aqui e na eternidade!.

23. “E ferirei de morte a seus filhos, e todas as igrejas saberdo que eu sou aquele
que sonda os rins e os coracgées. E darei a cada um de vés segundo as vossas obras.”

I. “...0s rins e os coracoes. O Salmista Davi cerca de 1.000 a.C. orava da seguinte forma:
“Sonda-me, 6 Deus, e conhece o meu coragao...” (cf. sl 139.23a), e o Apéstolo Paulo declara:
“...aquele que examina os coracgoes sabe...” (Rm 8.27).

1. Analisemos dois pontos focais no presente versiculo: (a) Os rins (b) Os coragoes:

(aa) Os rins. A palavra grega “nephros”, é traduzido por “rins” em nossas versdes. Os hebreus
e até escritores sagrados pensavam que os “rins” seriam a sede das emocoes e dos afetos (Jr 12.2).
No presente texto, denota também, uma sondagem cuidadosa, da idéia de seguir os passos, com a
acao resultante, causada por aquilo que foi descoberto. Mui provavelmente, nela envolve a
memoria do que diz Jeremias 11.20 onde Deus é visto como aquilo que testa (determina a natureza
verdadeira), o coracdo e a mente do seu povo. Numa figura de retérica, isso demonstra, que os
juizos que se seguirdao, pois, serao justos e completos, em nada falhos, porquanto repousam sobre
total discernimento e informacao.

(bb) Os coragbes. Quanto a isso, analisemos aqui, dois pontos de suma importancia:

(aaa) Tanto as Escrituras, como a prépria ciéncia, dizem que o coragdo é o centro de uma
coisa. O vocabulo ocorre por 820 vezes na Biblia. Vem de uma raiz hebraica: “l~ebh ou
l~ebhabh”, sendo bem possivel, que a raiz do termo hebraico, que é obscuro, signifique “centro”.
O termo denota vaérios significado e aplicacoes: As vezes é apenas um o6rgao fisico do corpo
humano. As referéncias ao 6rgao fisico assim chamado sao poucas e de modo algum especificadas.
Dentre as mais claras é a de (1 Sm 25.37). “Pesa em média apenas 250 gramas e nao é maior que
o punho fechado de seu possuidor. Bate cem mil vezes por dia e, no espago de uma vida, é capaz
de bombear sangue suficiente para encher 13 milhdes de barris. O homem ainda nao criou uma
maquina mais perfeita que o coracao...

(bbb) No contexto tedlogo, pode também significar a mente (Ex 35.35 e Dt 29.4). O Dr.
Wheeler Robinson oferece a seguinte e 6tima classificagdo dos varios sentidos em que podem ser
usadas as palavras hebraicas “l~ebh e l~ebhabn”. Ad. A: fisico ou figurado (“meio”, 29 vezes).
Dependendo do contexto que se depreende das Escrituras: Ad. B: Personalidade, vida intima, ou
carater geral (257 vezes; exemplos: Ex 9.14 e 1Sm 16.7; comparado a Gn 20.5): Ad. c. Estados
emotivos de consciéncia, encontrados em grande GAMA de variedade (166 vezes); intoxicagéo
(1Sm 25.36); alegria ou tristeza (cf. Gn 42.28); amor (2Sm 14.1, etc): Ad. d: Atividades intelectual
(204 vezes); atencao (Ex 7.23); entendimento (1Rs 3.9); habilidade técnica-sabio de coracao (Ex
28.3): Ad. e: Volicao ou propdsito (195 vezes; 1Sm 2.35), sendo esses um dos empregos mais
caracteristicos do termo no Antigo Testamento. “Mente” é, talvez, o mais préximo tempo moderno
daquilo que no uso biblico é denominado “coracao”. No presente texto do Apocalipse, o termo é
usado para significar: “a natureza suprema do homem” (sinébnimo de espirito ou da alma).

24. “Mas eu vos digo, e aos restantes que estdo em Tiatira, a todos quantos ndo
tém esta doutrina, e ndo conheceram, como dizem, as profundezas de Satands, que
outra carga vos ndo porei”.
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I. “...As profundezas de Satands”. Os mestres gnésticos atribuiram a sua doutrina o
carater de “profundidade”, e a “mulher Jezabel” invocava para sua doutrina o0 mesmo sentido. De
acordo com a expressao “profetisa” encontrada no versiculo vigésimo deste capitulo, esta senhora

d “profetisa” trad 1 dest tulo, est hora,
Jezabel, era portadora de uma “teomania aguda”: espécie de loucura, em que o doente se julga
Deus ou por ele inspirado.

1. Na igreja de Tiatira existia dois grupos distintos: (a) Os cristaos verdadeiros; (b) Os que se
gloriavam de conhecer “as profundezas de Satanas”. Paulo encontrou quatro grupos na igreja de
Corinto. Porém é evidente que aqueles eram crentes em Jesus; o grupo de Jezabel nao (cf. 1Co
1.12). Ad. a: Os legalistas: o her6i deles era Pedro: Ad. b: Os intelectuais e filésofos: o herdi deles
era Apolo. Ad. c: Os liberais: o herdi deles era Paulo. Ad. d: Os cristaos: o heréi deles era Cristo
(1Co 1.12; 3.4 e ss). Os diversos grupos mencionados neste versiculo, podem ser também visto
assim: Ad. aa: O partido judaizante (os seguidores de Pedro). Ad. bb: O partido dos intelectuais: (os
seguidores de Apolo). Ad. cc: O partido da liberdade (os seguidores de Paulo). Ad. dd: O partido
dos exclusivistas (aqueles que diziam: “sou de Cristo”).

25. “Mas o que tendes retende-o até que eu venha”.

I. “...0 que tendes retende-o0”. esta expressao “retende-o0” vem do verbo “reter”, e tem no
original, o sentido de “guardar”, “conservar”, etc. Deve ser aplicado no sentido de “guardar” aquilo
que é precioso como: A palavra de Deus. Sl 119.11; Os mandamentos da lei divina. Mt. 19.17; A
f6. 2 Tm 4.8, etc. Note muito bem, este versiculo, voltemos a ele. E o que diz a senhora M. S.
Novah: Deste versiculo, aparentemente sem comentario podemos dizer que nos prova a veracidade
de que as cartas nao foram escritas somente para os crentes do tempo de Joao, o Ap(’)stolo pois
aqueles fiéis, ha muito, que ja morreram e o versiculo 25 diz: “O que tendes retende-o ATE que eu
venha”. E o divino convite. E o apelo de Cristo. As tltimas cartas do Apocalipse (dentre um total de
sete), todas possuem caracteristicas da Igreja crista dos “Gltimos tempos”; portanto, todas elas, de

alguma maneira, lancam olhos para o fim de nossa era, ou seja, para a vinda de Jesus (1 Ts 4.13-
17).

26. “E ao que vencer, e guardar até ao fim as minhas obras, eu lhe darei poder
sobre as nacées”.

I. “...poder sobre as nacées”. O texto em foco, lembra-nos o Salmo segundo onde lemos:
“Pede-me, e eu darei as nacdes por heranca, e os fins da terra por tua possessao” (v. 8). Essa é
uma promessa relativa ao Milénio, estando associada a Ap 2.4, 6. O reino que foi rejeitado pelos
judeus, ainda seréa realizado e serd inaugurado quando da segunda vinda (parousia) de Cristo. A
promessa € que o crente, terd posicdo de poder naquele reino: os mansos herdarao a terra. As
“obras” mencionadas neste versiculo sao obras de Cristo e ndo as nossas, porquanto, o crente, as
cumpre em seu nome, mediante o impulso dado por Ele. As “obras” de Cristo fazem contraste com
as “obras” de Jezabel, aludidas no versiculo 22 deste capitulo. As dela, sdo repugnantes; as de
Cristo, sao desejadas!.

27. “E com vara de ferro as regerd: e serdo quebradas como vasos de oleiro; como
também recebi de meu Pai”.
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I. “...e serdo quebradas como vasos...”. O presente versiculo fala do governo milenial de
Cristo sobre a terra (Ap 20.1 e ss), quando as nacOes serao “regidas com vara de ferro”. Isso nao
quer dizer um reino ou governo de extrema “dureza”, mas, sim, um método inquebrantavel (SI 2.8-
9; Ap 12.5). Naturalmente, o texto nao limita esse governo aos martires, embora, em outros
contextos, estejam eles especialmente em mira, por terem sido mortos pelo Anticristo, cuja vitéria
sera total e completamente revertida. O fato de os martires retornarem para governar a terra onde
foram tratados com o oprdébrio, é a reversao dos crimes do Anticristo, 0 homem do pecado (2Ts
2.3; Ap 20.4). A interpretacdo geral, neste versiculo, é que segundo as promessas de Cristo, que
este poder “sobre as nagoes” sera extensivo aos martires e aos santos de todos os tempos: a
garantia é para “o que vencer” (cf. 2.7, 11, 17, 26; 3.5, 12, 21).

28. “E dar-lhe-ei a estrela da manha”.

I. “...a estrela da manha”. Para os impios: Jesus é a “luz do mundo” (Jo 1.9; 8.12); para
Israel: Ele é “O Sol da Justica” (Ml 4.2); para sua Igreja: Ele é “a resplandecente Estrela da Manha”
(Ap 22.16). Seja como for, Cristo é “tudo em todos”. Este sera um titulos que trara o Filho de Deus
no dia de sua vinda para o arrebatamento. Em Ap 22.16, o préprio Cristo é identificado como “A
resplandecente estrela da manha”. Nao pode haver divida razoavel, pois, que Ele também é aquela
figura central. Para os antigos povos, a estrela da tarde (ou vespertina) simbolizava a morte, mas a
estrela da manha simbolizava a vida que é o préprio Cristo. Ao vencedor, Jesus promete dar-lhe a
estrela da manha. Isto é, Ele mesmo! Nos Evangelhos ele deu-se por todos os pecadores. Agora Ele
promete dar-se novamente, porém apenas ao vencedor!. Essas palavras de Cristo, tém seu fundo
histérico nas palavras de Dn 12.3, onde diz que os proprios justos ...refulgirdo como as estrelas...”.
O sentido é que os crentes entrardao na gléria celeste e serao glorificados com o resplendor do
mundo vindouro de Deus (1 Jo 3.2, etc).

29. “Quem tem ouvidos, ouca o que o Espirito diz as igrejas”.

L. “...0 que o Espirito diz...”. O leitor deve observar que essa é uma expressao que
figura em todas as cartas do Apocalipse, chamando a atencao dos leitores para a
solene necessidade de darem atengdo as palavras inseridas neste livro. “A mulher
Jezabel e seus filhos prosseguirdo tal como sdo, mas o “resto”, o remanescente,
ouvird” (newll). Cristo, e que seja ela uma influéncia poderosa o nosso coracao e sobre
a nossa vida”. Possuimos discernimento “espiritual” e a sensibilidade necesséria para
“dar ouvidos” ao que foi dito? “...se ouvirdes hoje a sua voz (como diz o Espirito
Santo), nao endurecais os vossos coragoes” (Hb 3.7-8). Esses sdo os “ouvidos” de que
precisamos. Se os temos, entdao, que os usemos!!!.

1I.

Capitulo IlI
QUINTA CARTA: A IGREJA DE SARDES
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1. “E AO ANJO da igreja que estd em Sardes escreve: isto diz o que tem os sete
Espiritos de Deus, e as sete estrelas: Eu sei as tuas obras, que tens nome de que vives,
e estds morto”.

I. “...Ao anjo da igreja”. Nada se sabe acerca desse anjo (pastor) da igreja de Sardes,
exceto aquilo que poderia ser depreendido do presente texto. Pelo uso da expressao: “tens nome
de que vives” da a entender sua grande popularidade. A Histéria Eclesidstica menciona um “anjo”
muito famoso dessa igreja, mas sua estada ali se seu no século II, e ndo no primeiro; seu nome era
Melito. Melito, o Bispo de Sardes, do século Il d.C., é mencionado trés vezes na “Histéria
Eclesiastica” de Eusébio. Melito escreveu uma apologia, dirigida ao imperador romano, em defesa
da fé crista. Ele foi um crente intenso, dotado de grande poder e autoridade na sua geracao.

1. SARDES. O nome significa em grego “principe de gozo”. Situacdo Geogridfica: encrava-
se no pequeno Continente da Asia Menor. Era essa a capital do antigo reino da Lidia.
Originalmente Sardes fora uma fortaleza poderosa, mas Ciro, rei da Pérsia, derrotou esta cidade e
outras das redondezas, no ano de (549 a. C.). Essa cidade passou as maos de Antioco, o Grande,
“Ali, por ocasidao em que essa carta estava sendo escrita, achava-se essa Igreja em uma situagao
espiritual extremamente melindrosa. O processo de declinio de seu pastor fora tao sutil que, na
realidade, nem fora observado”. Dois géneros de mortes estavam rondando este “anjo”: (a) a morte
moral (b) a morte espiritual. (Cf. Gn 20.3 e Ef 2.1). Ele se encontrava duplamente morto (cf. Jd v.
12). A igreja é representada pelo seu pastor, mas também é repreendida por Cristo através do
mesmo. Ela é repreendida por viver em situagao contraditéria: a vitalidade exterior disfarca morte
espiritual interior. E uma situacdo de limite, da qual ela se recuperard mediante “uma lembranca”
do que tem recebido e ouvido da parte do Senhor, que diz: “Lembra-te pois do que tens recebido e
ouvido, e guarda-o!”.

2. “SE vigilante, e confirma os restantes, que estava para morrer; porque nao achei
as tuas obras perfeitas diante de Deus”.

I. “...confirma os restante”. Embora o pastor de Sardes estivesse sendo classificado como
“mortos” a vista de Deus, esta dupla ordem de Jesus Cristo nos deixa entrever que ainda, na sua
vontade, Ele tenta um derradeiro esforco para salvar o restante. Porém, a parte da pregacéo,
deveria fazé-la o pastor. E 6bvio, diz M. S. Novah que alguns havia na igreja que ainda tinham um
pouco de vida espiritual. Dai Jesus haver dito: “...confirma os restantes, que estavam para morrer”.
A recomendacao de Cristo é urgente, e ordena livrar “os que estdo destinados a morte”. A
expressao “confirma” depreendida do texto em foco, nao significa: confirma sua morte, mas,
confirma sua fé (cf. At 14.22). O Dr. R. Norman observa que aquela igreja j& nao estava
inteiramente destituida do bem, da vida e da esperanga. O que era bom precisava ser melhorado.
Ela tinha que ouvi o grito: “Torna-te desperto, e poe-te a vigiar” (Vincent, in loc). Essa é uma
traducao literal do que diz o grego (Ef 5.14). O sono deles era um sono letal, a menos que se
despertassem.

3. “Lembra-te pois do que tens recebido e ouvido, e guarda-o, e arrepende-te. E, se
ndo vigiares, virei sobre ti como um ladrao, e nao saberds a que hora sobre ti virei”.
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I. “...Virei sobre ti como um ladrdao”. O leitor deve observar com atencao a frase, “como”
antecipando as palavras “um ladrao”.

1. O Dr. Russell Norman Champrin, Ph, D. Grande expoente do Apocalipse, diz que essa frase
tem as seguintes significacoes: (a) De maneira inesperada; (b) Como um laco tristonho para os que
nao estiverem preparados; (c) Sem nenhuma oportunidade de aviso prévio. As Escrituras que falam
da Vinda (Parousia) de Cristo, como um ladréao, sao: *Mt 24.53; Lc 12.38; 1Ts 5.2, 4; Ap 3.3;
16.15). A expressao: “como um ladrao de noite” em (2Pd 3.10), nao se aplica a segunda Vinda de
Cristo, mas ao “dia do Juizo Final”, e expurgacao de céus e terra. A palavra “ladrao”, com esse
sentido, no grego hodierno é Kleptds, indica alguém que normalmente nao rouba com violéncia,
mas que obtém sucesso com suas habilidades imprevisiveis, em contraste com outro vocabulo,
“Lestes”, que significa “assaltante”, aquele que se apossa do alheio por meio da violéncia. (As
préprias autoridades judiciais distinguem, entre o furto e o roubo). Segundo um exegeta, a frase
empregada neste versiculo, é “Hleptds”, e indica uma forma “invisivel”, “inesperada”, de alguém,
em direcao de algo precioso, como por exemplo: “um tesouro” (Israel). SI 135.4: “uma pérola” (a
Igreja). Mt 13.44-46 e ss). Esse deva ser o significado do pensamento aqui e nos textos que se
seguem.

4. “Mas também tens em Sardes algumas pessoas que ndo contaminaram seus
vestidos, e comigo andardo de branco; porquanto sao dignos disso”.

I. “...e comigo andardo de branco”. O branco é a cor da retiddo, da pureza e inocéncia.
Os sacerdotes acusados, mas justificados diante do Sinédrio {

} eram vestidos com um manto branco como sinal de sua inocéncia. (Ver o
que diz Judas V.23: “...aborrecendo até a roupa manchada da carne”). Esse “andar” referido no
presente texto, é presente e escatoldgico, isto é, em companhia de Cristo em todos os tempos (cf. Ec
9.8). Durante toda Histéria de Israel, Deus preservou para Sl um “remanescente”, e durante toda
Histéria da Igreja aqui na terra, o mesmo acontecera. “O remanescente de Israel ndo cometera
iniqliidade, nem proferird mentira, e na sua boa nao se achara lingua enganosa; Porque serao
apascentados, deitar-se-ao, e nao havera quem os espante” (Sf 3.13). Verdade é que nem todos em
Israel e na Igreja, andariam de branco com Jesus, mas “alguns”. E esta reserva moral que durante
todos os periodos de apostasia é louvado pelo Senhor (cf. 1Rs 19.18; Is 1.9; Ez capitulo 9; Rm
capitulo 11). Aqueles que nao “contaminaram seus vestidos”, Jesus os chamou de “dignos”. Este
elogio parece Unico nas sete Igrejas da Asia Menor; e s6 foi dito as pessoas fiéis da igreja de Sardes,
pois todo o restante dela estava morto.

5. “O que vencer serd vestido de vestes brancas, e de maneira nenhum riscarei o
seu nome do livro da vida; e confessarei o seu nome diante de meu Pai e diante dos
seus anjos”.

I. “...Livro da Vida”. Referéncias biblicas ao “Livro da Vida” se acham em (Ex 32.33; Sl
69.28; Dn 12.1; F1 4.3. Também se pode comparar isso com trechos como Lucas 10.20 e Hebreus
12.23). Passagens similares sobre o mesmo assunto podem ser vistas em (Dn 7.10; Ap 13.8 e
20.12, 15). Ha referéncias nos escritos pagaos as idéias contidas neste versiculo. Dentro da
astrologia babil6énica, poderiamos considerar o préprio Zodiaco como o livro ou tabletes sobre os
quais eram escritos a vontade divina e o destino humano.

1. E confessarei o0 seu nome. A presente passagem lembra o que disse Jesus a seus discipulos:
“Portanto, qualquer que me confessar diante dos homens eu o confessarei diante de meu Pai, que
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esta nos céus” (Mt 10.32). Isto é, “testificar que pertence a Mim”. No final das contas, o discipulado
secreto é impossivel, pois depois da Morte de Cristo, ndo é mais aceito essa maneira de proceder
(Jo 19.38). No contexto de Mateus 10.34 e 39, esta confissao publica de fé em Cristo acarreta
divisdes e conflitos, primeiramente na vida da familia, depois do mundo.

6. “Quem tem ouvidos, ouca o que o Espirito diz as igrejas”.

I. “...Quem tem ouvidos”. A presente recomendacao da parte de Cristo é feita também nos
Evangelhos (Mateus e Marcos), sobre a forma: “Quem tem ouvidos para ouvir, ouca” (Mt 13.9, 43
e Mc 4.23, etc). No texto em foco, a recomendacao é feita a todas as igrejas, e se repete nos
capitulos 2 e 3 por sete vezes (2.7, 11, 17, 29; 3.6, 13, 22). Os “ouvidos” de um homem sao a sua
sensibilidade espiritual, e o seu “ouvir” é o uso dos meios espirituais que produzem mudangas em
seu intimo, conforme se vé exigido nas adverténcias e promessas anteriores. A expressao, no dizer
de Vincent: “...é usada sempre acerca de verdades radicais, grandes principios béasicos e grandes
promessas”. As sete cartas deveriam ser “lidas” nas igrejas (Ap 1.3). Poucas pessoas poderiam “lé-
las” pessoalmente, mas todos poderiam “ouvir” a leitura dessas instrugdes. “O ouvido que ouve!
Um dos mais solenes estudos da Biblia inteira é aquele concernente ao “ouvido que ouve” (Alford,
in loc).

SEXTA CARTA: A IGREJA DE FILADELFIA

7. “E ao anjo da igreja que estda em Filadélfia escreve: Isto diz o que é santo, o que
é verdadeiro, o que tem a chave de Davi; o que abre, e ninguém fecha; e fecha, e
ninguém abre”.

I. “...Ao anjo da igreja”. Nada se sabe de certo sobre a biografia desse “anjo” (pastor), a
nao ser aquilo que é depreendido do texto em foco. Pelos textos e contextos que seguem a vida de
Paulo, podiamos pensar num dos companheiros deste Apdstolo (Silas?): A posicao geografica nao
ajuda nesta interpretacao; porém, na posicao geogréafica concentrada, favorece ao “amado Gaio”:
tera sido ele? (2 Jov.1, 7, 8).

1. FILADELFIA. O nome significa “amor fraternal”, estando aqui neste apelativo o sétimo e
altimo uso desse termo, no Novo Testamento (cf. Rm 14.10; 1Ts 4.9; Hb 13.1, 22 e 2Pd 1.7: sete
Gltimo por duas vezes). Situacao Geogréfica: Filadélfia era uma cidade da provincia romana da Asia
Menor. Em 150 a.C. Atilo I, Filadelfo fundou, no vale C6gamo, no sopé do Monte Tmolo, mas ou
menos 122 quildbmetros de Esmirna, a cidade de Filadélfia (amor fraternal) em homenagem a seu
irmao Euménes II, que o precedeu no trono, afim de assinalar a grande amizade que os ligava”. Ha
um fato notéavel sobre essa igreja, até em sua posicao geografica: observemos no ponto seguinte:

2. A estrada, que de Efeso ia para leste, tinha uma concorrente, aquela que, vindo do porto de
Esmirna, passava por Filadélfia, e, através da Frigia, dirigia-se para o grande planalto Central.
Filadélfia, se observarmos bem, ficava na rota da estrada do correio imperial que vinha de Roma e
atravessava o porto de Troade, seguindo para Pérgamo, Sardes, Antioquia (capital da Psidia),
depois de atravessar outras regides, essa via alcancava a Antioquia (capital da Siria), e finalmente,
costeando, alcancava Jerusalém. Eis uma das razoes porque o Senhor disse: “Eis que diante de ti
pus uma porta aberta” (v. 8). Em todas as carta dirigidas as sete igreja da Asia Menor, o Senhor faz
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uma pequena apresentacao de SI mesmo e depois fala. Na igreja de Filadélfia Ele se apresenta
como “O Santo”. O Filho de Deus se identifica assim com a natureza do Pai, que é Santo no
sentido triplice: (Cf. Is 6.3). A seguir, vem aquele que é “verdadeiro” (2Cr 15.3; J6 17.31); Depois,
vem o Filho que é “Fiel e Verdadeiro” (Ap 19.11). “Ele tem a chave de Davi”, “que abre”
(presente) “e ninguém fecha” (futuro) “e fecha” (presente) “e ninguém abre”. Agora verbo presente,
ao invés do futuro, para expressar a certeza da irrevogabilidade: “E ninguém abre”. Ninguém
mesmo!”.

8. “Eu sei as tuas obras: eis que diante de ti pus uma porta aberta, e ninguém a
pode fechar: tendo pouca forca, guardaste a minha palavra, e ndo negaste o meu
2»”
nome”.

I. “...Uma porta aberta”. Literalmente falando, “a porta aberta diante” da igreja de
Filadélfia, aponto para sua posicao geogréfica na rota que ligava Jerusalém a capital do império,
Roma. Profeticamente, porém refere-se a era missionaria da Igreja, que comecou nos fins do século
XVIII e que chega até nossos préprios dias. “John Gil, escreveu pouco antes do comeco dessa era,
considerando a sua prépria época como era da igreja de Sardes. Predisse ele que a era da igreja de
Filadélfia seria uma espécie de reino espiritual de Cristo, com a renovagdo do amor e do
evangelismo. Por isso, conjeturou ele: “Essa porta aberta talvez ofereca uma oportunidade
incomum para a pregacao do evangelho; uma grande liberdade de seus pregadores e grande
atencao por parte dos ouvintes, cujos coracOes serao abertos para observar, receber e abracar ao
evangelho; além de grande colheita de almas para Cristo e suas igrejas”. O poder espiritual que essa
igreja, era fraco, em comparagédo com Pentecoste. O Senhor, entretanto, em nada os condenou.
Mostrou,porém, que o segredo de guardar a sua palavra, era o amor: “Se alguém me ama,
guardara a minha palavra...” (Jo 14.23).

1. “Todos os viajantes vindos de Roma e todos os de Esmirna que se dirigiam ao coragao da
Asia Menor Apocaliptica passavam em Filadélfia. A passagem quase obrigatdria desses viajantes por
Filadélfia representava, para a igreja, uma “porta aberta diante de SI”, para evangelizacdo e
testemunho. Por ela, podiam ser alcancados até viajantes de longinquas regioes e cidades...”.

9. “Eis que eu farei aos da sinagoga de Satands, aos que se dizem judeus, e nao
sdo, mas mentem: eis que eu farei que venham, e adorem prostrados a teus pés, e
saibam que eu te amo”.

I. “...Sinagoga de Satands”. A presente expressao, ocorre aqui e em (2.9): nas igrejas de
Esmirna e Filadélfia respectivamente. E basta confrontar essas igrejas a luz do contexto e verificar
que, sao as Unicas no Apocalipse que nao receberam: repreensao do Senhor Jesus.

1. O vocabulo “sinagoga” sé ocorre uma vez no AT (Sl 74.8 LXX), onde aparece como
traducao de “méd’~edh”. No Novo Testamento o termo grego “synagog~e” é usado cerca de
cinquienta e seis vezes. Porém, sempre com sentido literal (Lc 4.16, 20, 28, 33; 7.5 e 8). No livro de
Atos dos Apostolos ha muitas referéncias ali sobre “sinagogas”. As sinagogas tiveram sua origem
durante o cativeiro de Israel no império babilénico. Pensa-se que nos dias de Jesus na terra havia
mais de 500 sinagogas em Jerusalém. Nas igrejas de Esmirna e Filadélfia, os gndsticos tinham
fundado duas sinagogas. No dizer dos tais gnésticos estas sinagogas eram o “lugar” do auge, de
todo o saber (deles). Diante dos olhos divinos, elas foram e sdo classificadas: “de sinagogas de
Satanas” (2.9 e 3.9). “Os chefes gnésticos, segundo se diz, degradavam a pessoa de Cristo e sua
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missao ; negavam também a possibilidade da encarnacdo do Verbo, Jesus, o filho eterno (fc. Jo
1.14); negavam a expiacao pelo sangue de Cristo; tinham ainda um ponto de vista deista
relativamente a Deus; negavam o verdadeiro destino humano, ou seja, a participacao final na
natureza do Verbo (1 Jo 2.23). Joao, diz que, tais elementos sdo seguidores do Anticristo e,
acrescenta: “qualquer” que negue o Filho ou a encarnagao do Verbo, é mentiroso. Neste versiculo,
pelo menos, o termo usado em sentido lato e indefinido. “Qualquer” que negue a doutrina da
encarnacao do Verbo (humanidade) de Cristo tem a atitude do Anticristo. Os gnésticos, que se
tinham deixado levar pela escravidao de Satanas, resolveram abandonar suas casas — e fundarem
duas sinagogas na Asia Menor: Uma Esmirna, e outra em Filadélfia.

10. “Como guardaste a palavra da minha paciéncia, também eu te guardarei da
hora da tentacdo que ha de vir sobre todo o mundo, para tentar os que habitam na
terra”.

I. “...a hora da tentacdo”. A referéncia neste versiculo sobre a “hora da tentacdo”, é um
termo técnico para descrever o periodo sombrio da Grande Tribulacao, que de um certo modo
envolvera todo o mundo, e, na sua fase final, terd como alvo a cidade de Jerusalém e a terra Santa.
As palavras: “eu te guardarei da hora da tentacao” indicam que a Igreja nao passara pela Grande
Tribulacdo que perduraréd sete anos. A Igreja desaparecera silenciosamente antes, mediante o
arrebatamento (1Ts 4.13-17). Depois, a Grande Tribulagao vira, para “tentar” os que habitam na
terra. Este “por a prova” é também traduzido por “experimentar” e por “tentar”; este Gltimo, como
sinbnimo de experimentar, pois “Ninguém, ao ser tentado, diga: Suo tentado por Deus; porque
Deus nao pode ser tentado pelo mal, e ele mesmo a ninguém tenta”. Parece-nos mais aceitavel o
“por a prova”, porque a Tribulacdo vird nao sé como castigo especificamente, mas também para,
através dele, levar os homens a tomar decisdes espirituais (cf. Ap 11.13b). E todos, nao resta a
menor davida, se decidirao por Cristo ou pelo Anticristo, que sem divida, dominard o mundo dos
impios. No texto em foco, foi prometida isencao da prova especial, a qual significa livramento da
Grande Tribulagao. A palavra (“da”) significa “para fora de” e em si traz a idéia de ser guardado da
tribulacao (nao meramente conservado através dela, como alguns asseveram).

11. “Eis que venho sem demora; guarda o que tens, para que ninguém tome a tua
»
coroa”.

I. “...para que ninguém tome a tua coroa”. Segundo os Anais da Histéria grega, na
Grécia antiga, em Olimpia, no Peloponeso, de quatro em quatro anos, se realizavam os jogos
olimpicos desde o ano 776 a.C. Aos vencedores se outorgava uma coroa — a coroa da vitéria —
formada de folhas de louro entrelagadas. Paulo se serve freqiientemente de figuras dessas
competigoes, principalmente quando escrevendo a Timoéteo, que, por ser filho de pai grego (At
16.1) e de conhecer a Grécia (At 17.15; 18.5) devia estar familiarizado com elas. Em (2Tm 2.5),
lemos: “...se alguém milita, ndo é coroado se nao militar legitimamente”. E ainda em (2Tm 4.7 e 8),
diz: “Combati o bom combate, acabei a careira, guardei a fé. Desde agora, a coroa da justica me
estd guardada, a qual o Senhor, justo juiz, me dard naquele dia; e nao somente a mim, mas
também a todos os que amarem a sua vinda”. Esta é uma mensagem de encorajamento e
consolacao aos fiéis, mas (também) é uma palavra de adverténcia aos hesitantes, aos quais é dito
que se tornem constantes, e sempre abundantes na obra do Senhor que se tornem constantes, e
sempre abundantes na obra do Senhor (cf. 1Co 15.58).
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12. “A quem vencer, eu o farei coluna no templo do meu Deus, e dele nunca sairad;
e escreverei sobre ele o nome do meu Deus, e o nome da cidade do meu Deus, a nova
Jerusalém, que desce do céu, do meu Deus, e também o novo nome”.

I. “...Coluna no Templo do meu Deus”. A Igreja do Senhor, ja na presente era é a
“Coluna e firmeza da verdade” (cf. 1Tm 3.15b), e o que ela representa na atualidade, serd, sem
divida alguma na eternidade. As duas colunas do Templo de Salomao postas no pértico eram
chamadas Jaquim, que significa “Ele estabelecerd”, e Boas, que significa “Nele ha forca”. As
colunas sao usadas como emblemas de forca e durabilidade. “...Eis que te ponho hoje por cidade
forte, e por coluna de ferro...” (cf. Jr 1.18). Claro estd que “coluna no templo” é também uma
figura de linguagem. Quando uma cidade sofre terremoto e cai, geralmente ficam em pé colunas de
edificios, porque a técnica de construgéo e os alicerces dessas colunas sao reforcados. Filadélfia
constatara isso varias vezes apoés terremotos sofridos. Dai a figura de expressao, aqui usada. Em
realidade significa que os crentes de Filadélfia (e a Igreja Universal) haveriam de estar sempre na
presenca de Deus, pois Deus mesmo é o Templo da Jerusalém Celeste (cf. Ap 21.22).

1. O nome do meu Deus. Isso acontecera para nos dar o direito de ser pronunciado ao mesmo
tempo: “nosso Pai e nosso Deus”, pois nunca jamais durante sua missao terrena, Jesus é o Filho de
Deus por Natureza; nés o somos por adocao (cf. Jo 1.12; GI 4.5-7). Eis a razdo da distincao feita
por Jesus, em (Jo 20.17): “Meu Pai e vosso Pai, meu Deus e vosso Deus”.

13. “Quem tem ouvidos, ouca o que o Espirito diz as igrejas”.

I. “...Quem tem ouvidos, ouca”. A expressao da voz esta no singular, mas a adverténcia
para “todas” as igrejas (cf, 2.7, 11, 17, 29; 3.6, 13, e 22). S6 nao ouvem a “voz” divina os
endurecidos (Hb 3.7); os tardios de coracao. (Ver Is 6.10); os de olhos fechados (Rm 11.8), etc.
Notemos que é o “...Espirito...” quem nos conclama a ouvir. A mensagem divina; as promessas sao
divinas; as adverténcias sao divinas. Portanto, o imperativo é divino. “O Espirito Santo continua
falando a todos os ouvidos abertos e a todos os coracoes bem dispostos, em todas essas admiraveis
e solenes mensagens. Estaremos ouvindo, realmente?”. Lembremos da tdo amével e solene
mensagem do Mestre: “Quem tem ouvidos para ouvir, ouca!” (Mt 13.43). Esses sao os ouvidos
espirituais. Aquele que afirma possuir qualquer “receptividade” espiritual, deve exercer tal
capacidade, dando ouvidos as promessas e adverténcias dessas cartas, passando a agir de acordo
com as mesmas, nao desviando seus ouvidos da verdade (ver. 2Tm 4.4), etc.

SETIMA CARTA; A IGREJA DE LAODICEIA

14. “E ao anjo da igreja que estd em Laodicéia escreve: Isto diz o Amém, a
testemunha fiel e verdadeira, o principio da criacao de Deus”.

I. “...Ao anjo da Igreja”. O leitor deve observar que em todas as igrejas, a mensagem inicia-
se com a expressao: “...ao anjo da igreja”, e concomitantemente, ja estamos familiarizados com

esses seres denominados de “anjos” (mensageiros), que no contexto divino sao chamados de
“estrelas” (cf. 1.20; 2.1, 8, 12, 18; 3.1, 7, 14). Podemos deduzir daquilo que é depreendido, de (Cl
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4.12, 13), onde lemos: “Sauda-vos Epafras, que é dos vossos, servos de Cristo, combatendo
sempre por vés em oragdo, para que vos conserveis firmes, perfeitos e consumados em toda a
vontade de Deus. Pois eu lhe dou testemunho de que tem grande zelo por vés, e pelos que estao
em Laodicéia...”. Que Epafras, tenha sido pastor nesta igreja, é bem evidente, mas, nao podemos
afirmar que trinta anos depois, 0 mesmo ainda se encontrava ali.

1. LAODICEIA. O nome significa “Laodice” (em alusao a Laodice esposa de Antioco II).
Outros, porém, vém nessa palavra grega o significado de “poko”, “juizo”, ou “costume”. Situacao
Geogréfica: Laodicéia era uma cidade da provincia romana da Asia Menor. A cidade recebeu este
nome em alusao a esposa de Antioco Il (Theos), que tinha o nome de Laodice. “Ja que Laodice era
nome feminino, nos tempos do Novo Testamento, seis cidades receberam tal nome, no periodo
helenista. Por essa razdo, a Laodicéia do presente texto, era chamada de “Laodicéia do Lico”, isto
é, conforme asseverava Estrabao; 5787, in loc. O trecho de Colossenses 4.13-16 mostra-nos que,
nos tempos de Paulo (talvez em 64 d. C.), Laodicéia j& contava com uma igreja organizada e
prospera.

2. Isto diz o Amém. Como ja ficou demonstrado em comentério anterior a este, o Senhor
Jesus, quando se apresenta a cada igreja, primeira faz uma pequena introducao, depois prossegue.
A palavra “Amém” veio sem traducao do hebraico para o grego e do grego para o portugués. Seu
significa original traz a idéia de cuidar ou de edificar. O sentido derivado, que chegou até noés, traz a
idéia de alguma coisa que ¢é afirmada, ou confirmada positivamente; este é o seu sentido original. O
termo é aplicado aqui a pessoa de Cristo, por ser Ele o sim de Deus em todas as promessas (cf. 2
Co 1.19-20). Neste livro do Apocalipse, o termo “Amém” envolve quatro usos distintos:

(a) O “amém” inicial, em que as palavras de quem fala sdo tomadas como palavras daquele
que profere o “amém” (cf. Ap 5.14; 7.12; 19.4 e 22.20). Nas paginas do Antigo Testamento ha
instancias desse uso em 1Rs 1.26; Jr 11.5 e 28.6, e ss.

(b) O “Amém” isolado, em que qualquer sentenca suplementar fora eliminado. Talvez isso é o
que se tem em Ap 5.14, ver ainda tal uso, igualmente, em Dt 27.15, 26 e Ne 5.13, e ss.

(c) O “Amém” final, proferido pelo préprio orador (ver Ap 1.6, 7) isso também se acha no
Antigo Testamento, somente nas quatro divisdes dos salmos, nos subtitulos, em Sl 41.14; 72.19;

78.52 ¢ 106.48, e ss.

(d) O “Amém” personificado, isto é, Cristo (Ap 3.14), que talvez siga o mesmo, segundo se
diz, fraseado de (Is 65.16), “o Deus do Amém” ou “o Deus da Verdade”, conforme algumas
tradugoes traduzem aquela passagem de Isaias.

15. “Eu sei as tuas obras, que nem és frio nem quente: Oxald foras frio ou quente!”.

I. “...nem és frio nem quente”. “Somos informados que Laodicéia nao tinha suprimento
de agua prépria, mas que tinha de ser servida por um aqueduto. Nesse caso, a agua chegava
morna. Os laodicenses se assemelhavam a sua agua. O simbolismo fala sobre a indiferenca
“religiosa”, sobre a superficialidade, sobre a falta de resolugao” (cf. Hb 8.5 e 9.23).

1. Trés coisas marcantes devem ser analisadas na carta a igreja de Laodicéia:

(a) O “tu és” da mornidao; (b) O “dizes” da autocomplacéncia (a igreja nao tinha paixao nem
emocao) e (c) O “és” da condenacao infalivel e terrivel do Senhor. O Apéstolo Paulo, escrevendo
aos colossenses cerca de 32 anos atrds, disse: “quero se saibais quao grande combate tenho por
vls, e pelos que estao em Laodicéia...” Cl 2.1a. Ele observou que o quente ali estava ficando
“morno”. Cerca de trinta e dois anos mais tarde, isso se concretizou. A mensagem a igreja de
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Laodicéia é a ultima as sete igrejas da Asia Menor. Das sete cartas, € a mais triste, sendo o contrario
da carta a Filadélfia. Enquanto Filadélfia nao tem coisa alguma de censura, esta nao tem qualquer
coisa de aprovacao. Laodicéia era totalmente desagradéavel ao Senhor, e isso nao por causa de seus
pecados (tais como os repreendidos em Pérgamo e Tiatira), mas por causa da sua apatia, seu
indiferentismo. Deus quer que seus filhos sejam “fervorosos no espirito” (cf. Rm 12.11).

16. “Assim, porque és morno, e ndo és frio nem quente, vomitar-te-ei da minha
boca”.

I. “...és morno”. Em toda a extensao da Biblia, a palavra “morno” é usada somente aqui.
Trés temperaturas sdo mencionadas neste versiculo: “Frio”, “Quente” e “Morno”. Mas intermediaria
foi considerado por Jesus Cristo a pior de todas elas, pois expressa apatia espiritual”. Jesus predisse

a primeira em (Mt 24.12); Paulo falou da terceira em (Rm 12.11), ver ainda (S141.1 e At 18.25).

1. Vomitar-te-ei da minha boca. O estado de mornidao na criatura que aceita a Cristo e nao o
segque com sinceridade, é muito triste sob varios aspectos: (a) Fica “coxeando entre dois
pensamentos...” (1Rs 18.21), a semelhanca da “onda do mar”. Ver Tg 1.6; (b) “O seu coragao esta
dividido...”. Ver Os 10.2a; (c) Ele serve ao Senhor: “...porém nao com o coracao inteiro”. Ver 2 Cr
25.2b; (d) “E um bolo que nao foi virado”. Ver Os 7.8b. Sao eles, em nossos dias, os que querem
servir a Deus e as riquezas (Mt 6.24), e por cuja razao ficam pendurados “entre o céu e a terra”
como Absalao, o jovem ambicioso (cf. 2Sm 18.9). O resultado é ouvir do Senhor: “Vomitar-te-ei da
minha boca”. O termo “vomitar” no grego é “emeo”, significa também “cuspir”’. Desse termo é que
deriva o vocabulo moderno: “emético”, um agente que causa vomito”. O organismo humano, nao
suporta substancia morna; o Filho de Deus também n&o suportard crentes rotulados; sé os que
forem fiéis (cf. Hb 6.4-8). Laodicéia em suma representa a igreja “morna” que Jesus “vomitard” no
dia do arrebatamento. (Como contexto demonstrativo: Mt 25.10-12).

17. “Como dizes: Rico sou, e estou enriquecido, e de nada tenho falta; e ndo sabes
que és um desgracado, e miserdvel, e pobre, e cego, e nu”.

I. “...Rico sou”. O poder absoluto corrompe! Isto pode ser analisado tanto no campo secular
como espiritual. Ha criaturas que nao se deixam mais admoestar; e vao a perdicao (cf. Ec 4.13). A
experiéncia do servo de Deus deve esta aquém da direcao divina, pois sem ela jamais atingiremos o
alvo (ver. Jr 9.1-14). O pastor de Laodicéia dizia consigo mesmo (a semelhanca do fariseu): “Rico
sou” (Cf. Lc 18.11 e Ap 3.17).

1. Estou enriquecido. O orgulho cegou-lhe os olhos da alma. Isso serve de adverténcia para
todos: o orgulho é pecado (Pv 21.4); mas dificilmente existe algo mais importante para o individuo
carnal. Consideremos os pontos seguintes: (a) O orgulho é odioso para Cristo. Pv 8.13; (b) Origina-
se na justica prépria. Lc 18.11; (c) Deriva da inexperiéncia espiritual. 1Tm 3.6; (d) Contamina o
})omem. Mt 7.20, 22; (e) Endurece a mente. Dn 5.20; (f) Impede a inquiricao espiritual. SI 10.4; (g)
E uma das grandes caracteristicas do diabo. 1 Tm 3.6, e também dos impios. Rm 1.30; (h) Impede
o aprimoramento espiritual. Pv 26.12; (i) Os orgulhosos eventualmente serao humilhados por Deus.
Is 2.12; (j) O orgulho espiritual, segundo Paulo tornar-se-4 muito comum nos ultimos dias (2Tm
3.2). O anjo dessa igreja, tinha todas essas caracteristicas em grua supremo.

18. “Aconselho-te que de mim compres ouro provado no fogo, para que te
enriquecas; e vestidos brancos, para que te vistas, e ndo aparecas a vergonha da tua
nudez; e que unjas os teus olhos com colirio, para que vejas”.
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I. “...unjas os teus olhos”. Transcrevemos aqui a oracao feita por um justo para que Deus
guardasse seus olhos da cegueira espiritual: “Pée colirio nos meus olhos, Senhor (Ap 3.18). Eles sao
maus; e porque sao maus, expdem-me o corpo a trevas mui perigosas (Mt 6.23). Ajuda-me, 6 Deus
puro e santo, a ergué-los para Cristo Jesus, autor e consumador da fé (Hb 12.2); a p6-los na
brancura virginal dos lirios (Mt 6.28); a eleva-los para os montes e depois olhar para o alto donde
vem socorro (Sl 121.1). Nao quero apenas ouvir-te a voz, Senhor, mas verte-te (J6 42.5). E como te
verei com estes olhos? Aponta-me o Siloé (Jo 9.7), em cujas aguas possa remover o lodo
restaurador dos meus olhos enfermos. Porque hei de prender, apavorado, meus olhos as forcas
desta vida, se, fitando o Senhor, possa caminhar sobre ondas revoltas sem perigo de naufragar (Mt
14.29). Que consolo ha em saber que os teus olhos repousam sobre os justos (1 Pd 3.12)”. Se o
pastor de Laodicéia tivesse feito essa oragdo, ha muito que se teria arrependido. E sabido, segundo
alguns historiadores que, em Laodicéia havia uma Escola de Medicina que fabricava um pé
oftdlmico. Mas a “terra Frigia” (cinza da Frigia?) ndo curava a cegueira espiritual da Igreja.

19. “Eu repreendo e castigo a todos quantos amo: Sé pois zeloso, e arrepende-te”.

I. “...arrepende-te”. Deus exorta através de Jesus “a todos os homens, e em todo o lugar
que se arrependam; Porquanto tem determinado um dia que com justica ha de julgar o mundo...”
(At 17.30a). Sobre o “arrependimento”, o Novo Testamento usa o termo grego “metanoia” por
sessenta vezes. Essa palavra tem diversos significados e diversas aplicagdes, sendo, porém, seu
sentido primério: “uma mudanca de parecer ou pensamento” para com o pecado e para com a
vontade de Deus. O “arrependimento” é o primeiro aspecto da experiéncia inicial da salvacao
experimentada pelo crente, experiéncia essa que é chamada de conversao. A conversao auténtica é
uma parte essencial e a prova da regeneracdo. A regeneracao é a obra de Deus no intimo e a
conversao ¢ a exteriorizacao, da salvacao, por parte do homem, através do arrependimento e da fé.
Pedleton dar a idéia de que a palavra: “arrependimento” e a traducdo que tem, no Novo
Testamento, abrange também o sentido primario de “reflexdo posterior”, e, com sentido
secundario, “mudanca de pensamento”. No presente versiculo a exortacao de Cristo, nao é dirigida
aqueles que estao sem salvacao, mas aos que professam segui-lo, e sdo tidos como pertencentes a
Ele. Jesus nao lhes diz “arrepende-te e sé zeloso. E sim “sé”, pois, zeloso e arrepende-te”. Isto
porque até diante de si proprios passavam por se terem arrependidos.

1. Eu repreendo e castigo. (Contexto reflexivo). “A aplicagao da disciplina pode ser em forma
de adverténcia pessoal (Mt 18.15); visitagao acompanhada (1Co 4.19-21); adverténcia publica
(1ITm 5.20); comunicacao escrita (2Co 7.8-10); exortacao pessoal (Gl 6.1); suspensao (2Ts 3.14,
15; Tt 3.10); exclusao do rol de membros. Mt 12.17b”.

20. “Eis que estou a porta, e bato: se alguém ouvir a minha voz, e abrir a porta,
entrarei em sua casa, e com ele cearei, e ele comigo”.

I. “...Eis que estou a porta, e bato”. A porta a qual Cristo bate é a porta da vida do
individuo, da igreja, ou da comunidade.

1. “A famosa pintura de HOLMAN HUNT, em que Cristo aparece diante da porta, a bate, nao
mostra a maganeta do lado de fora. Quando Sir Noel Paton pintou o famoso quadro representando
o Rei coroado de espinho batendo a porta, foi censurado por que se esquecera de incluir a
macaneta na porta. Mas o célebre pintou de propdsito omitira a macaneta. E que s6 pode ser
aberta pelo lado de dentro. Um homem conhecido na cidade, levou, certa feita, seu filho pequeno,
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para ver esse quadro. O menino ficou ali pensando, por alguns momentos, e entao perguntou:
“Porque nao abrem a porta?”. O pai respondeu que nao podiam ouvi-lo batendo. O menino
considerou a resposta por uns momentos mas nao ficou satisfeito com a mesma. “Nao”, disse o
garoto? “é que estao ocupados no quartinho dos fundos, fazendo outras coisas, e nem sabem que
Jesus estd batendo a porta”. Nesta resposta ha grande discernimento! Os crentes de Laodicéia
viviam atarefados com seu comércio, com seus banquetes sociais, com suas riquezas introspectivas,
e nem se quer ouviram Jesus bater e falar. O bater de Cristo, na vida, se verifica de muitas
maneiras: no testemunho tranqiilo da oracdo, no sermao do pregador, na licao da escola
dominical, na leitura da Palavra de Deus, mediante alguns tragédia, enfermidade, mediante abalo,
mediante a razao, mediante a vitéria, mediante a perda, mediante a alegria, mediante a felicidade,
mediante a dor, mediante a morte — a Gltima e contundente maneira de Deus falar! (cf. Hb 1.1).

21. “Ao que vencer lhe concederei que se assente comigo no meu trono; assim
como eu venci, e me assentei com meu Pai no seu trono”.

I. “...no meu trono”. Até escritores pagaos e helenistas focalizaram essa idéia em seus
escritos. O livro de I Enoque conta com certo nimero de referéncias similares a esta em foco. O
Eleito, o Messias, assentar-se-4 em seu trono de Gléria no porvir. Isso também pode ser comparado
aos trechos de (Cl 3.1; Hb 1.8; ver: Fl 2.9-11: Cristo estd entronizado). E nas passagens de (Mt
19.28; 25.31 e Lc 22.29) vé-se que Cristo sera entronizado por sua “Parousia” ou segunda vinda.
As Escrituras nos dao entender que, presentemente, Jesus nao se encontra assentado no seu trono.
Passagens como (Ap 3.21 e 12.5), reafirmam essa tese: “...seu filho (Jesus) foi arrebatado para
Deus e para o seu trono”. Por isso, essa promessa de Jesus, é escatolégica: “Ao que vencer lhe
concederei que se assente comigo no meu trono (de Jesus); assim como eu venci e me assentei com
meu Pai no seu trono (de Deus)”. O trono de Cristo é o trono de seu Pai, Davi, durante o Milénio,
em Jerusalém, Ele ocupara este trono. (2 Sm 7.12, 13; Lc 1.32; At 15.14-18). Cristo nao esta
atualmente nesse trono, mas a destra, segundo se diz, do Pai,no trono no céu, como o Grande
Sumo Sacerdote de nossa confissao (cf. Mc 16.19; Hb 4.14).

22. “Quem tem ouvidos, ouca o que o Espirito diz as igrejas”.

I. “Quem tem ouvidos, ouca”. (O final). Pela ultima vez, no Apocalipse, temos, juntas,
estas onze palavras: “Quem tem ouvidos ouca o que o Espirito diz as igrejas”. “O ouvir dos meus
ouvidos...é ouvir meditacdo a voz de Deus. (Cf. J6 42.5 e Sl 85.8)”. Por cuja razédo, nosso Senhor
diz: “Vede pois como ouvis...” (Lc 8.18a).

1. “As igrejas. A palavra “igreja” (gr. Ekklesia) nasceu pela primeira vez dos labios de nosso
Senhor Jesus Cristo (Mt 16.18 e 18.17, duas vezes). Nesse sentido ocorre por 119 vezes no Novo
Testamento (sé trés vezes nos Evangelhos: Mt 16.18 e 18.17). Nessas 119 vezes em que o termo
aparece, 109 vezes, surge no texto biblico como igreja local, e encontramos cerca de 10 vezes no
Novo Testamento a palavra Igreja com o sentido Universal. “Nestes primeiros capitulos (isto é, 1, 2
e 3) do Apocalipse encontramos a palavra “igreja” (singular) ou “igrejas” (plural) 19 vezes (cf. 1.11,
20;2.1,7,8,11, 12,17, 18, 23, 29; 3.1, 6, 7, 13, 14, 22, etc), mas agora, no presente versiculo, ela
desaparece, e s6 reaparecera, no capitulo 22.16. Durante o tempo da Grande Tribulagéao, a Igreja
nao estara na terra e, sim, com Cristo na recamara celestial (cf. Ct 2.17; Ap 3.10).
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CapitulolV

1. “DEPOIS destas coisas, olhei, e eis que estava uma porta aberta no céu: e a
primeira voz, que como de trombeta ouvira falar comigo, disse: Sobre aqui, e mostrar-
te-ei as coisas que depois desta devem acontecer”.

1. “...Depois destas coisas”. Com o capitulo 4. inicia-se a segunda parte do Apocalipse. A
partir desse capitulo o livro do Apocalipse é completamente futuristico e a visdo muda também de
posigao geografica: da terra para o céu. As seccdes deste grande livro de Deus sempre sao divididas
pelo uso da palavra “depois”; a partir dai a cena muda de posicao. As vezes marca também, o fim
de uma coisa e o inicio da outra (cf. 1.19; 4.1; 7.1, 9; 8.5; 15.5; 18.1; 19.1; 20.3, etc). Talvez, o
“depois” do capitulo 11.11, marque a 4% ordem da ressurreicao da imortalidade que, tecnicamente
falando, trata-se da primeira ressurreicao (cf. 1Co 14.23; retrospectivamente: Mt 27.51-53; 1Co
15.23; 52; Ap 11.11; 20.4). “Passando-se deste texto diretamente para o capitulo 4.1, observa-se
que a preposicao grega META, regida pelo acusativo e traduzida em portugués pelo advérbio
“DEPOIS”, logicamente nos indica a continuagao do relato constante da primeira visao narrada no
capitulo primeiro do mesmo livro”.

1. Uma porta aberta no céu. No fim do capitulo convida-se o homem a abrir uma porta para
Cristo; agora uma porta abre-se no céu para que o homem entre. Com esta porta aberta inicia-se a
parte verdadeiramente profética do livro, embora a acdo profética definida ndo comece até o
capitulo seis. Esta é a terceira “porta” que encontramos no Apocalipse: a primeira, foi a da
“oportunidade” para anunciar o Evangelho, aberta diante da igreja de Filadélfia (3.8); a segunda, a
porta do “coracao” dos crentes de Laodicéia (3.20), porta fechada para Cristo. Esta, agora, do texto
em foco, a terceira: a porta da “revelacao”. Através dela Deus mostrara aos seus servos “as coisas
que depois destas devem acontecer”. Alguns comentaristas opinam que a palavra “depois” vista no
presente texto, equivale “depois da era da Igreja” e Joao, sendo arrebatado em espirito, serve de
figura expressiva do arrebatamento da Igreja da terra para a recamara celeste.

2. A primeira voz. Agora a “voz” fala novamente ao vidente Joao. Essa voz, anteriormente,
falou-lhe na “terra” (cf. 1.10), mas agora se dirige a ele “no céu” com uma nova intensidade.

2. “E logo fui arrebatado em espirito, e eis que um trono estava posto no céu, e um
assento sobre o trono”.

I. “...Logo fui arrebatado”. O Apocalipse caracteriza-se por um sentimento de urgéncia e
de iminéncia. O vocébulo “imediatamente” aparece apenas cinco vezes no Antigo Testamento, e
mais de sessenta e cinco em o Novo. No Apocalipse, sempre ocorre o vocabulo préximo: (1.3), sem
demora (3.11), logo (4.2), etc. Sdo expressdes que denotam urgéncia e rapidez. Isso se harmoniza
também com a natureza do livro que diz: “préximo estd o tempo” (cf. 22.10). Joao, ao ser
arrebatado em espirito, se encontra agora noutra dimensao. Esta conclusdao é sustentada pela
grande facilidade com que as cenas no Apocalipse mudam do céu para a terra. Ele em sua visao é
levado ao céu em 4.1 e permanece la até o fim do capitulo 9. No capitulo 10 ele estd novamente na
terra, porque vé o anjo “que descia do céu” (10.1), onde permanece até 11.13; em 11.15-19 a
cena da visao novamente se desenrola no céu. Parece que no capitulo 12 o vidente esta de novo na
terra, mas em 14.18-19 presume sua presenca no céu.

2. Eis que um trono estava posto no céu. Visto que a palavra “trono” aparece 38 vezes no
Apocalipse, ele é, sem duvida, “o livro do trono” e chega até nés com toda a autoridade do
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espantoso controle de Deus. No Apocalipse, o “trono” é aludido, algumas vezes como pertencente
ao Pai; mas em outras vezes com pertencente ao Filho. “O livro abre (1.4) e fecha (22.3) com um
trono” (81). Cf. 1.4; 3.21; 4.2-6, 9, 10; 5.1, 6, 7, 11, 13; 6.16; 7.9-11, 15, 17; 8.3; 12.5; 14.3, 5;
16.17; 194, 5; 20.11; 21.5 e 22.1, 3). Algumas traducdes, ao invés de dizerem “eis que um trono
estava posto...”, dizem: “E eis que estava armado um trono no céu”. “Posto” traz a idéia de que o
trono foi levado de algum lugar para 14, motivo pelo qual somos propensos a achar mais exata a
primeira traducao, que nos parece, alids, mas de acordo com o texto grego (Nestlé-Marshall). Esse
trono foi a “primeira coisa” que Jodo viu no céu. O trono é, pois, o de Deus. E sinal da divina
Soberania e Majestade. Nao admira, portanto, que essa palavra esteja presente em quase todos os
capitulo desse livro.

3. “E o que estava assentado era, na aparéncia, semelhante a pedra jaspe e
sardonica; e o arco celeste estava ao redor do trono, e parecia semelhante a
esmeralda”.

I. “...E o que estava assentado”. O Pai estd em foco nesta passagem. Ele esta “assentado”,
porquanto assumiu a posicao de autoridade, como um Rei, o qual se “assenta em seu trono”,
enquanto que seus ministros estao “...a sua mao direita e a sua esquerda” (cf. 1Rs 22.19).

1. Ao se deparar com aquela autoridade “assentada” no trono, Joao teve a seguinte
percepcao: (a) Exaltacao e Majestade; (b) Poder sobre todo o universo, intervencao na histéria
humana, planejamento do destino humano; (c) Regido do espirito puro e da vida em sua forma de
expressao mais elevada; (d) Fonte de revelacao da intengao de Deus para com os homens, agora, e
na eternidade.

2. Sua aparéncia. O profeta Ezequiel viu a aparéncia de Deus (Ez 1.26-28), esta passagem (e
outras correlatas nas Escrituras) faz cair por terra a doutrina falsa do panteismo, que diz que Deus
nao tem forma, e que tudo estd em Deus e que Deus estd em tudo. “A filosofia é o ramo do
conhecimento que tem por objetivo descobrir a verdade concernente a Deus, ao homem e ao
universo, tanto quanto essas verdades podem ser compreendidas pela razdo humana”. Os
epicureus eram céticos, que rejeitavam todas as religides e suas formas de expressoes. Acreditavam
que o mundo se formou casualmente, que a alma é mortal e que o prazer é o principal fim da vida.
Os estbicos eram panteistas, quer dizer, acreditavam que tudo é parte de Deus. Criam que a virtude
¢é o fim principal da vida, e que devia ser praticada como um fim em si mesma. As Escrituras,
porém, falam da “forma de Deus” e suas “expressoes”. Paulo diz que “héa corpos celestes” e “corpo
espiritual” (cf. 1Co 15.40 e 44). Por cuja razao, fala-se de Deus como: “A forma de Deus” (cf. Fl
2.6). “A imagem de Deus” (cf. 2Co 4.4). “A sua pessoa” (cf. Hb 1.3), etc.

3. Pedra jaspe. Além desta mencao, lé-se que de “jaspe” eram os alicerces da Nova Jerusalém
(Ap 21.19). Também havia “jaspe” na superestrutura da muralha da cidade Celeste (Ap 21.18) e no
brilho da Capital da Nova Terra e do Novo Céu (Ap 21.11).

4. Sardénica. Plinio diz-nos que esse nome (sardonica) deriva de Sardes, onde era explorada e
de onde era exportada. Supostamente corresponde nossa pedra coralina. E a pedra que forma a
sexta camada do Alicerce da Jerusalém Celeste. (Cf. Ap 21.20). Trata-se de uma forma de quartzo,
de cor vermelha ou marrom escuro. Alguns estudiosos sugerem que o jaspe simboliza a santidade,
ao passo que a Sardodnica simboliza a retidao.

5. O arco celeste. Originalmente aparece pela primeira vez em (Gn 9.13) com “sinal” de um
Pacto, isto é, uma promessa de Deus ao homem, de que a terra ndo seria novamente destruida pela
agua. Sua cor verde como ¢ descrita pelo presente texto, fala de vida. No contexto da promessa,
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isso aponta para a vida eterna. Alguém observa que, o “arco celeste” aqui, representa uma
esperanca que a tragédia nao pode destruir. No trono dos céus, acima do firmamento humano, ha
também um “Arco Celeste”. Ali reinam expectacbes gloriosas; todas as cores (sete) sao exigidas
para expressar os multiplos aspectos de satisfacao, representados para o Reino de Deus.

4. “E ao redor do trono havia vinte e quatro tronos; e vi assentados sobre os tronos
vinte e quatro ancidos vestidos de vestidos brancos; e tinham sobre suas cabecas
coroas de ouro”.

I. “...vinte e quatro ancidos”. Em (Is 24.23), afirma-se que o Senhor quando “...reinar no
monte de Sido e em Jerusalém... perante os seus anciaos havera gléria”. Os judeus criam que a
Jerusalém terrena tivesse seu paralelo nos céus, e que o Templo terrestre cépia do celestial (cf. Hb
8.5 e 9.23). Assim, se ha anciaos que entoam louvores a Deus, na Capital terrestre, havera aqueles
que fazem idéntica coisa nos céus. “Os vinte e quatro anciaos” do capitulo em foco, nao podem ser
anjos: eles entoam o cantico da redencéo, como tendo sido redimidos (Ap 5.8-9). E evidente que,
em sentido geral, os anjos nao sao vistos coroados, e nem assentados em tronos. Jesus falou aos
seus discipulos que eles n futuro se assentariam sobre “doze tronos” (Mt 19.28). Esses
“personagens” misteriosos encontram-se estado de salvacao definitiva (vestidos de branco), ja
possuem o prémio de sua salvacdo (coroas de ouro) e participam com autoridade no
desenvolvimento da salvacdo (assentados em tronos). Quem sao eles? Ha somente um sentido
possivel: Os doze primeiros ancidos deste turno de vinte e quatro, sao “os doze patriarcas” filhos de
Israel, que estao ao lado de Ciristo, representando todos os remidos da “dispensacao da lei”
focalizada no Antigo Testamento (cf. Nm 13.2-3; 17.1-6; Hb 8.5 e 9.23). Os outros doze, sao “os
doze Apobstolos do Cordeiro”, pois em alguns casos eles sao chamados de “ancidos” (cf. Fm v.9;
1Pd 5.1; 2Jo v.1 e 9 Jo v.1). Estao ao lado de Ciristo, representando todos os remidos da
“dispensacao da graca” focalizada no Novo Testamento (cf. Mt 19.29; Ap 21.12, 14). Esta aqui ja o
inicio do cumprimento da promessa do Senhor em (Mt 19.28). Tronos, no primeiro caso, e coroas
no segundo (cf. 2Tm 4.8). Provavelmente serao eles os mesmos personagens que se assentarao ao
lado de Cristo durante o Milénio (cf. Ap 20.4).

5. “E do trono saiam relampagos, e trovoes, e vozes; e diante do trono ardiam sete
lampadas de fogo, as quais sdo os sete Espirito de Deus”.

I. “...relampagos, e trovéoes, e vozes”. No contexto profético, relampagos, trovoes e vozes,
sao sempre manifestacdes do grande poder de Deus. Provavelmente é correto ver, no presente
texto, o mesmo sentido. A voz fala de paz, mas também ameaca julgamento. Seu relampago revela
a verdade, mas também produz o desastre. O Salmo 29 faz um elogio da “voz do Senhor”, em que
a gléria de Deus troveja. Sua leitura nos fornece idéia sobre o significado do pensamento inserido
no presente versiculo. Nesse Salmo, a “voz” tanto é uma béncao como é o irrompimento da ira de
Deus contra os impios. Acerca da cena, no Monte Sinai, a “voz” de Deus apresenta um simbolismo
(cf. Ex 19.16). Em Ezequiel 1.13, temos relampagos que saiam do fogo entre os seres viventes;
quando Deus desceu sobre o Monte Sinai, houve trovoes e relampagos e espessa nuvem sobre o
Monte. (Ver Ex 19.16 e Hb 12.18-21). Em iguais circunstancias essas manifestagoes serao
encontradas no Apocalipse (8.5 e ss).
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6. “E havia diante do trono um como de vidro, semelhante ao cristal. E no meio do
trono, e ao redor do trono, quatro animais cheios de olhos, por diante e por detrds”.

I. “...um como mar de vidro”. Simbolicamente o “mar” representa povos, e multidoes, e
nagoes, e linguas: em estado de inquietacao (cf. Lc 21.25 e Ap 17.15). O “mar” do presente texto,
pode simbolizar a “nacgao santa, o povo adquirido...” pelo sangue do Cordeiro (cf. 1Pd 2.9), que
subseqlientemente acharam seu lar nos céus. O “mar” terrestre representa as “nacdes mortais” (Ap
13.1). Assim, o “mar” celestial representa as “nacbes celestiais”. Esse “mar” é claro e puro, em
contraste com as aguas agitadas e imundas dos mares terrenos aqui deste mundo. Podemos
observar a frase: “como mar de vidro” e aceitarmos esse sentido. (“Um dia chegaremos na praia do
outro mar”. Enfatiza um cantor sacro).

1. quatro animais cheios de olhos. Estes seres sobrenaturais sao sempre citados em conexao
com o trono de Deus (cf. Ez 1 e 10). Nas passagens dos capitulos (1 e 10) de Ezequiel eles sao
chamados de “querubins”. A palavra “querubim” ou “querubins” tem sua raiz no verbo
“Ker~uhbim”. Plural de “querube”. Significa guardar, cobrir ou celestial. Sao vistos pela primeira
vez, ao lado oriental do Jardim do Eden, guardando “o caminho da arvore da vida” (Gn 3.24).
Sobre o propiciatério (a tampa da arca), eram contemplados dois querubins de ouro (Ex 25.17-22).
As bordaduras das cortinas do tabernaculo eram figuras de querubins (Ex 25.18). O véu que fazia
“separagao entre o santuario e o lugar santissimo” era bordado com figuras de querubins em alto
relevo (Ex 26.31, 33). Deus habita entre os querubins e deles faz sua carruagem (SI 18.10 e 80.1).
Os querubins contemplados aqui por Joao, fazem a “Guarda Celeste” do trono de Deus (Ap 4.6, 9;
5.13-14). O comentarista Ridout é de opinido que estas quatro criaturas, correspondem a
significacdo dos quatro Evangelhos e a sua apresentacao de Cristo. “Assim em Mateus, o primeiro
Evangelho, Cristo é ali representado como o poderoso “Leao da tribo de Judad” em razao de ser
este animal, o mais nobre da fauna (cf. Pv 30.30). Em Marcos, o segundo Evangelho, Cristo é visto
ai como o “paciente novilho”, representado a forga divina e sua paciéncia no holocausto da cruz
(Lv capitulo 1). Em Lucas, o terceiro Evangelho, Cristo é contemplado como “O Filho do homem”:
sua humanidade representada nele por mais de quarenta vezes, servindo a vontade divina e a
necessidade humana (Mt 20.28 e Lc 22.27). Em Joao, o quarto Evangelho, Cristo é representado
como “uma Aguia voando”, em razao de ser esta ave a mais nobre das aves do céu e Jesus o mais
nobre dos filhos de Deus (cf. Hb 1.4 ss). “Cada uma dessas criaturas tem seis asas, e estao cheias de
olhos “por diante e por detrds”, o que sugere aventurosa energia, servico obediente, direcao
inteligente e elevadas aspiracoes e plenitude.

7. “E o primeiro animal era semelhante a um ledo, e o segundo animal semelhante
a um bezerro, e tinha o terceiro animal o rosto como de homem, e o quarto animal era
semelhante a uma dguia voando™.

I. “...0 primeiro... o segundo... o terceiro... e o quarto”. O leitor deve observar o
comentario feito no sexto versiculo deste capitulo, onde, elaborando: uma breve, e precisa
interpretacdo, declaramos que os animais descritos por Ezequiel (capitulos 1 e 10), sao seres
sobrenaturais que fazem guarda celeste do trono de Deus e ao mesmo tempo, sao “figuras das
coisas que estdao no céu” (Hb 8.5 e 9.23). Semelhantemente, podem perfeitamente representar
“coisas” na terra. “A aguia é exaltada entre as aves; o homem é exaltado entre as criaturas em
termos gerais; o novilho é exaltado entre os animais domésticos; o ledo é exaltado entre os animais
selvagens. Todos eles, tém recebido dominio, e lhes tem sido proporcionado grandeza; nao
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obstante, acham-se “abaixo da carruagem”: (do Santo). Cf. SI 18.10. Ha ainda outra possivel
interpretacao:

1. “Parece que esses quatro animais representam a perfeicao na terra, tanto antes de entrar o
pecado, como depois da criacao estar livre da maldicao, por causa do pecado, como representantes
da criagdo os quatro dirigem os ancidos e os anjos e a terra e a toda a criacdo em adorar ao
Criador, O Apdstolo Joao viu os quatro, com os rostos cobertos, adorando a Deus”.

8. “E os quatro animais tinham, cada um de per si, seis asas, e ao redor, e por
dentro, estavam cheios de olhos; e ndo descansam nem de dia nem de noite, dizendo:
Santo, Santo é o Senhor Deus, o Todo-poderoso, que era, e que é, e que had de vir”.

I. “...estavam cheios de olhos”. O presente versiculo descreve os “seres viventes” como
tendo a inteireza da inteligéncia; sao “cheios de olhos por diante e por detras” (4.6). podem tanto
ver para frente como para tras. O passado e o futuro estao abertos a eles como um livro. Visao
interna (olhos por dentro), visao externa (olhos por diante) também lhes pertence. Em Ezequiel
(1.15), fala-se de roda junto aos querubins e, no verso 18, estas rodas estavam “cheias de olhos ao
redor”. Os olhos agora sdo transferidos para os préprios seres viventes, ao invés de estarem
associados as rodas que os acompanhavam. Alguns estudiosos afirmam que os “olhos” representam
o governo onisciente da providéncia divina, iminente na vida do mundo. A absoluta visdo
circundante corresponde uma infinita visao interior, que expressa a concentragdo contemplativa, a
unidade da onisciéncia divina. Vigilancia!

1. E ndo descansam nem de dia nem de noite, dizendo: Santo, Santo, Santo é o Senhor Deus,
o Todo-poderoso. Existe uma caracteristica dupla nestes seres viventes: eles tém a funcao de
querubins (guardas celestiais). Cf. Gn 3.24; ao mesmo tempo a funcao de Serafim (componentes do
coro celestial). Cf. Is 6.1-6. Os seres viventes, aqui, ttm um sé objetivo: encher todo o céu e toda a
terra do louvor do Senhor.

9. “E, quando os animais davam gloria, e honra, e acoées de gracas ao que estava
assentado sobre o trono, ao que vive para todo o sempre”.

I. “...Ao que vive para todo o sempre”. Sobre a vida de Deus, temos muito que falar.
Deus da “Imortalidade”(cf. 1Tm 6.16). No testemunho de Jesus Cristo, Deus é aquele que “...tem a
vida em si mesmo” (Jo 5.26a). Isso, naturalmente, significa que as causas de Sua existéncia estao
NELE mesmo. Nele é a vida inerente. De modo oposto a vida criaturas. Sua vida nao vem de fonte
externa. Ele tinha “vida em SI mesmo” quando nao havia em parte alguma fora dele. Quando Ele
interpde Seu juramento, em confirmacao a Sua palavra, jura por SI mesmo dizendo: “Vivo Eu!”.
Permitindo que seu juramento repouse sobre a base imutavel de sua auto-existéncia”. O Deus
perenemente vivo é a fonte originaria de todo o bem-estar, o que significa que esse préprio bem-
estar deve ser eterno. Deus nunca podera sofrer dano ou declinio com a passagem do tempo!.

10. “Os vinte e quatro ancidos prostravam-se diante do que estava assentado sobre
o trono, e adoravam o que vive para todo o sempre; e lancavam as suas coroas diante
do trono, dizendo”.
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I. “...prostravam-se diante do que estava assentado”. Enquanto os seres viventes
“davam gléria, e honra, e acoes de gracas... ao que vive para todo o sempre. Os vinte e quatro
anciaos prostravam-se diante do que estava assentado sobre o trono...”, e num gesto de amor, de a
SI mesmos se humilharem e exaltarem a Deus, lancavam as suas coroas diante do trono, dizendo:
“Digno és Senhor, de receber gléria, e honra, e poder”. Aqui teve inicio o grande culto da criagao;
tendo inicio no “interior do céu” (cf. 5.13), a adoracao continua, porém, ja com a participagao de
“toda a criatura que estd no céu, e na terra, e debaixo da terra, e que estd no mar”. Eo grande
culto da criacao! No versiculo 5, ‘os animais diziam: Amém; nao para que o culto terminasse, e sim
para a continuidade do mesmo.

11. “Digno és, Senhor, de receber gloria, e honra, e poder; porque tu criaste todas
as coisas, e por tua vontade sdo e foram criadas”.

L. “...tu criaste todas as coisas”. O presente versiculo mostra-nés a pessoa de Deus
como o Criador supremo de “Todas as Coisas”. Isso, inclui “céus e terra”(o espiritual
com os seus anjos); o material (com a raca humana). Num contexto geral, isso é
depreendido no primeiro capitulo da Biblia. Deus criou: “Céus e terra” (Gn 1.1; 2.1 e
Ne 9.6); o céu e a terra com todo o seu exército é mencionado em Gn 2.1 — Exército
aqui, é “tsebaam”, de “tsaba”, significa: Avancar como soldado andar juntos para
servico, o termo é usado acerca dos anjos (cf. 1Rs 22.19; 2Cr 18.18; Sl 149.2; Lc
2.13); refere-se também aos corpos celestes e aos poderes do céu (cf. Is 34.4; Dn 8.10;
Mt 24.29). O vocabulo Senhor tinha um sentido muito especial para os crentes de
entdo, quando Domiciano, arrogantemente, ostentava o titulo oficial de “senhor e
Deus”. Mas o texto em foco diz que s6 um é Senhor e Deus dos crentes; s6 Um ¢é
digno de “receber gléria, e honra, e poder; porque todas as coisas...foram por Ele
criadas”. O “poder” e “vontade” de Deus foram a causa da existéncia de todas as
coisas: Deus é também Criador. O homem pode fazer alguma coisa com material ja
existente. Porém cria tudo do Nada!

Capitulo V

1. “E vi na destra do que estava assentado sobre o trono um livro escrito por
dentro e por fora, selado com sete selos”.

I. “...um livro selado com sete selos”. No presente capitulo temos a continuacao da
administracao programada pelo governo divino. O livro selado contém: “o programa divino” que se
cumprira sucessivamente até ao capitulo 8.5 do presente livro. Isso nao significa que nao pode ser
lido, mas que simplesmente a indignidade ndo permitia e, por essa razao, ainda nao se encontrou
ninguém que executasse a ordem celeste. Também é autoridade legal a fim de ser quebrado seus
selos. Observemos as interpretacoes diversificadas quanto a sete livro misterioso:

1. A igreja universal (qual?) pensa e reflete e chega a conclusao de que o livro exprime, com
toda probabilidade, o plano de Deus a respeito dos acontecimentos e dos homens. Tudo é fixado e
determinado por Deus, nenhum ser criado consegue compreender o contetido do livro.

2. Um outro ponto de vista identifica o rolo com o “Livro da Vida co Cordeiro”, que aparece
diversas vezes no Apocalipse (cf. 3.5; 13.8; 20.12, 15; e 21.27). O livro esta escrito em todos os
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espacos livres porque contém uma multidao de nomes (7.9). No momento em que seus selos forem
abertos os nomes dos redimidos sao revelados.

3. O rolo selado com sete selos é o Antigo Testamento, cumprido no Novo. Jesus, na sinagoga
de Nazaré, depois de ler do rolo de Isafas (61.1-2), proclamou: “Hoje se cumpriu esta escritura em
vossos ouvidos” (Lc 4.21b). Jesus, assim, € o Unico capaz de levar toda a esperanca profética do
Antigo Testamento ao seu cumprimento assim como Deus planejou.

4. (O nosso ponto de vista). O profeta Ezequiel, profeta do cativeiro, cerca de 595 a.C., viu
também um livro “... escrito por dentro e por fora” (Ez 2.10). Sendo, porém, que aqui, o livro esta
hermeticamente fechado com sete selos. E ninguém consegue abri-lo. A “Dispensagao da Graga”
comecou com a morte e ressurreicao de Cristo e terminard em sua “plenitude” com o
arrebatamento da Igreja. Mas, é evidente que, uma dispensacao, sempre entrou na outra. Assim
para nos, restritamente falando a “Dispensacdo da Graca” terminara sua missao completa, no
capitulo 8.5 deste livro do Apocalipse. Para nés, esse livro selado contém as mensagens e visdes
desenvolvidas nos capitulos 6.1-17; 8.1-8, a seguir aparece um “depois” que introduz outra seccao
na seqiiéncia dos julgamentos. A partir dai, aparece apenas dois dispositivos na salvacao da pessoa
humana (a fé e o sangue do Cordeiro); a graga ja cumpriu sua misséao (cf. 12.11; 14.12, etc).

5. Quanto a selagem dos antigos rolos, observemos varios outros pontos de vista: (a) Segqundo
o comentario de Charles, as leis romanas s6 aceitavam um testemunho se estivesse selado com sete
selos e confirmado por sete testemunhas; (b) Conforme habito da época, os escritos eram feitos em
papiro ou pergaminho. A parte escrita deixava em cada um dos 4 lados a margem de 6 cm.
Quando necessario mais de uma folha, elas eram colocadas horizontalmente formando uma faixa
em cujos extremos se fixava um cilindro de madeira para suporte. O Apocalipse ocuparia uma faixa
de 4.56m. Calculando, grosso modo, pode dizer-se que a largura da folha feita no pairo era
ligeiramente menor que sua altura (25 cm). Entre os mais antigos manuscritos do Novo Testamento
contam-se 10 folhas do Apocalipse; (c) No tocante a selagem em si, era comum, sempre que se
fazia mister resguardar o contelido do rolo, de pessoas nao autorizadas a conhecé-lo. Ela podia
efetuar-se de duas maneiras; (aa) a determinada pelas leis romanas, isto é, mandavam passar sete
corddes, amarra-los e selar com sete nés bem apertados; (bb) A outra maneira era a selagem
sucessiva: escrevia-se uma parte, enrolava-se aquela porcao e selava-se; escrevia-se mais um pouco
e selava-se novamente. Provavelmente esta foi a adotada no livro em foco, pois os selos foram
abertos sucessivamente, como veremos mais tarde.

2. “E vi um anjo forte, bradando com grande voz: Quem é digno de abrir o livro e
de desatar os selos?”

I. “...um anjo forte, bradando...” O Arcanjo Miguel deve estd aqui em foco! O Arcanjo
Miguel é sempre designado para missao especial (cf. Dn 12.1; Jd v.9; Ap 12.7). Trés vezes é referida
essa categoria de anjo denominado de “forte”; e todas elas (5.2; 10.1; 18.21) para tarefas
executivas de grande importancia. Aqui, ele é o arauto de uma proclamagao de grande urgéncia.

1. “O vocébulo” anjo em hebraico é “mal’akh” (lé-se malaque); no grego “angellos”. Ambos
os termos denotam um “mensageiro de Deus”, familiarizado com Ele face, e por isso pertence a
uma ordem de ser superior ai homem (cf. SI 8.5 e 2P 2.11). A palavra é também usado na Biblia,
em alguns casos, para descrever homens mortais (cf. 25m 14.17; Mt 11.10; Ap 1.20). No presente
texto, porém, refere-se a um mensageiro de natureza imortal”. Estas criaturas celestes sao
mencionadas cerca de 108 vezes no Antigo Testamento e 175 no Novo. Em Lucas nada menos de
23 vezes. Neste livro do Apocalipse, além de referéncias tais como: “...milhares de milhares” e
“milhoes e milhodes” (5.11), sdo mencionados textualmente por 71 vezes: (1.1, 20; 2.1, 8, 12, 18;
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3.1,7,14;,52,11;7.1,2,11,82, 3,4, 5,6, 7,8, 10, 12, 13; 9.1, 11, 13, 14, 15; 10.1, 5, 7, 8, 9,
10; 11.1, 15; 12.7; 14.6, 8, 9, 10, 15, 17, 18, 19; 15.1, 6, 8'16.1, 3, 4, 5, 8, 10,12, 17, 17.1, 7;
18.1, 21; 19.17; 20.1, 9, 12, 17; 22.6, 8, 16 etc). Existem apenas 3 capitulos: 4, 6, 13 onde a
palavra esta ausente.

3. “E ninguém no céu, nem na terra, nem debaixo da terra, podia abrir o livro, nem
olhar para ele”.

