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PREFACIO GERAL A EDICAO EM INGLES

A série original dos comentérios Tyndale tinha como alvo fornecer
ajuda ao leitor geral da Biblia. Ela se concentrava no sentido do texto, sem
entrar em tecnicismos da erudi¢do. Ela procurava evitar “os extremos de
ser indevidamente técnica ou inultimente breve”. Muitos dos que
utilizaram os livros concordam em que, até certa medida, houve sucesso
no alcance deste alvo.

Todavia, os tempos mudam. Uma série que, por tanto tempo, serviu
tdo bem, talvez ja ndo tenha muita relevincia como teve a época de seu
lancamento. Novos conhecimentos vieram & luz. A discussdo de questdes
da critica tem mudado. Os hébitos de leitura da Biblia tém se modificado.
Quando se iniciou a série original, pressupunha-se que a maioria dos
leitores usava a Authorized Version (Versdo Autorizada), sendo que os
comentérios podiam ser feitos segundo ela, mas esta situagdo j4 ndo mais
existe.

A decisdo de revisar e atnalizar toda a série ndo foi tomada
rapidamente, mas, no final, pensou-se que eraisto o que pedia a situagdo
atual. Existem novas necessidades e elas serdo mais bem atendidas por
novos livros ou por uma completa atualizagdo dos livros antigos. Os alvos
da série original permanecem. Os novos coment4rios ndo sdo pequenos
nem indevidamente longos. Eles sdo mais exegéticos do que homiléticos.
Nao discutem todas as questdes da critica, mas nada se escreve sem uma
consciéncia dos problemas que prendem a aten¢do dos eruditos do Novo
Testamento. Onde se sente que estas questdes devem receber uma
consideragdo formal, elas sdo discutidas na introdugéo e, algumas vezes,
em notas adicionais.

Mas a principal motiva¢do destes comentérios ndo é de natureza
critica. Estes livros sdo escritos para ajudar o leitor ndo-técnico a entender
melhor a Biblia. Eles ndo pressupéem um conhecimento da lingua grega,
e todas as palavras gregas discutidas sdo transliteradas; mas os autores tém
o texto grego diante deles, e seus comentarios sdo feitos com base nos
originais. Os autores tém liberdade para escolher suas proprias tradugoes
modernas, mas pede-se a eles que mantenham em mente a variedade de
tradugbes em uso corrente.

A nova série dos comentdrios Tyndale vem & lume, como aconteceu
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PREFACIO GERAL A EDICAO EM INGLES

com a anterior, na esperanga de que Deus, por sua graga, use estes livros
para ajudar o leitor comum a compreender o mais completa e claramente
possivel o sentido do Novo Testamento.

LEON MORRIS



PREFACIO A EDICAO EM PORTUGUES

Todo estudioso da Biblia sente a falta de bons e profundos comen-
térios em portugués. Quase todas as obras que existem entre nés peca pe-
la superficialidade, tratando o texto biblico em poucas linhas. A Série
Cultura Biblicavem remediar esta lamentével sitnagdo sem que peque, por
outro lado, usando linguagem técnica e de demasiada atengéo a detalhes.

Os comentdrios que fazem parte desta cole¢do Cultura Biblica sdo
ao mesmo tempo compreensiveis e singelos. De leitura agradével, seu con-
teddo é de f4cil assimilagdo. As referéncias a outros comentaristas e as no-
tas de rodapé sdo reduzidas ao mfnimo. Mas nem por isso sdo superficiais.
Retnem o melhor da pericia evangélica (ortodoxa) atual. O texto é den-
so de observagdes esclarecedoras.

Trata-se de uma obra cuja caracteristica principal € ser mais exegé-
tica do que homilética. Mesmo assim, as observagdes nao sao de teor aca-
démico. E muito menos sdo debates infindaveis sobre minicias do texto.
Sédo de grande utilidade na compreensao exata do texto e proporcionam
assim o preparo do caminho para a prega¢do. Cada comentério consta de
duas partes: uma introdug¢io que situa o livro biblico no espago e no tem-
po e um estudo profundo do texto, a partir dos grandes temas do préprio
livro. A primeira trata as questdes criticas quanto ao livro e ao texto. Exa-
minam-se as questoes de destinatarios, data e lugar de composigao, auto-
ria, bem como ocasido e propdsito. A segunda analisa o texto do livro,
se¢do por secdo. Atengdo especial é dada as palavras-chave, e a partir de-
las procura-se compreender € interpretar o préprio texto. H4 bastante
“carne” para mastigar nestes comentérios.

Esta série sobre o NT deverd constar de 20 livros de aproximada-
mente 200 paginas cada. Os editores, Edi¢des Vida Nova e Mundo Cris-
tdo, tém programado a publicacdo de, pelo menos, dois livros por ano.
Com pregos moderados para cada exemplar, o leitor, ao completar a co-
leg¢do, terd um excelente e profundo comentério sobre todo o NT. Preten-
demos, assim, ajudar os leitores de lingua portuguesa a compreender o
que, de fato, diz e significa o texto neotestamentério. Se conseguirmos al-
cangar este propdsito seremos gratos a Deus e ficaremos contentes, por-
que este trabalho néo terd sido em vio.