I. “...podia abrir o livro”. O ato de desatar os selos significa “revelar” a mensagem do juizo,
garantindo o seu cumprimento. Essa mensagem é aquela essencialmente contida nos capitulos
sexto e oitavo do Apocalipse. Mas para tal, era preciso alguém que tivesse “dignidade” ou “no céu”
ou “debaixo da terra”. Mas ninguém foi encontrado! A idéia de “dignidade” no presente texto e nos
que se seguem, provavelmente, envolve, antes de tudo, o conceito de “dignidade moral”. Todavia,
também deveria envolver outros aspectos.

1. Ninguém no céu. Os habitantes das regides celestes, segqundo o pensamento judaico e dos
cristdos primitivos, habitavam em “muitas moradas”, ou seja, nos “lugares celestiais”, conforme se
vé em (Jo 14.2 e Ef 1.3), onde o conceito é comentado por Paulo. Na presente passagem como em
outras expressdes do mesmo significado do pensamento, os habitantes aqui, referem-se aos anjos.
Eles podiam até serem capazes, mas nao eram “dignos” por terem sido criados (cf. Cl 1.16, etc).

2. Nem na terra. Refere-se aos homens num contexto geral. E esta a grande declaracao do
Salmista: “Os céus sao os céus do Senhor, mas a terra deu-a ele aos filhos dos homens” (S
115.16). A primitiva morada dos homem foi o Jardim do Eden (Gn 2.8), porém, ao pecar, ele teve
que desocupar esse lugar. E a partir dai, o homem fixou sua morada a trinta quildbmetros do Rio
Jaboque. Provavelmente, na cidade que leva o nome de “A-dai-mi~er, que segundo se diz, teria
sido ali a verdadeira morada de Adao e Eva. Dali partiram as familias adamianas até Noé, onde
essas familias sdo destruidas pelo dilivio e nos trés filhos de Noé (Sem, cao e Jafé), tém novamente
uma expansao eterna das familias na face de toda a terra. Assim, no contexto social, e profético, os
habitantes da terra, sdo de fato, os homens. Mas também, eram indignos para tdo grande tarefa!
Nao podiam abri-lo!!!.

3. Nem debaixo da terra. O Hades estd em foco nesta passagem. Os habitantes desta regiao
melancdlica e tenebrosa, sao os espiritos dos homens que morreram sem encontrarem em Jesus a
Salvagao prometida. “Ha uma tradicao entre os escritos judaicos que diz: “Originalmente, o poco
do abismo era reputado como o lugar que abrigava “os espiritos em prisao”; mas ali viviam apenas
como “sombras” a vaguearem o redor’. Seja como for, tanto os espiritos humanos como seres
angelicais; ali se encontram; mas também sao indignos para uma tao grande e sublime missao.
Assim ninguém podia sequer olhar para o livro, apenas Joao, para revelar o que viu.

4. “E eu chorava muito, porque ninguém fora achado digno de abrir o livro, nem de
o ler, nem de olhar para ele”.

I. “...eu chorava muito”. Talvez seja esta a Ginica ocorréncia de uma pessoa chorar no céu:
ali ndo haverd pranto! O termo grego aqui traduzido por “chorava”: indica um choro em voz
audivel (cf. Lc 6.21). Jodo chorava muito por ver tanta indignidade diante daquele livro misterioso.
Nao admira, portanto, que Jodo comecasse a “chorar muito” — o verbo no imperfeito, que significa
“chorar de modo audivel”, como se tratasse duma crianca decepcionada ou ferida, é empregado
aqui — quando viu que ninguém respondia ao convite feito: “Quem é moralmente digno de abrir o
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livro?” Nao havia ninguém digno de abri-lo. Talvez, como judeu, Joao visse naquele rolo selado, a
significacdo de um titulo de resgate que nao encontra remedo (cf. Jr 32.6-15).

1. “Joao afligia-se e chorava, porque temia que nao houvesse alguém capaz de vencer o mal.
Teria de ser UM: que? que fosse apto para cumprir os propositos daquele que estava assentado
sobre o Trono (cf. Ef 1.21), e pudesse vencer o mal, governando sobre os principados, poderes,
potestades e dominios e, assim, por um fim ao grande conflito”. Sé seria capaz de abri-lo, aquele
que abriu o timulo e venceu a morte: Cristo.

5. “E disse-me um dos ancidos: Nao chores: eis aqui o Leao da tribo de Judd, a raiz
de Davi, que venceu, para abrir o livro e desatar os seus sete selos”.

I. “...0 ledao da tribo de Judad”. A presente expressao “ledo da tribo de Juda”, faz aluséao a
uma das primeiras profecias messianicas, em (Gn 49.9-10): “Juda é um ledozinho, de presa subiste,
filho meu. Encurva-se, e deita-se como ledo, e como um ledo velho quem o despertara? O Cetro
nao se arredara de Juda, nem o legislador dentre seus pés, até que venha Silo (aquele a quem
pertence, outra traducéo); e a ele se congregardao os povos”’. De acordo com o Dr. G. Ladd a
literatura judaica contemporanea ao Apocalipse, pintava a figura do ledo para representar o Messias
conquistador. Apesar de que esta metafora nao se encontra em nenhuma outra passagem do Novo
Testamento. E 6bvio que a referéncia em Génesis 49 nao é a um Messias humilde e sofredor, mas a
um que brande o Cetro como um rei valente que governa (cf. Ap 10.3).

1. Que venceu. Cristo é Vencedor por varios motivos. Consideremos os pontos seguintes: (a)
Através de seu oficio real; (b) Através de Sua descendéncia real como Filho de Davi segundo a
carne. Rm 1.3; (c) Através do seu poder inerente, na qualidade de Leao da tribo de Juda; (d)
Através do equilibrio de seu carater; (e) Através de sua missao terrena, que foi completada,
incluindo a expiacao, ressurreicao e glorificagao, como grande declaracao de seu supremo poder
pessoal. Essa grande vitéria de Cristo é abrangente e universal e pode fazer calar a todos que
pranteiam, a exemplo de Joao no presente capitulo.

2. A raiz de Davi. Em Isafas, 4.2, ha referéncia a um Renovo que brotou dessa raiz, que
Scofield comenta como segue: “O Renovo é um nome de Cristo, e é empregado em quatro
maneiras:

(a) O Renovo de Jeova (Is 4.2), isto é, Cristo como Emanuel (7.14), para ser proclamado
plenamente e manifestado a Israel restaurado e convertido depois de Sua volta em divina gléria. Cf.
Mt 25.31:

(b) O Renovo de Davi (Is 11.1 e Jr 23.5 e 33.13), isto é, o Messias, “da semente de Davi
segundo a carne” (Rm 1.3), revelando na gléria terrestre como o Rei dos reis e Senhor dos
senhores:

(c) O Servo de Jeova, o Renovo (Zc 3.8), o Messias em humilhacéao e obediéncia: até a morte,
de acordo com Is 52.13-15 e 53.1-12; Fl 2.58:

(d) O Homem cujo nome é Renovo (Zc 6.12, 13), isto é, Seu carater com o Filho do homem,
o “ultimo Adao”, o “segqundo homem” (1Co 15.45-47), reinando como Sumo sacerdote-Rei sobre
a terra, no dominio dado a, e perdido pelo primeiro Adao. Mateus é o Evangelho do Renovo de
Davi; Marcos do Servo de Jeova, o Renovo; Lucas, do “Homem cujo nome é Renovo”; Joao do
Renovo de Jeova. Deus”.



6. “E olhei, e eis que estava no meio do trono e dos quatro animais viventes e entre
os ancidos um Cordeiro, como havendo sido morto, e tinha sete pontas e sete olhos,
que sdo os sete Espiritos de Deus enviados a toda a terra”.

I. “...Um Cordeiro”. O nome “Cordeiro” (gr. “arnion”) ocorre 27 vezes no Apocalipse e
proporciona um sentido lato e significativo. O vocabulo estd em foco nas seguintes passagens: (5.6,
8,13,14;6.1,16; 7.10, 17; 12.11; 13.8; 14.4 (duas vezes), 10; 17.14; 19.7, 9; 21.9, 14, 22, 23, 27,
22.1, 3, 14). Em 13.11: é usado para descrever a segqunda Besta. O Cordeiro do versiculo 6 é o
mesmo Leao do versiculo 5. Ele é na qualidade de um “Cordeiro” na sua mansidao em tratar com
os homens, mas, como o Leao, no Seu poder irresistivel para executar juizo contra os impios. Nas
paginas do Antigo Testamento, conforme devemos estar lembrados, o cordeiro pascoal conferiu aos
israelitas a vitéria sobre o Egito, ndo sendo apenas aquilo que forneceu a expiagao. Paulo alude a
pessoa de Cristo como a pascoa, que foi sacrificado por nés (1Co 5.7). Joao, em todo o Novo
Testamento, ao referir-se a pessoa de Cristo como Cordeiro, usa o termo no grego “arnion”. O
vocabulo grego “anion” é a forma diminutiva de “arnos”, e necessariamente tem o sentido de
“cordeirinho”, expressando, assim, a inocéncia de Cristo (cf. Is 53.7; Jo 1.29, 36; At 8.32; 1Pd
1.19, etc).

1. Como havendo sido morto. Sobre essa intuicao de fundo, o autor constréi: sua vertical
simbdlica. Quatro vezes no Apocalipse se fala de Cristo como havendo sido morto, imolado (5.6, 9,
12; 13.8). Seu sangue sacrificial tinge cada cena deste drama espiritual. Joao é assegurado de que
seu poderoso Messias, ja conquistou uma grande vitéria. A palavra ‘venceu” diz literalmente
“ganhou uma vitéria”. Observemos em uma pausa reflexiva, os dados fornecidos pelo autor: (a)
“imolado” exprime o sacrificio cruento de Cristo; (b) “de Pé” (Ed. Atualizada), sua ressurreicao.

2. E sete pontas. (E sete chifres: Ed. Atualizada). “Chifres, o orgulho do novilho jovem, sao
uma escolha que claramente quer representar forca invencivel. J. Mellaart descobriu que em alguns
povoados da Idade da Pedra na Asia Menor os chifres do gado eram guardados e usados para
decorar cadeiras, ou talvez para servir de encosto para a cabeca: Como troféus de caca eles
representavam vitéria sobre a forca. De maneira semelhante, na “Béncédo de Moisés” José é um
novilho primogénito, “...e as suas pontas sdo pontas de unicérnio: com elas ferirA os povos
juntamente até as extremidades da terra...” (cf. Dt 33.17). Os chifres podem ser exaltados na vitéria
ou cortados na derrota (Sl 75.10). Quando usada neste sentido figurado a palavra tem a forma
plural normal, e ndo a forma dual e coisa que existem normalmente aos pares. O mesmo vale para
os chifres artificiais do altar, e da palavra usada no presente texto de Apocalipse, onde a palavra é
usada para representar: “totalidade de perfeicao naquilo que empreende”.

3. Sete olhos. A presente expressao encontra seu paralelo na passagem de Zc 4.10b. De
acordo com o Dr. H. G. Michell, a palavra “ayon” (olho) é muito versatil no hebraico. Além de
significar o olho fisico, ela aparece em contextos de metaforas conhecidas para nés, como “...na
menina do seu olho” (Zc 2.8), “...foram abertos olhos de ambos” (Gn 3.7), “...0 seu olho sera
mesquinho para com...” (Dt 28.54, RIB). Em outros termos temos de ser mais literais na tradugao,
ou mudar a metafora: o olho (face) da terra (Ex 10.5), o lho (aparéncia) do mana (Nm 11.7), o lho
(brilho) do vinho (Pv 23.31), e o olho (resplendor) do bronze (Ez 1.4). No texto em foco, “os sete
olhos” do Cordeiro estao associados com os “Sete Espiritos”. Isso pode apontar para a “onisciéncia

em plenitude”, discernimento: visao circundante.

7. “E veio, e tomou o livro da destra do que estava assentado no trono”.
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I. “...tomou o livro da destra”. O livro estava na “destra” (mao direita) de Deus.
Simbolicamente, representa a mao mais forte: a mao do poder:

1. O antigo Testamento absolutamente nao se compraz em antropomorfismos (com algumas
excegoes), mas falar da “mao” da “direita” de Deus, é humanamente a maneira concreta de falar
da autoridade do Deus vivo e ativo, que cria e mantém ativamente, ataca e defende, que
julga,castiga e salva. Mostra-nos poucas vezes as maos consoladoras e envolventes (Is 40.11),
maternais (Nm 11.12!). Fala da mao libertadora (Ex 13.3), do Senhor proprietario (Sl 95.4), do
pastor que nao perde de vista seu rebanho (Sl 95.7), do protetor livre e poderoso (Is 40.2) do rei
que instrui seus mensageiros (Ez 3.22; 37.1), do Criador (Sl 104.28), do juiz que usa de severidade
(Is 5.25), do adverséario invencivel (Dt 32.39; 2Sm 24.14), do juiz de ultimo instancia (Sl 31.6, 16).
“Vingadora “nao vindicativa, mas literalmente: mao de justica. Is 41.10)”, esta mao restaura a
justica em prol dos oprimidos e da honra de Deus. No mesmo sentido fala-se do braco do Senhor.

2. O Novo Testamento raras vezes fala da mao ou da destra de Deus (Lc 1.51; Hb 10.31; 1Pd
5.6). Efetivamente a intervengao divina tomou forma e nome na aparicao de Jesus Cristo; agora, o
novo Testamento fala expressamente deles, isto €, do Pai e o Filho em conjunto. Em compensacéo,
a expressao “a direita de Deus” (do Salmo 110) figura uma vinte vezes. Usa-se expressOes similares;
“O exaltor” (At 5.31), “assentou-se” (Hb 1.3), “em pé” (somente At 7.55 e ss), “a destra de Deus”,
significa pois, que Jesus, apds seu ministério, morte e ressurreicao foi instalado por Deus como rei
no sentido do Salmo 110, ou seja como vencedor de todos os seus inimigos: recebendo todo o
poder “no céu e na terra”(cf. Mt 26.64; 28.18; Rm 8.34; Ef 1.20; Cl 3.1; Hb 8.1; 10.12; 12.2 e 1Pd
3.22).

8. “E, havendo tomado o livro, os quatro animais e os vinte e quatro ancidos
prostraram-se diante do Cordeiro, tendo todos eles harpas e salvas de ouro cheias de
incenso, que sdo as oracoes dos santos”.

I. “...Harpa”. Originalmente, esse instrumento era de formato triangular, com sete cordas
(provavelmente estas,de carater divino tenham dez cordas). Mas tarde, o nimero de cordas foi
aumentado para onze e Josefo menciona em seus escritos harpas contendo dez cordas, as quais
eram tangidas com um “plectrum” — pequena peca de marfim. O uso da harpa fala da celebragao
de vitéria. Citada cerca de 43 vezes no Antigo Testamento, esté ligada sempre ao cantico. As do
presente texto, lembram, as harpas nos salgueiros significando o cativeiro e portanto auséncia de
cantico (Sl 137.2). Joao fez referéncia as oracoes dos santos (5.8), porque ajudaram a executar a
investida de Jesus como juiz e Senhor de todos. O cantico dos 144.000 era acompanhado por esses
instrumentos (Ap 14.2), e de igual modo o cantico de Moisés, e do Cordeiro junto ao “mar de
Vidro” (Ap 15.2). A harpa é um instrumento ja mencionado em (Gn 4.21). Também nos Salmos ha
alusao a esses instrumentos (ver Salmos: 33.2; 98.5; 147.7, etc). Foi a harpa (excetuando-se a
trombeta) o UGnico instrumento mencionado no culto celeste e comumente usada nos cultos do
Antigo Testamento: “Celebrai ao Senhor com harpa” (Cf. Sl 33.2). Entre os judeus, as harpas
representavam louvores.

9. “E cantavam um novo cantico, dizendo: Digno és de tomar o livro, e de abrir os
seus selos; porque foste morto, e com o teu sangue compraste para Deus homens de
toda a tribo, e lingua, e povo, e nacao”.
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I. “...cantavam um novo cdntico”. Segundo Russell Norman Champrin, Ph, D. Os “novos
canticos” do Apocalipse podem ser vistos em Ap 5.9 (o texto em foco) e 14.3. Também ha outras
“coisas novas” neste livro, como sendo: “um novo nome”. (Cf. Ap 2.17); a “nova Jerusalém” (Ap
3.12 e 21.2); o “novo nome de Cristo”. (Cf. Ap 3.12) e os “novos céus e nova terra” (Ap 21.1);
além do fato que todas as coisas serao “novas” (Ap 21.5). No texto em foco encontramos trés
doxologias. A primeira delas aqui, e comeca aqui, e ocorre na cena imediata do trono, sendo
proferido pelos elevados poderes angelicais. A segunda (ver os versiculos 11 e 12) é um eco da
primeira, com adicoes da parte da inumeravel hoste de anjos. E a terceira é expressa pela “criagao
inteira”, partindo dos céus, da terra até do Hades (ver os versiculos 13 e 14). A medida que o
Apocalipse se desdobra, esta doxologia aumenta. Nesta passagem ela possui duas partes: em 4.11,
possui trés; em 5.13, possui quatro e em 7.12, sete. O grande “Amém” celestial dos mais elevados
poderes angelicais santifica essas trés doxologias.

10. “E para o nosso Deus os fizestes reis e sacerdotes; e eles reinardo sobre a
terra”.

I. “...e eles reinardo sobre a terra”. Foi predito nas Escrituras que, um dia, Israel sera
cabeca das nacoes. Isso sucedera durante o Milénio. Mas o presente versiculo mostra-nos que a
posicao do Israel espiritual, a Igreja, sera ainda mais elevada. O texto em foco, lembra-nos (Mateus
5.5), quando Jesus em seu imortal ensino disse aos seus discipulos: “Bem-aventurados os mansos,
porque eles herdarado a terra”. O texto em apreco, fala do Milénio de Cristo; no primeiro caso, e de
nossa heranca no “Novo Céu e Nova Terra”, onde habita a justica; no segundo (cf. 2Pe 3.13). Essa
¢é, nosso ver, uma face interessantissima da remissao. Somos, assim, como um pobre rebanho que o
Cordeiro deu ao pastor, depois de transformar-se ao ponto de nos constituir “reino e sacerdotes”;
isto ¢, suditos do Reino Celestial e Sacerdotes para Deus, o Pai. Essa promessa de “reinar sobre a
terra” é para o futuro, mas também tem aplica;cao na era atual; estamos, realmente, ja reinando ao
lado de Cristo, no “Reino de Deus” (cf. Rm 14.14, etc).

11. “E olhei, e ouvi a voz de muitos anjos ao redor do trono, e dos animais, e dos
ancidaos; e era o numero deles milhées de milhoes e milhares de milhares”.

I. “...milhées de milhoes e milhares de milhares”. Graficamente falando, os anjos sao
mencionados por 293 vezes nas Escrituras, mas na esfera celeste este nimero é elevado a terceira
poténcia: “Ha muitos milhares de anjos” (Hb 12.22) e “milhées de milhdes” (Ap 5.11). O Salmista
Davi inspirado por Deus, fala de “milhares de milhares” na poesia (Sl 68.17). A angelologia do
Antigo Testamento atingiu seu mais alto desenvolvimento no livro de Daniel. Ali os anjos sao pela
primeira vez em toda a extensédo das Escrituras dotados de nomes préprios. (Ver Dn 8.16 e 10.21).
No conceito geral dos escritores sagrados, o anjo é um “enviado”, pouco importa sua natureza boa
ou mal, dependendo do contexto (cf. Ap 12.7 e ss). Sao enviados por Deus para missdes especificas
e dependendo do oficio do mensageiro, sdo chamados:

1. (a) sacerdotes. Ec 5.6 e Ml 2.7; (b) intérpretes. J6 33.23; (c) homens. Lc 24.4; (d)
mancebos. Mc 16.5. Na poesia sdao chamados de “deuses” (Sl 97). A palavra hebraica “deuses” é
traduzida por anjos, angellos no grego da Septuaginta e assim aparece no texto original da Epistola
aos Hebreus.

2. O Dr. E. H. Bancroft, citando Gabelein diz; “Em Hb 12.22 os anjos sao indicados como
uma inumerdvel companhia, literalmente, miriades. De acordo com Lc 2.13, multidées de anjos
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apareceram na noite do nascimento de Cristo, clamando de alegria em visita do inicio da nova
criagdo, como tinham feito no principio da primitiva criacdo. Quéao vasto é o numero deles,
somente o sabe Aquele cujo nome é Jeovéa-sabaote, o Senhor dos Exércitos. Cenério de beleza
nunca vista; Joao ouviu a voz de muitos anjos. Nao esta escrito que os anjos aqui cantavam. Alguns
acreditam assim. (Jo, descreve que os anjos cantam! Quando cantaram os anjos? Na criacao do
universo (particularmente da terra): “...Quando se fundava a terra... as estrelas da alva juntas
alegremente cantavam, e todos os filhos de Deus rejubilavam?”. J6 38.4, 7).

12. Que com grande voz diziam: Digno é o Cordeiro, que foi morto, de receber o
poder, e riquezas, e sabedoria, e forca, e honra, e gloria, e acées de gracas”.

I. “...Digno é o Cordeiro, que foi morto”. O Cordeiro é o centro do livro do Apocalipse e,
mistico e brilhante, como enfatizado na nota triunfal repetida sete vezes (v.12): “...poder, riquezas
sabedoria, forca, honra, gléria, e acoes de gracas...”. Neste capitulo temos o palco divino preparado
para o juizo. No versiculo seis, fala-se de um “Cordeiro” como havendo sido “morto”. Nesta
passagem, porém, aparece novamente o mesmo cordeiro como sendo “Digno” de toda a honra. A
palavra “Cordeiro” em sentido etimoldgico, naturalmente tem ligacdo com os sacrificios
estabelecidos pela lei cerimonial. A dignidade de Cristo inspira a longa lista de palavras elogiosas, as
quais combinam mas ultrapassam aquilo que ja fora dito em Ap 4.9, 11. Notemos que em Ap 4.11,
Deus também é chamado de “Digno”. Assim, pois, tanto a dignidade especifica é conferida a Deus
Pai como a Deus Filho.

13. “E ouvi a toda a criatura que estd no céu, e na terra, e debaixo da terra, e que
estd no mar, e a todas as coisas que nelas hd, dizer: Ao que estd assentado sobre o
trono, e ao Cordeiro, sejam dadas acoes de gracas, e honra, e gléria, e poder para todo
o sempre”.

I. “...E, ouvi a toda a criatura...”. O presente versiculo lembra o Salmo 29, onde o
Salmista apresenta “cantico similar” sobre uma tempestade, e 0 mesmo é ouvido no “interior do
céu”, e os anjos (filhos de Deus) sao convidados para se ajuntares ao louvor e a adoracao a Jeova,
na beleza da sua santidade. Leslie S. — M’Caw descreve o que segue: “O amago do poema,
descreve uma tempestade vinda do mar Ocidental que atravessou as colinas cobertas de florestas
no Norte da Palestina e chegou aos lugares aridos de Cades, nas fronteiras extremas de Edom (Nm
20.16). Tal acontecimento é apresentado nao como demonstracdo de poder natural, mas como
uma sinfonia de louvor ao Criador, que realmente participou com uma voz de trovao (cf. Salmo
18.13). A porcao descrita do poema se divide em trés estrofes iguais que correspondem com:

1. (a) a formacao; (b) o assalto; (c) a passagem da tempestade:

2. Observemos: (aa) A aproximacao da tempestade. Vs 3 a 4; (bb) O assalto. Vs. 5a 7; (cc) A
passagem da tempestade. Essas trés coisas, que sugerem turbulenta energia, se resumem em duas
palavras: (aaa) “da”; (bbb) “paz”. A primeira palavra, d4, é uma conclamacao a adoracao; e a
Ultima palavra, paz, implica em sua vontade de abencoar”. Aqui, agora, a cena se repete em forma
crescente e pluralizada: “...sejam dadas...etc”. No salmo em foco, a impressdao geral é de
pressentimento opressivo, a atividade esta oculta, o poder esta sendo controlado, o Deus da gléria
(v.3) ainda nao se tornou evidente, e Sua voz esta abafada. E, temos extremo, os angélicos filhos de
Deus se prostram em santa adoragédo. A mesma acdo, se reproduz aqui, toda natureza entra em
acao: todas as coisas!!!
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14. “E os quatro animais diziam: Amém. E os vinte e quatro ancidos prostraram-se,
e adoraram ao que vive para todo o sempre”.

I “...0s vinte e quatro ancidos prostravam-se, e adoravam”. O Dr. R. Norman
Champrin, declara: “A primeira das trés doxologias comegou diante do trono, entoada
pelos ancidos e pelos seres viventes. A segunda aumentou o escopo da doxologia, em
um circulo crescente, incluindo os céus, através da agéncia das inumeraveis hostes
angelicais. A terceira ampliou ainda mais seu escopo, envolvendo os lugares celestiais,
a terra e até mesmo o Hades, da qual participaram todos os seres criados e até mesmo
a natureza inanimada”. Os ancidos e os animais vistos no presente versiculo,
percorrem todo esse livro como figuras elevadissimas. S6 no capitulo 19.4, eles nos
“dao um adeus” e a partir dai nos esperam na eternidade. Este louvor do versiculo 14
(do céu), encontra-se em harmonia com o louvor do versiculo 13 (da terra). E a
antevisao de uma Era Futura. Futura, mas iminente. As cenas do capitulo cinco sao
proféticas, e de tais eventos participara a Igreja Invisivel de todos os tempos.

Capitulo VI

1° selo

1. “E, HAVENDO o Cordeiro aberto um dos selos, olhei, e ouvi um dos animais,
que dizia como em voz de trovao; Vem, e vé”.

I. “...aberto um dos selos”. O presente capitulo marca o “inicio” do periodo sombrio da
Grande Tribulacao (cf. Is 16.4; 26.20; Jr 30.7; Dn 12.1; e ss; 2Ts 2.6 e ss; Ap 3.10; 7.14, etc). Os
acontecimentos que se sucederao durante este tempo de “angustia” sem precedente, estao narrados
nos capitulos 6 a 19 deste livro. A duragao deste periodo é calculada pelo estudo da passagem de
(Daniel 9.24-27) e outras passagens similares. Esse tempo de tribulacao é ocasionado
concomitantemente com referéncia escatolégicas, como sao vistas em Mt 24.21; Mc 13.19; 2Ts 2.6
e ss; Ap 7.14 e ss. Todos esses acontecimentos, terdao lugar, logo “apés” o arrebatamento da Igreja
por Jesus Cristo nosso Senhor (cf. 1Co 15.51-52; 1Ts 4.13-17; Ap 3.10). Predicbes
contemporaneas preditas por Cristo, durante seu ministério terreno, focalizam este tempo como
sendo um estado de: “PERFLEXIDADE”. O termo acima mencionado que é traduzido no grego por
“perplexidade” (Lc 21.25) significa “beco sem saida”. As nacoes nao encontrarao meios de escapar
de suas dificuldades. O vocéabulo grego usado para descrever esse termo técnico “angustia de Jacé”
quer dizer “agarrar-se juntamente com”. Etc.

1. Vem, e vé. Estudaremos o capitulo 6, que estd em foco, com o capitulo 24.5-35 do
Evangelho de Sao Mateus e Lucas 23.30. neste estudo o leitor deve observar como as Escrituras
sao proféticas, e se combinam entre SI em cada detalhe. O capitulo 6 relata a abertura dos seis
primeiros selos. Para bem entendé-los, devemos confronta-los com a leitura de Mateus 24 e Daniel
9. Voltemos aos selos. Os 6 primeiros, em ordem sucessiva, marcam o inicio e a seqiiéncia
cronolégica dos acontecimentos. Em profecia, a enumeracao e a ordem estabelecem cronologia.
Aberto o primeiro selo, falou um dos seres viventes (pela ordem, é a voz do ledo) com voz como de
trovao: Vem! Muitas Biblias trazem “Vem, e vé” como se as duas palavras tivessem sido ditas a
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Joao. O “Vem” é um chamamento, na verdade, e “Olhei”, e “eis” precedem sempre algo de
notavel admiragao.

2. “E olhei, e eis um cavalo branco: e o que estava assentado sobre ele tinha um
arco; e foi-lhe dada uma coroa, e saiu vitorioso, e para vencer”.

(VER O CONTEXTO DESTE VERSICULO EM MATEUS 24.5, QUE DIZ: “Porque muitos
virdo em meu nome, dizendo: Eu sou o Cristo; e enganardo a muitos”).

I. “...eis um cavalo branco”. (O Anticristo?). O simbolismo de quatro cavalos de diversas
cores, é extraido do livro de Zacarias 1, 8 e ss. Ali, h4 um personagem de destaque montado em um
cavalo vermelho, parado entre murteiras: em um vale profundo. Atrds dela ha trés grupos de
cavalos, agrupados pela cor. Provavelmente eles sdo montados por cavaleiros que prestam
relatérios (Zc 1.11), apesar de ndo serem mencionados. O homem que estd montado no cavalo
vermelho é o “anjo do Senhor”, mas “o anjo que falava comigo”, diz Zacarias, é o intérprete (1. 18;
2.3; 4.1, 5; 5.5; 6.4). Na simbologia profética do livro de Zacarias, cavalos nao aparecem sé nas
visdes, mas também no simbolismo da segunda parte do livro (cf. 9.10; 10.3, 5; 12.4; 14.15, 20,
21). Além de outros, variados sentidos, eles representam o dominio na batalha (10.3) e o prestigio.
(Ver 1Rs 10.26, etc).

1. Existem muitas divergéncias entre os comentaristas quanto a representacao do
cavalo branco e seu cavaleiro, vistos no presente texto. Ele nao trazia coroa, recebeu-a
depois e saiu como um conquistador determinado a vencer. O vocdbulo grego “nikao”
visto no presente versiculo, significa “obter uma vitoria”. Qual? Alguns estudiosos,
opinam que, este primeiro cavaleiro é o Anticristo e o ditador universal, implantando
no mundo uma falsa paz (c¢f. 1Ts 5.3); outros acham que o cavaleiro aqui mencionado é
o Evangelho em sua conquista final, seqiienciada pela “coroa da vitéria”; e ainda
outros opinam que seja a mesma pessoa do capitulo 19, sendo aqui, porém, o inicio da
visao.

2. Observemos cuidadosamente o contraste entre o cavaleiro do capitulo 6 e o cavaleiro do
capitulo 19 do mesmo livro: (a) O primeiro cavaleiro é visto na terra; o segqundo é visto no céu; (b)
O primeiro tinha um arco na mao; o segundo tinha uma espada na boca; (c) O primeiro recebeu
uma coroa; o segundo trazia consigo muitos diademas; (d) O primeiro é visto sozinho; o segundo é
visto acompanhado de um exército; (e) O primeiro selo fala de um cavalo branco; o capitulo: 19 de
muitos cavalos brancos; (f) O primeiro cavaleiro é anénimo; o segundo cavaleiro tem quatro nomes:
(aa) Fiel; (bb) Verdadeiro; (cc) A Palavra de Deus; (dd) O nome misterioso; (g) O primeiro cavaleiro
é visto logo no inicio da Grande Tribulacao; o segundo s6 no final da Grande Tribulacao. O leitor
deve observar que somente esth em comum, a cor dos cavalos, no mais, tudo é contraste.

3. Esse primeiro cavaleiro, provavelmente, serd o Anticristo, um simulador de Jesus, com
qualidades negativas. Serda, como veremos, uma das Bestas do capitulo 13 do livro pode ser
interpretado na apresentacao do mesmo ter apenas “um arco” e nao flechas, e que, por isso, trata-
se de um simulador. Muitos comentaristas acham que a expressao: “...e par vencer”. Nao pode ser
aplicada ao Anticristo, e sim a pessoa de Cristo; mas devemos ter em mente que a mesma
expressao, € dita com respeito a esse ditador universal (cf. Dn 7.21; 8.10; 11.33 e Ap 13.7). De
Cristo esta dito: “...que venceu” (5.5); deste porém: “...e para vencer” (6.2). Evidentemente, nas
duas visoes, nao é a mesma pessoa (6 e 19).

2° selo
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3. “E, havendo aberto o segundo selo, ouvi o segundo animal, dizendo: Vem, e vé”.

I. “...ouvi o segundo animal, dizendo: Vem”. (Pela ordem, é a voz do novilho). O
presente texto da continuidade a seqiiéncia anterior. O simbolismo de cavalos e cavaleiros, ja
tivemos a oportunidade de focalizar em notas anteriores. Em Zc 1.7-17 e 6.1-8. Existem vistes
tanto de cavalos como de cavaleiros. Na primeira dessas passagens ha a descricao de quatro
cavalos de diferentes cores. Eles e seus cavaleiros percorrem a terra por expressa ordem de Deus.
Séao cavalos sobrenaturais. O cavalo era comumente usado nas atividades guerreiras. Portanto,
neste ponto, os cavalos aqui citados representam guerra, violéncia, tragédia, e julgamento divino.
Aqueles que interpretam o livro de Apocalipse, historicamente, véem nestes varios cavalos e
cavaleiros eventos que ja tiveram lugar, como a perseguicao contra os cristdos, ou os exércitos
romanos (munidos de espadas), em contraste com os partas (com arco). Note-se que os cavalos
sao, respectivamente, branco (1° selo), vermelho (2° selo), preto (3° selo), e amarelo (4° selo). A
cor em questdao refere-se aos cavalos, e nao cavaleiros. Ela ndo representa o carater dos
cavaleiros, mas antes, a natureza da missao de que estao incumbidos.

1. Nos quatro primeiros selos, existe o expressivo: “Vem e vé”. Nos antigos manuscritos
aparece aqui uma variacdo. O Coédigo Sinaitico apresenta um duplo imperativo — “Vem e vé” —
como dirigido a Jodo. O Cdédigo Alexandrino, considerado, por muitos, como o texto que parece
haver recebido menos alteracoes, traz s6 um imperativo — “Vem” — como sinal dado ao cavaleiro
para entrar em cena onde se desenvolve a acéo.

4. “E saiu outro cavalo, vermelho: e ao que estava assentado sobre ele foi dado
que tirasse a paz da terra, e que se matassem uns aos outros; e foi-lhe dada uma grande
espada”.

(VER O CONTEXTO DESTE VERSICULO EM MATEUS 24.6, QUE DIZ: “E ouvireis de
guerras e rumores de guerras”).

I. “...outro cavalo, vermelho”. (A Guerra). No texto de Zacarias 1.8, o ‘cavalo vermelho” é
quem encabeca a lista. Para um comentério mais expressivo, vejamos o que segue: “vermelho”
(marrom avermelhado). As primeiras versoes latinas e siriacas tinham “malhado”. A grega usa dois
adjetivos que significam “com manchas” e “com muitas cores”. Em Zc 6.3 a hesitacdo é quando a
b’rudd~im, “cinza-malhado”, e a palavra que acompanha, “a muss~im, baio”, aparentemente da
raiz ser forte. Para b’rudd~iém, que traduzido “salpicado” em Gn 31.10, e “multicor” e “pélido”
em outras versdes. Os que pensam que a primeira visao se deu no “por do sol” e a oitava “na
alvorada”, explicam as diferencas entre (1.8 e 6.2) em termos de cores relacionadas com o
“anoitecer e alvorada”. Em 1.8 vermelho, baio e branco sao as cores do por do sol, e em 6.2 preto,
malhado e branco sdo cores da madrugada. Em 1.8 sua seqiiéncia é vermelho, amarelo, preto e
branco; em 6.2 vermelho, preto, branco e amarelo; 6.6, 7 preto, branco, amarelo e vermelho. Seja
como for, as Escrituras sao proféticas e se combinam entre SI em cada detalhe! Temos aqui, a
mesma seqliéncia: branco, vermelho, preto e amarelo.

1. O cavalo do texto em foco, é “vermelho”. O vermelho é também simbolo de guerra. Esta
cor, como veremos, no Apocalipse, tem quase sempre sentido desfavoravel; “um grande dragao
vermelho” (Ap 12.3); “uma besta de cor de escarlata”. (Ver Ap 17.3); a grande meretriz ou “...a
mulher estava vestida de purpura e de escarlata” (Ap 17.4a); as mercadorias da grande Babil6nia:

“...de parpura, e de escarlata” (Ap 18.12); a seguir, a grande Babildnia esta vestida de purpura, de
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escarlata...”, etc. (Ap 18.16). As guerras serao tremendas, seguidas pela vinganca, peste, etc. O
cavaleiro em foco, nada disse. Apenas cavalgou, e permitiu que a cor do seu cavalo o identificasse.
Cavalo vermelho era o seu, e foi-lhe concedido “...que tirasse a paz da terra” e levar os homens a
se matarem uns aos outros. Levava uma grande espada que, com os outros mais detalhes, nos leva
a crer seja ele o simbolo da Guerra. Tudo isso e mais ainda, terda lugar no tempo sombrio da
Grande Tribulagéo, quando se ouvira uma voz a dizer “a paz é tirada da terra”. Segundo os Anais
da Histéria, o mundo ja sofreu até 1914 (a primeira guerra mundial), 901 guerras principais. As
guerras serao tremendas, simbolizadas pelo tamanho da espada. A guerra seguem a fome, a sede,
pestiléncia, morte, etc. Isso se dard em conseqiiéncia, da rejeicao do Principe da Paz (Is 9.6; Lc
19.42; 1Ts 5.3), e outros textos e contextos correlatos, etc.

3° selo

5. “E, havendo aberto o terceiro selo, ouvi dizer ao terceiro animal: Vem, e vé. E olhei, e eis
um cavalo preto e o que sobre ele estava assentado tinham uma balanca na mao”.

(VER O CONTEXTO DESTE VERSICULO EM MATEUS 24.7, QUE DIZ: “..e haverd
fome...”).

I. “...ouvi dizer ao terceiro animal: Vem e vé”. (Pela ordem, é a voz do homem). O leitor
deve observar que, os quatro primeiro selos sao ditados por estes seres viventes que sempre usam o
expressivo “Vem, e vé”, porém devemos observar que no terceiro selo ha uma excecao, pois ao
invés de o convite “Vem, e vé” ser feito ou dirigido a Joao, como nas vezes anteriores, é feito ao
terceiro animal, e assim, ndo o animal que fala, mas sim que ouve. O sentido dessas declaracoes
deve ser naturalmente compreendido, sem nos importar com argumento gramatical; “Ouvi o
segundo ser vivente dizer, “Vem!”. E saiu outro cavalo. O ser vivente chamou o cavalo, e este
apareceu para cumprir sua missao.

1. Um cavalo preto. (fome). A cor do cavalo tem um aspecto tristonho, sombrio, funesto e
inanimado. Este cavaleiro tem uma missao a cumprir: ditar a fome durante o periodo da Grande
Tribulagdo, como bem descreve o profeta Jeremias em suas Lamentacbes: “A nossa pele se
enegreceu como um forno, por causa do ardor da fome” (Lm 5.10). Jodo observa um detalhe
importante na presente visdo; “uma balanca na mao” do cavaleiro. Dois pontos focais devem ser
aqui analisados: (a) A balanca; (b) Um periodo de escassez. Na simbologia profética, a balanca fala:
(aa) de racionalizacdo dos alimentos de primeira necessidade, como bem o descreve o profeta
Ezequiel em 4.16: ‘...eis que eu torno instavel o sustento de pao em Jerusalém, e comerao o pao
por peso...”. A incumbéncia do terceiro cavaleiro sera impedir que a fome varra toda a
humanidade. Ele chamard a fome; mas ao mesmo tempo a controlard; (bb) fala também do
desequilibrio que certamente havera durante o reinado cruel da Besta. O profeta Daniel,
descrevendo esse tempo do fim, diz: “Assim por uma parte o reino (da Besta) sera forte, e por outra
sera fragil” (cf. Dn 2.42b). O império da Besta sera forte como o “ferro” diante dos homens, porém,
fragil como o “barro” diante dos flagelos de deus (Dn 2.40-45). E (b); Em periodo de escassez, os
comestiveis precisam ser pesados com extremo rigor. Em tempos de abundancia, sao distribuidos
em grandes quantidades que nao podem ser pesados com “balancas de mao”. A figura espectral da
fome levara na méao do cavaleiro uma balanca vazia.

LVIII



6. “E ouvi uma voz no meio dos quatro animais, que dizia: Uma medida de trigo por
um dinheiro, e trés medidas de cevada por um dinheiro: e ndao danifiques o azeite e o
vinho”.

I. “...uma medida de trigo”. A medida usada é o “coiniks” dos gregos, cerca de 450
gramas, que julgava constituir o consumo diario de um homem. Herdédoto, o grande historiador
grego (VII. 187) déa a entender isso, e Thucy. (IV. 16), ao mencionar “duas” dessas medidas, dadas
aos espartanos, em Esfacteri, deu a entender que era um bom suprimento. O trigo é mais caro que
a cevada, alimento inferior. O denério, antiga moeda romana, era mais usada pelos Apdstolos.
Correspondia ao salario de um dia (Mt 20.2). Um denério dava par uma refeicao de trigo ou trés de
cevada, quer dizer, apenas para o sustento proprio. E a familia? O azeite e o vinho eram
indispensaveis na época. O nao “danifiques” é sinal de que iria faltar também. Em resumo:
escassez, fome, e grande miséria.

1. “As interpretacoes historicas, que o “terceiro selo” ja teve cumprimento no decorrer da
histéria, aos tempos do império romano, pensam que isso se refere aos dias de Domiciano, que
baixou um decreto contra o luxo e ordenou que metade dos vinhedos da Asia Menor e de outras
provincias fossem desarraigados”. Cicero, em seus escritos faz alusao a fome em grande escala ja
em seus dias: “...quao critica era a situacdo quando um homem tinha de trabalhar o dia inteiro par
adquirir duas medidas de trigo”. No tempo da Grande Tribulacao isso seréa vivido em grau
supremo, pois esse cavaleiro aponta par esse tempo do fim.

4° selo

A9

7. “E havendo aberto o quarto selo, ouvi a voz do quarto animal, que dizia: Vem, e vé”.

I. “...ouvi a voz do quarto animal”. (Pela ordem, é a voz da aguia voando). O presente
versiculo é praticamente igual ao terceiro versiculo deste capitulo, excetuando que o verbo “abrir”
tem agora o seu sujeito expressivo, tal como se da no primeiro versiculo. O “Cordeiro é quem abriu
esse selo. E assim como fora dito da abertura do “segundo selo”, agora é dito acerca do “quarto”; e
essas palavras sao reiteradas no caso do “terceiro selo”, no quinto versiculo do capitulo em foco. O
quarto selo foi convocado pela aguia, o quarto ser vivente como ja ficou demonstrado; mas nao
deve se ver qualquer significado especial nisso tal como nao ha nenhum sentido especial no fato de
que o “novilho” convocou a guerra no terceiro versiculo, ou no fato de que o “homem” convocou a
“fome”, introduzia pelo terceiro selo. Na simbologia profética, a 4guia é sempre citada em conexao
com “um corpo tombado”, pois: “...onde ha mortos, ele ai estd” (J6 39.30; cf. Mt 24.28; Lc 17.37,
Ap 19.17, 21). O quarto animal (a aguia) aqui, anuncia exatamente a chegada do “cavaleiro da
morte” (cf. Hb 8.5 e 9.23).

8. “E olhei, e eis um cavalo amarelo, e o que estava assentado sobre ele tinha por
nome Morte; e o inferno o seguia; e foi-lhe dado poder para matar a quarta parte da
terra, com espada, e com fome, e com peste, e com as feras da terra”.

I. “...um cavalo amarelo”. (A Morte e o Inferno). O préprio autor sagrado nos da a
interpretagao deste cavalo e seus cavaleiros: a morte e o inferno. Morte e o Inferno sao vistos aqui
personificados, como em Jé 28.22; 1Co 15.26; Ap 20.14. E sempre Cristo quem abre os selos. Este
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“cavalo pélido” é traduzido em Nestlé-Marshall por “verde-palido”, cor que bem se adapta ao
cavaleiro chamado “Morte”. Um dos horrores da Grande Tribulacdo sera a terrivel trilha da morte.
Guerra, fome, perseguicao, peste e terremoto acrescentarao o discipulado ao reino do rei dos
terrores )J6 18.14). “Estritamente falando, “péalido” ndo tem cor, embora descrevemos o rosto
como “pélido como a morte”. Esta cor “verde-palida” implica um matiz cadavérico, e em aspecto
doentio, mortifero, sombrio como dos cadaveres”.

1. “Os juizes anteriores sao consolidados no presente cavalo e seus cavaleiros respectivamente.
(a) “...poder para matar a quarta parte: com espada” (2° selo). Ap 6.4; (b) “...matar com a fome”
(3° selo). Ap 6.5; (c) “...matar com peste”. (4° selo). Ap 6.8. A morte e o inferno, ou hades, sao os
guardioes respectivos dos corpos e das almas dos homens, sem Deus, entre a morte e a ressurreigao
(Lc 16.22-23; Ap 20.13). Aqui agora, a morte vem ceifando os corpos; o inferno ceifando as almas.
Os intérpretes tém entendido isso de varias maneiras, como a “morte espiritual” (significa simbdlico)
ou como algum periodo especifico da histéria antiga, quanto a morte ameacou grandes
contingentes humanos. Mas, essa forma de interpretacdo nao se coaduna com a tese principal. Para
nos, o sentido aqui é explicitamente real. Jesus disse que essas °...coisas devem acontecer”.

5° selo

9. “E, havendo aberto o quinto selo, vi debaixo do altar as almas dos que foram mortos por
amor da palavra de Deus e por amor do testemunho que deram”.

(VER O CONTEXTO DESTE VERSICULO EM MATEUS 24.9, QUE DIZ: “...matar-vos-io”).

I. “...as almas dos que foram mortos”. Este grupo de santos vistos no presente texto, sao
os martires da Grande Tribulacao, e sem divida alguma eles fazem parte dos pregadores do
“Evangelho do Reino”, pois a passagem diz que eles deram o seu “testemunho”. Historicamente
falando, Jodo contempla os martires da perseguicdo de Domiciano. Joao d4 o nome de um deles —
Antipas — neste mesmo livro (Ap 2.13). Profeticamente falando, a Besta desencadeard uma tao
grande perseguicao contra aqueles que durante esse tempo de angustia, professar o nome de Jesus.
As almas que estao debaixo do altar, procederao dessa perseguicao. Quando indagaram quanto
tempo ainda duraria a sua sorte, foi-lhes dito que teriam de esperar até que fossem mortos os seus
irmaos. Vimos nessas almas apenas ao chegarem da terra no céu, depois de haverem sido mortas;
mas agora ficamos sabendo como foram mortas, e por quem: degoladas pelo Anticristo (cf. Ap
20.4). E também obremos a resposta para a pergunta que fizeram: “Até quando...?”. Terao de
esperar 42 meses, isto é, 3 anos e meio.

1. debaixo do altar. Alguns estudiosos supdem que assim como o sangue escorria para a
valeta que havia ao pé do altar, e assim como “a vida estd no sangue”, assim também, aqueles
martires cujo sangue for derramado, tomarao a posicao correspondente ao sangue dos sacrificios.
Os trechos de Fl 2.17 e 2Tm 4.6 véem os martires como sacrificios oferecidos a Deus. Portanto, o
martirio a face da terra, como se a vida fosse oferecida a Deus em sacrificio celestial, tem esse
significado. H4 em o Novo Testamento trés expressoes aplicadas ao “lugar” que o cristao ao deixar
esta vida entra na eternidade: (a) “O Paraiso”. Lc 23.43; (b) “O Seio de Abraao”. Lc 16.22; (c)
“Debaixo do Altar”. Dois pontos importantes devem ser anotados aqui: (aa) Os martires de durante
o tempo da “Dispensacao da Graga”, serao coroados. Cf. 2Tm 4.8; Ap 2.10; (bb) Os maértires da
Grande Tribulacao receberao palmas em suas maos (Ap 7.9).
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10. “E clamavam com grande voz, dizendo: Até quando, 6 verdadeiro e santo
Dominador, ndo julgas e vingas o nosso sangue dos que habitam sobre a terra?”.

I. “...6 verdadeiro e santo Dominador”. Esta cena se passa no céu, no terceiro céu.
Pensamos que a Grande Tribulacdo teve entre o (1°, 2° e 3° selos) respectivamente. Debaixo do
altar estdo almas de martires da septuagésima semana profética de Daniel 9. Haverd, entre elas,
almas de gentios? Cremos que sim! (7.9-14). Estes martires ndo pertencem a Era da Graca, pois se
o fosse jamais pediriam “vinganga” contra seus inimigos, mas, sim, “béncaos” (cf. Mt 5.44), e no
lugar de usarem a palavra “Dominador” eles usariam a palavra “Salvador”. Eles, a exemplo de
Cristo, foram ouvidos quanto ao que clamavam (cf. Hb 5.7 e Ap 6.11). O clamor dos santos por
vinganca, da parte dos martires contra seus opressores (a Besta e seus siditos) e os que perseguem
seus irmaos, ainda vivos, é comum na literatura judaica helenista. Nesse caso, no presente texto, a
Besta e seus aliados sdo objetos da vinganca esperada. “Assim foi que Policarpo advertiu o
proconsul que o examinava, que existe “um fogo que espera os impios no julgamento vindouro,
com punicao eterna”.

11. “E foram dadas a cada um compridas vestes brancas e foi-lhes dito que
repousassem ainda um pouco de tempo, até que também se completasse o numero de
seus conservos e seus irmdos, que haviam de ser mortos como eles foram”.

I. “...vestes brancas”. O branco ¢é a aparéncia caracteristica do céu. Simbolo de pureza. “Ali
seus cidadoes serao vestidos de branco (cf. 3.18 e 19.14). Jesus, na visao de 1.14, tinha “cabelos
brancos como la branca, como a neve”. O vencedor sera vestido em vestiduras brancas. Os 24
anciaos estavam vestidos assim (4.4). Os martires, igualmente (6.11). A multidao dos remidos, da
mesma maneira (7.13, 14). Na transfiguracdo, as vestes de Cristo tornaram-se brancas e
resplandecentes como a luz (Lc 9.29). Quando Cristo vier, os justos brilhardao como o sol. Mt
13.43”. A Biblia, ja na atual, adverte; “Em todo o tempo sejam alvos os teus vestidos...” (Ec 9.8a).
Eis a razdo de sempre ser necessério lavar nossas vestiduras “no sangue do Cordeiro” (Ap 22.12).
Deus “habita na luz inacessivel” (1Tm 6.16), e seus filhos devem ser seus “imitadores” andando na
luz (1Co 11.1; Ef 5.1; 1Jo 1.7). Os que se vestem de “vestiduras estanhas” ficarao fora do céu (cf.

St1.8e Mt 22.11-13).

1. O ntimero de seus conservos. Como em outras passagens similares, o simbolismo aritmético
ocupa lugar de destaque em todo o Apocalipse. A base desse tipo de simbolismo é a persuasao de
que a realidade — em todas as esferas, humanas, sobre-humanas. Existe, enfim, o simbolismo
cromatico. Algumas cores tém equivaléncias precisas, as quais transcendem a materialidade da
prépria cor.

6° selo

12. “E, havendo aberto o sexto selo, olhei, e eis que houve um grande tremor de
terra; e o sol, tornou-se negro como saco de cilicio, e a jud tornou-se como sangue”.

(VER O CONTEXTO DESTE VERESICULO EM MATEUS 24.29, QUE DIZ: “E, logo depois
da aflicdo daqueles dias (dos 2, 3, 4, 5, selos) o sol escurecerd, e a lua ndo dard a sua luz”)
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I. “...0 sol tornou-se negro”. O escurecimento do sol, e da lua, esta predito pelo profeta
Joel (J1 2.31). Esse fenémeno sera produzido por forcas sobrenaturais, descarregadas pelo poder de
Deus. O leitor deve observar que a quinta taca, referida no livro do Apocalipse (16.10), serd um
julgamento na forma de trevas, que deixard, que os homens profundamente angustiados, ja a
segunda e a terceira, dessas tacas, preditas no Apocalipse, prevéem modificacbes extraordinéarias
nas massas de aguas, a tal ponto de serem transformadas em sangue.

1. E a lua tornou-se como sangue. Provavelmente, devido aos mesmos acontecimentos acima
descritos, que quase apagarao a luz do sol. Ambos conjuntamente se tornardo negros “como um
saco de cilicio”. O “cilicio” ou “crina” era um pano grosseiro, no grego hodierno, “saccos”, de onde
vem o vocabulo moderno “saco”. Na qualidade, era feito de pélos de cabra, exportado pela Cilicia.
Naturalmente de cor negra, conforme o presente versiculo indica, era tecido usado como sinal de
luto (ver Gn 37.34 e JI 1.8), como sinal de peniténcia pelos pecados cometidos (ver 1Rs 21.27), ou
como sinal de oracao especial, que implorava a ajuda necesséria. Os pastores palestinos usavam
diariamente esse tipo de tecido. Jodo, se serve desta figura expressiva, para descrever o carater
sombrio da prépria natureza durante o tempo da Grande Tribulacao.

13. “E as estrelas do céu cairam sobre a terra, como quando a figueira lanca de si
os seus figos verdes, abalada por um vento forte”.

(VER O CONTEXTO DESTE VERSICULO EM MATEUS 24.29, QUE DIZ: “..E as estrelas
cairdo do céu”).

I. “...E as estrelas do céu cairam sobre a terra”. “O Senhor Jesus predisse a queda de
estrelas e o abalo dos poderes dos céus: Durante o tempo da angustia de Jacd, havera perturbacao
literal no firmamento. A base do contexto parece ser a passagem de Is 34.4. Os corpos celestes sao
conhecidos por sua fidelidade as érbitas”. A queda destas estrelas sera, provavelmente, em vbo
rasante sobre a face do solo, pois o texto, em si, favorece esta interpretacao. O leitor deve observar
com cuidado a frase: “as estrelas cairam sobre a terra, como quando a figueira lanca de si os seus
figos verdes”. A figueira, quando abalada por “um forte vento’, derruba os figos temporaos nao lhes
permitindo amadurecimento para se sazonarem devidamente. Assim também, os ventos dos juizos
divinos causarao perturbacbes cosmicas, e as estrelas, literalmente, passarao de raspao por sobre a
face do solo.

1. O estudo dos meteoritos é uma das mais jovens ciéncias da pesquisa humana. “Nas noites
de 13 e 14 de novembro de 1833, a terra foi visitada com grande chuvas de meteoritos. O
firmamento ficou literalmente tomado pelas estrelas cadentes. Novamente, em novembro de 1866,
ocorreu chuva semelhante. Essas chuvas de meteoritos tém ocorrido regularmente, com cerca de 30
anos de intervalo, durante os ultimos mil anos. Os cientistas, entretanto, talvez ndo tenham muito
para esperar, porquanto, préximo do fim da Grande Tribulagao, os céus gotejardao estrelas como
uma arvore que deixa cair seus frutos, quando é sacudida por um vento poderoso”.

2. Uma estrela como aquela que caiu no Estado de Virginia, Estados Unidos da América, ha
milhares de anos atras, agora mataria todos os seres vivos e arrasaria todos os prédios e casas num
raio de centenas de quilometros. O choque e o calor seriam sentidos até o estado de Ohio, e uma
onda de maremoto atingiria até as costas da Europa Central.

14. “E o céu retirou-se como um livro que se enrola; e todos os montes e ilhas
foram removidos dos seus lugares”.
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(VER O CONTEXTO DESTE VERSICULO EM MATEUS 24.35, QUE DIZ: “O céu e a terra
passardo, mas as minhas palavras ndo hdo de passar”).

I. “...E o céu retirou-se como um livro que se enrola”. Em Is 34.4, esta predito este
grande acontecimento. Os judeus entendem que o céu visivel, é uma grande “cortina” em forma de
“pergaminho” (cf. SI 104.2). O Senhor Jesus, em seu imortal ensino, predisse a “passagem do céu e
terra” em Mt 24.35. Tal acontecimento terd inicio no periodo sombrio da Grande Tribulacdo, mas
s6 se consolidara no Grande Dia de Deus: (mil anos depois). Cf. 2Pd 3.10, 12. Para a era futura, os
profetas predisseram mudangas drasticas em todo o Universo (Ag 2.6). Aceitamos que todo o
“sistema” sofrera uma mudanga total, para dar lugar aos “novos céus e nova terra, em que habita a
justica”. Os acontecimentos do fim serdo iminentes e universais. A terra sofrerda gigantescos
terremotos, a0 mesmo tempo, em vérios lugares, e grandes transformacdes ocorrerao no
firmamento. O céu retirou-se: é o que diz o presente texto. Um rolo como estad aberto, ocupando
imenso espaco, tal como as estrelas estdo dispersas por area imensa. Porém, naquele grande dia,
tudo passara impelidos pelo supremo poder da voz de Deus pessoal (Hb 12).

15. “E os reis da terra, e os grandes, e os ricos, e os tribunos, e os poderosos, e
todo o servo, e todo o livre, se esconderam nas cavernas e nas rochas das montanhas”.

I. “...se esconderam nas cavernas”. O texto em foco fala-se de homens se escondendo da
ira de Deus: nossos pais (Adao e Eva) se esconderam da santidade divina (Gn 3.10). Alguns acham
que as grandes monarquias tém de desaparecer e que todos os “sistemas” de governos serao
democraticos no mundo. Mas vemos nos versiculos (15-16) que havera reis, soldados, tribunos e
militares até o fim de nossa era.

1. “Uma série de sete fendbmenos na natureza (terra, sol, lua estrelas, céu, montanhas, ilhas)
ferem sete (ou a totalidade) categoria de pessoas (reis, grandes (magnatas), ricos, tribunos,
poderosos, servos, livres). Todos procuram escapar a justica de Deus: procurando fugir (para
onde?) ou mesmo desejam a propria destruicao”.

2. “Ha ainda para os homens, viajando para o grande dia da ira de Deus e do Cordeiro, uma
rocha onde podem abrigar-se. Ha ainda montes onde se acha seguranga; costa das convulsao que
sobrevirao a terra. A Rocha é a Rocha secular; os montes sao os da Salvacdo em Cristo Jesus.
Como diz o Espirito Santo: “Eis agora o tempo aceitdvel. Eis agora o dia da Salvacao” (cf. 2Co
6.2). Os homens, procurarao se esconder da face de Deus e de Cristo, mas em vao, pois “todas as
coisas estao nuas e patentes aos olhos daquele com quem temos da tratar” (Sl 139 e Hb 4.13)”. O
homem, na qualidade de ser criado é obstinado, s6 aprende mediante a punicao.

16. “E diziam aos montes e aos rochedos: Cai sobre nos, e escondei-nos do rosto
daquele que estd assentado sobre o trono, e da ira do Cordeiro”.

(VER O CONTEXTO DESTE VERSICULO EM MATEUS 23.30, DIZ QUE: “Entdo comegardo

a dizer aos montes: Cai sobre nds, e aos outeiros: Cobri-nos”).

I. “...diziam aos montes e aos rochedos”. Esta citacao é tirada do livro de Oséias 10.8,

que diz: “...E dirao aos montes: Cobri-nos! E aos outeiros: Cai sobre nés!” Foi também empregada

or Jesus em Lucas 23.30, como adverténcia prévia. Esta oracao é feita as montanhas que neste
p :

exato momento buscardo o aniquilamento fisico por causa da intensidade e do terror da Grande
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Tribulacdo. Os homens procurarao o total aniquilamento do préprio ser, porquanto os juizos da
tribulacao sao suficientes para leva-los a percepcao deste fato: logo terdo de enfrentar o juizo
divino, o julgamento das almas. Este versiculo nos mostra uma coisa estranha no que diz respeito
aos vasos da ira: “os homens buscam a morte, e ndo a Deus. No dizer de Swete: “O que os
pecadores mais temem nao é a morte, e, sim, a presenca revelada de Deus”. Isso mostra a que nivel
baixissimo os homens cairam. E quao intensa precisara ser a ira de Deus para trazé-los de volta.

17. “Porque é vindo o grande dia da sua ira; e quem poderd subsistir?”.

I. “...é vindo o grande dia da sua ira”. Os textos biblicos mostram-nos que a “ira de
Deus” pode manifestar-se cada dia. Vira, porém, um dia particular reservado a manifestagao da ira
divina, o dia do Senhor, sera o dia da ira e da indignacao predita (cf. Ez 7.19; Sf 1.15, 18; Mt 3.7,
Lc21.23; Rm 2.5; 1Ts 1.10; Ap 6.17; 11.18 e ss).

1. Analisemos, pois, dois termos especiais quando a ira de Deus, usados no Novo
Testamento: (a) THYMOS; (b) ORGE:

(aa) THYMOS. A palavra grega “thymos”, que significa “um irrompimento de ira” emprega-se
no Novo Testamento. Todas as nove vezes estdao no livro do Apocalipse, onde a ira divina é
retratada ferindo somente os impios (ver 11.18; 14.8; vem sobre Babil6onia; em 14.19; 19.15;
sobre os exércitos em Armagedom; em 15.1, 7; em 16.1, 19; sobre os habitantes da terra).

(bb) ORGE. Esta segunda palavra no presente texto, é a palavra grega “orgé’. Ela significa
“um estado firme de ira”, emprega-se também a respeito da ira de Deus cerca de vinte e sete vezes
no Novo Testamento. No texto em foco, a “IRA” nao sé é de Deus, mas de um modo especial é
também a IRA do Cordeiro. Seja como for, o termo “ira” quando é aplicado a pessoa de Deus ou
de Cristo, nao indica alguma “emocao violenta”; antes, & um termo técnico para julgamento de
forma versatil sobre seus inimigos. Paulo, chama esta ira de Deus, de “IRA FUTURA”. E acrescenta:
“Jesus, ...nos livra da ira futura” (cf. 1Ts 1.10b).

Capitulo VII

1. “E DEPOIS destas coisas vi quatro anjos que estavam sobre os quatro cantos da
terra, para que nenhum vento soprasse sobre a terra, nem sobre o mar, nem contra
drvore alguma”.

I. “...depois destas coisas”. O capitulo 7 deste livro do Apocalipse é um paréntese da
graca. Neste capitulo temos duas visoes distintas: a primeira referente a Israel (7.1-8); a segunda
refere-se aos gentios salvos na Grande Tribulacdo (7.9-17). O leitor deve ja estar familiarizado com
algum “episédio” que sado intercalados no decorrer deste livro. O Sr. Mc Conkey, se refere aos
mesmos como “insercoes”. O leitor pode perguntar: essas “insercoes” fazem parte do contetido do
livro? respondemos que sim! Héa certa diferenca no método de apresentacao. A seccao celestial é
cronolégica: cada acontecimento é numerado. Mas a seccao terrena é tépica, e algumas vezes ha
emprego de simbolos. No caso de acontecimentos numerados, como por exemplo os selos e as sete
trombetas, a regra é: quando os acontecimentos sao numerados, tém lugar obedecendo a ordem
numerada. Assim a seccao celestial é continua. Nada estéa fora de lugar; tudo estd em sua prépria
ordem.
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1. O trecho de Ap 6.17 promete a ira divina contra os rebeldes. Este sétimo capitulo mostra
que essa “ira” nao podera ser descarregada contra os “assinalados”, os quais estao justificados em
Cristo. No presente versiculo Joao contempla: “quatro anjos que estava sobre os quatro cantos da
terra”. Os antigos povos pensavam que a terra fosse quadrada, e, portanto, dotada de quatro
cantos. Os filésofos gregos e jonicos (600 a.C.) modificaram esse conceito, pensando ser a Terra um
disco. O profeta Daniel (607 a.C.), teve uma visao sobre “os quatro ventos do céu” (Dn 7.2); o
profeta Zacarias (520 a.C.) viu também em sua futuristica visdo algo semelhante (Zc 6.5). No
presente texto, porém, os ventos sao dos “quatro cantos da terra” e nao do céu. Isso significa: os
quatro ventos dos quatro pontos cardeais (Norte, Sul, Leste e Oeste). Os quatro ventos cardeais
simbolizam também os poderes celestiais e esses poderes péem em movimento as nagdes do
mundo.

2. “E vi outro anjo subir da banda do sol nascente, e que tinha o selo do Deus vivo;
e clamou com grande voz aos quatro anjos, a quem fora dado o poder de danificar a
terra e o mar”.

I. “...outro anjo subir da banda do sol nascente”. Joao em sua visao futuristica vé a
terra como uma grande superficie quadrada, com um anjo em cada um dos quatro cantos. Mas algo
especial, novamente lhe chama atengéo: vé outro elevado poder angelical “subir da banda do
oriente”, ou seja, do oriente em direcdo a Palestina. O elevado poder angelical, tinha o selo do
Deus vivo; ele gritou aos quatro anjos que nao danificassem a terra até que fossem “assinalados”
144.000 israelitas separados para Deus e o Cordeiro.

1. O Deus Vivo. O Deus Eterno estd em foco nesta passagem. Russell Norman: ressalta:
“temos aqui um titulo dado freqlientemente a Deus no Antigo Testamento; também nos escritos
judaicos e helenistas, salientando o fato de que Deus é a Unica deidade verdadeira, em contrate
com os “idolos mortos” do paganismo, que nao tém vida, e, portanto, nao tém poder”. O leitor
deve ainda consultar as seguintes passagens sobre “O Deus Vivo” no Novo Testamento (Jo 6.69; At
14.15; Rm 9.26; 2Co 3.3; 1Ts 1.9; 1Tm 4.10; Hb 3.12; 10.31; 12.22). O Deus vivo confere vida
aos homens, a saber, a sua prépria modalidade de vida, de tal modo que os remidos virdo a
participar da imagem e natureza do Seu Filho Jesus que também ¢é a vida.

3. “Dizendo: Ndo danifiqueis a terra, nem o mar, nem as drvores, até que hajamos
assinalados nas suas testas os servos do nosso Deus”.

I. “...assinalado nas suas testas”. O Apocalipse em sua magnitude é um livro de selo e
assinalacao. Em muitas de suas passagens (13.16, 17; 14.9; 16.2; 19.20 e 22.4) vemos todo o
exército da Besta assinalado em sua testa. Isto parece ser uma antitese desta passagem aqui em
foco. Portanto, todo o povo de Deus é marcado. O profeta Ezequiel no capitulo 9 de seu livro,
descreve também uma companhia de homens assinalados (v. 4). O sinal posto pelo homem vestido
de linho sobre eles, protegia dos juizos de Deus sobre a rebelde cidade 9v. 6). O trecho de Isafas
445 menciona a “inscricao” do nome de Deus sobre as maos dos fiéis, para identifica-los como
pertencentes a ele. (Ver um simbolismo disso em Ap 14.1; talvez este versiculo terceiro seja um
paralelo). Esse é um dos tipos de selo. A passagem de Ezequiel: 9.1-8 encerra cena similar a esta,
quando seis anjos sao retratados como preparados para destruir Jerusalém, quadro entao aparece
um outro personagem (o homem vestido de linho), e “marca com um sinal as testas dos homens
que suspiram...” (vs. 4, 11).
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4. “E ouvi o numero dos assinalados, e eram cento e quarenta e quatro mil
assinalados, de todas as tribos dos filhos de Israel”.

I. “...cento e quarenta e quatro mil”. Na passagem de Apocalipse 7.4-8 os judeus selados
(diferentes da multiddao gentia) sdo numerados, e as tribos sao cuidadosamente separadas. Em
nimeros precisos, ha 144.000 judeus selados. Estes judeus sdao salvos no inicio da Grande
Tribulacdo e sao selados a fim de passarem por ela. E o remanescente judaico preservado do
martirio. Existe sempre uma pergunta a respeito dos 144.000 por parte dos estudantes da Biblia: é a
Igreja representada? Observando com atencao os textos e contextos em foco, fica terminantemente
esclarecido quem sao os 144.000. O Espirito de Deus diz que sao “...de todas as tribos dos filhos de
Israel”. Na verdade a palavra “Israel” nunca é usada para a Igreja, a nao ser em Gl 6.16; mas ha
divergéncia sobre a exegese deste texto. Passagem também similar pode ser vista em Gl 3.29: “E, se
sois de Cristo, entao sois descendéncia de Abraao, e herdeiros conforme a promessa”.

1. E evidente que, mesmo havendo estes textos que colocam Abrado na condicdo de “pai de
todos os que créem” (cf. Rm 4.11); mesmo assim, os crente cristdos nao pertencem as doze tribos
de Israel, ainda que alguns eruditos os comparem com o “Israel de Deus” (Gl 6.16), porém, nessa
passagem isso nao tem sentido. Os 144.000, pois, sao, necessariamente israelita: estes constituem o
remanescente do povo terrestre de Deus — sao eles, sem duvida, os pregadores do “Evangelho do
Reino” durante a Grande Tribulacao. Alguns teélogos tém procurado ver neste texto e nos que se
seguem apenas um numero simbdlico, e nao literal, dizendo que esse nimero se derivaria do
conceito dos “setenta”; que simbolizaria a totalidade de Israel (Gn 46.27) ou se derivaria da Igreja,
representada em seus lideres (Lc 10.1); comparam, ainda com as setenta nacdes” do livro de
Génesis. A forma mais completa poderia ser “setenta e dois” e seria simbolicamente representado
por 72 x 2.000 = 144.000. Nos aceitamos a interpretagéao literal oferecida pelo texto divino; os
144.00 sao israelitas, e conseqlientemente, 12 mil de cada tribo. Nao nos deixemos levar por
preconceitos contra os judeus, a pensar que os 144.000 nao serao israelitas. Lembremos-nos de
que todos os profetas eram judeus. Jesus era judeu. O escritor do Apocalipse era judeu. Todos os
Apbstolos (com excecao de um?) eram judeus. A propria salvacao vem dos judeus (cf. Jo 4.22).

5. “Da tribo de Judd, havia doze mil assinalados: da tribo de Rubem, doze mil: da
tribo de Gade, doze mil”.

I. “...da tribo de Juda, etc”. Diz o Dr. Joseph A. Seiss em seu livro: “Todos os nomes
judaicos tém significacdo, e o sentido dos nomes dados aqui nao é dificil de ser descoberto”. O
texto em foco cita tr&es nomes: Juda, Rubem e Gade. Seguiremos aqui o Dr. Norman numa breve
interpretacao:

1. Juda significa confissao ou louvor a Deus; Rubem quer dizer eis um filho; Gade, uma
companhia ou fortuna. Observemos, pois, as significagcbes especiais:

(a) JUDA: O leitor deve observar que Juda é mencionado em primeiro lugar na lista dos
assinalados, mormente porque, Cristo, o Messias prometido, era desse tribo. Juda foi o quarto filho
de Jaco, por Lia (Gn 29.35). Bem como o primeiro ponto, acima, seu nome significa “louvor de
Deus” e é através de seu Filho maior (Jesus) que esse louvor se torna possivel entre as nacoes do
mundo. O louvor é apreciado por todos os verdadeiros discipulos de Cristo, especialmente pelo
grupo selecionado de judeus, que sao representados durante o tempo da Grande Angustia por esse
nome.
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(b) RUBEM: Foi o primogénito de Jacd, por Lia (Gn 29.32). Por causa se seu pecado, perdeu
direito a primogenitura. Seu nome significa: Eis o filho! Nisso se pode perceber certa ligao espiritual
porque é ao Filho que nos convém contemplar. A instabilidade de Rubem encontrou cura no Filho
maior de Israel, Jesus Cristo. Deus nao se repele aos instaveis, antes, oferece-lhes o remédio da
transformagao segundo a imagem de Cristo (Rm 8.29), mediante o poder espiritual (2Co 3.18; Gl
5.22-23).

(c) GADE: Seu nome significa “tropa” (Gn 30.11). Espiritualmente falando, talvez denote o
nimero incomensuravel dos santos, especialmente, no presente texto, no caso do grupo de
selecionados. Esses sdo aqueles que Deus reservou para si mesmo, com fidelidade precipua,
visando ao bem-estar de toda a humanidade. Foi ele o sétimo filho de Jacd, através da criada de
Lia, Zilpa.

6. “Da tribo de Aser, doze mil: da tribo de Naftali, doze mil: da tribo de Manassés,
doze mil”.

I. “...da tribo de Aser, etc”. O leitor deve observar que os nomes continuam com a mesma
significacao especial:

1. Aser, bendito; Naftali, lutando ou lutando contra; Manassés, esquecimento: e ss. Isso indica
que, olhando para o Filho, é organizada uma companhia de benditos, lutando contra o
esquecimento, com significacao especial:

(aa) ASER: Seu nome significa “bendito” (Gn 30.13). Espiritualmente significa as
béncdos do Messias sobre todos os discipulos, mas, sobretudo, sobre os madrtires e
testemunhas do periodo da Grande Tribulacdo. Foi ele o oitavo filho de Jacd, por meio
de Zilpa, criada de Lia.

(bb) NAFTALI: Seu nome significa “luta” ou “lutando contra” (Gn 30.8). Espiritualmente,
pode designar o conflito dos santos, escatologicamente falando, isso pode apontar para os tempos
da Grande Tribulacao, que certamente serd também um tempo de “luta” entre o mal e o bem. Isso
¢é especialmente veraz no que diz respeito as tremendas perseguicoes religiosas prometidas pelas
profecias e promovidas pelo Anticristo. Naftali foi o sexto filho de Jacé, nascido de Bilha, criada de
Raquel, a filha mais nova de Labao, o arameu (Gn 29.26).

(cc) MANASSES: Foi o filho mais velho de José, nascido no Egito e de méae egipcia, Asenate,
filha de Potifera, sacerdote de On (Gn 41.5). Substituiu a tribo de Da na lista dos assinalados, e o
possivel motivo disso, é que seu nome significa “esquecimento” (Gn 41.51). Espiritualmente
falando, isso talvez queira ensinar-nos a esquecer-nos do que fica para tras, buscando novas vitérias
em Cristo, o alvo precioso. Os martires e assinalados do periodo da Grande Tribulagéao terao de
fazer isso, por cuja razao vitoriosos em tempos tao adversos (cf. Fl 3.13-14).

7. “Da tribo de Simeao, doze mil: da tribo de Levi, doze mil: da tribo de Issacar,
doze mil”.

I. “...da tribo de Simedo, etc”. Observemos o significado especial de cada nome e
analisemos cada detalhe: tépico do Dr. Joseph A. Seiss:

1. Simedo, significa ouvindo e obedecendo; Levi, unido, reunindo ou apego; Issacar,
recompensa: ouvindo e obedecendo a Palavra, apegados a recompensa futura, etc:
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(aaa) SIMEAO: Seu nome significa “ouvindo” ou “audicao”. Espiritualmente, isso
pode significar que devemos “ouvir” a fim de obedecer, e também que as ovelhas de
Cristo ouvirdo a sua voz e o seguirdo, até mesmo sob as mais dificeis circunstdncias
(Jo 10.16), como sucederd durante a Grande Tribulacdo, em que o Anticristo
martirizard a muitissimos seguidores de Cristo.

(bbb) LEVI: Foi ele o terceiro filho de Jaco, por meio de Lia (Gn 29.34). Seu nome
significa “reunido”, e, espiritualmente falando, isso pode indicar como o amor de
Cristo nos confere unido no bem-estar, de tal modo que nada é capaz de separar-nos
do amor de Deus em Cristo (¢f. Rm 8.39). Isso sera algo necessdrio quando o
Anticristo perpetrar suas violéncias impias e lancar o caos no meio da comunidade (os
santos da Grande Tribulacao). Nada pode separar-nos da graca de Deus, que opera por
meio do amor em qualquer tempo ou circunstdancias. A tribo de Levi era a tribo
sacerdotal. Os assinalados foram comprados com “o precioso sangue do Cordeiro”,
por cuja razdo sao constituidos “reis e sacerdotes para Deus” (Ap 1.6 e 14.4).

(ccc) ISSACAR: Foi o nono filho de Jaco, por meio de Lia (Gn 3.17, 18). Seu
nome significa “saldario” ou “recompensa”. Talvez indique, espiritualmente falando, os
beneficios e galardées que Deus confere aos seus servos, especialmente para os fiéis
sofredores durante os tempos dificeis da Grande Tribulacdo.

8. “Da tribo de Zebulom, doze mil: da tribo de José, doze mil; da tribo de
Benjamim, doze mil”.

I. “...da tribo de Zebulom, etc”. O significado especial continua em cada nome: Zebulom,
lar ou moradia; José adicao; Benjamim, filho da méao direita, filho da idade avancada:

1. Ora, ponham-se todos esses nomes em ordem, como os anteriores, e teremos a seguinte
descrigao: abrigo ou lar (Zebulom); uma adigéo (José); filho da mao direta de Deus (Benjamim),
gerado no fim dos dias:

(aaaa) ZEBULOM: Foi o décimo filho de Jacd, por meio de Lia (Gn 30.20). Seu nome
significa “habitacao”. Lia tinha esperanca de quem em face de ela ter dado seis filhos a Jacd,
obteria o seu favor; que ele continuaria a habitar com ela, favorecendo-a diante de Raquel.
Espiritualmente, Cristo habita conosco e nos favorece por meio do Espirito Santo, ao ponto de fazer
de nés a propria habitacao ou templo de Deus (Ef 2.21, 22). O Senhor “Jesus Cristo ¢ o mesmo
ontem, hoje, e eternamente”. (Cf Hb 13.8), e durante o tempo da aflicao, Ele se postara ao lado
dos assinalados e martires, no periodo sombrio da Grande Tribulacao, de tal modo que nenhum
dano real e duradouro lhes podera sobrevir.

(bbbb) JOSE: Foi o décimo-primeiro filho de Jac, por meio de Raquel, sendo o primeiro filho
desta (Gn 30.24 e 35.24). José foi o filho favorecido e mais estimado de Israel, foi mimado por
Jacé e amado por Raquel; Vendido a servidao, por seus préprios irmaos mais velhos, conseguiu
vencer em meio a adversidade e Deus postou-se ao seu lado, fazendo redundar em bem o que
parecia ser mal. Isso ele fard novamente no caso dos assinalados do periodo sombrio da Grande
Tribulacdo. O nome José significa “adicao” (Gn 3024). Seu nascimento retirou o oprébrio de
Raquel por nao ter desistido de sua confianga em que Deus ainda lhe “adicionaria” outro filho. Seu
nome podia ser traduzido também por “aumentador”, e em breve seria mudado para ZAFENATE-
PENEA (salvador do mundo. Homem sabio que foge da contaminacao, e ainda revelador de
segredos). Ver a significacao especial na lingua egipcia. Cf. Gn 41.45.
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(cccc) BENJAMIM: Foi mais novo de Jacé, nascido de Raquel, que faleceu ao da-lo a luz.
Apbs o desaparecimento de José, Benjamim obteve o favor especial de Jacé. Seu significado “filho
da mao direita” (Gn 35.18). Isto simboliza a importancia que Jacé atribuiu ao seu nascimento, pois,
assim, ele obtivera um filho especial. Raquel, quando ja faleceu, deu-lhe o nome de Benoni, que
significa “filho da minha dor” (Gn 35.18). Jesus foi apresentado ao mundo com ambos os
significados, porquanto Ele é o “Homem de dor” (Is 53.3), mas também é o Filho especial de Deus,
Filho da “Mao Direita”, o Filho do Seu Poder. Em Cristo, através de ambos esses aspectos, os
assinalados e testemunhas da Grande Tribulagao aprenderao licoes espirituais necessarias. Passarao
por grande tristezas e dores, a semelhanca de Cristo, mas triunfarao em Cristo e por Cristo, nao
obstante todos os sofrimentos.

2. O leitor deve observar que a tribo de Da foi excluida desta lista. Irineu, escrevendo perto do
fim do segundo século de nossa era, informa-nos sobre uma antiga tradicao muito divulgada entre
os judeus e ensinada pelos rabinos, que supunham que o Anticristo viria dessa tribo. Na presente
lista dos assinalados os nomes de Levi e José sao postos no lugar de Da encabecara as tribos do
Senhor no novo governo de Cristo 9Ez 48.1). Ficara ao norte da cidade de Damasco, bem ao norte
da Siria. Efraim é excluido também dessa lista e substituido por José. O profeta Oséias durante o
desaparecimento dessa tribo durante um tempo de apostasia, dizendo: “Efraim estad entregue aos
idolos; deixa-0”. Este pronome final do presente texto é muito significativo (Os 4.17). Continua:
“Efraim com os povos se mistura” (Os 7.8): “Efraim, a sua gléria como ave voara” (Os 9.11):
“Efraim foi ferido, secou-se a sua raiz” (Os 9.16): “Efraim... fez-se culpado em Baal, e morreu” (Os
13.1), etc. Durante o Reino Milenial de Cristo essa tribo voltara a existir novamente (Ez 48.5, 6).