Richard J. Sturz
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Meu primeiro serméo, pregado diante de um paciente professor e
de quatro colegas, pregadores novatos, foi sobre Tiago 1.22-25. Eu pensa-
va que a énfase de Tiago na necessidade de se praticar a Palavra era im-
portante num contexto de semindrio, onde a Escritura facilmente se torna
um livro a ser analisado, em vez de uma mensagem a ser obedecida. Com
certeza a mensagem era necesséria naquele caso; e € certo que ainda te-
mos uma necessidade urgente dela — e ndo apenas em semindrios. Atra-
vés de todo o mundo, as pessoas estdo despertando para o cristianismo
biblico. As igrejas do Terceiro Mundo estdo germinando, o “evangelica-
lismo” norte-americano continua a atrair muita atengdo, e os cristdos da
Europa estdo testemunhando renovagdo e uma nova preocupagio evan-
gelistica. Mas, infelizmente, faltam as transformagGes pessoais e sociais
que deveriam acompanhar tal reavivamento. Por que isto acontece? Com
certeza, uma das principais razdes é que o simples apelo de Tiago — “tor-
nai-vos... praticantes da palavra” — ndo estd sendo atendido. A Biblia tem
sido traduzida, comentada, lida, estudada, pregada e analisada, como nun-
ca antes. Mas pode-se questionar se ela tem sido obedecida com a mesma
intensidade.

Tudo isto nos mostra que a mensagem de Tiago precisa ser ouvida
por nds — ¢ obedecida. Sem ser um te6logo profundo, o talento de Tiago
reside em sua grande sinceridade moral; em seu simples e poderoso ape-
lo ao arrependimento, & agdo, a um estilo de vida cristdo coerente. Suas
palavras precisam estar presentes em nossos debates teol6gicos, em nos-
sos preconceitos pessoais, em nosso mal-estar espiritual, levando-nos de
volta ao caminho de um cristianismo biblico, revigorante e transformador.

Devo minha gratiddo a muitas pessoas que ajudaram a tornar possi-
vel este comentério. O Dr. Leon Morris foi um perspicaz editor que mui-
" to me estimulou. A Trinity Evangelical Divinity School, onde leciono,
forneceu-me graciosamente o tempo de uma secretdria — e Luann Kuehl
teve o dificil (as vezes, engragado) trabalho de decifrar minha letra. Os
alunos aqui na Trinity e em diversas igrejas influenciaram bastante minha
compreensdo da carta, através de trabalhos, perguntas e comentérios.
Meus cinco filhos tém sido uma fonte de diversdo (nem sempre bem-vin-
da), descanso psssoal ¢ alegria. Acima de todos, minha esposa Jenny in-
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centivou-me em meu trabalho e, através de seus cuidadosos comentarios
sobre todo o manuscrito, melhorou de forma incomensuravel o estilo e 0
contetdo. E a ela que dedico este livro.

DOUGLAS J. MOO
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INTRODUCAO

I. A CARTA NA IGREJA

A epistola de Tiago tem uma histéria controvertida. Aoladode 1 e
2 Pedro, 1, 2 e 3 Jodo e Judas, ela pertence aquela classe de epistolas do
Novo Testamento chamadas “gerais” ou “catdlicas” (no sentido de
“universais”). Tal designagdo foi dada a estas sete cartas nos primérdios
da histéria da igreja, pelo fato de cada uma ser enderegada a igreja em
geral, e ndo a uma tinica congregagao. Estas cartas também tiveram uma
situagfio incerta em muitas 4reas da igreja primitiva. Juntamente com
Hebreus e Apocalipse, vérias entre elas foram as tltimas a receberem um
“status” candnico. No caso de Tiago, apenas no final do quarto século as
cristandades oriental e ocidental a reconheceram como Escritura.

A primeira meng¢io nominal 4 epistola de Tiago aparece noinicio do
terceiro século. Mas, uma vez que autores antigos nem sempre citavam
suas fontes, é possivel que escritos anteriores tenham feito uso de Tiago
sem lhe dar crédito. Mayor notou alusoes a Tiago na maioria das epistolas
do Novo Testamento e em muitos textos cristdos ndo-candnicos datados
do fim do primeiro século e inicio do segundo.1 Entretanto, em muitos
desses casos ndo se pode confirmar sua dependéncia de Tiago. A
dificuldade reside no fato de que a maior parte destes textos paralelos
envolve ensinos tradicionais largamente difundidos. Ento, quase sempre
o relacionamento entre Tiago e esses outros livros € indireto: ambos
fizeramuso desta tradicional coletdnea de ensinos. Quase certamente este
é o caso dos dois livros do Novo Testamento que mais t&ém em comum com
Tiago — Mateus e 1 Pedro. Entre os primeiros textos cristaos
ndo-candnicos, o Pastor de Hermas (comego ou metade do segundo
século) é o que mais apresenta paralelos com Tiago. Na parte daquele livro
chamada “Mandatos”, encontram-se vérios temas caracteristicos de
Tiago; o estimulo & orag¢do com fé e sem atitude de divida, no Mandato 9,
tem uma redagio e uma énfase bem aproximadas de Tiago 1.6-8. E
provével que esta parte de Hermas tenha recebido influéncia de Tiago.

1. Mayor, pp. Ixix-Ixxi, boocviii-cix.
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TIAGO

Também ¢é possivel que 1 Clemente (95 A.D.) e a Epistola de Barnabé
(escrita em alguma época entre 70 A.D. e 132 A.D.) mostrem sua
dependéncia de Tiago, mas ndo se pode ter certeza disto.

Afirma-se que Clemente, lider da importante escola de catequese
em Alexandria, escreveu um comentario sobre Tiago, mas que nunca veio
a ser descoberto; e em seus escritos ainda existentes Clemente nunca
revelou dependéncia de Tiago.1 Origenes, sucessor de Clemente em
Alexandria, € o primeiro que se refere nominalmente a carta de Tiago. Ele
cita a carta como Escritura (Selegdes in Sl 30.6) e a atribui a Tiago, “
apostolo”(Comentdrio de Jodo, frag. 126).” A tradugio latina das obras de
Origenes, feita por Rufino, identifica de modo explicito o autor da carta
como o irmio do Senhor, mas a confiabilidade do trabalho de Rufino é
discutivel.

Outros textos do terceiro século mostram familiaridade com Tiago,
e o tratado pseudo-clementino Ad Virgines parece mencionar Tiago como
Escritura. Eusébio (m. 339 A.D.) muitas vezes usa Tiago em seus escritos
e, aparentemente, aceita seu “status” candnico. Eritretanto, ele também a
inclui entre seus “livros disputados” (antilegomena), dando a entender que
tinha consciéncia de que alguns cristios questionavam sua autoridade
escrituristica (H. E. III. 25.3; II. 23.25). E provével que ele tivesse em mente
a igreja siria, onde muitas epistolas gerais tiveram bastante dificuldade
para encontrar aceitagio — Teodoro de Mopsuéstia (m. 428) rejeitou
todas as epistolas gerais. Contudo, Tiago foi incluida na tradugo siria do
quinto século, a Peshitta, e é citada com aprovacio por Criséstomo (m.
407) e Teodoreto (m. 458). Assim, com algumas excegdes, a igreja oriental
prontamente aceitou Tiago como um livro canénico.

1. B.F. Westcott (A General Survey of the History of the Canon of the New Testament
[Macmillan, 51889], pp. 357-358) teoriza que “Judas” deve ser visto no lugar de
“Tiago”, na declaragdo de Cassiodoro que atribui o comentério a Clemente. Por outro
lado, vcja Mayor p. Ixxx e Tasker, p. 18.

2.  Em Coment. de Jodo XIX, 6 (Patrologia Graeca, XIV, 569), Origenes cita Tiago 2 e
afirma que as palavras sdo encontradas em @ pheromene lakobou epistolé (a epistola
que leva [o nome de] Tiago). A palavra pheromene (“levar, carregar”) tem sido vista
como uma indicagio das davidas de Origenes sobre as origens da epistola, mas a
palavra significa simplesmente “atual, corrente” e nio qualifica a aceitagio da carta
por parte de Origenes (cf. Ropes, p. 93; Mussner, p. 39).
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A situagdo no ocidente foi semelhante, embora a aceitagio de Tiago
tenha ocorrido um pouco mais tarde. Nem o Cinon Muratoriano (fim do
segundo século) nem a lista de Mommsen (que dé o cdnon africano c. 360)
mencionam Tiago.1 A mais antiga e clara referéncia a Tiago no ocidente
aparece na metade do quarto século, quando Hildrio de Poitiers
(escrevendo em 356-358) e Ambrosiaster (m. 382) citaram Tiago uma vez.
A influéncia de Jeronimo foi importante na condugio de Tiago a uma
aceitagdo final pela igreja do ocidente. Ele incluiu a epistola em sua
traducéo latina, a Vulgata, e a mencionou vérias vezes em suas obras. Em
um documento que devia possuir uma certa importdncia, Jerénimo
identificou o autor como o “irm#o” do Senhor mencionado em Gaélatas
1.19. Por volta da mesma época, Agostinho acrescentou a for¢a de sua
autoridade, e nenhuma outra divida sobre Tiago foi novamente levantada
na igreja ocidental, até o periodo da Reforma.

Assim, Tiago passou a ser reconhecida como canénica em todos os
segmentos da igreja primitiva — sem o beneficio de uma autoridade tinica
que impusesse uma decisdo. Mas é importante enfatizar que Tiago nio foi
rejeitada, mas negligenciada. Como se explica tal negligéncia? Um fator
pode ter sido a incerteza sobre a origem apostdlica do livro, uma vez que
o autor identifica a si préprio apenas pelo nome, e Tiago era um nome
bastante comum no mundo antigo. Outro fator pode ter sido o cardter
tradicional de grande parte do ensino de Tiago — a carta contém pouco
combustivel para os ardentes debates teoldgicos na igreja primitiva.
Talvez, mais importantes ainda sejam a natureza e o destino da epistola.
A carta revela uma forte orientagio judaica, e provavelmente foi escrita
para igrejas judaicas da Palestina ou da Siria. O deslocamento prematuro
da igreja judaica na Palestina, como resultado das revoltas dos judeus em
66-70 A.D. e 132-135 A.D. deve ter causado uma séria diminui¢io na
circulagdo da carta. Neste aspecto pode ser importante o fato de que
Origenes fez referéncia a Tiago apenas depois de ter entrado em contato
com a igreja na Palestina.