3. “O Antigo Testamento encerra vinte lista diferentes das tribos dos Filhos de Israel, e
nenhuma ordem especial é ali seguida. Trés destas listas tém sentido profético, e dezessete sao
genealdgicas. Quanto as vaérias listas de tribos, no Antigo Testamento, (ver Gn 35.22 e ss; 46.8 e ss;
493 e ss; Ex1l.1less:Nm1l2ess; 13.4ess;Dt27.11 ess; 33.6 ess; Js 13 ao capitulo 22; Jz 5.1 Cr
capitulo 2 e 8; 12.24 e ss; 27.16 e ss; Ez 48)”. Podemos analisar as listas proféticas referentes a
Israel em trés periodos diferentes; o primeiro periodo pode sofrer duas aplicagdes: uma, logo com
sua entrada na Terra Santa, a segunda, durante o periodo sombrio da Grande Tribulacao. A lista
das tribos do presente texto terd seu lugar de aplicagdo durante esse tempo de angustia; a de
Ezequiel 48, somente no Milénio: (a) A profecia de Génesis 49 fala do bem-estar das trios da terra
dentro da terra da promissao; (b) A de Apocalipse 7 fala da preservacao da integridade fisica e
moral dos 144.000 tomados de cada tribo dos filhos de Israel; (c) A de Ezequiel 48, fala da salvacao
final de Israel e da divisdo escatoldgica da Terra Santa durante o Milénio de Cristo. Daremos aqui
um resumo das doze tribos em cada uma das trés listas:

Zebulom (v.13)
Issacar (v.14)
Da (v.16)
Gade (v.19)

Efraim (v.6)
Rubem (v.5)
Juda (v.7)

Benjamim (v.23)

LXIX

A. Génesis 49: B. Ezequiel 48: C. Apocalipse 7:
Rubem (v.3) Da (v.1) Juda (v.5)
Simeéao (v.5) Aser (v2) Rubem (v.5)
Levi (v.5) Naftali (v.3) Gade (v.5)
Juda (v.8) Manassés (v.4) Aser (v.6)

Naftali (v.6)
Manassés (v.6)
Simeao (v.7)
Levi (v.7)




Aser (v.20) Simeao (v.24) Issacar (v.7)
Naftali (v.21) Issacar (v.25) Zebulom (v.8)
José (v.22) Zebulom (v.26) José (v.8)
Benjamim (v.27) Gade (v.27) Benjamim (v.8)

9. “Depois destas coisas olhei, e eis aqui uma multiddo, a qual ninguém podia
contar, de todas as nacoes, e tribos, e povos, e linguas, que estavam diante do trono, e
perante o Cordeiro, trajando vestidos brancos e com palmas nas suas mdaos”.

I. “...eis aqui uma grande multidao”. A vasta multiddo nao numerada dos gentios do
presente texto e dos que se seguem, estd em vivido contraste com o nimero mais limitado e
exatamente definido de Israel. Esta multidao de “todas as nacbes”, com palmas nas maos nao deve
ser confundida nem com a Igreja nem com Israel. Este é o poderoso ajuntamento de almas que Joel
predisse ao dizer que no dia do Senhor todo o que invocasse o nome do Senhor seria salvo (cf. J1
2.30-32; At 2.16-21). O capitulo 6. 9 deste livro relata que os martires da Grande Tribulagao
encontram-se “debaixo do altar”, aqui, porém, a cena mudou, e eles se encontram “diante do trono
e perante o Cordeiro”. Porém, as vestes sao as mesmas (6.11 e 7.9).

1. Com palmas nas suas maos. De acordo com a simbologia profética das Escrituras, as
palmas simbolizavam vitéria e paz. Esta foi a interpretagdo quando entrou em Jerusalém o Principe
da Paz (Jo 12.12-13). As palmas ou ramos de palmeiras sao citados em carater cerimonial com a
festa dos tabernaculos (cf. Lv 23.40), e é curioso observar que esta festa durava “sete dias” (em
carater profético, equivale a sete anos). Cf Lv 23.40; Nm 14.34; Ez 4.6). No texto em foco, as
palmas sdo dadas em lugar de coroas para simbolizar a vitéria daqueles crentes e a paz que
desfrutarao no céu.

10. “E clamavam com grande voz, dizendo: Salvacao ao nosso Deus, que estd
assentado no trono, e ao Cordeiro”.

I. “...Salvacdo ao nosso Deus”. A grande “multidao” vista nesta seccao, clama agora
“salvacao”! Segundo H. H. Halley é possivel distinguir dois grupos neste capitulo, como segue: os
144.000 foram os eleitos de Israel. Aqui, a “multidao” é de todas as nacoes. Na primeira visao, a
cena se desenrolou na terra. Aqui, porém, a cena tem lugar no Céu. La foram assinalados em vista
de uma tribulagao proxima. A dos versiculos que se seguem, a tribulacao ja passou. Se os 144.000
e a grande multidao sao dois grupos separados, ou se € o mesmo grupo sob dois aspectos diferentes
h& opinides variadas por parte dos estudiosos da Biblia. Porém, se, analisarmos o texto com
atencao, verificaremos que o “Israel” do (v.4) estd em contraste com “todas as nacdes” do (v.9), e
que aquele significa os cristaos judeus, enquanto que a grande multidao significa os cristaos gentios.

11. “E todos os anjos estavam ao redor do trono, e dos ancidos, e dos quatro
animais: e prostraram-se diante do trono sobre seus rostos, e adoraram a Deus”.

I. “...todos os anjos estavam ao redor do trono”. A palavra “trono” ou “tronos” ocorre
por 38 vezes no Apocalipse e sete delas s6 nesta seccao (vs. 9, 10, 11, 15, 17). No presente texto
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Joado contempla “todos os seres” celestes diante do trono em adoracao a Deus. Ha diversidades de
seres celestes, embora todos pertencam a natureza angelical; mas a referéncia especifica que temos
aqui, mui provavelmente é aos “muitos anjos”. Os capitulos 4 e 5 do Apocalipse revelam varias
ordens de seres angelicais, cada qual postado ao redor do trono, em distancias cada vez maiores.
Imediatamente perto do trono ha quatro seres viventes; entdo aparecem os 24 anciaos; finalmente,
figuram os anjos em grande multidao.

1. prostraram-se diante do trono. O quadro aqui descrito parece completar o do versiculo 9.
No centro da cena, o trono de Deus; diante dele, os quatro seres viventes e, em disposicao
concéntrica como as fileiras de um anfiteatro grego, os vinte e quatro ancidos; depois a grande
multidao e, por fim, rodeando todos, em circulo, os anjos em pé fecham o grande coro de louvor e
adoracao aquele que vive para todo o sempre. O clamor é um sé: a Salvacao pertence nao sé ao
Cordeiro mas também ao Pai: clama a grande multiddo. E os anjos amém! Que reunido
maravilhosal!

12. “Dizendo: Amém. Louvor, e gloria, e sabedoria, e acao de gracas, e honra, e
poder, e forca ao nosso Deus, para todo o sempre Amém”.

I. “...Louvor, e gloria, etc”. Isso é comparado com Ap 5.12, onde o “louvor” é atribuido ao
Cordeiro, ao passo que aqui neste texto, o mesmo é atribuido a Deus o Pai. O autor sagrado nao
hesita em atribuir o mesmo louvor ao Pai e a Jesus Cristo seu Filho, e isso subentende a deidade
deste ultimo. Isso explica explicitamente a “divindade de Jesus Cristo” como a segunda pessoa da
Santissima Trindade. O “Amém” em foco nesta passagem, encabeca e termina a lista, adicionando
dignidade a mesma (Cf. Jo 1.5 e Ap 5.14), em suas respectivas significagoes esta palavra pode ser
uma exclamacao optativa: “Assim seja!”, ou pode ser uma declaracao: “E assim”; reafirma a
veracidade de qualquer declaracéo feita e com freqiiéncia é empregada nas doxologias, nas paginas
das Escrituras. O préprio Cristo é o “Amém” personificado, o qual confirma a veracidade de Deus
aos homens (ver Ap 3.14).

13. “E um dos anciaos me falou, dizendo: Estes que estao vestidos de vestidos
bancos, quem sdo, e donde vieram?”.

I. “...quem sdo, e donde vieram?”. Diante de tal pergunta feita pelo ancidao, o Apédstolo
Joado, hesita em saber o verdadeiro sentido, e apela para o esclarecimento do ser superior. Este
anciao pode ser igual a Joao, mas na esfera celeste se tornou maior (cf. 1Jo 3.2). Esta grande
multidao de salvos nao fard parte da Igreja, mas terd o seu lugar diante do trono. O Dr. C. L.
Scofield afirma: “Nao pertencem ao sacerddcio, a Igreja, a qual parece estar um tanto relacionados
como os levitas aos sacerdotes sob a alianca mosaica”. A multiddao nao deve também ser
enumerada entre os vastissimos exércitos de anjos, estes, sao “recém-chegados” a cena celestial.

1. Do texto em foco, concluimos que o “ancidos” nao era um dos integrantes daquela
inumeravel multidao (os martires), fazia parte de um outro grupo especial (o arrebatamento),
reforcando a idéia de que os vinte e quatro anciaos sejam representativos dos remidos de Israel e da
Igreja arrebatada, pois a multidao cuja contagem foge a possibilidade humana, pertencia ao grupo
“vindo da Grande Tribulacao”. Este grupo ndo esta assinalado com o selo da protecao porque ja
nao precisava mais dela. Estavam ja fora do mundo e na presenga de Deus. Nao estava “assentado
no trono” como a Igreja (3.21), mas diante do trono e ali, adorando a Deus e ao Cordeiro.
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14. “E eu disse-lhe: Senhor, tu sabes. E ele disse-me: Estes sdo os que vieram de
grande tribulagcdo, e lavaram os seus vestidos e os branquearam no sangue do
Cordeiro”.

I. “...Estes sdo os que vieram de grande tribulacdao”. O presente versiculo é a resposta
da pergunta feita pelo anciaos no versiculo anterior. Muitos estudiosos do Apocalipse encontram
certa dificuldade na presente expressao: “...vieram de grande tribulacdo” quando se extrai da Biblia
Edicao Revista e Corrigida; porém outras tradugdes evitam o problema. Para melhor compreensao
do significado do pensamento, observemos as tradugbes que se seguem: “...estes sdo os que vieram
d’'uma grande tribulacao”. “...estes sao aqueles que sairam do grande sofrimento...”. “...Ce sont
ceux qui viennent de la grande tribulation”: traducao literal “estes sao aqueles que vieram da
grande tribulacao”. “...sdo os que passaram pela grande perseguicao”. “...sdo estes os que vém da
grande tribulagdo”. Poderiamos fazer inimeras outras citagbes que, de uma maneira ou de outra,
sempre indicam que estes santos, vieram de uma “prova especial”. Evidentemente, esta grande
multiddo, sdo os martires do periodo sombrio da Grande Tribulacdo. A companhia inumeravel
representa o efeito (ndo a causa) da obra extensiva da graca continuada através da semana

profética de Daniel (Dn 9.24-27).

1. E lavaram os seus vestidos e os branquearam no sangue do Cordeiro. Durante a
“Dispensacao da Graga” em sua plenitude, trés dispositivos divinos eram usados na salvacdo do
pecador: (a) A Graca. Ef 2.8; (b) A Fé. Lc 18.42; (c) O sangue do Cordeiro. 1Jo 1.7; Ap 12.11, etc.
Porém o arrebatamento da Igreja a Graca terminou sua missao (cf Mt 25.10); porém, Deus, em sua
justica e retidao, continuard usando dois dispositivos ainda: a Fé e o sangue do Cordeiro (ver Ap
7.14; 12.11 e 14.13). Assim, a Grande Tribulagdo, segundo Scofield “sera, porém, um periodo de
salvacao. A eleicao de Israel é selada para Deus (7.4-8), e, com uma grande multidao de gentios
(7.9), é declarada ter vindo “da grande tribulacao”. Esta seccao revela que, mesmo fora da
dispensacao da graca, pode haver salvacao, mas sempre baseada na morte expiatéria de Cristo. A
justica de Deus se exerceu sobre o Cordeiro, e s6 através da Cruz pode o homem, em qualquer
circunstancia, alcancar o perdao.

15. “Por isso estao diante do trono de Deus, e o servem de dia e de noite no seu
templo; e aquele que estd assentado sobre o trono os cobrird a sua sombra”.

I. “...os cobrira com a sua sombra”. O Salmista falou no Salmo 91.1 da “sombra do
Onipotente”. E, sem duvida alguma, o lugar de verdadeiro descanso para o cristdo agora e na
eternidade. Charles traduz esta frase por “Aquele que se assenta no trono fard com que sua
“chequinah” (gléria) repousa sobre eles”. A frase é singular. A “chequinah” (gléria) era a
manifestacao da presenca de Deus, guiando o seu povo no deserto. A sombra de Deus é eterna
também. Os da multidao se encontram diante do trono de Deus e debaixo de sua sombra se
assentam (cf. Ct 2.3). E um privilégio conferido aqueles cujas vestes foram lavadas e alvejadas no
sangue do Cordeiro, estar na presenca do Soberano. No Antigo Testamento, os gentios eram
retidos no patio dos gentios e os judeus no patio dos israelitas. Mas, o sangue de Jesus, lhes confere
ousadia “para entrar no santuario” celeste (cf. Hb 10.19-20).

16. “Nunca mais terdo fome, nunca mais terdo sede; nem sol nem calma alguma
cairdo sobre eles”.
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I. “...nunca mais terdo fome, nunca mais terao sede”. O presente texto, faz também
alusao a afirmacao tirada de Is 49.10 que diz: “Nunca terao fome nem sede, nem a calma nem o sol
os afligird...”. Este grupo de santos é composto daqueles que tiveram fome e sede na terra (cf. Mt
5.6 e Ap 6.10). Este livro informa que o Cordeiro conduzira seus servos as fontes da agua da vida.
Aquele que bebe essa dgua nunca sofrerda os tormentos da sede espiritual, a sede da alma (ver Lc
16.24). O préprio Deus é a fonte da vida (Sl 34.10). Talvez também haja alusdo na presente
passagem ao salmo 23, o salmo do bom pastor. Davi, ao anelar por dgua da fonte de Belém,
quando recebeu um pouco de vida, recusou-se a beber, mas ofereceu-a ao Senhor, como uma
oferta pacifica, tao preciosa tornara-se ela! (2 Sm 23.15-17). Mas, no estado eterno, nao havera
hesitagéo para beber da dgua da vida, nao havera limite para a alegria espiritual!!

17. “Porque o Cordeiro que estd nomeio do trono os apascentard, e lhes servird de
guia para as fontes das dguas da vida; e Deus limpard de seus olhos toda a lagrima”.

I. “...e lhes servira de guia para as fontes das dguas da vida”. As aguas celestiais nao
terdo o gosto salgado das lagrimas, porquanto nos conduzirdo a uma vida livre das labutas e das
tristezas que acompanham o martirio. Aquele que fez o seu povo beber do rio, ao longo do
caminho (ver Sl 110.7) que dava aos que vinham a ele a 4gua que é a Unica capaz de satisfazer-lhes
a sede (Jo 4.13, 14 e 7.37-39) havera entao de conduzi-los as fontes espirituais das aguas da vida,
levando-os a beber dos seus prazeres (cf. Sl 36.8).

1. E Deus limpara de seus olhos toda a lagrima. O texto em foco lembra as palavras de Jesus,
em Lc 7.13 quando disse a pobre vitva: “Nao chores”. Os que choraram na terra, serao consolados
no céu (cf. Mt 54), e os que aqui choraram; choraram numa eternidade sem Deus, sem haver
quem os console! A figura bondosa e protetora do pastor palestino ndo encontra similar nos dias de
hoje. Tao considerado naquela época de Joao, pela devocao, pelo espirito de sacrificio, que Cristo
fez dele a imagem de Si mesmo: “Eu sou o bom pastor. O bom pastor da a vida pelas ovelhas”. (Cf.
Jo 10.11). Este dltimo versiculo revela-nos a protecao, a bondade, o gozo, a companhia do Filho na
presenca do Pai. Ali os remidos o servirao “de dia e de noite” no seu santuario (v.15). A linguagem
aqui usada, tem forma antropomérfica (forma humana para ser entendida pela mente natural), pois
“ali nao havera noite...” (22.5). “A metafora mista deste versiculo, que combina com diversos
elementos da pessoa de Cristo, e o que Ele significa para seus discipulos de todas as épocas,
tenciona transmitir a idéia de que Cristo é “tudo em todos” agora e na eternidade!”.

Capitulo VIII

7° selo
1. “E HAVENDO aberto o sétimo selo, fez-se siléncio no céu quase por meia hora”.

I. “...fez-se siléncio no céu”. O vidente Jodo nao nos diz o que esse siléncio significa.
Portanto, precisamos usar da imaginacao para descobrir. Nesta seccao existe uma intermediaria,
que se divide em duas partes distintas que serao focalizadas no tépico seguinte:

1. Aqui, como noutras partes do Apocalipse, a ultima subdivisao da visdo é transicional ou
intermediaria. Ray Summers diz que ela prepara o caminho para o que vem na visao seguinte. A
seccao intermediaria é dividida em duas partes: (a) O siléncio no céu. Vs 1 e 2; (b) O incenso da
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vitoria. Vs 3 a 5. Os eruditos fazem inimeras investigacbes para descobrir porque “fez-se siléncio no
céu” (SELA) e quase todos apresentam uma interpretagao diferente:

(aa) Hagigah 12b diz que os anjos ministrantes se calaram para Deus ouvir os louvores
prestados por Israel, que ascendiam desde a terra. Talvez esse siléncio igualmente tenha esse
proposito.

(bb) O trecho de II Esdras 7.30 fala de um periodo de siléncio de “sete dias”, durante o qual
ninguém estava vivo, pois Deus eliminard a antiga ordem e dard inicio a uma nova ordem de
coisas. Isso sera feito mediante uma nova criacdo. Os sete dias seriam dias de criagao, tal como esta
declarado na criagao original.

(cc) Ha uma tradicdo judaica que diz que “no quinto céu existem companhias de anjos de
servico que cantam louvores a noite, porém sao silenciosos de dia por causa da gléria de Israel”.
Isto é, que os louvores de Israel sejam ouvidos na corte celestial, porquanto, o Criador tinha entrado
no Templo para ouvi-los: observe-se: Hb 2.20; Sf 1.7; Zc 2.13.

(dd) Devemos observar que, nos capitulos anteriores havia grande alarido no céu. Agora,
porém, fez-se repentino! Toda musica cessa. A voz de Deus esta abafada. A seriedade do momento
é suficiente para afastar todo regozijo da histéria humana e celeste. O sétimo selo é o tultimo selo. O
selo do siléncio! Ha nele uma pausa de quase meia hora”! Por qué? A “DISPENSACAO DA
GRACA” comegou com a morte e ressurreicao do Senhor Jesus Cristo e terminara em sua plenitude
com o arrebatamento da Igreja (Mt 25.10). Mas, é evidente que, oficialmente falando, ela terminara
sua forma de acao na presente seccao de Apocalipse (8.1-5); a seguir, no versiculo seguinte, vem
um “depois” que reassume o curso da “ira divina” ja manifestada no inicio da Grande Tribulacao
(cf. 6.16-17). No versiculo 6 do capitulo em foco, diz literalmente: “...Os sete anjos... preparam-se”.
Isto é, receberam as instrucoes divinas para executarem juizos sobre a humanidade decaida.

2. “E vi os sete anjos, que estavam diante de Deus, e foram-lhes dadas sete
trombetas”.

I. “...sete trombetas”. As trombetas que anunciaram a queda dos muros de Jericé foram
executadas por sete sacerdotes (Js 6.4), havia diversos timbres de trombetas, mas, todas davam
toque certo, para que a voz tivesse sentido (cf. 1Co 14.8); as Escrituras declaram que o povo de
Israel estava familiarizado com o som da trombeta em qualquer sentido; como por exemplo:

1. (a) nos dias de alegria, festividades e sacrificios. Nm 10.1-6; (b) em tempos de guerras. Nm
10.9 e Ez 33.1-7; (c) a fim de convocar o povo para ouvir os mandamentos divinos. Ex 19.19; (d)
em meio a guerra havia também sons de trombetas. Js 6.4, 5; (e) Nas festividades solenes. Sl 81.3.
Nas maos dos profetas, as trombetas simbolizavam pronunciamentos escatolégicos (cf. Is 27.13; Jl
2.1; St 1.16; 1Co 15.52; 1Ts 4.16). Nas maos dos anjos de Deus, elas representam castigos
iminentes (ver Ap 8.7 e 11.15). Em varias passagens escatoldgicas, na literatura judaica, a trombeta
anuncia o advento do Messias e o fim do mundo. O nimero sete trombetas, indica que Deus trara
algum julgamento, perfeito, completo e inteiramente apropriado para realizar seu propdsito contra
“o mundo dos impios”.

3. “E veio outro anjo, e pés-se junto ao altar, tendo um incensdrio de ouro; e foi-
lhe dado muito incenso, para o pér com as oracéoes de todos os santos sobre o altar de
ouro, que estd diante do trono”.

LXXIV



I. “...outro anjo”. O Dr. H. Lockyer, SR. Declara: “Antes de examinarmos com mais
detalhes os antncios dos sete anjos, devemos identificar o anjo separado — “outro anjo”’- que
aparece em sua companhia (8.3-5). E ele simplesmente outro anjo ou alguém especial? Sempre que
se usa a frase “outro anjo”, no Apocalipse, usa-se a palavra grega “allos-outro da mesma espécie”.
Muitos expositores acreditam que a expressao “outro anjo”, ocorre aqui, para indicar a presenca da
Trindade”. O texto em foco, designa um anjo sacerdote da corte celeste. Ele nao é identificado
graficamente, é outro elevado poder, um ministro, dotado de importante missao a ser cumprida.
Alguns eruditos o identificam como sendo o préprio Cristo encerrado oficialmente: a “Dispensacao

da Graca”.

1. Tendo um incensério. O leitor deve observar como o livro do Apocalipse se combina entre
si em cada detalhe; no capitulo 5.8, (que antecede a abertura dos selos) Joao descreve ter visto
“salvas de ouro cheias de incenso”; e no presente capitulo (8) que a semelhanca do capitulo 5,
antecede o toque das trombetas Jodo contempla novamente um incensario do ouro contendo
“incenso”. Observemos que, neste texto, as “oragdes” oferecidas diante do trono, sobre o altar
celeste, sao as “de todos os santos”, e ndao apenas dos martires, conforme se vé em Ap 6.9 e ss. O
texto assegura-nos o poder da oragao. Todas as oracoes ascendem a Deus, e os pedidos que devem
ser realizados por intermédio delas, se cumprirao. A providéncia divina garante isso. A oracao aqui,
e somente dos “santos”, pois Deus nao ouve a pecador (cf. jo 9.31).

4. “E o fumo do incenso subiu com as oracoes dos santos desde a mao do anjo até
diante de Deus”.

I. “...0 ...incenso subiu com as oracoes”. Passagens como (5.8 e 8.3), que relacionam
com nossas oracoes armazenadas, podem significar que as oragoes pelos queridos nao respondidas
poderao sé-lo entdao. Essa esperanca, entretanto,nao deve criar indiferenca pelos perdidos. No texto
em foco o incenso esta relacionado com as oracoes e vice-versa. Nas Escrituras, o incenso sempre
exibe o poder da expiacao de Cristo no holocausto da cruz, que atua diante de Deus... representa a
pessoa e a obra de Nosso Senhor, no calvério, acrescentando-se isso as oragoes de todos os santos,
tornando-se imediatamente eficazes nas narinas de Deus (cf. SI 141.2; Ef 5.2). “As oracbes
tornaram-se aceitaveis por terem sido oferecidas com incenso, sobre o altar. Todo o acesso aos céus
se da mediante a avenida do sacrificio. Quer se trate das oracoes dos fiéis os dos préprios martires,
igualmente, devem ser apresentadas ou oferecidas sobre o altar celeste, a fim de que ali possam ser
purificadas da Gltima mécula de egoismo, tornando-se aceitaveis a Deus. A fumaga ascendente diz
respeito as oragoes, designada a acompanhé-la e a torna-las mais aceitaveis”.

5. “E o anjo tomou o incensdrio, e o encheu do fogo do altar, e o lancou a terra; e
houve depois vozes, e trovées, e relampagos e terremotos”.

I. “...fogo do altar”. No Antigo Testamento sempre representava a imediata resposta de
Deus ao seu povo (1Rs 18.24; 1Cr 21.26), no presente texto, tem o mesmo sentido. E a resposta
das oracoes dos santos. A resposta vem na forma dos terriveis julgamentos das sete trombetas,
sempre o fogo estd em foco! O fogo se relaciona muito com um dos atributos da natureza de Deus,
que “é um fogo consumidor” (Hb 12.29). O texto em estudo também nos lembra a acao similar de
Moisés diante de Farad, quando tomou cinzas do forno e as espalhou na direcao do firmamento; e
quando desceram a terra simbolizaram a praga que estava prestes a cair a terra (Ex 9.8-10). As
cinzas quentes serviam de sinais dos julgamentos vindouros.tal como na visao paralela de Ez 10.2,
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quando o homem vestido de linho recebeu para ir entre as rodas, sob o querubim, para encher sua
mao com brasas tiradas dentre os querubins, espalhando-as sobre a cidade condenada, assim
também aqui, as brasas caem, mostrando os juizos Divinos estdao as portas. Os trovoes, e
relampagos e terremotos, que surgem quando as brasas sao lancadas sobre a terra, sao sinais de
adverténcias do julgamento de Deus que se aproxima.

6. “E os sete anjos, que tinha as sete trombetas, preparam-se para toca-las”.

I. “...preparam-se para tocd-las”. O presente versiculo, é uma introducao dos grandes e
terriveis acontecimentos que terdo lugar logo apds o versiculo seguinte. “As sete trombetas
significam um anuncio completo e total. Nao se deve confundir as trombetas misticas (ainda que
com sons reais) com as trombetas literais dos tempos do Antigo Testamento”. Podemos observar
que os juizos desta série de sete comegam no capitulo oitavo desse livro, e terdo sua consumacao
plena no capitulo décimo-sexto. O espaco de tempo que existe ente o “inicio” e a “consumacao”
destes juizos, sao apenas pequenos intervalos (ver 11.15 e 15.5).

O leitor deve observar que, ainda que as trombetas ndo seguem paralelamente com as tacas,
no que diz respeito ao tempo, contudo, o alvo a ser atingido é um s6. No comentério do versiculo
seguinte desta seccao mostraremos sistematicamente como as trombetas e tacas se harmonizam em
cada detalhe. Como os sete selos caem em dois grupos de quatro e de trés, assim as sete trombetas
se dividem; as primeiras quatro sendo reminiscéncias distintas das pragas egipcias na ocasiao do
éxodo (Ex 7.19 e ss; 9.22 e ss; 10.21 e ss).

As primeiras trombetas (em nimeros de quatro) pdoe em movimento a ruina que caira sobre os
objetos naturais. O mundo da natureza é diretamente usado por Deus para punir os homens. As
trés ultimas trombetas dizem respeito a vida humana, isto é, aos impios habitantes da terra.

1% trombeta

7. “E o primeiro anjo tocou a sua trombeta, e houve saraiva e fogo misturado com
sangue, e foram lancados na terra, que foi queimada na sua terca parte; queimou-se a
terca parte das drvores, e toda a erva verde foi queimada”.

(VER A CONSUMACAO DESTE FLAGELO EM APOCALIPSE 16.2 QUE DIZ: “E
foi o primeiro, e derramou a sua salva sobre TERRA...).

I. “...saraiva e fogo misturado com sangue”. Saraiva e fogo misturado com sangue
apresentam uma triplice combinacgéao horrorosa. Tal triplicidade expressa a manifestacao terrivel da
ira divina sobre a terra e seus habitantes. Essas trés substancias sdao (com excecdes variaveis)
sempre usadas por Deus no campo do castigo (Ex 9.22 e ss; Ez 38.22). Fara6 e seus suditos
sofreram na pele este terrivel castigo. Os homens que viverem no periodo sombrio da Grande
Tribulacao o sofrerao também. Os castigos aqui apresentados nao podem ser simbdlicos, mas reais!
Também nao podem ser encaixados como fatos histéricos. Mas, sim juizos preparativos para a
“Parousia de Cristo, quer dizer, devem estar no futuro. Devemos ter em mente que o Senhor Jesus
disse no inicio e no término desse livro, que “essas coisas” em breve hao de acontecer (cf. 1.19 e

22.6).

LXXVI



1. Observemos agora a posicao geografica de cada castigo, atingindo um “sé alvo”: no seu
“inicio” e “consumacao”:

(a) A terra. 8.7 e 16.2; (b) O mar. 8.8 e 16.3; (c) Os rios e as fontes das aguas. 8.10 e 16.4; (d)
O sol 8.12 e 16.8; (e) Escureceu-se o sol e o ar; veja o paralelismo: se fez tenebroso. 9.2 e 16.10; (f)
O grande rio Eufrates. 9.14 e 16.12; (g) Houve no céu grandes vozes, que diziam: veja o
paralelismo: E saiu grande voz do templo do céu, do trono, dizendo... (11.15 e 16.17). Apenas,
segundo depreendemos; na introducdo os juizos sao vistos de forma parcial enquanto que na
consumacao, sao vistos de forma universal ou total.

2% trombeta

8. “E o segundo anjo tocou a trombeta; e foi lancada no mar uma coisa como um
grande monte ardendo em fogo e tornou-se em sangue a terca parte do mar”.

(VER A CONSUMACAO DESTE FLAGELO EM APOCALIPSE 16.3, QUE DIZ: “E
o segundo anjo derramou a sua salva no mar, que se tornou em sangue...”).

I. “...uma coisa como um grande monte”. O que Joao viu lancado no mar no texto em
foco era mais parecido ao monte Sinai, quando ardia em fogo, ante a presenca espantosa do
Senhor, do que a um vulcao, que vomita fogo. “Hé grande controvérsia nesta interpretacao, porque
alguns a interpretam literalmente, dizendo que, pelo toque da segunda trombeta, é langado “um
torpedo” (uma coisa como...) ao mar, pela furia das guerras maritimas e também pela gula dos
homens famintos em matar desesperadamente os peixes, torna-se em “sangue a terca parte do
mar”. Outros o entendem simbolicamente: O grande monte ardendo em fogo, bem pode simbolizar
um reino. Certamente o antigo império romano, estd em foco nesta passagem” (comp. Is 2.2; Jr
51.25; Mq 4.1; Zc 4.7). Ele sera alvo especial da vinganga de Deus, e ficard ardendo entre as
nacoes como “...um monte de incéndio” (cf. Is 13.2; Jr 51.25; Ap 17.7).

1. Tornou-se em sangue a terca parte do mar. Chuva vermelha como sangue é um fenémeno
bem conhecido da ciéncia. Swette chama nossa atencao para uma ocorréncia parecida na Italia e
no sul da Europa, em 1901, “resultante” conforme se diz, que o ar estava repleto de areia fina
vinda do deserto de Saara. As erupgdes vulcanicas poderiam explicar parte desse fenémeno. Em Or
Sibyll. v. 377 ha uma alusao a certos fendmenos assim. Ao invés disso, tudo porém, pensamos que
esses acontecimentos sao “literais” e maiormente futuros. A transformacdo do mar em sangue
corresponde & praga que invadiu o rio Nilo (Ex 7.7-21). O mar aqui esta indelevelmente selado
com o sinal da morte. A grande montanha ardente em fogo sendo lancada ao mar denota que a
destruicao nao é causada por nada que esteja dentro das forcas humanas, mas provém diretamente
de Deus como uma adverténcia de juizo.

9. “E morreu a terca parte das criaturas que tinham vida no mar; e perdeu-se a
terca parte das naus”.

I. “...a terca parte das criaturas”. Os efeitos destrutivos causados pela grande montanha
em chama, nos faz lembrar quando o vulcao da ilha Santurim entrou em erupcao, e parecia uma
montanha flamejante. Os fugitivos contaram que viram rajadas de fogo destruindo a vegetacao, os
vapores sulfurosos matando os peixes do mar, e as aguas tornando-se vermelhas como sangue. No
texto em foco, os peixes literalmente estdo em foco, ou, entdo, ha aqui um simbolo da “vida”; tal
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como o mar simboliza as “nagdes”. Seja como for: “morreu um terco dos animais marinhos; e um
terco dos navios (ou as embarcagoes em geral) foi destruido, e todos que buscaram refiigio na agua,
por causa do fogo que assolava a terra (mediante o toque da primeira trombeta), foram apanhados
nas aguas sangrentas, cobertas de fogo, e morreram”. Mediante estes juizos; a vida sera destruida
em vasta escala, mediante guerras, mediante a violéncia indescritivel de homens contra homens. Os
peixes e as embarcagdes falam também da dependéncia do homem ao mar, durante a boa parcela
do seu bem-estar. A segunda trombeta afetarda ambas as coisas, literalmente, ou, mais
provavelmente ainda, de modo simbélico. Aquilo que é “vida”, seja como for, serd grandemente
prejudicado pelos estranhos poderes que invadirdao o mundo habitavel.

3% trombeta

10. “E o terceiro anjo tocou a sua trombeta, e caiu do céu uma grande estrela,
ardendo como uma tocha, e caiu sobre a terca parte dos rios, e sobre as fontes das
dguas”.

(VER A CONSUMACAO DESTE FLAGELO EM APOCALIPSE 16.4, QUE DIZ: “E
o terceiro anjo derramou a sua taca nos rios e nas fontes das dguas...”).

I. “...uma grande estrela”. A éarea geogréfica afetada pelo castigo da amargura é a terca
parte, sugerindo que “os passos de Deus desde a misericérdia para o juizo sdao sempre lentos,
relutantes e medidos”. Essa grande estrela que caiu do céu ardendo como uma tocha, ndo deve ser
interpretada como sendo a mesma do capitulo 9 deste livro. A que esta em foco, pode ser mesmo
“um meteoro” ou “um grande cometa”’, enquanto que a do capitulo 9 “compreende um chefe
distinto a quem competia difundir a luz espiritual”. Ela é o anjo do abismo. O juizo da terceira
trombeta, tal como no caso da primeira e da segunda, esta relacionado, pelos menos em Edéia, as
pragas do Egito; sendo aquelas apenas uma ameaca de Deus a Farad; essas porém, uma
consumacao dos juizos divinos contra os pecadores impenitentes da era escatolégica. Na expressao
de Sir Willam Ramsey: “Olhando-se para os ingredientes amargos diluidos na agua pela queda
desta grande estrela de absinto, maravilhamo-nos ndo de que muitos tenham morrido e, sim, de
que tenham sobrevivido”.

11. “E o nome da estrela era absinto, e a terca parte das dguas tornou-se em
absinto, e muitos himens morreram das dguas, porque se tornaram amargas”.

I. “...e 0o nome da estrela era absinto”. O texto em si leva a pensar que, a estrela em foco,
pode ser mesmo uma grande estrela formada de absinto. O nome de absinto é tirado de uma
planta, conhecida por Artemisia (losna ou alosna), cuja caracteristica é o amargor: “Vés que
converteis o juizo em alosna, e deitais por terra e justica” (Am 5.7): “...haveis vés tornado o juizo
em fel, e o fruto da justica em alosna?” (Am 6.12); “portanto assim diz o Senhor dos Exércitos,
Deus de Israel; Eis que darei de comer alosna a este povo e lhe darei a beber dgua de fel” (Jr 9.15).
Sao perguntas e respostas do Senhor nosso Deus. Estas declarac6es tém sentidos profundos para
uma geragao escatolégica. A terra deve colher os frutos amargos do pecado pois os suprimentos
essenciais sao contaminados por esta planta. O absinto é o arbusto de gosto mais amargo que se
conhece. Diversos tipos de absinto sdo encontrados no Oriente, na Siria e na Palestina. A
referéncia, neste ponto, provavelmente é a “Artemisia herba-alba”, ou a “Artemisia judaica 1”.
Todas as espécies tém um gosto amargo e forte, o que proporcionou ser essa planta usada
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metaforicamente para indicar o amargor a derrota, a tristeza, a calamidade, etc, por causa do
pecado.

49 trombeta

12. “E o quarto anjo tocou a sua trombeta, e foi ferida e terca parte do sol, e a
terca parte da lua, e a terca parte das estrelas; para que a terca parte deles se
escurecesse, e a terca parte do dia ndo brilhasse, e semelhantemente a noite”.

(VER A CONSUMACAO DESTE FLAGELO EM APOCALIPSE 16.8, QUE DIZ: “E
o quarto anjo derramou a sua taca sobre o sol...”).

I. “...foi ferida a terca parte do sol... da lua... das estrelas”. Esse juizo sera uma
avaliacao do juizo do sexto selo (ver Ap 6.12, 13), quando o sol entrou em eclipse total, e a lua
transformou-se em sangue e as estrelas cairam do céu. Agora, durante uma terca parte de cada dia,
as “luzes celestes” nao dao luz, mas parecerao normais durante o resto do tempo. No tempo da
quarta trombeta, os astrbnomos certamente ficarao tomados de grande pasmo. Ao estrugir do céu
uma voz estranha de trombeta, apagar-se-a a luz do sol! No oitavo salmo, a visdo desses prodigios
deixa os homens humilhados, levando-os a perceber a sua prépria insignificAncia. No livro do
Apocalipse, os luzeiros celestes sao envolvidos nesses juizos divinos contra os homens. Seja como
for, um ensinamento se destaca com clareza: O universo inteiro estd debaixo do controle do
governo divino. “No primeiro estagio deste castigo de Deus sobre os vasos da ira, o sol teve apenas
a sua luz reduzida em um terco”, porém na sua consumacao que tera seu ponto marcante na quarta
taca (ver Ap 16.8), o juizo serd executado em ordem crescente, e os homens, que, no toque da
trombeta, apenas foram envolvidos em densas trevas, agora serdo abrasados com “grandes
calores”. (Cf. v.9). O texto de Mateus 24.29, que é o “pequeno Apocalipse”, fala em distirbios nos
céus, no sol e na lua, que nao brilhardo, ao passo que as estrelas cairao. Vé-se, portanto, que essas
ocorréncias tremendas sdo comuns nas predi¢oes apocalipticas”.

13. “E olhei, e ouvi um anjo voar pelo meio do céu, dizendo com grande voz: ai! ai!
1) p g
dos que habitam sobre a terra! por causa das outras vozes das trombetas dos trés anjos
q p 1]
que hado de ainda tocar”.

I. “...um anjo voar”. No texto grego de (Nestlé-Marshall), em lugar de “um anjo” registra
“uma aguia”. Na versao atualizada lé-se também com o mesmo sentido: “Entéo vi, e ouvi uma
aguia que, voando pelo meio do céu, dizia em grande voz: Ai, ai ai dos que moram na terra...”.
Preferimos a primeira traducédo, pois “anjos” sdao mensageiros de Deus, e deles as vozes geralmente
ouvidas por Joao. Acresce, ainda, que esta é, também, a palavra registrada em dois manuscritos. Os
“ais” sao trés. O trés é o nimero divino. Os juizos da quinta, sexta e sétima trombetas serdo a
continuacao da maneira de Deus tratar com os homens, do que os homens muito necessitardo, pois
estardo quase absolutamente alienados dele. As trombetas sdo agora chamadas de “ais”, o que visa
indicar que sua natureza é temivel; mais do que no caso das trombetas anteriores, em que as quatro
passadas houve certa dose de misericérdia divina. Porém, o versiculo em foco, mostra que as
trombetas sdo agora trés “ais” repetidos pelo anjo. As trés pragas sao particularmente penosas e se
intitulam o primeiro, o segundo e o terceiro ais. Eles se dirigem aos habitantes da terra, isto é, o
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mundo nado cristdo, em direcao oposta ao caminho da cruz de Cristo. O anjo voara pelo
“meridiano”, isto é, pelo ponto mais alto do firmamento, o ponto onde se acha o sol ao meio dia.
Sua mensagem, portanto, sera clara, pois sera vista por todos, grandemente iluminada pelo sol do
meio-dia. Seu clamor sera universalmente ouvido.

Capitulo IX

5% trombeta

1. “E O QUINTO anjo tocou a sua trombeta, e vi uma estrela que do céu caiu na
terra; e foi-lhe dada a chave do poco do abismo”.

I. “...vi uma estrela que do céu caiu na terra”. Devemos observar que Joao nao
percebeu a queda da estrela; mas viu-a ja caida do céu. Uma chave lhe é dada; o anjo toma-a a usa
para abrir o “poco do abismo”.

1. Observemos que a descricao do juizo da quinta trombeta que é o primeiro “ai”, em sua
descricao, ocupa um espaco de onze versiculos, porquanto ha completa descricéo da invasao por
parte das hostes infernais, e aquilo que elas sdo. O espago extraordinariamente grande dado a essa
visdo, deve-se a tremenda modificacdo, para pior, que isso trard para a humanidade. O quadro
geral deste juizo divide-se em trés partes, a saber: (a) descricao geral, vs. 1 a 6; (b) descricao
especifica dos gafanhotos infernais, vs. 7 a 10; (c) descricao do “anjo do abismo”. O rei dos
gafanhotos, v. 11. O presente juizo neste capitulo, comeca com a queda de “uma estrela”. A
palavra “estrela” que freqiientemente, aparece nas Escrituras, ndao tem sentido uniforme, mas
versatil; pode significar um homem (cf. Gn 37.9 e Ap 1.20) ou um angelical, santo ou decaido,
dependendo do contexto. No presente texto porém, a “estrela” significa o préprio Satanas, que é o
“anjo do abismo”. (Ver v.11). No livro do profeta Isafas 14.12 ha uma passagem paralela a do texto
em foco: “Como caiste do céu, 6 estrela da manha, filha da alva!l Como foste langada por terra, tu
que debilitavas a nagbes!”. Os anjos da Biblia, especialmente na poesia, sdo chamados de “estrelas
(cf. J6 38, e Ap 12.4-9). Neste versiculo ela é, pois, um ser pensante, um anjo decaido, Satanéas o
opositor de Deus e dos homens.

2. “E abriu o poco do abismo, e subiu fumo do poco, como o fumo de uma grande
fornalha, e com o fumo do poco escureceu-se o sol e o ar”.

(VER A CONSUMACAO DESTE FLAGELO EM APOCALIPSE 16.10, QUE DIZ: “E
O QUINTO anjo derramou a sua taca sobre o trono da besta, e o seu reino se fez
tenebroso...”).

I. “...escureceu-se o sol e o ar”. Deve ser observado que, no primeiro estadgio ou
introducao deste juizo “escureceu-se o sol e o ar”. Na sua consumagao porém, conforme descrita no
capitulo 16.10, o reino da Besta “se fez tenebroso; e eles (seus studitos) mordiam as suas linguas de
dor”. Porém, tanto no inicio como na consumacado: o mundo habitavel foi mergulhado na
“escuridao”.
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1. O poco de abismo. Alguns estudiosos traduzem também por “fenda do abismo”, isto é,
porque grego “phear” tem esse sentido. O poco do abismo aqui referido, nao quer dizer apenas “o
abismo” (sentido comum), mas “o poco do abismo”, isto €, “o mais interior da cova” (cf. Ez 32.23),
ali pois, por expressa ordem de Deus, estao encarcerados os poderosos que zombaram de Deus na
“terra dos viventes”. Ezequiel diz que, sete nagoes desceram ali e que “seus sepulcros foram postos
no mais interior da cova” (cf. Ez 32.18, 21 e ss). Nas epistolas de Pedro e Judas, encontramos anjos
ali aprisionados (2 pd 2.4 e Jd v. 6). No contexto teoldgico, e biblico, esse é um lugar chamado de
“regiao tenebrosa e melancélica, onde se passa uma existéncia consciente, porém e inativa”; longe
de Deus (25m 22.6; Sl 9.17). “Ha uma traducao entre os escritos judaicos que diz: Originalmente, o
pogo do abismo era reputado como o lugar que abrigava “os espiritos em prisdo”; mas ali viveram
apenas como “sombras” a vaguearem ao redor”.

2. Hades. “O escondido”. A palavra encontra-se em Mt 11.23; 16.18; Lc 16.23; At 2.27, 31;
Ap 1.18; 6.8 e ss); é o equivalente de Sheol do Velho Testamento. O Dr. C. I. Scofield chama a
nossa atencao para dois pontos importantes: (a) “Antes da ascensao do Cristo, as Escrituras dao a
entender que Hades consistia de duas partes, os lugares dos salvos e dos perdidos, a primeira
chamada “Paraiso” e o “Seio de Abrado”, ambas as expressoes véem do Talmud dos judeus, mas
foram empregadas por Jesus e Paulo, em Lucas 16.22 e 23.43; 2Co 12.1-4, conscientes e eram
“consolados” (Lc 16.25). O ladrao crente havia de estar nesse mesmo dia com Cristo no “Paraiso”.
Os perdidos eram separados dos salvos por “um grande abismo” (lc 16.26). Um homem que
representa os perdidos do Hades, é o rico de Lucas (16.26). Ele era consciente, senhor de todas
suas faculdades, memoria, etc. e “em tormento”. (b) Hades “depois” da ascenséo de Cristo. No que
diz respeito aos nao salvos, a Escritura nao revela nenhuma mudanca no seu lugar ou estado. No
julgamento do Grande Trono Branco, Hades comparecera ali; sua missao sera, entregar os “mortos
que nele havia”. Serao julgados, e passarao ao “Lago de Fogo e de Enxofre” (Ap 20.13, 15). No
contexto de Lucas 16.23, o “Paraiso” é retratado como estando “acima” do Hades. Isso é
observado nas préprias palavras: “E no Hades (o rico), ERGUEU os olhos...”. Quanto ao “Paraiso”
houve uma mudanca. Paulo foi arrebatado ao terceiro céu... ao Paraiso (2Co 12.1-4). O Paraiso,
pois, agora esta imediata presenca de Deus, “debaixo do Altar”, em “frente do trono” (cf. Ap 6.9 e
7.9, 15). Entende-se que (Ef 4.8-10) indica a ocasiao da mudanca: “Subindo ao alto, levou cativo o
cativeiro”. Acrescenta-se imediatamente que Ele (Cristo) tinha primeiro “descido as partes mais
baixas da terra?”, isto é, a parte do Hades que era o Paraiso. As almas que foram mortas durante o
periodo sombrio da Grande Tribulacdo, sdo imediatamente colocadas debaixo do altar que
evidentemente, é parte do Paraiso (Lc 23.43; Ap 6.9 e ss). Durante o periodo atual os salvos que
morreram estdao “ausentes do corpo e presentes com o senhor:.

3. “E do fumo vieram gafanhotos sobre a terra; e foi-lhes dado poder, como o poder
que tém os escorpioes da terra”.

I. “...vieram gafanhotos”. Os terriveis gafanhotos mencionados nesta seccao nao sao os
pequenos animais, mas os anjos decaidos que, por expressa ordem de Deus estao aprisionados em
escuridao (cf. 2Pd 2.4 e Jd v.6). Sao seres espirituais do mundo tenebroso; mas nao sao deménios
(ver At 23.8), e que, durante este periodo de encarceramento, perderam o seu estado de
configuragao e, sao apresentados com um aspecto terrivel. No sexto versiculo da epistola de Judas,
vermos os anjos caidos ali aprisionados em cadeias eternas, na escuridao exterior, esperando pelo
julgamento do grande dia. Pode-se considerar que isso acontecerd quando da “Parousia”’, ou,
provavelmente, no fim do Milénio, quando for instaurado o julgamento do Grande Trono Branco
(cf. 2Tm 4.1; Ap 20.11 e ss). Na segunda epistola de Pedro, ha também mencéao de anjos presos
nas “cadeias da escuridao, ficando reservados para o juizo”. (cf. 2Pd 2.4). Seja como for, ali no
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‘poco do abismo” estdo os gafanhotos infernais devidamente equipados, com suas armas
destruidoras contra aqueles que viverem no “tempo do fim”.

4. “E foi-lhe dito que ndo fizessem dano a erva da terra, nem a verdura alguma,
nem a drvore alguma, mas somente aos homens que ndo tém na suas testas o sinal de
Deus”.

I. “...E foi-lhe dito que ndo fizessem dano a erva da terra”. Este versiculo tem seu
paralelo na passagem de Joel (2.3): “Diante dele (do exército de gafanhqto) um fogo consome, e
atras dele uma chama abrasa; a terra diante dele é como o jardim do Eden, mas atrds dele um
desolamento; sim, nada lhe escaparda”. No Antigo Testamento, a invasao de gafanhotos era uma
punicao terrivel de Deus (cf. Ex 10.12 e ss). Essa idéia teolégica de fundo o autor do Apocalipse a
desenvolve com riqueza de pormenores. Esses anjos rebeldes, como ja ficou definido acima, séao
vistos no presente texto, como sendo gafanhotos infernais. Eles nao formaram a nuvem, mas sairam
dela. No dizer de Charles: “Os gafanhotos (animais) foram a oitava praga do Egito. Mas estes sao
diferentes dos gafanhotos ordinarios da terra: terdo ferroes nas caudas, como se fossem escorpioes.
Com os ferrdes é que feriam, e ndo com a boca, como fazem os gafanhotos naturais; na realidade,
foram proibidos de tocar nas arvores ou em qualquer erva verde”.

1. Os gafanhotos naturais nao tém rei (cf. Pv 30.17), esses porém, tém “sobre si, rei, o anjo do
abismo” (v.11). Observemos ainda dois pontos focais nesta seccao: (a) O texto em foco, diz que, os
gafanhotos sao seres inteligentes, discernem, pois receberam ordem exclusivamente para nao tocar
“...a erva da terra, nem a verdura, alguma, nem a arvore alguma, mas somente aos homens que
nao tém nas suas testas o sinal de Deus”. O autor alude ao trecho de (Ap 7.1 e ss). Ali, os quatro
anjos guardibes das forcas da natureza, sdo proibidos de danificar as “verduras”, até que sejam
assinalados “os servos” de Deus. Aquele capitulo passa, entao, a descrever os 144.000: (b) “Assim
como Israel, no Egito, escapou das pragas que puniam aos seus vizinhos egipcios, assim também o
novo Israel (144.000) sera isolado dos ataques dos gafanhotos que emergirao do abismo”.

5. “E foi-lhes permitido, ndo que os matassem, mas que por cinco meses o0s
atormentassem; e o seu tormento era semelhante ao tormento do escorpido fere o
homem”.

I. “...cinco meses”. Esta expressao é repetida no versiculo dez do presente capitulo. E a
extensao normal da vida de um gafanhoto ordinério.

1. Focalizemos dois pontos importantes na presente seccéo: (a) as interpretacoes histéricas; (b)
os gafanhotos literais:

(aa) Algumas interpretacoes histéricas pensam que esse nimero simboliza um periodo muito
mais longo, pois cada dia seria igual a um més ou algum outro periodo de tempo. Em seguida
procuram encaixar o resultado em algum evento histérico, usualmente de carater militar, como o
ataque dos sarracenos, sob Maomé, ou como os ataques posteriores, que assaltaram o Egito, a
Palestina, a Siria, Constantinopla e outros lugares. Nesse caso, os “gafanhotos” seriam os préprios
“sarracenos”. Essa maneira de interpretar o texto, dificiimente se coaduna com a tese principal.
Sendo dias proféticos, assim um dia representava “um ano” (cf. Nm 34.14 e Ez 4.6), afiancando
que esse tempo esta envolvido entre 612 a 762 d.C.
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(bb) Os gafanhotos literais nascem na primavera e morrem no fim do verdo (de maio a
setembro); exatamente cinco meses. Durante esse tempo, ele se mostra ativo, e qualquer destruicao
por ele produzida, tem lugar cinco meses. A praga dos gafanhotos sobrenaturais durard também
“cinco meses”. Esse espaco de tempo, é mencionado nas Escrituras com um sentido especial; nele
Deus trouxe o dilivio “sobre o mundo dos impios”. Exatamente “cinco meses”: (de 17 do més
segundo; maio, ao dia 17 do sétimo més: setembro), prevaleceram as aguas na terra (cf. Gn 7.11 e
8.4). Exatamente “cinco meses”. As Escrituras sao proféticas e se combinam entre si em cada
detalhe! “Aqui notamos a preocupacdo de poupar a vida aos homens, conservando-lhes a
possibilidade de arrependimento, embora sob o aguilhdao da dor. Tiveram um prazo, porém, nao
buscaram a vida, mas inutilmente procuraram a morte”.

6. “E naqueles dias os homens buscardo a morte, e ndo a achardo; e desejardo
morrer, e a morte fugird deles”.

I. “...e a morte fugira deles”. O versiculo em foco, tem seu paralelo no livro do profeta Joel
(2.6): “Diante dele (do exército de gafanhotos) temerao os povos; todos os rostos sao como a
tisnadura da panela”. Os gafanhotos infernais receberam poder semelhante ao dos escorpides. Os
viajantes do Oriente Médio, onde os escorpides sao comuns, precavéem-se destas criaturas, que
muitas vezes sao encontradas debaixo de pedras soltas e em ruinas, pois suas ferroadas sao severas
e doridas quando perturbados. Esta arma de ataque é um instrumento de dor excruciante,
perturbacao mental e até mesmo a morte. No livro de J6 (3.21) encontramos homens amargurados
de animo procurando a morte: “...que esperam a morte, e ela nao vem: e cavam em procura dela
mais do que tesouros ocultos”. Esta é a unica passagem nas Escrituras em que a morte foge dos
homens, ao invés de o homem fugir da morte. Os homens da quinta trombeta se transformarao
num verdadeiro comando suicida, porém seus intentos serao frustrados, pois a morte estara presa
durante aqueles dias. O sofrimento dos homens chegara a uma intensidade tal, durante a Grande
Tribulacdo, que a humanidade em geral concordara que mais vale a pena morrer, o que sera uma
avaliacao pervertida da morte. Isso lembra-nos das palavras de Herédoto ao relatar o relatério de
artabano e Xerxes: “Nao ha nenhum homem, entre esta multidao ou noutro lugar, que seja tao feliz
que nunca tenha sentido o desejo — e ndo digo apenas uma vez, mas muitissimas vezes de estar
morto, e nao vivo. As calamidades nos sobrevém, as enfermidades nos assediam e desesperam,
fazendo com que a vida, embora tdo curta, pareca longa. Assim também a morte, mediante a
miséria da nossa vida, é o mais doce refigio de nossa raca”. O pecado leva o homem a esse

extremo; esse é o resultado da queda no pecado: eles vivem nele; e sua recompensa é a “morte”
(cf. Rm 6.23 e ss).

7. “E o parecer dos gafanhotos era semelhante ao de cavalos aparelhados para a
guerra; e sobre as suas cabecas havia umas como coroas semelhantes ao ouro; e os
seus rostos eram como rostos de homens”.

I. “...0 parecer dos gafanhotos’. Este versiculo e os trés que se seguem, sito é, (8, 9, 10)
descrevem nove pontos (ou caracteres) importantes na descricao geral dos temiveis gafanhotos:

1. (a) “Cavalo aparelhados para a guerra”. Sugestivamente, certas linguas, levadas pelo
aspecto da cabeca do gafanhoto, dao-lhe nome que sugere o cavalo (Cavalleta = italiano;
Heupferd ou cavalo de feno = alemao, etc.). A descricao dos “animais” é horripilante e hedionda;
Joao nada viu na terra que pudesse realmente identificar-se com essas criaturas vinda do mundo
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exterior. Teve de servir-se dos mais desconexos elementos comparativos para descrever-lhes a
monstruosa aparéncia. Eles sao vistos equipados; Isso indica que eles pertenciam a uma “Ordem de
Guerreiros” vindo do “poco do abismo”. O cavalo é rapida e forte, e produz a morte sem
misericérdia (cf. J6 39.19-25; Sl 33.17; 147.10). “Terrivel é o fogoso respirar das suas ventas” (J6
39.20). Sendo que, essas criaturas sao mais ainda em grau supremo!

(b) “Coroas semelhantes ao ouro”. Os gafanhotos descritos por Joao, trazem algo parecido
“como coroas”, em contraste com expressao em Apocalipse 4.4; 6.2; 12.1 e 14.14. Alguns
intérpretes observam que as cabecas dos animais terminam em forma de “Coroa”, como se fossem
de ouro. A passagem em foco, nos leva a pensar que, os gafanhotos pertenciam a uma “ordem
real” do “poco do abismo”, por cuja razdo “tinham si, rei”. O rei dos terrores! (J6 18.18 e Ap 9.11).
Sao seres animalescos de natureza bestial!

(c) “Seus rostos eram como rostos de homens”. No paralelismo de Joel 2.7, os temiveis
animais, andardo como se fossem homens: “Como valentes correrdo, como homens de guerra
subirdo os muros; e ird cada um nos seus caminhos e nao se desviarao da sua fileira”. Os rostos
semelhantes aos de homens dessas horas espirituais, sugerindo inteligéncia e capacidade humana,
dar-lhes-ao terror adicional. Alguns estudiosos aceitam isso literalmente, como se d& no caso dos
intérpretes histéricos. “Sao homens”, dizem eles, “como sarracenos”. Porém, para nés, essa forma
de interpretacao nao se harmoniza com aquilo que é depreendido do texto em foco. Segundo um
rabino; A expressao: “rostos como de homens”. Significa “uma face irada” (Pv 25.23) e dura de ser
encarada como a “pederneira” (Ez 3.9).

8. “E tinham cabelos como cabelos de mulheres, e os seus dentes eram como de
leoes™.

I. “...cabelos como de mulheres, etc”. O presente versiculo da seqiiéncia ao versiculo
anterior:

1. (d) “Tinham cabelos como de mulheres”. Entre os comentaristas sao seguidas varias
interpretacoes sobre a presente expressao: (a) porque as antenas dos gafanhotos sugerem isso,
conforme pensam alguns intérpretes, como diz um provérbio arabe: “o gafanhoto tem cabeca de
cavalo, peito de ledo, pés de camelo, corpo de serpente e antenas como cabelos de mulheres”.
Algumas tradugdes trazem: “cabelos longos como de uma moga”. Seja como for, neles havia algo
feminino. (b) Ou entdo, conforme poderiamos esperar, os “sarracenos’” usavam os cabelos
compridos, segundo dizem os intérpretes histéricos e em muita das vezes foram confundidos por
alguém como se fossem mulheres. (c) Eram monstros cabeludos como sao descritos por Isaias
13.21: “...e os satiros pularao ali”. Isto é, “sa’ir” — Lv 17.7; 2Cr 11.15. O termo significa “cabeludo”
e aponta para o deménio como sendo um satiro: demédnio feminino da noite, etc. (d) Para outros
(talvez a forma predominante) “Eram seres destituidos dos elevados padroes morais como bem
pode ser contemplado numa figura de retérica: “...rapazes escandalosos”, cf. 2Rs 22.47 e 1Co 11 .4,

7, 14.

(e) “Seus dentes eram como de lebes”. Esta figura é emprestada de Joel (1.6 e ss), onde uma
nacao hostil é comparada a ameaca de uma praga de gafanhotos, que, destruiria toda verdura do
campo: “...0s seus dentes sao dentes de ledo, e tém queixadas de um ledo velho”. Na simbologia
profética, isso significa “sua terrivel capacidade de destruicdo, sua voracidade incessante e brutal”.
A implicacao desta figura é que os terriveis gafanhotos nascidos da fumaca, serdo cruéis, selvagens
e implacédveis no tormento que causarao aos homens sem Deus.
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9. “E tinham couraca como couracas de ferro; e o ruido das suas asas era como o
ruido de carros, quando muitos cavalos correm ao combate”.

I. “...couracas como couracas de ferro, etc”. Temos aqui a sexta e a sétima descrigdes
dos gafanhotos. As suas ‘couracas” e o “ruido temivel de suas asas”:

1. (f) “Couracas como couracas de ferro”. Os temiveis animais tinham por assim dizer,
couracas de ferro. Essas agentes infernais de torturas sao imunes a qualquer destruicdao pessoal. No
presente versiculo, vemos o corpo escamoso dos gafanhotos comparado a uma couraca. O General
filistino, Golias, trazia também em volta de si uma couraca “escameada” (1Sm 17.5). Aquele
poderoso gigante era o maior homem do mundo. Ele, foi sem davida, um agente direto de Satanés
como também, esses serao, porém, em grau supremo.

(g) “O ruido das suas asas”. Observemos aqui a seqiiéncia do paralelismo tirado de Joel 2.5:
“como o estrondo de carros sobre os cumes dos montes irdo eles saltando; como ruido da chama
de fogo que consome a pragana, como um povo poderoso, ordenado para o combate”. O Dr.
Robertson (in loc) declara o que segue: “O quadro grafico do avanco de exames de gafanhotos
infernais e a total incapacidade de resistir a eles, é dado aqui, como o “som de carros”, de muitos
cavalos que avancam para a guerra”. O tinido e o clangor das rodas dos carros e o sacolejar dos
cavalos, sdo aqui personificados (cf. J1 2.4).

10. “E tinham caudas semelhantes as dos escorpioes, e aguilh6ées nas suas caudas;
e o seu poder era para danificar os homens por cinco meses”.

I. “...tinham caudas... e aguilhées”. Encontramos aqui a oitava e nona caracteristicas dos
gafanhotos. Nesta seccao, o autor sagrado retorna as idéias gerais segundo se descrevem dos
versiculos trés e cinco deste capitulo:

1. (h) “Caudas semelhantes as dos escorpioes”. O texto em foco, nos faz lembrar
de uma curiosidade interessante: “...Ha uma espécie de gafanhotos, do nome cientifico
“Acridium Lineola”, comumente vendidos nos mercados de Bagda (Capital do Iraque),
como alimento, que tem ferroes nas caudas”. Sendo porem, que aqueles, sdo
ordindrios; esses, porém infernais. Os naturalistas dizem-nos que o escorpido sacode a
cauda constantemente a fim de atacar, e que o tormento causado por suas picadas é
muito severo. Tudo isso, e mais ainda, serd encontrado em grau supremo nos
horripilantes animais contemplados por Jodo.

(i) “Aguilhoes nas suas caudas”. Na declaracao de Jesus a Paulo no caminho de Damasco (At
9.5), o “aguilhbes” representa uma forca irresistivel. A presente expressao proverbial, era também
encontrada em diversos autores de diferentes culturas, sob uma ou outra forma. Tem sido
encontrada nos escritos dos poetas gregos e até helenistas. Ela era tomada no sentido de
representar uma forca espiritual, uma forca do mal; que sé pode ser resistida por uma superior — O
Espirito de Deus (cf. Lc 10.19). Num cémputo geral na apreciacao de Jodo sobre esses seres,
observemos o que segue: (a) Sdo gafanhotos, mas tém a malicia de escorpides. (b) Avangam como
soldados montados para a batalha. (c) Usam coroas. (d) Tém a semelhanca de homens em seu
rosto. (e) Ha algo de feminino em sua aparéncia. (f) Em sua voracidade sao quais ledes.

11. “E tinham sobre si rei, o anjo do abismo; em hebraico era o seu nome Abadom,
e em grego Apoliom”.
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I. “...0 anjo do abismo”. O anjo do texto em foco é o préprio Satanés; ele é mencionado
em sete livros do Antigo Testamento e em dezenove do Novo. Tem cerca de vinte e cinco nomes
nas Escrituras: sua identidade é falsa. Ele é realmente chamado na poesia de “Rei dos Terrores” (J6
18.14); no presente versiculo, ele se apresenta novamente como sendo um “rei”. Nesta visao dos
gafanhotos infernais, ele é chamado por dois nomes:

1. (a) Abadom; (b) Apoliom: em ambas as linguas quer dizer “destruidor”. (aa) ABADOM.
Abadom, é um termo hebraico que significa “destruicdo” ou “ruina”, conforme se vé em J6 31.12.
Algumas vezes é usado como equivalente da “morte”. A palavra é também usada para o lugar da
destruicao, sinénimo de Sheol ou mundo invisivel dos mortos em (J6 26.6; 28.22; Pv 15.11 e
27.20), e é usada para o préprio mundo dos mortos (em J6 31.12; SI 88.11). Joado traduz a palavra
para o grego nao para o termo equivalente, apoleia, “destruicao”, mas por um participio, apollyin,
que significa “o destruidor”. (bb) APOLION. Apoliom, esse termo grego é cognato do Apollumi,
verbo que significa “destruicao”, e sua traducao em portugués acompanhou o sentido original de
“destruicao”. Seja como for, é essa a missao sombria do “anjo do abismo”: “Matar e destruir”. Ele é
chamado de “o destruidor” porque do ponto de vista divino de observacao é o que ele é! (cf. Jo

10.10).

12. “Passado é ja um ai; eis que depois disso ainda dois ais”.

I. “...Ais”. O profeta Ezequiel, profeta do cativeiro, fala em seu livro de “...lamentacées, e
suspiros e ais” (cf. Ez 2.10). O primeiro “ai” é a quinta trombeta. O trecho de Ap 9.1-11 ocupa-se
com a descricao desse primeiro “ai”’. O segundo “ai” é o juizo da sexta trombeta, descrito em Ap
9.13-21 e o terceiro “ai” é o juizo da sétima trombeta, descrita em Ap 11.15-19. Durante o periodo
da Grande Tribulacdo, os juizos de Deus ir-se-ao tornando progressivamente mais severos,
procurando levar os homens ao arrependimento. Porém, os homens terao mergulhado nas densas
trevas do mal. Por conseguinte, o curso inteiro das mais tremendas punicoes tera de sobrevir contra
eles, até a plenitude dos tempos (o Milénio) que vird com o “refrigério” de Deus (At 3.19-21.
Finalmente, isso trard uma “nova era”, o Milénio, como é anunciado no terceiro “ai” desta seccao
(11.15), porquanto purificara a terra, possibilitando a ocorréncia da “Parousia” ou segundo advento
de Cristo. Porquanto, os juizos divinos sempre tém um propésito disciplinador e restaurador, e nao
meramente vingativo.

6% trombeta

13. “E tocou o sexto anjo a sua trombeta, e ouvi uma voz que vinha das quatro
pontas do altar de ouro, que estava diante de Deus”.

I. “...do altar de ouro”. A sexta trombeta do texto em foco, é, pela ordem, o segundo “ai”
desta série de trés (ver 8.13 e 9.12). A poderosa voz para execucao do mesmo, partiu do “Altar de
ouro” que esta diante de Deus. Joao nao identificou a voz que falou, mas certamente foi a voz de
Deus. “Os judeus supunham que o “Templo de Jerusalém” (ou, originalmente, a tenda armada no
deserto) era apenas uma “cépia” de um “Templo Celeste”. Portanto, criam que as seccoes e itens
do templo terreno tinham paralelos nos céus” (cf. Hb 8.5 e 9.23). Assim, temos também aqui o
“altar” (havia o altar do holocausto e o altar do incenso no tabernaculo terrestre; o primeiro fora do
lugar Santo, e sequndo nao muito distante do Véu diante do Santo dos Santos). Mui provavelmente
havia apenas um, feito de “ouro” (tal como de “ouro” era o altar do incenso). Neste altar, ou
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altares, havia pontas ou “chifres” como é mencionado na passagem em foco. O sangue dos
sacrificios era ali passado, conforme se vé em Ex 29.12 e Lv 7.18. Quando alguém, era perseguido,
se agarrava a esses chifres — aqui traduzidos por “angulos” — dava a entender que fugia, ja que
aquele era um lugar ou local de reftgio (cf. 1Rs 2.28). Neste livro, também, o altar é considerado
como um lugar de refagio (cf. 6.9 e 7.15).

14. “A qual dizia ao sexto anjo, que tinha a trombeta: Solta os quatro anjos, que
presos juntos ao grande rio Eufrates”.

(VER A CONSUMA(;AO DESTE FLAGELO EM APOCALIPSE 16.12, QUE DIZ: “E
o sexto anjo derramou a sua taca sobre o grande rio Eufrates...”).

I. ..o rio Eufrates”. Esse rio é mencionado por 21 vezes nas Escrituras. E chamado de
“grande rio” por cinco vezes. Era a fronteira oriental, tal como o mar Mediterrdneo era as fronteira
ocidental da heranga de Deus, Israel. A partir de sua boca, podia ser navegado por pequenas
embarcagoes por cerca de 1.900 quilébmetros. Formava as fronteiras de Israel ao norte (cf. Gn
15.18; Dt 1.7 e Js 1.4). Assim o rio Eufrates servia de defesa natural a nagao eleita contra o exército
vindo do norte, especialmente da Assiria. Era conhecido dos antigos povos como “grande rio”, por
ser o maior que se conhecia na area da Palestina. Em Ap 16.12 (o juizo da sexta taca), o rio
Eufrates secara, permitindo que os exércitos chineses? (reis do Oriente) e seus satélites invadam a
Terra Santa com 200.000.000 de cavaleiros, dando lugar a grande batalha do Armagedom.

15. “E foram soltos os quatro anjos, que estavam preparados para a hora, e dia, e
més, e ano, a fim de matarem a terca parte dos homens”.

I. “...hora, e dia, e més, e ano”. Os intérpretes historicos procuram encaixar a frase: “hora,
e dia, e més, e ano” como ja tendo se cumprido na seqiiéncia do tempo. “Portanto, uma hora
seriam quinze dias, um dia seria um ano (cf. Nm 34.14 e Ez 4.6), e um més seriam trinta anos,
enquanto que um ano, composto de 365 dias e mais um quarto, ou seja, noventa e um dias,
porquanto o nao secular, na realidade, consiste de 365 dias e Y. Isso daria o grande total de 390
anos e 106 dias. Tais intérpretes, em seguida, tentam encontrar essa extensao de tempo na Histéria,
e pensam encontra-lo entre 1057 a 1453 d.C., ou seja, o tempo quando comecou o império turco,
até ao ano em que Constantinopla foi tomada por eles, o que po6s fim ao império romano do
oriente”. Nés aceitamos que os ultimos dias sao os nossos dias. Isso expde as razbes para a
interpretacao “futuristicas” de Apocalipse; essa grande profecia, aqui contida, teré lugar no periodo
sombrio da Grande Tribulacao. A “hora”, e “dia”, e “més”, e “ano” do presente texto marcarao
exatamente uma contagem regressiva para a grande batalha do Armagedom (cf. 14.15, 17), etc.

16. “E o numero dos exércitos dos cavaleiros era de duzentos milhées; e ouvi o
numero deles”.

I. “...duzentos milhées”. O vasto exército referido nesta visao, é imenso! Torna impossiveis
as interpretacoes histéricas. Nem mesmo o total combinado de todos os exércitos turcos, através
dos séculos, atingiu “duzentos milhées”. Duzentos milhdes de cavaleiros, naqueles dias,
ultrapassava qualquer possibilidade de um exército na terra; foi impossivel Joao conta-los, ele
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“ouviu o nimero deles”. Cremos que essa visdo de duzentos milhdes de cavaleiros tenha um
carater prospectivo e aponta diretamente para o tempo do fim; sabemos ser isso hoje possivel.

1. Baseados em Ap 16.12, cremos que a China e seus satélites sao o principio de formacao
dessa grande profecia. Para o vidente Joao, totalmente atonito ante o nimero imenso dos
cavaleiros, faz uma pausa para falar diretamente a esse respeito. Literalmente, o grego diz: “dois dez
mil de dez mil”, isto é, duzentos milhdes. No presente texto, ndao é mencionado um exército de
carros, mas de cavalos — cavalaria. Os quatro anjos prisioneiros a pouco assumem o comando
invisivel desse poderoso exército sombrio (9.14). Orientando-o tomar direcdo a Terra Santa,
concentrando-se, logo a seguir, na grande planicie que se estende do Jordao ao Mediterraneo.

17. “E assim vi os cavalos nesta visdo; e os que sobre eles cavalgavam tinham
couracas de fogo, e de jacinto, e de enxofre; e as cabecas dos cavalos eram como
cabeca de leées; e de suas bocas saia fogo e fumo e enxofre”.

I. “...fogo e fumo e enxofre”. Trés substancias nocivas (quando nao controladas) a as’de
humana. Esta trilice representacédo encontra-se também nas couracas dos cavaleiros. Isso exprime
toda a incompreensibilidade das forcas do mal: nimero espantoso (200.000.000), aspecto infernal
e inumeréavel, estranha interioridade inconcebivel, proveniente de suas bocas e letal para um terco
da humanidade. A linguagem usada nos versiculos (16 a 18) do presente capitulo, faz mencgao de
exército da cavalaria (v.16), de couraga (v.18), de fogo, fumaca e enxofre como meios mortiferos,
faz pensar em uma guerra moderna, embora sem participacao atébmica. Nas paginas da Biblia, o
cavalo aparece como animal de guerra, exceto Is 28.28. Os cavalos aqui descritos ainda sao mais
terriveis, porquanto possuem a natureza do ledo. Outrossim, ha cavaleiros de horrenda malignidade
que os montam. Quem sao eles? Cavalos ordinarios? ou armas modernas de artilharia?

1. A maior parte dos comentaristas se dividem na questao. Para alguns sao cavalos literais;
para outros, porém, sao armas modernas de artilharia e, ainda outros opinam que sdo cavalos
sobrenaturais. Observemos trés pontos importantes sobre isso:

(a) Lendo as seguintes passagens (Pv 21.31; Zc 14.15; Ap 9.15; 9.14; 14.20; 19.18), leva-nos
a pensar que sao cavalos literais:

(b) Lendo passagens como (2Rs 2.11; 6.17; Ap 19.11, 14) e fazendo um paralelismo do
significado do pensamento, leva-nos pensar que sao cavalos sobrenaturais:

(c) Lendo passagens como (Ap 9.17-19; 16.13-14), leva-nos a pensar que nao sao cavalos
literais e nem sobrenaturais e sim, armas modernas de guerra. Cremos que o Apéstolo Joao em sua
visao futuristica, faz mencao, exatamente, as armas mais modernas usadas em seus dias: o cavalo
que, na simbologia profética das Escrituras, represente para nés, as possiveis armas modernas da
atualidade. Mas nao é de admirar que, o Anticristo usara todos os meios concebiveis de seus dias e,
mesmo que usando, suas armas modernas, possa contar, sequndo se pensa, com um exército
moderno de cavalaria para possiveis eventualidades (cf. 2Ts 2.9).

18. “Por estas trés pregas foi morta a terca parte dos homens, isto é, pelo fogo,
pelo fumo, e pelo enxofre, que saia das suas bocas”.

I. “...que saia das suas bocas”. Segundo o Dr. Russell Norman Champrin, Ph, D, este
versiculo é uma descricao, em forma composta, dos elementos que ja vimos mencionados. Esses
trés elementos, o fogo, a fumaca e o enxofre, aparecem todos no versiculo anterior. O fato de que
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os homens serdao mortos mediante esses elementos é antecipado no décimo quinto versiculo desta
seccao, como também a porcentagem dos que serao mortos, a saber, um terco da humanidade.
Voltemos aquilo que fora dito no versiculo anterior; que tudo nos faz pensar em armas modernas.
“Em nossos dias sabem que, os poderes do norte (Russia), e os poderes do leste (China), estao
preparando suas armas mortais para uma possivel investida. O material mais usado na fabricagéao
destas armas sao aquelas ja previsto pelas profecias: INFLMAVEL (cf. Ez. 39.9-10). Uma
descobertas holandeses, poem em foco a infalibilidade das profecias”. “Um material chamado
“lingnostone” de invencao holandesa, esta sendo usado pelo o BLOCO COMUNISTA DO NORTE
E DO LESTE na fabricacdo de suas armas destruidoras. Esta substancia é inflamavel como
nenhuma outra”. Os computadores ja devem ter dado o sinal de “avangar” (para o uso das tais
armas), 0 que nao acontecera ainda apenas porque estdao calculando as melhores maneiras de se
fazer o ataque. Por isso, os cientistas atébmicos estao dizendo que a hora histérica é dez para “meia
noite”. Recentemente, porém, avancaram o relégio fatal para sete para a “meia noite”. Todas essas
armas mortais, sao, verdadeiras pragas que apontam para o tempo do fim.

19. “Porque o poder dos cavalos estd na sua boca e nas suas caudas. Porquanto as
suas caudas sao semelhantes a serpentes, e tém cabecas, e com elas danificam”.

I. “...0 poder dos cavalos estd na sua boca e nas suas caudas”. O numero dos
exércitos da cavalaria é surpreendente. E de “vinte mil vezes dez milhares”, ou duzentos milhées. O
aspecto dos cavaleiros é aterrador. Atencao, no entanto, nao se fixa tanto nos cavaleiros como nos
cavalos. “Na mente dos judeus os cavalos trazem comumente uma idéia de terror”.

1. A visao vista por Jodao sobre estes “cavalos” compreende também os “cavaleiros”. Os
cavaleiros parecem ser de pouca monta (importancia) em relacao aos cavalos, que causam maior
terror; eles apavoram e destroem. A atribuicdo de caudas, como de serpentes, aqueles cavalos que
sopravam fogo, os torna tremendamente grotescos. Podemos observar que nos versiculos
anteriores, “...os cavaleiros tém couraca de vermelho fogoso, azul fumegante e amarelo sulftrico...”.
Sao verdadeiras couracas que inspiram “cisma” e “extremo terror”. “Os adversérios virao velozes
como cavaleiros, fortes como ledes, venenosos como as serpentes, a soprarem elementos que
cegam e queimam com poder mortal. Temos aqui, portanto, forca mortais, letais, poderosas,
maliciosas e incansaveis, enviadas contra a humanidade, por causa de seus pecados e de seu
mundanismo”.

2. “Jodo vé agora todos os horrores da guerra. Em seus dias a cavalaria era uma forca das
mais terriveis, e ele vé esta em primeiro lugar. Mas enquanto olha, toma consciéncia de que estes
nao sao “cavalos comuns” mas monstros estranhos que destroem com a fumaca que lhes sai da
boca, e de outras bocas na “ponta das caudas” como as de serpentes. Nao ha davida de que oi
permitido a Joao ver os instrumentos destruidores na forma de artilharia”. Mas tudo controlado, por
poderes do mundo exterior.

20. “E os outros homens, que ndo foram mortos por estas pragas, ndo se
arrependeram das obras de suas maos, para ndo adorarem os demonios, e os idolos de
ouro, e de prata, e de pedra, e de madeira, que nem podem ver, nem ouvir, nem andar”.

I. “...adorarem os demoénios, e os idolos”. O versiculo em foco apresenta-nos dois pontos
distintos: demonios e idolos:
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1. (a) Demoénios. Sao seres espirituais do mundo tenebroso, assim chamados, em virtude de
suas disposi¢oes hostis, opondo-se contra Deus e contra os homens. O Senhor Jesus, em seu
imortal ensino, falou da existéncia deles. Os profetas do Antigo Testamento, e os escritores do
Novo, comprovam a mesma realidade (cf. Lv 17.7; Sl 106.37; Mt 4.22; 8.16, 18, 33; 12.22; Mc
1.32; 5.15, 16, 18; Lc 6.18; 9.39; At 8.7; 16.16; 1Co 10.20; Tg 2.19; Ap 16.14). Entre os gregos
tinha varios significados a palavra “demoénios”; as vezes era considerado um deus, ou uma
divindade no sentido geral; O génio ou a fortuna; A alma de alguém que pertenceu a idade de
ouro; E que se transformou em divindade tutelar. Um deus de categoria inferior. As Escrituras
sempre focalizam os demoénios, como seres imundos, violentos e maliciosos.

(b) fdolos. Paulo diz que “o idolo nada é no mundo” (1Co 8.4). Mas, em razao de ser cego,
surdo e paralitico. Torna, como arma de Satanas, o homem cego, surdo, apéatico. O texto em foco,
tem seu fundo histérico no Salmo 115, onde lemos: “Os idolos deles (dos pagaos) sao prata e ouro,
obra das maos dos homens. Tém boca mas nao falam; tém olhos, mas nao véem; Tém ouvidos,
mas nao ouvem; nariz ttm, mas nao cheiram. Tém maos nao apalpam, tém pés, mas nao
andam...” (vs. 4 a 7). Tememos o sabio conselho deste mesmo autor do Apocalipse: “Filhinhos,
guardai-vos dos idolos”. Amém.

21. “E ndo se arrependeram dos seus homicidios, nem das suas feiticarias, nem da
sua prostituicdo, nem das suas ladroices”.

I. “...ndo se arrependeram”. Por incrivel que pareca, o restante dos homens (isto é, que
escaparam do segundo “ai”’) nao se arrependeram dos seus pecados: homicidios, feiticarias,
prostituicoes e ladroices. Eles nao reconheceram o fulminante castigo e correcao como tendo vindo
da parte de Deus; as praga deixam de produzir um efeito salutar no mundo que se opde a Deus.
Farad, monarca egipcio, endureceu-se contra Deus, dez vezes (cf. E)f 7.13, 14, 22; 8.15, 19, 32;
9.7, 34, 35; 13.15) e dez vezes lemos que Deus o endureceu (cf. Ex 4.22; 7.3; 9.12; 10.1, 27;
11.10; 14.4, 8.17). Theodorett assim explica o caso: “O sol pelo seu calor torna a cena mole e o
barro duro, endurecendo um e amolecendo o outro, produzindo pela mesma acao resultados
contrarios. Assim a longanimidade de Deus faz bem a alguns e mal a outros. Alguns sdo amolecidos
e outros endurecidos”.

1. E observado que a lista de vicios tem continuacio aqui. Todos esses vicios se originam na
idolatria paga, conforme é sugerido no versiculo anterior. A “idolatria” serd aumentada em sua
intensidade até aos “ultimos dias” e ao surgir em cena o Anticristo, o homem do pecado, sera
revivida a “idolatria” da pior modalidade. Por meio do Anticristo, o proprio Satanas serd adorado.
Os homens com orgulho nos coracoes, adorarao ainda a Besta e o falso profeta de sua corte (cf.
13.4, 8, 12, 15; 19.20).

Capitulo X

1. “E VI outro anjo forte, que descia do céu, vestido de uma nuvem; e por cima da
sua cabeca estava no arco celeste, e o seu rosto era como o sol, e os seus pés como
colunas de fogo”.
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I. “...vi outro anjo”. A comecar por Ap 4.1, o autor sagrado passou a escrever e a falar
como se estivesse no céu, contemplando os acontecimentos como se estivesse ali. Agora ele se acha
de volta a terra, porquanto viu o “anjo forte, que descia do céu”. O leitor deve observar que, entre
a sexta e a sétima trombetas temos um paréntese impressionante na seccao tépica, na qual Joao
viu: o anjo forte, o livrinho, uma cana semelhante a uma vara, as duas testemunhas e o terremoto.
Observando que os paralelos literarios tém tais descricbes acerca ou de Deus ou do Filho do
Homem, muitos créem que somente Cristo pode estar em foco nesta visao. Outros eruditos opinam
porém, que a pessoa desta visao nao seja o Cristo. O anjo forte é visto em plena “tribulacao” e nao
ha qualquer evidéncia (segundo eles) de que Cristo descerd a “terra” nesse periodo. Verdade € que,
a palavra “outro anjo” — que aparece nas seguintes passagens (7.2; 8.3-5; 10.1; 14.15, 17; 18.1). E
ele simplesmente outro anjo ou é alguém especial? Sempre que se usa a frase “outro anjo”, no
Apocalipse, especialmente nas passagens citadas, usa-se a palavra grega allos — outro da mesma
espécie. Muitos expositores acreditam que a expresséao, implica a presenca de Cristo ou de Deus em
forma Angélica. Para nés este anjo é o Senhor. Antes da abertura de sétimo selo, Ele aparece na
sua dignidade sacerdotal (8.3) agora, antes do toque da sétima trombeta, aparece da mesma forma,
como “anjo forte”.

1. Vestido de uma nuvem. “Observe o aspecto deste personagem augusto. A claridade do sol
brilha em suas feicoes, e toda a ira do fogo queima em seus pés. Veja o seu vestido! Sua veste é
composta de nuvens, e a cortina do céu flutua sobre seus ombros. O arco-iris serve-lhe de diadema,
e o que circunda o céu num circulo glorioso é ornamento de sua cabeca. Contemple sua altitude!
Um pé esta sobre o oceano e o outro descansa sobre a terra. A terra larga e extensa e o mundo das
aguas sevem de pedestais destas colunas poderosas. Considere sua acao!...”.

2. O arco celeste. A luz que rebrilhava de seu ser formava um “arco-iris”. Ja tivemos ocasiao
focalizar sobre o simbolo do “arco-iris” em notas expositivas em Ap 4.3. Supomos que isso continua
a simbolizar a “esperanca”, tal como o arco-iris, quando do término do dilivio, indicou o fim do
castigo universal por meio da agua. Essa descricao do arco-iris segue a regra que quando Cristo é
mencionado, alguma frase especial sempre estd em foco. Aqui, entretanto, é acrescentado o arco-
iris, que ¢é o sinal do propésito divino de redimir e nédo de destruir o mundo e a raca humana.

3. O seu rosto era como o sol. Assim também, estd declarado em Ap 1.16; ali é dito que a
“fisionomia” de Cristo era brilhante “...como o sol, quando na sua forca resplandece”. O Dr. R. N.
Champrin, Ph, D. diz que isso significa: “poder, majestade e gléria sdo assim simbolizados. O sol
também é o doador da vida, mediante sua luz e calor. Cristo é a “luz do mundo”; e também
comparado ao “sol da justica” (Ml 4.2)”.

4. Seus pés como colunas de fogo. A expressao “pés como colunas de fogo” foi tirada do texto
grego de (Nestlé-Marshaall). Poucas versdes registram” pernas como colunas de fogo”. Tendo em
vista, provavelmente, o aspecto, o aspecto de “colunas’”. De qualquer forma, as idéias se
completam no conjunto: perna e pé. O autor sagrado tem em mente a firmeza de Cristo ao aludir
seus pés ou pernas como colunas. Os trechos de Ez 1.7 e Dn 12.7; sao paralelos da passagem em
foco. Em Ap 1.15, Cristo é descrito como quem tem “pés como latdao reluzente”, e quase
exatamente o mesmo sentido esta contido aqui.

2. “E tinha na sua madao um livrinho, e poés o seu pé direito sobre o mar, e o
esquerdo sobre a terra”.

I. “...um livrinho aberto”. Tal como diz em Ap 5.1, 7. A mao do anjo na qual estava o
livrinho, provavelmente, era a “direita” conforme se depreende de Dn 12.7 e o contexto do quinto
versiculo desta secgédo. Devemos observar que os livros que trazem mensagens no apocalipse sao
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primeiramente vistos na mao de Deus Pai (5.1); depois passam para a méao de Cristo (5.7); depois,
para a mao de um anjo (cf. 1.1 e 22.16); e finalmente, para a mao de Joao (10.10).

1. P6s o seu pé direito sobre o mar, e o esquerdo sobre a terra. “O pé direito de Cristo esta
sobre o mar, e o esquerdo sobre a terra (10.2). Nesta figura audaz e gréfica que Joao nos da do
anjo forte, ele é apresentado como uma figura colossal com um pé na terra e o outro no mar. Como
Senhor da criagéo, ele domina a cena por completo”. Trés vezes o anjo forte é retratado como
estando de pé sobre o mar e a terra (10.2, 5, 8), e esta repeticao denota a énfase divina. A Besta
que tinha dois chifres se levantard da terra (13.11 e ss): a Besta com sete cabegas e dez chifres se
levantard do mar (13.1e ss). Isso significa apenas poder parcial, em contraste com a pessoa de
Cristo, pois sua mao divina alcanca todos os limites do universo (cf. Mt 28.18). Seus pés sobre o
mar e terra, significa dominio total de toda regiao (Dt 11.24; Js 1.3; Sl 8.6). Ele é Senhor do mar e
da terra; é capaz de por-se de pé sobre uma vasta area; a mensagem que Ele traz alcangara toda a
humanidade. Nada haverd de provincial ou localidade nesta mensagem que nao seja atingida. O
imenso dominio desse anjo aumenta com a descricao de sua “majestade” e “poder”.

3. “E clamou com grande voz, como quando brama o leao: e havendo clamado, os
sete trovoes fizeram soar as suas vozes”.

I. “...clamou com grande voz”. Ja tivemos ocasiao de falar sobre ‘grande voz” em Ap
1.15b e alhures. Em alguns lugares ela indica uma proclamacdo em voz forte, clara, poderosa e
compreensiva, que necessariamente chama a nossa atencao e exige algo de nés. Isso pode ser
comparado com o versiculo 15 do primeiro capitulo: a voz de muitas dguas; capitulo 5.2 (outra voz
forte como a do presente texto); capitulo 6.10; 8.13 e vérias outras passagens. O termo “voz”,
associado a visdes diversas, aparece 46 vezes no Apocalipse (ver notas expositivas sobre isso em

1.15b. p.2)

1. Os sete trovoes. Os trovoes nao foram proferidos pelo anjo forte, porque suas vozes
seguiam o seu clamor. No texto em foco, os sete trovoes fizeram ecoar suas vozes como se fosse um
eco retumbante de “améns” ao brado do anjo forte. Para alguns expositores do Apocalipse o
simbolismo dos sete trovoes provavelmente depende literalmente do trecho do sl 29.3-9. Ali é
descrito a voz de Deus, em sete aspectos, semelhante a trovao, a qual fala de véarios “eventos
estremecedores”. Por causa do artigo definido “os” e do nimero “sete”, as vozes dos sete trovoes
tém sido interpretadas, como uma totalidade de vozes, a saber: (a) “A voz do Senhor ouve-se sobre
as aguas...”. V. 3; (b) “A voz do Senhor é poderosa...”. V. 4; (c) “A voz do Senhor é cheia de
majestade...”. V. 4; (d) “A voz do Senhor quebra os cedros...”. V. 5; (e) “A voz do Senhor separa as
labaredas do fogo...”. V. 7; (f) “A voz do Senhor faz tremer o deserto...”. V. 8; (g) “A voz do Senhor
faz parir as cervas...”. V. 9. (Ver notas expositivas sobre isso no v. seguinte).

4. “E, sendo ouvidas dos sete trovoes as suas vozes, eu ia escreve-las, e ouvi uma
voz do céu, que me dizia: Sela o que os sete trovéoes falaram, e ndo o escrevas”.

I. “...Sela o que os sete trovées falaram”. O Apoéstolo Jodo entendeu muito bem o
sentido da voz dos sete trovoes, porém a exemplo de Paulo, lhe foi vedado escrever ou revelar a
mensagem (cf. 2Co 12.4). O Trovao é simbolo de aviso, tanto neste livro como fora dele. Em outras
passagens preliminares em que ocorrem trovoes (8.5) e 11.19 e 16.18), sdo antncios prévios de
juizos da ira divina, o que provavelmente, se da aqui também. No Apocalipse o trovao do hebraico
“estrondar”. Ocorre 10 vezes neste livro.
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1. Os intérpretes histéricos fazem suas interpretacoes neste ponto, a despeito do fato que a voz
dos trovoes foi “selada”. A nogao mais comum entre eles é que os sete trovoes falam sobre as “sete
cruzadas cristas”, que teriam por finalidade liberta a Terra Santa do dominio pagao. Cremos que
essa forma de interpretacao estda dentro da légica formal, mas nao se coaduna com o argumento
principal. O trovao no mundo antigo, era tido como uma “voz divina” de adverténcia. A voz de
Deus, em muitos casos, se fazia ouvir como se fora um trovao: alguns compreenderiam o seu
sentido, e outros nao, tal qual temos em Jo 12.28-29. Observamos que os trovoes neste livro do
Apocalipse marcam o inicio e o fim de algum juizo (8.1, 5). Portanto, enquanto esses trovoes sao
sete ou anunciam sete juizo separados, embora indefinidos (os quais sobrevirao durante o tempo da
Grande Tribulacao), eles introduzem o juizo da sétima trombeta (11.15). Novamente, quando do
juizo da “sétima taca”, havera trovoes (16. e vs. 17, 18). Tal como no caso da identificacao dos
“trovbes”, cremos que também ¢é initil especular por que essa visao nao foi desvendada. O futuro
havera de deixar tudo claro.

5. “E o anjo que vi estar sobre o mar e sobre a terra levantou a sua mao ao céu”.

I. “...levantou a sua mdo ao céu”. Esta passagem é paralela a de Daniel (12.7), onde o
“homem vestido de linho, que estava sobre as aguas do rio... levantou a sua mao direita, e a sua
mao esquerda ao céu, e jurou por aquele que vive eternamente...” Em razao deste juramento, feito
pelo anjo do pequeno livro, alguns expositores acham que nao seja o Cristo que estd em foco nesta
seccao. Invocam para tal forma de interpretagdo Hebreus 6.13, que diz: “...quando Deus fez a
promessa a Abrado, como tinha outro maior por quem jurasse, jurou por SI mesmo”’; E,
consequientemente, Jesus sendo Deus (defendem eles), nao podia jurar por outro, como fez o anjo
do presente capitulo. Nosso ponto de vista nesta passagem é: Jesus levantando sua mao ao céu e
jurando em nome do Pai, simplesmente: “jurou por SI mesmo” (cf. Jo 14.10, 11, 28). Portanto, isso
diminui sua autoridade divina de ser igual a Deus e, sim de honra-lo. A fim de proferir um
juramento, como era costumeiro, talvez mostrando o “livrinho” que trazia na mao direita, levantou-
se ao “céu”, lugar da habitacao de Deus, chamando-O por testemunha

1. “A mao esté levantada para a altura das estrelas; ele fala, e as regides do firmamento ecoam
com acentos poderosos assim como o deserto a meia-noite ressoa com o rugir do ledo. A artilharia
do céu é descarregada como sinal; um troar de sete trovoes espalha o alarme e prepara o universo
para receber suas ordens. Para completar o quadro, e dar a mais elevada grandeza e também maior
solenidade a representacao, do significado do pensamento, ele jura por aquele que vive para todo o
sempre”.

6. “E jurou por aquele que vive para todo o sempre, o qual criou o céu e o que nele
ha, e a terra e o que nele ha, e o mar e o que nele hda, que nao haveria mais demora”.

I. “...aquele que vive para todo o sempre”. A eternidade de Deus é incluida no
juramento do elevado poder angelical. Se define eternidade quanto aquilo que é infinito quanto ao
tempo. O termo quando aplicado a respeito da pessoa de Deus, se refere a sua auto-existéncia, nao
conhecendo limites de anos ou de tempos passados, presentes ou futuros. Ele é duma eternidade a
outra. “E duracao, sem principio nem fim; existéncia, sem limites ou dimensdes, em qualquer
tempo, sem passado ou futuro. Sua eternidade é juventude sem infancia ou velhice; vida sem
nascimento ou morte; é hoje, sem ontem ou amanha”. A eternidade de Deus, é sem duvida
alguma, um sempiterno presente, ligando o hoje do tempo como se fosse 0 amanha da eternidade.
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O Deus da Biblia é o Gnico que é absolutamente eterno, pois Sua existéncia ndo conhece principio
ou fim. Nesse sentido, a eternidade é um atributo peculiarmente Seu, e, no trono que permanecera
para todo o sempre. Ele ha de permanecer para sempre em majestoso isolamento. Nao hé outro ser
semelhante a Deus! Deus Filho também héa de permanecer!.

7. “Mas nos dias da voz do sétimo anjo, quando tocar a sua trombeta, se cumprird
o segredo de Deus, como anunciou aos profetas, seus servos”.

(VER O CONTEXTO DESTE VERSICULO EM APOCALIPSE 11.15, QUE DIZ: “E
tocou o sétimo anjo a sua trombeta, e houve no céu grande vozes, que diziam: Os
reinos do mundo vieram a ser de nosso Senhor e do seu Cristo...”).

I. “...0 segredo de Deus”. O Dr. Young define a palavra “mistério” como o que é somente
do iniciado. Todos os espiritualmente iniciados podem compreender muitos mistérios das Escrituras
(cf. 1Co 13.9-12). Usado exclusivamente no Novo Testamento (cerca de 27 vezes), Joao emprega a
palavra quatro vezes:

1. (a) O mistério das sete estrelas. Ap 1.20; (b) O mistério de Deus. Ap 10.7; (c) O mistério da
grande Babilénia. Ap 17.5; (d) O mistério da Mulher. Ap 17.7. E além dos mistérios ja abordados,
temos, por exemplo: o mistério da Igreja (Ef 3.3); hd o “mistério” da Redencéao de Cristo, mediante
a sua presenca em nés (Cl 1.26). O “mistério” do presente texto é sem divida o que Paulo falou em
Efésios (1.10), onde o grande desejo de Deus é “...congregar em Cristo todas as coisas, na
dispensacao da plenitude dos tempos, tantas as que estao nos céus como as que estao na terra”. E,
evidentemente, o estabelecimento do reino milenial de Cristo sobre a terra com poder e grande

gléria (cf. Ap 11.15 e ss).

8. “E a voz que eu do céu tinha ouvido tornou a falar comigo, e disse: Vai, e toma o
livrinho aberto da mao do anjo que estd em pé sobre o mar e sobre a terra”.

I. “...toma o livrinho aberto”. A palavra “mar” literal ou figurada, ocorre cerca de 25 vezes
no Apocalipse (4.6; 5.13; 7.1, 2; 8.8 (duas vezes), 9; 10.2, 5, 6, 8; 12.12; 13.1; 14.7; 15.2 (duas
vezes); 18.17, 21; 20.8, 13; 21.1). Mas, nesta seccao, o que chama a nossa atencao é a palavra
“mar” citada antes da palavra “terra”, em lugar do habitual feito neste livro (cf. 7.1-3; 12.12; 13.11;
14.7; 21.1). E impossivel interpretagédo satisfatéria a todos nesta passagem; mas no sentido
figurado, o “mar” citado em 13.1, é tomado como a parte primordial do mundo da Besta,
enquanto que “terra” no versiculo 11 do mesmo capitulo, indica a Palestina ou a Terra Santa.
Assim, pois, ter o anjo colocado em primeiro lugar o seu pé sobre o mar, significa: o controle total
do filho de Deus, sobre qualquer avanco das forcas do mal, no mundo da Besta. Este versiculo faz-
nos retornar diretamente a cena de Ezequiel 2.1 e 3.3, que é uma passagem paralela a que esta em
foco. As predicoes deste profeta, tal como o livro do Apocalipse, contém muitos itens lamentaveis
de condenacao, tragédia e ameacas para uma geracao futura. No livro de Ezequiel, porém, é dito
somente que o livro era doce, mas que a mensagem ali contida era amarga.

9. “E fui ao anjo, dizendo-lhe: Dd-me o livrinho, e ele disse-me: Toma-o, e come-o,
e ele fara amargo o teu vente, mas na tua boca sera doce como mel”.
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I. “..fara amargo o teu vente”. “Varias vezes nas Escrituras, a Palavra de Deus é
comparada com alimento que deve ser assimilado. Portanto, o sentido inerente do texto, deve ser o
mesmo sentido das palavras de Jesus em Jé 6.51-56, onde a “carne do Filho do homem” é
comida, e seu “sangue” é bebida, que conforme se depreende do versiculo 35, significa no
pensamento de Jesus: Tomar posse da vida eterna. Ezequiel, como Joao, experimentou uma
profecia doce-amarga (Ez 2.8 e 3.1-3). Da mesma forma, o profeta Jeremias teve de consumir a
palavra da revelagao divina (Jr 15.16)”. Para Joao, o comer, significa tomar posse da mensagem
profética e transmiti-la de acordo com a vontade diretiva de Deus (cf. Jr 15.16; Ez 3.4; Ap 10.11).
Notemos que primeiro o anjo disse: “...ele fard amargo o teu vente”. E no versiculo 10 Joao diz
primeiramente: “...na minha boca era doce como mel”. Parece a ordem légica: o anjo, ao entregar
o livrinho, preveniu-o do amargo, para evitar a Joao a frustracao apés a docura do mel.

10. “E tomei o livrinho da mdo do anjo, e comi-o; e na minha boca era doce como
mel; e, havendo-o comido, o meu vente ficou amargo”.

I. “...tomei o livrinho”. Ele nao deve ser interpretado como sendo o mesmo do capitulo 5:
o livro selado (ainda que esteja ja aberto como no v. 8); mas pode ser a continuacdo do mesmo M.
S. S. Novah diz o que segue: “O Antigo Testamento foi escrito em hebraico e aramaico e essas
linguas nao poderiam ter uma palavra significando livro como entendemos atualmente...”. O
vocabulo foi usado pela primeira vez por S. Criséstomo no 4° século, embora se tenha também
noticia que, o uso mais antigo de TA BIBLIA (‘os livros’) pelos cristaos, com esse sentido, segundo
se diz, foi iniciado EM 2 Clemente 14.2 (c. de 150 d.C.) Onde lé-se as seguinte frases: “...os livros e
os Apoéstolos declaram que a Igreja Primitiva tem existido desde o principio”. Dispunham,
entretanto, das palavras significando “escritura” e “rolo”. Joao, escrevendo em grego, usou a
palavra “biblos’ (de onde se origina “biblia” e “biblioteca”), que veio a indicar o livro em sua forma
moderna. Este do presente capitulo é retratado pelo anjo como sendo “pequeno”, embora sua
mensagem fosse grande como o universo todo.

11. “E ele disse-me: Importa que profetizes outra vez a muitos povos, e nacoes, e
linguas e reis”.

I. “...importa que profetizes outra vez”. Nada é dito sobre o pequeno rolo — o livrinho
aberto. Expositores renomados pensam tratar-se do livro por exceléncia aberto a todos os “povos, e
nagoes, e linguas e reis”: A Biblia. Talvez essa, a pequena parte entregue a Joado, profetizando a
todos os povos e cuja compreensao esta hoje aberto a todos os que a escutam, seja o Apocalipse!
Se assim for, nao fechemos o grande livro de Deus.

1. povos, e nacbdes, e linguas e reis. Essa enumeracao com leves variacoes, vista no texto em
foco, tem sentido de “universalidade”, aplicavel a todos os seres humanos; acha-se também sete
vezes no Apocalipse, em diversas conexdes (5.9; 11.9; 13.7; 14.6; 17.15) e, a0 mesmo tempo,
aponta para o “retorno” de Joao da “llha de Patmos” (1.9) com uma nova mensagem a toda a
criatura. Neste versiculo, “reis” aparece em lugar da palavra usual, “tribo”. Provavelmente, como
observa o Dr. R. N. Champrin, Ph, D isso é uma antecipacao de Ap 17.10, 12. Assim sendo, Cristo,
ao voltar, serd governante de todos os reis e principes da terra, pois é “Rei dos reis, e Senhor dos
senhores” (19.16). Alguém pode perguntar: Nao era Joao tao velhinho? Teria ainda condicbes para
grande caminhadas? Para transpor os mares em busca de nacbes e reis? Teria ainda forcas para
profetizar diante de muitos povos e linguas? O Apdstolo ndo sabia. Mas escreveu. E ai estao as
palavras do versiculo (“11”)! Em quase todas as linguas do mundo, Joao esta falando hoje. E assim
tem falado diante de muitos povos, nagbes, linguas e reis!.
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Capitulo XI

1. “E FOI-ME dada uma cana semelhante a uma vara: e chegou o anjo, e disse:
levanta-te, e mede o templo de Deus, e o altar, e os que nele adoram”.

I. “...foi-me dada, uma cana semelhante a uma vara”. Os capitulos 11 a 14 deste livro
marcam a Ultima metade da semana profética da visao de Daniel (9.27). Bem como apresenta os
vérios personagens que estardo envolvidos, desempenhando o seu papel na histéria humana.

1. Nesses capitulos ha sete agentes principais, a saber: (a) A mulher. 12.1; (b) O Dragao. 12. e
ss; (c) O menino. 12.5; (d) Miguel, o arcanjo. 12.7; (e) A descendéncia da mulher. 12.17; (f) A
Besta do mar. 13.1; (g) A Besta da terra. 13.11 e ss. Se incluirmos as “duas testemunhas” entao
havera um total de nove.

2. Necessariamente trés coisas devem ser medidas nesta seccao: (a) O Templo; (b) Os que nele
adoram:

(Ad. a ): O TEMPLO. Realmente tem havido muitas especulagoes e debates sobre a hipdtese
do Templo que sera erguido e por quem sera erguido (o Anticristo ou judeus?) no local onde hoje
se encontram as Mesquitas de Omar e El-Aksa.

Em Ezequiel capitulos 40 a 47, encontramos algo semelhante, onde se descreve a medicao
cuidadosa do Templo, em todas as suas dimensdes. A tarefa, realizada por um mensageiro celeste,
foi feita com “...um cordel de linho... e uma cana de medir”. C. Ez 40.3 cena similar aparecer em Jr
31.39 (nestas passagens, a medicdo é uma providéncia preparatéria para a restauracao e a
reconstrucao do Templo). Em 2Rs 21.13; Is 34.11; Am 7.7, 9; Lm 2.8, a palavra “medicao” tem o
sentido de “medido para destruicao”. Em Ez 40.1 e 41.13 e 44.31 e Zc 2.2-8, encontramos uma
medicao completa do Templo e de suas cortes. Nestas passagens, medicao tem o sentido de
“reconstrugao”. No presente capitulo, porém, a destruicdo se destina apenas aos que estdao no
“atrio que esta fora do Templo”, e ndo dentro do Templo.

(Ad. b): “Quando Israel conquistou a parte velha da cidade de Jerusalém com as ruinas do
Templo, em 1967, o velho historiador judeu, Israel Eldad, segundo citagdes da “Revista Time, teria
dito: “Agora estamos no mesmo ponto em que Davi estava, quando libertou Jerusalém das maos
dos jebuseus”. E daquele dia até o momento em que Saloméao construiu o Templo passou-se
apenas uma geracao. Assim também acontecera conosco”. Recentemente declarou um rabino
judeu: “Estamos prestes a ver o grande Templo reconstruido, isto é, o Templo da Grande
Tribulacao”. E, sendo indagado: Quem o reconstruira: ele respondeu: o Templo é chamado de “...o
Templo de Deus” (Dn 8.11, 14; Mt 24.15; 2Ts 2.4; Ap 11.1), e, evidentemente s6 os judeus serao
autorizados por Deus para sua reconstrucao”.

(Ad. ¢): E sabido hoje que ja ha projeto em Israel para a construgcao do novo Templo. “Desde
o dia 7 de junho de 1967 foram realizadas 50 tentativas violentas ou diplométicas para devolver a
posse judia o monte do Templo, onde hoje se encontram as Mesquitas de Omar e EL-Aksa, para
que possa ser construido o terceiro Templo. No Knesset ha defensores da reconstrucao do Templo,
tanto entre os radicais como entre os liberais”. A forca de atracdo do monte do Templo judaico
torna-se cada vez maior, afirma o deputado liberal Penah. Ja existe uma escola para preparar
jovens israelenses da tribo de Levi, instruindo-os nos rituais antigos dos holocaustos. Essa escola
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chamada de “YESHIVA AVODAS HAKODESH” (coroa dos sacerdotes) foi fundada pelo Rabi
Hirsh Ha-Cohem. Foi inaugurada por ocasiao da Festa da Dedicagao (chanuka), em dezembro de
1970. As informagbes mais recentes nos dao conta que no Somete, a 430 metros do local do
Templo original conforme os célculos do Dr. A. Kaufmann, descendente de Arao, os “Kohainim”
estudam os procedimentos para o novo Templo, e em Jerusalém Romena David Elbaum ja esta
tecendo as vestes de linho dos sacerdotes exatamente conforme as normas. A organizacdo El
Harhasem (monte do Senhor), com sede na nova colonia Shilo, trabalha, em assuntos diferentes a
edificacao do Templo, em cooperacao fraternal com o cristao evangélico Stanley Goldfoot, que com
sua organizacao evangélica igualmente apdia ativamente a reconstrucao do futuro Templo”.

(Ad. d) O ALTAR. No Apocalipse o Altar celestial ¢ mencionado nas seguintes passagens (6.9;
8.3, 5;9.13; 11.1; 14.18; 16.7). Em 11.1, o Altar deve ser o do sacrificio, que ficava no patio dos
sacerdotes. No Apocalipse (ao aludir este ao Templo), aparece um tnico Altar, em lugar dos “dois”
altares do Templo antigo, na terra, mas que incorporava as funcées do “Altar do Sacrificio” (o de
cobre), que ficava fora do santuério, e as fungdes do “Altar” do Incenso, perante o véu do Santo
dos Santos, pelo lado desse véu. O Altar do presente texto, pode ser, literalmente, aquele do
“Templo reedificado”, porquanto nao estd aqui uma cena celeste, e, sim, terrena.

(Ad. e): OS QUE NELE ADORAM. A meditacao nesta terceira colocacao, visa a protecao fisica
e espiritual dos fiéis durante o tempo sombrio da Grande Tribulagdo. Embora os escolhidos (judeus)
nesse tempo do fim tenham que sofrer, suas almas nao sofrerao qualquer dano. E no que diz
respeito aos 144.000 (7.1-8 e 14.1-5), sera também preservada a sua integridade fisica, naqueles
dias sombrios para os habitantes da terra. predicoes contemporaneas indicam que, por essa época,
o Templo terd sido reconstruido em Jerusalém, o qual tornar-se-4, uma vez mais, o centro da
adoracao judaica. Sua medicao significa que Deus terd novamente um remanescente para si
mesmo, e a esses escolhidos sera dada a protecao divina, de natureza espiritual e fisica.

2. “E deixa o datrio que estd fora do templo, e ndo o mecas: porque foi dado as
nacoes, e pisardo a cidade santa por quarenta e dois meses”.

I. “...0 atrio que estd fora do templo”. Segundo o historiador F. Josefo, o Templo
construido (ou reconstruido) por Herodes ocupava a area de um estddio quadrado, isto é,
aproximadamente 14 hectares.

O TEMPLO DE HERODES E SUAS PROCOES:
“A = Atrio dos pagaos

B = Atrio das mulheres

C = Atrio de Israel

D = Atrio dos sacerdotes

E = Portico

F = Lugar Santo

G = O Santos dos Santos”.

O santuario durante o tempo da Grande Tribulagao sera protegido de ser derribado; apenas
serd profanado (cf. Dn 8.14; 11.31; Mt 24.15; 2Ts 2.4); enquanto que o Atrio exterior, como o das
mulheres e dos gentios, serdo entregues nas maos das nagoes gentilicas. No contexto de Lucas
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21.24 e Ap 11.2, se depreende que o Atrio do texto em foco, compreende também, a cidade de
Jerusalém: observe bem a frase “...e pisarao a cidade santa...”.

1. Quarenta e dois meses. Este periodo que abrange o “pisar” dos gentios é dado em trés
formas: (a) quarenta e dois meses (aqui e em Ap 13.5). Pensamos que isso aludi a “segunda
metade” do tradicional periodo de sete anos da tribulacao; 9b) mil duzentos e sessenta dias (cf. Ap
11.3 e 12.6), que reputamos apontar para o mesmo periodo; (c) um tempo (um ano) tempos (dois
anos), e a metade de um tempo (meio ano) como confirma Daniel 12.7. Todas essas expressoes

foram tomadas por empréstimos do livro de Daniel para descrever a parte final da Grande
Tribulacao.

3. “E darei poder as minhas duas testemunhas, e profetizardo por mil duzentos e
sessenta dias, vestidas de saco”.

I. “...minhas duas testemunhas”. Segundo C. F. Wishart a ciéncia de numerologia,
denominada gematria, desenvolveu-se vagarosamente. Quando essa ciéncia apareceu, os niimeros
eram usados para expressar conceitos, idéias e principios. Segundo conceito oriental, o nimero
“dois”, na simbologia profética trazia a idéia de fortaleza. Dois homens sdo mais fortes que um, e,
se surgir um terceiro, consolida a forca (Ec 4.9-12). O nimero “2” é a duplicagdo de “1” e
representa forca. No Antigo Testamento, duas testemunhas eram necessérias para confirmar
qualquer fato. Jesus enviava seus discipulos de “dois em dois”, por razoes 6bvias. O numero
aparece no Apocalipse em referéncia as “duas testemunhas” (11.1 e ss) e as duas “Bestas” (13.1 e
ss). Nos dias sombrios da Grande Tribulagdo, Deus levantaré dois grandes personagens. Desse
modo, as duas testemunhas surgirdao para demonstrar um testemunho de grande poder.

1. Profetizarao...vestidas de saco. O pano de saco era a vestimenta tradicional usada pelos
profetas de grande poder. Era uma fazenda de fabricacdo rude e tinha a cor negra (Ap 6.12). O
pano de saco usualmente era usado diretamente sobre a pele, para dar desconforto, pois
simbolizava o descontentamento com as coisas como elas estavam. “No dizer de Charles: a
vestimenta de “cilicio” tipifica a natureza sombria da mensagem deles (das duas testemunhas). Era
também uma vestimenta que representava aflicdo. Cf. Gn 37.34; 2 Sm 3.31; 21.10; 2Rs 6.30; Et
4.1-4; J6 16.15; SI 30.11; 35.13; 49.11; Is 3.24; 15.3; 20.2; Jr 48.37; 49.3; Am 8.10; Jn 3.5; Mt
11.21”.

4. “Estas sdo as duas oliveiras e os dois casticais que estao diante do Deus da
terra”.

I. “...as duas oliveiras e os dois casticais”. As duas testemunhas que devem levantar-se
dos mortos tém sido identificadas de véarias maneiras. Para alguns comentadores trata-se de:
Enoque e Elias (Gn 5.24; 2Rs 2.11), Moisés e Elias (Dt 34.6; Lc 9.30-31; Jd v.9), Josué e Zorobabel
(Zc capitulo 4), Joao e Paulo (Jo 21.22-23 e FlI 1.22-25), o Antigo e o Novo Testamentos, A lei e a
graca (Rm 3.21), a Igreja e ao pregador, etc.

1. Os dois casticais. Em Zc 4.14, Deus é o “Senhor de toda a terra”, estando em foco naquela
passagem a pessoa do Pai. No versiculo 11 do mesmo capitulo hd& uma pergunta repetida,
tornando-a mais especifica: “...Que sao as duas oliveiras a direita do castical e a sua esquerda?”.
Existe aqui dois “raminhos de oliveira e dois casticais”; enquanto que ali “dois raminhos de oliveira
e dois tubos de ouro”. E, nos versiculos que se seguem o anjo intérprete dar o sentido dizendo: “sao
os dois ungidos (heb. “os dois filhos de 6leo”). Por analogia com outros exemplos do emprego da
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expressao “filhos de”, o significado é: “cheios de 6leo”; isto é uma referéncia a uncao de reis e
sacerdotes, como a visao sugere. Nesse caso, segqundo se depreende do significado do pensamento,
os “dois ungidos” eram, pois, Josué e Zorobabel. Na visdo contida em Zacarias, o Castical (a Igreja
da Lei) representava Israel restaurado, e as “duas oliveiras” os dois grandes elementos na vida
nacional, a Realeza e o Sacerdécio, refletidos respectivamente por Josué e Zorobabel.

2. Para aqueles que defendem Moisés e Elias como sendo as duas testemunhas, sequem o
seguinte pensamento: “A “Lei” é a Luz”. Por conseguinte, Moisés é associado a um dos candeeiros
(cf. Pv 6.23). Mas a profecia também é luz, o que justifica a missao de Elias. O Antigo Testamento
consiste da “lei e dos profetas”, e assim a mensagem de Deus para a humanidade (cf. Lc 16.16).
“Moisés e os profetas” (Jo 5.39) testificam de Cristo. E no ministério das duas testemunhas fa-lo-ao
de maneira especial, cumprindo uma missao especifica. (Comp. Ec 3.15).

3. Para nés a interpretacao contida no 2° ponto é muito légica, mas nao se coaduna com o
argumento principal. Na passagem de Zacarias (4.12), as duas oliveiras, sao os dois lideres que
“vertem de si ouro”. Isso significa que eles “vertem de si azeite dourado”. O que mostra que seu
testemunho serd de grande “valia” (1 Sm 3.1). Aqui, porém, as duas testemunhas serao, dois
grandes vultos levantados por Deus, exemplificando: Moisés e Arao que foram usados na corte do
monarca Faraé durante um periodo sombrio de angustia. As duas testemunhas cumprirdo a
vontade de Deus a risca do seu propdésito, e cumprirdao a sua missao durante o tempo da Grande
Tribulacdo. O préprio Deus, as observa, protege e se utiliza delas. A missdo que receberam ser;a
atribuida e provada pelo Senhor eterno.

5. “E, se alguém lhes quiser fazer mal, fogo saird da sua boca, e devorard os seus
inimigos; e, se alguém lhes quiser fazer mal, importa que assim seja morto”.

I. “...fogo saira da sua boca”. No Apocalipse o fogo sempre estd em foco, pois este
vocabulo ocorre 17 vezes. Este versiculo diz alguma coisa sobre a identidade das duas testemunhas.
“Foi Elias quem teve autoridade sobre essa substancia da natureza, e Moisés de igual modo. Moisés
e Elias apareceram no monte da Transfiguracdo falando com Jesus (Mc 8.4). Mas nao precisamos
pensar que sao eles os dois profetas retornado a terra; dois profetas escatolégicos personificarao
estes dois grandes profetas, assim como Joao Batista personificou Elias”. Mt 11.14; 17.10-13. Os
dois grandes personagens tém as mesmas caracteristicas ministeriais de Moisés e Elias; mas nao
serao Moisés e Elias, mais sim, terdo seus ministérios, em razao de o Espirito de Deus ser o mesmo
(Nm 11.17, 25 2Rs 2.9, 15; 1Co 12.4).

1. “Cremos que naquela época (da Grande Tribulacao) Deus levantara dois grandes profetas
dentre os pregadores do “Evangelho do Reino” (um judeu e um gentio), que cheios de poder e
autoridade de Deus, anunciardo a mensagem do juizo, com o mesmo poder e operacao de
maravilhas como aqueles dois grandes homens de Deus, no tempo em que estiveram na terra”. No
Antigo Testamento, Moisés converteu as dguas em sangue (Ex 7.19) e Elias fechou o céu para que
nao chovesse (Tg 5.17); ambos estiveram com Jesus no monte da Transfiguracao (Mt 17.3); ambos
tiveram seus ministérios interrompido (Nm 20.12 e 1Rs 19.16).

6. “Estes tém poder para fechar o céu, para que ndo chova, nos dias da sua
profecia; e tém poder sobre as dguas para converte-las em sangue, e para ferir a terra
com toda a sorte de pragas, todas quantas vezes quiserem”.

XCIX



I. “...poder para fechar o céu”. Como ja tivemos ocasiao de focalizarmos acima, os
profetas escatolégicos seguem paralelamente Moisés e Elias em seus ministérios: Elias fez descer
fogo do céu diante dos profetas de Baal e os dois capitaes (1Rs 18.38 e 2Rs 1.10, 12, 14); Moisés
fez também maravilhas com fogo, na terra do Egito. (Cf. Ex 9.23). Tém poder para fechar o céu,
para que nao chova, nos dias da sua profecia; Elias fez isso por trés anos e meio na terra de Israel
(1Rs 17.1, 14; Tg 5.17, 18). E tém poder sobre as aguas; lembra Moisés e Elias nas seguintes
passagens: (Ex 7.19 e ss; 14.15 e ss; 1523 e ss; 17.1 e ss; Nm 20.11 e ss; 2Rs 2.8 e ss). Elias fez
também chover (Tg 5.18). Tém poder para converter as dguas em sangue (v.6); lembra Moisés na
terra do Egito (Ex 7.19-25). Ferir a terra com toda a sorte de pragas; lembra Moisés ferindo o Egito
com as 10 pragas enviadas aquela nacao (Ex 7.12). Moisés, mesmo sendo perseguido pela espada
de Farad, Deus o conservou com vida até ao dia de sua partida para a eternidade; Elias, foi
também preservado por Deus da faria de Jezabel; o mesmo acontecera com os dois personagens do
Senhor, serao guardados em vida, durante 42 meses (1.260 dias); depois devem morrer para que o
seu testemunho tenha um maior valor (cf. Hb 9.17).

7. “E, quando acabarem o seu testemunho, a besta que sobe do abismo lhes fara
guerra, e os vencerd, e os matard”.

I. “...a Besta que sobe do abismo”. Embora tenhamos nos referido ja tantas vezes ao
personagem a ser estudado no capitulo 13, a Besta, esta é a primeira das 35 mengbes desse nome
no Apocalipse. A expressao “sobe do abismo” (11.7 e 17.8), entretanto, desde ja revela a origem
do seu poder: o rei do abismo. O Anticristo se queixa em aversao a pessoa de Deus, que estes “dois
profetas” tinham atormentado os que habitam sobre a terra (cf. v.10). A Besta, portanto, tem todas
as caracteristicas de um homem mau. Farad queixou-se de Moisés por causa do povo (Ex5.4,5), e
Acabe chamou o profeta de “O perturbador de Israel” (1Rs 18.17). E evidente que durante seu
testemunho, nos 1.260 dias, essas duas testemunhas, estarao cercadas, em oposicao, por magos e
encantadores, agentes do Anticristo. No Egito, Janes e Jambres, os dois magos de Farad resistiram
a Moisés (Ex 7.10, 11 e 2Tm 3.8); por magia negra reproduziram varios milagres operados por
Moisés. S6 depois que Deus capacitou Moisés para realizar milagres que eles nao puderam
reproduzir. Elias sofreu também oposicao dos falsos profetas de Baal e Asera na corte acabiana
(1Rs 18.19-40). O que existiu nos antigos impérios mundiais existira aqui também no governo cruel
do “homem do pecado”, ele estara cercado de “magos e encantadores” (Dn 8.23; Ap 13.11 e ss).

8. “E jazerdo os seus corpos mortos na praca da grande cidade que espiritualmente
se chama Sodoma e Egito, onde o seu Senhor também foi crucificado”.

I. “...jazerao os seus corpos mortos”. Finalmente a Besta matara as duas testemunhas!
Elas cairdo onde caiu seu Senhor! Nao é o servo maior do seu Senhor. Se a mim me perseguiram,
também vos perseguirao a vos (Jo 15.20).

1. NA PRACA DA GRANDE CIDADE. O termo “grande cidade”, neste livro, é termo técnico
para indicar a cidade de “Roma” (a Grande Babilonia). Cf. 16.19; 17.18; 18.10, 16, 18, 21); essa
cidade é chamada também de “Grande Babilonia”, em Ap 14.18 e 16.19; 17.5; 18.2. Mas, a do

N .

texto em foco, ndo se refere a cidade de Roma, mas, sim, a cidade de Jerusalém que
espiritualmente se chama Sodoma e Egito (cf. Dt 32.32; Is 1.9; Jr 23.14; Ez 16.46, 49, 55). Varios
escritores renomados afirmam que Jerusalém é assim chamada. Sodoma e Egito sao lugares
representantes de profunda iniqiidade. O Egito é o continuo simbolo do mundanismo e da
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maldade opressiva, e Jerusalém, a cidade do grande Rei, é assim denominada por causa de sua
iniqtiidade. Dela disse o Senhor: “Importa, porém, caminhar hoje, amanha, e no dia seguinte, para
que nao suceda que morra um profeta fora de Jerusalém” (Lc 13.33). Evidentemente, as duas
testemunhas serao mortas numa das “pracas principais” de Jerusalém. Naquela que fica em frente
da “porta das aguas” (Ed 8.13)? ou numa que circunda o Calvario? Certamente nesta tltima (Ec

3.15).

9. “E homens de vdrios povos, e tribos, e linguas, e nacoes verdo seus corpos
mortos por trés dias e meio, e ndo permitirdo que os seus corpos mortos sejam postos
em sepulcros”.

I. “...verdo seus corpos mortos por trés dias e meio”. Os corpos das duas testemunhas
jazerao expostos ao relento na “praga da grande cidade” por trés dias e meio. Os cadaveres das
duas testemunhas serao rejeitados a tal insulto, a fim de prolongar a alegria feroz dos seguidores do
Anticristo, por vé-los mortos. Até Jesus foi dado um sepultamento descente e honroso, apesar do
6dio que as autoridades religiosas dos judeus lhe votavam. Nesse particular, a perseguicao contra as
duas testemunhas ultrapassara em ferocidade a perseguicao contra o seu Senhor.

1. Nao permitirdao que os seus corpos mortos sejam postos em sepulcros. “O sepultamento
conferido aos mortos era questao de grande importancia e honra no mundo antigo. Mas negar o
sepultamento indicava a ignominia na memoria deste mundo e penalidade no mundo vindouro. As
duas testemunhas serao tratadas como os assassinos dos sumos sacerdotes Amano e Jesus, na
sétima década”. Certamente os espectadores, que evidentemente simpatizardao com o Anticristo
(comparar com Ap 16.12), incluirao tanto pagaos quanto judeus.

10. “E os que habitam na terra se regozijardo sobre eles, e se alegrardo, e
mandardao presentes uns outros; porquanto estes dois profetas tinham atormentado os
que habitam sobre a terra”.

I. “...0s que habitam na terra se regozijardo sobre eles”. Os dois personagens serao
reconhecidos publicamente durante o reinado cruel da Besta. Isso nos faz lembrar de Moisés e Elias
enquanto viveram aqui na terra. eles foram reconhecidos como homens de grande poder diante de
Farad e Acabe.

1. Porquanto estes dois profetas tinham atormentados os que habitam sobre a terra. como ja
tivemos ocasidao de focalizar em notas anteriores, sobre o paralelismo profético entre as duas
testemunhas e Moisés e Elias respectivamente, o aparecimento de Moisés e Elias dentro da
“septuagésima semana” da visdao de Daniel (9.27) seria indispensavel trazendo “o testemunho de
Lei (Moisés) e dos profetas (Elias)”. No livro de Malaquias capitulo 4. 4 Deus exorta seu povo para
“lembrar da lei de Moisés”, e no versiculo seguinte diz: “...Eu vos envio o profeta Elias, antes que
venha o dia grande e terrivel do Senhor”.

2. O Dr. Larkin, representante da escola futurista, interpreta literalmente as passagens (Ml 4.4 e
Mt 17.11). Ele entdao acha que se trata de Moisés e Elias; e explica que, segundo Malaquias 4.5-6,
Elias vai voltar como arauto do grande e terrivel dia do Senhor. Isto néao se teria cumprido em Joao
Batista, diz Larkin, porque ele s6 anunciou a primeira vinda de Cristo e os julgamentos. Ele foge as
afirmativas de Cristo em Mt 11.1-14 e 17.11-13, de que Joao era Elias, achando que Jesus quis
significar com essa expressao que Joao seria Elias, se o mundo recebesse o Reino; o mundo rejeitou
a Jesus e ao Reino, portanto, Jodo nao seria Elias!
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3. Os discipulos, quando desceram do monte da Transfiguracao, interrogaram a dJesus
dizendo: “porque dizem entao os escribas que é mister que Elias venha primeiro?”. (Mt 17.10); “E
Jesus respondendo, disse-lhes: Em verdade Elias vird primeiro, e restaurara todas as coisas” (Mt
17.11). Estas afirmacao de Jesus a seus discipulos é interpretada no versiculo 12 da mesma seccao:
“Mas digo-vos que Elias ja veio, e ndo o conheceram, mas fizeram tudo o que quiseram...”. observe
agora bem a frase: “Entao entenderam os discipulos que lhes falara de Joao Batista” (v. 13). No
livro de Sao Mateus 11.14 fica terminantemente esclarecido o cumprimento desta profecia sobre a
vinda de Elias, quando Jesus déa testemunho de Joao dizendo: “Em verdade vos digo que, entre os
que de mulher tém nascido, nao apareceu alguém maior do que Joao Batista... E, se quereis dar
crédito (a profecia e ao que esclareco aqui), é este (Joao Batista) o Elias que havia de vir”. (Mt

11.11, 14).

4. Cremos que a profecia de Malaquias sobre Elias teve seu cumprimento na pessoa de Joao
Batista que veio no “...espirito e virtude de Elias” (Lc 1.17). Mesmo estando escrito em Hb 9.27: “E,
como aos homens estd ordenado morrerem uma vez, vindo depois disso o juizo”. Nao é uma
limitagao ao supremo poder pessoal de Deus: vemos isso pelos vérios casos de ressurreicao
referidos na biblia (1Rs 17.17 e ss; 2Rs 4.18 e ss; 13.20 e ss; Mc 5.35 e ss; Lc 7.11 e ss; Jo 11.43 e
ss; At 9.36 e ss; 20.9 e ss). Também nao é referido a morte de vivos quando forem arrebatados,
mas apenas sua transformacdo. Na interpretacdo de Hb 9.27 devemos, pois, ter presentes todos
esses fatos.

11. “E depois daqueles trés dias e meio o espirito de vida, vindo de Deus, entrou
neles; e puseram-se sobre seus pés, e caiu grande temor sobre os que os viram”.

I. “...0 espirito de vida, vindo de Deus”. A ressurreicao destes dois profetas foi produzida
por toque de Deus. Deus é a fonte de toda a vida. O que foi feito, nao podera sé-lo sem uma
intervencao divina. “Sua ressurreicao e ascensao produzira profunda impressao sobre os judeus.
Nunca mais poderao negar a more, e a ressurreicao e a ascensao destes dois personagens. Dessa
maneira, as duas testemunhas realizardo seu propésito principal mediante a sua morte, do mesmo
modo que Jesus”. No versiculo seguinte, as testemunhas sdo convidadas por uma voz, quiga a voz
de Cristo: “...Subi C4”! A ascensao de Cristo foi realizada na presenga de sues amigos. (cf. At 1.9).
Assim aconteceu também com Elias, o Tisbita (2Rs 2.11). Mas a ascensao destas duas testemunhas
ressurretas deu-se a vista de seus inimigos (11.12). O Dr. Hough, diz que “o ultimo capitulo sempre
é escrito nos céus. Assim mediante a ressurreicao das duas testemunhas, elas serdo “justificadas”
aos olhos do mundo. O testemunho delas serd considerado, entado, veraz, idoneo, verdadeiro e
eficaz...”.

) ouviram uma grande voz do céu, que lhes dizia: Subi ca. E subiram ao céu
12. “E d d lhes d Sub E sub
em uma nuvem: e os seus inimigos os viram”.

I. “...Subi Ca”. Como ja ficou demonstrado em notas expositivas feitas em outros versiculos;
as duas testemunhas do Senhor, seguem, paralelamente todos os passos ministeriais de Moisés e
Elias. No caso de Moisés, é dito que uma nuvem o escondeu enquanto falava com Deus , em
beneficio do povo israelita, de acordo com o que se lé em os escritos de F. Josefo. No caso da
Transfiguracdo, nos é dito que ‘...uma nuvem luminosa os cobriu” (Mt 17.5). A voz que chamou as
duas testemunhas para o céu, até certo ponto ela é paralela a “voz do Arcanjo” que convocara a
Igreja para os céus no dia do arrebatamento (1Ts 4.16). Mas, é evidentemente que, nesta passagem
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deve ser a voz do Pai ou do Filho que estd em foco! Diante daquela voz audivel e visual, as duas
testemunhas “...subiram ao céu em uma nuvem”. A “nuvem é de ocorréncia comum nas passagens
biblicas que falam sobre “arrebatamento” ou “ascensao”. Pode-se ver isso no caso de Jesus (At 1.9)
e no caso do arrebatamento da Igreja (1Ts 4.17). A “nuvem” também estd associada aos
pronunciamentos divinos, em relagoes publicas repentinas (cf. mt 17.5; Mc 9.7; Lc 9.35). Daniel viu
o Filho do homem vindo sobre as nuvens do céu (Dn 7.13). As nuvens estao associadas também ao
andar de Deus (Sl 18.9 e ss; Na 1.3). H4 uma nuvem de gléria que circundou a ascensao, que
circundara a volta de Cristo e o arrebatamento da Igreja. Nao sao apenas particulas de dgua. Trata-
se de uma “nuvem de gléria” do poder de Deus.

13. “E naquela mesma hora houve um grande terremoto, e caiu a décima parte da
cidade, e no terremoto foram mortos sete mil homens; e os demais ficaram muito
atemorizados, e deram gloria ao Deus do céu”.

I. “...um grande terremoto”. Um terremoto, denominado “grande” por causa da destruicao
assustadora, faz com que um décimo da cidade seja arrasada e 7.000 homens pereca. Pensamos
que isso ocorrera literalmente e nao apenas como simbolo. Em 11 de maio de 1927, houve um
grande terremoto em Jerusalém; o epicentro registrou-se na regiao oriental da cidade, e abriu uma
grande fenda no monte das Oliveiras. Os misticos contemporéneos também predizem que em breve
acontecera um tremendo terremoto em Jerusalém. Na palavra “décimo” temos a designacao da
populacao da cidade de Jerusalém no tempo da Grande Tribulacdo. As predicoes indicam que,
apenas 70.000 homens habitarao ali. Nos dias do profeta Elias Deus “reservou” para si “7.000
homens” que nao sofreram a espada ferina de Jezabel (1Rs 19.18). Aqui a situagao se revertera de
forma versatil: sete mil pereceréo.

1. A cidade em referéncia é Jerusalém e nao Roma como tem sido defendido por alguns. “O
terremoto tem sido uma forma de expressao de julgamento divino. No livro do Apocalipse, quando
os juizos de Deus sao derramados sobre a terra, ndo podiam faltar os terremotos. Ha cinco deles
mencionados, e alguns no plural: 6.12; 8.5; 11.13, 19; 16.18".

299

14. “E passado o segundo ai; eis que o terceiro ai cedo vird”.

I. “...0 segundo ai”. De acordo Donald D. Turner o vocabulo “ai” é uma traducao de uma
palavra onomatopaica do grego: “ouai...ouai...”, que se pronuncia “...uhai...”. Os trés “ais” sao
pela ordem a quinta, a sexta e sétima trombetas (9.1 e ss; v.13 e ss; 11.15 e ss). A expressao “cedo
vird” normalmente fala sobre a “Parousia” (ou segunda vinda de Cristo), como se vé no préximo
versiculo, ainda que tudo isso nao seja tudo quanto estd envolvido. Este terceiro “ai” havera,
segundo se diz, de ter lugar quase imediatamente. O toque da sétima trombeta foi adiado (néo
quanto ao tempo) pelos interlidios retratados em (10.1 a 11). A cena inteira é duplicacdo, com a
aprovacao divina em tudo! O propésito de Deus, nesse terceiro ai ainda vindouro, visa igualmente
a provocar a queda da “grande Babiloénia” e do poder do Anticristo e seu governo, como se vé em
Ap 11.15e 17.1 e 21.8); a seguir, estabelecer o Reino Milenial de Cristo com poder e grande gléria.

7% trombeta
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15. “E tocou o sétimo anjo a sua trombeta, e houve no céu grandes vozes, que
diziam: Os reinos do mundo vieram a ser de nosso Senhor e do seu Cristo, e ele reinard
para o sempre”.

(VER A CONSUMACAO DESTE FLAGELO EM APOCALIPSE 16.17, QUE DIZ: “E
o sétimo anjo derramou a sua taca no ar, e saiu grande voz do templo, dizendo: Esta
feito”).

I. “...0Os reinos do mundo vieram a ser de nosso Senhor e do seu Cristo”. O toque
da sétima trombeta ja tinha sido predito pelo “anjo do livrinho aberto”, em Ap 10.7 que diz: “Mas
nos dias da voz do sétimo anjo, quando tocar a sua trombeta, se cumprira o segredo de Deus, como
anunciou aos profetas seus sevos”.

O grande segredo aqui mencionado é o estabelecimento do reino de Deus sobre a terra, que
comecara com o reino milenial de Cristo (20.1-6), o qual, apés o julgamento final, passara para o
Reino Eterno de Deus. O reino de Deus e de Cristo é um sé6. Em Ef 5.5, encontramos mencéao ao
“reino de Cristo e de Deus”.

1. Nas péginas dos evangelhos encontramos comumente duas expressdes similares! “O Reino
de Deus” e o “Reino dos Céus”. O Reino dos Céus pode ser o Reino de Deus. Mas o Reino de
Deus nao é, necessariamente, a mesma coisa que o Reino dos Céus. O termo “Reino de Deus” é
usado apenas quatro vezes em Mateus (12.28; 19.24; 21.31, 43). Enquanto que “Reino dos Céus”
é encontrado trinta e duas vezes em Mateus. O Dr. C. 1. Scofield mostra a diferenca entre “Reino de
Deus” e “Reino dos Céus” da seguinte maneira:

(a) “O reino de Deus é universal, incluindo todas as criaturas voluntariamente sujeitas a
vontade de Deus, sejam os anjos, a Igreja, ou os santos do passado e futuro (Lc 13.28, 29; Hb
12.22, 23), enquanto que o reino dos céus é messianico, mediatorial e davidico, e tem por alvo o
estabelecimento do reino de Deus sobre a terra. Mt 3.2; 1Co 15.24, 25.

(b) Entra-se no reino do Deus somente pelo novo nascimento (Jo 3.5-7), mas o reino dos céus
¢ a esfera da profissao que pode ser verdadeira ou falsa. Mt 13.3 e 25.1, 11, 12.

(c) Visto que o reino dos céus é a esfera terrestre do reino de Deus universal de Deus, os dois
tém quase tudo em comum. Por este motivo muitas pardbolas e outros ensinos sao referidos ao
reino dos céus em Mateus e ao reino de Deus em Marcos e Lucas. Mas as omissdes ou acréscimos
sao significativos...”.

(d) O reino de Deus nao vem com aparéncia exterior (Lc 17.20) mas é maiormente interior e

espiritual (Rm 14.17); enquanto que o reino dos céus é organico, e serda, manifestado com gléria na
terra. Zc 12.8; Mt 17.2; Lc 1.31-33; 1Co 15.24.

(c) O reino dos céus se tornara o reino de Deus quando Cristo entregar o Reino a Deus, o Pai.
1Co 15.24-28”. Assim no toque da sétima trombeta, o reino dos céus (o Milénio) entrara na terra
com poder e grande gléria.

16. “E os vinte e quatro ancidos, que estdo assentados em seus tronos diante de
Deus prostraram-se sobre seus rostos e adoraram a Deus”.

I. “...prostraram-se sobre seus rostos e adoraram a Deus”. O trecho do Apocalipse
4.10 é um paralelo préximo a esta passagem; pois ali também os vinte e quatro ancidos; os quatros
animais viventes é que se prostram diante de Deus, e o adoram com palavras de louvor.
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1. Os anciaos tém os seus proprios tronos e as suas préprias coroas. De modo mistico isso fala
do poder que tem o crente de reinar com Cristo (Mt 19.28). O senhorio de Cristo assumira suas
dimensdes apropriadas a face da terra. até mesmo os céus hao de expressar agradecimento a
pessoa do filho de deus na era futura. O propésito de Deus também sera realizado que é: “De
tornar a congregar em Cristo todas as coisas, na dispensagao da plenitude dos tempos, tanto as que
estao nos céus como as que estao na terra” (Ef 1.10). Serd um tempo em que o préprio filho de
Deus, resigna seu reinado mediante em relacdo ao Pai, para que Deus seja “tudo em todos”.
Posteriormente, porém, Cristo também é concebido como “tudo em todos” (Ef 1.23; Cl 3.11). Esse
reino sera eterno. Comparar com Dn 2.44; 7.14, 27; Lc 1.33; Ele jamais sera destruido ou passara a
outro povo!

17. “Dizendo: Gracas te damos, Senhor Deus Todo-poderoso, que és, e que eras, e
que hds de vir, que tomaste o teu grande poder, e reinaste”.

1. “Todo-poderoso”. E uma frase comum referindo-se a pessoa do Senhor, que figura cerca
de 50 vezes nas paginas do Antigo Testamento. Neste livro do Apocalipse, cerca de 8 vezes a frase é
inserida (1.8; 4.8; 11.17; 15.3; 16.7, 17; 19.15; 21.22). EL (‘~el), que deriva de uma raiz que
indica forca ou poder, e com esse sentido o termo é aplicado no Antigo Testamento aos homens, e
mesmo abstrato as coisas, bem como a Deus. Quando aplicado a Deidade o vocabulo é
freqlientemente ligado a algum tal como “Todo-poderoso”. El-Shadai, Deus Todo-poderoso. Num
conceito amplo, em todas as linguas semiticas, a idéia do divino expressa-se mediante a raiz el (em
acadiano ilu, em arabe ilah, que combinado com o artigo, faz allah), cujo significado basico parece
ser poder. Para os semitas, Deus é sempre o Ser Todo-poderoso e conseqiientemente, a mesma
idéia passou para a Igreja Crista Primitiva. Deus nao s6 é o Todo-poderoso, mas também: fiel (1Co
1.9; 10.2 Co 1.18), sadbio (Rm 16.27), veridico (Jo 3.33; Tt 1.2); misericordioso (Rm 2.4), justo
mesmo em sua ira (Rm 11.22), da paz (Rm 15.33; 16.20; 1Ts 5.23; Hb 13.20), da esperanca (Rm
15.13) da consolacgao (2Co 1.3), do amor (2Co 13.11). Finalmente: “Deus é Amor” (1Jo 4.8).

1. E reinaste. A expressao “passaste a reinar’ é traduzido no tempo passado pela (ARC):
“reinaste”. Segundo o Dr. Ladd, o verbo, no grego, esté de fato no passado, mas o grego tem o que
nés chamamos de um uso ingressivo do tempo aoisto (passado), que coloca a énfase sobre o inicio
da acgédo, quase sem dar atencao ao tempo da agao. Isso explica o significado do pensamento: “que
és (reinas), e que eras (reinavas), e que has de vir” (para reinar).

18. “E iraram-se as nacoes, e veio a tua ira, e o tempo dos mortos, para que sejam
julgados, e o tempo de dares o galarddao aos profetas, teus servos, e aos santos, e aos
que temem o teu nome, a pequenos e a grandes, e o tempo de destruires os que
destroem a terra”.

I. “...iraram-se as nacées”. A primeira “ira” que vem aqui é a das nacoes e a segunda é a
de Deus. Ja tivemos a oportunidade de tocar no assunto “Ira de Deus” em Ap 6.17. Isso reterd o
simbolismo de Ap 14.8 (o juizo da célera de Deus), o “célice da sua indignacao” (referido em Ap
14.10). O juizo divino é assim pintado como uma bebida terrivel e de fogo, que os impios sao
forcados a beber, o que causa entre eles devastagao total. A expressao “ira de Deus” é comum no
Apocalipse, geralmente usada sem o simbolismo do “célice” ou do ato de beber: (6.16), a ira do
cordeiro; (6.17), o grande dia da ira; (11.18), tua ira; (12.12), grande ira; (14.10), vinho da ira;
(15.7), as salvas da ira; (16.1), as tacas da ira; (19.15), a faria da ira do Deus Todo-poderoso.
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1. O tempo dos mortos. O julgamento dos mortos ainda é futuro, mas esta vinculado as
recompensas dos justos. O reinado de Cristo garante que os mortos serao julgados e que os santos
serao galardoados, e que aqueles que estiveram destruindo a terra serdao destruidos. Isso anunciado
agora, mas o processo todo talvez requeira mil anos. Porquanto serd somente no fim do reinado
milenial de Cristo que todos os impios da terra serao destruidos. A “ira de Deus”, que ja foi
mencionada, fard exatamente isso. Deus destruirda aos destruidores. Esta referéncia é alusiva a
Satands e seus anjos. Sao eles que destroem os primérdios da criagao. O poder de Deus fara descer
a “ira”, primeiramente contra os homens fisicos, e entdao, quando do julgamento das almas. Porém,
Satanas e seus sequazes serao também destruidos no “Lago de Fogo” (Mt 25.41; Ap 20.10).

19. “E abriu-se no céu o templo de Deus, e a arca do seu concerto foi vista no seu
templo: e houve relimpagos, e vozes, e trovoes, e terremotos e grande saraiva”.

I. “...A Arca do seu concerto”. A Arca da Alianca era uma caixa portatil que media
aproximadamente (um metro e vinte e cinco centimetrgs de comprimento por setenta e cinco de
altura). Suas verdadeiras dimensdes encontram-se em Ex 37.15. As Escrituras nos informam que
durante a caminhada no deserto os sacerdotes levaram a Arca sobre seus ombros. Fala-se dela na
passagem do Rio Jordao (Js capitulo 1). Depois em Silé (1Sm 5.1). Em Betel (Jz 20.27); em Bete-
Aven (1Sm 14.18, 23); na terra dos filisteus por sete meses (1Sm 6.10. Ali ele percorreu os
seguintes lugares: na casa de Dagom (1Sm 5.2); na cidade de Asdode (1Sm 5.7); na cidade de Gate
(1Sm 5.8); na cidade de Ecrom (15.10). Em 1Sm 6.15-21 fala-se do retorno da Arca da terra dos
filisteus para Bete-Semes. Dai ela foi transferida para Quiriate-Jearim (1Sm 7.1). Passou 20 anos ai.
Trés meses em casa de Obede-Edom (2Sm 6.10-13); dai para Jerusalém (2Sm 6.12-16).
Originalmente ela ficava no tabernaculo. Posteriormente, foi transportada para o Templo de
Saloméo (1Rs 8.4-8). Nao sabemos determinar pela ordem cronoldgica, mas um tempo ela esteve
em Nobe (1Sm 21.1-11). E em Gibeao (1Cr 21.29).

1. A Arca tinha véarios nomes dependendo da expressao momentanea da “Arca do Senhor”,
“Arca da alianca do Senhor” (Dt 10.8), e “Arca do Testemunho”. Ignoramos quando e porque
desapareceu a Arca. A Arca. A despeito da mencao tardia de (2Cr 35.3), a desaparicao deve ter
ocorrido, o mais tardar, sob o reinado de Josias. Provavelmente, desapareceu quando os babilénios
tomaram Jerusalém, em 586 a.C. Jeremias fala de um fragmento dela em seus dias (Jr 3.16). Ha
uma tradicdo que diz que Jeremias a ocultou numa caverna que lhe servia de habitagao no monte
Sinai onde devia permanecer até a restauracao da Arca no Templo celeste indica que o tempo da
restauracao messianica chegou (11.19 e 15.5).

Capitulo XII

1° Agente: A Mulher

1. “E VIU-SE um grande sinal no céu: uma mulher vestida do sol, tendo a lua
debaixo dos seus pés, e uma coroa de doze estrelas sobre a sua cabeca”.

I. “...Viu-se”. No decorrer do Apocalipse, Jodo é escolhido para testemunha ocular do
porvir; 43 vezes corrobora, afirmativamente, com o seu expressivo “VI”. Por duas vezes (vs. 1 e 3),
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neste capitulo, entretanto, aparece o “viu-se” tdo generalizado e impessoal. Trata-se de uma
ocorréncia que nao sé sua pessoa foi testemunha, mas todos os circunstantes.

s

1. Um grande sinal. O termo grego “semeion” derivado do hebraico “6th” ou “méph~eth” é a
palavra que comumente significa “sinal” ou “marca distintiva”. Mas nos evangelhos e no livro de
Atos dos Apodstolos com freqiiéncia é usado para indicar um “milagre didatico”, uma “maravilha”,
cuja finalidade é convencer os homens acerca de uma intervengao divina. A expressao ocorre
setenta e sete vezes no Novo Testamento. Sendo que nos evangelhos aparece quarenta e oito
vezes. Treze vezes ocorre em Atos, oito nas Epistolas de Paulo, uma vez em Hebreus (2.4), e treze
no Apocalipse (9.5; 12.1, 3; 13.14, 16, 17; 14.9, 11; 15.1, 2; 16.2; 19.20; 20.4). No Evangelho de
Joado aparece com o significado de “sinal milagroso” (Jo 2.11, 18, 23). Os sinais operados por Jesus
eram operados em resposta a uma necessidade ou necessidades prementes, porém, tinham também
um significado mais profundo, comunicado ensinos espirituais e contendo elementos proféticos. No
presente texto, “o sina” é uma maravilha celestial cujo teor se compde nao sé da instrucao, mas
também da imagem.

2. Uma mulher. A primeira vez que aparece a figura feminina no Apocalipse é no capitulo
2.20. Mas ao todo, temos quatro mulheres representativas no Apocalipse, cada uma delas (com
excecao de uma: Jezabel) sendo a expressao de uma reuniao de pessoas em um sistema, a saber:
(a) Jezabel. Ap 2.20; (b) A mulher do presente versiculo. (Ap 12.1; (c) A mulher vestida de purpura
e de escarlata. Ap 17.4; (d) A mulher do Cordeiro. Ap 21.9. Quase que todos os tedlogos, sequem
neste capitulo, a mesma linha de pensamentos, a saber: A mulher representa a Nacao Israelita. Jr
4.31; (em figura de retérica ver Os 1.2, 3). A posicao em que foi colocada, recebendo protecéo,
amor e a iluminacao divina, faz-nos pensar em um vulto visto no “céu”. Isto €, nesse caso significa
no firmamento. A mulher teria de estar no firmamento, se é que esta sobre a lua. Mas a cena é
imediatamente transferida para a terra, assim que o filho vardo da mulher é dado a luz).

3. Vestida do sol. Estar vestida do sol equivale a estar revestida de luz. Bem perto de Deus,
pois “...Deus é sol” (Sl 84.11), e “cobre-se de luz como de um vestido” ( Sl 104.2); A luz é a
vestimenta de Deus. Ele é luz. Jesus Cristo é também: “...O sol da justica” (Ml 4.2). O Dr. J. A. Seiss
declara: “Assim como o sol é o rei do dia, assim a lua é a rainha da noite; e assim como estar
vestido do sol significa ser glorioso facho de luz para o mundo...”. a grande gléria de Israel (vestido
de luz) fala de como Deus elevou aquela nacao para trazer o Messias (a Luz do mundo), o Redentor
Universal.

4. Tendo a lua debaixo dos seus pés. O simbolismo do sol, lua e estrelas sugere um resumo da
histéria de Israel, como se depreende de Gn 37.9. “Assim como a lua estd subordinada ao sol e
recebe dele sua luz, toda a gléria de Israel e sua influéncia provém daquele que o comprou, dando-
lhe vida. A lua brilha de noite; assim Israel deve brilhar, dar seu brilhante testemunho, em meio as
trevas sombrias que se avolumam na era da Grande Tribulacao”.

Dado a posicao da mulher vestida do sol, evidentemente este, estava posicionado acima desta
e esta tendo por pedestal a lua; nesse caso, o sol e a lua estavam em relacdo um ao outro em
posicao vertical. Dando a entender que, a lua estava em fase minguante em (“forma de alianca”).
Na simbologia profética das Escrituras Sagradas, isso aponta também para “a alianca eterna” (a lei)
que por desobediéncia Israel colocou “debaixo dos seus pés” (cf. Mt 15.6).

5. Uma coroa de doze estrelas. Em razao da Igreja nao estar em foco na presente época (a da
Tribulacdo), as doze estrelas representam os doze patriarcas, que sao o principio da formacao da
Nacdo Israelita. O simbolismo inteiro faz-nos lembrar, de qualquer modo, do sonho de José,
historiado em (Gn 37.9) que diz: “...Eis que ainda sonhei um sonho: e eis que o sol, e a lua, e onze
estrelas se inclinavam a mim”. Assim o sol, a lua e as estrelas lhe prestavam honrarias. Isso
certamente fala da nacao de Israel. Nao devemos pensar na Igreja nesta secgao, pois a mesma se
encontra ao lado de Cristo nas “bodas do Cordeiro” (cf. Ap 3.10 e 19.9).
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2. “E estava gravida, e com dores de parto, e gritava com dansia de dar a luz”.

I. “...com dores de parto”. Essa mulher é um sacrificio vivo, que sofre qualquer coisa para
trazer o Messias ao mundo. A agonia da nacao de Israel, afim de que Jesus viesse ao mundo. Esse
simbolismo é usado acerca de Israel, nas paginas do Antigo Testamento (cf. Is 66.7, 8) e ilustrado
em (Is 9.6); Mq capitulo 5; Mt capitulo 1; Lc capitulo 2; Hb 7.14).

1. O nascimento de Apolo foi retratado de modo similar a esta descricao, a qual fala sobre a
primeira vinda do Messias. A deusa Leto, que levava um filho infante de Zeus, foi perseguida pelo
dragao Fithon, por causa de uma predicao que dizia que se ela tivesse um filho, este cresceria e,
eventualmente, venceria aquele dragao. Mas, a fim de impedir isso, Zeus ordenou a Boreas, deus
do norte, a levar Leto para Poseidon, dando-lhe refligio em uma ilha, onde ela deu nascimento a
Apolo.

(a) “Jo 16.21 ilustra a intensidade e natureza do sofrimento que sobrevird a qualquer mulher,
ao dar nascimento a um filho. Esse emprego é também encontrado em outros lugares no Novo
Testamento, como segue:

(b) Em Rm 8.22 — Aqui se fala sobre a criacdo inteira que aguarda ansiosamente a fruicao da
promessa de Deus concernente a manifestacdo dos filhos de Deus, ao fim desta dispensacao,
quando farad ocorrer aquela operacao especial de Deus:

(c) Em Gl 4.19 — O Apéstolo Paulo emprega essa ilustracao acerca de si proprio, como luz
sobre seus sofrimentos e lutas em favor das igrejas, a fim de que Cristo seja formado nelas. Isso
novamente ilustra a idéia de fruicao ou concretizacdo dos planos de Deus, sendo também
destacada a idéia da nova vida que dessa maneira é conferida aos que créem:

(d) Em 1Ts 5.3 — Esse texto faz referéncia ao julgamento repentino que apanhara os impios de
surpresa, por haverem rejeitado o Cristo; e isso sucedera quando de seu aparecimento (ou segunda
vinda), em gléria. Esse texto igualmente aludi a culminacdo de todas as coisas, mas enfatiza
particularmente o aspecto da inevitabilidade e da severidade do juizo divino:

(e) A do presente texto (ap 12.2) — Aqui é focalizado o caso de Israel (ainda que seja a nagao
toda), que foi usado como instrumento para trazer o Cristo, o Messias, ao mundo, o que ilustra
novamente a doacao da vida a um mundo morto. Em Is 66.8, ilustra um novo surgimento na vida
de Israel: “...Poder-se-ia fazer nascer uma terra num sé dia? nasceria uma nacédo de uma s6 vez?
mas Sido esteve de parto e ja deu a luz seus filhos”.

2. Os profetas descreveram a nacao de Israel como quem sofria as dores de parto com o
objetivo de traze Cristo a fim de que regesse todas as nacoes, foi uma longa agonia. Porém, mesmo
diante desta grande “ansia” que durante séculos tem passado a nacado, as Escrituras falam como
Deus a elevou; primeiro, para trazer ao mundo o Messias, o Redentor Universal; segundo, na gléria
futura de Israel, como cabeca das nacoes; e esperando essa manifestacao de Israel e da Igreja, ha
uma ardente expectacao de toda a criacao que geme (cf. Rm 8.19 a 23).

2° Agente: O Dragao

3. “E viu-se outro sinal no céu; e eis que era um grande dragdo vermelho, que tinha
sete cabecas e dez chifres, e sobre as suas cabeca sete diademas”.
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I. “...um grande dragao vermelho”. O vocabulo grego aqui usado, “drakon”, significa
“dragao”, “serpente”, “crocodilo” ou “leviata” (J6é 41.1). Somos informados de que os antigos
cananeus (conforme a descricao existente nos tabletes de Ras Shamra) tinham uma terrivel serpente
de sete cabegas. O leviata (cf. Is 27.1); era considerada uma horrenda e “réapida” serpente.

1. No presente texto, esta em foco “a antiga serpente, chamada o Diabo, e Satanas, que
engana todo o mundo”. E serpente sedutora, méae das trevas, que é um cao de fogo horroroso. Foi
esse terrivel ser que personificado numa serpente enganou a pobre mulher (Gn 3.1-13; 2Co 11.3).
E afirmado por Matthew Pool eminente comentador da Antigiiidade, que o artigo definido em Gn
3.1, é enfético, e por isso se refere a uma serpente especial. E, no hebraico é: “hannachast”, isto é,
esta serpente ou essa serpente, significando que nao era uma serpente qualquer, ou um simples
animal, mas uma personificacao do préprio Satanas (cf. Ap 12.9).

2. Em sete livros do Antigo Testamento e em dezenove do Novo, encontramos a figura
sombria desta serpente “veloz” chamada “o Diabo”. Ocorre uma vez no plural. Dt. 32.17. Seu
nome ¢ a transliteracao do vocabulo grego “diabolos”, expressdao sempre usada no singular, que
significa “acusador”; é aplicado nas Escrituras exclusivamente a Satanas. “Ele é assim chamado, em
virtude de suas disposicoes hostis opondo-se a Deus e aos homens”. No sentido profundo da

palavra, significa também “caluniador”, porque tanto calunia a Deus (Gn 3.2), como aos homens
(J61.9; Ap 12.10). Em Jo 6.70, tem o sentido de uma “traidor”.

3. Alguns tradutores lhe dao o nome de “Lucifer” — O resplandecente (Is 14.12). Esse terrivel
ser foi criado, aparentemente, um dos querubins (Ez 28.14), e ungido para uma posicao de grande
autoridade, talvez sobre a primitiva criacao de Deus, que incluia o Eden mineral (Gn 2.10-12; Ez
28.11-15), mas tornou-se em um grande dragao vermelho apds a queda.

4. Vermelho. “O Sete-Tifom dos egipcios era um terrivel crocodilo vermelho; por exemplo, a
hidra dos gregos tinha nove cabegas. O azhi Dahaka dos persas era um monstro de trés cabecas, e,
grotescamente, duas dessas eram serpentes que nasciam de seus ombros”. Nesta seccao porém, ele
é visto com “sete cabecas e dez chifres” — isso pode ser ja uma antecipacao do que lemos em 13.2
do mesmo livro, onde o dragao deu a Besta “o seu poder”, e o seu trono, e grande poderio”. E
evidente que a Besta e os dez monarcas escatoldgicos sao, agentes de Satanas. Num cémputo geral
do significado do pensamento, sua cor vermelha, representa: a cor do pecado, do sangue, do fogo e
da violéncia, qualidades possuidas por Satands em grau supremo. Isso aponta para sua natureza
mortifera; sua astiicia se vé nas sete cabecas, seu poder, nos seus dez chifres, e a sua autoridade nas
suas sete coroas.

4. “E a sua cauda levou apos si a terca parte das estrelas do céu, e lancou-as sobre
a terra; e o dragdo parou diante da mulher que havia de dar a luz, para que dando ela a
luz, lhe tragasse o filho”.

I. “...sua cauda”. Segundo o Dr. H. L. Sr, “a cauda, representa a parte mais perigosa do
dragéo, é como um grande cometa neste monstro (cf. Dn 8.10). Assim (Is 9.15) assemelha o profeta
mentiroso a uma causa, o poder e influéncia malignos de Satanas como mentiroso e enganador sao
semelhantemente descrito”. Na simbologia profética das Escrituras Sagradas, isso também aponta
seu “baixo carater” (Dt 28.13; Is 9.15) sua influéncia daninha — “derribou um terco das estrelas do

céu”. Multidées que brilhavam no ordenado firmamento de Deus se tornam meteoritos
carbonizados por causa do dragao.

1. E langou-as sobre a terra (as estrelas). Esse versiculo apresenta um segundo quadro da
revolta original de Satanas quando se rebelou contra Deus no passado. A causa da queda (pecado)
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foi o orgulho (Ez 28.1 e ss); quando ele disse em seu coracao. O “eu subirei” (Is14.13), ali o pecado
teve inicio. Mas, como “um abismo chama outro abismo” (Sl 42.7), ele queria se assentar “sobre a
cadeira de Deus” (Ez 28.2), e ser semelhante ao Altissimo (Is 14.14; Ez 28.6), chegou até dizer:
“...eu sou Deus” (Ez 28.2); queria estabelecer seu trono na regiao setentrional: (regido norte) do céu
(Is 14.13); mas foi frustrado o seu plano, e ele com “grande ira” abriu uma “cisao” no exército
celeste e, conquistou a “terca parte” das estrelas (anjos) do céu. Provavelmente, essa batalha teve
lugar na regiao norte do céu (estelar) onde existe um “vazio” (cf. J6 26.7; Is 14.13; Jr 1.14).

Nesta seccao do Apocalipse, temos uma nova investida de Satanas durante o tempo da
Grande Tribulacao, na primeira revolta, ele conquistou os anjos “que nao guardaram o seu
principado...” (Jv v. 6), e os lancou no “espaco” (cf. Ef 2.2 e 6.12). Nesta segunda investida, seu
maior desejo era reconquistar “seu lugar no céu” (v.8) mas novamente é frustrado o seu plano e ele
com “grande ira” usou novamente “sua cauda”, derribando com ela “a terca parte” de seus anjos
que estavam no espaco e os lancou sobre a terra que os mesmos lancassem uma “investida mortal”
contra os homens durante a Grande Tribulacao (cf. 12.12).

2. E parou diante da mulher. Conforme o original o dragao se “deteve”, isto é, “p6s-se de pé”,
conforme diz literalmente o grego. Plinio mostra que os antigos concebiam os dragdes como feras
que normalmente se punham de pé. Como as Escrituras sao proféticas e se combinam entre si em
cada detalhe; a presente passagem pode ter sua aplicagdo desde o Eden, até ao tempo “da
plenitude dos tempos” (cf. Gl 4.4). Pode-se fazer certa comparagao com a narrativa sobre Farao,
monarca egipcio. Ele procurou matar aos meninos israelitas (cf. Ex1.15e ss; SI 85.13; Is 21.1; 51.9
e Ez 29.3). Herodes tentou fazer a mesma coisa (cf. Mt 2.13 e ss). Esses eventos foram inspirados
pelo préprio Satanas, seu objetivo, nao era somente conseguir matar a Cristo, mas o texto diz
claramente; “queria-o tragar”. E assim, aniquilar o plano de Deus, de trazer Seu Filho ao mundo
como o Salvador da Humanidade.

3° Agente: O Menino

5. “E deu a luz um filho vardo que ha de reger todas as nacées com vara de ferro; e
o seu filho foi arrebatado para Deus e para o seu trono”.

I. “...um filho varao”. Cremos estéa aqui em foco, a pessoa de Cristo. “O Filho Varao”. Nao
se trata de Cristo “misticamente concebido”, nos membros da Igreja. A citacao do Salmo 2.9,
aplicada a Cristo em todo o contexto da Igreja Primitiva, afirma-nos que o Filho da mulher vestido
do sol é o préprio Cristo nasceu para reinar (cf. Gn 3.15; Sl 2.9; 110.5, 15; Dn 4.26; Ap 12.5;
19.15). O sentido geral deste versiculo é que Cristo, mediante sua ressurreicao e ascensao, frustrou
os designios malignos e destruidores de Satanas. A ascensao do Cristo é expressa com as palavras:
“...e o seu filho foi arrebatado para Deus e para o seu trono” (cf. Mc 16.19; Lc 24.50, 51; At 1.9;
7.56; Ap 3.21). Nada se diz aqui da morte do filho vardo a nao ser no versiculo 11 desta seccéo,
uma vez que ele é ligado com Israel e com a regéncia de todas as nacbes, ambas as quais
dependem de seu nascimento e ascensao ao trono.