1. E possivel, contudo, que a omissdo do Canon Muratoriano seja acidental, uma vez
que o texto do cénon encontra-se mutilado. Cf. Westcott, History of the Canon, pp.
219-220; Mayor, p. Ixvii; quanto a uma outra perspectiva, Mussner, p. 41.

2. Dibelius, pp. 53-54; D. Guthrie, New Testament Introduction (Inter-Varsity Press,
1970), pp. 736-739.

3. Cf.Laws,p.24.
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Foi no tempo da Reforma que outra vez se expressaram ddvidas a
respeito de Tiago. Erasmo, impressionado pela boa qualidade do grego de
Tiago, questionou a opinido tradicional de que a carta tivesse sido escrita
pelo irmdo do Senhor. Lutero também criticou a autoria apostélica de
Tiago, mas seu espfrito critico ia muito mais longe do que o de Erasmo.
Para Lutero, o ponto de atrito estava na tensdo que via entre Tiago e os
“principais” livros do Novo Testamento, a respeito da questdo de
justificagdo pela fé. Tiago, disse Lutero, “desfigura as Escrituras e, assim,
opoe-se a Paulo e a todo texto sagrado” (LW 35:397); ele também
caracterizou a carta como “epistola de palha” (LW 35:362). Entdo, ao lado
de Judas, Hebreus e Apocalipse, Lutero colocou Tiago no final de sua
traducdo alema do Novo Testamento. Mas, apesar de Lutero ter tido claras
dificuldades com Tiago, tendo chegado as raias de lhe conferir um “status”
secunddrio, seu espirito critico ndo deve ser exagerado. Ele ndo excluiu
Tiago do cinon, e tem sido estimado que em suas obras ele cita mais da
metade dos versiculos de Tiago como textos detentores de autoridade.!
Até mesmo a referéncia a “epistola de palha” deve ser compreendida
dentro de seu contexto: Lutero nao esta rejeitando Tiago como se ndo
tivesse valor, e, sim, contrastando-a de modo desfavordvel com os
“principais livros” (Evangelho de Jodo, 1 Jodo, epistolas de Paulo
[especialmente Romanos, Gélatas e Efésios} e 1 Pedro), “os quais nos
‘revelam Cristo e nos ensinam tudo que é necessério e salutar, mesmo que
nunca tivéssemeos visto ou ouvido sobre qualquer outro livro de doutrina”.
Assim, em outra oportunidade, Lutero afirma o seguinte sobre Tiago:
“Nio posso inclui-la entre os livros principais, embora ndo impediria que
alguém a incluisse ou exaltasse como bem quisesse, pois nela se encontram
muitos dizeres importantes” (LW 35:397).

Entre os outros reformadores, poucos seguiram Lutero em seu
espirito critico acerca de Tiago. Calvino, por exemplo, apesar de admitir
que Tiago “na proclamacio da graca de Cristo parece mais moderado do
que seria préprio a um apéstolo”, observa que “claramente ndo se pode
exigir que todos facam uso dos mesmos argumentos”.2 Ele aceitou a
autoridade apostdlica de Tiago e defendeu uma harmonizagéo entre Paulo

1. D. Stoutenberg, “Martin Luther’s Exegetical Use of the Epistle of St. James” (Tese
de Mestrado em Artes pela Trinity Evangelical Divinity School, Deerfield, Illinois,
'E.U.A., 1982), p. 51.
2. Calvino, p. 277.
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e Tiago, a respeito da justificagdo. O enfoque correto, seguramente, é o
de Calvino. Numa percepgéo tardia, podemos ver que o entusiasmo de
Lutero com sua “descoberta” da doutrina da justificagdo pela fé e seu
contexto de polémica impediram-no de atingir um enfoque equilibrado
de Tiago e alguns livros do Novo Testamento. Com um maior
conhecimento sobre o pano de fundo judaico em Tiago e a séculos de
distdncia das Iutas que Lutero estava enfrentando, podemos observar o
modo pelo qual Tiago e Paulo se complementam. Eles ndo tém os mesmos
opositores e, de acordo com isso, seus argumentos sao diferentes, mas os
dois prestam uma importante contribui¢do a4 compreensido que temos
sobre nossa fé.

II. AAUTORIA

O autor da carta simplesmente se identifica como “Tiago” (gr.
Iakobos). Quem € este individuo? Sabemos que no Novo Testamento h4
pelo menos quatro homens chamados Tiago:

1. Tiago, o filho de Zebedeu. Chamado a ser um seguidor de Jesus,
cedo no ministério (Mc 1.19), Tiago, junto com seu irmdo Jodo e Pedro,
tornou-se um dos ap6stolos mais intimos de Jesus (¢f. Mc¢ 5.37; 9.2; 10.35;
14.33).

2.Tiago, ofilho de Alfeu. Também um dos doze; mencionado apenas
nas listas dos ap6stolos e (possivelmente) em Marcos 15'40i como “Tiago,
o menor” (apenas “Tiago” no texto paralelo de Mt 27.56).

3. Tiago, o paizy de Judas. Este Judas, que se distingue do Judas
Iscariotes (veja Jodo 14.22), é identificado como um dos doze, em Lucas
6.16 (veja Atos 1.13), e provavelmente deva ser relacionado ao nome
Tadeu, em Mateus 10.3 e Marcos 3.18.

4. Tiago, “o irmdo do Senhor” (Gl 1.19). Os irméos de Jesus ndo
creram nele durante seu ministério terreno (Jo 7.5; ¢f. Mc 6.3), mas Tiago
chegou cedo a uma posig¢éo de proeminéncia na igreja de Jerusalém (At

1. Como alternativa, é possivel considerar este Tiago como um quinto individuo com o
mesmo nome (conforme faz W. G. Kiimmel, Introduction to the New Testament
[Westminster, 1976], p. 411).

2. AsfrasesemLc6.16 e At 1.13 também poderiam ser traduzidas como “Judas, o irmdo
de Tiago” (veja nota ao rodapé de Lc 6.16 na ARC) e, neste caso, poderia estar em
vista Tiago, o irmao do Senhor (¢f. Jd 1). Todavia, “fitho de” é mais provivel como
tradugdo do “genitivo de relacionamento”.
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12.17; 15.13; 21.18; G1 2.9).

O Tiago da carta ndo precisa, é claro, ser identificado com algum
Tiago mencionado no Novo Testamento. Mas 0 uso de um tinico nome
numa carta escrita com tamanha autoridade deixa subentendido que o
autor era uma figura bem conhecida e que seria improvavel que tal
individuo pudesse passar sem ser mencionado no Novo Testamento. Dos
quatro Tiago do Novo Testamento, apenas o filho de Zebedeu e o irmdo
do Senhor destacam-se como proeminentes. Entretanto, Tiago, o filho de
Zebedeu, morreu martirizado em 44 A.D. (At 12.2), e é improvével que a
epistola tenha sido escrita numa época tio remota. Ficamos, entdo, com
Tiago, o irmdo do Senhor, como o mais provavel autor da epistola.

Este Tiago tornou-se uma figura popular e respeitada na igreja
primitiva, especialmente entre cristdos judeus. Ele foi venerado como o
primeiro “bispo” de Jerusalém, sendo-lhe atribuido o titulo “o justo”,
devido a sua fidelidade a lei e constdncia na oragdo. Muitas informagdes
sobre Tiago vém do relato feito por Hegésipo sobre sua morte, segundo
registros de Eusébio (H.E. 11.23). Ele nos informa que Tiago foi
apedrejado pelos escribas e fariseus, por ter se recusado a renunciar a seu
compromisso com Jesus. Este relato sobre a morte de Tiago é confirmado,
em separado, por Josefo (4nt. xx.9.1), que também nos d4 condicdes de
datd-la em 62 A.D. Entretanto, boa parte do restante do relato de
Hegésipo, que retrata Tiago como um zelote dalei, é 1endéria.1 Pode ser
que Hegésipo tenha derivado suas informagdes a partir de uma seita
restrita de cristdos judeus, chamados ebionitas, que consideravam Paulo
desfavoravelmente, exaltando Tiago como o real herdeiro do ensino de
Jesus Portanto, enquanto nossas fontes concordam em que Tiago eraum
cristdo judeu devoto e piedoso, ansioso por manter um bom
relacionamento com o judaismo, o quadro de um Tiago legalista e

1. Gf.J.B.Lightfoot, The Epistle of St. Paul to the Galatians (Macmillan, 1°1890), p. 366;
Ropes, p. 66.

2. Na Epistola de Clemente 1.1, pseudoclementina, Tiago € mencionado como o “bispo
dos bispos”; segundo o Evangelho dos Hebreus (citado em Jerdnimo, De vir. ill. 2),
ap6s sua ressurreigio, o Senhor aparece primeiro a Tiago; no Evangelho de Tomé,
Logion 12, os discipulos perguntam a Jesus: “Quem h4 de ser nosso lider?” E Jesus
responde: “Onde quer que estejam, vocés devem procurar Tiago, o justo, em favor
de quem céu e terra passaram a existir” (citagdo extraida de The Nag Hammadi
Library, ed. J. M. Robinson [Harper & Row, 1977], p. 119). Mussner (pp. 4-7)
menciona bastante esta literatura e fornece uma itil discussdo.
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anti-Paulo deve ser rejeitado como uma caricatura tendenciosa.