1. Reger todas as nacdes. Essa alusao feita no presente texto, refere-se ao governo milenial de
Cristo, apés o término da Grande Tribulacao. Naquela época, Ele governard como monarca
absoluto, mas também serd o Sumo — Pastor. O grego diz literalmente “poimaino”, “pastorear” ou
“cuidar”. Essa palavra é empregada por 11 vezes nas paginas do Novo Testamento (cf. Mt 2.6; Lc
17.7; Jo 21.16; At 20.28; 1Co 9.7; 1Pd 5.2; Jd v. 12; Ap 2.27; 7.17; 12.5 e 19.15). O reinado de

ferro das nagoes serda quebrado por aquele que vem pastore-las com “vara de ferro”. Aqui o
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dominio significa “guiar como um pastor”, e “vara de ferro”, nao significa “dureza” e sim, um
método inquebrantavel no governo de Cristo.

6. “E a mulher fugiu para o deserto, onde ja tinha lugar preparado por Deus para
que ali fosse alimentada durante mil duzentos e sessenta dias”.

I. “...a mulher fugiu para o deserto”. Este serd o “...lugar preparado por Deus” durante a
Grande Tribulacdo. No ano 70 d.C. Deus preparou a cidade de Pella, uma das cidades de
Decapolis, como “refligio” para os crentes fiéis que creram nas adverténcias do Senhor. Eles ali
ficaram por tras do “deserto” da Judéia e de Moabe, e assim escaparam da grande destruicao da
cidade e de seus moradores.

1. Cremos que por determinacao do conselho e pré-conhecimento de Deus, prové-se um lugar
de seguranca e manutencdo para o remanescente. Sugerem-se que este lugar de “refigio” seja
Petra, no monte Seir, na terra de Edom e Moabe. Sela ou Petra, a cidade da rocha é uma das
maravilhas do mundo (localizada ao sudoeste do mar Morto), como um possivel esconderijo.
Podendo acomodar 250.000 pessoas, assim ofereceria protecao excelente. Esta regido demarcada
por Deus e denominada de “o deserto”, é chamada também de: (a) “lugar”. Ap 12.6; (b) “reftgio”.
Is 16.4; (c) “quartos”. . Is 26.20, etc. Na simbologia profética das Escrituras Sagradas, “deserto”
significa um lugar de “isolamento” (Sl 55.5-8), aqui, porém, refere-se “...ao deserto dos povos” (Ez
20.35). Sera: “EDOM E MOABE, E AS PRIMICIAS DOS FILHOS DE AMOM?” (cf. Dn 11.41); esses
serdao os Unicos paises que escaparao da influéncia do Anticristo, durante a Grande Tribulagao. O
Egito nao escapara (Dn 11.41-42).

“2. EDOM ou EDUMEIA: geograficamente este pais encrava-se na regiao montanhosa entre o
mar Morto e o golfo de Acaba; estende-se para dentro da Arabia Pétrea”.

3. MOABE: encrava-se no sueste do mar Morto; era separada dos amonitas pelo rio Arnon.

4. AMOM: encrava-se na regiao nordeste do mar Morto; hoje, esses trés paises ou povos se
fundiram em tribos arabes”: Origenis.

5. Esta éarea reservada por Deus naqueles dias e servird de “reflgio perante a face do
destruidor” (Is 16.4). O Monte Siao serd também demarcado (cf. SI 125.1; Ob v.17; Ap 14.1).
Todos esses acima citados, se transformardao no “deserto de Deus” preparado para a “mulher
perseguida” (o Israel fiel) durante o tempo da “anguistia de Jac6”. Vide as seguintes escrituras sobre
o assunto: (Sl 60.8-12; Is 16.4; 26.20; 64.10; Jr 32.2; 40.8-9; Ez 20.35; Dn 11.41; 12.1; Os 2.14;
Ob vs. 17, 20; Mt 24.36; Ap 12.13-17).

6. A mulher perseguida nesta passagem, representa, sem divida, o “remanescente de Israel”
(S1 3.13). Nos dias de Elias, este remanescente foram os 7.000 que nao se dobraram diante de Baal
(1Rs 19.18; Rm 11.4); “Nos dias de Uzias, Jotdao, Acaz e Ezequias, reis de Juda”, Deus reservou
para SI “um resto”, como declara o profeta Isaias (Is 1.9; Rm 9.29); os que voltaram do cativeiro
com Neemias e Esdras, eram remanescentes (Ed capitulo 2 e Ne capitulo 7). No Novo Testamento,
sao eles: Os pastores, Zacarias, Izabel, Simeao, a profetisa, Ana, Maria, mae de Jesus e Joao batista;
durante o tempo presente, o restante se compoe dos judeus crentes (Rm 11.4-5); durante a Grande
Tribulacdo: “Ainda que o numero dos filhos de Israel seja como a areia do mar, o
REMANESCENTE ¢ que sera salvo” (Rm 9.27). O remanescente desta seccao se compoe de duas
partes (os 144.000 e o restante da semana da mulher). Nessa época, eles sdo comparados a
‘orvalho”, e no Milénio, a “leao” (Mq 5.7-8), alguns deles sofrerdao a morte, par completar um
nimero. (Cf. 6.11), o restante serd assinalado e guardado por Deus “no deserto”.

4° Agente: Miguel
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7. “E houve batalha no céu: Miguel e os seus anjos batalhavam contra o dragdo e
os seus anjos”.

I. “...Miguel”. A literatura judaica ensinava que em toda a esfera celestial havia “sete
arcanjos”: (Gabriel, Miguel, Remuel, Raquel, Rafael e Saracael e Uriel). Os autores do livro de
Enoque falam disso, mas as Escrituras s6 designam apenas um: Miguel como Arcanjo (1Ts 4.16; Jd
v.9). Podemos depreender que antes de sua queda Licifer era também um arcanjo, igual a Miguel
(cf. Ez 28.1 e ss).

1. O arcanjo. O prefixo “arca” ou “arqui” sugere um anjo-chefe, principal ou poderoso. Assim,
Miguel é agora o anjo acima de todos os anjos, reconhecido como o primeiro principe do céu. E
como o primeiro-ministro da administracdo divina do universo, sendo o “administrador angélico”
de Deus para o juizo”. A expressao “o Arcanjo”’: s6 é usada em duas passagens do Novo
Testamento (1Ts 4.16 e Jd v.9). Designa algum altissimo poder angelical, dotado de autoridade
sobre larga area, celestial ou terrena. No Antigo Testamento, Miguel aparece primordialmente
identificado com Israel como nacdo. Desse modo, Deus fala dele como o principe do povo eleito:
“naquele tempo (da Grande Tribulacao) se levantarda Miguel, o grande principe, que se levantara
pelos filhos do teu povo...” (Dn 12.1 e ss). Ele defende e protege em carater especial o povo eleito
de Deus. Seja como for, ele é sempre visto como o Arcanjo representado!

2. Miguel entra em foco nas seguintes passagens: (Dn 10.13, 21; 12.1; 1Ts 4.16; Jd v.9; Ap
12.7). Em Daniel 10.13, 21 e 12.1, ele é pintado como o anjo chefe e guardido de Israel. Ele ali é
também chamado “...um dos primeiros principes” e “...vosso principe” (10.13, 31). Nessa
capacidade que lhe é peculiarmente apropriado que fosse o arcanjo. Alguns telogos o chamam de
“o mensageiro da lei e do julgamento” de Deus. Comandando os exércitos que combatem Satanas
o grande dragao, e todos os seus anjos. Miguel sempre se destaca isolado! De vez que a Biblia
nunca se refere a arcanjos, apenas ao “Arcanjo”’. Seu nome “Mikha’~el”, que significa “quem é
semelhante a Deus?”. No hebraico é sinénimo de Macaias e Mica. E nome pessoal de 11
personagens mencionadas nas Escrituras, apenas uma delas recebe mais do que uma referéncia
passageira. Essa excecao é o Arcanjo Miguel:

(@) Em Daniel 10.13, 21 e 12.1, sua missao especifica é guardar, e proteger a nacao israelita.
Mas, é 6bvio, pois, que suas atividades sdo as mais variadas, envolvendo uma vastissima éarea. Isso
nos fornece algum pensamento quanto a sua piedade, mesmo sendo guerreiro, e poderoso, e suas
revelacoes no tocante ao ministério dos anjos dos quais se destaca como comandante:

(b) Em 1Ts 4.16, nos é dito que, o Arcanjo em foco vird com Jesus na sua Vinda. Isso nos leva
a entender que, os anjos cooperam também no ministério da salvacdo (Hb 1.14). E outras
passagens correlatas:
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(c) Em Judas versiculo 9, ele é visto a contender com o diabo “...a respeito do corpo de

Moisés”:
(d) em Apocalipse 12.7, ele é visto a combater o “diabo e seus anjos” em defesa do céu. Em

todas as passagens em que Miguel aparece no cenério da Histéria Angelical, é sempre citado em
conexao com a guerra e sempre triunfante.

8. “Mas ndo prevaleceram, nem mais o seu lugar se achou nos céus”.
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I. “...nem mais o seu lugar se achou nos céus”. A batalha mais significativa de toda a
histéria do mundo vai ser agora preparada. Forcas celestes e forcas infernais encontrar-se-ao neste
conflito sombrio. “Jodo apresenta os Aliados (Miguel e seus anjos) e os Opositores (Satanas e seus
anjos). A frase “guerra no céu” é um tanto espantosa. Depois do “siléncio no céu” (8.1) temos a
“guerra no céu”. Por “céu” onde se ferird a batalha nao devemos compreender a presenca imediata
de Deus, mas a esfera que Satanas ocupou desde que foi expulso do lugar da habitacao de Deus
por causa de sua rebelido. O versiculo em foco mostra como Satands serd expulso do céu
(comparar com J6 1.6), embora para nés parece dificil o acesso de Satanéas a real camara celestial.
Ele perdera de uma vez por todas, “seu lugar nos céus”. Isso significa que ele serd derrubado de
qualquer posicao que, no presente, lhe seja permitida (tal como se vé em 1Rs 22.21; J6 1.12; Zc
3.1), sendo projetado na terra. este versiculo é o paralelo espiritual de (Is 4.7): “...resisti ao diabo, e
ele fugira de vos”.

1. Nao pode haver vitéria sem a decisao de resistir e lutar. Até o préprio Jesus foi forcado a
resistir; e até mesmo sua batalha contra o mal nao foi facil. Alguns dos seguidores do Senhor
tiveram de resistir até ao derramamento de sangue, embora outros nao tenham resistido tanto (cf.
Hb 12.4).

9. “E foi precipitado o grande dragao, a antiga serpente, chamada o Diabo, e
Satands, que engana todo o mundo; ele foi precipitado na terra, e os seus anjos foram
lancados com ele”.

I. “...a antiga serpente, chamada o Diabo”. Na tradicao judaica posterior, Satanas é
promovido a posicdo de comandante do mal, atribuicao essa que, originalmente, nao estava
vinculada ao seu nome. Nesses escritos, a Satanas é conferida grande variedade de designacoes,
como Beliar ou Belial, Azazel, Sammael, Mastema, Asmodeus, Beelzebl (ver notas expositivas em
12.3). Nas péaginas do Novo Testamento, esse titulo e’empregado por 38 vezes (Mt 4.10; 12.25;
16.23; Mc 1.13; 3.25; 4.16 e 8.33; Lc 4.8; 10.18; 13.15; 22.3, 31; Jo 13.27; At 5.3; 26.18; Rm
16.20; 1C0 5.5; 7.5; 1Ts 2.18; 1Tm 1.20; 5.15; Ap 2.9, 13, 24; 3.9; 12.9 ¢ 20.2, 7). A passagem de
Lucas 10.18, pode ser paralela no que diz respeito ao tempo a desta seccao, onde se 1é: “Eu via
Satanas, como raio, cair do céu”. Desde sua expulsdo dos céus, o seu caminho tem sido o da
“descida”: para os ares (Is 14.12; Ef 2.2), para terra e o mar (Ap 12.12); para o abismo (Ap 20.1-7);

para o lago do fogo (Ap 20.10); seu destino final!

10. “E ouvi uma grande voz no céu, que dizia: Agora chegada estd a salvacao, e a
forca, e o reino do nosso Deus, e o poder do seu Cristo; porque ja o acusador de
nossos irmaos é derribado, o qual diante do nosso Deus os acusava de dia e de noite”.

I. “...0 acusador de nossos irmdaos é derribado”. (Esses versiculos 8 e 9 do Apocalipse
sao os versiculos centrais dos 404 que este livro contém). O dragao na qualidade de “destruidor”, é
um “ledo que ruge” (1Pd 5.8); e na qualidade de “enganador”, é uma “serpente sedutora” (Gn
capitulo 3.1 e ss). Mas, na qualidade de “Diabo”, é “acusador em grau supremo”. No grego, o
participio presente é usado como se fora um substantivo, com o artigo definido: “o acusante”
dando a entender alguém cuja tarefa permanente é seu trabalho destruidor. Nesta condicao de
“acusador” ele é homicida tanto da vida fisica como espiritual (Jo 8.44). Nas palavras do vidente
Joao, ele aponta algo parecido com a histéria de J6. E, evidentemente, estdo em foco, na palavra
“irmaos”, os martires (como se vé no décimo primeiro versiculo desta seccao) aos quais Satanas
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perseguira especialmente. Mas ja que a alusao é a primeira porcao do livro de J6, também devemos
pensar na questao em termos universais.

11. “E eles o venceram pelo sangue do Cordeiro e pela palavra do seu testemunho;
e ndo amaram as suas vidas até a morte”.

I. “...eles o venceram pelo sangue do Cordeiro”. Essas palavras podem ser confrontadas
com Rm 8.31 e ss. Nada pode voltar-se contra nds e obter sucesso, se somos favorecidos por Deus,
mediante o sangue de Cristo. Alguns dos escritos paralelos do judaismo, tinham, freqiientemente
semelhanca no Apocalipse, por exemplo: “Os judeus tinham uma tradicdo que dizia que o
“acusador de nosso irmaos” acusa os homens todos os dias do ano, exceto no dia da expiacao”.
Assim sendo, para o crente, todo o dia é um dia de expiacao, e o precioso sangue do cordeiro de
Deus, lhe proporciona o direito de ser sempre vencedor, tanto no tempo presente como na
eternidade futura. A vitéria é sempre por meio da pessoa de Cristo (2Co 2.14). Este versiculo
aponta para um segundo meio de vencer: “...e pela palavra do seu testemunho”. Em outras
palavras foram fiéis como martires, sustentando até ao fim a profissao crista, a despeito de uma
horrenda oposicao. A graca ao fim a profissao crista, a despeito de uma horrenda oposicao. A graca
de Deus deve ser correspondida pela vontade humana positiva, pois, de outro modo, a graca sera
anulada em sua operacoes.

12. “Pelo que alegrai-vos, 6 céus, e vos que neles habitais. Ai dos que habitam na
terra e no mar; porque o diabo desceu a vos, e tem grande ira, sabendo que ja tem
pouco tempo”.

I. “...0 diabo desceu a vos, e tem grande ira”. O termo usado aqui para descrever
“grande dia”, significa “raiva fervente”. Sua “grande ira” é vista novamente no versiculo 17, ilustra
o que lemos em Jo 7.23, que diz: “...indignais-vos contra mim...”. Sao palavras do Filho de Deus a
homens inspirados por Satanas. Encontramos aqui a tnica ocorréncia da palavra, em todo o Novo
Testamento, que no grego significa “fiel”. O verbo estar bilioso, como o sentido de “ira amarga e
profunda”. Nesta seccao é dito que ele “...tem pouco tempo”. Essa é uma das causas de sua
“grande ira”, pois lhe restam apenas trés anos e meio depois vem sua prisao (Ap 20.1 e ss). E esse
o Unico lugar na Biblia que nos leva a entender o limitado conhecimento (onisciéncia sé para Deus)
futuristico de Satanas: trés anos e meio. Sobre isso o leitor deve observar bem a frase: “...sabendo
que ja tem pouco tempo”. Profeticamente, isso aludi ao tempo da Tribulacdo, ou, talvez, a porgéao
da mesma em que o Anticristo mostrar-se-4 mais ativo, chamada de “Grande Tribulacao”. E
evidente que o mal pertence ao tempo; a benignidade pertence a eternidade.

13. “E, quando o dragdo viu que fora lancado na terra, perseguiu a mulher que dera
a luz o varao”.

I. “...perseguiu a mulher”. O presente versiculo da prosseguimento a narrativa iniciada no
primeiro versiculo deste capitulo. A “mulher”, que representa a nacao de Israel, deu a luz a um
“menino”, que é Ciristo (cf. Gl 4.4). O dragao procurou devora-lo, mas nao obteve éxito nisso. E,
esta razao ele voltara a sua ira contra a “mulher” (os fiéis do tempo da angustia), e a sua “semente”
(toda a nacao). A mulher foi perseguida pelo dragao, primeiramente no céu (v.4), e depois na terra
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(v.15). A cena é primeiramente descrita como quem estd “no céu”, depois como quem estd “na
terra”. Alguns véem nisso a “queda de Israel”. Essa interpretagéao é possivel. A apostasia e a rejeicao
de Cristo retiraram da nacao de Israel a sua antiga gléria, como também a aprovacao divina.
Contudo Deus cumprira todas a suas promessas por amor aos patriarcas.

14. “E foram dadas a mulher duas asas de grande dguia, para que voassem para o
deserto, ao seu lugar, onde é sustentada por um tempo, e tempos, e metade de um
tempo, fora da vista da serpente”.

I. “...duas asas de grande aguia”. Para aqueles que interpretam o Apocalipse do ponto de
vista filoséfico, acham que haveria aqui uma referéncia mitolégica a narrativa da deusa Isis, sua
histéria conta como ela escapou de Sete-Tifom, o terrivel crocodilo do Nilo, ao voar para fora de
seu alcance. Outros porém, advogam que “as duas asas” simbolizariam o Egito e a Babilonia
respectivamente (Ez 17.3, 7, 12, 15 e ss), mas dificilmente esta forma de interpretagao combina
com o argumento principal. Para nés, as “duas asas de grande aguia” significa a protecao de Deus
e 0s meios por ele usados. Seu cuidado e livramento séao indicados desta maneira: “Voés tendes visto
o que fiz aos egipcios, como vos levei sobre asas de aguia, e vos trouxe a mim” (I::x 19.4); “Achou-
no na terra do deserto... como a aguia desperta o seu ninho, se move sobre os seus filhos, estende
as suas asas, toma-os e os leva sobre as suas asas, assim s6 o Senhor o guiou...”(Dt 32.10-12).
Entre as criaturas que estdao dentro dos limites de nossa visdo, aquelas que possuem “asas’e
“voam”, exemplificam as dotadas de maior velocidade. Assim vemos nestas “asas’” meios
sobrenaturais (o poder angelical: 8.13, ed. atual) e naturais (a prépria natureza: v.16).

1. Um tempo, e tempos, e metade de um tempo. A presente expressao tem seu fundo histérico
na passagem de Daniel 7.25. G. H. Pember diz que o sentido é: “um ano, dois anos, e metade de
um ano”, mas como diz Pember, por que se diz “tempo, e tempos, e metade de um tempo”, em vez
de trés anos e meio? Aparentemente nao sem razao, pois segundo o modo judaico de calcular, trés
anos juntos precisariam do acréscimo de um més, de maneira que o periodo seria 1.290 dias (Dn
12.11) em vez de 1.260 dias (Dn 7.25; Ap 11.2, 3; 13.5); mas, referindo-se a um dos anos
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separadamente evita-se este resultado. Isso é confirmado em Ap 11.2, 3 quando a cidade de
Jerusalém sera pisada pelos gentios durante o tempo de 42 meses.

15. “E a serpente lancou da sua boca, atras da mulher dgua como um rio, para que
pela corrente a fizesse arrebatar”.

I. “...dgua como um rio”. Havia entre os egipcios uma lenda sobre Sete-Tifom, o terrivel
crocodilo que procurou afogar a deusa Isis com uma inundagao. Isso seria realizado pelas correntes
do Nilo. Seu objetivo era matar tanto a deusa como seu filhinho (Horus). Mas a terra ajudou a
deusa Isis, absorvendo facilmente a agua. E assim ela triunfou. Na simbologia profética das
Escrituras Sagradas, um rei poderoso, comandando os seus exércitos, é comparado a “uma
corrente de aguas”, conforme Is 8.7: “Eis que o Senhor fara vir eles as aguas do rio, fortes e
impetuosas, isto é, o rei da Assiria...”. Em Os 5.10 temos o simbolismo de Deus a enviar sua ira
como “corrente de agua”. Em sl 33.6 e 124.4; Is 43.2, lemos que os impios engolfam os justos,
como se fossem “uma inundacao”. Em Is 59.19 o inimigo é visto perseguindo a Israel “como uma
corrente de agua”. No texto em foco, cremos que o sentido é o mesmo, isto é, a “corrente de agua”
que o dragao lancou de sua boca, é retratado como “um poderoso exército” composto de suditos
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da Besta. Mas a exemplo de Core e de seu grupo, foram tragados pela prépria terra (Nm capitulo
16)

16. “E a terra ajudou a mulher; e a terra abriu a sua boca e tragou o rio que o
dragao lancara da sua boca”.

I. “...e a terra ajudou a mulher”. Deus usard novamente a terra como o fez no passado (a
propria terra da Palestina) mormente “EDOM, E MOABE, E AS PRIMICIAS DOS FILHOS DE
AMOM” (Dn 11.41). Essa “corrente de agua” (o exército) sera absorvida antes de ter alcancado o
lugar de “refagio” preparado por Deus (Is 16.4). Deus usara tanto meios naturais como divinos. O
certo é que a terra serviu de “bandeira” como diz o profeta Isaias (59.19): “...vindo o inimigo como
uma corrente de agua, o Espirito do Senhor arvorara contra ele a sua bandeira”. Alguns expositores
do Apocalipse interpretam literalmente estes dois versiculos (15 e 16); e, na realidade, nada ha que
impeca sua realizacao literal. Na passagem de Nm 16.31 diz que acabando Moisés de falar “...a
terra que estava debaixo deles se fendeu. E a terra abriu a sua boca, e os tragou... e eles e tudo o
que era seu desceram vivos ao sepulcro, e a terra os cobriu...”. O Salmo de nimero 55.15 retrata o
assunto da mesma maneira: “A morte os assalte, e vivos os engula a terra...”. Seja como for, a
protecao assegurada por 1.260 dias “fora da vista da serpente”. A terra, ja que pertence a Deus, em
dltima andlise, estd ao lado da bondade. Deus finalmente, fard o sistema da “terra” ficar submisso a

si mesmo, quando do reino milenial de Cristo. O que Deus faréa l&, pode ter sua introducao aqui (cf.
Ec 3.15).

5° Agente: A semente da Mulher

17. “E o dragdo irou-se contra a mulher, e foi fazer guerra ao resto da sua semente,
os que guardam os mandamentos de Deus, e tém o testemunho de Jesus Cristo”.

I. “...irou-se contra a mulher”. E esta ja a oitava vez que aparece esta figura feminina
nesta seccao: (vs. 1, 4, 6, 13, 15, 16, 17). C. C. Ryrie indica que a palavra grega aqui traduzida por
“resto” ou “restante” conforme aparece no Apocalipse, “aplica-se a grupo de individuos
selecionados, e nao necessariamente a um remanescente espiritual”. Naturalmente, essa semente da
mulher perseguida, sdo aqueles que sobraram do nimero dos assinalados: os 144.000 (7.1-8); sao
os que guardam os mandamentos de Deus (a lei), e tém o testemunho (da morte de Cristo).
Verdade é que profeticamente falando, Joao via Israel e a Igreja Crista sofrerem perseguigoes. Mas,
nao devemos aplicar o presente texto a Igreja do Senhor, pois esta se encontrara, ao lado de Cristo,
nas bodas do Cordeiro. Portanto, o resto da semente da mulher perseguida, sem divida, é Israel.

Capitulo XIII

6° Agente: A 1% Besta
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1. “E EU pus-me sobre a areia do mar, e vi subir do mar uma besta que tinha sete
cabecas e dez chifres, e sobre os seus chifres dez diademas, e sobre as suas cabecas um
nome de blasfémia”.

I. “...Uma Besta”. A palavra para “besta” neste capitulo nao é a mesma usada no capitulo
4.6 e ss: (“zoon, o que vive”), mas, a palavra grega “therion”, que significa “uma fera”. Ela era
usada na literatura grega e helenista para indicar animais “perigosos”. Usava-se também para
indicar seres animalescos, de natureza sobrenatural, ou individuo de natureza bestial. No presente
texto, Jodo usa a palavra para descrever a “figura sombria do Anticristo”. Esta Besta sera uma
pessoa e nao apenas uma personificacdo do mal, ela é chamada de “Besta”, porque do ponto de
vista divino de observacao é o que ela é. A passagem fala claramente de uma pessoa, pelo uso do
pronome “ela” (13.4; 17.11; 19.20). “Em inglés, o pronome é “he”, usado somente para pessoas.
Deve-se ter isto em mente para compreensao do significado do pensamento, pois em portugués,
“ela” é usado tanto para pessoas animais ou coisas’.

1. Ele serd o monstro mais hediondo que o mundo ja conheceu; somos forcados a crer que ele
tenha duas nacionalidades: uma romana e a outra judia. Sobre a primeira (Dn 2.44; 7.7 e ss; 89 e
ss; 9.27; Ap 13.1 e ss); sobre a segunda (Dn 11.37, 38, 45; Mt 24.15; Mc 13.14; Jo 5.43; 2Ts 2.4;
1Jo 2.18; 2Jo v.7). Em figura de retdrica ver At 22.28. Sobre sua raca ver Ez 21.25-27; 28.2 e ss;
Dn 8.23-25; 9.27; Mt 12.43-45. Semelhantemente, ele exercera suas atividades em duas capitais:
(Roma - centro politico) e (Jerusalém — centro religioso). Os rabinos judaicos ensinam que ele sera
da tribo de Da: “Da serd (no futuro) serpente junto ao caminho, uma vibora junto a vereda” (Gn
30.6; 49.17). Os misticos contemporaneos dizem que o Anticristo nasceu a 5 de fevereiro de 1962,
na Palestina; foi para um dos paises arabes. Atualmente se encontra em siléncio em Jerusalém. Nao
sabemos se isso é real, ou ficticio, mas serd uma coincidéncia curiosa que adicionando os nimeros
da data desse ano, temos 1 + 9 + 6 + 2 = 18, ou seja, trés x6 ou 666. Nao devemos duvidar se ha
ou nao nisso significacao especial, pois a Biblia afirma que “...ja o mistério da injustica opera” (2Ts
2.7). “...ouvistes que vem o Anticristo... por onde conhecemos que é ja a ultima hora” (1Jo 2.18).

2. “Em Joéao (1 Epistola 2.18, 22 e 2 Joao v.7), fala do “Anticristo e de muitos anticristos”. O
“Anticristo” (1Jo 2.18), a pessoa, deve ser discriminada dos “muitos anticristos” e do “espirito do
Anticristo” (1Jo 4.3); o que caracteriza todos eles é a negacao da encarnacao do Verbo (a palavra),
o Filho Eterno, Jesus, como o Cristo (Mt 1.16; Jo 1.1), os “muitos anticristo” precedem e preparam
o caminho para o Anticristo, que é a Besta que “subiu do mar”, ele serd o ultimo chefe politico,
como o falso profeta (a segunda Besta) de Ap 13.11 e ss; 16.13; 19.20 e 20.10, sera o ultimo chefe
religioso. O termo exato, “anticristo”, limita-se, no Novo testamento, a primeira e a segunda
Epistolas de Joao; mas o conceito é perfeitamente comum. Esse termo é usado no singular ou
plural, nas passagens (1Jo 2.18, 22; 4.3 e 2Jo v.7). Seu nome demonstra que ele sera a antitese do
verdadeiro Cristo: Jesus é o dJusto, ele sera o iniquo; Jesus, ao entrar no mundo disse: “Eis aqui
venho, para fazer, 6 Deus, a tua vontade” (Hb 10.9), do Anticristo estd escrito que ele fara
conforme a sua vontade (Dn 11.36). O Senhor Jesus é o Filho de Deus, ele sera “o filho da
perdicao” (2Ts 2.3); seu governo sera segundo a eficacia (energia, ou operacao interna) de Satanas,
com todo o poder, e sinais e prodigios de mentira...”.

2. “E a besta que vi era semelhante ao leopardo, e os seus pés como os de urso, e a
sua boca como a de ledo; e o dragdo deu-lhe o seu poder, e o seu trono, e grande
poderio”.
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I. “...a besta que vi era semelhante...”. A pessoa aqui citada compreende também seu
reino ou governo. O apdstolo Joao contempla agora esta grande viséao, cerca de 651 anos da visao
de Daniel 7. (Em Daniel 7 a ordem é inversa). Daniel olha para o futuro dos séculos e vé (Leao,
Urso, Leopardo e Fera Terrivel), Jodo olha para o passado e vé (Besta, Leopardo, Urso e Le&o). “O
Anticristo sumariaréa todo o brilho da Grécia, todo o poder macico e passado da Pérsia, todo o
dominio absoluto real e autocratico da Babilénia que os gentios ja conheceram”. Essa Besta
combina caracteristicas das primeiras trés feras de Dn 7.2 e ss. A forca e a brutalidade do império
babilénico, medo e persa aparecem também no império romano. A vigilancia felina do leopardo, o
poder lento esmagador do urso e o rugido do ledo, que eram caracteristicas familiares para os
pastores da Palestina.

3. “E vi uma de suas cabecas como ferida de morte, e a sua chaga mortal foi
curada; e toda a terra se maravilhou apos a besta”.

I. “...uma de suas cabecas (“como”) ferida de morte”. Aqui Jodo vé como fato
consumado uma forma revivificada do império romano, que desapareceu ha séculos. Essa ferida
mortal ou como diz o grego “ferida até a morte”, foi feita quando Odoacro, rei dos hérulos,
apoderou-se de Roma, terminando assim o império. Nos dias atuais Roma existe, mas nao o
império. Durante o governo sombrio do “homem do pecado”, sua primeira grande maravilha sera

“curar” (através do poder do dragao) essa monarquia. Trés vezes neste capitulo é referido esta
“cura” (restauracao) e de todas elas como significacao especial (vs. 3, 12, 14).

1. O Novo Testamento ensina que temos um adversario espiritual em atividade neste mundo,
a saber, Satanés. Ele dard todo o seu poder ao Anticristo, o filho da perdicao (13.2); ele
maravilhard o mundo com suas “magicas” em varios aspectos:

(a) O leopardo representa o reino da Grécia e da Macedbénia (Dn 7.6); rapido, veloz,
conquistador e incansavel. O Anticristo tera essas qualidades em grau supremo:

(b) Os pés de urso representam a Média e a Pérsia (Dn 7.5); dando as idéias de forga,
estabilidade e consolidacdo. As Escrituras falam de seus (“PES”) em varias conexdes (Dn 2.33, 34,
41, 42; 7.7, 19, 23; 8.10, 13). Outras expressdes com o mesmo sentido, sao usadas no Novo
Testamento, tais como: “pisada” (Lc 21.24); “pisarao” (Ap 11.2). Observe novamente a expressao
(“SEUS PES”) nesta seccao (13.2). Até o “MAPA GEOGRAFICO” deste império é a “figura de um
pé!”. O Anticristo também incorporara esses aspectos em seu poder:

(c) A boca de Leoa representa a monarquia do império da Babilénia (Dn 7.4); subentendendo
ruina ameacadora rugido de blasfémia, perseguicao e matanca. O Anticristo serd o possuidor
supremo dessas qualidades:

(d) A Besta ou fera terrivel (Dn 7.7); representa Roma imperial. Terrivel, e espantosa e muito
forte. O Anticristo sera tudo isso e mais ainda; pois o “dragao deu-lhe o seu poder, e o seu trono, e
grande poderio”.

4. “E adoraram o dragdo que deu a besta o seu poder; e adoraram a besta, dizendo:
Quem é semelhante a besta? quem poderd batalhar contra ela?”.

I. “...e adoraram a besta”. A autoridade da Besta e geograficamente extensa, é mundial:
sobre cada tribo, povo, lingua e nacao. A exemplo dos antigos Césares, ela exigira adoragao
universal. H4 um pormenor a salientar no versiculo 12 deste capitulo. Enquanto nos versiculos 4 e 8
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a adoracao é aparentemente voluntéria e espontanea, embora interesseira, no versiculo doze parece
haver intengéo de coagir: observe bem a frase “faz com que a terra e os que nela habitam adorem a
primeira besta”. Isso nao é de admirar, pois além das forca invisiveis do mal: o dragao lhe deu “o
seu poder, e o seu trono, e grande poderio”, mas quatro coisas o ajudarao na sua popularidade: o
nimero, a imagem, o nome e o sinal (13.17; 15.2). “O que significa tudo isso, no momento, é
impossivel dizer com certeza, onde estao estampados, as Escrituras claramente indicam”.

5. “E foi-lhe dada uma boca para proferir grandes coisas e blasfémias; e deu-se-lhe
poder para continuar por quarenta e dois meses”.

I. “...foi-lhe dada uma boca”. O presente versiculo encontra seu paralelo, na passagem de
(Dn 7.8), onde lemos: “Estando eu considerando as pontas, eis que dentre elas subiu outra ponta
pequena (o Anticristo), diante da qual trés das pontas primeiras forma arrancadas; e eis que nesta
ponta havia olhos, como de homens e uma boca que falava grandiosamente”. Isso é dito porque,
conforme ja vimos, esse homem, apesar de possuir naturalmente grande inteligéncia e autoridade,
nao podera ser explicado somente sobre bases humanas. Por seis vezes (niimero do homem) é dito
que esse poder “lhe foi dado” (13.2, 5, 7, 14, 15). Esse poder sera limitado pelo tempo, mas
mesmo assim, durard “quarenta e dois meses”’. Esta expressao e outras similares sdo termos
técnicos freqiientemente empregados para descrever o periodo sombrio chamado de Grande
Tribulacdo. Emprega-se também a frase “um tempo, tempos, e metade de um tempo” (Ap 12.14),
como sendo igual a 42 meses e 1.260 dias (11.2, 3; 12.6, 14; 13.5). Expressoes estas que denotam
o periodo durante o qual a Cidade Santa foi calcada aos pés dos gentios, e as duas testemunhas
profetizaram, a mulher esteve no deserto, e a Besta que subiu do mar ocupou o trono que herdou
do dragao vermelho.

6. “E abriu a sua boca em blasfémia contra Deus, para blasfemar do seu nome, e do
seu taberndculo, e dos que habitam no céu”.

I. “...abriu a sua boca em blasfémias”. O Anticristo blasfemara os “poderes do mundo
superior”, ridicularizando sua propria existéncia. Apresentara suas proprias explicagcbes acerca de
todos os problemas dificeis do universo, e conseguird enganar a maioria dos homens com seu
aparente poder messianico.

1. O tabernéaculo de Jerusalém foi alvo das blasfémias de Antioco IV Epifanio. O tabernaculo
dos céus serd objeto das blasfémias do Anticristo, durante seu periodo de existéncia na terra.
durante sua vida terrena, o Filho de Deus foi alvo cerrado das grandes blasfémias dos rebeldes
fariseus. Eles chegaram até blasfemar do infinito Espirito de Deus, e assim ultrapassaram todos” os
limites da Redencao” (Mt 12.31, 32). Os suditos da Besta, porém, blasfemarao nao sé da pessoa de
Deus, mas do seu nome, do seu tabernaculo, e dos que habitam no céu.

7. “E foi-lhe permitido fazer guerra aos santos, e vencé-los; deu-se-lhe poder sobre
toda a tribo, e lingua, e nacao”.

I. “...foi-lhe permitido fazer guerra aos santos”. O versiculo em foco, tem sua base
literaria nas palavras de Daniel (7.21), aludindo ao poder que Antioco IV Epifanio teve de ferir e
derrotar a nacao de Israel. (Ver também nota expositivas em Ap 11.7, onde sao usadas palavras
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similares, acerca da morte das duas testemunhas). Historicamente, conforme o vidente Joao
encarava a questao, o Anticristo serd a culminagao desse poder satanico vindo do mundo exterior.
Quando surgir no grande cenéario mundial, o mundo inteiro sofrera suas perseguicoes atrozes, e nao
apenas a Igreja (ndo a da graca) composta pelos martires e assinalados durante a Grande
Tribulacdo. Os santos serao vencidos, nao no sentido espiritual, pois neste sentido serao “mais do
que vencedores” (Rm 8.37), mas, sim, no sentido fisico. Alguns deles morrerao a mingua,
porquanto nao poderao adquirir alimentos, medicamentos e outros meios de subsisténcia, ja que
nao prestaram lealdade a Besta

8. “E adoraram-na todos os que habitam sobre a terra, esses cujos nomes ndo
estdo escritos no livro da vida do Cordeiro que foi morto desde a fundacao do mundo”.

I. “...0 livro da vida do Cordeiro”. O presente texto, faz referéncia ao “livro da vida”.
Encontramos de novo a mesma idéia e expressao, em 21.27, sendo ali o0 mesmo significado do
pensamento que temos aqui. “Naquela passagem, somente os que tém sue nomes registrados
naquele livro terao a permissao de entrar na Nova Jerusalém. Portanto, essa referéncia pode ser
presente ou escatoldgica, e a questdo da vida eterna esta envolvida no quadro”.

1. Desde a fundacao do mundo. Essa expressao se acha fora do Apocalipse por seis vezes: (Mt
13.35; 25.34; Lc 11.50; Hb 4.3; 9.26; 1Pd 1.20). No Apocalipse, fora das duas passagens ja
mencionadas, ver 17.8. A expressao nos leva a entender que o nome de alguém é registrado no
“Livro da Vida” devido a expiagao de Cristo. (Ver notas expositivas sobre isso, em Ap 3.5).

9. “Se alguém tem ouvidos, ouca”.

1. “...se alguém tem ouvidos, ouca!”. Esta expressao “...se alguém tem ouvidos, ouga” ou
“...quem tem ouvidos, ouga”, é freqiientemente usada nos Evangelhos; ela é peculiar e exclusiva
aos labios do Senhor Jesus (cf. Mt 13.9, 43; Mc 4.9). Ela também aparece em Ap 2.7, 11, 29 e
3.13, 22, nas quais sdo acrescentadas as palavras: ‘...0 que o Espirito diz as igrejas”. Fora do
Apocalipse achamo-la em Mt 13.9, 43, dentro das “parabolas do reino”. (Cf. também Mc 4.9, 23;
7.16; Lc 8.8; 14.35). Tal expressao chama a nossa atencao para a necessidade de darmos ouvidos
a mensagem proferida e de agirmos de acordo com ela. O ouvir a palavra de Deus traz ao homem
grande seguranca contra o pecado “que tao de perto” o rodeia.

10. “Se alguém leva em cativeiro, em cativeiro ird; se alguém matar a espada,
necessdrio é que a espada seja morto. Aqui esta a paciéncia e a fé dos santos”.

I. “...se alguém leva em cativeiro”. A lei da compensagao aqui apresentada sera
exclusivamente aplicada por Deus: “...Minha é a vinganca; eu recompensarei, diz o Senhor” (Rm
12.19b). Ninguém a nao ser Deus terd esse poder no tempo do fim (Gl 6.6). A Besta que durante
seu reino tenebroso, aprisionou, os servos de Deus; sera aprisionada no “Lago de Fogo” (Ap 19.20;
20.10). E, semelhantemente, sua espada ferina, que matou a muitos santos naqueles dias, sera
neutralizada pelo “esplendor da vinda do Senhor”, quando voltar a terra com poder e grande gléria
(cf. 2Ts 2.8; Ap 19.15).

1. A fé dos santos. “FE”, é uma palavra que ocorre duzentas e quarenta e quatro vezes nas
paginas do Novo Testamento; mas o conceito de fé, mediante o uso de outros termos, ainda é mais
freqiiente. A fé é um dom e uma operagao do Espirito Santo, mas também é uma reacao da alma.
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A fé em Cristo € um dom de Deus (Rm 12.3); é a operacao de Deus (At 11.21); é preciosa (2Pd
1.1); é frutifera (1Ts 1.3); é santissima (Jd v.20). Os santos aqui devem sofrer as dores que lhes sao
designadas e triunfar por elas. Mas, isso s6 sera feito, mediante “a paciéncia”.

7° Agente: A 2° Besta

11. “E vi subir da terra outra besta, e tinha dois chifres semelhantes aos de um
cordeiro; e falava como o dragao”.

I. “...outra besta”. A palavra grega “therion” que é empregada para indicar a primeira
Besta, é exatamente a mesma palavra empregada para descrever a segunda Besta que “subiu da
terra”. O fato de a mesma ter “dois chifres” semelhante de um Cordeiro, representa simuladamente
um aspecto de docilidade e mansidao, porém, essa forma sutil de engano logo serd desmentida
porque seu falar a denuncia — é a voz do dragao. Em outra significacao do pensamento, o chifre é
simbolo de poder fisico, moral ou real, e os dois chifres da Besta nesta secgdo representam a
combinacao de rei e profeta. Esses “dois chifres” também podem falar do poder combinado de
regides naturais (Israel: centro religioso e Rom: centro politico). Sua autoridade abrange 2 reinos
(religioso e politico).

1. A primeira Besta (o chefe politico) é descrita como tendo saida do mar (que simbolicamente
representa os povos em estado de inquietacao: Lc 21.25; Ap 17.15). Isso indica seu aparecimento
no inicio da Grande Tribulacdo quando tudo ainda se encontra num verdadeiro caos ou estado de
confusdo. A segunda porém, emerge da terra (que simbolicamente pode representar ja um estado
de tranquilidade, embora simulada, para os siditos da Besta). Alguns intérpretes acham que o
“mar” (13.1) representa todas as nacoes gentilicas, enquanto que a “terra” (13.11) representa a
nagao de Israel. O simbolismo é muito légico.

12. “E exerce todo o poder da primeira besta na sua presenca, e faz que a terra e
os que nela habitam adorem a primeira besta, cuja chaga mortal fora curada”.

I. “...exerce todo o poder da primeira besta”. Segundo o Dr. H. Lickwer, Sr a frase “na
sua presenca” implica “na presenca dela”, como se lhe desse assisténcia e a apoiasse. O caréater
multiplo deste “falso profeta” é previsto por nosso Senhor. Em sua ultima descricao sobre os
“Gltimos dias” ele declarou: “E surgirao muitos falsos profetas, e enganarao a muitos” (Mt 24.11,
24). E de lamentar ver como neste livro vemos homens adorando o dragao (13.4); a Besta (13.15).
No campo profético, segundo se depreende, estes versiculos dao a entender que o falso profeta
contard com meios para promover e forcar a lealdade dos homens ao Anticristo. O leitor deve
observar bem a frase “faz” e verd que a adoracado a Besta naqueles dias, ndo s6 sera voluntaria,
mas de um modo particular isso sera forcado.

1. “O Anticristo promovera a mais terrivel perseguicao religiosa de todos os tempos. O seu
falso profeta (a segunda Besta) ser& o homem certo para encabecgar essa perseguicdo sem
precedente na histéria humana. Historicamente falando, isso ja acontecia nos dias de Joao. O culto
do imperador era uma das formas de testar, os cristaos; quando esses se recusavam a adora-lo,
simplesmente morriam sem misericérdia. Profeticamente falando, isso também acontecerd naqueles
dias sombrios”.

CXXI



13. “E faz grande sinais, de maneira que até fogo faz descer do céu a terra, a vista
dos homens”.

I. “...Até fogo faz descer do céu”. Esse falso profeta do Anticristo procurara em tudo imitar
os profetas do Senhor. Talvez por motivo de que uma das testemunhas escatoldgicas ter vindo “no
espirito e virtude de Elias” (Lc 1.17 e Ap 11.5), ele também procurara imitar esse grande profeta do
Antigo Testamento. Como o falso profeta ele somente se encontra com o Anticristo. Os dois
escravos de Satanas sao inseparaveis. O dragao dard seu poder externo a primeira Besta (13.2) e
seu espirito a segunda, pois fala como dragao (13.11). Carpenter (in loc), afirma que “existe um
fogo santo, que inspira os labios e os coracdes dos santos; e também ha um fogo estranho, um fogo
de mero poder, que o espirito do mundo se sente tentado a adorar”. O “fogo” estranho do falso
profeta é representado por esse Gltimo: sua acao é s6 “...a vista dos homens”. As duas testemunhas
(11.5) fardao muitos milagres que envolvem fogo. O falso profeta da corte nao exibird menores
poderes; ha uma diferenca penas: um fogo é de Deus o outro é do dragao vermelho.

14. “E engana os que habitam na terra com sinais que lhe foi permitido que fizesse
em presenca da besta, dizendo aos que habitam na terra que fizessem uma imagem a
besta que recebera a ferida da espada e vivia”.

I. “...a imagem da besta”. Afirma-se através de historiadores contemporéneos que Siméao
Mago (At 8.9 e ss) declarara na cidade de Samaria que podia transmitir vida e movimento as
imagens. Algumas estatuas eram reputadas, por muitos idélatras, como o lugar da manifestacao dos
deuses, e a idéia de que elas podiam adquirir propriedade de vida era geral. Para nés, porém, isso
nao tem sentido real, ela (a imagem) pode até ter uma “forma de vida”, mas isso indica a vida
original, pois nesse campo, s6 Deus é o Senhor da vida. O embuste de Simao Mago sera revivido
na era futura (Ec 3.15). Profeticamente, falando, supomos que essa espécie de fendmeno tera lugar
novamente mediante o poder falso da segunda Besta. Nos dias do Anticristo os homens serao
cegados pela idolatria reinante e, o resultado de um cego guiar outro cego é cairem no abismo (o
inferno).

15. “E foi-lhe concedido que desse espirito a imagem da besta, para que também a
imagem da besta falasse, e fizesse que fossem mortos todos os que no adorassem a
imagem da besta”.

I. “...fossem mortos os que ndo adorassem”. No versiculo anterior fala-se da “...imagem
da Besta”. Essa expressao, “imagem da Besta”, ocorre por 10 vezes nas paginas douradas do
Apocalipse: (13.14, 15; 14.9, 11; 15.2; 16.2; 19.20; 20.4). E sabido através de Plinio que na
antiguidade, nao s6 se adorava o imperador, mas era também colocada no templo a imagem do
mesmo, diante da qual os homens eram forcados a se prostrarem em adoracao (cf. Dn capitulo 3).
Lembremos do tremendo tumulto que Caligula provocou, quando tentou instituir essa espécie de
culto ao imperador, no templo de Jerusalém. Por nao concordarem com essa forma abominavel de
adoragao, os cristaos sofriam e eram assassinados. A natureza dos homens é a mesma em todos os
tempos; o povo, no tempo das maravilhas de Deus no Egito e no deserto mostrou-se propenso a
abandonar os cultos ao Criador para prostrarem-se diante de um bezerro de ouro (Ex 32.1-6). A
idolatria é uma arma mortal ndo méao dos idélatras, que vivem alienados de Deus (1Jo 5.21).
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16. “E faz que a todos, pequenos e grandes, ricos e pobres, livres e servos, lhes
seja posto um sinal na mao direita, ou nas suas testas”.

I. “...seja posto um sinal”. A expressao “todos” no texto principal desta secgao é dividida
em diversas classes: “...pequenos e grandes, ricos e pobres, livres e servos”, para indicar a absoluta
“universalidade” do poder do Anticristo, de tal modo que nenhum homem, de qualquer posicao ou
nivel social, possa escapar aos seus designios. O homem mau sempre tem um sinal. O sinal sempre
tem conotacao com o mundo religioso. Caim, apds ter morto seu irmao Abel, recebeu um sinal:
(“Oth” — marca distintiva); este lhe assegurava a protecéo e ao mesmo tempo impunha respeito e
extremo terror (Gn 4.15). O Anticristo sabe que para Israel o aceitar como o seu “messias”, exige
primeiro um sinal (Ex 4.1 e ss; Jo 4.48; 1Co 1.22) e que o verdadeiro Cristo tem em seus fiéis um
sinal (Ez 9.4, 6; Ap 7.1 e ss; 14.1-5), ele também como audacioso procurara imitar a Cristo até na
religiao (2Ts 2.4) e quando tudo estiver sob seu controle, entao ele atingird o méaximo da apostasia:
“...de sorte que se assentara, como Deus, no templo de Deus, querendo parecer Deus”.

17. “Para que ninguém possa comprar ou vender, sendo aquele que tiver o sinal, ou
o nome da besta, ou o numero de seu nome”.

I. “...0 nome da besta”. O Anticristo, o homem do pecado, sem duavida alguma tera um
nome politico que servira como ponto de observacao (cf. Gn 11.4). Em tudo, esse cristo impostor
deseja imitar a pessoa de Cristo, o Ungido do Senhor, e se apresentara no cenério da histéria com
véarios nomes e titulos:

1. (a) O homem violento. Is 16.4; (b) O homem do pecado. 2Ts 2.3; (c) O principe que ha de
vir. Dn 9.26; (d) O rei do norte. Dn 11.40; (e) O angustiador. Is 51.13; (f) O filho da perdicao. 2Ts
2.3; (g) O iniquo. 2Ts 2.8; (h) O mentiroso. 1Jo 2.18, 22; (i) O enganador. 2Jo v.7; (j) O Anticristo.

1Jo 2.18, 22; e 4.3; () A Besta. Ap 13.1 e ss; (m) Um rei feroz de cara. Dn 8.23; (n) A ponta
pequena. Dn 7.8, etc.

2. Além destes nomes e titulos ja mencionados ele tera seu préprio nome (cf. Jo 5.43). Um
fato notavel devemos observar aqui: o primeiro rei que fundou o governou Roma, foi Romulo (754
a.C.). O império romano durou 1.209 anos (de 754 a 455 d.C.). Seu ultimo imperador foi Rémulo
Augusto, que reinou de 435 a 455 d.C. Nesta data, Odoacro, rei dos hérulos, apoderou-se de
Roma, terminando, assim, o império ou a realeza. Hoje todos sabem que Roma existe, mas o
império. Se o nome pessoal do Anticristo for Rémulo (cf. Ec 3.15), na lingua portuguesa, se compoe
de “6” letras. Segundo a profecia, o nimero do seu nome (do Anticristo) pode ser calculado *
porque é o nimero de um homem” (13.18). Observemos: O primeiro Rémulo da fundacao do
império 96 letras); O sequndo Rémulo do fim do império (6 letras); O terceiro Rdmulo? do império
restaurado? (6 letras). Em cada nome “6” letras, total: “666”; isso é interessante!

18. “Aqui ha sabedoria. Aquele que tem entendimento, calcule o nimero da besta;
porque é o numero de um homem, e o seu nimero é seiscentos e sessenta e seis”.

I. “...calcule o nuimero da besta”. O numero denota uma pessoa especifica, e sua
identificagao deve ser descoberta em alguma espécie de célculo numérico, mediante o qual o

z

nimero é transformado em um “nome”. De acordo com a numerologia pitagoreana, o “666” é o
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chamado nimero triangular, sendo a soma dos nimeros de “1” a “36”, inclusive; além disso, o
“36” é, em si mesmo, a soma dos nimeros de “1” a “8”. Portanto, o “666” se reduz ao “8”; e esse
¢é o numero significativo em Ap 17.11: “é ela (a Besta) também o oitavo”.

1. “666”. O nimero “666” é o numero de “um homem mal”’, sendo a unidade de “6”
impressa sobre ele em sua criagédo e me sua histéria subseqtiente. Observemos pois:

a) O homem foi criado no sexto dia. Gn 1.26, 27, 31, e deve trabalhar também seis dias. Ex
20.9, e seis anos em sete. Lv 25.2. O escravo hebreu deve servir por seis anos. Dt 15.12. A sexta
clausula do Pai Nosso, trata da causa do pecado. Mt 6.12; o sexto mandamento: “Nao mataras”
fala do pecado mais horrendo no campo moral. Ex 20.13. Golias, o general filistino, tinha de altura

seis covados e um palmo, sua langa pesava seiscentos siclos de ferro, e sua armadura era composta
de seis pecas. 1Sm 17.4-7; 21.9.

b) No campo espiritual: “T (grego, tau)
E (grego, epsilon)
I (grego, iota)
T (grego, tau)
A (grego, alpha)
N (grego, nu)
Vale 300 Teitan = Satanas (dragao, antiga serpente)
Vale 5
Vale 10
Vale 300
Vale 1
Vale 50
666"

(c) No campo social: “O rei Salomao amou muitas mulheres estranhas, e isso além de filha de
Farad, moabitas, amonitas, iduméias, sidonias e heteias” (1Rs 11.1). Na segunda epistola de Paulo
a Timéteo diz: “...deste nimero (666) sao”: “...homens amantes de si mesmos. Avarentos,
presuncosos, soberbos, blasfemos, desobedientes a pais e maes...” (6).

“...ingratos, profanos, sem afeto natural, irreconciliaveis, caluniadores, incontinentes...” (6).

“...cruéis, sem amor para com os bons, traidores, obstinados, orgulhosos, mais amigos dos
deleites do que amigos de Deus” (6). Assim sua somatéria é: “666”. O Dr. Wim Malgo salienta que
“o nimero 6 é o nimero dos dias da semana sem o sabado, ou também o nimero da criacao sem
o Criador; o nimero do mundo sem Deus”.

(d) Nas monarquias: Nas passagens de (Jr 39.1-2; 52.4-6; comp. 2Rs 25.1-3) esta escrito:
“...era 0 ano nono...no més décimo... era 0 undécimo ano... no quarto més, aos nove do més...”
Isso sdo exatamente: “3 x 6 meses: 666”. Segundo os Anais da Histéria, a dinastia fundada por
Sinaqueribe, durou 666 anos. A estatua do rei Nabucodonosor, erigida no “campo de Duna”, tinha
de altura 60 covados e de largura 6, enquanto que a banda de musica era composta de seis pecas
(Dn 3.1, 7, 10). O império romano pisou a cidade de Jerusalém 666 anos, da batalha de Actium,
31 a.C. a conquista sarracena, 635 d.C. O pacto Stalin — Hitler para tomar e dividir a Polonia, deu-
se em 20 de agosto de 1939. Deste Pacto resultou a segunda guerra mundial, que terminou em 22
de junho de 1941. Exatamente 666 dias.
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(e) Na forma numérica: “D. Smith Quando o nome de “Nero Caesar” passa para o
equivalente hebraico é “Nrom Ksr”. Nas linguas primitivas comumente usavam-se letras para a
numeracgao e contras, como era o caso do sistema romano. O V valia 5; o X, 10 o C, 100 etc.
Assim, no hebraico o equivalente numérico seria: N igual a 50; R, 200; O, 6; N, 50; K, 100; S, 60 e
R, 200. O total dava 666”.

(f) No contexto profético: Lendo a passagem de Ed 2.13, nos deparamos com a expressao
repentina: “Os filhos de adonicao, seiscentos e sessenta e seis”. O nome deste cativo significa: “que
é senhor dos meus inimigos”: tem sentido especial na terminacdo do sufixo (“cao”). NO Novo
Testamento, o versiculo (“6667), Mateus 20.18, traz o terceiro antncio de sofrimentos com as
palavras: “Eis que vamos para Jerusalém, e o Filho do homem serd entregue aos principes dos
sacerdotes, e aos escribas, e condenéa-lo-ao a morte”.

g) No alfabeto inglés, a comecar com a letra A valendo 100; com o B valendo 101; o C, 102; e
assim por diante, as letras seguintes terao valor certo. Assim, H serd 107; I, 108; T, 119; L, 111; E,
104; R, 117. Total (Hitler) dard 666. No dizer do vidente Joao em sua 1 epistola 2.18: “...muitos se
tém feito anticristos...” Isso nos leva a entender que, todos esses homens e sistemas, em algum
significado do pensamento, foram representantes do Anticristo. Tudo nos leva a crer, que o
Anticristo serd o governante “666” de um sistema politico mundial, partindo de Ninrode até o “filho
da perdicao”, quando entéao terminara esse sistema politico-gentilico-mundial.

Capitulo XIV

1. “E OLHEI, e eis que estava o cordeiro sobre o monte de Sido, e com ele centro
e quarenta e quatro mil, que em suas testas tinham escrito o nome dele e o de seu Pai”.

= 0

I. “...0 Cordeiro sobre o monte de Siao”. “Siao” é mencionado somente uma vez no
Apocalipse e é um termo extremamente interessante. Como certo escritor expressou: “Das 110
vezes que Siao é mencionado, 90 séo em termos do grande amor e afeicao do Senhor por ele, de
modo que o lugar tem grande significacdo. No Novo Testamento, Sido é mencionado nas seguintes
passagens: (Mt 21.5; Jo 12.15; Hb 12.22; 1Pd 2.6). “A palavra “Siao” significa “monte
ensolarado”. Ainda que a palavra tenha uma ampla aplicagédo, (incluindo até mesmo o local do
templo de Jerusalém, algumas vezes), indica a colina mais oriental das duas sobre as quais
Jerusalém foi edificada. O monte Sido também é identificado com a dJerusalém “la de cima” (Gl
4.26), e com a cidade de Deus nos céus (Hb 12.22)”. A cidade de Davi era Jerusalém (1Rs 8.1). O
templo foi edificado no monte de Moria; o palacio de Davi, no monte Sido. Portanto, Siao se
tornou o lugar escolhido como a sede do reinado de Cristo durante o Milénio (Is 2.3; Ob v.17).

1. Com ele 144.000. Novamente h& aqui uma visdo sobre os 144.000 vistos no capitulo
sétimo deste livro. durante a Grande Tribulacdo, esse grupo de assinalados sdao comparado a
“orvalho” ou “chuvisco”, e no Milénio a “leao” (Mq 5.7, 8). O presente texto, parece descrever um
quadro do comecgo do Milénio. No capitulo 12.10, Jodo ouve uma grande voz (“no céu”); nesta
seccao porém, ele ouve uma voz (“do céu”). Evidentemente, ele ndo estd no céu e, sim na terra. A
visdo, trata-se, pois, de uma antecipacao: o Cordeiro, na sua segunda vinda ou “parousia”,
reunindo o grupo ja mencionado no capitulo 7.4-8. Séao eles os 144.000 israelitas selados em suas
frontes, preservados vivos, durante a grande Tribulacdo, agora o Senhor os retine no monte de
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Sido. Neste versiculo é descrita a natureza do selo: tinham em suas testas o nome do Cordeiro e o
de seu Pai.

2. “E ouvi uma voz do céu, como a voz de muitas dguas, e como a voz de um
grande trovdo; e ouvi uma voz de harpistas, que tocavam com as suas harpas”.

I. “...como a voz de muitas dguas”. A descricao da palavra “voz” que se repete por quatro
vezes no texto em foco, é similar a vérias outras que aparecem no Apocalipse. A voz é associada ao
“trovao”, conforme também se vé no presente versiculo. H4 quase sessenta ocorréncias da “voz”,
neste livro, e com certa variedade de discriminacoes. (Cf. notas expositivas sobre isso em Ap 1.15,
p.2). Agora a “voz” assume uma qualidade musical, produzida por instrumentos de cordas. O
grande som dos céus se transforma em uma musica, e de natureza agradavel. Tais simbolismos
eram usados para mostrar a “bem-aventuranca” daquele que entrar nos céus por meio do martirio;
e isso visa também a consolar aqueles que em breve teriam de seres martirizados pelo préprio
Anticristo (cf. 6.11). Nos versiculos que se seguem, sao chamados de “primicias”. Isto é, o nome
que se dava a parte das coisas que os israelitas adquiriam para oferecer ao Senhor (Lv 22.12; Nm
5.9; 18.8; 28 e 29). Segundo o Dr. J. Davis, os primeiros frutos colhidos, penhores da futuras
messes, pertenciam ao Senhor. Assim também, os 144.000 sao as “primicias” dentre os israelitas
comprados para Deus e para o Cordeiro.

3. “E cantavam um como cantico novo diante do trono, e diante dos quatro animais
e dos anciaos; e ninguém podia aprender aquele cantico, sendo os cento e quarenta e
quatro mil que foram comprados da terra”.

I. “...cantavam um como cantico novo”. O cantico do Senhor, é declarado nas Escrituras
como “um novo cantico” (S140.3; 96.1; 149.1) e s6 pode aprendé-lo aquele que estd com seus pés
em um lugar firme “como o monte de Sido, que nao se abala, mas permanece para sempre” (Sl
125.1). Nao devemos nos esquecer de que os 144.000 regozijam-se porque foram “comprados
dentre os homens”. Temos a frase dupla “comprados da terra” (um lugar pecaminoso) e
“comprados como primicias” (os primeiros). Algumas versdes dizem: “comprados” ou “resgatados”
em lugar de “redimidos”.

1. A dltima vez que vimos o Cordeiro ele estava diante do trono, no céu (9.9); aqui ele esta na
cidade Santa, Siao ou Jerusalém. E possivel que devemos entender também que simbolicamente o
monte Sido, significa lugar de vitéria e libertacdo. O Salmo 2, promete que o Ungido do Senhor
serd colocado “...sobre... o0 monte de Sidao”. No Novo Testamento, todavia, Sido se tornou “a
cidade do Deus vivo, a Jerusalém celestial” (Hb 12.22). Os 144.000 sao todos novas criaturas, e
por este motivo entoam “um novo cantico” ao Cordeiro que os resgatou.

4. “Estes sdo os que ndo estdo contaminados com mulheres; porque sao virgens.
Estes sdo os que seguem o Cordeiro para onde quer que vai. Estes sdo os que dentre os
homens foram comprados como primicias para Deus e para o Cordeiro”.

I. “...ndo estao contaminados com mulheres”. A sabedoria divina divide este versiculo
em quatro partes distintas, como segue:
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1. (a) Nao estao contaminados. E esta uma das razdes que os faz “primicias” a semelhanca de
Cristo as primicias dos que dormem (1Co 15.20). Isso nao quer dizer (segundo se depreende) que
os 144.000 sao somente homens (ainda que a expressao “nao se contaminaram com mulheres”
tenha esse sentido), ou meninos recém-nascidos como tem sido interpretado por alguns eruditos.

(b) Sao virgens. Devemos compreender isto no sentido espiritual (Mt 25.1 e ss), em contraste
com a igreja apéstata (14.8), que espiritualmente era uma “prostituta” (17.1 e ss). Significa que nao
foram desviados da fidelidade ao Senhor. Conservaram em si mesmos seu amor virginal. 2Co 11.2;
Ef 5.25-27; Ap 2 4.

(c) Sado os que seguem o Cordeiro. Essas palavras estao de acordo com o que lemos em Mc
2.14; 10.21; Lc 9.59; Jo 1.43 e 21.19, que falam sobre as exigéncias do discipulado cristao e sobre
o fato que Cristo chama alguns para “segui-lo”. As exigéncias feitas por Cristo ao discipulado é
“rentincia total”, e logo a seguir: “tomar a cruz”. O carater dos 144.000 demonstra isso muito bem,
a seriedade em suas vidas e no seu carater, os declarou “pioneiros da fé” nao fingida durante o
sombrio tempo de extrema apostasia.

(d) Como primicias. Isso é dito também acerca de Cristo, em primeiro Corintios 15.20, quando
Paulo faz uma importante defesa sobre a “ressurreicao”. Paulo diz que Cristo ressuscitou, como o
emblema expressivo, da ressurreicao da imortalidade. Na qualidade de “colheita”, Cristo foi o
primeiro exemplar. No presente texto, os 144.000 foram também aceitos como os primeiros
exemplares a aceitarem o testemunho de Cristo, e por cuja razao sao contados como “primicias”, e
“seguidores” do Cordeiro para onde quer que vai.

5. “E na sua boca ndo se achou engano; por que sdo irrepreensiveis diante do
trono de Deus”.

I. “...na sua boca ndo se achou engano”. O leitor deve observar que a expressao contida
no texto “...na sua boca nao se achou engano” é dita também a respeito de cristo, em 1Pd 2.22. O
termo grego, deste texto, diz “anomos”, forma negativa de “momos”, isto é, “macula”, “culpa”,
“censura”, etc. Isso pode ser comparado com 1Pd 1.19, onde Cristo, na qualidade de Cordeiro de
Deus, aparece “sem macula”. A dignidade destes 144.000 ja se encontrava profetizada nas paginas
aureas da Biblia Sagrada, (cf. Sf 3.13), que diz: “o remanescente de Israel nao cometera iniqiiidade,
nem proferird mentira, e na sua boca nao se achara lingua enganosa”. Os 144.000 serdao assim.
Eles ndo “negarao” a Cristo; nao concordarao com a fraude do culto do Anticristo. Eles se
manterao puros de toda idolatria e imoralidade. “Serao nazireus completos para Deus no tocante a
sua relacdo com o mundo”.

6. “E vi outro anjo voar pelo meio do céu, e tinha o evangelho eterno, para o
proclamar aos que habitam sobre a terra, e a toda a nacao, e tribo, e lingua, e povo”.

I. “...tinha o evangelho eterno”. Deus nunca se deixou a si mesmo sem testemunho (At
14.17); Ele é o Deus que “nunca muda” (Ml 3.6), e durante o tempo da Grande Tribulacdo
levantard um grupo de pregadores do “Evangelho do Reino” que com grande poder darao o seu
testemunho. Na plenitude dos tempos ele levantou antes da manifestacao do Messias prometido a
Israel, um Joao Batista; a pregacdo de Jodo era precursora, isto é, preparava o caminho da
manifestacao do Filho de Deus aos filhos de Israel (Ml 4.5, 6; Mt 3.1 e ss; Jo 1.15 e ss). O mesmo
Jesus designou também um grupo de pregadores do “Evangelho do Reino” (Mt 10.5-7). Observe
bem a frase: “Ide antes as ovelhas perdidas da casa de Israel. E, indo, pregai, dizendo: E chegado o
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reino dos céus”. Apds sua morte e ressurreicao ele ordenou que se pregasse o “Evangelho da graga
de Deus” a toda criatura “comegando por Jerusalém” (Mc 16.15; Lc 24.47). Agora, no presente
texto, vimos um elevado poder angelical a pregar “O Evangelho Eterno”.

1. O Evangelho pregado nessa época de Angustia é o mesmo Evangelho ensinado por Jesus,
porque, como sabemos, nao ha “outro evangelho” (Gl 1.8). O Evangelho é o mesmo, mas pode ser
apresentado na sua multiforme: (a) O EVANGELHO DO REINO; (b) O EVANGELHO DA GRACA,;

(c) O EVANGELHO ETERNO; (d) O QUE PAULO CHAMA DE MEU EVANGELHO. O Dr. C. 1.
Scofield, define o Evangelho como segue:

2. A palavra evangelho, em si significa “boas novas”; por isso o Evangelho é alguma coisa
essencialmente diferente de qualquer ensino ou doutrina anterior. Quatro manifestacbes do
Evangelho devem ser anotadas e cada uma delas, com significacao especial:

(a) O EVANGELHO DO REINO. Isto é, as boas novas que Deus prop6s estabelecer na terra,
em cumprimento do concerto davidico (2Sm 7.16, etc), um reino nao politico, mas espiritual,
judaico, porém, universal, sobre o qual o Filho de Deus herdeiro de Davi, reinara, e o qual serd, por
mil anos, a manifestagdo da justica de Deus entre os homens. Duas pregacbes deste Evangelho sao
mencionadas nas Escrituras, uma passada, comecando com o ministério de Joao Batista e
terminando com a rejeicao do seu Rei pelos judeus. A outra. Ainda futura (Mt 24.14), durante a
Grande Tribulacdo, e imediatamente antes da Vinda em gléria de Cristo — O Rei rejeitado:

(b) O EVANGELHO DA GRACA DE DEUS. Isto é, “as boas novas” de Jesus Cristo, o Rei
rejeitado, que morreu na cruz pelos pecados do mundo, que ressurgiu para nossa justificacao,e que
por Ele todos os que créem sao justificados de todas as coisas. Esta manifestagao do Evangelho é
referida de varias maneiras, como segue: (aa) E o Evangelho “de Deus”. Rm 1.1, porque se origina
no seu amor; (bb) “de Cristo”. 2Co 10.14, porque dimana do Seu sacrificio e porque ele é o Gnico
objeto de fé para salvacao; (cc) “da graca de Deus”. At 20.24, porque salva aquele a quem a lei
condena; (dd) “da gléria”. 1Tm 1.11, porque diz respeito Aquele que esta na gléria, e que leva
muitos filhos a gléria. Hb 2.10; (ee) “da nossa salvacao”. Ef 1.13, porque é o poder de Deus para
salvacao de todo aquele que cré; (ff) “da circuncisao”. Gl 2.7, porque diante do poder deste
Evangelho, “ndo héa grego nem judeu, circuncisdo nem incircuncisao, barbaro, cita, servo ou livre;
mas Cristo é tudo em todos”. CI 3.11; (gg) “da incircuncisao”. Gl 2.7, porque salva inteiramente a
parte de forma e ordenancas; (hh) “da paz”. Ef 6.15, porque por Cristo o Evangelho estabelece paz
entre o pecador e Deus, e da paz interior também:

(c) O EVANGELHO ETERNO (o do presente texto). Este sera pregado logo no fim da Grande
Tribulacao e imediatamente antes do julgamento das nacbes descritas em Mt 25.31 a 46. Essas
“boas novas”, pregadas pelo “anjo” é universal, e abrange a “toda a criatura”.

(d) O EVANGELHO QUE PAULO PREGAVA. (Ele o chamou de “meu Evangelho”. Rm
2.16). Este é o Evangelho de Deus no seu mais pleno desenvolvimento, e inclui a revelacao do
resultado desse Evangelho na chamada da Igreja, e as relacoes, posicoes, privilégios e
responsabilidades:

(e) HA OUTRO EVANGELHO. 2Co 11.4; Gl 1.6. Este é apenas uma falsificacao que alguém
usa tirando proveito do “Evangelho de Cristo”. Somos advertidos contra ele, o tal evangelho.

7. “Dizendo com grande voz: Temei a Deus, e dai-lhe gloria; porque vinda é a hora
do seu juizo. E adorai aquele que fez o céu, e a terra, e o mar e as fontes das dguas”.

I. “...porque vinda é a hora do seu juizo”. O leitor deve observar como a mensagem do
Evangelho é progressiva em suas varias manifestagbes ao mundo, e em qualquer época: -
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simplesmente “Evangelho” (Mc 1.15). “O Evangelho de Cristo” (Rm 1.16). “O Evangelho de
Deus”(Rm 1.1). “O Evangelho de Jesus Cristo” (Mc 1.1). “O Evangelho do Reino” (Mt 4.23). “O
Evangelho da graca de Deus” (At 20.24). “O Evangelho de seu Filho” (Rm 1.9). “O Evangelho da
gléria de Cristo” (2Co 4.4). “O Evangelho da vossa salvacao” (Ef 1.13). “O Evangelho da paz” (Ef
6.15). “O Evangelho de nosso Senhor Jesus Cristo” (2Ts 1.18). “O Evangelho Eterno” como é visto
no presente versiculo e no anterior. Em todas as formas apresentadas nas notas expositivas do
versiculo seis e ss, o evangelho é “um s6” (Gl 1.6-9). Em qualquer época o Evangelho pode se
chamado de “pro ton aidonon”, (desde a eternidade), isto é, “as boas novas da época”, com este
sentido, o termo se acha mais de 25 vezes em o Novo Testamento. Este Evangelho é eterno no
plano de Deus, desde a fundagédo do mundo.

1. Temei a Deus. Este termo em (Ec 12.13), é abrangente a todos os homens. Essa expressao
¢ judaica, e ocorre inimeras vezes tanto no Antigo como no Novo Testamento. E evidente que esse
Evangelho é uma “boa novas” tanto para Israel, como para todas as nacdes, como mensagem
precursora para o Reino Milenial (cf. Mt 3.2, 3).

8. “E outro anjo seguiu dizendo: Caiu, caiu Babilonia, aquela grande cidade que a
todas as nacées deu a beber do vinho da ira da sua prostituicao”.

I. “...caiu, caiu Babilonia”. O que é descrito detalhadamente no capitulo 18 deste livro
sobre a grande Babilonia, é antecipado pelo anjo de Deus no presente versiculo. O anjo estabelece
a seqliéncia deste acontecimento com grande poder, e ainda enfatizado pelo duplo clamor: “Caiu,
caiu Babilénia”. “No Antigo Testamento, muitas vezes a cidade de Babilénia é tomada como
simbolo de todos os inimigos do povo de Deus. Era chamada de “Babilonia, a grande”, porque era
a cidade do poder, da riqueza, da cultura, do orgulho e da grandeza humana”.

1. Deu a beber do vinho. Sabemos pela histéria secular e por declaragoes biblicas
contemporaneas que a Babilénia da Caldéia embriagou as nagbes com a loucura de sua
prostituicao; mas essa cidade real desapareceu ha muito. O versiculo 8 desta seccao, trata de uma
famosa capital, hoje existente, cujo nome simbdlico é Babilonia e, a exemplo daquela, “tem dado a
beber do vinho da...sua prostituicao”. O profeta Isaias (Is 21.9), enfatiza a lei da dupla referéncia
profética sobre o mesmo assunto e Jeremias, segue o mesmo paralelismo (Jr 25.15).

9. “E seguiu-os o terceiro anjo, dizendo com grande voz: Se alguém adorar a besta,
e a sua imagem, e receber o sinal na sua testa, ou na sua mao”.

I. “...se alguém adorar a besta”. nos dias da Grande Tribulacdo, o Anticristo, que sera o
paralelo profético dos imperadores babilénicos, e romanos, adorados no antigo culto, serd adorado
pelos habitantes do mundo, no periodo determinado de 42 meses. O falso profeta, que é a Besta
que “subiu da terra”(13.11), é quem dirigira esse culto. O poder e a ira de Deus, porém, fara tudo
isso chegar ao seu fim, pelo zelo da sua palavra que disse: “S6 ao Senhor teu Deus adoraras, e s6 a
ele serviras” (Mt 4.10). Este versiculo encerra a quarta visao deste capitulo, e a voz do anjo
proclamador, apresenta uma contra-ordem divina ao edito da Besta que os homens nao
recusassem a adorar a imagem, sob pena de morte (13.15, 16). A adverténcia divina é essa: Quem
for tragado pelo engano da Besta; também tragado sera pelo ardente lago de fogo!
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10. “Também o tal (seja quem for) bebera do vinho da lei de Deus, que se deitou,
ndo misturado, no cdlice da sua ira; e serd atormentado com fogo e enxofre diante dos
santos anjos e diante do Cordeiro”.

I. “...o0 tal beberd do vinho da ira de Deus”. “Os antigos sempre misturavam agua com
seu vinho e outras bebidas fortes e davam as tais bebidas um baixo contetido alcodlico, porquanto
apenas oito por cento de alcool é suficiente para fermentacao natural”.

1. Sem mistura. A. R. Fausset escreve: “...o vinho era tdo comumente misturado com agua
que misturar vinho, no grego, é usado por “despejar vinho”; (mas) este vinho da ira de Deus nao é
diluido; ndo tem alguma gota de &gua para arrefecer seu calor. Nada da graca ou da esperanca é
misturado com ele”. No tempo presente da dispensacao da Graga, o “vinho” do juizo de Deus,
ainda é dado com uma certa mistura (de misericérdia). Sl 75.8; porém, durante o tempo da
angustia, isso afastado e os studitos da Besta beberao do “vinho da ira de Deus” que foi deitado néao
misturado. Isto é, puro! Nao havera nenhuma mistura de misericérdia, mas serd executado em
forma crescente. Logo mais eles entrardao em foco, conforme se vé no capitulo 16, deste livro. por
essa razao é que as “tacas” sdo chamadas “as sete salvas da ira de Deus” (16.1 e ss).

11. “E o fumo do seu tormento sobe para todo o sempre; e ndo tém repouso nem
de dia nem de noite os que adoram a besta e a sua imagem, e aquele que receber o
sinal do seu nome”.

I. “...seu tormento sobe para todo o sempre”. No versiculo anterior desta seccdo, o
castigo eterno dos adoradores da Besta é descrito na linguagem medonha. “O fog e o enxofre”
estao em foco! Fogo e enxofre sdao simbolos de terrivel angustia (Is 30.33). “Enxofre”, diz W.
Newell, “é uma substancia por demais terrivel... em sua agao sobre a carne humana em tormento
ao tocar o corpo. Combinado com o fogo, é agonia absoluta, angustia inexprimivel! E é este o seu
propésito, pois sera a imposicao ilimitada da vinganca divina”. Aqui neste versiculo, é revelado a
natureza deste “vinho”; sera um julgamento de Deus a ser aplicado em carater eterno. Jesus falou
do castigo eterno dos perversos (Mt 25.46), e advertiu acerca do inferno de fogo, onde “o seu bicho
nao morre, e o fogo nunca se apaga” (Mc 9.46, 48).

12. “Aqui estd a paciéncia dos santos: aqui estdo os que guardam os mandamentos
de Deus e a fé de Jesus”.

I. “...0o0s mandamentos de Deus”. Alguns manuscritos trazem: “As dez palavras” ou a
designacao que se tornou comum sobre o conteido das duas tdbuas de pedra — o “Decélogo”.
Foram originalmente proferidas pela voz divina do monte Sinai, para serem ouvidas pelo povo de
Israel (Ex 19.16 e 20.17). Depois disso, na presenga de Moisés, no monte Sinai, foram escritas pelo
“dedo de Deus” no verso e no anverso das duas tabuas de pedra. Todos, com excecao de um (“o
quinto”), tinham uma expressao negativa (“nao”): Ex 20.3,4, 5, 7, 10, 13, 14, 15, 16, 17. No Novo
Testamento, os mandamentos foram citados por Jesus quando interpelado pelo jovem rico: “Se
queres, porém, entrar na vida, guarda os mandamentos” (Mt 19.17). Evidentemente nesta seccéo,
os mandamentos se relacionam com os judeus: enquanto que a “fé de Jesus” com os gentios (cf. At.
14.27).
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13. “E ouvi uma voz do céu, que me dizia: Escreve: Bem-aventurados os mortos
que desde agora morrem no Senhor. Sim, diz o Espirito para que descansem dos seus
trabalhos, e as suas obras os sigam”.

I. “...Bem-aventurados os mortos”. No Apocalipse ha sete “bem-aventurancas”. Esta é a
segunda delas (1.3; 14.13; 16.15; 19.9; 20.6; 22.7, 14). A primeira estd em Ap 1.3. Ela se origina
de uma palavra grega que significa “riqueza”: no texto em foco, ela além de outros sinénimos,
significa: “ser feliz”, ser “bem-sucedido”, etc. O Senhor Jesus em o “Sermao da Montanha” falou
das “Bem-aventurancas” e dos “Bem-aventurados” (cf. Mt 5.3, 4, 5, 6, 7, 8, 9, 10, 11). No Antigo
Testamento, o conceito de ser “bem-aventurados” era apenas ser “feliz’. O Novo Testamento,
porém, elevou essa palavra, dando-lhe o sentido de “felicidade espiritual”. Com base no bem-estar
espiritual.

1. Sim, diz o Espirito. Passagens como (Gn 24.7 e ss; ilustrada no versiculo 58: “Iras tu com
este varao? Ela respondeu: Irei”’; Jo 14.16; 2Ts 2.7; Ap 14.13), demonstram que, durante a Grande
Tribulacdo, o Espirito Santo estara “no céu”, na Corte Celestial. Isso se depreende do significado do
pensamento: “Bem-aventurados...”. Sim, diz (“o Espirito”). A “voz” é a “voz do Espirito” e,
evidentemente, foi partida diretamente “do céu”.

14. “E olhei, e eis uma nuvem branca, e assentado sobre a nuvem um semelhante
ao Filho do homem, que tinha sobre a sua cabeca uma coroa de ouro, e na sua mao
uma foice aguda”.

I. “...um semelhante ao filho do homem”. O profeta Daniel (cerca de 607 a.C.) teve uma
visao sobre o Filho do homem no presente quadro: “Eu estava olhando nas minhas visdes da noite,
e eis que vinha nas nuvens do céu um como o Filho do homem: e dirigiu-se ao anciao de dias, e o
fizeram chegar até ele” (Dn 7.13). Baseado na passagem de (Mateus 13.37), que diz: “...O que
semeia a boa semente, é o Filho do homem” e, Gélatas 6.7: “...tudo o que o homem semear, isso
também ceifard”. Joao identifica o Ceifeiro celeste como sendo o Senhor Jesus Cristo. “Sentado em
uma nuvem branca estéd o Criador de todas as nuvens. Fazendo dela sua carruagem, ele parte para
sua tarefa sombria. O sentar-se sobre a nuvem do juizo sugere “calma e deliberacao”. Sem pressa:
o Ceifeiro sega sua colheita”.