Tiago também foi uma figura importante na histéria da igreja, por
uma outra razio. A medida que tendéncias ascéticas se tornavam mais
influentes na igreja primitiva, a descri¢do de Tiago, ao lado de outros,
como o0 “irmio do Senhor”, tornou-se uma questdo de controvérsia.
Encarada diretamente, esta designagio contradiz a idéia de que Maria
permaneceu virgem ap6s o nascimento de Jesus. Jerénimo tornou popular
aidéia (constantemente chamada o conceito hieronimico, segundo aquele
pai da igreja) de que Tiago e os outros “irmaos” de Jesus eram, de fato,
seus primos. Ele identificou Maria de Clopas, irma de Maria (Jo 19.25),
com a Maria de quem se diz ter sido a mae de Tiago e José (Mc 6.3). Assim,
Tiago e José seriam primos, e ndo irmaos de Jesus. A interpretagdo do
relacionamento entre os diferentes “Tiagos” e “Marias” mencionados
nestes textos € uma questdo enfadonha e ndo mais nos deteremos nela
aqui;1 basta dizer que a interpretagdo de Jer6nimo ndo ¢ a tinica. O que
mais prejudica a posi¢do hieronimica é o fato de que adelphos sempre
significa “irmdo” quando se denota uma relagdo de sangue no Novo
Testamento. Entio, Tiago deve ser ou um irmdo mais velho de Jesus,
nascido de uma unido de José com uma esposa antes de Maria (a linha
epifz‘mica),2 ou um irmao mais novo de Jesus, nascido de José e Maria (a
linha helvidica). Dentre estas, a linha helvidica ¢ a que melhor explica a
intima hgagao subentendida no Novo Testamento entre Maria, a mée de
Jesus, e os irmaos de Jesus (¢f: Mc 3.32; 6. 3)

1. Veja principalmente a discussdo entre J. J. Gunter, “The Family of Jesus”, EQ 46,
1974, pp. 25-41, e J. W. Wenham, “The Relatives of Jesus”, EQ 47, 1975, pp. 6-15.

2. Esta linha é defendida em detalhes por Lightfoot em seu apéndice sobre “The
Brethren of the Lord” (Os Irmios do Senhor) em The Epistle of St. Paul to the
Galatians. Lightfoot afirma que esta linha oferece a melhor explicagio para a
autoridade que os irmaos de Jesus tinham sobre ele (Jo 7.1-5) e para o fato de Jesus
ter encarregado um de seus discipulos de tomar conta de sua mée, em vez de um de
seus irméaos (Jo 19.25-27). Mas nada deixa claro que os irmaos de Jesus tinham sobre
ele uma autoridade maior do que um parente poderia possuir, € o ato de seus irmios
rejeitarem sua mensagem ¢ suficiente para explicar a transferéncia do cuidado de sua
mde para um discipulo.

3. Quanto a uma extensa defesa da posigdo helvidica, veja principalmente Mayor, pp.
vi-lv.
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Entéo, € este Tiago, um irmao mais novo de Jesus e respeitado lider
da igreja judaico-cristda de Jerusalém, que é identificado com maior
naturalidade como o autor da carta que leva seu nome. H4 alguma outra
evidéncia que confirme tal identificagdo? O testemunho da igreja antiga,
como vimos, concorda com esta conclusdo. Tal testernunho, apesar de ndo
remontar a tempos tdo remotos, sustenta coerentemente que Tiago, o
irméo do Senhor, escreveu a epistola. Apenas muito mais tarde, e em raras
ocasides, a epistola foi atribuida a Tiago, o filho de Zebedeu, ou a Tiago,
o filho de Alfeu.!

O grego da epistola contém algumas semelhangas notdveis com o
grego do breve discurso creditado a Tiago, o irmédo do Senhor, em Atos
15.13-21, e a carta enviada segundo sua ordem, registrada em Atos
15.23-29. A “saudagdo” epistolar (chairein) ocorre em Tiago 1.1 e Atos
15.23, e somente mais uma vez no Novo Testamento; € peculiar o uso de
“nome” (onoma) como sujeito do verbo “invocar” (kaleo) na voz passiva,
ocorrendo tanto em Tiago 2.7 como em Atos 15.17; 0 apelo “ouvi... meus
irmdos” encontra-se em Tiago 2.5 e Atos 15.13; e existem outras leves
seme:lhan(;as.2 Tais paralelos certamente ndo perfazem um niimero
suficiente para fornecer um prova de origem comum, mas s3o sugestivos
quando considerados em conjunto com os dois primeiros pontos.

Finalmente, hd varios aspectos da carta que nio apontam
diretamente para Tiago, o irmio do Senhor, mas que bem poderiam se
encaixar com sua autoria. A atmosfera judaica do livro é bastante
acentuada: ensinos veterotestamentarios e judaicos sdo mencionados com
freqiiéncia; o estilo reflete tanto a natureza “proverbial” das tradi¢des da
sabedoria judaica quanto a pregagio em tom de dentincia dos profetas; o
lugar de reunido da igreja € chamado sinagoga (2.2); € um tema judaico
central, a unidade de Deus, é especificamente mencionado (2.19). Por
outro lado, a epistola revela poucas evidéncias de uma teologia cristd
desenvolvida ou autoconsciente. Tudo isto sugere um autor que teria
escrito numa data remota, num contexto judaico, que procuraria manter
boas relagdes com o judaismo. A maneira pela qual o ensino de Jesus

1. Alguns escritores espanhois, do século VII em diante, reivindicam que o patrono
deles, o filho de Zebedeu, foi o autor; o manuscrito de Corbey, do século X, faz a
mesma atribui¢do. Calvino (p. 277) sugere que Tiago, o filho de Alfen, pode ter sido
o autor.

2. Quanto a uma lista e discussdo completas, veja Mayor, pp. iii-iv.
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permeia toda a carta, sem ser abertamente citado, também poderia ser
perfeitamente natural para alguém que vivesse no contexto de Tiago. E,
por fim, a posig¢do de Tiago como olider daigreja “mae” dos cristdos judeus
em Jerusalém o qualificaria de forma eminente para dirigir uma
admoestagdo com autoridade as “doze tribos que se encontram na
Dispersao”.

Juntas, estas consideragdes nos fornecem uma excelente razio para
seguirmos a linha tradicional de que Tiago, o irmdo do Senhor, escreveu
esta carta. Mas, muitos eruditos enxergam de modo diferente e tém sido
propostas varias teorias alternativas sobre a autoria. Uma das linhas mais
extremas nega que Tiago seja basicamente um livro cristdo. Segundo esta
proposta Tiago era originalmente um tratado ]udalco que foi

“cristianizado” com duas referéncias a Jesus (veja 1.1 e 2.1). ! Tal teoria
apresenta muitas fraquezas, mas a objegdo decisiva a ela é o grau em que
a carta € permeada com referéncias ao ensino de J esus.2 Alguns eruditos
tém atribuido o livro a um Tiago desconhecido.> Mas a linha que tem
obtido maior popularidade é a que liga a epistola a um lider cristdo
desconhecido. O nome Tiago, em 1.1 — geralmente visto como uma
referéncia ao irméo do Senhor — ou foi acrescentado numa data posterior
(sendo que o livro era andnimo em seu original) ou foi usado pelo préprio
autor, a fim de conferir ao livro uma maior autoridade (sendo que, neste
caso, o livro é pseuddnimo). Os defensores destas teorias alternativas
estdo convencidos de que a carta, por si, contém aspectos incompativeis
com uma autoria pelo irmdo do Senhor. Quatro aspectos sdo citados com
maior freqiiéncia. Examinemo-los um por vez.

1. Cf L. Massebieau, “L’épitre de Jacques — est-elle 'oeuvre d’un Chrétien?”, Revue
de PHistoire des Religions, 32, 1895, pp. 249-283; F. Spitta, “Der Brief des Jakobus”,
Zur Geschichte und Literatur des Urchristentums, 2 (Vandenhoeck e Ruprecht, 1896),
pp- 1-239. A Meyer (Das Rdtsel des Jacobusbriefes [Topelmann, 1930]) sugeriu que
este documento judaico foi originalmente baseado no “testamento” de Jact a seus
doze filhos, em Génesis 49.

2. G.Kittel, “Der geschichtliche Ort des Jacobusbriefes”, ZNW 41, 1942, pp. 84-91.

3. Erasmo; Lutero; A. M. Hunter, Introducing the New Testament (Westminster, 1957),
pp. 164-165 (embora Hunter seja mais cauteloso na terceira edigdo [1972]; cf. pp.
168-169). J. Moffatt (The General Epistles: James, Peter and Judas [Hodder &
Stoughton, 1928), p. 2) pensa que um Tiago desconhecido foi o autor, sendo que, mais
tarde, ligou-se a ele o nome do Tiago de Jerusalém, mais famoso.
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1. Primeiro, afirma-se que € inconcebivel que um irmdo do Senhor
houvesse escrito tal documento, sem qualquer referéncia a seu
relacionamento especial com o Senhor ou a apari¢do da ressurreicdo, a
qual bem possivelmente deve ter causado sua conversdo (¢f. 1 Co 15.7).1
Entretanto, um interesse especial em lagos fisicos com Jesus veio a
aparecer somente depois da época da morte de Tiago; portanto, a néo
inclusdo do titulo “irmdo do Senhor” pelo autor colgca-se contra a
natureza pseudonimica, favorecendo a autenticidade.? Sobretudo, a
relagdo sangiifnea de Tiago com Jesus ndo desaguou numa relagéo
espiritual. Ele permaneceu estranho a Jesus e sua verdadeira “familia” —
aqueles que fazem a vontade de Deus (Mc 3.35) — até depois da
ressurreicdo. Assim, se o fato de Tiago ter sido um irméo do Senhor néo
lhe conferiu nenhuma percepgao especial sobre a pessoa e o ministério de
Jesus, ndo trazendo consigo nenhum “status” especifico, ndo é
surpreendente a auséncia de qualquer mengdo a tal relacionamento.
Também ndo deve causar surpresa o fato de que Tiago ndo descreve seu
encontro especial com o Cristo ressurreto. Paulo, cuja visdo do Cristo
ressurreto mudou decisivamente o curso de suavida, refere-se a ela apenas
em duas de suas treze cartas. Tasker aponta para o capricho deste tipo de
argumento, observando que 2 Pedro quase sempre é considerado
pseuddnimo, por seu autor ndo enfatizar seu relacionamento com Jesus.
De fato, sem maiores informagdes sobre as circunsténcias nas quais as
cartas do Novo Testamento foram escritas e sobre o grau de intimidade
entre o autor e seus leitores, os argumentos baseados naquilo que um
individuo em particular provavelmente teria escrito ou ndo, tém muito
pouco valor.