1. Uma foice aguda. A foice “aguda” (afiada) indica que a ceifa sera rapida e completa. Temos
aqui o simbolismo da “ceifa” (JI 3.13), que representa o julgamento no fim da presente era (Mt
13.39-43). A foice é objeto mencionado por mais de 12 vezes nas Escrituras (Is 2.4; JI 3.10, 13; Mq
4.3; Mc 4.29), e por sete delas nos versiculos que temos nesta seccao (vs. 14, 15, 16, 17, 18, 19). O
livro do Apocalipse apresenta Cristo em sua magnitude! “No capitulo 22.1 vé-se seu poder
repousante. O Pai e o Filho estao “assentados no trono”. No capitulo 19.11 ele estd “assentado
sobre um cavalo branco”, o que indica seu poder que avanca. Mas aqui o Cordeiro esta “assentado
sobre uma nuvem”, o que indica seu poder de executar o juizo”.

15. “E outro anjo saiu do templo, clamando com grande voz ao que estava
assentado sobre a nuvem: Lanca a tua foice, e sega; é ja vinda a hora de segar, porque
ja a seara da terra estd madura”.
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I. “...outro anjo saiu do templo”. Cremos que a pessoa do Pai estd em foco nesta
passagem. Um anjo comum jamais teria dado ordem ao elevado poder da nuvem branca (cf. Hb
1.4 e ss). Na passagem de Joel 3.13, Deus é que manda “lancar a foice”, e a seguir o Filho do
homem (que ali estd oculto e aqui revelado) age prontamente, pois a seara estd madura, ou “mais
do que madura”, ou “seca”. A “seara da terra” diz respeito a Israel e ndo as “nacbes gentilicas”;
enquanto que a “vinha da terra” (diferente da “vinha do Senhor” — Israel), diz respeito aos gentios e
nao Israel. “A palavra grega usada aqui é a mesma empregada para a figueira de Marcos 11.20; em
Lucas 23.32 usa-se a forma adjetiva: o que se fara no caso? Significando o ultimo e terrivel estado
de Israel”.

1. A seara da terra. H4 muitas interpretagbes sobre a “seara da terra” visto nesta secgao.
Alguns opinam que ela se refere a uma “colheita especial” dos “bagos caidos”: da grande colheita —
o arrebatamento (1Ts 4.13-17) e tomam a passagem de (Lv 19.9-10) para exemplificar. Essa ceifa o
Filho do homem nao s6 mas usard também seus anjos como reais ceifeiros (Mt 13.39). Havera
entdo a “separacao entre o trigo e o joio”.

16. “E aquele que estava assentado sobre a nuvem meteu a sua foice a terra, e a
terra foi segada”.

I. “...e a terra foi segada”. Este versiculo informa que chegou o tempo da “colheita”, pois a
metafora baseada na vida agricola continua (Tg 5.7). No momento exato, de acordo com o
conhecimento do Pai, comecard. O grego nesta passagem diz, literalmente, “secou”, o verbo
“zeraino” é usado para indicar “estar maduro”. O fato de estar seca a seara parece, na nossa
concepcao, traduzir um certo “atraso”, mas o sentido realmente nao é este. Lembremos que Jesus
disse aos seus discipulos: “Levantai os vossos olhos, e vede as terras, que ja estdo brancas para a
ceifa” (Jo 4.36). Nos dias de Jesus na terra ja havia chegado o “tempo” mas faltava a “hora”. A
misericérdia divina esperou pacientemente por essa “hora”. Porém, chegara a hora: “E aquele que
estava assentado sobre a nuvem meteu a sua foice a terra: e a terra foi segada!”. O segundo
advento de Cristo comegaréa, sobre a terra, quando for lancada a “foice”. Por assim dizer, sera o
provavel comeco deste acontecimento. O juizo da ceifa pode ser o Armagedom em foco! (16.16;
19.11-21). Isso se dara, no fim da presente era.

17. “E saiu do templo, que estd no céu, outro anjo, o qual também tinha uma foice
aguda”.

I. “...outro anjo, o qual também tinha uma foice aguda”. Cremos que novamente a
pessoa de Cristo esta em foco nesta visao. Havera tanto o “corte” como o “recolhimento” do joio.
Temos aqui nesta seccdo a combinagdo do quadro duplo da colheita e da vindima, segundo Joel
3.13, que diz: “Lancai a foice, porque ja estd madura a seara: vinde, descei, porque o largar esta
cheio”. O leitor deve observar bem as duas frases: “seara” (esta ligada a colheita), e “largar” (esta
ligado a vindima). Para alguns tedlogos a vinha da terra compreende toda apostasia religiosa do
mundo, e terd como recompensa o dia da vinganca do nosso Deus. Seja como for, esses versiculo
aqui, apresentam um quadro profético da grande guerra no vale de Armagedom (Is 63.16; Jl 3.11-
16). E evidente, como ja demonstramos, que o simbolismo da “seara” e da ‘vindima da terra”,

aponta para a batalha do “grande dia do Deus Todo-poderoso”.
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18. “E saiu do altar outro anjo, que tinha poder sobre o fogo, e clamou com grande
voz ao que tinha a foice aguda, dizendo: Lanca a tua foice aguda, e vindima os cachos
da vinha da terra, porque ja as suas uvas estdo maduras”.

I. “...outro anjo, que tinha poder sobre o fogo”. Dado a interpretacdo que se dar a
pessoa da divina visao do versiculo 17, s6 a pessoa do Pai deve esta em foco nesta visao; devemos
ter em mente que, o anjo do presente texto “tinha poder sobre o fogo”, que comparado com (Mt
10.28 e 21.40), esta cena deve ser representada pelo préprio Deus. No juizo executado pelo anjo
do templo, sao colhidos “os cachos da vinha da terra”. Nesta passagem, vemos os “impios”
amadurecidos para o juizo de Deus. E o Armagedom em cena (Gn 49.9; Is 63.1 e ss; J1 3.13 e ss; Zc
14.1 e ss; Ap 19.11 e ss). A expressao “vinha da terra” abrange todo o sistema religioso na visitacao
vindoura da ira de Deus. As uvas da apostasia largamente difundida sao “uvas silvestres” (impios

apodrecidos) transformados em “uvas da ira”. Mas, evidentemente, o poder politico mundial deve
também esta inserido no quadro (Is 63.16; J1 3.13-16; 2Ts 1.7-8).

19. “E o anjo meteu a sua foice a terra e vindimou as uvas da vinha da terra, e
lancou-as no grande lagar da ira de Deus”.

I. “...e lancou-as no grande largar”. Quéo terrivel serd esse julgamento no fim da presente
era e, é ilustrado pelo fato que o suco das uvas se transformou em “sangue”. As “uvas” (os impios)
serao lancadas no lagar, e assim tera inicio a grande matanca provocadas pela ira divina. Esta
descricao refere-se ao momento quando o Senhor Jesus iniciar a grande batalha na regiao sul da
terra Santa, especialmente nas fronteiras de Edom e sua capital (Is 63.1). Ao romper da aurora ele
descera ao vale com a rapidez da imaginagao (Is 13.10; Zc 14.6-7; Ap 19.11 e ss). Seu primeiro
contato na terra serd no monte das Oliveiras (Zc 14.4). A partir desse local seguird para o extremo
sul da Palestina e comecara a “pisar o lagar”; dali, para o0 monte Hermom no extremo Norte (Sl 29;
Is 63.1-6).

1. Ele pisara o “lagar” sozinho, como sozinho consumou a grande obra na cruz: “Eu sozinho
pisei no lagar, e dos povos ninguém houve comigo; e os pisei na minha ira, e os esmaguei no meu
furor; e o seu sangue (sangue dos inimigos de Cristo) salpicou os meus vestidos, e manchei toda a

minha vestidura. Porque o dia da vinganga estava no meu coracdo...” (Is 63.3, 4). Durante a
dispensacao da graca, Cristo tem em seu coracao “o dia da salvacao”. Isso ilustrado em Lc 4.19
quando lendo a passagem de Is 61.2, Jesus parou na frase: “...0 ano aceitdvel do Senhor”,

omitindo assim “...o dia da vinganga do nosso Deus”. Mas esse dia terminara com o arrebatamento
da Igreja, e logo a seguir vira “o dia da vinganga” (cf. Ap 6.17).

20. “E o lagar foi pisado fora da cidade, e saiu sangue do lagar até aos freios dos
cavalos, pelo espaco de mil seiscentos estddios”.

I. “...fora da cidade”. Quando o Filho de Deus veio a este mundo “...para santificar o povo
pelo seu préprio sangue, padeceu fora da porta — de Jerusalém” (Hb 13.12), aqui agora, também,
sua grande vitéria sera fora de suas portas. Jerusalém é a cidade em referéncia nesta seccao. O vale
de Armagedom fica fora de suas portas.

1. E saiu sangue do lagar. O “lagar” é também um nome profético de Armagedom. Nome que
se dar a grande planicie que estende-se pelo meio da Terra Santa, do Mediterraneo ao Jordao. A
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palavra originou-se de uma raiz hebraica (“Har Magedon”); que significa “derrubar”, “cortar”,
“matar”, “decepar”, e, lugar de mortandade, é o que Megido sempre foi. Uma outra interpretacao
da palavra Armagedom é: “abater o alto”. Esse duplo significado corresponde exatamente ao
carater dos acontecimentos, pois o alto ndo somente é abatido, mas, tal coisa acontece desde o alto.
(Ver notas expositivas sobre isso, em 16.16). O Dr. Clake escreve: “Desde Nabucodonosor até ao
avango de Napoledo até a Siria, essa planicie foi sempre escolhida como acampamento dos
exércitos. Judeus, gentios, sarracenos, cruzadas, egipcios, persas, drusos, turcos e outros povos
armaram ali suas tendas de campanha e deixaram molhar suas bandeiras pelo orvalho do Tabor e
do pequeno Hermom”.

2. Em Ap 9.16, diz que as “uvas amadurecida” sao compostas por um exército de
200.000.000 de cavaleiros. O poderoso exército ja mencionado, partird do extremo Oriente em
direcao as fronteiras do Eufrates (16.12-16); certamente de 14, seu intuito é a invasao da Palestina,
tendo como alvo principal a cidade de Jerusalém (Lc 21.20-24). Porém, antes de alcancar
Jerusalém, “...passando por cidades do norte como (Aiate, Migrom, Micmas, Geba, Gibea de Saul,
Galim, Anatote, Madmena, Nobe, etc) dizimarao a “terca parte dos homens” (Ap 9.15). A Besta ira
para o vale de Armagedom, por uma circunstancia sobrenatural, ao contemplar fisicamente Jesus
descendo sobre o céu da Palestina (Mt 24.30; 26.64; Ap 1.7). Apavorada com as manifestagdes
divinas simultdneas com a vinda do Senhor, a Besta “fugird” para Armagedom, e ali, portanto
haverd, pois, uma grande conflagracdo e mortandade, cujo desenlace serd, provavelmente, naquele
monte e no extremo vale do ocidente do Jordao.

3. Sangue...até aos freios dos cavalos. Literalmente falando, cada ser humano é portador de 5
litros de sangue e, um cavalo de 18 respectivamente. Entao, teriamos ai (quatro bilhdes e seiscentos
milhdes) de litros de sangue aproximadamente. 1.600 estadios corresponde a 296 quilémetros,
tendo o estadio 185 metros. Nao teriamos dificuldade em aceitar a interpretacao literal desse
nimero, pois se trata de uma medida de extensdo e nao de area. Outros, porém, aceitam como
linguagem simbdlica testificando do terrivel morticinio dos impios quando o Senhor os pisar em sua
faria. Seja como for, a derrota dos impios esté prevista e a vitéria de Cristo determinada! (Is 63.6).

Capitulo XV

1. “E VI outro grande e admirdvel sinal no céu: sete anjos, que tinham as sete
ultimas pragas; porque nelas é consumada a ira de Deus”.

I. “...nelas é consumada a ira de Deus”. O presente capitulo mostra-nos outra série de
calamidades a sobrevir a terra. essas calamidades sao similares em carater e propésito as pragas das
sete trombetas (8.7 a 11.19), e, sobretudo, a estas ultimas: ha um periodo de antecipacao, porém,
em cada uma dessas séries, a ordem cronolégica é estabelecida. Na primeira, tivemos a aclamacao
do Cordeiro como digno de romper os selos do livro selado (5.1-14). Na segunda, quando da
abertura do selo (8.1-6), houve preparacao para o toque das sete trombetas (8.6). E mesmo as
tacas sendo a consumacao dos juizos executados pelas trombetas, contudo, ha, aqui também um
pequeno intervalo.

1. O leitor deve observar a frase “...grande e admiravel” nesta seccao. Separadas, as palavras
“grande e admiravel” aparecem muitas vezes. Mas, em todo o Novo Testamento, uma ao lado da
outra, sé neste capitulo, nos versiculos primeiro e terceiro. O comentarista H. R. Charles declara:
“Este capitulo consiste de duas visdes. A primeira (vs. 2-4) trata do cantico triunfal, entoado pelos
martires, estando ao redor do mar de vidro, nos céus. A segunda visao se relaciona aos sete anjos
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que desceram do templo celestial (vs. 5-8), aos quais foram dadas as sete tacas, repletas da ira de
Deus”

2. “E vi um como mar de vidro misturado com fogo; e também os que sairam
vitoriosos da besta, e da sua imagem, e do seu sinal, e do numero do seu nome, que
estavam junto ao mar de vidro, e tinham as harpas de Deus”.

I. “...mar de vidro misturado com fogo”. No capitulo 4.6 deste livro encontramos este
mar de vidro visto por Jodo. Neste ponto, porém, Joao adiciona uma caracteristica ao que ja
dissera antes, a saber: que seu colorido era como “fogo”. Nas passagens de Apocalipse 4.6 ele é
descrito como “mar completamente transparente”, que se mantém calmo, pois um “mar de vidro”
indica uma massa compacta. Além disso, mostra-se que ele é atravessado pela luz, como o cristal.
Isso lembra o grande acontecimento nas margens do Mar Vermelho, quando Israel, salvo por Deus
da faria de Farad, cantou ao Senhor do outro lado em voz de trunfo (I::x 15.1 e ss). Parece que
Joao queria dizer em seu informativo apocaliptico que esse “mar” do presente texto se tornara uma
espécie de “mar vermelho celestial”, onde os vencedores da Besta e seus sequazes, se encontram
do outro lado da vida, e em pé, a margem do mar de vidro, antes de prosseguir em direcao ao
trono, entoam “o cantico de Moisés... e o cantico do Cordeiro”.

1. “O mar de vidro espelha a divina beleza e gléria de Deus. Esta repleto de luz, clara e
brilhante como cristal, e transparente como os pensamentos e planos de Deus, os quais sao de
sabedoria, clareza e veracidade indescritiveis...”. Os capitulos sétimo e décimo quarto deste livro ja
haviam descrito este grupo de peregrinos como “vencedores”, e o autor sagrado somente faz, aqui
alusao ao fato; a néo ser que agora eles cantam o novo céantico, o hino da vitéria de Moisés, por
terem atravessado o mar Vermelho e terem triunfado.

3. “E cantavam o cantico de Moisés, servo de Deus, e o cantico do Cordeiro,
dizendo: Grandes e maravilhosas sdao as tuas obras, Senhor Deus Todo-poderoso! Justo
e verdadeiro sdo os teus caminhos, 6 Rei dos santos”.

I. “...0 cantico de Moisés... e o ciantico do Cordeiro”. Ja que este cantico é de Moisés e
do Cordeiro, pode estar subentendida a unidade essencial da Antiga e da Nova dispensacao ou
testemunhos, bem como a unidade de todos os remidos em Cristo. (Ele veio “...reunir em um corpo
os filhos de Deus”. Jo 11.52). Sua redencao é boa para o primeiro e para o segundo Pacto, nao
conhecendo limites de tempo, de espaco e de raca. Assim, os “vencedores” de todos os tempos,
podem “cantar” na “terra” (cantico de Moisés), e no “céu” (cantico do Cordeiro). O cantico de
Moisés é o “Cantico da Libertagdo”; e o do Cordeiro sem duvida, é o ‘Cantico da Redencao”. O
Antigo Testamento registra dois canticos de Moisés (Ex 15.1 e ss; Dt capitulo 32), porém, apenas
com essas palavras citadas nos versiculos 3 e 4 desta seccao, estd em foco o “Cantico Triunfal” nas
margens do mar Vermelho.

4. “Quem te ndo temerd, 6 Senhor, e nao magnificard o teu nome? Porque so tu és
santo; por isso todas as nacées virdo, e se prostrardo diante de ti, porque os teus juizos
sdo manifestos”.

I. “...todas as nacoes virdo, e se prostrardo”. Essas palavras frisam a conversao das
nagoes durante o Milénio (cf. 21.24 e ss; 22.2). Na passagem de 14.7 as nacgbes sao exortadas a se
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arrependerem e adorarem a Deus. Naturalmente, isso envolvera somente as nagdes que
sobreviverem aos juizos divinos; mas certamente, também estd em foco o estado eterno;
subentendendo que todas as nacbes encontrarao em Cristo a razdao de sua existéncia, pois ele é o
“Mediador entre Deus Pai e todas as criaturas” (Ef 1.23; 1Tm 2.5). nele, tudo encontra seu
propositos, pois ele é “tudo para todos”. Deus é o Senhor de todos; tanto da presente era como na
eternidade. Ele é e sera proprietario e Senhor. O mundo inteiro, finalmente, havera de perceber
isso, mediante o processo histérico completado por meios de varias intervencoes divinas.

5. “E depois disto olhei, e eis que o templo do taberndculo do testemunho se abriu
no céu”.

I. “...0 templo do tabernaculo’. No Novo Testamento dois vocabulos gregos: “hieron” e
“naos”, sao traduzidos geralmente por “templo”. Mas, em uso literal ou figurado, no pensamento
cristdos, deve-se conferir o emprego dos termos “casa” (oikos) e “lugar”. O uso metaférico de
“templo” deve ser também comparado a “edificio” (oikodom~e).

1. A expressao “tenda” (sk~em~e) ou o tabernaculo do testemunho se acha somente em
trecho do Novo Testamento, em At 7.44. Mas ali ndo ha qualquer alusdao ao templo, e, sim, ao
tabernaculo original, armado no deserto. Em algum sentido todos os templos (isto é, o de Saloméo;
de Esdras; de Herodes; esses que os judeus erigirao, no local da Cuapula da Rocha (Dn 9.27; Mt
24.15; 2Ts 2.4), e o templo escatolégico de Ezequiel, capitulo 40 a 48), todos serao tratados como
uma sé “casa”’: a casa de Deus. No presente texto, o “templo” que Joao viu se “abrir” nao foi na
terra, mas no “céu”. O Apodstolo foi capaz de olhar para o “interior” do lugar do testemunho de
Deus. Os judeus criam que as coisas terrenas eram figuras das celestiais (Hb 8.5 e 9.23), de maneira
que o templo terrestre era apenas uma “cépia” do celestial (Ap 3.12; 7.15; 11.19; 14.15, 17; 15.5,
6, 8; 16.1).

6. “E os sete anjos que tinham as sete pregas sairam do templo, vestidos de linho
puro e resplandecente, e cingidos com cintos de ouro pelos peitos”.

I. “...vestidos de linho”. Observemos que os trajes dos anjos, no presente texto, sao
semelhantes ao traje de Cristo, visto glorificado no capitulo 1.13 deste livro. Isso significa
“dignidade” e “elevado oficio”. Estas vestes e cintos s6 eram usados pelos sacerdotes e juizes da
Alta Corte. No caso de Cristo, isso representa sua dignidade como “sacerdote e juiz”. No caso dos
anjos nesta seccao, refere-se a funcao de “juizes” por eles desempenhado. Os sete magistrados da
Suprema Corte estavam também cingidos com cintos de ouro; a mesma coisa é dita acerca de
Cristo, em Is 11.5 e Ap 1.13 respectivamente; “A justica sera o cinto dos seus lombos, e a verdade o
cinto dos seus rins”. Esses anjos estavam encarregados de uma missao; uma comissao proveniente
dos mais elevados céus. Seus trajes, devidamente equipados, fala de poder, dignidade, retidao e
verdade (Is 22.21; Jr 12.18; Ef 6.14). A passagem de Daniel 10.5, 6; 12.7, mostra um anjo celestial
vestido da mesma forma.

7. “E um dos quatro animais deu aos sete anjos salvas de ouro, cheias da ira de
Deus, que vive para todo o sempre”.

I. “...sete salvas de ouro”. O termo grego usado nesta passagem diz “phiale”. Indica um
vaso largo e raso, usado para propédsitos de libacao ou para servir bebidas; mas estas dos elevados
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poderes angelicais, sao de fabricacao divina. Elas nao estao vazias e, sim, “cheias da ira de Deus”;
essa expressao “ira de Deus” é retratada por seis vezes no Apocalipse (14.10, 19; 15.1, 7; 16.1, 19).
Como em portugués, o grego usa duas palavras diferentes para traduzir o sentido de indignagéao:
“thymos”, a primeira, significando cdélera ou furor, a mais forte; a segunda: “orgué”, significa
“raiva”, “ira”. (Ver notas expositivas sobre isso em Ap 6.17). “A ira de Deus” é um termo técnico
que indica “juizo”, ndo sendo descricao de qualquer emocao violenta da parte do Senhor.

8. “E o templo encheu-se com o fumo da gléria de Deus e do seu poder; e ninguém
podia entrar no templo, até que se consumassem as sete pragas dos sete anjos”.

I. “...0 templo encheu-se”. As visdes contempladas por Jodo, neste versiculo, marcam
acontecimentos semelhantes aos que temos em Ex 40.34 e ss. A “tenda” ficou tomada pela gléria
de Deus, do poder de sua presenca, de sua presenca temivel de tal modo que nem o préprio Moisés
pode ali entrar (Ex 40.35). Algo semelhante pode ser visto em 1Rs 8.16 e Ez 10.2-4. Nessa visao, a
gléria de Deus encheu o templo, como se fosse uma fumaga expelida de uma grande fornalha (Is
6.1-6). Devemos ter em mente que cerca de 1.550 anos antes, houve uma manifestacao de Deus
no Monte Sinai. “O Monte Sinai ficou inteiramente toldado pela fumaca, porquanto o Senhor
desceu ali em foco; e a fumaca subiu como se fora de uma fornalha, e 0 Monte inteiro estremeceu
grandemente”. Seja como for, o templo celeste aqui foi envolvido em chamas! Deus é inabordavel,
exceto por meio de Cristo, que é o Verbo. Sob certas circunstancias, como estas do presente
versiculo todo acesso a Deus é interrompido! Nem mesmo os seres celestes ali puderam entrar, pois
se assim o fizessem a ira divina os consumiria! (cf. Hb 12.18-21).

Capitulo XVI

1. “E OUVI, vinda do templo, uma grande voz, que dizia aos sete anjos: Ide e
derramai sobre a terra as sete salvas da ira de Deus”.

I. “...uma grande voz”. Este capitulo marca os juizos de Deus em magnitude! E utilizada
nove vezes a palavra “grande” nesta seccao com sentido especial:

3

1. “...uma grande voz” (v.1); “..grande calores” (v.9); “...grande rio Eufrates” (v.12);
“...grande dia” (v. 14); “...grande voz do templo” (v.17); “...grande terremoto” (v.18); “...grande
cidade” (v. 19); “...grande Babilonia” (v.19); “...grande saraiva” (v.21). A passagem de Apocalipse
15.7 mostra-nos que os “quatro seres viventes” (seres superiores a esses anjos pela demonstracao
do contexto) entregaram os juizos, salvas, aos sete anjos. Algo semelhante péde ser presenciado em
Ez 10.7, onde um querubim entregou aos sete personagens ali descritos o julgamento das brasas de
fogo. Este capitulo apresenta a ultima série de (“sete”) no que diz respeito aos julgamentos
principais, embora ainda tenham de aparecer mais duas séries assim a saber, as “sete” visdes sobre
a queda de babilonia e as visdes da “derrubada de Satanéas”.

2. Ide e derramai. A presente expressao segue paralelamente o mesmo nimero da palavra
“grande” neste capitulo: 9 vezes (vs. 1, 2, 3, 4, 6, 8, 10, 12, 17). “Derramai”: isso sugere um juizo
subito, completo e esmagador. Os anjos que vao executa-los, sdo seres “magnificos em poder” (SI
103.20). A missao deles é clara; e eles se mostram obedientes. Também é a “voz de Deus” que em
foco nesta passagem, porque todos estavam “fora do templo” (15.8) até o fim de sétimo flagelo.
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Jodo ouviu a voz do Senhor. Isto empresta maior dignidade ao material que se segue. O Dr. R. N.
Champrin declara: “Deus cuidara pessoalmente das ultimas pragas. Elas serao tao horrendas que
terdao uma intervencao divina em sua execucao. Tenhamos também em mente que as sete tagas,
como assinala o versiculo, ttm um carater geral e abrangente; elas sao a consumacao dos juizos nas
visdes dos selos e trombetas”.

12 Taca

2. “E foi o primeiro, e derramou a sua salva sobre a terra, e fez-se uma chaga md e
maligna nos homens que tinham o sinal da besta e que adoravam a sua imagem”.

(VER A INTRODUCAO DESTE FLAGELO EM APOCALIPSE 8.7, QUE DIZ: “E o
primeiro anjo tocou a sua trombeta, e houve saraiva e fogo misturado com sangue, e
foram lancados na terra...”).

I. “...uma chaga mad e maligna”. Os juizos das trombetas limitam-se, mais ou menos, aos
limites do mundo romano, mas os juizos das tacas hao de cobrir a terra e devem constituir a guerra
total de Deus sobre o mundo. Na consumacao deste juizo encontramos paralelo na passagem de J6
2.7, onde lemos: “Entao saiu Satanas da presencga do Senhor, e feriu a J6 duma chaga maligna...”.
J. Filo refere-se a tulceras (elkos) dolorosas como castigo apropriado que se deveria esperar contra
os aderentes do “culto do imperador”. Nos ultimos dias maus, os adoradores da Besta, terdo de
sofrer os horrores descritos neste versiculo. Os medicamentos terrenos nao poderao impedir ou
curar essa “chaga méa e maligna”. Os magos de Faradé (Janes e Jambres) nao podiam
permanecerem quietos diante de Moisés “...por causa da sarna; porque havia sarna em os magos, e
em todos os egipcios” (Ex 9.11b); ali, aquelas eram de carater temporéarios; porém, sendo de
carater escatolégico; sao incuraveis (Dt 28.27, 35). A sexta praga do Egito que tem o seu paralelo
nesta primeira aqui, foi dirigida contra os magos egipcios; neste ponto, porém, a praga se volta
contra aqueles que adorarem a Besta. “Assim como se submeteram a marca da Besta, assim
também terao de submeter-se a marca do Deus vingador”.

2% Taca

3. “E o segundo anjo derramou a sua salva no mar, que se tornou em sangue como
de um morto, e morreu no mar toda a alma vivente”.

(VER A INTRODUCAO DESTE FLAGELO EM APOCALIPSE 8.8, QUE DIZ: “E o
segundo anjo tocou a trombeta; e foi lancada no mar uma coisa como u grande
monte... e tornou-se em sangue...”).

I. “...e morreu no mar toda a alma vivente”. Esta sequnda praga tem seu paralelo, na
primeira praga que caiu no Egito, quando o Rio Nilo tornou-se em sangue, matando os peixes (l::x
7.14 e ss). Mas aqui o préprio “mar” é afetado em grau supremo. Quando dos juizos das trombetas,
somente uma “terca parte” se transformou em sangue, e somente uma “terca parte” da vida
marinha pereceu (8.9). Mas, no presente texto, os efeitos serdao mais vastos. O mar tornou-se em
sangue como de um morto, imundo e coagulado, impossibilitando a vida no mesmo. “O sangue é
uma vivida e terrivel da morte, o salario do pecado. Essa foi a primeira praga do Egito, o Nilo
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transformou-se em sangue... mas agora sera o mar... cardumes de criaturas que tinham vida no mar
morreram, e como testemunha apodrecida da iniqiidade dos siditos da Besta, o homem do
pecado...”. Alguns estudiosos da Apocalipse, opinam que toda essa descricao é simbdlica,
referindo-se ao envenenamento do sangue da vida das nacdes, como se a questao fosse de ordem
“moral” ou “espiritual”, e nao literal. Mas devemos ter mente o que disse Jesus a Joao: “...estas
coisas hao de acontecer” (1.1, 19; 22.6).

32 Taca

4. “E o terceiro anjo derramou a sua taca nos rios e nas fontes das dguas, e se
tornaram em sangue”.

(VER A INTRODUCAO DESTE FLAGELO EM APOCALIPSE 8.10, QUE DIZ: “E o
terceiro anjo tocou a sua trombeta, e caiu do céu uma grande estrela... sobre a terca
parte dos rios, e sobre as fontes das aguas”).

I. “...nos rios e nas fontes das dguas”. Essa praga tem também seu paralelo na primeira
praga que caiu sobre o Egito, que atingiu ndo somente o rio Nilo, mas também as fontes, os pocos e
os ribeiros, transformando-os em sangue. Nos dias sombrios do governo do Anticristo homens terao
manchado a terra com o sangue dos martires. Deus agora lhes dard sangue a beber — uma justa
retribuicdo, como é declarada em GI 6.7. Esta é a lei da compensacao divina para os stditos da
Besta. deus como Justo Juiz, em sua perfeita justica e retiddo, derramard a sua grande ira, no
tempo da terceira taca, dando sangue a beber aos que derramaram sangue dos santos. Serd uma
das mais horrendas pragas desta série de “sete” quando os homens e os animais terao somente
sangue coagulado para beber.

5. “E ouvi o anjo das dguas que dizia: Justo és tu, 6 Senhor, que és, e que eras, e
santos és, porque julgaste estas coisas”.

I. “...0 anjo das dguas”. Além do que é depreendido do presente texto, havia também idéia
entre o povo da alianca helenizado que certos elementos da natureza sao controlados pelos anjos.
Assim, teriamos os anjos dos quatro ventos (Ap 7.1), do calor, da geada, das aguas, do fogo, e
assim, interminavelmente. No versiculo em foco, o anjo representado, literalmente falando, tem a
tarefa de guardar o suprimento das aguas, sendo assim, o “anjo-capitao” dessa parte da natureza
(cf. Jo 5.4; At 27.23-24). Na teologia judaica os judeus e outros escritores da antiguidade, chegaram
até exagerar nomes de alguns desses anjos. Assim, Niconias estaria encarregado das fontes das
aguas. E Admael seria o anjo da terra, conforme diziam as idéias da época sobre os anjos.

1. No sentido simbdlico do significado do pensamento, As aguas que viste (diz o anjo
intérprete a Joao), onde se assenta a prostituta (“sao povos, e multidées, e nacoes, e linguas”). Na
simbologia profética, fontes, rios e mares, tém o sentido geral das nagdes inquietas e desorganizadas
(cf. Jr 6.5; Ez 29.3; Dn 7.2; Lc 21.25; Tg 1.6; Ap 17.15). Assim, para nés, o “anjo das aguas”,
refere-se a um “guarda eterno” responsavel pela seguranca das nagoes, e também de executar juizo
sobre elas (Ex 14.19, 20; 23.20; Dn 10.13, 20, 21).
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6. “Visto como derramaram o sangue dos santos e dos profetas, também tu lhes
deste o sangue a beber; porque disto sao merecedores”.

I. “...visto como derramaram sangue”. Dois anjos apareceram em foco nesta declaracao:
o das aguas (v.5) e o do altar (v.7). Eles proclamam que o “sangue dos santos” deve ser punido. No
livro de Nimeros (32.23) ha um solene aviso de Deus: “...se nao assim, eis que pecastes contra o
Senhor: porém, sentireis o vosso pecado, quando vos achar”. O castigo desta seccao, é uma espécie
de “punicao de acordo com a natureza da transgressao”. Aquilo que um homem semeia, isso
também ele ceifard, isto é o “abc” da doutrina cristd tanto no passado como no presente.
Profeticamente falando, entretanto, essas palavras se aplicam aos crentes martires que sofrerao por
mandado do Anticristo. No contexto profético do significado do pensamento, esse livro foi escrito
para os cristaos de todos os tempos, mas, sem sentido especial, para os santos gentios e israelitas
convertidas na tribulacao.

7. “E ouvi outro do altar, que dizia: Na verdade, 6 Senhor Deus Todo-poderoso,
verdadeiros e justos sdo os teus juizos”.

I. “...outro do altar”. Em Ap 6.9 as almas dos martires, clamavam debaixo do altar, por
vinganca. O altar do presente texto, é o mesmo altar visto por Joao na visao anterior, e o “outro do
altar” que se traduz também no original grego por “o anjo do altar”, é sem davida um elevado
poder angelical, revestido de uma “funcao sacerdotal”, responsavel em guardar “as oracoes dos
santos”. Sua voz assinala o cumprimento e resposta das oracoes dos santos do capitulo seis do
presente livro. o Apéstolo Joao ouviu a poderosa voz do anjo sacerdote justificando o julgamento
de Deus. “Exemplificando: encontramos o sangue de Abel falando (Gn 4.10), e o altar é a base dos
juizos de Deus, que nos fala da morte de Cristo. Deus ouvird também, a voz dos santos martires,
desde Abel até aos da Grande Tribulagao (8.5). A implacével ira divina, santa e justa... requerera do
Trono uma resposta segura e firme, e como certeza disso, nele esta posto “um vigia eterno”. O anjo
do altar”.

4° Taca

8. “E o quarto anjo derramou a sua taca sobre o sol, e foi-lhe permitido que
abrasasse os homens com fogo”.

(VER A INTRODUCAO DESTE FLAGELO EM APOCALIPSE 8.12, QUE DIZ: “E o
quarto anjo tocou a sua trombeta, e foi ferida a terca parte do sol...”).

I. “...abrasasse os homens com fogo”. A quarta taca tem mais ou menos seu paralelo na
sexta praga do Egito. A da saraiva misturada com fogo (Ex 9.24 e ss). Na introducao, porém, tem
seu paralelo na nona praga egipcia (Ex 10.21-23). Na passagem em foco vemos os homens sendo
abrasados com “fogo”, embora a palavra “fogo”, no grego, culto ela indique a extrema intensidade
do calor solar. A literatura paralela do Apocalipse predissera que Deus fard o sol ficar parado na
mesma altura por trés dias, criando um calor excessivo que castigara aos povos impios e rebeldes. E
lamentével dos homens desprezarem a “sombra do Altissimo” e se submeterem, mesmo que
contragosto, ao fogo do juizo de Deus. A profecia biblica nao foi escrito para satisfazer a curiosidade
humana, antes do que “cumprimento”, e, sim, para “instruir” aqueles que viverem na época do seu
cumprimento. Oremos pelos homens! Deus pode humilhar os que andam na soberba (Dn 4.37).
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9. “E os homens foram abrasados com grandes calores, e blasfemaram o nome de
Deus, que tem poder sobre estas pragas; e ndo se arrependeram para lhe darem gloria”.

I. “...ndo se arrependeram”. Ja tivemos a oportunidade de ver no Apocalipse, os juizos de
Deus a cair sobre a humanidade, em ordem crescente, e, a0 mesmo tempo, vemos homens
endurecidos contra Deus, seguindo um paralelo na mesma escola: Nao se arrependeram! “Note-se
como as primeiras quatro tacas segue o curso das quatro trombetas. Porém, quanto a cronologia
nao sao paralelas. Os juizos das trombetas marcam a introducao destes juizos e cairam numa area
delimitada: terra, mar, rios, fontes das aguas, sol, lua e estrelas (8.7, 8, 10, 12), contudo, foram
limitados, cada vez, a “terca parte”. Mas nao ha limites nos juizos das tacas; elas varrem tudo”. O
que os homens persistem em fazer, se for mau, torna-os incapazes de vencer a prépria corrupcao de
sua natureza. A fibra moral é tao debilitada que os tornam incapazes do arrependimento; e esse é
um dos aspectos do julgamento contra o pecado (Rm 6.23).

5% Taga

10. “E o quinto anjo derramou a sua taca sobre o trono da besta, e o seu reino se
fez tenebroso; e eles mordiam as suas linguas de dor”.

(VER A ITRODUCAO DESTE FLAGELO EM APOCALIPSE 9.1-2, QUE DIZ: “E O
QUINTO anjo tocou a sua trombeta, e vi uma estrela que do céu caiu na terra... e abriu
o poco do abismo, e subiu fumo do poco, como o fumo de uma grande fornalha, e com
o fumo do poco escureceu-se o sol e o ar”).

I. “...se fez tenebroso”. A presente passagem ainda tem seu paralelo na nona praga do
Egito. Ali o reino de Faraé também se fez “tenebroso” durante trés dias (Ex 10.22). Aqui o “trono
da Besta” afetado pelo juizo da quinta taca é o mesmo que ela herdou do dragédo logo no inicio de
seu reino (13.2). A missao deste anjo celestial, é derramar a sua taca sobre o “grande trono” nao sé
da apostasia religiosa do mundo, mas, conseqiientemente, sobre todo o ‘falso” poder. As trevas que
envolveram o trono da Besta, sdo “trevas sobrenaturais”. E verdade que através da histéria tem
havido trevas estranhas e aterrorizante, em que o sol, por assim dizer, nao dava luz. Diz um
astronomo que “Isso se deve a (“poeira césmica”) ao atravessar as elevadas camadas da atmosfera
terrestre, em quantidade aprecidvel”. Mas na quinta taca este fenébmeno, serd produzido por uma
intervencao sobrenatural; sem divida alguma: O poder de Deus. W. Ramsay declara que a
expressao “mordiam as linguas de dor” é a tUnica na Biblia e indica uma agonia mais intensa e
excruciante.

11. “E por causa das suas dores, e por causa das suas chagas, blasfemaram do
Deus do céu; e nao se arrependeram das suas obras”.

I. “...blasfemaram do Deus do céu”. A palavra “blasfémia” no grego moderno é
“blasphemeo”, ou seja “falar coisas injuriosas”, “difamar”, ‘dizer coisas abusivas”, etc. Tanto no
Antigo Testamento como no Novo encontramos uma extensao do seu significado. Aqui no presente
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texto, o sentido da raiz da palavra é a de um ato afrontoso mediante o qual a honra de Deus é
insultada. Nos ensinamentos de Jesus estd declarado que a “blasfémia” nasce no “interior dos
coracoes dos homens” (Mc 7.21.22), cuja finalidade um psicélogo descreve como segue: “...odiar,
ferir, prejudicar, aniquilar, menosprezar, desdenhar, detestar, abominar, difamar, caluniar,
amaldicoar, espoliar, arruinar, demolir, repugnar, ridicularizar, implicar, provocar, cagoar, humilhar,
acerta (eu te acerto), espicacar, envergonhar, criticar, cortar, contrariar, banir, surrar, subjugar,
competir com, embrutecer, maltratar, oprimir, intimidar, esmagar, imprensar”. O objetivo préprio
do verbo e seus cognatos é vilipendiar o nome de Deus, o qual é amaldigoar ou desonrado em
lugar de ser honrado.

6% Taca

12. “E o sexto anjo derramou a sua taca sobre o grande rio Eufrates; e a sua dgua
secou-se, para que se preparasse o caminho dos reis do Oriente”.

(VER A INTRODUCAO DESTE FLAGELO EM APOCALIPSE 9.13, QUE DIZ: “E
tocou o sexto anjo a sua trombeta, e ouvi uma voz que vinha das quatro pontas do altar
de ouro, que estava diante de Deus. A qual dizia ao sexto anjo, que tinha a trombeta:
Solta os quatro anjos, que estdo presos junto ao grande rio Eufrates”).

I. “...0 grande rio Eufrates”. O rio Eufrates era um dos rios do Paraiso (Gn 2.14). Seu
nome em hebraico é “perath”, derivado do acadiano “purattu’, que representa o sumeriano
“buranun”, e a forma neotestamentéria, “Euphart~es”. Os hebreus o chamavam de “o grande rio”
(ver notas expositivas sobre isso, 9.14). O Eufrates forma-se pela juncdo de dois tributarios: o
Murado-Su, que comeca no lago Van, e o Kara-Su ou Frata, que nasce a 74 quilébmetros a nordeste
de Erzerum.

1. “O curso total do rio Eufrates desde sua nitida nascente até sua desembocadura no Golfo
pérsico é de 3.093 quildometros e 600 metros. Sua profundidades varia entre 3 e 10 metros e sua
largura é de 200 a 400 metros aproximadamente”. Seu leito se encravava na Asia Continental, e na
antiguidade era conhecido como a linha diviséria entre 0 mundo oriental e Ocidental. O juizo desta
taga secara suas aguas momentaneamente, pois doutra forma, seriam necessarios trés anos
consecutivos sem chuver. llustrando a passagem em foco, temos Deus abrindo o mar Vermelho (Ex
14.21, 2), de igual modo o Jordao 40 anos depois (Js capitulo 3). Também estad profetizado a
secura do rio Nilo (Is 11.15). O grande rio Eufrates passard por um momento semelhante na
histéria. Suas aguas secardo preparando assim “o caminho dos reis do oriente” que véem em
demanda da terra de Israel.

2. Reis do Oriente. H. Lindsey diz: “Cremos que a China é o principio da formacao dessa
grande profecia chamada “reis do leste” pelo Apéstolo Joao”. Como o emblema nacional do Japao
é “o sol nascente”, pode ser que essa nacao partilhe no avanco das asiéticas. Isso se depreende na
forma plural (“reis do Oriente”) vista no presente texto. Recentemente um documentéario de TV
sobre a China Vermelha, denominado “A Voz do Dragao”, citava poténcia dispor de um “exército
popular” de 200.000.000 de homens.

13. “E da boca do dragado, e da boca da besta, e da boca do falso profeta vi sair trés
espiritos imundos, semelhantes a ras”.
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I. “...semelhantes a rds”. Esse elemento, envolve uma certa aparéncia daquilo que foi visto
no Egito, em sua segunda praga; a das ras (Ex 8.1 e ss). Vemos apenas trés espiritos, mas,
demoniacos; eles explicam as grandes hordas de “ras” naturais, como equivalentes. A ra é um
animal imundo conforme a lei cerimonial; é sinal de maldade.

1. Segundo o Dr. W. Malgo, Ras séao estranhos seres anfibios. Elas vivem tanto nas escuras e
enlameadas profundezas, como em solo firme sob o sol. Elas podem ocupar a fantasia dos homens.
Elas tém membros semelhantes a eles., O que chama a atencdo sao seus olhos extremamente
grandes e o volume de voz desproporcional. Muitas vezes elas surgem repentinamente das
profundezas. Uma ra tem algo de misterioso e sinistro”. A simbologia profética aqui depreendida é,
certamente, a ra vive tanto na terra como na agua; podendo juntar combatentes tanto da terra (os
continentes) como da agua (as ilhas). O zoroastrismo dividia os animais em duas categorias, bons e
maus, mais ou menos como faziam os judeus, em limpos e imundos. A ra era um animal imundo.
Portanto, aquelas ras serdo espiritos “imundos”, tal como suas fontes originais, o dragéo e duas
Bestas.

14. “Porque sdo espiritos de demonios, que fazem prodigios; os quais vdo ao
encontro dos reis de todo o mundo, para os congregar para a batalha, naquele grande
dia do Deus Todo-poderoso”™.

I. “...dia do Deus Todo-poderoso”. Ha no Novo Testamento quatro termos técnicos para
determinar trés épocas distintas e o quarto, assinalam um acontecimento especial (o dia da
ressurreicao de Ciristo):

1. O DIA DE JESUS CRISTO. O dia do Senhor Jesus Cristo esta ligado com o arrebatamento
da Igreja, porque o nome de JESUS que significa Salvador, estd na frase inserido (Mt 1.21; At
4.12). Ele faz parte do “dia da salvacdo” e nele ndo hé vinganca. Os acontecimentos que terdo
lugar nele sao: (a) Jesus vira para os seus santos. 1Ts 4.17; (b) Vird como a estrela da manha, 2Pd
1.19; (c) Vira até aos ares e voltara. 1Ts 4.17; (d) Vira para sua Igreja. Jo 14.3 (e) Vird como o
Cordeiro de Deus.

2. O DIA DO SENHOR OU DE CRISTO. O dia do Senhor em (Is 2.12; 13.9; 26.20-21; 34.8;
Jl 1.15; 2.1-2; Am 4.18; Ob v.15; Sf 1.14-15; Zc 14.1; Ml 4.5; At 2.20; 1Ts 5.2, 3), e outras
passagens, tanto do Antigo como do Novo Testamentos, como “Filho do homem”em Lc 17.24 e
dia de Cristo em 2Ts 2.2; refere-se ao “dia da ira” (2Ts 1.7, 8 e Ap 6.16, 17). O nome de Ciristo,
que quer dizer: “O Rei Ungido”, relaciona-se com o senhorio e governo de Cristo. Esse dia
terminard no vale do Armagedom e sera precedido por sete sinais: (a) O novo aparecimento de
Elias, Ml 4.5; (b) Sinais sobrenaturais. JI 2.1-11; Mt 24.29-30; At 2.19-20; (c) Os “filhos do dia” (os
crentes) fora do mundo. 1Ts 5.1-5; (d) A apostasia numa igreja morna que sera vomitada na vinda
de Jesus — Laodicéia. 2Ts 2.3; Ap 3.16; (e) A manifestacao do homem do pecado. 2Ts 2.2, 8. (f) Os
acontecimentos narrados nos capitulos 6 a 19 de Apocalipse; (g) A grande convocacao dos
combatentes para o vale de Armagedom. Ap 16.14. Os acontecimentos que terao lugar nele sao:
(aa) Jesus vird para ser recebido por Israel. Zc 12.10; Mt 23.39; Rm 11.26; (bb) Vira para terminar a
grande guerra do Armagedom. Mt 24.30; Ap 19.11 e ss; (cc) Jesus vird com os seus santos. Cl 3.4;
Jd v.14; (dd) Jesus vira até terra e ficara nela. Zc 14.4; (ee) Jesus vira como o sol da Justica. Ml 4.2;
(ff) Vird como Leado da Tribo de Juda. O dia da passagem em foco, é exatamente esse terrivel
grande dia.
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3. O DIA DE DEUS. O dia de Deus também pode ser chamado de “dia do Senhor” no sentido
préprio (2Pd 3.10). Os acontecimentos que terdo lugar nele sdo: (a) A expurgacao do céu e terra
pelo fogo. 2Pd 3.12; (b) O Juizo final descrito em Ap 20.11 e ss; (c) A perdicao dos homens impios.
2Pd3.7.

4. O DIA DO SENHOR. Esse dia marca o dia da ressurreicao de nosso Senhor com sentido
especial (Jo 20.19; Ap 1.10). Cronologia: do dia do Senhor (ressurreicao) até o dia do Senhor Jesus
Cristo, 2.000 anos aproximadamente; do dia de Jesus Cristo até o dia de Cristo ou do Senhor, 7
anos; do dia de Cristo até o dia de Deus, 1.000 anos aproximadamente. (Ver notas expositivas

sobre isso, Ap 1.10).

15. “Eis que venho como ladrao. Bem-aventurado aquele que vigia, e guarda os
seus vestidos, para que ndo anda nu, e ndo se vejam as suas vergonhas”.

I. ‘“...como Ladrao”. Outras passagens do Novo Testamento comparam a vinda do Senhor
com a vinda de um ladrao (ver notas expositivas sobre isso, em Ap 3.3). A idéia nao é de astlcia,
mas surpresa para os que andam nas trevas (1Ts 5.4); isso sugere uma maneira secreta, repentina e
inesperada (Mt 24.43; Lc 12.39; 1Ts 5.4, 15; 2Pd 3.10; Ap 3.3; 16.15). Visto como o ajuntamento
dos reis do Oriente com a Besta ¢ sinal da vinda de Cristo a fim de destruir seus inimigos, os santos
da tribulagéo sao exortados a vigiar esperando sua volta; esse deve ser o significado do pensamento
na presente passagem (cf. 1Ts 5.4).

1. Guarda os seus vestidos. Isso pode ser analisado de duas maneiras: (a) A ponta para a
indecéncia, para falta de pureza, por ter-se entregue a devassidao, e ao pecado em qualquer
sentido. Gn 3.10; (b) Indica a nudez do espirito, ou seja, sem aquelas vestes da “imortalidade”
indispensavel a todos os santos (2Co 5.8). A igreja de Laodicéia tinha sido advertida contra pobreza
e nudez espiritual, e aconselhada a comprar ‘vestidos brancos” para que nao aparecesse sua nudez
espiritual naquele grande dia (Ap 3.18). Isso é uma exortacao ao zelo espiritual.

16. “E os congregaram no lugar que em hebreu se chama Armagedom”.

I. “...Armagedom”. A palavra “Armagedom” significa “montanha de Megido”; designa o
local onde se ferird a batalha. Historicamente falando, ja foi uma fortaleza Cananéia no tempo de
Josué (Js 12.21). Geograficamente, tem formato triangular, encrava-se na confluéncia de trés vales
(Jesreel, Esdraelom e Armagedom). Embora Armagedom possa ser classificada como vale, pela sua
extensao e aspecto do conjunto é preferivel qualifica-la como planicie. Este vale tem sido muito
famoso campo de batalha dada a importante posicao que ocupa. Dele Napoleao Bonaparte: “Eu
faria deste lugar um campo de batalha para os exércitos de todo o mundo”. (Ver notas expositivas
sobre isso, em Ao 14.20). Hoje, como todos sabem, a sua entrada esta o porto de Haifa. E uma das
areas da Palestina mais acessiveis ao desembarque de tropas anfibias.

1. Armagedom ou Megido era também o nome da cidade (hoje al lejjun); é o vale que os
judeus chamam planicie de Jesreel, que vai do monte Tabor até junto do monte Carmelo. O vale
“Megido” ou “Asdraelom”, é também interpretado como: “lugar de tropas” ou “lugar de
multidoes”. Vérios personagens do passado foram derrotados ai neste vale: Sisera (Jz 5.8, 31);
Acazias (2Rs 9.27); Josias (2Rs 23.29, 30). Ao nome de Jesreel (cidade) esta ligado a violenta morte
da rainha Jezabel, cujo nome se tornou proverbial e simbolicamente profético. Saul e seus filhos
tombaram mortos em Armagedom ao lado da montanha de Glboa (1Sm 29.1, 11 e 31.1). Seja
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como for, ali, pois, haverd a grande conflagracao e mortandade, naquele vale e no extremo
ocidente do Jordao, naquele grande dia do Deus Todo-poderoso.

7% Taca

17. “E o sétimo anjo derramou a sua taca no ar, e saiu grande vos do tempo do
trono, dizendo: Estd feito”.

(VER A INTRODUCAO DESTE FLAGELO EM APOCALIPSE 11.15, QUE DIZ: “E
tocou o sétimo anjo a sua trombeta, e houve no céu grande vozes, que diziam: Os
reinos do mundo vieram a ser de nosso Senhor e do seu Cristo, e ele reinarad para todo
o sempre”).

I. “...Estd feito”. A sétima taca é a consumacdo do “terceiro ai” (a sétima trombeta),
Ambas as coisas nos levam ao fim desta era, e ambas envolvem a “ira final”. A presente
expressdo lembra-nos das ultimas palavras do Senhor Jesus na cruz, quando disse:
“Estd consumado” (Jo 19.30). Elas marcam o término de uma grande obra e o inicio de
outra; ambas sdo consolidadas na terceira expressdao: “Esta cumprido” (Ap 21.6). Esta
feito, no presente texto, é para declarar que “os reinos do mundo vieram a ser de nosso
Senhor e do seu Cristo”. E o fim da presente era e o estabelecimento do governo de
Cristo com poder e grande gléria. A grande vos que disse: “Estd feito”. E a voz de Deus
e sua declaracao final. Deus é que diz a ultima palavra. Convém notar que no segundo
dia da criacao quando Deus criou “os ares”, ndo pronunciou a palavra: (“bom”); isso se
reveste de significacdao especial (Gn 1.6-8). Satands é o principe “...das potestades do
ar” (Ef 2.2), e portanto sua influéncia perniciosa serd derribada de qualquer posicao
nesta sétima taca.

18. “E houve vozes, e trovdes, e reldmpagos, e um grande terremoto, como nunca tinha
havido desde que ha homens sobre a terra: tal foi este tao grande terremoto”.

I. “...um grande terremoto”. No texto biblico geral, os terremotos ou seus fenémenos
correlatos sdo registrados em diversos periodos: No Monte Sinai, ao ser transmitida a
lei (I.E.'x 19.18), nos dias de Saul (1Sm 14.15), nos dias de Elias (1Rs 19.11), de Uzias
(Am 1.1; Zc 14.5), e de Paulo e Silas (At 16.36). Dois grandes terremotos marcaram a
morte e ressurreicdo de Jesus (Mt 27.51 e 28.2). O Dr. Kirpatrick diz que o terremoto
dos dias de Uzias foi produzido por forca sobrenatural. E o Historiador F. Josefo diz
que se deu no momento quando o rei Uzias tentou impiamente forcar a sua entrada no
templo, para queimar incenso (2Cr 26.16 e ss). Nesse momento um grande terremoto
abalou o chdo, o templo abriu-se, e uma luz brilhante como raio fulminou dele e feriu a
cara do rei, de maneira que ele ficou leproso; enquanto em frente a cidade, no lugar
chamado Eoge, a metade da montanha ao oeste desmoronou, e, rolando até a
montanha ao leste, ali parou. Seja como for, o terremoto do presente versiculo, serd
produzido por uma demonstracdo do poder de Deus.

19. “E a grande cidade fendeu-se em trés partes. E as cidades das nagées cairam; e da grande
Babilénia se lembrou Deus, para lhe dar o cdlice do vinho da indignacao da sua ira”.
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I. “...a grande cidade fendeu-se em trés partes”. O grande terremoto descrito nos
versiculos (18 e 19) festa seccao foi um terremoto sui generis: nunca houve igual desde
que ha homem sobre a terra. Talvez antes tenha havido, mas antes de haver homem na
terra (Jr 4.23-26). O epicentro foi registrado na capital da Judéia (Jerusalém), mas o
abalo derrubou as cidade das nacées. Todas cairam.

1. Tao destruidor é esse vasto terremoto que Jerusalém é dividida em trés partes.
Seus efeitos sao também, sentidos em vdrios aspectos: (a) todas as cidades cairam;
especialmente a capital do império do Anticristo: Roma; (b) os montes foram
removidos dos seus lugares (especialmente o monte das oliveiras). Zc 14.4-5; (c) as
ilhas como sdo vistas no versiculo 20, fugiram. Isto é, desapareceram inundadas por
grandes maremotos sem precedentes na histéoria humana; (d) uma chuva de saraiva cai
como chumbo sobre a humanidade. Em Ap 6.14, temos a introducdo deste grande
acontecimento.

20. “E toda a ilha fugiu; e os montes nao se acharam”.

I. “...toda a ilha fugiu... os montes ndo se acharam”. Na passagem de Ap 6.14, had apenas
a remocdo das ilhas e das montanhas, aqui, porém, serd a consumacdo de tudo aquilo.
Um terremoto sem precedente na historia fara desaparecer nao so6 as ilhas, mas
removerd também as montanhas. Os cientistas contempordneos esperam modificacdo
na estrutura da terra e dos pélos dentro dos proximos 30 anos. Eles asseveram que se
houvesse estudo suficiente, poder-se-ia predizer quando a terra terd seus polos
modificados. No6s, que cremos na palavra profética e nas determinacées de Deus,
sabemos ser isso possivel a qualquer momento. Cremos que na antiguidade ja tenha
havido fatos semelhantes. Cidades antigas completas tém sido encontradas sob o nivel
do mar. Supomos que o diluvio de Noé foi uma dessas ocasioes, quando massas
terrestres inteiras deslizaram e os pélos modificaram suas posicoes.

21. “E sobre os homens caiu do céu uma grande saraiva, pedras do peso de um talento; e os
homens blasfemaram de Deus por causa da praga da saraiva: porque a sua praga era mui grande”.

I. “...caiu do céu uma grande saraiva”. Jd tivemos ocasido de falarmos sobre saraiva em
outra seccdo deste livro (8.7). Ela é sempre um juizo subito esmagador: usado no
campo do castigo (Is 28.2; Ez 38.22; Ap 8.7; 11.19). A natureza esmagadora e
avassaladora deste juizo tornou-se clara ao lembrarmo-nos de que as pedras caidas do
céu “pesavam um talento” cada. Uma chuva semelhante aconteceu no Egito (E’x 9.27)
que aludi a sétima praga, a praga da saraiva; e também com Ap 11.19, que se refere ao
mesmo fato deste versiculo. Os suditos da Besta serao atingidos com saraiva de um
talento. Este peso é calculado entre 31 e 48 quilos. Mas, segundo um rabino, a palavra
“tonelada” teve sua raiz na palavra “talento”. Se assim for, entdo esse peso serd
multiplicado por vinte vezes mais. Cremos que hd séculos e milénios esta chuva ja
estava preparada para esse dia nos “tesouros da saraiva... até ao dia da peleja e da
guerra” (Jo 38.22, 23). Este capitulo inteiro é uma demonstracdo sobre a natureza
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humana recalcitrante da iniqiiidade. “Seu desafio obstinado é inflexivel. Os homens
resistem a Deus e a sua autoridade e morrem sem misericordia!”.

Capitulo XVII

1. “E VIO um dos sete anjos que tinham as sete tacas, e falou comigo, dizendo-me:
Vem, mostrar-te-ei a condenacdo da grande prostituta que estd assentada sobre muitas
dguas”.

I. “...grande prostituta”. Nos capitulos 17 e 18 deste livro, nas sete visbes da condenacao
da “grande Babilénia”, sdo vistos dois “sistemas” se combinando entre Sl: Babilénia (politica e
religiosa) e (literal e comercial). A primeira sendo descrita no capitulo 17 e a segunda, no capitulo
18. As predicoes biblicas tém cumprimento a curto ou a longo prazo. Portanto, nos “dltimos dias”,
que sao dias da ira tanto humana como divina, veremos o “aparecimento” tanto de um império
politico: a federacao dos dez reis escatolégicos, pelo Anticristo (v.13), tendo como sede a cidade de
Roma, como também veremos o “aparecimento” de “um falso culto” dedicado a Besta, o homem
do pecado. Também veremos ainda, a condenacao duma grande prostituta denominada “a grande
Babilénia” envolvida em “mistérios”. A Babil6nia, a grande, cerca de 713, (a. C.). O profeta Naum
chamou-a de “graciosa meretriz” (Na 3.4). De modo bem similar, e por razoes idénticas um outro
profeta aplica o mesmo epitero vergonhoso a cidade de Tiro, predizendo sua ruina (Is 23.15).
Profeticamente falando, este “sistema misterioso” desta seccao, representa o novo paganismo do
tempo do Anticristo, e especialmente, o culto dele e suas formas de expressoes.

2. “Com a qual se prostituiram os reis da terra; e os que habitam na terra se
embebedaram com o vinho da sua prostituicao”.

I. “...se prostituiram os reis da terra”. Os reis do tempo do antigo império romano
tentaram de todas as formas influenciar, para seu beneficio, no seu comércio, tudo que era de seus
cidadaos. Profeticamente falando, isso se fard, em grau supremo, nos dias sombrios do Anticristo,
os “reis” farao também que os suditos da Besta, aceitam nao sé este “sistema” de tributos sobre si,
mas de um modo especial o seu préoprio “culto”, a ele dedicado. “Assim como Ninive e Tiro
desviaram outros povos, forcando-os com a idolatria vigente naqueles dias, agora ser& Roma, a
meretriz do Mediterraneo, que seduzird os “reis”, juntamente com os aliados da Besta, fazendo-os
beber do vinho de sua fornicacao (14.8). Isto é, ela os seduzird a adoracao idolatrica de si mesma e
seu consorte, a Besta”.

3. “E levou-me em espirito a um deserto, e vi uma mulher assentada sobre uma
besta de cor de escarlata, que estava cheia de nomes de blasfémia, e tinha sete cabecas
e dez chifres”.

I. “...uma mulher assentada”. A mulher e a Besta nesta seccao simbolizam dois poderes: o
religioso e o politico. O fato de ela estd “assentada sobre a Besta” indica que a grande prostituta e
domina as nagoes religiosamente, assim como a Besta sobre a qual cavalga faz politicamente. Isso
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também revela sua influéncia e, ao menos aparentemente, parece controlar e até dirigir a Besta. por
sua vez a mulher é sustentada pela Besta. O presente texto nos mostra o primeiro poder (religioso) a
cavalgar sobre o segundo (politico).

1. A mulher e a Besta sao significativas especialmente em suas vestes e em seu poder, mas
habitam no deserto. Isso indica claramente suas naturezas demoniacas (Lc 11.24). Ela é realmente
vista onde deve ser vista: num lugar desolado, faminto, sedento apropriada para uma meretriz
horrenda. A esse lugar o anjo levou o profeta. Ha ainda neste versiculo um fato curioso que
chamou a atencao de Joao: a Besta estava coberta de nomes de blasfémia. Isso indica que o
sistema predominante da Besta é totalmente corrupto.

4. “E a mulher estava vestida de purpura e de escarlata, e adornada com ouro, e
pedras preciosas e pérolas; e tinham na sua mao um cdlice de ouro das abominacées e
da imundicia da sua prostituicao”.

I. “...a mulher estava vestida”. Em muitos texto do Apocalipse, emprega-se termos como
“adultério”, “prostituicao”, “meretriz”, para simbolizar o afastamento dos povos da comunhéao
espiritual. Quando a palavra “mulher” é usada simbolicamente nas Escrituras, dependendo do
contexto, significa religiao. Uma mulher pura, como uma “noiva” ou a Esposa”, designa uma
“religiao pura e imaculada”, como a verdadeira Igreja de Cristo (19.7 e 21.9). Portanto, quando o
Apoéstolo Joao emprega o termo “meretriz” na descricao de suas visdes, sem duvida alguma esta se
referindo a um sistema religioso que havia prostituido sua prépria existéncia com algo que é
totalmente contrario aos propésitos da Igreja do Senhor. Nos tempos dos monarcas babilonicos os
suditos do imponente poder da grande Babilénia, consideram-na como se fora “rainha” (Jr 51.7).
O “célice de ouro” em sua mao demonstra o seu desejo de implantar no mundo uma falsa
“comunhao”, e sua doutrina afermentada (ela embriaga). Mas um dia ela ouvirad a voz poderosa de
Deus a lhe dizer: “peso do deserto do mar...caida é Babil6nia, caida é!” (Is 21.1, 9).

5. “E na sua testa estava escrito o nome: MISTERIO, a grande Babilénia, a mae das
prostituicoes e abominacées da terra”.

I. “...Mistério: a grande Babilénia”. A cidade denominada de Babilénia é citada sete
vezes no Apocalipse, nas seguintes passagens (14.8; 16.19; 17.5; 18.2, 10, 21). Alguns teblogos
opinam que, nos dias do reinado do Anticristo, sera reconstruida a antiga cidade e torre de Babel,
que posteriormente se tornara a grande Babilonia. Mas se consideramos a sentenca divina predita
pelo profeta Isaias (13.20), ela jamais sera reedificada: “E Babil6nia, o ornamento dos reinos, a
gléria e a soberba dos calceus serd como Sodoma e Gomorra, quando Deus as transtornou. Nunca
mais sera habitada, nem reedificada de geracao em geracdo: nem tao pouco os pastores ali fardo
deitar os seus rebanhos. Mas as feras do deserto repousarao ali...”.

1. No que diz respeito a reconstrucao da torre de Babel as Escrituras guardam siléncio. H4, em
nossos dias, projeto para a “reconstrucao” da torre de Babel; declara um boletim do servico
noticiario religioso do Iraque, 1980: “A reconstrucdo da torre de Babel mencionada na Biblia (Gn
11.1-11) estd sendo estudada por uma equipe de académicos da Universidade de Kioto, Japao. Um
porta-voz da equipe anunciou que o governo iraquiano solicitou auxilio de técnicos japoneses no
sentido de criar uma “cidade-museu” no local da antiga cidade da Babilonia, para servir de atracao
turistica na regiao do Eufrates, a cerca de 88 quilémetros ao sul de Bagda”.
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6. “E vi que a mulher estava embriagada do sangue dos santos, e do sangue das
testemunhas de Jesus. E, vendo-a eu, maravilhei-me com grande admiracdo”.

I. “...a mulher estava embriagada”. Sabemos pela histéria que Ninrode “o poderoso de
almas em oposicao a face do Senhor” foi o primeiro imperador. Fundou o primeiro governo e além
de ser cacador, “comecou a ser poderoso na terra”. A esposa deste monarca era Semiramis, figura
bastante conhecida na histéria secular, uma prostituta. “Quando Ninrode foi assassinado, ela
assumiu a posicao de imperatriz do governo. Para manter-se no poder...ela criou um mito ao redor
da figura de seu falecido marido, Ninrode, atribuindo-lhe o nome de Zoroastrita, que quer dizer “A
semente da mulher”. A partir deste principio, tudo que esta ligado direto ou indiretamente com a
cidade de Babil6nia, é sempre representada por uma figura feminina.

1. Nos dias do Anticristo, esse grande poder “politico-religioso” estara ainda mais reforcado, e
acrescentara a todas as suas maldades anteriores (cf. Ic 3.20). Ela é a Gnica responsavel (direta ou
indiretamente) pelo sangue derramado das testemunhas do Senhor, em qualquer tempo e em
qualquer lugar. Eis a razéo de ela agora se encontrar embriagada. As testemunhas a que Joao aludi,
originalmente eram os cristdos que sofreram no primeiro século da Igreja crista. Profeticamente
falando, isso aponta para os cristaos que sofrerdo sob o Anticristo: Eles sao os “santos” do
Apocalipse. (C. 8.3, 4; 11.18; 13.7; 14.12; 15.3; 16.6;17.6; 18.24; 19.8; 20.9), etc.

7. “E o anjo me disse: Por que te admira? Eu te direi o mistério da mulher, e da
besta que a traz, a qual tem sete cabecas e dez chifres”.

I. “...Por que te admira?”. Ja tivemos ocasiao de mencionar Babilénia como sendo um
novo “sistema” a se levantar nos ultimos dias. A cidade de Babil6nia nasceu quando Ninrode (cujo
nome significa “nds nos revoltaremos” ou “rebelde”), edificou a cidade na Planicie de Sinear, com
o objetivo de construir seu império (Gn 10.8-10). Assim Babilénia se tornou a primeira poténcia
mundial.

1. Sete cabecas e dez chifres. Nos versiculos 9 e 12 deste capitulo, o anjo celestial
faz a interpretacao par o Apodstolo dizendo: “...As sete cabecas sdo sete monte, sobre
os quais a mulher estd assentada.... e os dez chifres que viste sdo dez reis, que ainda
ndo receberam o reino...”. Isso significa, segundo se depreende da visdo de Daniel
(7.240 que durante o periodo da Grande Tribulacao, “se levantardo dez reis” dentro
dos limites do antigo império romano. Sdo eles as ‘dez pontas” que Jodo contempla na
cabeca da Besta que subiu do mar (Ap 13.1). Eles serdo dez agente de Satands, que
ajudardo ao Anticristo, em sua politica sombria pela conquista do mundo (17.13).
Alguns deles (3) receberdao poder apenas por “uma hora”; depois cairdo e so sete
permanecerdo (Dn 7.8; Ap 17.12).

8. “A besta que viste foi e ja ndo é, e ha de subir do abismo, e ird a perdicdo; e os
que habitam na terra (cujos nomes ndo estdo escritos no livro da vida, desde a
fundacdo do mundo) se admirardao vendo a besta que era e ja ndo é, mas que vird”.

I. “...foi e ja nao é”. Ha uma corrente de comentaristas, tanto do passado como do
presente, que baseados em Ap 11.7 e 13.3 e o versiculo que temos secgao, defendem a posicao da
reencarnacao de Nero. Para eles a expressao: “Foi e ja nao é”, que se complementa na parte final
com a frase: “mas que vird”; aludi a tradicao de Nero redivivo. Nero “foi”, mas morreu. Todavia,
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voltaria. Esta interpretacdo para nés nao se harmoniza com a tese e argumento principal da Biblia.
Ela condena a reencarnacao. Devemos ter em mente que Joao olhava para o futuro dos séculos (os
dias do Anticristo) e depois langa retrospectivamente um olhar para par traz e, contempla o império
romano de 455 d.C. a 754 a.C. Assim temos o antigo império romano como existiu na forma
imperial até os dias de Joao, e até sua destruicao por Odoacro rei dos Hérulos.

1. Mas que vira. Isso fala do novo ressurgimento do império romano na pessoa do Anticristo
(13.3). Ele ressurgirda do “abismo” (literalmente falando: do caos politico); e (espiritualmente
falando: da inspiragdo de Satanas, o dragao); mas “irda a perdicao”. Seu destino final serd a
perdicao: o lago de fogo (20.10). Essa “perdicao” sera fisica e terrena e também eterna. Judas
Iscariotes foi chamado também um “filho da perdigao”. Tal expresséao é empregada em outras
passagens do Novo Testamento, somente para indicar Judas e o Anticristo (Jo 17.12 e 2Ts 2.3).

Ambos apds serem derrotados (um ja sendo passado) irdo a seu préprio ‘lugar” (At 1.25; Ap 17.19;
20; 20.10).

9. “Aqui ha sentido, que tem sabedoria. As sete cabecas sao sete montes sobre os
quais a mulher estd assentada”.

1. “...As sete cabecas sao sete montes”. Todos sabem a quem esta passagem se refere:
geograficamente. E a Roma. Simbolicamente, porém, ela diz respeito a os “sete sistemas de
governo” que existiu neste império (v.10). A cidade de Roma é das mais antigas da peninsula
Itélica, esta edificada “sobre sete colinas”, que o Apdstolo Joao chama de “sete montes”. Nos dias
do império estas montanhas eram denominadas de; (Aventino, Palatino, Célio, Esquilino, Vidimal,
Quirinal e Capitdlio). A cidade ficava a margem esquerda do rio Tibre, a 24 quilébmetros da sua
desembocadura no mar Tirreno, na costa ocidental da peninsula. O seu fundador foi um habitante
do Lacio (donde vem a palavra latino) chamado Rémulo que junto com Remo seu irmao fundou a
cidade e o império em 754 a. C. ou segundo os célculos astronémicos em 750 a. C. Mas tarde,
Roémulo se desentendeu com Remo, e o matou em combate. No capitulo dois do profeta Daniel,
esse poderoso império é contemplado nas “pernas de ferro” da estatua colossal do sonho do
monarca Nabucodonosor.

10. “E sdo também sete reis: cinco ja cairam, e um existe; outro ainda ndo é vindo;
e, quando vier, convém que dure um pouco de tempo”.

I. “..sete reis: cinco ja cairam”. Isso aponta para cinco “sistemas” de governo que

governaram esse império. O ponto de partida deve ter como base a fundacdo da realeza, que se
deu em 754 (ou 750 a. C.).

1. Como todos sabem através da histéria o império romano em seu apogeu e gléria, teve
“cinco dinastias” formidaveis que sucessivamente governaram este império: de 754 a. C. a 455d. C:

(a) REIS: Compreende a dinastia dos sete primeiros reis: Romulo, Numa Pompilio, Tulio
Hostilio, Anco Méarcio, Tarquino prisco, Sérgio Tulio e Tarquino, o Soberbo (de 754 a 510 a. C.).

(b) O SENADQO: A realeza foi abolida e o governo foi conferido a dois cénsules, continuando o
governo sob a regéncia do Senado (de 510 a 300 a.C.).

(c) A REPUBLICA: Depois de 300 a. C. , o Senado foi abolido, e é estabelecida a republica
romana (de 300 a48 a.C.).
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(d) O TRIUNVIRATO: Composto dos seguintes imperadores; Julio César, Pompeu e Crasso
(de 58 a 44 a.C.).

(e) TRIBUNAIS MILITARES: Composto por lépido, Antonio e Otavio (de 44 a 31 a.C.) Estas
cinco dinastias ja “cairam” afirma a palavra divina.

2. Existem outras passiveis interpretacoes como sejam; (a) De sete imperadores romano, cinco
ja “cafram” (podemos significar morte violenta) antes dos dias de Joao. Os cinco geralmente sao
relacionados como Jualio Cérsar, Tibério, Caligula, Cladudio e Nero. O sexto, segundo essa
interpretacao que reinava enquanto Joao escrevia o Apocalipse, era Domiciano; (b) Os cinco reinos
que ja “cairam” seriam: O Egito, A Assiria, A Babilonia, O Medo-Pérsa e a Grécia. E o sexto, seria o
império romano.

3. Um existe. Refere-se ao sexto sistema de governo imperial, com sete dinastias, comegando
com Otavio (31 a.C.) até Romulo Augusto, que reinou de 435 a 455 d.C. data em que Odoacro,
reis dos hérulos, apoderou-se de Roma, terminando assim o império.

4. Outro ainda nao é vindo. O contexto demonstrativo diz: “...e quando vier, convém que
dure um pouco de tempo”. Isso aponta diretamente para a figura do Anticristo; ele sera o “oitavo”,
e ¢é dos sete, isto é, ele dara forma a sétima dinastia comegada por Honério, em 395 a 455 d. C.
Assim o reino serd o “sétimo”, mas o Anticristo serd o “oitavo”. Embora a Besta seja distinta em
carater e obra, entretanto, continuara forma de reino da sétima cabeca (13.3).

N

11. “E a besta que era e jda ndo é, é ela também o oitavo, e é dos sete, e vai a
perdicao”.

I. “...é ela também o oitavo”. O Anticristo e seu reino terdo a mesma sorte de Babel, a
torre da confusao. Foi ali na planicie de Sinear que Ninrode erigiu a torre. O nome “Babel”. “Bab-
el” (porta do céu ou de Deus), era o local de encontro para os pecadores sem lei. O Antigo
Testamento mostra a queda tanto de Ninrode como da torre de Babel; como também de Babilonia,
um estado de dmbito mundial. A Besta também caird e também seu governo de trevas. Ela serd o
“oitavo”, isto é, ela serd a sucessora do antigo império caido, que sera restaurado (curada); mas
este império falido ressurgird do abismo, e terd como seu governante a Besta que subiu do mar.
Assim o reino serd o sétimo, mas seu rei sera o oitavo: o Anticristo.

12. “E os dez chifres que viste sdo dez reis, que ainda ndo receberam o reino, mas
receberdao o poder como reis pr uma hora, juntamente com a besta”.

I. “...poder como reis por uma hora”. Profeticamente falando, isso podia significar “um
més” composto de trinta dias (cf. Nm 14.34; Ez 4.6). Historicamente, porém, isso quer dizer “pouco
tempo”. De acordo com historiadores antigos, os “satrapas”, s6 recebiam o poder por “uma hora”;
depois, o transferiam para o imperador como sinal de obediéncia e respeito. Profeticamente
falando, a federacdao do Anticristo nao podera durar por muito tempo, porquanto a segunda vinda
de Cristo logo pora fim a tudo. Os dez reis (dez chifres) fardo uma “alianca” com a Besta, mas em
seguida, a Besta afastara trés destes monarcas (Dn 7.24). Na passagem de Daniel (7.7), o animal
espantoso tinha “10 pontas” como tinha “10 dedos” os pés da estatua do capitulo 2. Isso, diz o
profeta “significa dez reis que se levantarao” no tempo do fim (Dn 7.24). Eles nao existiram nos
dias do império romano; observe bem a frase: “se levantardao”. O fato de os mesmos estarem em
alinhamento como em alinhamento estavam os dez dedos da estatua, quer dizer; que esses reis
escatolégicos governardao ao mesmo tempo (Ap 17.12-13).
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13. “Estes tém um mesmo intento, e entregardo o seu poder e autoridade a besta”.

I. “...tém um mesmo intento”. O Anticristo e seus agentes, “sentardo” a uma mesma mesa
como faziam-no Antioco e Ptolomeu Filometor (Dn 11.27). Seja como for, a “meretriz”, a “mulher”,
a saber, Babilonia (Roma), serd alvo de ataque. Os dez reis confederados (depois trés cairao)
estardao em total acordo com o Anticristo, dando-lhe apoio em todas as suas aventuras. Eles
seguirdao o mesmo intento desta figura sombria, tanto na “destruicdo” das nacdes, como na
“destruicao” da grande Babilénia a “prostituta que se assenta sobre muitas aguas”. A atitude deste
versiculo faz-nos lembrar de Ez 16.37 que diz: “Eis que ajuntarei todos os teus amantes, com os
quais te misturaste, como também todos os que amaste, com todos os que aborrecestes, e ajunta-
los-ei contra ti em redor, e descobrirei a tua nudez diante deles...”. No relato de Ezequiel a sentenga
cai sobre Jerusalém; aqui, porém, sobre Babil6nia. Todos eles, agiram impelidos pro Deus, embora
disso nao tenham consciéncia.

14. “Estes combaterdao contra o Cordeiro, e o Cordeiro os vencerd, porque é o
Senhor dos senhores e o Rei dos reis; vencerdo os que estdao com ele, chamados,
eleitos e fiéis”.

I. “...0 Cordeiro os vencerda”. Naturalmente temos, neste ponto, uma alusao a batalha do
Armagedom (amplamente comentada em 14.19-20; 16.16), que é a manifestagéao da “parousia” de
Cristo. “O Senhor Jesus na qualidade de Cordeiro vencera todo e qualquer pecado (Jo 1.29); na
qualidade de Senhor é o soberano de todos, o magneto central do universo, em redor de quem
tudo, eventualmente, se centralizard. Ele é o Senhor Moral e espiritual, o qual requer toda a
lealdade humana. A narrativa da batalha entre o mal e o bem se refere aos céus, e, outras vezes, a
terra. Porém, em cada caso, sempre sao vencidas as arrogantes forcas da iniqiidade. E agora, neste
mundo, as forcas do Cordeiro sao vistas a vencer as forcas da Besta”.

1. Eleitos e fiéis. O termo aparece em outras partes do Novo Testamento, mas neste livro do
Apocalipse é a ocorréncia desta expressao; sao os “escolhidos para a eleicao”. Foram destacados
dentre os homens, feitos fiéis pela eleicao de Deus (Ef 1.4); quanto a “eleicao” eles sao também os
“fiéis”, os que dao toda a lealdade a Cristo. Profeticamente falando, serdo os que se recusarem a
participar da adoracao a Besta.

15. “E disse-me: As dguas que viste, onde se assenta a prostituta, sGo povos, e
multidées, e nacoes, e linguas”.

I. “...As dguas que viste”. Diz o anjo intérprete: “..significa “povos, e multidoes, e nagoes, e
linguas”. Nisso pode existir uma parédia blastémia contra Deus, conforme depreendemos do salmo
29, 3 e 10: “A voz do Senhor ouve-se sobre as aguas; o Deus da gléria troveja; o Senhor esta sobre
as muitas aguas”(...) “O Senhor se assentou sobre o dilivio...”. O simbolismo do presente texto, é
bastante usado no antigo Testamento e em passagens de o Novo” (Sl 18.4, 16; 124.14; Is 8.7; Lc
21.25; Ap 17.15). Durante o reinado cruel da Besta estas 4guas representam o estado de depressao
os habitantes da terra (Lc 21.25; Tg 1.6). Portanto, é evidente que, num consenso geral, a extensao
da autoridade da Besta, geograficamente, é grande, ela alcancard o mundo (Ap 13.16). O leitor
deve observar que em varios lugares do Apocalipse hé tais “enumeracées”, incluindo totalidade ou
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universalidade. O governo romano era universal. O governo do Anticristo também sera universal

(cf. 13.4).

16. “E os dez chifres que viste na besta sdo os que aborrecerdo a prostituta, e a
pordo desolada e nua, e comerdo a sua carne, e a queimardo no fogo”.

I. “...e a porao desolada e nua”. A linguagem de Joao diz o Dr. G. Eldon Ladd indica que
a antes orgulhosa cidade fica totalmente destruida, em ruinas. Eles a deixarao “desolada e nua”,
isto é, a despirao dos seus adornos bonitos. “E comerao a sua carne”; figura tirada da ferocidade de
animais selvagens, simbolizando na linguagem do Antigo Testamento e destrui¢ao dos homens
entre si (Sl 27.2; Jr 10.25; Mq 3.3; Sf 3.3). O intento do Anticristo e seus aliados no que diz respeito
a “meretriz” é unicamente “despoja-la” de riquezas, e, conseqiientemente, deixa-la “desolada e
nua”. O Anticristo auxiliado pelos dez reis reduzird a imponente cidade e o sistema a nada. Isso é o

que ela representa diante dos olhos de Deus: “NADA” (Is 40.17).

1. Devemos ter em mente que nao sé a sua gléria sera aniquilada, mas sua carne sera
devorada. Essa é uma alusao aos “corvos”. Os exércitos invasores eram acompanhados por corvos
que participavam da carnificina. Metaforicamente, Jodo indica que a destruicao da prostituta sera
total. Serad reduzida a nada. A expressao “comerao sua carne” também implica a extensao da ira e
brutalidade do Anticristo e seus aliados. Hao de derrotar a prostituta, sem limitacbes e sem
mitigarem a sua ira.

17. “Porque Deus tem posto em seus coracées que cumpram o seu intento, e
tenham uma mesma idéia, e que déem a besta o seu reino, até que se cumpram as
palavras de Deus”.

1. “...Deus tem posto em seus coragées”. A presente passagem nos leva a pensar em 2Ts
2.11, onde Paulo, o Apéstolo, escreve dizendo: “E por isso (por seus pecados) Deus lhes enviara a
operagao do erro, para que creiam a mentira”. O erro da grande meretriz sera retribuido por um
erro maior — sua destruicao partirda de dentro de sues préprio siditos. Ela sorverda o seu préprio
veneno. Por permissao do préprio Deus, os dez reis, de acordo e conjuntamente, dardo a Besta o
reino que possuem. Entdao o Anticristo serd o governador mundial, adorado (bem como sua
imagem) como se fora Deus (2Ts 2.4) E a forma final e mais grave da “religido”, até que se cumpra
a palavra de Deus. Aqui se inicia, realmente, a grande Babil6nia-politica, quando a Besta for o
Unico deus, até que termine a era dos gentios, o que se dara com a vinda gloriosa de Cristo com
poder e grande gléria. A Babilénia do passado, trouxe grande aflicao sobre o povo de Deus, Israel.
No devido tempo, sobre ela caiu a ira de Deus. Assim serd com a Babilonia politica e a Babilonia-
cidade do Anticristo.

18. “E a mulher que viste é a grande cidade que reina sobre os reis da terra”.

I. “...a grande cidade”. Jerusalém é também chamada, no campo profético, de “grande
cidade” (11.8). Mas a do presente texto, que também se denomina de “grande cidade”, é Roma.
Ela é grande tanto em poder secular como em maldade! O prof. W. G. Moorehad, diz dela o que
segue: “a grande cidade cavalga ou procura cavalgar o poder universal para sujeitar a si toda a
autoridade e governo. A mulher do deserto (v.3) é intoleravel perseguidora”. O texto em foco diz:
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“A mulher que viste é a grande cidades”. Uma cidade nunca s6. Alguém o faz por ela. Depois de ter
destruido a Babil6nia religiosa (a mulher), o Anticristo, completamente possuido pelo dragéao,
voltar-se-a para grande Babil6nia comercial descrita no capitulo 18 deste livro. devemos observar
que sempre esta cidade e seu sistema sao chamados de “grande”. Ela é assim chamada devido a
sua autoridade sobre a terra inteira, devido aos seus poderosos exércitos. Grande por ser riquissima.
Grande nas suas abominacoes e maldades. Desta maneira, ela, através dos séculos, é vista
dominando os “reis da terra”, e reinando sobre eles.

Capitulo XVIII

1. “E DEPOIS destas coisas vi descer do céu outro anjo, que tinha grande poder, e
a terra foi iluminada com a sua gléria”.

I. “...depois destas coisas”. Nos capitulos 14 a 16, Jodo se encontrava no céu, nesta visao,
entretanto, ele estd na terra e contempla com grande expectativa a queda da grande Babil6nia
expectativa a queda da grande Babilénia. A “Grande Babilonia” a ser julgada nesta seccao
determinado pelo clamor do elevado poder angelical, nao se refere a antiga cidade que serviu como
capital durante o reino babilénico (Dn 4.30), mas um “sistema” politico-comercial que existira
durante o reinado cruel da Besta (13.17). A identidade comercial da Besta (mao direita) terd sua
utilidade dentro deste confuso poder. Nos textos e contextos que focalizam a condenacao da
Grande Babilonia, o Espirito de Deus da énfase chamando-a: uma vez a grande prostituta (17.1),
duas vezes a prostituta (15-16), uma vez a mae das prostituicoes (v.5), e seis vezes, a mulher (vs. 3,
4,6,7,9, 18). Literalmente falando, a cidade de Babil6énia é citada cerca de 260 vezes na Biblia, 27
vezes em uma s6 profecia (Jr capitulo 50 e 21). O profeta Isaias diz que a queda deste grande
poder, terd lugar, no “dia do Senhor” (Is 13.13). O anjo anuncia este grande juizo sobre a
imponente cidade, e, neste capitulo, o segundo anjo (v. 21) anuncia com grande poder a
consumacao do mesmo.

2. “E clamou fortemente com grande voz, dizendo: Caiu, caiu a grande Babilénia, e
se tornou morada de deménios, e coito de todo o espirito imundo, e coito de toda a ave
imunda e aborrecivel”.

I. “...Caiu, caiu Babilénia”. Esta queda da grande Babil6nia ja tinha sido antecipada no
capitulo 14.8, e conseqiientemente trard lamentacdes sobre a terra (v.10) e jubilo no céu (v.20).
Zacarias foi um dos profetas do Antigo Testamento que prediz o retorno do novo babilonismo. “A
significacao figurada da passagem de Zacarias 5.5-11 pode ser expressa desta maneira: A “mulher”
é interpretada como sendo a “impiedade” (v. 8). Ela tenta fugir da prisdo, mas o anjo, mais forte
que ela, joga-a de volta ao efa. Os verbos deixam entrever que houve luta; o poder do mal deve ser
levado a sério. No presente texto e nos que se seguem, Babilonia é também subjugada pelo anjo do
Senhor”. O sentido profundo deste sistema, como estda declarado aqui, é importante como
imediatamente o contexto mostra; é s6 notar a significaggo do nome quando empregado
simbolicamente.

1. “Babilonia é a forma grega. No hebraico do Antigo Testamento a palavra é simplesmente
Babel, cujo sentido é “confusdo”. Neste sentido é empregado simbolicamente. Nos escritos dos
profetas do Antigo Testamento, a palavra “Babilénia” quando nao se refere a cidade, no sentido
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literal, é empregada relativamente ao estado de “confusao” em que tem caido a ordem social. Is
13.4 da a visao, do ponto de vista divino da confusao que este poder gentilico, denominado de
“Babilonia” ou “confusdao” tem causado no mundo. Em Passagens de Isaias podemos notar a
Babilénia politica, literalmente, em seu apogeu e gléria, no que diz respeito a cidade do rio Eufrates
entdo existente, e figuradamente com referéncia aos tempos dos gentios durante a Grande
Tribulagao”.

3. “Porque todas as nacoées beberam do vinho da ira da sua prostituicdo, e os reis
da terra se prostituiram com ela; e os mercadores da terra se enriqueceram com
abunddncia de suas delicias”.

1. “...todas as nacées beberam do vinho”. O que diz o presente texto é realmente o que
aconteceu no antigo império babilénico: o orgulho e a devassidao foram a causa primordial da sua
queda. Daniel nos informa que na noite da invasao Medo-Persa sobre a cidade de Babilonia, todos
os grandes do império se encontravam embriagados e em extrema orgia (Dn capitulo 5). Ao
perceberem o exército invasor nada puderam fazer em defesa de si. Eis ai uma das causas que
contribuiram para que sua queda se desse “...num momento” (Jr 51.8). Na Babilénia comercial,
descrita neste capitulo, as mesmas coisas do passado serdo praticadas no que diz respeito a vida
dissoluta: “prostituicao”, “comércio desonesto”, ‘delicias”; mas sempre foram e serao atracao vivida
para o juizo de Deus.

1. Suas delicias. A palavra traduzida “delicia” (IBB) significa na realidade “luxiria”, ou
113 s 1= ” z . . 11 s .
devassidao”. A (BLH) traduz este versiculo da seguinte maneira: “...e os homens de negdcios se
enriquecerdo a custa da sua corrupgao”. Assim a palavra “luxtria” (do grego strenos), da idéia de
auto-indulgéncia e devassidao, usando do poder (como uma maquina controladora) de maneira
arrogante e mal-intencionada.

4. “E ouvi outra voz do céu que dizia: Sai dela, povo meu, par que ndo sejas
participante dos seus pecados, e para que ndo incorras nas suas pragas”.

I. “...outra voz”. O texto me foco, fala de “outra voz”. A voz ouvida nesta passagem nao é a
voz do “outro anjo” que se ouviu no versiculo dois deste capitulo. Mas, evidentemente, é a
poderosa “voz de Cristo” como eterno Salvador (cf. Is 48.20; Jr 51.6). O Dr. C. I. Scofiled declara o
que segue: “Neste meio corrupto e duvidoso ainda ha alguém que Deus pode chamar “povo meu”,
e a estes vem da parte do Senhor a adverténcia solene: “Sai dela”. Durante todos os séculos esta
adverténcia tem despertado os crentes sinceros, para ndao se corromperem com “associagoes
duvidosas”. Podemos observar que o Apodstolo Joao descrevendo, baseado nas informacbes que
lhe eram dadas nas sete visdes, sobre a queda de Babil6nia: Roma paga (historicamente falando),
bem como a queda do Anticristo (profeticamente falando): o que significard, final, a queda de todos
os poderes terrenos e malignos, quando do segundo advento de Cristo.” Agora a voz do meigo
Salvador convida seus “eleitos” a safram apressadamente, antes de serem apanhados pela
catastrofe iminente que caira sobre este falso poder.

5. “Porque ja os seus pecados e acumularam até ao céu, e Deus se lembrou das
iniqiiidades dela”.

CLV



I. “...seus pecados se acumularam até ao céu’. Varias cidades do passado foram
semelhantemente denunciadas da mesma maneira: “...a sua malicia subiu até mim” (Ninive). Jn
1.2; “...e tu, Capernaum, que te ergues até aos céus” (Capernaum). Mt 11.23. Nesta seccao, porém,
o pecado da grande Babilénia é visto “se acumulando até ao céu”. Isso significa que o pecado
concebido, nasceu, cresceu e, estando na sua fase de amadurecimento, tem tocado nos céus. O
profeta Jeremias segue um paralelismo semelhante a este, em seu livro (Jr 51.9).

1. O julgamento de Babilonia atinge os céus, sendo elevado ao firmamento. O Dr. R. N.
Champrin, Ph, D. , define essa forma de pecado que se eleva: “(a) O mau cheiro que sobe na terra,
conforme ja mencionado; (b) A idéia de adicionar novos pedacos de papiro ou pergaminhos a um
rolo, até que se forme um volume imenso. Qualquer dessas idéias nos fornece um indicio de como
o pecado pode acumular-se, produzindo, necessariamente, o julgamento divino contra isso”.

6. “Tornai-lhe a dar como ela voz tem dado, e retribui-lo em dobro conforme as
suas obras: no cdlice em que vos deu de beber dai-lhe a ela em dobro”.

I. “...tornai-lhe a dar como ela vos tem dado”. Nos capitulos 17 a 18 do Apocalipse,
Babil6nia reaparece em sentido duplo em cada seccao: a primeira é vista do ponto de visita politico
e religioso; enquanto que a segunda é contemplada do ponto de vista literal e comercial. Por 8
vezes neste capitulo se usa o pronome (“ela”) para designar uma cidade literal (vs. 6, 7, 9, 11, 20).
“Babilonia” é o plural de “Babel”. Babel significa confusdo. E provavel que a sede do sistema
religioso da meretriz seja Roma. A cidade de Jerusalém foi chamada “espiritualmente” de Sodoma
e Egito (11.8), assim Roma pode ser “espiritualmente” Babil6nia religiosa, pelo poder politico do
Anticristo em conjunto com os dez reis confederados; enquanto que a do texto em foco, que é a
comercial e literal, pode supremo poder de Deus. No capitulo 17.3, Babilonia esta “...assentada
sobre uma besta”, enquanto que aqui (v.7), ela estd “...assentada como rainha”. Ela agora sendo

julgada pela sentenca divina: “...retribui-lhe em dobro”.

7. “Quanto ela se glorificou, e em delicias esteve, foi-lhe outro tanto de tormento e
pranto; porque diz em seu coracdo: Estou assentada como rainha, e ndo sou viuva, e
ndo verei o pranto”.

I. “...ndo sou vitva”. A imponente cidade vista neste capitulo, se gléria como o “nécio no
seu coracao”. Ele diz: “Nao ha Deus” (Sl 14.1). Ela diz: “Nao sou vitva”. A cegueira fisica pode ser
causada pela falta de vitamina (“A”) no organismo humano, porém, os olhos espirituais, sempre
sao cegados pelo orgulho. A grande cidade do pecado se gloriava, pois dizia no seu coracao: “Nao
sou vitva”. O Dr. Lang observa que até mesmo agora, tdo insuspeitamente segura ela se sente, que
nao percebe os sinais dos tempos. Ela se sente “rainha” (esposa de um monarca). Em Isaias ela
declara: “Eu serei senhora para sempre” (Is 47.7), e acrescenta: “Vitiva nao sou”. Uma vitva, no
sentido lato, é alguém abandonada (cf. (s 47.7-9). Mas também nao era mais do ponto divino de
observacdao uma “noiva” ou “esposa”’, mas apenas uma “poliandra”. O primeiro item deste
versiculo diz que ela se “glorificou”. O padrao cristdio permite que gloriemos exclusivamente no
Senhor, pois a autoglorificacao é, na realidade, uma forma de idolatria prépria.

8. “Portanto, num dia virdo as pragas, a morte, e o pranto, e a fome; e serd
queimada no fogo; porque é forte o Senhor Deus que a julga”.
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I. “...num dia virdo as suas pragas”. A sentenca do passado sobre a Babilonia imperial
sera revivida aqui: a primeira se tornou em montoes de ruinas, e, como sabemos, hoje essas ruinas
estao expostas como admoestacoes. “As ruinas da antiga Babilonia, outrora chamada “a grande”,
comecam a seis quildbmetros e meio acima da aldeia de Hillah, e estendem-se a cinco quilémetros e
meio para noroeste. A os trés montdes principais, os arabes dao o nome de Babil Kasr e Amram;
estao no oriente do rio, e, em uma secgao da antiga cidade, que num periodo remoto tinha a forma
triangular, limitada pelo rio e por muros”.

1. A queda da Babil6nia espiritual (Roma) é certa por causa do poder de Deus; é o Senhor
quem castiga. (“...minha é a vinganca; ou recompensarei, diz o Senhor”). Ele é o verdadeiro
soberano e nao ela. Deus é quem julga. Ele é o verdadeiro objeto de adoracdo e ndao o Anticristo.
Deus é o Todo-poderoso. Agora neste juizo presente, ela serd “queimada no fogo”, e assim se

transformara em “um monte de incéndio” (cf. Jr 51.25).

9. “E os reis da terra, que se prostituiram com ela, e viveram em delicias, a
chorarao, e sobre ela prantearao, quando virem o fumo do seu incéndio”.

I. “...a chorarao”. A comecar por este versiculo, temos a segunda seccao natural do capitulo
que é o lamento das nagdes por causa da queda de Babilonia. “Mas, porque essas pessoas estao
tristes? A tristeza na verdade nao é por Roma; trata-se de puro egoismo de sua parte. Os reis da
terra lamentam apenas que seu parceiro de prostituicao tenha desaparecido...”.

1. Observemos trés grupos de magnatas lamentando sua perda na queda deste sistema:
incluindo a cidade e o sistema (a) os “reis da terra”. Versiculos 9 e 10; (b) Os “mercadores”.
Versiculo 11 e ss; (c) os “capitaes e marinheiros”. Versiculos 17 a 19. Mas, finalmente os “Céus”, os
santos Apostolos e profetas; a Igreja, incluindo os martires, sem qualquer divida, se regozijarao
sobre sua queda, portanto a Justica tera sido feita. A descricdo que se segue na passagem de Ez 26.
a 28 é paralela a que estd em foco: os reis (26.15-18), os negociantes (27.36), os marinheiros
(27.29-36) se lamentam ante a queda de Tiro. As Escrituras sao proféticas e se combinam entre si,
em cada detalhe.

10. “Estando de longe pelo temor do seu tormento, dizendo: Ai! ai daquela grande
Babilénia, aquela forte cidade! pois numa hora veio o seu juizo”.

I. “...numa hora veio o seu juizo”. A primeira proclamacao sobre Babilonia feita pelo
anjo: “Caiu, caiu a grande Babilénia”, é abonada pelos tempos aoristos no grego hodierno (epesen,
epesen, “caiu, caiu”) representam a acado como completa. A queda da Babilénia da Caldéia foi
vaticinada 51 vezes s6 numa profecia! (Jr capitulo 50 a 51), e, segundo este vaticinio, houve um
grande pranto aqueles que tiraram proveito de tudo que era seu (Is capitulo 47; j 51.8). Aqui o
quadro é o mesmo: os reis da terra se porao de longe “...pelo temor do seu tormento, dizendo: Ai!
ai daquela grande Babil6nia”.

1. Estando de longe: porque? Literalmente falando, se houvesse um incéndio de grande
proporgoes em Roma (a sede da grande Babilénia espiritual), da costa do mar Mediterréaneo, daria
para se ver o fumegar da cidade. Acreditamos que o versiculo desta seccao, tenha, em sentido
literal, este sentido. O grito de tristeza descrito, resulta do temor mesclado com egoismo; os
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lamentadores se lembram, com desprazer, de mistura com o terror da vida voluptuosa, dos lucros
imediatos e grandes, mas agora, tudo ruina!.

11. “E sobre ela choram e lamentam os mercadores da terra; porque ninguém mais
compra as suas mercadorias!”.

I. “...os mercadores da terra”. O presente versiculo, nos faz lembrar o profeta Ezequiel,
quando vaticinou por expressa ordem de Deus, a queda de Tiro (Ez 28.12 e ss). O profeta,
inspirado por Deus, descreve nesta grande profecia tanto a queda da cidade, como, de um modo
particular, a queda de seu monarca: “espiritualmente falando). Satanas e literalmente, o rei Itobal II.
G. R. B. Murray diz que o principe de Tiro (Itobal II) é invocado aqui como representante da
cidade, e que nos versiculos 25-27 do capitulo 27, é retratada a imagem central da profecia; Ai, o
“6timo navio que é Tiro naufragou e toda a sua tripulacao perece”. A profecia fala também do
“vento oriental” (cf. SI 48.7; Ez 27.26); mas talvez seja uma alusao a Babilonia. Os versiculos 29 a
43 descrevem a lamentacao dos marinheiros em vista da perda de Tiro. Nesta seccao, do
Apocalipse, aparecem novamente ‘...os mercadores da terra” lamentando incessantemente a queda
“da grande Babilonia”.

12. “Mercadorias de ouro, e de prata, e de pedras preciosas, e de pérolas, e de
linho fino, e de purpura, e de sede, de escarlata; e toa a madeira odorifera, e todo o
vaso de madeira preciosissima, de bronze e de ferro, e de mdarmore”.

I. “...ouro, e de prata, e de pedras’. Um fato curioso deve ser observado nos versiculos
(12 e 13); cerca de 28 mercadorias de luxo sao aqui, enumeradas, e que 23 sao substancias
inanimadas, que comecga com “ouro” e termina com “trigo”; a seguir, vém “cavalgadura, e ovelha...
e cavalos”; depois vém novamente objetos inanimados (carros), e finalmente a lista termina com
“corpos... e almas de homens”.

1. O Dr. Dr. Lockyer, Sr comenta o que segue: “A classificagao em sete partes dos artigos
comerciados neste armazém do mundo pode ser categorizada assim: (a) Coisas de valor e
ornamentacdo: ouro, prata, pedras preciosas e pérolas; (b) Vestimentas caras: linho fino, purpura,
sede e escarlata; (c) Mobilia suntuosa; vasos manufaturados de madeira preciosa, marfim e metais.
Talvez a madeira odorifera seja a arvore cheirosa de Cirene, usada para incenso; (d) Perfume caros;
canela, incenso e dleo; (e) Vida abundante: vinho, azeite, farinha, trigo, animais, ovelhas; (f)
Desfiles triunfais: cavalos e carros; (g) Trafico infamante: escravos, corpos e almas de homens”.

13. “E cinamomo, e amomo, e perfume, e mirra, e incenso, e vinho, e azeite, e flor
de farinha, e trigo, e cavalgaduras e ovelhas; e mercadorias de cavalos, e de carros, e
de corpos e de almas de homens”.

I. “...corpos e de almas de homens”. A grande lista de mercadorias continua nesta seccao
trazidas pelos mercadores a cidade, depois de cavalos e carros, e numa progressao habilmente
ascendente, chega-se a S6ma kai psyché anthopoén, que traduzido classicamente exprime por
“corpos e almas dos homens”, que outros traduzam: “escravos e cativos”. A Babel do passado,
também tinha o mesmo alvo: Ninrode, o poderoso cacador, foi seu primeiro rei. Deste monarca
estd dito na poesia: “Ninrode, poderoso cagador de alma em oposicao a face do Senhor” (Gn
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10.9). A grande Babel (Babilonia) escatolégica, terd em poderoso “cacador de almas em oposicao a
Deus”. Sera ele, sem duavida, a figura sombria do Anticristo. Ele controlard com seu poder e
habilidade, o mundo politico e comercial. O autor sagrado frisa esse mal, declarando mais
elaboradamente o seu modo de ser.

14. “E o fruto do desejo da tua alma foi-se de ti; e todas as coisas gostosas e
excelentes se foram de ti, e ndo mais as achards”.

I. “...ndo mais as achards”. A grande Babilonia (Roma) buscou fervidamente uma colheita
para a vida fisica. Olvidou a colheita piedosa da alma. Ha uma colheita boa e outra ma beneficente
e outra deprimente. Ela teve a ma sorte de escolher a ultima e, por isso, “o desejo da... alma foi-
se...”. Ela ouvird o “...nao mais” do Senhor e do expectadores! Uma boa traducao para o grego e
depois vertido para o significado do pensamento, que é muito enfatico; onde aparecer o “...jamais”
(v.21), poderiamos traduzir o negativo absoluto; “...nunca, nunca, sob condicdo alguma...”. O
Apoéstolo Joado visualizou tanta a sibita quanto a total destruicdo da cidade e do sistema.
Profeticamente falando, na pessoa do Anticristo e sua federacao de dez reinos, isso tera lugar,
quando da “parousia” (segqundo advento) de Cristo para reinar neste mundo com poder e gléria.

15. “Os mercadores destas coisas, que com elas se enriqueceram, estardao de longe,
pelo temor do seu tormento, chorando e lamentando”.

I. “...estardo de longe”. Sempre quem segue de “longe” estd possuido de “medo”. O
apéstolo Pedro, seguidor de Cristo, na noite em que Jesus fora preso, pelo temor de ser preso e
morto, seguia-o “de longe” (Mt 26.58). O “medo” realmente faz fugir. Juntando-se as lamentacoes
dos monarcas, mercadores e musicos, temos uma visao do terror do juizo da Babilonia. Os “ais”
duplos dos: reis, mercadores e marinheiros se combinam entre si em cada detalhe; “...numa hora
veio o seu juizo” (reis); “...numa hora foram assoladas tantas riquezas” (mercadores); “...numa hora
foi assolada” (marinheiros); mas todos “de longe” (vs 10, 16, 19). O castigo sobre Babil6nia, além
de choro e lamento causou também medo. Por isso os reis da terra, os mercadores e quantos
labutam no mar conservam-se de longe, a fim de que nao fossem apanhados no vértice destruidor.
Porquanto, a grande cidade seria deixada a sofrer sozinha. Nenhuma amiga sairia em seu socorro,
porquanto a méao julgadora do Senhor caira inexoravelmente sobre ela.

16. “E dizendo: Ai, ai daquela grande cidade! que estava vestida de linho fino, de
purpura, de escarlata; e adornada com ouro e pedras preciosas e pérolas! Numa hora
Joram assoladas tantas riquezas”.

I. “...vestida de linho, etc”. No capitulo 17.4 deste livro, observamos que a “mulher” é que
esta vestida assim. O Dr. W. G. Moorehead observa esta particularidade tanto na “mulher” vista no
capitulo anterior como na “grande cidade”, descrita aqui; em ambos os casos, uma e outra sao
contempladas como estando “vestidas” e “adornadas”. A “mulher’ e a “cidade” sao vistas pouco
antes de sua condenacao. Ela estd trajando purpura e muito bem adornada com ouro e pedras
preciosas, demonstrando-se grandemente atraente em sua aparéncia falsa. Por diversas vezes
encontramos neste capitulo expressdes similares, como “grande cidade”, etc. Tal sistema é
chamado de “grande Babil6nia” para diferencia-lo da Babilonia de Nabucodonosor, conhecida
como “Babil6nia, a Grande”.
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1. A descricao é de Roma (Babilénia). “Babilonia”, a grande, em Ap 17.5; “aquela grande
cidade”, em Ap 17.18; “aquela poderosa cidade”, em Ap 18.10. Estd em foco, é evidente, a cidade
de Roma, que no passado foi capital do entdo conhecido império romano, mas esse grande sistema
denominado “grande Babil6nia” esta incluido nela.

17. “E todo o piloto, e todo o que navega em naus, e todo o marinheiro, e todos os
que negociam no mar se puseram de longe”.

I. “...todo o que navega em naus”. Essa passagem reflete a importancia da grande cidade,
sobretudo no campo do comércio do levante. Plinio fala disso em sua Histéria Natural. “Os
negociantes e reis tém seus lamentos agora adicionados pelos lamentos dos homens do mar,
aqueles cujas riquezas estavam vinculadas aos navios e ao comércio maritimo. Eles também se
postarao “de longe”, o que agora é dito pela terceira vez (vs. 10, 15, 17)”. A lamentacao do
presente texto pode ter também um sentido literal. A cidade em referéncia, aqui, ¢ Roma. “O
Tevere nao é, praticamente, negavel. Os portos mais préximos de Roma estdao no Mediterraneo,
olhando para a Cérsega ambas nao internacionais: Civitavecchia, a 90 quildmetros, e Ostia, apenas
a 24. Se mostram, talvez se veja a fumaceira da cidade”.

18. “E, vendo o fumo do seu incéndio, clamaram, dizendo: Que cidade é
semelhante a esta grande cidade?”.

I. “...que cidade é semelhante a esta?”. Das 9 perguntas que este livro contém, esta é a
mais angustiosa (5.2; 10, 17; 7.13; 13.4; 15.4; 17.7; 18.18). Depois da segunda grande guerra
mundial (1939-1945). J& houve uma “lamentacao” semelhante a esta, como bem descreve Hough:
“O tesouro transitério: os homens contemplam os montes de Berlim; e pensam em todo o pomposo
esplendor daquela cidade, viam as evidéncias perceptiveis da qualidade transitéria do material dos
tesouros humanos. Nao apenas linho fino, plrpura e escarlata, mas tudo quanto essas coisas
significam no terreno da magnificéncia visivel pertencendo a uma riqueza que, ap6s dificil obtencéao,
pode prontamente ser destruida”. A pergunta feita pelos grandes da terra sobre Babil6nia: quem é
semelhante pode-se comparar com uma jactancia similar acerca da Besta que subiu do mar, em Ap
13.4: “Quem é semelhante a Besta? quem poderéa batalhar contra ela?”. Mas, a despeito de parecer
incomparavel, tal como a grande Babilonia, caird num sé dia.

19. “E lancaram po sobre as suas cabecas, e clamaram, chorando, e lamentando, e
dizendo: Ai, ai daquela grande cidade! na qual todos os que tinham naus no mar se
enriqueceram em razao da sua opuléncia; porque numa hora foi assolada”.

I. “...e clamaram, chorando”. Os poderosos da terra choram e lamentam pela grande
perda daquilo que era precioso aos seus olhos — olhos do pecado. A grande cidade, além do
poderio politico e religioso, se assentava como “rainha” no epicentro de “sua opuléncia”. Isso
demonstram seus “grandes tesouros”. Mas seus tesouros eram todos terrenos e transitérios, pelo
que, finalmente falharam (Mt 6.19; 2Co 4.18). No presente texto, vemos os homens lamentando as
coisas erradas, mas também buscando as coisas erradas. As coisas terrenas tém o seu “uma hora”
de julgamento, que pode poér fim a seu breve periodo de existéncia. O versiculo em foco também
nos mostra uma estranha manifestagcéo: pé sobre as cabecas, nao pélo préprio pecado, buscando
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arrependimento, mas por causa da cidade na qual se enriqueceram; e repisam o estribilho:
“...porque numa hora”. Tristeza na terra! Alegria no céu! Tudo termina acaba!

20. “Alegra-te sobre ela, 6 céu, e vés santos apostolos e profetas; porque ja Deus
julgou a vossa causa quanto a ela”.

I. “...apostolos e profetas”. Nesta seccao temos os “...santos Apostolos e Profetas” de toda
a Histéria da Igreja Universal. O primeiro regozijo é feito pelos Apéstolos, em razao de serem estes
os “cabecas” e “pais” da Igreja na presente dispensacao da Graga (cf. Ef 2.20; 4.11); a seguir vém
os profetas; podemos deduzir que se refere tanto aos profetas do Antigo como do Novo
Testamentos. Eles sdo os representantes aqui na terra, tanto da lei como das profecias. O
pensamento de Jodo, nesta passagem, é também interpretado por Carpenter, da seguinte forma:
“Jodo expode aqui a confirmacao moral da justica da queda de Babilonia (Roma escatolégica). A
moralidade universal sera satisfeita. Todos os homens sao reputados moralmente responsaveis pelo
que fazem e pelo que sao. Assim fazem todos os santos, na terra ou nos céus regozijando-se quando
qualquer gigante da maldade é derrubado”.

21. “E um forte anjo levantou uma pedra como uma grande maé, e lancou-se no mar,
dizendo: Com igual impeto serd lancada Babilénia, aquela grande cidade, e nao serd
jamais achada”.

I. “...levantou uma pedra como uma grande mé”. O anjo forte, com seu ato de arrojar a
grande pedra, mostrou que Babilonia (Roma) haveria de cair violentamente, em sibita destruicao.
A pedra de moinho (em grego, millos onikos) aqui em foco, provavelmente deve ser aquela que
somente os animais podiam fazer girar (Mc 9.42). Nao era pedra pequena, que as mulheres faziam
girar, para trabalhos leves (cf. Mt 24.41). Por ser bastante grande, e conseqiientemente, pesada,
afundara rapidamente. Isso significa a repentina queda de Babil6nia. Tudo isso nos faz lembrar da
velha cidade do rio Eufrates, quando Deus ordenou ao profeta Jeremias que atasse o livro
encerrava as profecias sobre “Babilénia”, e o atasse sobre uma grande pedra, e a lancasse no rio
Eufrates dizendo: “Assim sera afundada babilénia, e ndo se levantara...” (Jr 51.62-63). A Babil6nia
escatoldgica sera afundada no inferno, e 14 ficara por toda eternidade. Lembremos: todos os fatos e
acontecimentos narrados neste capitulo dar-se-a0 no fim da presente era, perto do dia do Senhor. E
profecial!

22. “E em ti ndo se ouvird mais a voz de harpistas, e de misicos, e de frauteiros e
de trombeteiros, e nenhum artifice de arte alguma se achara mais em ti; e ruido de mo
em ti se ndo ouvird mais”.

I. “...frauteiros”. Devemos ter em mente que este é o Gnico item novo nesta seccao. O Dr.
R. N. Champrin, observa que esta expressao, sé ocorre aqui e em Mt9.23, em todo o Novo
Testamento. Os tocadores de flautas tinham posigoes privilegiadas na sociedade, especialmente no
que tange ao entretenimento nos banquetes, festas e orgias, festividades religiosas e funerais. O
silencio dos moinhos na simbologia profética era sinal de desolacdo. O profeta Jeremias, descreve
isso muito bem em seu livro: “Farei perecer entre eles a voz de folguedo, e a voz de alegria, a voz
do esposo, e a voz da esposa, o som das moés...” (Jr 25.10). Isso tem tido seu cumprimento no
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passado, cumprir-se-a4 também no futuro: Tudo emudecera. Porque nela (Babilénia) se achou o
sangue de profetas, de santos e de todos os que foram mortos sobre a terra. por isso a sentenca
divina conclama: “Como Babil6nia fez cair transpassados os de Israel assim em Babilénia (a futura)
cairao traspassados os de toda a terra” (Jr 51.49).

23. “E luz de candeia ndo mais luzirda em ti, e voz de esposo e de esposa ndo mais
em ti se ouvird; porque os teus mercadores eram os grandes da terra; porque todas as
nacoes foram enganadas pelas tuas feiticarias”.

I. “...pelas tuas feiticarias”. Os versiculos (2 e 23) deste capitulo, nos mostram a grande
personificacdo de um dos poderes do mal dentro deste “sistema” denominado “grande Babil6nia”.
Cremos que o espiritismo em todas as suas formas de expressao é um dos avancos das forcas do
mal deste misterioso poder. A palavra “feiticaria” no grego é “pharmakeia”, inclui, em sentido geral,
também toda “magia”. Ambas fazem parte da lista de vicios, em Gl 5.20. Sdo obras da carne, e
como tais serao queimadas pelo juizo do fogo de Deus. Atualmente todos sabem que o ocultismo
esta em franca ascendéncia, pois as pessoas de vidas vazias, sem Deus, andam insatisfeitas com a
religido que professam, destituida de auténtico poder espiritual. Esse levantamento do ocultismo
continuara aumentando, até atingir proporcoes sinistras. Mas chegara o dia, quando Deus findara
com todo e qualquer poder falso; em que os homens serao transformados segundo a imagem de
Cristo.

24. “E nela se achou o sangue dos profetas, e dos santos, e de todos os que foram
mortos na terra”.

I. “...se achou o sangue”. Segundo os Anais da Histéria, nenhuma outra cidade no mundo
derramou mais sangue de seres humanos do que a Roma Imperial. Agora porém, o sangue
derramado violentamente clama desde a terra até que seja aplacado pelo castigo dos assassinos.
“Deus puniu a Caim quando este derramou sem causa sangue de seu irmao (Gn 4.10-16; Mt
23.33). A vinganca de Deus, embora terrivel, seréa absolutamente necessaria, neste mundo em que
vivemos. Nao se pode permitir que o mal tenha curso, que fique sem castigo...”. Segundo o
profetas Isaias, a grande babilénia cairia “no dia do Senhor” (Is 13.13). Certamente ha alusao a
acontecimentos que seguirdo a batalha do Armagedom, os quais fardo parte dos estagios finais
daquele grande evento. Babilénia é denominada de “A Grande”, mas chegard o seu dia em que
sua gléria tera fim, julgada por aquele que é maior do que todos!

Capitulo XIX

1. “E, DEPOIS destas coisas, ouvi no céu como uma grande multiddo, que dizia:
Aleluia, Salvacdo, e gloéria, e honra, e poder pertencem ao Senhor nosso Deus”.

I. “...depois destas coisas”. O presente capitulo, reassume o quadro cronolégico do futuro,
a partir do ponto que foi deixado no capitulo 16.16 deste livro. apds tantos acontecimentos
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sombrios observados nos capitulo anteriores, agora, os céus se manifestam com um brado de
“Aleluia”.

1. A palavra “aleluia” (jalai jah) é uma transliteracao da expressao hebraica litargica: hallel~u-
yah = “louvai vés Yah”, forma abreviada de Yahweh: “Louvai ao Senhor”. A palavra “Aleluia”
esta também associada com o nome pessoal de Deus, como pode bem ser contemplado no Salmo
68.4, onde o nome de Deus é citado em conexao com o louvor. O vocabulo, “Aleluia”, tem o
sufixo “jah”, e significa “Louvai ao Senhor”. No Novo Testamento, esta forma — Aleluia — aparece
quatro vezes, e, todas, somente neste capitulo. A forma “Louvor ao Senhor” é muito freqliente nos
Salmos: (106, 112, 113, 117, 135, 148, e 150). Os rabinos ensinam que os salmos 113 e 118
(chamados também de “O Louvor”), sdo parte da educacao escolar primaria de todo menino
hebreu.

2. O quinto versiculo deste mesmo capitulo da sua traducao grega: sim a palavra “Aleluia” é,
na realidade, a mais breve de todas as doxologias.

2. “Porque verdadeiros e justos sdo os seus juizos, pois julgou a grande prostituta,
que havia corrompido a terra com a sua prostituicdo, e das maos dela vingou o sangue
dos seus servos”.

I. “...julgou a grande prostituta”. A grande Babil6nia ainda esta em foco nesta seccao: ela
corrompeu com sua imoralidades, e espirito de embriagues e orgia todo o Império durante a sua
existéncia (cf. Ester capitulo 1 e Daniel capitulo 5). Havia ali também exigéncia a idolatria do culto
ao Imperador (ponto de vista histérico), e a idolatria da adoracdo ao anticristo (ponto de vista
profético). Comparar com Ap 17.2, 3; 18.3, 5.

1. No presente capitulo existem duas palavras significativas: sendo que a primeira vem do
mundo da redencao: “Salvacao”, e, a segqunda, do mundo moral: “Vingou” (vs. 1 e 2) Ambas
mostram a justica da parte daquele que disse: “Minha é a vinganga, eu recompensarei, diz o
Senhor” (Rm 12.19). Deus lembra-se do seu povo (salvacdo) porém nao esqueceu dos seus
inimigos (vingou) que ha séculos vinham derramando sangue inocente “dos seus servos”. Sera
finalmente galardoado, se for sofrido por causa de fidelidade a Cristo: o sofrimento do cristao.
Outrossim, nenhum sofrimento é final. A dor nao escreve o ultimo capitulo da Histéria Humana.

3. “E, outra vez disseram: Aleluia. E o fumo dela sobe para todo o sempre”.

I. “...outra vez disseram: Aleluia”. O texto em foco descreve o segundo “Aleluia”
pronunciado pela assembléia do Céu, por causa do que ja aconteceu e do que esta prestes a
acontecer. “Esse louvor aborda particularmente a vinganca de Deus (mas com justica) contra
homens impios e irracionais. A justica precisa ser feita; e sé-lo-a, finalmente. Disso somos
assegurados. O mundo se transformaria em caos, se nao fora a operacao desse principio”. O leitor
deste livro do Apocalipse deve observar como os juizos de Deus sempre mudam as coisas: E
descrita aqui a fumaceira da ruina da cidade (capitulo 14.11 e 18.8, 18), ao invés de incenso. O
fumo dela sobe para todo o sempre, é o que assegura a sentenca divina. Todos sabem que,
historicamente falando, estd em foco a Roma paga. Ela também foi queimada. Profeticamente
falando, estd em pauta o Anticristo e todo o seu poder mundial. Todos serdao punidos por Deus.
Ninguém escapara de suas maos (Dt. 321.39). Todos perecerao sem misericordia diante do terrivel
castigo, mas justo, enviado a eles.
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4. “E os vinte e quatro ancidos, e os quatro animais, prostraram-se e adoraram a
Deus, assentado no trono, dizendo: Amém. Aleluia”.

I. “...dizendo: Amém. Aleluia”. O leitor deve observar como este livro se harmoniza entre
si em cada detalhe. Os “vinte e quatro ancidos, e os quatro animais” aparecem em quase todas as
cenas do Apocalipse (4.4, 10; 5.5, 6, 8, 11, 14; 7.11, 13; 11.16; 14.3; 19.4), agora, porém, eles dao
o “Amém”: final de sua missao, e ndo reaparecem mais, a nao ser quando nds os encontramos na
Eternidade. No presente versiculo eles sao vistos a adorar a Deus. Isso ja fora dito em Ap 4.10 e
7.11, onde devem ser consultadas as notas expositivas sobre esse assunto. Na primeira passagem,
eles também lancaram suas coroas diante do Senhor. E isso significa que tudo quanto possuem,
tudo o que sao, em seu poder e autoridade, lhes fora dado pelo Cordeiro de Deus, para prestarem
esse servico eterno. O “Amém”, final de sua missao, é também bastante significativo neste livro. A
palavra “Amém” é usada nada menos de dez vezes neste livro, e nesta seccao, foi: “Assim seja!”.
Além deste “Amém” do texto em foco, aparece também o terceiro “Aleluia” pronunciado no
interior do céu, como um brado de confirmacao.

5. “E, saiu uma voz do trono, que dizia: Louvai o nosso Deus, vés, todos os seus
servos, e vV0s que o temeis, assim pequenos como grandes”.

I. “...Louvai o nosso Deus”. A poderosa voz ecoada no trono, ndao pode se identificada
como sendo a “voz do Cristo”, pois jamais ela a teria pronunciada assim: “Nosso Deus”. Isso é,
incluindo seus servos a Sua Pessoa. (Ver notas expositivas sobre isso, em 3.12). evidentemente, foi
a “voz” de um elevado poder angelical componente do grande “Coral do Céu” (cf. Is 6.1 e ss). A
poderosa voz grita em termo de exortacao: “Louvai a nosso Deus”. Isso é também uma traducao do
hebraico “Aleluia”. Significa que, na verdade, temos aqui neste capitulo “5 aleluias”, embora, a
prépria palavra sé figure quatro vezes.

1. Todo os seus servos. Os termos “sevos” e “servidores”, em hebraico é “ebed e abad”,
conota trabalho e submisséo. No campo religioso toma este termo sentido mais rico: “servo” é
quem esta sujeito a Deus e trabalha no seu servico. Nesta seccao, porém, segqundo se depreende,
“servos”, inclui os seres angelicais (os grandes), e os crentes (pequenos) em Cristo, para formarem o
grande “Coral Celestial”.

6. “E ouvi como que a voz de uma grande multiddo, e como que a voz de muitas
dguas, e como que a voz de grande trovées, que dizia: Aleluia: pois jd o Senhor Deus
Todo-poderoso reina”.

I. “...Aleluia”. O quarto Aleluia agora é universal, ele ecoa ndao sé no interior do céu, o
espiritual, onde angélicos filhos de Deus, juntamente com os santos de todos os tempos, estdo
adorando ao Senhor na beleza da santidade; mas ao mesmo tempo ele também é ouvido na terra,
dando, assim, abertura ao “Reino Milenial” de Cristo. Estes “Aleluias” marcam no presente texto,
quatro pontos focais:

1. (a) Aleluia! Salvacao; (b) Aleluia! o juizo é vindo sobre os inimigos de Deus e do Seu
Ungido; (c) Aleluia! Deus é digno de ser adorado porque é o Senhor da adoracao; (d) Aleluia! O
reino de Deus é estabelecido, e Deus reina ao lado de seu Filho para todo o sempre: Deus é o
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Todo-poderoso porque tem todo o poder. Sé neste livro Ele é chamado oito vezes por este nome
completo: Todo-poderoso. Na maioria desses casos é o Senhor Deus Todo-poderoso que esta em

pauta. Mas isso nao isola a autoridade de Cristo ao lado de Deus, pois o trono e o reino sao tanto
de Deus como de Cristo (Ef 5.5).

7. “Regozijemo-nos, e demos-lhe gloéria; porque vinda sdo as bodas do Cordeiro, e
jad a sua esposa se aprontou”.

I. “...as bodas do Cordeiro”. Entre os judeus as bodas eram celebradas durante sete dias
com grande alegria (Jz 14.12, 15, 17, 18). As bodas de Jacé duraram sete dias nos quais houve
grande alegria (Gn 29.27, 28). Na simbologia profética das Escrituras Sagradas, os sete dias das
bodas apontam para os sete anos das bodas do Cordeiro, pois em termos proféticos um dia
equivale um ano (Nm 14.34; Ez 4.6; Jo 4.9). Naquele “...dia Cristo se unira a Igreja para nunca
mais se separar dela. Estaremos com ele no tribunal; nas bodas; na ceia; na sua manifestacao
(parousia); no Milénio; no juizo final; na Nova Terra; finalmente na eternidade! Este é o ponto alto
de nossa infinita felicidade, alegria e paz: “sempre com o Senhor”. Para alguns comentaristas, é um
tanto estranho e expressivo: “...a sua esposa se aprontou” quando é Cristo quem tudo fez por nos!
o sentido da expressao parece indicar, no entanto, que ha algo que deve ser realizado pela Igreja
Jesus disse: “...eu vos dei o exemplo, para que, como eu vos fiz, facais vés também” (Jo 13.15b).

8. “E foi-lhe dado que se vestisse de linho fino, puro e resplandecente; porque o
linho fino sdo as justicas dos santos”.

I. “...se vestisse de linho fino”. No versiculo anterior nos é dito que a noiva ja se
aprontou; agora, no presente texto, seu vestido é tudo bordado e branqueado no sangue do
Cordeiro (cf. Sl 45.14 e Ap 22.14), pois ninguém pode entrar nesta festa com *...vestidura
estranhas” (Sf 1.8; Mt 22.11). Alega-se, diz Dr. Geo Goodman que nao existia o costume de dar
vestes nupciais nos banquetes orientais, como bodas, aniversarios, mas, alguns escritores apdiam
que sim, e, biblicamente falando, se fazia assim, José apresentou mudas de roupa a seus irmaos
(Gn 45.22), Sansao, no seu casamento, deu trinta mudas de vestidos aos seus companheiros (Jz
14.12), e Geazi a Naama mudas de roupa para os mocos que vieram da montanha de Efraim,
alegando que tinham vindo visitar seu amo (2Rs 5.22). Notemos que apenas um homem que
entrou no banquete do rei sem as vestes nipcias foi expulso sem misericérdia (Mt 22, 11-13).

9. “E disse-me: Escreve: Bem-aventurados aqueles que sdo chamados a ceia das
bodas do Cordeiro. E disse-me: Estas sao as verdadeiras palavras de Deus”.

I. “...Escreve: Bem-aventurados”. O livro do Apocalipse contém sete Bem-aventurancas,
sendo esta a quarta delas.

1. (a) “Bem-aventurado aquele que 1é, e os que ouvem as palavras desta profecia, e guardam
as coisas que nela estao escritas; porque o tempo esta préximo”. Ap 1.3;

(b) “E ouvi uma voz do céu, que dizia: Escreve: Bem-aventurados os mortos que desde agora

morrem no Senhor. Sim, diz o Espirito, para que descansem dos seus trabalhos, e as suas obras os
sigam”. Ap 14.13;
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(c) “Eis que venho como ladrao. Bem-aventurado aquele que vigia e guarda os seus vestidos,
para que nao ande nu, e nao e vejam as suas vergonhas”. Ap 16.15;

(d) “E disse-me: Bem-aventurados aqueles que sao chamados a ceia das bodas do Cordeiro. E
disse-me: Estas sao as verdadeiras palavras de Deus”. Ap 19.9;

(e) “Bem-aventurado e santo aquele que tem parte na primeira ressurreicao; sobre estes nao

tem poder a segunda morte; mas serao sacerdotes de Deus e de Cristo, e reinardao com ele mil
anos”. Ap 20.6;

(f) “Eis que presto venho: Bem-aventurado aquele que guarda as palavras da profecia deste
livro”. Ap 22.7;

(g) “Bem-aventurados aqueles que lavam as suas vestiduras no sangue do Cordeiro, para que
tenham direito a arvore da vida, e possam entrar na cidade pelas portas”. Ap 22.14. Todas essas
“Bem-aventurancas” cairdo sobre aqueles que, durante suas vidas na terra, tiveram a pessoa de
Deus como Bem-aventurado (1Tm 6.15).

10. “E eu lancei-me a seus pés para o adorar; mas ele disse-me: Olha nao facas tal;
sou teu conservo, e de teus irmaos, que tem o testemunho de Jesus; adora a Deus;
porque o testemunho de Jesus é o espirito de profecia”.

I. “...adora a Deus”. Os gnosticos adoravam aos anjos (Cl 2.18); e essa fé religiosa era uma
forte influéncia em todas as igrejas da Asia Menor. Os nicolaitas, em Ap 2.6, provavelmente eram
uma seita gnéstica libertina, e a Jezabel de Ap 2.20, evidentemente era lider de alguma dessas
seitas. De acordo com o R. N. Champrin, Ph, D. oito livros do Novo Testamento foram escritos para
combaterem essa filosofia herética: Colossenses, as trés Epistolas de Joao, Judas e 1 e 2 Timéteo e
Tito. Apenas pelo conceito das Escrituras, sabemos que um anjo recebeu adoracao, e nao podia ser
de outra maneira, pois o anjo era Cristo (Js 6.13-15).

1. O testemunho de Jesus é o espirito de profecia. O testemunho de Cristo sera levado a efeito
por meio da “profecia”, conforme se vé no presente versiculo. O Espirito de Cristo é quem inspira a
profecia deste livro do principio ao fim (1.3; 11.6; 19.10; 22.7; 18.19). A palavra em foco ocorre
sete vezes no Apocalipse e a palavra ‘profeta” por doze; portanto o livro traz o selo da profecia, e a
raiz desta se encontra em quase todo o restante da Biblia e o seu fruto é reunido neste ultimo livro
da Biblia.

11. “E vi o céu aberto, e eis um cavalo branco e o que estava assentado sobre ele
chama-se Fiel e Verdadeiro; e julga e peleja com justica”.

I. “...Eis um cavalo branco”. Ja tivemos ocasiao de falar acerca deste simbolo, em
Apocalipse 6.2. Ali, provavelmente o Anticristo imita a Cristo. O cavalo branco é o animal militar
dos elevados oficiais. Na simbologia profética, dependendo do texto ou do contexto, é simbolo de
pureza e vitéria. O cavaleiro deste “cavalo branco” nao deve ser confundido com o mesmo de Apoc
6.2, o cavaleiro do primeiro selo. O tempo presente dos verbos mostra o carater de permanéncia do
Messias em tudo o que ele faz. A grande profecia sobre o rei davidico o descreve como alguém que
“..julgard com justica os pobres, e repreendera com equidade os mansos da terra...” (Is 11.4). A
volta de Cristo nesta seccao, vencendo os inimigos, nao serd um ato de vinganga prépria ou de
manifestacao arbitraria; serd um ato de justica, refletindo a fidelidade de Deus. Num agao
retrospectiva do significado do pensamento, isso nos faz lembrar sua entrada triunfal em Jerusalém
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montado em jumentinho (Lc 19.35 e ss), quando anunciou a cidade “o dia da salvagao”. Aqui,
porém, o aludido guerreiro traz no coracao “o dia da vinganca” (Is 63.4), e vem montado num

“cavalo branco”. As Escrituras sao infaliveis! “O cavalo prepara-se para o dia da batalha” (Pv
21.31).

12. “E os seus olhos eram como chama de fogo; e sobre a sua cabeca havia muitos
diademas; e tinha um nome escrito, que ninguém sabia sendo ele mesmo”.

I. “...tinham um nome escrito”. O nome “misterioso” de Cristo, provavelmente tem algo a
ver com sua soberania e autoridade suprema; pois 0 mesmo interpretara sua grande vitéria no vale
do Armagedom. No contexto demonstrativo do versiculo 13: “...e 0 nome (qual?) pelo qual se
chama é a Palavra de Deus”; podia-se depreender, embora um tanto vago, o significado do
pensamento. Mas o contexto retroativo: “...ninguém sabia sendao ele mesmo” afasta qualquer
possibilidade que a mente natural ndo pode compreender. Isso significa que este “nome” em foco,
nenhuma boca o pronunciou. Com uma rapidez inconcebivel Jesus descera ao vale naquele grande
dia. “Ptolomeu, ao entrar triunfalmente em Antioquia, trazia duas coroas, uma para representar seu
poder no Egito, e outra o seu poder na Asia. O dragao também tinha diademas (12.3) como
também o Anticristo (13.1). Mas Cristo é o Verdadeiro governante de todas as nacbes, e deve usar
“muitos diademas”, que é simbolo de realeza suprema”.

13. “E estava vestido de uma veste salpicada de sangue; e o nome pelo qual se
chama é a Palavra de Deus”.

I. “...vestido de uma veste salpicada de sangue”. Em Is 63.1-6, Deus estd em foco como
um guerreiro vingador. Mas, neste ponto, Joao nao hesita em aplicar isso a Cristo, em sua “vinda
para seus santos”, e sim, sua “parousia” (segunda vinda) “com os seus santos”. Cristo pisara o
lagar, e, isso é claro, fard que suas vestes fiquem manchadas de sangue de suas vitimas. Isso sera
justo, porquanto terdo derramando muito sangue dos martires, agora, o sangue deles sera
espremido (Gn 49.11; Gl 6.7). A grande batalha do Armagedom, em Ap 14.14-20, certamente esta
aludida aqui. O sangue, neste ponto, nao é o de Cristo, conforme se vé em Ap 1.5; 5.9; 7.14;
12.11; mas o de seus inimigos no dia da batalha. O Cristo (Ungido) aqui representado é o guerreiro
e dominador do mal, ndo o redentor. Podiamos objetar que nao é o sangue da batalha como indica
ser, porque esta ainda nao foi travada: Cristo vem para guerrear. Mas a passagem de Is 63.2-3 dar
o significado do pensamento: “Por que esta vermelha a tua vestidura? e os teus vestidos como os
daquele que pisa no lagar?”. (Resposta de Cristo): “Eu sozinho pisei no lagar, e dos povos ninguém
houve comigo; e os pisei na minha ira, e os esmaguei no meu furor; e o (“seu sangue”) salpicou os
meus vestidos, e manchei toda a minha vestidura”.

14. “E seguiam-no os exércitos no céu em cavalos brancos e vestidos de linho fino,
branco e puro”.

I. “...seguiam-no os exércitos no céu”. Podemos deduzir que, enquanto a Besta e seus
exércitos, preparam-se para a grande batalha (16.12-16), o Filho de Deus arregimenta seu
poderoso exército celestial. A cor da couraca daqueles é “vermelho fogoso, azul fumegante e
amarelo sufirico...”: representando homicidio, guerra e maldade. A couraca dos soldados de Cristo,
é de cor “branca”’: representando a justica, a bondade e a pureza. Estard rigorosamente
uniformizado o grande niimero de seus cavaleiros. Nao virdo para lutar. O tecido e a cor das vestes
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simbolizam apenas pureza e nao guerra. A grande batalha se ferird na planicie do Armagedom, que
se estende pelo meio da Terra Santa, do Mediterraneo ao Jordao. As hostes celestiais somente
acompanharao Cristo, assim declara o argumento principal: “...Eu sozinho pisei no lagar...”(Is
63.3a). Seja como for, toda e qualquer batalha entre 0 mal e o bem, é sempre Jesus quem a fara
por nés. “E gracas a Deus, que sempre nos faz triunfar em Cristo...” (2Co 2.14a).

15. “E da sua boca saia uma aguda espada, para ferir com ela as nacoes; e ele as
regard com vara de ferro; e ele mesmo é o que pisa o lagar do vinho do furor e da ira do
Deus Todo-poderoso”.

I. “...da sua boca saia uma aguda espada”. Esta espada (herebh) é a Palavra de Deus
personificada (2Ts 2.8). Esta espada expressa seu poder tanto fisico como moral: no sentido fisico
seu efeito é visivel por aquilo que ja demonstramos acima; no sentido moral aquilo que se segue.

1. Na América do Norte viveram ha mais de 150 anos atras, dois homens que se conheciam.
Um era crente, o outro nao.

(a) O crente, Edward Jonatan, casou-se com uma moca crente, e no seu lar predominava a
leitura da Biblia e a oracgao. Esta familia teve durante 150 anos 729 descendentes dos quais 300 se
tornaram pregadores da Palavra, 65 professores em escolas superiores, 13 catedraticos, 3
deputados e um vice-presidente da nacao.

(b) O nao crente, Max Junkers, casou-se com uma moca atéia e viveram conforme o seu ideal.
Durante os 150 anos a familia teve 1.026 descendentes, dos quais 300 morreram prematuramente,
100 foram condenados a prisao, 190 eram prostitutas, 100 alcodlatras.

16. “E no seu vestido e na sua coxa tem escrito este nome: Rei dos reis, e Senhor
dos senhores”.

I. “...Rei dos reis, e Senhor dos senhores”. Apenas dois monarcas aqui na terra tiveram
um titulo como este: Nabucodonosor e Artaxerxes (Ed 7.12). Mas a profecia nos déa ali o desconto
imediato: “...és rei (“de”) reis” (Dn 2.37a). O titulo ja havia corrido uma vez com respeito a Cristo,
sendo porém, de forma invertida: “...Senhor dos senhores e Rei dos reis” (17.14). O emblema
expressivo tinha caracteres tanto na sua “veste” como na sua “coxa”. Entre os gregos era bastante
natural um famoso guerreiro trazer sobre sua coxa o titulo a que tinha direito. Segundo Herédoto a
“estatua de Sesostris tinha na largura do peito, de ombro, uma inscricdo com os caracteres sagrados
do Egito, onde se lia: “Com meus préprios ombros conquistei esta terra”. E segqundo Cicero, havia
“uma bela estatua de Apolo, em cuja coxa estava o nome de Miro, em minusculas letras de prata”.
Esta faixa do peito e coxa de Cristo interpretara sua vitéria no vale do Armagedom.

17.”E vi um anjo, que estava no sol, e clamou com grande voz, dizendo a todas as
aves que voavam pelo meio do céu: Vinde, e ajuntai-vos a ceia do grande Deus”.

I. “...um anjo, que estava no sol”. A passagem em foco pode ter seu paralelo em Js 10.13,
no episédio da guerra de Gibeom, quando “...O sol pois se deteve no meio do céu, e nao se
apressou a por-se, quase um dia inteiro”. Assim, pois, encontramos ali uma intervencao divina
“...até que o povo se vingou de seu inimigos...”. O episédio, além da passagem em foco, esta
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registrado no “Livro do Reto”, livro este que vem citado nas seguintes passagens (Nm 21.14; Js
10.13; 2Sm 1.18). Na passagem de Nm 21.14, 15, ele encerra uma poesia em forma sofistica:
“Contra Vaebe em Sufd, e contra os ribeiros de Arnom. E contra a corrente dos ribeiros, que se
volta para a situacao de Ar, e se encosta aos termos de Moabe”. Enquanto que na passagem de
25m 1.18, se relaciona, segundo se diz, com “uma cangao flinebre”. Seja como for, este livro
sempre estd em foco atividades guerreiras.

1. Entre os hebreus, trés nomes tinha este livro: (a) Livro do Reto; (b) Livro dos Justos; E (c)
Livro das Guerras do Senhor (Nm 21.14; Js 10.13; 2Sm 1.18). Nos dias Davi (1065 a. C.), este
livro ainda existia, mas com o passar dos séculos, provavelmente se tenha perdido ou arrebatado
por exército invasor, em nossos dias ndo temos noticias de que alguém tenha encontrado o “Livro
do Reto”, a nao ser uma publicacao, que, em 1751, apareceu na Inglaterra, que pretendia ser uma
tradugao do Livro do Reto, mas foi reconhecida como grosseiro embuste. Cremos que os fatos
citados na Biblia e no citado livro, se repetirdo na batalha do Armagedom. Deus ordenard a um
anjo, e logo ao amanhecer ele se colocard “em frente o sol” (cf. Is 13.10; Zc 14.7); é s6 ao
entardecer é que o elevado poder saira de la. Observe bem a frase de Zc 14.7: “...s6 a tarde havera
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luz”.

18. “Para que comais a carne dos reis, e a carne dos tribunos, e a carne dos fortes,
e a carne dos cavalos e dos que sobre eles se assentam; e a carne de todos os homens,
livres e servos, pequenos e grandes”.

I. “...Para que comais a carne”. O versiculo em foco, declara o Dr. J. Moffatt mostra varios
grupos que proverao comida para as aves, de todas as camadas da sociedade e de vérias
ocupacgdes, mas, especialmente, aqueles que estiverem envolvidos na luta. Os “reis” nao somente
enviavam seus suditos a guerra, mas também, as vezes, os acompanhavam (2Sm 11.1; 1Rs 22.4 e
ss); Seus soldados treinados para lutar e matar, usavam todas a espécie de armas mortiferas. Alguns
deles sao livres, e outros escravos. Alguns irao voluntariamente, e outros por serem forcados. Alguns
sao pequenos, conforme os homens aquilatam as coisas, e outros serdo grandes. Desse modo, pois,
Joao retratava a universalidade da matanca. Observe-se nesta secao, como o anjo repete “...carne...
carne... carne... carne... carne...” cinco vezes. Os homens escolheram andar pela carne, ndo pelo
espirito, e, entdo, a sua propria carne sera comida literalmente!

19. “E vi a besta, e os reis da terra, e os seus exércitos reunidos, para fazerem
guerra aquele que estava assentado sobre o cavalo, e ao seu exército”.

I. “...0s seus exércitos reunidos”. Este versiculo leva-nos de volta a descricao da ultima
batalha. Ali estd o grande exército do mal congregado em Armagedom para a peleja! (16.16). Nesta
passagem e naquelas que se seguem, vemos o grande contraste entre aqueles que participarao das
“bodas do Cordeiro” e aqueles que serdo alvo na grande “ceia de Deus”. As bodas serao de prazer,
mas, a “grande ceia de Deus” (v.17) sera de destruicdo. Nesta ceia as aves comerao a carne dos
“reis” e seus aliados, ao passo que nas bodas do Cordeiro os santos festejarao com Cristo como Rei
dos reis. O Dr. J. Moffatt dizz “No mundo antigo, o pior oprébrio possivel contra os mortos era
jazerem eles insepultos, presas dos passaros’. A mitologia grega explica que os mortos assim
humilhados nao podem, em espirito, cruzar para a outra vida... e portanto serao lancados sem
misericérdia num lugar de isolamento. Aqui, porém, nesta seccao, do Apocalipse o Anticristo e seus
sequazes sofrerao tudo e mais ainda em grau supremo.
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20. “E a besta foi presa, e com ela o falso profeta, que diante dela fizera os sinais,
com que enganou os que receberam o sinal da besta, e adoraram a sua imagem. Estes
dois foram lancados vivos no ardente lago de fogo e de enxofre”.

I. “...a besta foi presa”. Lemos agora aqui que “a Besta foi presa”, e o vocabulo para presa
¢é diferente de outros termos gregos. Significa lancar nao de alguma coisa a forca, aprender (assim
como o policial lancar mao de um criminoso de alta periculosidade, forcando-o a entrar na cadeia).
O Anticristo e seu falso profeta serao lancados vivos no lago de fogo, ou seja, no juizo final, sem
intervencao intermediaria da experiéncia do “hades”, o que mostra que o juizo deles sera
irreversivel. O fato de os dois serem lancados (“vivo”) no lago do fogo significa, para alguns
comentaristas, que nao poderdo ser (“homens ordinarios”), e, sim, seres demoniacos que se
apresentarao como homens. Mas a verdade é que serao homens, embora possuidos por Satanas.
Finalmente a grande pedra (“cortada”) caird no vale de Armagedom, esmiugando toda a forca do
mau! A Besta ja esté presa; seu consorte também; seus soldados mortos! Enquanto que o Filho de
Deus triunfante (Dn 2.34 e ss).

21. “E os demais foram mortos com a espada que saia da boca do que estava
assentado sobre o cavalo, e todas as aves se fartaram das suas carnes”.

I. “...e todas as aves se fartaram”. Esta passagem em foco é a consolidacao do que foi
predito por Jesus nas passagens de Mateus 24.28 e Lucas 17.37 respectivamente. Nestas duas
passagens lemos o que segue: “Pois onde estiver o cadaver, ai se ajuntarao as aguas” (Mateus): “E,
respondendo, disseram-lhe: Onde, Senhor? E ele lhes disse: Onde estiver o corpo, ai se ajuntarao as
aguias” (Lucas). O termo “cadédver” em Mateus e a locacdo “corpo” em Lucas, formam o
expressivo plural; para, segundo se diz, indicar os soldados (plural) mortos no vale do Armagedom.
Os suditos da Besta, naquele vale, serao devorados por aves famintas preparadas para aquele
grande dia.

1. As aves. Em realidade, nesse caso, as “aguias” sao abutres, que os antigos aceitavam como
uma raca de aguia especial (J6 39.30; Os 8.1). Plinio enfatiza isso em sua Historia Natural. Trata-se
do abutre, que ultrapassa a dguia em tamanho e poder. Sua natureza é sempre versada num corpo
tombado: pois “...onde ha mortos, ela ai estd” (J6 39.30; Mt 24.28; L.c 17.37).

2. Aristételes observa em seus escritos que esse passaro tem a capacidade de farejar a sua
vitima a grande distancia, e que, com freqliéncia, acompanhavam os exércitos. Lemos também que
durante a guerra russa, grande nimero dessas aves se ajuntou na peninsula da Criméia, e ali
estacionou até o fim da campanha, nas cercanias do campo, embora antes, dificilmente fossem
vistas naquela parte do Pais. Também lemos que esses passaros seguidores dos exércitos mortais,
seguiram a Napoleao Bonaparte nos campos gelados da Russia. A palavra “cadaver”, nesta
colocacao, deriva-se do verbo grego que no original significa (“cair”), e fala de um corpo caido. Ja
0 nosso termo portugués “cadaver” vem do vocabulo latino “caido”, cair. Tudo isso aponta para a
grande carnificina no vale do Armagedom.

Capitulo XX
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1. “E VI descer do céu um anjo, que tinha a chave do abismo, e uma grande cadeia
na sua mao”.

I. “...um anjo, que tinha a chave do abismo”. O Arcanjo Miguel deve estd em foco nesta
passagem. Ele é o anjo guerreiro, citado sempre em conexao com a guerra (Dn 10.21; 12.1; Jd v.9;
Ap 12.9). Mas dessa vez sua tarefa é infinitamente maior. Ele deve amarrar ao préprio Satanas.
Naturalmente nao poderia fazer isso, exceto pela autoridade e poder de Deus. De acordo com Ap
1.18, é Cristo o possuidor das chaves: da morte e hades, a dimensao dos mortos. Portanto, nesta
passagem, o uso dessas chaves é concedido ao elevado poder angelical por delegacao divina.

1. O Abismo. Essa expressao é equivalente a “Hades”, “Sheol” e outros termos que sao
traduzidos dentro do mesmo conceito. Sao palavras usadas tanto pelos escritores do Antigo como
do Novo Testamentos. E agora, o “abismo” servird de prisao durante mil anos para Satanas.
“Hades” em sentido lato, quer dizer “escondido”. A Biblia também o descreve como sendo um
“lugar” (At 1.25). Ele é realmente uma prisao contendo portas e ferrolhos (J6 17.16; Mt 16.18), e
ainda chaves que presentemente estdo nas maos de nosso Senhor Jesus Cristo. “O abismo ou
abysus (grego) ou pogo do abismo, ou tartaro no grego é a “escuridao” onde esta localizada a
prisao dos espiritos maus. Jd v.6”. (Ver notas expositivas sobre isso, em Ap 9.2).

2. “Ele prendeu o dragdo, a antiga serpente, que é o Diabo e Satands, e amarrou-o
por mil anos”.

I. “...ele prendeu o dragdo”. Muitos tém dificuldade em aceitar a prisdao de Satanas no
sentido literal. Mas nds temos na Biblia outras passagens falando de “...espiritos em prisao” (1Pd
3.19; 2Pd 2.4; Jd v.6). As algemas que o agrilhoarao sao de fabricacao divina. Nao ha, pois, razao
para o sentido literal da “cadeia” e “prisdao” de Satanas, pois a palavra grega usada para “cadeia”
(halusis), é a mesma usada nas passagens de (At 12.7; 28.20; 2Tm 1.16; T. Nestlé). Em todas essas
passagens a significagao é literal. Essas precaugdes contra o grande inimigo de Deus mostram-nos a
grande e perigosa forca desse inimigo; segurar, prender, lancar no abismo, fecha-lo, pér selo sobre
ele!. Os mil anos de Satanéas no abismo nao produzirao nenhuma mudanga em seu carater maligno.
Uma vez que seja liberto, provard ser o mesmo antigo diabo. Isso prova, que prisao nao
“transforma” mas “deforma”. Mas enquanto estiver preso a terra se sentirda aliviada, e o reino
milenial de Cristo trara paz e justica por mil anos.

3. “E lancou-o no abismo, e ali o encerrou, e poés selo sobre ele, para que mais ndo
engane as nacoes, até que os mil anos se acabem. E depois importa que seja solto, por
um pouco de tempo”.

I. “...e pos selo sobre ele”. Devemos observar que, além da chave e da corrente, havera
também alguma “espécie de selo” posto sobre ele impedindo-lhe espaco para qualquer movimento
ou acao maléfica de sua pessoa , ja estamos bastante familiarizados com o (“selo”) como sinal de
autoridade e respeito (Dn 6.17; Mt 27.66), como instrumento de marcar ou de fechar, com um
pouco de cera ou metal, que conserva fechado algum receptaculo ou livro. Este selo posto sobre
Satanas o colocara na condicdo de uma “mumia”, o qual como “sombra” apenas em seu
sentimento perverso se revolvera ao redor da prisdo. E possivel que, nesta passagem, devamos
entender a selagem da entrada do abismo, para que dali Satanas nao possa sair.
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1. Até que os mil anos se acabe. Neste capitulo chegamos a “sétima” e tltima “dispensacao da
plenitude dos tempos” (o Milénio). Nesta seccao encontramos seis vezes expressao (“mil anos”): vs.
2, 3,4, 5, 6, 7, com respeito ao Milénio. O termo derivado do grego “chilliad”, e do latim
“millenium”; aponta para o futuro governo sobre a terra, exercido pelo “Principe da Paz” durante
mil anos. Jerusalém sera o centro de adoragao para todos os povos e a Capital religiosa do mundo
(Jr 3.17; Zc 14.16 e ss): Assim o Reino do Messias sera universal.

4. “E vi tronos; e assentaram-se sobre eles, e foi-lhes dado o poder de julgar; e vi
as almas daqueles que foram degolados pelo testemunho de Jesus, e pela palavra de
Deus e que ndo adoravam a besta, nem a sua imagem, e ndo receberam o sinal em suas
testas nem em suas maos; e viveram, e reinaram com Cristo durante mil anos”.

I. “...e vi tronos”. O livro do Apocalipse, em sua divisao menor tem 404 versiculos do
presente texto, sendo, porém, o maior deles (62 palavras). Este versiculo nos fala de tronos e juizes.
Devem ser os mesmos personagens vistos no capitulo 4.4 deste livro; sem duvida alguma, o que
falou Jesus em Mateus 19.28: “...quando, na regeneracao, o Filho do homem se assentar no trono
da sua gléria, também vés (os doze Apodstolos) assentareis sobre doze tronos, para julgar as doze
tribos de Israel”. (Ver notas expositivas sobre “tronos”, em Ap 2.13).

1. As almas daqueles que foram degolados. Essas sdo as mesmas que Joao viu “debaixo do
altar”, em Ap 6.9: (sao os martires da Grande Tribulacdo), eles agora terao o direito de “viver”. Os
tempos dos verbos gregos usados nesta passagem reforcam o significado do pensamento. O Dr.
MacDowell nos fornece a seguinte sugestao: “Viveram (ezesam, aoristo ingressivo) e reinaram com

” [13

Cristo, etc.”. “...0Os outros mortos nao reviveram (ezesam, aoristo ingressivo) até que os mil anos se
acabaram”. Assim a expressao: “...e viveram”quer dizer: “...e ressuscitaram” por Cristo.

5. “Mas os outros mortos nao reviveram, até que os mil anos se acabaram. Esta é a
primeira ressurreicao”.

I. “...Mas os outros mortos ndo reviveram”. Justino Martir, que viveu em Efeso cerca de
135 d. C., escreveu acerca do Apocalipse de Joao “E, além disso, um homem entre nés, de nome
Jodo, um dos apéstolos de Cristo, profetizou em uma revelagdo que feita, de que aqueles que
confiassem em Cristo passariam mil anos em Jerusalém, e que depois viria a ressurreicao universal
e eterna de todos, como também o juizo final”. As Escrituras usam pelo menos trés expressdes sobre
ressurreicao:

1. RESSURREICAO (“de”) MORTOS. Esta compreende pela ordem: O filho da vitva de
Sarepta (1Rs 17.21-22); O filho da Sumamita (2Rs 4.34-35); O homem que tocou os ossos de
Eliseu (2Rs 13.43-44); O filho da viiva de Naim (Lc 7.11-17); A filhg de Jairo (Lc 8.54-55); Lazaro
de Betania (Jo 11.43-44); Tabita (At 9.40-41); Um jovem por nome Eutico (At 20.9-12).

2. A RESSURREICAO (“dentre”) OS MORTOS. Esta compreende “..cada um por sua
ordem...” (1Co 15.23). Esta ordem de ressurreicao, cronologicamente é mais ou menos assim: (a)

Cristo as primicias. 1Co 15.20, 23; (b) Os que ressuscitaram por ocasido da ressurrei¢ao do Senhor.

Mt 27.52-53; (c) Os que sao de Cristo na sua vinda. 1Co 15.23 a 24; (d) As duas testemunhas
escatoldgicas Ap 11.11-12; (e) Os martires da Grande Tribulacao. Ap 20.4.

3. A RESSURREICAO (“dos”) MORTOS. Esta é geral e abrangente. Ela compreende todos os
mortos que morreram em seus delitos e pecados (cf. Dn 12.2; Jo 5.28-29).
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6. “Bem-aventurado e santo aquele que tem parte na primeira ressurreicdo: sobre
estes ndao tem poder a segunda morte; mas serdo sacerdotes de Deus e de Cristo, e
reinardo com ele mil anos”.

I. “...parte na primeira ressurreicao”. A “Bem-aventuranca” do presente versiculo é
aplicada a “ressurreicao dos santos”. O bem-estar espiritual, ou a felicidade dos martires advém da
primeira ressurreicdo. Assim, receberam a “vida ultima”. O Novo Testamento, em seu conceito
geral, jamais encerra a “vida eterna” como tendo lugar apenas nesta vida, mas ele declara que apés
a morte fisica, o ser humano continuara vivendo na eternidade. Sobre os participantes da primeira
ressurreicao, podemos inferir que finalmente eles tém sido perdoados e nao aparecem no ultimo
juizo (cf. Jo 5.24). Admite-se contudo, que a inferéncia mencionada por ultimo nao seja tao
estranha como parece ser para alguns estudiosos da Biblia, isto é, dos cristdos serem “sacerdotes”, e
“reis” no Milénio. Para nds, isso nao estranho, pois isso sugere que ha um ministério para eles
cumprirem na ultima dispensacao: a milenial (cf. Ez capitulo 40-48).

7. “E, acabando-se os mil anos, Satands sera solto da sua prisao”.

I. “...Satands sera solto”. Com a soltura deste terrivel ser, a geracdo da nova, como foi
provado Adao, no jardim do Eden (Gn capitulo 3). Nao seria mais necessario o homem agora
aderir a Satanas a despeito de tudo que Cristo ja realizou por sua pessoa, porém, aqui, fica
demonstrada a natureza humana. “A humanidade ja foi provada sob todas as condicoes possiveis,
e falhou em cada prova. Falhou debaixo da lei, e ainda mais debaixo da graca, e agora, “na
dispensacao da plenitude dos tempos” (o Milénio), quando o Senhor é conhecido em tudo o
mundo e reina a justica em toda a terra, torna a falhar, ndo correspondendo a graca de Deus, a ele
oferecida...”. Esta dispensacao, que pela ordem cronoldgica é a sétima e a ultima. Nao sera um
tempo de graca, mais de justica divina para todos; serd o tempo em que “...os reinos do mundo”
serao s6 de nosso Senhor e do seu Cristo (11.15). Cumprir-se-a finalmente Daniel 7.13-14, suas

palavras sao aplicaveis a esse tempo do fim.

8. “E saird a enganar as nacées que estdo sobre os quatro cantos da terra, Gogue e
Magogue, cujo nimero é como a areia do mar, para as ajuntar em batalha”.

I. “...Gogue e Magogue”. Ezequiel 38-39 fala de Gogue, Magogue, Mezeque e Tubal.
Geograficamente falando, “Sao regides ocupadas pelos antigos citas e tartaros, correspondendo aos
modernos russos. Josefo diz que Magogue sao os citas ou tartaros, correspondendo aos modernos
russos. Josefo diz que Magogue sdo os tartaros que sao os russos”. Mezeque converteu-se em
Moskva (Moscou), como diz em russo, e Tubal é o moderno nome de Tobolsk. Profeticamente
falando, essa nagao do norte é inimiga de Israel. Em nossos dias, como é sabido, essa nagao vem
orando a Deus, para que o mesmo impega uma invasao de Gogue a Terra Santa.

1. “No dia 28 de novembro (1983), 25 judeus ortodoxos foram a Hebrom, para interceder
diante de Deus junto ao timulo de Abrado para que “a chegada de Gogue e Magogue ainda seja
adiada”, pois alguns deles tiveram um sonho: “Gogue e Magogue estariam prestes a vir’. Ja o
rabino-chefe, diante do Muro das Lamentagbes considerou que “verdadeiros cabalistas néo
deveriam orar pelo adiamento da vinda de Gogue e Magogue, mas pelo seu rapido aparecimento,
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pois, assim, seria apressada a vinda do Messias”. Porém, é evidente que a investida de Gogue e
Magogue na passagem em foco, nao se refere aquela mencionada em Ez capitulo 38-39. Uma esta
distante da outra, pelo menos, 1000 anos. Os nomes “Gogue e Magogue” em Ezequiel, se referem
aos poderes do norte, chefiados pela Russia; apés o Milénio, porém, os nomes “Gogue e Magogue”
sao empregados metaforicamente para representar (“as nagoes que estédo sobre os quatro cantos da
terra”).

9. “E subiram sobre a largura da terra, e cercaram o arraial dos santos e a cidade
amada; mas desceu fogo do céu, e os devorou”.

I. “...desceu fogo do céu, e os devorou”. O comandante do norte na sua invaséao a Terra
Santa, nao chegou a cercar “...o arraial dos santos” (ISRAEL) nem “...a cidade amada”
(JERUSALEM), mas foi derrotado por Deus nas montanhas da Judéia; e, ainda por um ato de
misericérdia divina teve um (“lugar de sepultura”) ao oriente do mar Morto (Ez 39.11). Nesta
secgao porém, Gogue e Magogue aqui, representados, serao tragados por fogo que “desceu do
céu”, e os devorou. “No sentido mais profundo, o Apocalipse é um livro de divindade. E um livro
acercar de Deus; é um livro sobre os atos de Deus. Por igual modo, a derrota das forcas do mal é
um ato divino. Os habitantes da cidade amada descobrirdao que Deus terd feito a causa dele e a
causa deles. Eles terao armas suficiente poderosas para aquela batalha final. Mas Deus provera seu
fogo destruidor dos céus”.

10. “E o diabo que os enganava, foi lancado no lago de fogo e enxofre, onde estd a
besta e o falso profeta; e de dia e de noite serao atormentados para todo o sempre”.

I. “...o0 diabo, que os enganava”. Aqueda de Satanas nesta secgao, aludi, profeticamente, a
queda de todos os poderes do mal, conforme se depreende na seccao seguinte. Ele tinha ja passado
mil anos no abismo, mais isso foi uma acao intermediaria. Agora, entretanto, ele sofrera sua derrota
final e ird para seu destino. Finalmente a cabeca da serpente é ferida para sempre (Gn 3.15). A
vitéria conseguida sobre o diabo no calvéario agora recebe operacdo completa. Sua queda sera
gradual. Ele sera expulso dos ares para a terra e o mar no periodo da Grande Tribulagao (12.9 e
ss). Sera aprisionado por mil anos (20.2 e ss). E entao, no texto em foco, derrotado completamente
pela acdo poderosa e imediata de Deus, mesclada de ira. Este capitulo do Apocalipse é a
consolidacao, no que diz respeito a toda e qualquer revolta ou rebeliao do ser humano ou de hostes
espirituais do mal. O bem triunfard, e o Cordeiro de Deus, tirara definitivamente “...0 pecado do
mundo” (Jo 1.29), e s existira no Universo a semente do bem.

11. “E vi um grande trono branco, e o que estava assentado sobre ele, de cuja
presenca fugiu a terra e o céu; e ndo se achou lugar para eles”.

I. (“...UM GRANDE TRONO BRANCO?”). Ja tivemos ocasidao de frisar em notas
expositivas nos capitulos 2.13 e 20.4 deste livro, a palavra “trono” ou “tronos”. Ela, no grego, é
(“thonos”). E usada no Novo Testamento com o sentido de “trono real” (cf. Lc 1.32, 52), ou com o
sentido de “tribunal judicial” (cf. Mt 19.28; Lc 22.30). Também ha alusao aos “tronos” de elevados
poderes angelicais, ou governantes humanos (cf. Cl 1.16). O trono do presente texto, é grande! E
de vastissimas dimensdes enchendo o campo inteiro de nossa visdo; expulsa da vista todos os
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outros elementos. Ameaca; deixa a mente atonita. Trata-se de um infinito julgamento, diante do
qual estd que é finito: o pobre humano, morto. O trono é branco! Resplandece de pureza e de
santidade, o que exije justica! Castigo! Julgamento! Purificacdo! Retribuicao! Tudo isso descreve
uma cena fora da histéria humana! E o juizo Final!

12. “E vi os mortos, grandes e pequenos, que estavam diante do trono, e abriram-
se os livros; e abriu-se outro livro, que é o da vida: e os mortos foram julgados pelas
coisas que estavam escritas nos livros, segundo as suas obras”.

I. “...grandes e pequenos”. O Filho se assentara juntamente com o Pai, em seu trono, para
julgar. Mas o Pai é quem figura majestaticamente em todas as seguintes referéncias: (At 17.31; Hb
1.3;Ap 4.2, 9;5.1,7, 13; 7.10; 19.4; 21.5), e por meio de Jesus todos ali serao julgados (Jo 5.22).
Duas classes de seres, ali serao julgados: “...os grandes” (os anjos caidos). 2Pd 2.4; Jd v.6, e os
“...pequenos” (os homens em sentido geral). SI 8.5; Hb 9.27. Todos ali “...postos em pé” diante do
trono. Fica assim subentendida no expressivo a “segunda ressurreicao”, isto é, dos incrédulos
(20.5).

1. Os mortos foram julgados. Entre os muitos julgamentos ou juizos mencionados na Biblia,
sete tém significacao especial, como é descrito por C. 1. Scofield em seu SCOFIEL REFERENCE
BIBLE:

(a) O julgamento dos pecados do crente na cruz de Cristo. Jo 13.31. Ele foi ai justificado
porque Cristo, havendo levado os seus pecados sobre a cruz, foi feito por Deus justica. 1Co 1.30:

(b) O crente julgando-se a si mesmo, para nao ser julgado com o mundo. 1Co 11.31:

(c) O julgamento das obras dos crentes diante do Tribunal de Cristo, logo apds o
arrebatamento. Rm 14.10; 1Co 3.12; 2Co 5.10:

(d) O julgamento das nacodes vivas, na “parousia” de Cristo com poder e grande gléria. Mt
25.32 e ss:

(e) O julgamento de Israel, na volta de Cristo. Ez 20.33 e ss; Mt 19.28, etc.
(f) O julgamento descrito por Paulo em 2Tm 4.1, que se dara “...na sua vinda e no seu reino”.

(g) O julgamento do “Grande Trono Branco” aqui mencionado nesta seccao (20.11-15)

13. “E deu o mar os mortos que nele havia; e a morte e o inferno deram os mortos
que neles havia; e foram julgados cada um segundo as suas obras”.

I. “...deu o mar os mortos que nele havia”. Estes mortos saidos do mar, sdo aqueles que
foram tragados na hecatombe provocada quando “... desceu fogo do céu”. (v. 10); Eles nao
passaram pela acao “intermediaria” do Hades, visto que concomitantemente foi estabelecido o juizo
final. Jodo observa que nao necesséario no julgamento um anjo assistente “abrir” os livros. Eles se
abriram movidos por uma forca sobrenatural emanada do supremo Juiz: observe-se a frase: “...e
abriram-se os livros...” (v.12). Podemos observar a exposicao excepcional do versiculo 15 desta
secgao, ela demonstra um julgamento individual, confirmando o versiculo 13: “...e foram julgados
(“cada um”) segundo as suas obras”. Deus julgard cada um segundo as suas obras”. Deus julgara
cada um segundo as suas obras, porque no inferno ha também grau elevado de sofrimento (Ez

32.21-23; Hb 10.29); ap6és uma acurada investigacao do dJusto Juiz, nas obras, feitos, motivos,
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memodria e consciéncia, confrontando tudo com o que esta escrito em cada livro (Jo 12.48). Ali
agora s6 ha uma sentencga: “Apartai-vos de mim!”. Alguém se estremecera, mas ali ndo havera
margem para erro, para indecisao, equivoco ou modificacao.

1. Existe uma pergunta no meio da cristandade e até fora dela baseada nos versiculos 11-15
que termos nesta secgao: (“como serao julgados aqueles que morreram sem ouvir o Evangelho?”).
Essa pergunta quando dentro da légica da visualizacdo do homem pode ultrapassar qualquer
possibilidade de entendimento da mente humana. Mas é evidente que, Deus tem falando e vem
falando ao homem de “muitas maneiras” (Hb 1.1). Paulo diz que o Evangelho foi “pregado a toda
criatura que ha debaixo do céu” (Cl 1.23). Deus pode alcancar através de seus métodos a todos os
homens; vejamos alguns dos métodos de Deus:

(a) DEUS fala através do Universo: “Os céus manifestam a gléria de Deus e o firmamento
(“anuncia”) a obra das suas maos... Sem linguagem, sem (“fala”), ouvem-se as suas vozes, em
(“toda a extensao da terra”), e as suas palavras até ao fim do mundo”. SI 19.1-4:

(b) DEUS fala através da percepcao: “Porquanto o que de Deus se pode conhecer neles (nos
homens) se manifesta, porque Deus lho manifestou. Porque as suas coisas invisiveis, desde a
criagdo do mundo, tanto o seu eterno poder... se entendem, e claramente se (“véem”) pelas coisas
que estao criadas, para que eles (os homens) fiquem inescusaveis”. Rm 1.19-20:

(c) DEUS fala através da consciéncia: “Porque, quanto os gentios, que nao tém lei, fazem
naturalmente as coisas que sao da lei, ndo tendo eles lei, para si mesmos sao lei. Os quais mostram
a obra da lei escrita em seus coracOes, testificando juntamente a sua consciéncia, e os seus
pensamentos, que acusando-os, quer defendendo-os; no dia em que Deus ha de julgar os segredos
dos homens, por Jesus Cristo”. Rm 2.14-16:

(d) DEUS fala através da vida dos animais: “Mas, pergunta agora as alimarias, e cada uma
delas to ensinard; as aves dos céus, e elas to fardo saber; ou fala com a terra; e elas to ensinara até

os peixes do mar to contardao. Quem nao entende por todas estas coisas que a mao do Senhor fez
isto?”. J6 12.7-9:

(e) DEUS fala através dos meios geogréficos: “...Deus anuncia agora a (“todos os homens”), e
em (“tudo o lugar”), que se arrependam; Porquanto tem determinado um dia em que com justica
hé de julgar o mundo...”. At 17.30-31:

(f) DEUS fala através dos sonhos: “Antes Deus fala uma e duas vezes, porém ninguém atenta
para isso. Em sonho ou visdo de noite, quando cai sono profundo sobre os homens, e adormecem
na cama. Entao (“abre os ouvidos dos homens”), e lhes sela a sua instrucao. Para apartar o homem
do seu designio, e esconder do homem a soberba; Para desviar a sua alma da cova, e a sua vida de
passar pela espada”. J6 33.14-18:

(g) DEUS fala através dos anjos: “E vi outro anjo voar pelo meio do céu, e tinha o evangelho
eterno, para o proclamar (“aos que habitam sobre a terra”), e a toda a nacao, e tribo, e lingua, e
povo”. Ap 14.6:

(h) DEUS fala através de seu Filho: “Havendo Deus antigamente falado muitas vezes, e de
muitas maneiras, aos pais, pelos profetas, a nés falou-nos nestes ultimos dias pelo Filho”. Hb 1.1:

(i) DEUS fala através de sinais e milagres: “Testificando também Deus com eles, por sinais, e
milagres, e varias maravilhas e dons do Espirito Santo...”. Hb 2.4a. Perguntamos agora: havendo
Deus falado tanto e de muitas maneiras, chegara alguém inocente diante do Grande Trono Branco?
(Ex 34.7). Segundo se depreende do significado do pensamento, aqueles que nao viveram de
acordo com a (“FE”). Rm 4.5-6; Hb 10.38; serao ali julgados de acordo com as (“OBRAS”). Jn
3.10. Deixemos o assunto com o Senhor — O Justo Juiz (Dt 29.29; Rm 4.15).
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14. “E a morte e o inferno foram lancados no lago de fogo: esta é a segunda
morte”.

1. “...foram lancados no lago de fogo”. Naturalmente, é provavel que este versiculo seja o
cumprimento real, daquilo que profetizou Is 25.8, e citado por Paulo em seu argumento sobre a
ressurreicao, em 1Co 15.26, onde é descrito que o “...Gltimo inimigo que ha de ser aniquilado é a
morte”. Isso significa um triunfo total de Cristo e dos santos. A morte, como aliada do pecado, sera
destruida juntamente com o pecado; o Hades nao envolvera mais terrores, para os santos nos céus.
Nao haverd mais temor da morte (Hb 2.15) ela nao existira (21.4). O ciclo temivel do juizo agora
estd completamente terminado. O Anticristo e seu consorte ja haviam sido lancados no lago de fogo
(19.20). Satanas sofreu essa mesma sancao (20.10). Agora a morte e o inferno, sao ali langados. E
no versiculo 15, chegara a vez dos perdidos. E realmente a sorte dos impios, e todas as gentes que
se esquecem de Deus (Sl 9.17). Os anjos maus foram também ali lancados (Mt 25.41).

15. “E aquele que ndo foi achado escrito no livro da vida foi lancado no lago de
fogo”.

I. “..aquele que ndo foi achado escrito”. E evidente que os salvos, que comparecerao
diante do trono branco, cujos nomes “se encontram no livro da vida”, ndo é a Igreja (isso nao
afasta a possibilidade de ela estar presente, mas nao para ser julgada, e, sim, tomar parte no
julgamento), e sim, aqueles que foram fiéis a Deus durante o Reino Milenial de Cristo. “Diante do
Trono Branco estardo multidoes incalculdveis que, durante o Milénio, creram em Jesus e foram
fieis, e permaneceram até o fim. Quando Satands, pela Gltima vez, rebelou-se contra Deus, esses
nao o acompanharam e, agora, estdao diante do Trono Branco, sabendo que seus nomes estao no
Livro da Vida”.

1. O Lago de Fogo. E este o lugar onde o bicho nao morre e o fogo nunca se apaga. (Cf. Mc

9.46). “A palavra hebraica que descreve este lugar, como no Antigo Testamento, é “Tofete” (Is
30.33; Jr 7.31-32). Mas a palavra grega é “Geena” (Mt 5.22, 29, 30; 10.26; 23.14, 15, 33).
“Geena” refere-se literalmente ao “Vale do filho de Himom”, vale, este, fora da cidade de
Jerusalém que servia de Monturo da cidade e onde queimavam seus filhos em sacrificios a
Moloque, o deus pagéao. Jesus empregou o termo “Geena” 11 vezes, sempre no sentido literal. Ali
sempre havia fogo aceso, servindo desta maneira para figurar o Lago de Fogo que arde
eternamente. A palavra encontra-se em Mt 5.22, 29, 30; 23.15, 33; Mc 943, 45, 47; Lc 12.5; Tg
3.6. Em cada caso, com excecao do ultimo, a palavra sai dos labios do Senhor Jesus em solene
aviso das conseqliéncias do pecado. Ele descreve como o lugar onde o seu bicho ndo morre, e o
fogo nunca se apaga. A expressao é idéntica a que temos aqui: “o lago de fogo”.

Capitulo XXIi

1. “E VI um novo céu, e uma nova terra. Porque ja o primeiro céu e a primeira
terra passaram, e o mar jd ndo existe”.

I. “...um novo céu, e uma nova terra”. no principio, portanto, Deus criou os céus e a terra.
no texto original hebraico a palavra para céus é (“shamayim”). A terminagao “im” indica o plural.
Isso pretende mostrar que ha mais do que somente um céu.
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1. Na Biblia distingue-se pelo menos trés céus; o céu inferior (auronos), o céu intermediario
(mesoranios) e o superior (eporanios).

(a) Céu inferior. Por céu inferior entendemos o céu atmosférico. Isto é o (“alto”): onde
sobrevoam as aves e 0s avides, passam as nuvens, desce a chuva, se processam os trovoes e
relampagos. Deus o chamou de “...a face da expansdao dos céus”. Gn 1.20 e Jesus, de
“...extremidade inferior do céu”. Lc 17.24.

(b) Céu intermediario. Por céu intermediario entendemos céu estelar ou planetario, chamado
também o céu astrondmico. A Biblia o chama de a (“altura”):

(c) Céu superior. Esse é chamado de as (“alturas”). Sl 93.4; At 1.9; Hb 1.3. E declarado em
2Co 12.2, como sendo “...o terceiro céu”, o “Paraiso”; podemos chama-lo de “o espiritual”, e de
“céu dos céus” por estar acima de todos (Ne 9.6; Jo 3.13). Eo lugar onde habita Deus (SI 123.1),
Cristo (Mc 16.19), o Espirito Santo em seu retorno (Ap 14.13), os anjos (Mt 22.30; Jd v.6); sera
também a morada dos salvos em Cristo (Jo 14.3).

2. Deus criou os céus pelo supremo poder da palavra (1Cr 16.26; J6 26.13; SI 8.3; 33.6; 96.5;
136.5; Pv 8.27). Os céus incluindo a terra (Ex 20.11; 31.17; Ne 9.6; Sl 89.11, 12; 102.25; Salmo
115; Salmo 121.2; 124.8; 134.3; 156.6; Pv 3.19; Is 37.16; 42.5; 44.18; 51.13; Jr 10.12; 32.17,
51.15; Zc 12.1; At 4.24; 14.15; Ef 3.9; 2Pd 3.5; Ap 4.11; 10.6; 13.7). Deus os criou em seis dias (Ex
20.11; 31.17). Sao sustentados pelo poder da sua palavra (Sl 33.9; 148.5; Hb 1.3; 2Pd 3.5). Uma
vez que o (“Céu Superior”), é eterno, nao é, pois sujeito a nenhuma mudanga “...um novo céu, e
uma nova terra” implica a transformacao dos (“céus atmosféricos e astronémicos”); eles passarao
com grande estrondo no dia do juizo (Is 51.6; Mt 24.33; Mc 13.31; Lc 21.33; Hb 1.10, 11; 2Pd 3.7,
10; Ap 6.16 (1° estagio); Ap 20.11; 21.1; consumacao.

3. E o mar ja nao existe. Uma omissao conspicua da nova criacao de Deus é a de oceano:
“...e 0 mar ja nao existe” (21.1). Como o coracdo de Joao deve ter sido confortado por tal
revelacao, pois na ilha de Patmos o Apoéstolo estava separado pelo revolto do mar! No céu,
entretanto, nada nos separara dos nossos queridos.

2. “E eu, Joao, vi a santa cidade, a nova Jerusalém, que de Deus descia do céu,
aderecada como uma esposa ataviada para o seu marido”.

I. “...a nova Jerusalém”. Esta linda cidade, vista por Joao, corresponde a mesma do
versiculo 10, deste capitulo; porém, em relacdo ao tempo, uma visao esta distante da outra cerca de
mil anos. “Este trecho ocupa-nos outra vez com o periodo milenial. O que foi dito em 20.5-6, é
agora revelado plenamente, e temos uma descricao da noiva, a esposa do Cordeiro, na sua gléria
milenial, em relagao a Israel e as nagbes sobre a terra”.

1. A cidade em foco de gigantescas dimensbes tendo o formato quadrangular, vista no
versiculo 10; descrera para a terra no inicio do Milénio e, ficard (“acima”) da Jerusalém terrestre
durante mil anos e, a iluminara (v. 23). lluminada pela gléria da Jerusalém celeste a Jerusalém
terrestre se transformara também na cidade casada como descreve o profeta Isaias: “Nunca mais te
chamarao: desamparada, nem a tua terra se denominara jamais: Assolada; mas chamar-te-ao:
Hefziba; e a tua terra: Beula...”(Is 62.4a.). Aqui o profeta descreve a gléria de Sido durante o
Milénio. A cidade (“desamparada”), serd chamada (“Hephzibat”) meu regozijo esta nela”, e a terra
desolada, (“Beuld”), ou casada. E o senhor habitard em Sido e se regozijara sobre ela como o noivo
se regozija da noiva.
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3. “E ouvi uma grande voz do céu, que dizia: Eis aqui o taberndculo de Deus com
os homens, pois com eles habitard, e eles serdo o seu povo, e o mesmo Deus estard
com eles, e serd o seu Deus”.

I. “...0 taberndculo de Deus”. O trecho de Ezequiel 37.27, mostra esse tempo futuro: “O
meu tabernaculo estara com eles, e eu serei o seu Deus e eles serdo o meu povo”. No presente
texto, é-nos dito com notével franqueza que a habitacao de Deus estd com os homens. A expressao,
“...grande voz”, presente em cerca de 18 versiculo deste livro, e tdo nossa conhecida, aparece
agora, pela ultima vez, para anunciar o tabernaculo de Deus com os homens. O tabernaculo, como
sabemos, era a tenda em que permanecia a gléria de Deus, e onde, no deserto, o povo se reunia
para, através de sacrificios e sacerdotes, aproximar-se de seu Criador. Agora, esta cidade sera
eterno tabernaculo, pois nela Deus mesmo estard com os homens. E a fim de que nao haja engano,
as palavras sao repetidas: “O mesmo Deus estard com eles”. E entdo o pensamento é expressivo e
um verdadeiro climax de esperanca: “...eles serao o seu povo”.

1. O antigo tabernéaculo tinha o “sshekinah” de Deus ou resplendor divino; na nova cidade
isso sucedera supremamente. O préprio tabernaculo fora construido de modo a permitir certa
manifestacdo de Deus entre os homens. Aqui, porém, agora, tudo que no passado era sombra,
agora ¢é realidade.

4. “E Deus limpara de seus olhos toda a lagrima; e ndo haverd mais morte, nem
pranto, nem clamor, nem dor, porque ja as primeiras coisas sao passadas”.

I. “...toda a lagrima”. No capitulo 7.17 deste livro a expressao “...toda a lagrima” é
atribuida aos martires da Grande Tribulacdo: a do presente texto, porém, a todos os santos de
todos os tempos. Agora, como nos versiculos anteriores, essa cidade sera o eterno tabernaculo, pois
nele Deus mesmo estard com seus filhos e nela nao haverad lagrimas, nem morte, nem luto, nem
pranto, nem dor. A lagrima é (“silenciosa”): o pranto nao. Na dor ou sofrimento intenso sobrevém o
pranto. A lagrima é antes expressao da dor surda, intensa, intima. Agora tudo isso é (“pretérito”),
diz o texto em foco: “...as primeiras coisas sao passadas”. Hough observa que as lagrimas
acompanham todos os atos dos homens. Elas sdo contundentes em trés fases principais da vida
humanas: Ao nascer; no viver; e na morte. As lagrimas afloram-nos aos olhos pelas tristezas, pelos
ideais perdidos ou frustrados, pelos defeitos e pelas vitdrias que foram obtidas ou perdidas. Porém,
na nova terra, a Ultima lagrima ja foi derramada, e toda tristeza sera substituida por uma alegria
eterna.

5. “E o que estava assentado sobre o trono disse: Eis que faco novas todas as
coisas. E disse-me: Escreve; porque estas palavras sdo verdadeiras e fiéis”.

I. “...Eis que faco novas todas as coisas”. O versiculo em foco nao diz quem esta
assentado no trono. O Pai ou o Filho. Sabemos que no estado eterno sera de Deus e do Cordeiro
(22.1), porque o reino é de Cristo e de Deus (Ef 5.5).

1. A presente voz, assim, é do Criador, visto dizer: “Eis que faco novas todas as coisas”, mas
Cristo estara também ali, pois “...sem ele nada do que foi feito se fez”. Lemos neste livro neste livro
sobre muitas coisas novas como por exemplo: (a) “um novo nome”. 2.17; (b) “o novo nome de
Cristo”. 3.13; (c) “novo céu e nova terra”. 21.1; (d) “a Nova Jerusalém”. 21.3, 12; (e) “todas as
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coisas”. 21.5. Neste versiculo ha um fato extremamente singular: “Essa é a primeira e Ginica vez que
Deus Pai se dirige a Joao, ou, de fato (a parte de 1.8), ao menos fala. O siléncio quase
inquebrantéavel atribuido a Deus, no Apocalipse, corresponde a razao divina, prescindivel de dizer
palavras, a dirigir as coisas mortais por meio da sua retidao e poder”.

6. “E disse-me mais: Estd cumprido. Eu sou o Alfa e o Omega, o principio e o fim.
A quem quer que tiver sede, de graca lhe darei da agua da vida”.

I. “...0 Alfa e o Omega”. Em Ap 1.8, Deus é retratado como sendo o primeiro: em
sabedoria, poder, santidade, justica, bondade, amor, retidéo e verdade. Ele é o ultimo, porque nele
existe a potencialidade de toda a vida e bem-estar. Nele também se acha o cumprimento desses
objetivos. Nele ha a consolidacéo de todas as promessas. Na passagem ja focalizada (1.8) esse titulo
(“o alfa e 0 Omega”) é dado a Deus; aqui, parece-nos também assim. Em Ap 22.13 ¢é aplicado a
Cristo. Além das grandes promessas feitas ao vencedor, neste livro, aparece mais uma “...de graca
lhe darei da agua da vida”. O Senhor Jesus Cristo em sua vida terrena, duas vezes declarou ter
sede: no poco de Jacd e nos bracos da cruz (Jo 4.7; 19.28). Em ambas as ocasides seus
circunstantes lhe negaram, mas Jesus perdoa e exclama agora: “...a quem quer que tiver sede, de
graca lhe darei da 4gua da vida”.

7. “Quem vencer, herdara todas as coisas; e eu serei seu Deus, e ele serd meu
filho”.

I. “...e ele serd meu filho”. A filiacao especial é tomada de 2Sm 7.14 (feita a Salomao)
mais tarde a Davi (SI 89.26), os quais préximos de Deus por seu cargo, eram chamados filhos. Aqui
no texto em foco tem sentido mais preciso e mais vasto, pois implica a filiacdo divina que Deus
participa a todos, vista como ponto de chegada em sua realizacao plena. A antecipagao do contexto
diz: “...herdara todas as coisas”; é, pela adocao. Em (“Huiothesia”), nés tornamos “...herdeiros de
Deus e co-herdeiros com Cristo” (Rm 8.18).

1. Adogao néo é tanto uma palavra de parentesco, como de posigéao. Esse direito ou poder, s6
¢é concedido ao homem através do novo nascimento (Jo 3.12, 13). Adogéao é o ato de Deus pelo
qual crente, ja filho, é colocado na posicao de adulto (Gl 4.1 e ss), e como o direito de clamar:
(“Aba”), isto é, Pai. Mas a plena adocao, o crente espera na ressurreicao, mudangas e trasladacao
dos santos, que é, “...a redencao de nosso corpo” (Rm 8.23; 1Jo 3.2). No Apocalipse, essa é a
Unica instancia em que a bem-aventuranca eterna é expressa em termos de “filiacdo”. Mas em o
Novo Testamento, a idéia e comum (Hb 2.10).

8. “Mas, quanto aos timidos, e aos incrédulos, e aos abomindveis, e aos homicidas,
e aos fornicdrios, e aos mentirosos, a sua parte serd no lago que arde com fogo e
enxofre; o que é a segunda morte”.

I. “...quanto aos timidos, etc”. O presente versiculo, fala-nos de pecadores. O pecado é a
doenca espiritual. A doenca da alma. Era comum, entre os grego, usar-se “lista de vicios” como
meio de instrucao, algo semelhante ao uso dos mandamentos da cultura hebraica. Nesta secgao
vejamos a lista de adjetivos apresentada:
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1. TIMIDOS. Acreditamos que os tais sejam os apdstolos que por covardia, viraram as costas
ao combate da fé, e que em tempo de tribulagédo, abandonaram a Cristo e seu testemunho, a fim de
salvarem a pele. Negaram a Cristo na terra, e em conseqiiéncia disso, serao negados no céu (Mt

10.33):

2. INCREDULOS. Sao aqueles que recusaram a crer em Cristo e aceita-lo como fiel Salvador:
sao os discipulos do mundo ateu de todos os tempos (Sl 14.1; 53.1):

3. ABOMINAVEIS. Sao aqueles que praticam a idolatria e seus vicios acompanhantes. A alma
de Deus aborrece essas criaturas, e por isso ficarao fora do céu; tendo por heranca o lago de fogo
(cf. 1Co0 6.10):

4. HOMICIDAS. Em outras listas de vicios do Novo Testamento, o “homicida” também é
alistado como “uma figura sombria” (Gl 5.21); especialmente nesta seccao, o homicida faz parte do
pecado chamado de “obras da carne”. Em Rm 1.29 é alistado esse pecado entre as caracteristicas
dos antigos povos pagaos, cujos atos pecaminosos atrais contra eles o julgamento de Deus. Em 1Jo
3.15, esta ligado com o mundo religioso. E um pensamento solene: aquele, que como Caim, “Nao

mataras” (Ex 20.13):

5. FORNICARIOS. A fornicacdo é uma perversao ligada ao campo da sexualidade e tem sido
nocivo tanto a Deus como a sociedade; as tais criaturas ficarao fora do céu por ser esse um lugar de
pureza, amor e inocéncia (Ef 5.5):

6. FEITICEIROS. Em Gl 5.20, as feiticarias sao alistadas entre “as obras da carne”, e no
capitulo 9.21 do Apocalipse, a palavra ocorre sempre com um duplo sentido do mal. Em
Apocalipse 18.23, ocorre de novo o termo usado neste texto. O substantivo correspondente se acha
em Apocalipse 21.8, que é o texto em foco: (onde os “feiticeiros” sdo sentenciados a “segunda
morte”); em Apocalipse 22.15; (onde sao colocados ao lado daqueles que ficardao de “fora” dos
portdes da cidade celestial). A feiticaria estd ligada ao mundo pagao, e se entrelaca estritamente

com o mundo nas trevas. Sao criaturas que se tornaram escravas dos demoénios, e devem ser
aprisionadas (Ex 22.18):

7. IDOLATRAS. Nos dias de Joao, a idolatria permanece em todos os setores do Universo; o
culto ao imperador romano tinha se tornado a mais vil forma de idolatria. Nos wltimos dias, o
Anticristo serd assim adorado (2Ts 2.4; Ap 13.4). A idolatria também figura na lista de vicios,
portanto, é pecado (Gl 5.20):

8. MENTIROSOS. No momento que o homem mente esta se tornando um agente do diabo
que é o pai da mentira (Jo 8.44). No campo espiritual ou religioso, o0 mentiroso é aquele que nega
que Jesus é o Cristo, o filho Eterno de Deus (1Jo 2.22):

9. “E veio um dos sete anjos que tinham as sete tacas cheias das ultimas sete
praga, e falou comigo, dizendo: Vem, mostrar-te-ei a esposa, a mulher do Cordeiro”.

I. “...a mulher do Cordeiro”. Uma introducao particularmente solene (21.9-10) prepara a
verdadeira descricao da Jerusalém celeste. Numa perspectiva literaria que se reporta a Oséias (2.19-
21), a Isaias (44.6; 54.1 e ss; 61.10), a Ezequiel (capitulo 16), desenvolve-se gradualmente a
imagem da nova Jerusalém. Na presente era, a Igreja, como uma virgem, é a noiva de Cristo (2Co
11.2; Ef 5.22); Apbs o arrebatamento, ela é contemplada como sendo a “esposa, a mulher do
Cordeiro” (19.7; 21.9; 22.17). E curioso observar duas expressoes significativas do anjo a Joao; a
primeira é descrita no capitulo 17.1 e a segunda no capitulo 21.9: (“Vem, mostrar-te-ei...”). Embora
estes versiculos e o trecho sejam paralelos em sua forma de expressao, aquilo que é mostrado em
segunda é bastante diferente. O primeiro mostra uma “mulher poluida” (Babilénia), o segqundo uma
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“mulher pura” (a Igreja). Notemos o entrelacamento entre a esposa do Cordeiro e a cidade amada;
uma é contemplada como sendo a outra, visto que no reino eterno e na gléria infinda, tudo é de
Cristo e Cristo de Deus.

10. “E levou-me em espirito a uma grande e alto monte, e mostrou-me a grande
cidade, a santa Jerusalém, que de Deus descia do céu”.

I. “...a santa Jerusalém”. Devemos observar que no versiculo 2, deste capitulo, essa cidade
é chamada de (“nova”), enquanto que agora no presente versiculo de (“santa”). A diferenga é
apenas em relacao ao tempo. Tudo sugere uma cidade literal: ouro, ruas, dimensoées, pedras. Ela
desce do céu, pois é impossivel construir uma cidade santa aqui. O versiculo 10 desta seccao tem
uma acao retrospectiva; enquanto que o versiculo 2, prospectiva; no versiculo 2, Jodo contempla
esta nova cidade ja na (“eternidade”) como capital do “Novo Céu e da Nova Terra”. Porém, o
nome serd o mesmo que o Senhor 1& deu durante o Milénio: “Jerusalém-Shammah” - isto é, O
Senhor esta ali (Ez 48.35). A frase no texto e contexto: “...de Deus descia do céu”, significa: desceu
para a terra no inicio do Milénio (v.10); enquanto que no versiculo 2, o significado do pensamento
deve ser: desceu para a nova terra ja na Eternidade. A concebida como algo encobria o monte, mas
como algo que descia o local préximo, conforme se ver descrito em Ez 40.2.

11. “E tinha a gloria de Deus; e a sua luz era semelhante a uma pedra
preciosissima, como a pedra de jaspe, como o cristal resplandecente”.

I. “..semelhante a uma pedra preciosissima”. A gléria da cidade do senhor, do presente
texto, é comparada a uma pedra (“preciosissima”). Por igual modo, a salvacdo que os homens
recebem de Cristo nao tem descricao em palavras, ndo podendo ser calculado o seu valor. Isso
envolve até mesmo a obtencao de “toda a plenitude de Deus”. Isso indica também particularmente,
a presenca de Deus, e nao somente sua manifestacdo ocasional como acontecia no antigo
tabernaculo montado no deserto (Ex 40.34). Essa situacdo fara a gléria divina a “Shekinah”, vir
habitar permanentemente com os santos, pois a frase em si: “...0 Senhor esta ali” (Ez 48.35) no seu
equivalente ocorre trés vezes aqui (vs. 3, 22; 22.3). No deserto a nuvem especial servia de sombra,
aqui, porém, s6 de luz da cidade, como ja ficou demonstrado, compara-se ao ofuscar do jaspe,
como cristal resplandecente, isto é, tem uma gléria como a do Criador, cuja aparéncia se diz ser
como a de pedra jaspe (4.3).

12. “E tinha um grande e alto muro com doze portas, e nas portas doze anjos, e
nomes escritos sobre elas, que sao os nomes das doze tribos de Israel”.

I. “...com doze portas”. O nimero (“12”), com seus cognatos, ocorre mais de 400 vezes na
Biblia e é extremamente importante. Neste livro ocorre cerca de (“20”) vezes, e permeia o governo
patriarcal, apostdlico e nacional. Temos, assim: “As 12 estrelas (12.1); os 12 anjos (12.12); as 12
tribos (21.12); os 12 fundamentos (21.14); os 12 frutos (22.2); as 12 portas (21.12, 21); as 12
pérolas (21.21); entre os muiltiplos de 12 temos: 12.000 estadios (21.16); 12.000 selados (7.5-8);
144.000 é um nimero formado de 12 vezes 12.000 (14.1); 24 anciaos e 24 tronos (4.4; 11.16), sao
também especiais”. Todos esses niimeros se relacionam agora com a Jerusalém celestial, na qual se
viam 12 portdées como sendo 12 pérolas, 3 de cada lado do quadrado (21.21). Em cada portao
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havia a gravacao do nome de uma das 12 tribos de Israel. Em Ez 48.31-34, ha uma descricao
semelhante da nova Jerusalém durante o Reino Milenial de Ciristo.

13. “Da banda do levante tinha trés portas, da banda do norte trés portas, da
banda do sul trés portas, da banda do poente trés portas”.

I. “...tinha trés portas, etc”. Na antiga cidade de Jerusalém terrestre, havia também 12
portas, sendo, por assim dizer, uma cépia da Jerusalém celestial (cf. Hb 8.5 e 9.23); essas portas
estavam também nas cardeais; ladeavam toda a cidade de Davi: a porta do gado (Ne 3.1); a porta
do peixe (Ne 3.3); a porta velha (Ne 3.6); a porta do vale (Ne 3.13); a porta do monturo (Ne 3.14);
a porta da fonte (Ne 3.15); a porta da casa de Eliasibe: sumo-sacerdote (Ne 3.20); a porta das
aguas (Ne 3.36); a porta dos cavalos (Ne 3.28); a porta oriental (Ne 3.29); a porta de Mifcade (Ne
3.31); a porta de Efraim (Ne 8.16). “Isso pode ser comparado também ao acampamento de Israel,
onde havia o arranjo das tribos de acordo com direcoes dos pontos cardeais: A leste ficava Juda,
Issacar e Zebulom; Ao sul, Riben, Simeao e Gade; A oeste, Efraim, Manassés e Benjamim; E ao
norte, Da, Asser e Naftali. Nimeros capitulo 2.

14. “E o muro da cidade tinha doze fundamentos, e neles os nomes dos doze
apoéstolos do Cordeiro”.

I. “...doze apéstolos do Cordeiro”. Devemos observar que, cada vista da cidade se
menciona o (“Cordeiro”), e a referéncia sétupla a ele (21.9, 14, 22, 23, 27; 22.1, 3) indica que
embora Cristo entregue o reino ao Pai, ndo obstante partilha-o com os remidos. Os Apéstolos do
cordeiro, mostram nisso sua importancia, tanto naquilo que eram como naquilo que faziam. Porém,
Cristo Jesus é quem da por empréstimo o seu valor aqueles, o que significa que eram grandes
somente por sua causa. Nao obstante, os Apdstolos e profetas sao grandes, tal como todos os
homens o sao, uma vez que sejam transformados segundo a imagem de Cristo, ja que participacao
da sua natureza divina. Na nova Jerusalém o divino se combinard com o humano, da mesma
maneira que o nimero trés, multiplicado pelo nimero do mundo “quatro”, resulta em doze. Assim
cumpre-se a frase: “...para o humano se tornar divino, foi necessario que o divino torna-se
humano”. Na cidade do Deus vivo, o humano se encontra com o divino absorve o humano, menos

a individualidade (2Co 5.4).

15. “E aquele que falava comigo tinha uma cena de ouro, para medir a cidade, e as
suas portas, e o seu muro”.

I. “...para medir a cidade”. O texto em foco, mostra-nos um anjo que trazia “...uma cana
de medir” para medir a grandeza da cidade do senhor. “Neste ponto, a cidade, ao ser medida, da a
entender a sua total importancia e consagragéo, em todas as suas partes, trazida ao padrao exato
das exigéncias de Deus; outrossim, fica entendido o cuidado de Deus, dali por diante, cada
particula de sua Santa Cidade, para o mal néo a atinja”. E a medicao que exibe a beleza e as
proporcoes da cidade, a qual agora vivera em paz. O ouro é uma das grandes caracteristicas dessa
cidade; as ruas sao de ouro; isso pode representar o rico resplendor da cidade real (cf. 1Rs 10.14-
21; Sl 77.15); mas a riqueza daquela cidade serd o amor. Essa “medicao”, sem duvida, denota o
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carater e ideal da Igreja eterna, o conhecimento e a nomeacao divina da mesma (Ez 42.16; Ap
11.1).

16. “E a cidade estava situada em quadrado; e o seu comprimento era tanto como a
sua largura. E mediu a cidade com a cana até doze mil estddios: e o seu comprimento,
largura e altura eram iguais”.

I. “...doze mil estddios”. Segundo os rabinos, o estddio era uma oitava da milha romana,
ou seja, cerca de 185 metros. Portanto, doze mil estadios correspondem mais ou menos a 2.200
quilometros. Porém, devido a ambigiiidade das conforme é observada no grego, os intérpretes
diferem imensamente no que se refere ao seu formato tencionado. “Os judeus dizem acerca de
Jerusalém que, no porvir, ela serd tdo grande e ampliada que atingira os portdes de Damasco, sim,
até ao trono da gléria”. Cremos que realmente a nova Jerusalém terd, sem davida, essas dimensoes
em foco nesta seccao, isto €, 12.000 estadios. “Doze mil estadios multiplicados por cento e oitenta e
cinco metros, e o resultado elevado a terceira poténcia dard a medida cibica da cidade: (“dez
bilhdes, novecentos e quarenta e um milhdo e quarenta e oito mil quildbmetros”). A grandeza da
cidade assegura lugar para todos!”.

17. “E mediu o seu muro, de cento e quarenta e quatro cévados, conforme a
medida de homem, que é a dum anjo”.

I. “...a medida de homem”. Essa expressao (“a medida de homem, que é a dum anjo”) tem
deixado alguns teélogos perplexos. Provavelmente isso deriva do fato de que o cévado era uma
medida tomada com base na estrutura do corpo humano, o comprimento entre a ponta do dedo
médio da méao e a juncao do cotovelo. Para ocidentais, o cévado mais conhecido é o francés: 66
centimetros, mas o cévado mencionado na Biblia é o hebraico: 50 centimetros, aproximadamente.
Apesar da cidade ter aproximadamente 555 quilémetros de altura, o seu muro é bastante baixo
(cerca de 72 metros) para nés aqui na terra; mas, segqundo se diz que, no céu ele é bastante alto.
Pois é importante lembrarmos que la nao existe ladrao! Ha outras possiveis interpretacoes sobre a
medida do anjo, vista nesta secgao. “Supobe-se que esse “cévado” é uma medida angelical, nao do
mesmo comprimento do cévado humano, sendo antes cerca de 180 centimetros, isto é, da altura de
um homem. Mas essa opinido é extremamente improvavel”. E evidente que 144 cévados, refere-se
a medida estabelecida acima, isto é, cerca de 72 metros.

18. “E a fabrica do seu muro era de jaspe, e a cidade de ouro puro, semelhante a
vidro puro”.

I. “...a cidade de ouro”. O livro do Apocalipse traz muitas alusdes ao “ouro”. Para o leitor
curioso, esta lista é provida: (1.12, 13, 20; 2.4; 3.18; 4.4; 5.8; 8.3; 9.7, 13, 20; 14.14; 15.6, 7; 17 4,
18.12, 16; 21.15, 18, 21). Mas a maioria das referéncias aludi ai ouro de qualidade celestial. Sera
um ouro transparente, de qualidade metafisica, o da cidade do Senhor! Presumivelmente de uma
qualidade desconhecida na terra. serd um “ouro” celeste, de origem divina. “O ouro é emblema da
natureza divina (J6 22.25), difundido por todo o mundo, por causa da fusibilidade desse metal”.
Alguns intérpretes instem aqui em um material literal, mas a maioria deles vé o ouro como simbolo
de dignidade, valor, pureza e natureza exaltada do carater da Noiva. Mas essa opiniao nao se
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coaduna com a natureza do argumento principal. Seja como for, importantissimo aparece aqui, e,
evidentemente, refere-se mesmo ao “ouro”, mas de natureza celestial.

19. “E os fundamentos do muro da cidade estavam adornados de todas a pedra
preciosa. O primeiro fundamento era jaspe; o segundo, sdfira; o terceiro, calcedénia; o
quarto, esmeralda”.

I. “...os fundamentos”. Notemos que as varias pedras preciosas mencionadas sao
essencialmente paralelas as pedras do peitoral do Sumo Sacerdote, conforme se depreende em Ex
28.17 e ss; 39.10 e ss; Na Septuaginta (LXX) feita do hebraico para o grego essas pedras também
sao vistas no adorno das vestes do rei de Tiro: literalmente, o0 monarca Itobal II. Ez 28.13.

1. No livro do Exodo, cada pedra recebeu a gravura do nome de uma tribo, mas no
Apocalipse, cada pedra tem o nome de um Apdstolo do Cordeiro. No versiculo 14 do presente
capitulo, é dito que o “..muro da cidade tinha doze fundamentos, e neles os nomes dos doze
apoéstolos do Cordeiro”; é evidente que estas pedras correspondam aos nomes desses personagens
respectivamente. 2Pd 2.5:

(a) Jaspe (Pedro). Isso pode ser confrontado com Ap 4.3, onde o Deus supremo aparece em
uma manifestacdo visivel com a aparéncia de jaspe. A simbologia aqui empregada mostra sua
natureza divina; serd verdadeiramente, uma habitacdo apropriada para Deus, para Cristo e para
seu povo. Esse jaspe é como uma pedra luminosa, “cristalina” que refletira por assim dizer, a gléria
de Deus, tal como os remidos sao a “imagem de Deus” em Cristo. “O jaspe oriental é
extremamente duro, quase indestrutivel. As colunas feitas dessa pedra tém perdurado alguns
milénios, e parecem nada ter sofrido dos estragos do tempo”. O material da muralha, portanto, se
reveste de igual importancia com a sua altura, valor infinito e duracdo infinita, qualidades que
pertencem as pedras mais preciosas;

(b) Safira (André). Podemos comparar o presente texto, com Is 44.11 e Ez 1.26. Talvez se trate
do (“laios lazili”), ao passo que a moderna safira talvez seja o “jacinto” do vigésimo versiculo .
Plinio descreve a pedra aqui mencionada (sappheiros) como uma pedra opaca e rajada com
tracinhos de ouro... procedia da Média, Pérsia e Bocara, essa pedra era opaco azulada:

(c) Calcedénia (Tiago). Assim chamada por proceder da Calcedoénia, onde era encontrada nas
minhas de cobre. Provavelmente era uma esmeralda de qualidade superior a que conhecemos
atualmente. Plinio informa-nos que ela era pequena e quebradica e que era fruta-cor. Nao
possuimos maiores detalhes sobre esta pedra, calcedonia: este é o tGnico lugar onde essa palavra
figura em todas as Escrituras:

(d) Esmeralda (Joao). Essa palavra aparece em Ap 4.3. Dentre todos os escritores antigos que
conhecemos, Herédoto foi o primeiro a mencionar essa pedra. Ele visitou um templo dedicado a
Hércules, em Toro, adornado de esmeralda. Havia ali duas colunas, uma de ouro puro e a outra de
esmeralda, que “brilhava com grande fulgor a noite”. A que foi vista por Jodo na muralha da
cidade celeste, ultrapassa todas as perspectivas daquela contemplada por Herédoto, em Tiro.

20. “O quinto sardénica; o sexto, sdrdio; o sétimo, crisolito; o oitavo, berilo; o
nono, topdzio; o décimo, crisépraso; o undécimo, jacinto; o duodécimo, ametista”.

I. “...0 quinto e ss”. O presente versiculo, é a continuidade da lista das pedras iniciada no
versiculo anterior.
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1. Seguiremos aqui a ordem anterior do versiculo 19 deste capitulo:

(e) Sardbnica (Filipe). Era uma bela e rara forma de Onix, assim chamada devido a sua
semelhanca com as veias brancas e amarelas da unha humana. (No grego: “onuks”). Em tempos
antigos, evidentemente essa pedra era chamada “Onix”, quanto a pedra era rajada ou salpicada de
branco:

(f) Sardio (Bartolomeu). Essa pedra também é encontrada em Ap 4.3. Era de cor vermelha,
usualmente rebrilhante. Sua cor vermelha se aplicava a pessoa de Cristo, como a vitima da
expiagao no holocausto da cruz:

(g) Crisdlito (Tomé). O termo grego subentende uma pedra de cor dourada. Plinio a descreve
como “translicida e com um tom dourado”. Estd em foco o topazio, que é um quartzo amarelo:

(h) Berilo (Mateus). De acordo com Plinio, essa pedra se assemelhava ao verde mar. Talvez
tenha sido uma espécie de esmeralda, embora muitos eruditos pensem que era uma espécie de
pedra inferior aquela; mas em sentido natural é esmeralda. Ez 1.16; 10.9; 28.13:

(i) Topazio (Tiago, filho de Alfeu). Essa é a nossa pedra “peridot”. Alguns estudiosos afirmam
que o topazio era desconhecido dos antigos, mas isso parece impossivel. A pedra aqui mencionada
era de cor verde-amarelado. J6 38.19; Ez 28.13:

(j) Crisépraso (Lebeu, apelidado Tadeu). Devida-se do grego que significa “alho de ouro”.
Essa pedra era de cor verde-dourado e translicido, e se assemelhava a um alho, do formato do
(“mundo ocidental”). Plinio pensava que essa pedra era uma variedade de berilo; uma pedra
bastante conhecida de todos:

(I) Jacinto (Simao Cananita). Essa pedra, segundo os antigos, era usada para lembrar um belo
jovem, que segundo a mitologia grega, foi morto durante um jogo de disco. O termo grego aqui
empregado indica a pedra preciosa que leva esse nome. Sua cor podia ser vermelha, vermelho-
escuro, azul-escuro ou purpura:

(m) Ametista (Matias). O termo grego significa “nao estar bébado de vinho” por causa da
nocao de que a pedra evitava a intoxicagao alcodlica. Essa pedra é a quartzo ametistino, ou cristal
de rocha, que pode receber um tom purpurino, devido ao manganés ou do ferro. E evidente que
estas doze pedras preciosas, sao responsaveis por cada cor durante um (“més”) na cidade celestial

(22.2).

21. “E as doze portas eram doze pérolas: cada uma das portas era uma pérolas; e a
praca da cidade de ouro puro, como vidro transparente”.

I. “...as doze portas eram doze pérolas”. Ha uma promessa para a Jerusalém terrestre
durante o periodo milenial. Em Is 54.12, diz: “E as tuas janelas farei cristalinas, e as tuas portas de
rubins...”. A pérola é a Unica jbia que a arte humana nao consegue aprimorar. Instrumentos podem
dar lustro a outras pedras. Mas a perfeicao da pérola deve ser algo original e inerente a ela mesma.
As béncaos mais profundas de Deus, na Nova Jerusalém, nao poderao ser melhoradas, porquanto,
participam da perfeicao da propria perfeicao de Deus. Ainda sobre essa jéia tao importante,
encontramos em Mt 13.45, 46 a parabola da pérola de grande valor que em uma interpretagao
comum representa a Igreja comprada pelo “precioso sangue de Cristo”. No presente texto, a pérola
significa unidade, pureza e amor. Uma porta de pérola conforme o tamanho das portas daquela
cidade! S6 Deus e mais ninguém possui tal riqueza! Mas ali tudo é dele e para ele.
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22. “E nela ndo vi templo, porque o seu templo é o Senhor Deus Todo-poderoso, e
o Cordeiro”.

I. “...nela ndo vi templo”. Cada um desses versiculos traz particularidades que distinguem o
estado eterno do Reino Milenial. As sombras aqui agora dao lugar a substancia (cf. Hb 8.5 e 9.23).
No Milénio havia o sol e a lua que iluminava. Havia também templo, por mao humana (Ez
capitulos 40-48). Mas na nova Jerusalém celestial ndo sao necessarios. Em algum sentido todos os
templos, (isto é, o de Saloméao. 1Rs capitulo 6; o de Esdras. Ed capitulo 6; o de Herodes. Jo 2.20;
esse que sera construido pelos judeus (Dn 9.27; Mt 24.15; 2Ts 2.4), e o templo escatolégico de
Ezequiel (usado no Milénio). Ez capitulos 40 e ss, todos sao tratados como uma sé casa: (“a casa de
Deus”), visto que todos professaram ser isso). Aqui, porém, no texto em foco, ndo haverd mais
templo: “porque o seu templo (da cidade) é o Senhor”. A cidade inteira sera entdo um sé santo
templo de Deus. Como observa Lang, “A nova Jerusalém néao terd lugar para abrigar ao Senhor,
porquanto ela mesma serda abrigada por ele. Ele armara tabernaculo sobre eles (7.15). Seus
habitantes habitardo sob sua luz manifesta e abrigadora”.

23. “E a cidade nao necessita de sol nem de lua, para que nela resplandecam,
porque a gloria de Deus a tem alumiado, e o Cordeiro é a sua lampada”.

I. “...ndo necessita de sol nem de lua”. No versiculo anterior Joao viu que a cidade nao
precisa de santuario, isso equivale a dizer que toda a cidade é o préprio santuéario, pois Deus e o
Cordeiro sao seu préprio santuério (Jo 2.21). A cidade brilha desde seu interior, nao precisando de
qualquer iluminacao externa. A luz de Cristo atravessa em todas as direcoes, por tratar-se de ouro
transparente, e nada pode impedir a difusao dos raios luminosos de Cristo. Assim fica demonstrado
que, a cidade celeste ndo necessita de luz, nem mesmo de sol. Entretanto, na cidade terrestre (na
era milenial) havera necessidade de luz, como podemos ver em Is 30.26, pois havera noite e havera
dia: fatores da vida fisica (cf. Is 24.23-30). Agora na presente era, os remidos andam por fé, véem
as coisas celestes “...refletindo como um espelho” (2Co 3.18); mas ali tudo seréa alterado.

24. “E as nacoes andardo a sua luz; e os reis da terra trardo para ela a sua gloria e
honra”.

I. “...as nacoes”. Cronologicamente falando, a ultima vez que lemos neste livro sobre
(“nacgoes terrenas”), é em 20.8; aqui, portanto, e, nas secgoes que se seguem (21.26 e 22.2); trata-
se de (“nagdes celestiais”). Por trés vezes sao mencionadas as nagdes aqui. O Milénio aqui ja é
passado (obedecendo a ordem cronolégica dos acontecimentos). E verdade que palavra “nagao”
empregada nos versiculos (24, 26; 22.2), nao contenha certos elementos que lhe pertencem quando
se refere as “nacbes gentilicas”, mas o sentido de “nacdo” lhe é inerente. Assim podemos
depreender que essas nagoes nao soa mais os convertidos da era milenial, a menos, que trate-se de
uma seccao (“tépica”) e nao (cronoldgica”). Mas, se assim for, esses versiculos estariam deslocados
de suas posicoes. Essas nagoes, portanto, devem ser “nacdes santas” ja numa forma de vida (cf.
1Pd 2.9; Ap 5.9; 7.9-14). A menos que numa acao retroativa sejam as nacdes mileniais que aqui
sao contempladas (Zc 14.16). Mas dificilmente isso se harmoniza com o argumento principal.

25. “E as suas portas ndo se fechardo de dia, porque ali nao haverd noite”.
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I. “...suas portas ndo se fecharao”. O Dr. J. A. Seiss diz aquilo que segue: “A
hospitalidade da cidade santa serd suprema em todos os seus aspectos. H4 uma rica e calorosa
cidade de portoes abertos. Ela oferecerd o dom das portas abertas a todos os peregrinos da luz.
Onde quer que os homens tenham visto estrelas de esperanca no firmamento noturno e tenham
querido viajar para a patria da expectacao, tém pertencido a companhia daqueles que foram
acolhidos pelas portas abertas da cidade de luz. Em paz durante o dia, as portas da cidade estarao
abertas; e nem haverd noite ali”. Uma cidade é um centro de cooperagao, harmonia e governo, e,
colocada sobre um monte, é bem evidente (Mt 5.14; Ap 21.10). Na capital do céu, tudo sera paz,
pois o oxigénio espiritual nela existente serda o amor. Nao haverd nela trevas, nem pecado, nem
egoismo, nem violéncia, coisas que encobrem os coracdes dos homens como uma noite tenebrosas.
Mas, seja como for, “ali ndo havera noite!”.

26. “E a ela trarao a gléria e honra das nacoes”.

I. “...gloria e honra”. Na era presente e honra e a gléria que pertencem a Deus, em muitas
das vezes, tém sido dedicadas a outras criaturas (cf. Is 42.8; Rm 1.19 e ss). Porém, na cidade do
Senhor, isso ndo acontecera, pois ali toda a honra e toda a gléria e todo o louvor, sé serao dados a
Deus e ao Cordeiro, porque merecem (5.12, 13). A cidade serd o objeto especial e eterno da
riqueza das nagbes. Assim essa linda cidade denominada “nova Jerusalém”, nao é a mesma
Jerusalém do mundo atual; “a Jerusalém deste mundo pode penetrada por quem quiser nela
entrar; mas a do mundo vindouro nao podera ser penetrada por ninguém, exceto por aqueles que
estiverem preparados e foram nomeados para ela”. As Escrituras nos levam a entender que, na
Nova Jerusalém celeste ndo podera sobreviver seres humanos, mas, s6 celestiais. As nacoes
convertidas durante o Milénio, serao (“transformadas”) quando “o céu e a terra” passarem (20.11);
enquanto que os mortos da era milenial, serao ressuscitados numa nova forma de vida (cf. Dn 12.2;
Jo 5.29). E, assim num contexto demonstrativo do significado do pensamento diz Paulo: “...assim
como trouxemos a imagem do terreno, assim traremos também a imagem do celestial”.

27. “E nao entrard nela coisa alguma que contamine, e cometa abominacdo e
mentira; mas s6 os que estdo inscritos no livro da vida do Cordeiro”.

I. “...ndo entrard nela coisa alguma que contamine”. O presente texto nos faz lembrar
das palavras de Platao, quando dizia: “Na vida presente, penso que nos aproximamos mais do
conhecimento quanto menor for a nossa comunhéao e ligacdo com o corpo (o corpo do pecado),
nao sendo infectados pela natureza do corpo (que é ma), mas antes permaneceremos puros até a
hora em que o préprio Deus agradar-se em libertar-nos... nenhuma coisa impura (hd nao ser por
meio de Jesus) terd licenca de aproximar-se do puro”.

1. S6 os que estao inscritos. O contexto seguinte diz: “...no livro da vida do Cordeiro”. Entre
os livros escritos com tintas e outras nao, encontramos os seguintes:

(a) O livro da consciéncia. Rm 2.15; (b) O livro da natureza. Sl 19.1-14; (c) O livro da lei. Rm
2.12; (d) O livro do evangelho. Rm 2.16; (e) O livro das memorias. Lc 16.25; (f) O livro(s) das obras
humanas. Ap 20.12; (g) O livro da vida. O livro da vida do Cordeiro é o livro que da admissao ao
mundo eterno. A missao plena de Jesus Cristo, derramando o seu sangue, foi para conduzir-nos a
Deus, em sua real presenca. Seu titulo, “Cordeiro”, faz subentender tudo isso. O livro da vida é o
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livro de uma infinita compaixao, porque contem, exclusivamente, nomes de ex-pecadores. Esta
aberto para todos; e, no entanto, muitos desprezam as suas promessas.

Capitulo XXII

1. “E MOSTROU-ME o rio da dgua da vida, clara como cristal, que procedia do
trono de Deus e do Cordeiro”.

I. “...0 rio puro da dgua da vida”. Esse rio puro que segundo se diz, é (“o rio da agua da
vida”) nao deve ser identificado como sendo o mesmo descrito por Ezequiel (47.1-12), por varios
motivos:

1. O descrito por Ezequiel tem o seu leito na terra; o do texto em foco tem seu leito no céu; o
de Ezequiel, que também é descrito por Zacarias (14.1-8), terd sua nascente “...debaixo do umbral
da casa” (o templo). Ez 47.1; o desta seccao, porém, no “trono de Deus e do Cordeiro”. O primeiro
serd visto durante o Milénio, o segundo, ja na eternidade. Durante o Milénio, a terra sera
enriquecida com “o rio milenial”. O leito deste rio serd criado no momento em que Jesus tocar com
seus pés sobre o monte das Oliveiras (Zc 14.4). Sua foz serd debaixo da casa do Senhor,
especialmente do seu lado direito.

2.A semelhanca do Jardim do Eden, em que seu rio era dividido em “...quatro bracos” (Gn
2.10); Esse rio porém, sera dividido em dois (Zc 14.4, 8). Esses dois canais seguirao direcoes
diferentes:

(a) O primeiro, em direcao ao mar Oriental (mar Morto) formando um vale nas montanhas de
Juda (Zc 14.5), e ampliando as fontes de En-Gedi (fonte do cabrito) e En-Eglaim (fonte dos
bezerros), que encrava-se entre Hebrom e o mar Morto (Js 15.62; Ez 47.10), chegando até Asel na
parte oriental do territério de Juda (Zc 14.5) conforme se depreende dos textos e contextos
demonstrativos:

(b) O segundo canal, seguird em direcao do mar Ocidental (mar Mediterrdneo), numa
extensao de 80 quilébmetros aproximadamente (Zc 14.8). Tudo isso nos faz lembrar o Jardim do
Eden que possuia rios que fluiam, fertilizando suas terras, de tal modo, que a vida ali era tranqtiila e
calma. Assim também agora a Jerusalém terad sua dgua da vida, e a vida eterna florescera ali, além
de qualquer imaginacao humana.

2. “No meio da sua praca, e de uma e da outra banda do rio, estava a drvore da
vida que produz doze frutos, dando seu fruto de més em més; e as folhas da darvore sdo
a saude das nacoes”.

I. “...no meio da sua praca”. Durante o periodo sombrio da Grande Tribulacdo, as duas
testemunhas escatoldgicas foram mortas (“na praca da grande cidade que espiritualmente se chama
Sodoma e Egito...”), agora, entretanto, elas estdao desfrutando das venturas eternas na (“praca
principal”’) da cidade do Senhor. Em algumas tradugbes modernas, podemos ler em lugar de
“praca” (singular), “ruas” (plural). O grego, nesta passagem, singulariza a palavra, esse deve ser o
sentido original. A “praga” significa realmente a (“Avenida Principal”), ou (“Eixo da Cidade”).
Evidentemente este se identificard como sendo o “centro” da Capital Celestial.
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1. A éarvore da vida. Durante o Milénio, a margem daquele rio, descrito por Ezequiel e
Zacarias, havia “...toda sorte da arvore que da fruto para se comer” (Ez 47.12), mas, evidentemente
nao era a “arvore da vida”, mas apenas uma (“figura”) daquela (Hb 8.5; 9.23). Aqui, nesta seccao,
aparece a “arvore da vida” dando também seus frutos de més em més, indicado que ali havera
(“uma espécie de santa ceia divina”) para lembrar permanentemente a morte de nosso Senhor
Jesus Cristo. Suas folhas séo (“foi”) para a saide das nacbes, pois ndao haverd doenga no estado
eterno! O significado do pensamento, deve ser analisado em sentido antropomorfico para ser
entendido pela mente natural. Assim, as folhas podem simbolizar a cura dos sofrimentos passados.
A arvore do conhecimento do Bem e do Mal ndo aparece mais aqui: com a morte de Cristo, ela
secou-se na Cruz.

3. “E ali nunca mais havera maldicao contra alguém; e nela estara o trono de Deus
e do Cordeiro, e os seus servos o servirao”.

I. “...nunca mais haverd maldicao”. Segundo os estudiosos, o termo grego usual para
“maldicao” é “anathema” (1Co 16.22; Gl 1.8). O vocabulo aqui empregado significa, segundo se
depreende qualquer “coisa maldita”; qualquer coisa digna de desaprovacao ou juizo divino. A
“maldicao” vista na presente passagem cai sobre aqueles que ndo amam ao Senhor Jesus Cristo,
mas na era eterna nao existirda desamor (cf. 1Co 16.22). A maldicdo imposta sobre nossos pais
(Adao e Eva) no Eden afetou a terra inteira, por causa do pecado; mas, agora, sera totalmente
banida. O pecado em sentido lato quando é citado no singular, define-se como aquele ato de
rebeldia que produz a morte, tanto em seu aspecto fisico como em seu aspecto espiritual (Gn 4.8);
exemplifica a primeira parte (1Jo 3.15); exemplifica a segunda. O pecado assim é entao
personificado como (“o grande tirano”), que impoe tristeza, desespero, maldicao e morte,
colocando a criatura numa regiao tenebrosa, onde ela permanece triste e inativa (Mt 4.16; Ef 5.14).
Mas na cidade celeste a perfeicao sera absoluta, a qual, naturalmente, nao pode admitir maldicao
de qualquer espécie.

4. “E verdo o seu rosto, e nas suas testas estard o seu nome”.

I. “...verdo o seu rosto”. Na era antiga, ninguém podia olhar para Deus e viver (Ex 33.20).
Deus agora ¢ invisivel para os mortais, mas isso sera alterado na nova era. Assim como Cristo foi
mediador do que se pode conhecer de Deus, da sua existéncia e do carater, em nosso velho e
mortal periodo, assim também ele tera essa funcao na Eternidade (cf. 1Tm 6.15-16). Assim veremos
a Deus “face a face” como Ele é.

1. Hoje, o nome Teodicéia tornou-se sinonimo de Teologia natural, e se aplica ao conjunto do
tratado de Deus. E a ciéncia de Deus pela razdo. A Teologia em si mesma difere um pouco da
Teodicéia. A Teodicéia é entdao uma ciéncia racional; quer dizer que nao recorre senao as luzes
natural. Difere por isso da Teologia, que toma por primeiros principios, nao os principios da razao,
mas os dados da Revelacdo. Porém, esse avanco da Teologia Natural e da Revelacao a respeito de
Deus, nao proporcionou o direito do homem contemplar a Deus face a face. Mas no mundo
vindouro como Ele é o veremos!

5. “E ali ndo haverd mais noite, e ndo necessitarao de lampada nem de luz do sol,
porque o Senhor Deus os alumia; e reinardo para todo o sempre”.
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I. “...ndo haverd mais noite”. O tempo se compde, essencialmente, de trés partes: o
presente, o futuro. S6 o presente existe: o passado ja nao é o futuro ainda nao é. Isto prova, ainda,
que o tempo, tomado na sua totalidade, nao existe realmente a nao ser no espirito, que, gracas a
memoria, conserva o passado e, pela previsao, antecipa o porvir.

1. Agora, porém, nesta secgao, a expressao “...para todo o sempre” é uma traducao do grego
(“tous aionas ton aionon”). Essa expressao, treze vezes no Apocalipse. Ela é usada como segue:

(a) Nova vezes a palavra se refere a Deus, isto é, nove vezes é dito que Deus vive e domina
“pelos séculos dos séculos”:

(b) Uma vez ela é utilizada para descrever a existéncia dos santos no céu:

(c) Uma vez ela é utilizada para descrever a duracao do tormento e castigo eterno do diabo no
inferno:

(d) Duas vezes a mesma expressao é usada para a duracao dos sofrimentos daqueles infelizes
perdidos, que tém suportar eternamente os seus tormentos. Percebemos que a expressao e seu
equivalente, quer dizer “para sempre e eternamente!”. Essa é portanto, a grande promessa de Deus
a todos os habitantes da cidade celestial.

7. “Eis que presto venho: Bem-aventurado aquele que guarda as palavras da
profecia deste livro”.

I. “...Eis que presto venho”. Surge neste versiculo uma particularidade sui generis do
capitulo 22: a intercalacao de palavras do préprio Jesus. Essa situacao repetir-se-a, também, como
veremos nos versiculos 13 e 16. A seguir, vem a sexta “Bem-aventuranca” do Apocalipse. As cinco
anteriores vém citadas nas seguintes passagens com significacoes especiais: 1.3 (para os leitores);
14.13 (para os mortos salvos); 16.15 (para os que vigiam); 19.9 (para aqueles que sao chamados a
ceia das bodas); 20.6 (para os martires ressuscitados por Cristo); 22.7 (para os que guardam as
palavras da profecia); 22.14 (para o que lavam suas vestiduras no sangue do Cordeiro). A palavra
“profeta” ocorre por 12 vezes neste livro e o vocabulo “profeta”, por 7. Portanto o livro traz o selo
da profecia, e a raiz desta se encontra em toda a extensao da Biblia. O Apocalipse abre-se com uma
béncao para “aquele que 1&” e se fecha com uma béncao para “aquele que guarda” as palavras da
profecial!

8. “E eu, Jodo, sou aquele que vi e ouvi estas coisas. E, havendo-as ouvido e visto,
prostrei-me aos pés do anjo que mas mostrava para o adorar”.

I. “...Eu, Jodo, sou aquele que vi e ouvi”’. O nome de Joao, usado cinco vezes,
demonstra que Joao, autor do quarto evangelho e das trés epistolas que levam o seu nome também
escreveu o Apocalipse, como foi divinamente instruido a fazer. 1.1, 9; 21.2; 22.8. E evidente que a
presente passagem apresenta o autor como sendo a mesma pessoa do principio do livro, dizendo:
“Eu, Joao” (1.9). O Cristianismo sempre aceitou a Joao, o filho de Zebedeu, como o autor deste
livro: (ver notas expositivas sobre isso em 1.1 p. 4). Justino Marter (cerca do ano 135 d.C.) e Irineu
(cerca do ano 180 d.C.), citaram verbalmente este livro, atribuindo-o a Jodo, um Apédstolo de
Cristo.
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1. Prostrei-me aos pés do anjo”. E esta segunda tentativa de Jodo adorar o anjo que lhe
trouxe a revelacao (19.10), mas o elevado poder angelical nao aceitou e, diz a Joao num tom de
amor, mas com exortacdo: adora a Deus.

9. “E disse-me: Olha ndo facas tal; porque eu sou conservo teu e de teus irmdos, os
profetas, e dos que guardam as palavras deste livro. Adora a Deus”.

I. “...Adora a Deus. Os anjos sao vistos em todas a extensao das Escrituras. Sao seres
superiores aos homens (2Pd 2.11), e obviamente inferiores a Cristo em cinco pontos (Hb 1.4 e ss);
contudo, jamais, por hipétese alguma, eles aceitam adoragdo. Sua santidade, a semelhanca da
santidade de Deus, ndo é apenas uma isencao de toda impureza moral, mas antes, o conjunto de
todas as exceléncias morais. Eles sdo exatamente na era presente aquilo que Deus quer que sejam.
Eles possuem um senso, de apreciacao da santidade divina; sentem, por essa santidade, intensa
admiracao, pois sao seres santos. Portanto, o anjo nao era digno objeto de adoracédo, conforme
Joao chegou a supor momentaneamente. Essa rejeicao por parte do anjo, foi certamente um golpe
moral, na préatica gnéstica da Asia Menor ao tempo em que Joao escrevia este livro. eles adoravam
aos anjos, além de outros seres que achavam superiores (cf. Cl 2.18).

10. “E disse-me: Nao seles as palavras da profecia deste livro; porque préoximo estd
o tempo”.

I. “...Ndo seles as palavras”. Um livro que nao é selado esta aberto ao exame e beneficio
de todos. O que foi selado nos dias de Daniel (12.4) agora é exposto aqui”. Daniel viveu cerca de
600 anos antes da introducao do “...tempo do fim”. Eis a razdo por que era necessario a Daniel
selar o livro, mas Jodo, no contexto geral, pertencia a uma geracao da “...Gltima hora”, e nao podia
fazer o mesmo. Porque proximo estd o tempo. Este versiculo 10 além de outras recomendacées,
parece expressar: nao seles as palavras, pois pouco tempo falta; e necesséario é que sejam todos a
avisados: Jesus vem breve! Nao nos esquecamos de que o Apocalipse significa revelacao, e é
justamente isto que o livro apresenta. Quanto mais perto nos achegamos dos acontecimentos
registrados nele, tanto mais claras as profecias se tornam. Este versiculo mostra-nos que nossas
vidas, quando nao vividas de acordo com o padrao divino, selam para outros a mensagem das
profecias. Porquanto somos o Gnico evangelho que algumas pessoas 1éem (Mt 5.16).

11. “Quem é injusto, faca injustica ainda; e quem estd sujo, suje-se ainda; e quem é
justo faca justica ainda; e quem é santo, seja santificado ainda”.

I. “...quem é injusto... quem é justo”. O versiculo em foco, apresenta duas classes de
pessoas: maus e bons. O primeiro grupo estd seguindo em direcao a perdicao: no caminho largo
citado por Jesus (Mt 7.13); o segundo grupo esté seguindo em direcao ao céu: no caminho estreito
(Mt 7.14). O que Joao diz neste versiculo nao é (“O tempo é tao escasso que nao se pode mais
esperar que os homens queiram mudar, de mal para o bem: Deus exige definicao: escolhei hoje a
quem sirvais”). O mundo deve ver a diferenca “...entre o justo e o impio; entre o que serve a Deus
e 0 que nao serve” pois ja é a ultima hora (Js 24.15; Ml 3.18; 1Jo 2.18). A decisdo ou escolha é
inevitavel, mas é livre: quem quiser continue na maldade. Quem esta em santidade, em santidade
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fique. Essa é a séria adverténcia! A parte de Deus estéa feita: a decisdao cabe ao homem. Mas se ha
alguém nesta negra posicao, tenha bom animo! levante-se, Jesus te chama!

12. “E eis que cedo venho, e o meu galarddo esta comigo, para dar a cada um
segundo a sua obra”.

I. “...0 meu galarddo estd comigo”. Temos nesta seccao alusdao ao “Tribunal de Cristo”.
Nos estadios gregos, a assembléia se reunia defronte de uma “plataforma” chamada de (“b~ema”)
de onde as questdes oficiais eram conduzidas. Esse vocadbulo “bema” originalmente significava
apenas um “degrau’; desta idéia passou a indicar uma “plataforma elevada”, como aquela usada
pelos oradores, pelos juizes das competicoes esportivas, ou mesmo pelos magistrados, em seus
julgamentos formais. Paulo, emprega essa palavra, para denotar o “Tribunal de Cristo”. Essa
palavra é empregada por (“11”) vezes no Novo Testamento, e em todas as passagens onde ela
aparece, tem sentido especial:

1. (a) O tribunal de Pilatos. Mt 27.19; (b) O tribunal de Herodes. At 12.21 (c) O tribunal de
Galio. At 18.12; (d) O tribunal de César. At 25; (e) O tribunal de Cristo. Rm 14.10. em retérica a
encontramos nas seguintes passagens (Jo 19.13; At 18.16, 17; At 25.10, 17; 2Co 5.10). As citacoes
textuais sobre o “Tribunal de Cristo” sao:

(aa) 2Co 5.10, onde o que temos “feito por meio do corpo” sera manifestado perante os olhos
de todos tribunal:

(bb) Rm 14.10, onde nossas relacoes com nossos irmaos serdao examinadas perante o eterno
Salvador:

(cc) 1Co 3.10-15, onde nosso servico a Deus é provado como pelo fogo. Este fogo diz Speaker
“durante apenas (“um dia”); é futuro, nado presente; é destrutivo, nao purificador; destréi; apenas
doutrinas, nao pessoas, causa perda e nao lucro; causa apenas a reprovacao das obras e nao do
obreiro”. Ali, portanto, havera uma “avaliacao” do que fizemos e nao fizemos; entao cada um
recebera seu galardao segundo a sua obra.

13. “Eu sou o Alfa e o Omega, o principio e o fim, o primeiro e o derradeiro”.

I.“..0Alfaeo Omega”. Em Ap 1.8, ha notas expositivas sobre estes titulos de Cristo. Essas
letras eram usadas na simbologia profética para exprimir totalidade. Um escritor observa que o
(“Alfa e 0 Omega”) gregos, equivalem ao (“Alefe e Tau”) hebraicos. “Eu dito por exemplo, que
Adao nosso antigo pai, transgrediu a lei de “dlefe a tau”; Abrado nosso pai, pelo contrario, guardou
a lei de “dlefe a tau”. No presente versiculo, o sentido é que o Pai, e o Filho sao os Senhores de
toda a Histéria, seu principio, seu fim e todo o seu curso. Comparado isso com Hebreus (12.2).
Cristo é o autor e consumador da fé. Portanto, em todas as dimensoes e épocas ele é o comeco, a
causa primaria, e também o fim, a causa final, a realizacdo daquilo que fora iniciado e a
consumacao daquilo que foi continuado. Isso também é dito acerca de Deus Pai, em Ap 1.8 e 21.6;
assim o Pai e o Filho sao iguais em poder e gléria.

14. “Bem-aventurado aqueles que lavam suas vestiduras no sangue do Cordeiro,
para que tenham direito a drvore da vida, e possam entrar na cidade pelas portas”.
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I. “...aqueles que lavam suas vestiduras”. Este versiculo encerra a sétima e ultima “bem-
aventuranca”. Ela aparece na vida daqueles que (“lavam suas vestiduras no sangue do Cordeiro”).
Essa palavra e suas cognatas sao usadas cerca de 50 vezes no Novo Testamento, sendo uma das
muitas que o uso testamentéario expandiu e dignificou quanto ao seu sentido. A raiz original, no
grego classico, parece significar “grande”, e desde cedo foi usada como sinénimo de rico. No
sentido religioso, seu valor é mais profundo. Ela declara, portanto, quem sao os felizes, aos olhos de
Deus.

1. O uso neotestamentério tem seguido a idéia inteira de felicidade espiritual. Assim, as “Bem-
aventurancgas” apresentam um quadro especial: (a) Humilhacdo: elevacao; (b) Humildade de
espirito: posse do reino, no coracao ou em sentimento real; (c) Choro: consolo; (d) Mansidao: terra
como heranca; (e) Fome e sede de justica: fartura de virtudes divinas; (f) Misericérdia para com os
outros: misericordia de Deus para com ele; (g) Pureza de coracédo: visao de Deus agora e no futuro;
(h) Promocgao de paz: paz com Deus por meio de Jesus Cristo; (i) Sofrimento por Jesus: posse do
reino eterno; (j) Os perseguidos: os recompensados com o galardao da justica de Deus.

15. “Ficardo de fora os cdes e os feiticeiros, e os que se prostituem, e os
homicidas, e os idolatras, e qualquer que ama e comete a mentira”.

I. “...0s caes”. Este é o Unico item novo neste versiculo, algo que fora dito antes por Joao ou
o anjo neste livro inteiro. Esse era um termo pejorativo usado pelos judeus, referindo-se aos gentios.
De acordo com a lei cerimonial, o cao era animal imundo, ndo podemos conseguir uma posi¢cao
melhor dentro do arraial, ficando assim do lado de fora (Dt 23.18).

1. Tanto o cao como o porco, sao citados por Jesus e Paulo em (Mt 7.6 e Fl 3.2), como figuras
de maus elementos. Os antigos os consideravam assim: (a) Os hereges: os caes; (b) Os inimigos: os
porcos. Santo Agostinho os dividia assim: os perseguidores hostis (caes); os individuos imundos,
sem sentimento de santidade (porcos).

2. Ama e comete a mentira. “A mentira é intrinsecamente ma, e, conseqiientemente,
totalmente ilicita. Sua gravidade se mede pela gravidade das conseqiiéncia que pode ter para o
préximo — ou, quaisquer que sejam essas conseqliéncias, pela intencao gravemente perniciosa que
a tenha ditado”.

16. “Eu, Jesus, enviei o meu anjo, para vos testificar estas coisas nas igrejas: eu
sou a raiz e a geracao de Davi, a resplandecente estrela da manha”.

I. “...a resplandecente estrela da manha”. Ja encontramos esse titulo aplicado a Cristo
em (2.28). Na antiguidade, o planeta Vénus era considerado como simbolo da imortalidade, em
toda a sua gléoria. Em 2Pd 2.19, essa estrela surgird em nosso coracao, dando a imortalidade e
triunfo. Um escritor observa, quando diz: “Cristo é a brilhante Estrela da manha do dia vindouro da
eternidade; por conseguinte, ele também dé a estrela da manha da visao espiritual do futuro”. A
“aurora” era um simbolo messianico (cf. Jr 23.5; Zc 3.8; 6.12), que denotava o “Renovo”.
Conforme a idéia usada neste texto, trata-se de um duplo simbolismo: Jesus tinha um passado
humano, mas também tinha um futuro divino. Assim ao mesmo tempo que dJesus é a “estrela da
manha” também é a “raiz e a geracao de Deus”, isto é, o “Renovo” conforme é descrito pelos
profetas do Senhor (Is 4.2; 11.1; Jr 23.5; 33.15; Zc 3.8; 6.12, 13).
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17. “E o Espirito e a esposa dizem: Vem. E quem ouve, diga: Vem. E quem tem
sede, venha, e quem quiser, tome de graca da dgua da vida”.

I. “...0 Espirito e a esposa dizem: Vem”. Ap6s dois mil anos ausente da corte celestial, o
Espirito Santo é o primeiro a solicitar o retorno de Cristo para o arrebatamento: Vem! A Igreja
segue o mesmo exemplo, dizendo: Vem! E um terceiro grupo: e quem ouve, diz também: Vem!

1. A volta de Jesus é solicitada em virtude de sua triplice relacao: a Igreja, a Israel, as nacoes:

(a) Para a Igreja, a descida do Senhor nos ares para ressuscitar os que dormem e a

transformar os crentes vivos, é apresentada como uma constante expectagao e esperanga, 1Co
15.51-52; F13.20; 1Ts 4.14-17; 1Tm 4.14; Tt 2.13; Ap 22.20.

(b) Para Israel, a Vinda do Senhor é predicada para cumprir as profecias que dizem respeito
ao seu ressurgimento nacional, a sua conversao, e estabelecimento em paz e poder sob o pacto
davidico. At 15.14-17:

(c) No caso das nagdes, a volta de Cristo é predicada para consumar a destruicao do presente
sistema politico universal. Dn 2.44-45; Ap 19.11-21. A volta do Senhor em sua primeira fase, s se
destinara a Igreja, e é chamada de “encontro”. No que diz respeito a Israel e as nacoes, é chamada
de sua “manifestacao com poder e grande gléria”.

18. “Porque eu testifico a todo aquele que ouvir as palavras da profecia deste livro
que se alguém lhes acrescentar alguma coisa, Deus fard vir sobre ele as pragas que
estdo escritas neste livro”.

I. “...se alguém acrescentar alguma coisa”. O presente versiculo tem seu paralelo em Pv
30.5-6, que diz: “Toda a palavra de Deus é pura; escudo é para os que confiam nele. Nada
acrescentes as suas palavras...”. A biblioteca divina é composta de 66 livros. Em nossas edicoes, ha
quatro divisbes menores que estdao assim estabelecidas: (“1.189 capitulos, 31.173 versiculos;
810.697 palavras e 3.506.480 letras”). Do ponto de vista divino, esse contetido é o suficiente para
suprir toda e qualquer necessidade humana; assim a partir do (“AMEM”), contido no versiculo 21
do presente capitulo, qualquer “acréscimo” a revelacao de Deus é “anatema”. O autor sagrado
desta tao grande obra, tinha certeza de que seu livro é inspirado; por conseguinte, precisava ser
protegido de maos criminosas; pelo que responsabiliza mediante autoridade de Deus. De
conformidade com Eusébio, Irineu adicionou uma maldicdo assim a um livro que escrevera
combatendo os hereges. Entretanto, a integridade do Apocalipse, sem duavida alguma, é mais
sublime e tem sido sustentada até hoje e continuara na Eternidade.

19. “E, se alguém tirar quaisquer palavras do livro desta profecia, Deus tirard a sua
parte da drvore da vida, e da cidade santa, que estdo escritas neste livro”.

I. “...quaisquer palavras do livro desta profecia”. A palavra “livro” ou “livros” ocorre
por 28 vezes no Apocalipse. Mas agora, na presente seccao, ela termina a sua missao.

1. R. Norman observa, que o versiculo anterior apresente o lado “negativo’, isto é, que os
prevaricadores do texto sagrado serao severamente julgados. O presente versiculo, porém, da o
lado “positivo”, isto €, as béncaos que estes prevaricadores perderao! Tudo o que fora mencionado
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nas seccoes anteriores do Apocalipse. Certamente os versiculos 18 e 19 ilustram a severidade da
revelacao divina e nossas relacoes com a mesma.

2. Desde a antiguidade os escribas velavam cuidadosamente sobre o nao “acrescentar” ou
“diminuir” (“qualquer”) palavra da Escritura. Tao fiéis eram esses escribas em copiar o texto
exatamente como acharam, palavra por palavra, letra por letra, que qualquer pessoa pode abrir
uma Biblia Hebraica (original) e wverificA-la. Em certos trechos ha letras impressas (escritas)
invertidas, e a coisa curiosa é que nem escritos nem impressor as corrigiu. Deus coisas contribuiram
para esse fim: (a) Os escribas eram fiéis; (b) Deus estava “...velando sobre ela” (Jr 1.12)!

20. “Aquele que testifica estas coisas diz: Certamente cedo venho. Amém. Ora
vem, Senhor Jesus”.

I. “...Certamente cedo venho”. Ha na Biblia cerca de 2.500 referéncias sobre a vinda de
Jesus para o arrebatamento 2.182 sao predigdes proféticas e 318 em termos reais sao encontradas
em 24 livros do Novo Testamento. Apenas trés livros dos 27 nao contém as citagbes textuais, mas
em esséncia: (Filemon, 2 e 3 Joao).

1. Ora vem, Senhor Jesus. O texto em foco, pode ser também confrontado com 1Co 1.22,
onde lemos: “Se alguém nao ama ao Senhor Jesus Cristo, seja anatema; maranata”. Esta expressao
partida do coracao de Paulo, é a transliteragéo do siriaco: “...maran-atha” que quer dizer “...nosso
Senhor esta vindo”, ou “O Senhor Vem!”. (Cf Fl 4.5). E esta a dltima oragao da Biblia: “VEM!”.
Paulo, antes de pronuncia-la, disse: “...seja anatema”. Esse uso bem indica, uma interjeicao, que
significa: “Que seja maldito (sem importar quem ou seja que coisa), na vinda do Senhor” (cf. 2Tm
4.8; Ap 3.16). Essa palavra grega parece corresponder a “interdicao” dos hebreus. Em outras
palavras, isso significaria: “Que tal individuo seja a interdicao, ou seja, consagrado a ira de Deus.
Seja como for: “se alguém nao ama ao Senhor Jesus Cristo, seja anatema!”

21. “A graca de nosso Senhor Jesus Cristo seja com todos vos. Amém”.

I. “...A graca de nosso Senhor”. O Antigo Testamento termina sua Histéria com a palavra
(“maldicao”). Ml 4.6, o Novo porém, com a (“Graca do Senhor Jesus Cristo”). O Apocalipse,
termina ja dentro dos limites da Eternidade. O tempo corresponde ao que muda, ao que comporta
a sucessao e o vir-a-ser. — A eternidade é uma duracdo, quer dizer, uma permanéncia de ser, sem
nenhuma sucessao e, dai, sem comeco nem fim. Pode-se dizer, em outras palavras, que é um
eterno presente, uma perfeita e total do ser. A Biblia comeca sua histéria falando em Deus (Gn 1.1)
e termina falando no homem: mas do homem santo (v.21). Ao terminar sua missao histérica, a
Escritura encerra com “...a Graca”. Nao poderia ser usada aqui melhor forma do que esta: “A
Graga”. Eis uma gloriosa expressao: “A graca do Senhor Jesus Cristo, e o amor de Deus, e a
comunhao do Espirito Santo seja com vés todos. Amém. Aqui termino! Toda a minha gratidao a
Deus! Amém.
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