2. Um segundo fator, do qual se diz possuir um grande peso contra
a linha tradicional sobre a autoria, sdo a linguagem ¢ o pano de fundo
cultural da carta. Tiago € escrito num grego helenistico idiomético, com
alguns floreios literdrios (¢f. o hexadmetro incompleto em 1.17),
empregando ocasionalmente linguagem derivada da filosofia e religido
gregas (e.g. “o ciclo da natureza”, em 3.6). Alega-se que tal grego
dificilmente poderia ser atribuido ao filho de um carpinteiro galileu,

Cf, e.g, Laws, p. 40.

Kittel, art. cit., pp. 73-75.

Tasker, p. 20. Dibelius, que pensa em Tiago como um pseudepigrafe, também observa
a subjetividade deste argumento (p. 17).

W
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tradicionalmente conhecido como um cristdo judeu conservador e que, até
onde sabemos, nunca atravessou as fronteiras da Palestina. Podem ser
dadas trés respostas a este argumento. Primeira, apesar de o grego de
Tiago ser, inegavelmente, mais refinado e¢ aproximado do koing mais
elevado, em comparagdo com o grego do Novo Testamento, ndo devemos
exagerar quanto a sua qualidade. Embora revele um pouco de pericia
literdria, o autor ndo utiliza sentengas longas nem elabora estruturas
gramaticais requintadas. Conforme diz Ropes: “... ndo hd nada que sugira
familiaridade com os estilos mais elevados da literatura grega”.

Em segundo lugar, é impossivel determinar o grau em que um judeu
palestino poderia ter escrito usando um grego idiomaético. Com certeza, a
lingua grega era largamente empregada na Palestina (em especial na
Galiléia), e muitos palestinos, mesmo procedendo de familias pobres,
poderiam crescer alcangando fluéncia na lingua.2 A pergunta é: serd que
Tiago teria tido contato com o tipo de influéncia que o capacitaria a
escrever usando o grego semi-literdrio de sua carta? A menos que
conhegamos os detalhes da educagio de Tiago, a extensdo de suas viagens
e as pessoas com quem teve contato, serd impossivel responder a esta
pergunta. Podemos suspeitar com seguranga de que um homem elevado
a posicao de lider da igreja de Jerusalém tinha a capacidade de aprender
bem o grego; e o elemento helenistico daquela igreja (cf. At 6.1) teria lhe
dado a oportunidade e a motivagdo para adquirir facilidade na lingua. J.
N. Sevenster, usando Tiago como estudo de um caso em sua pesquisa sobre
o uso do grego na Palestina, conclui que o irmdo do Senhor poderia ter
escrito esta carta.> E claro que isto ndo prova que ele a tenha escrito, mas
a lingua ndo seria um obstdculo a esta linha de pensamento.

Em terceiro lugar, os conceitos filos6ficos e religiosos encontrados
em Tiago sdo, em sua natureza, os conceitos populares e difundidos que

1. Ropes, p. 25. T. Zahn (Introduction to the New Testament, 1 [Kregel, 1906}, p. 112)
diminui ainda mais a qualidade do grego: “... quédo limitado ¢ seu [autor de Tiago]
dominio desta lingua estrangeira”.

2. Isto foi demonstrado por J. N. Sevenster, entre outros: Do You Know Greek? How
much Greek could the first Jewish Christians have known? (Brill, 1968).

3. Do You Know Greek?, p. 191. Cf. também N. Turner, Style, vol. 4 de 4 Grammar of
New Testament Greek de J. H. Moulton (T & T Clark, 1976), p. 114.
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teriam sido familiares a pessoas bem instruidas da Palestina, onde idéias
helenisticas eram bastante divulgadas.1 E muito arbitrario dizer que Tiago
ndo poderia ter tido contato com elas. Alguém poderia também dizer que
um homem do povo tem um titulo em Filosofia, pelo fato de usar a palavra
“existencialismo”.

3. O enfoque da lei do Antigo Testamento, revelado na epistola, € a
terceira razdo pela qual muitos criticos pensam que Tiago, “o justo” ndo
poderia té-la escrito. O autor caracteriza a lei (nomos: a torah judaica)
como “lei da liberdade” (1.25; 2.12) e “lei régia” (2.8), concentrando-se
exclusivamente em mandamentos morais (2.11) e ignorando a lei ritual
(veja o siléncio em 1.27). E afirmado que este enfoque “liberal” da lei
apresenta um completo contraste com aquilo que sabemos sobre a atitude
de Tiago, que procurou impor a Paulo a lei ritual, conforme Atos 21.20-25,
e que € conhecido nas tradicées cristd e judaica como um exemplo de
“piedade segundo a fora » 2 Novamente, h4 duas coisas a serem ditas
sobre este argumento. Primeira, o retrato de Tiago como um “advogado
da piedade judaico-cristd obstinadamente tacanha™ exige uma revisdo.
Como ja vimos, muitas evidéncias para tal quadro vém de Hegésipo, cuja
veracidade histérica é bastante questiondvel. Com certeza, o Novo
Testamento retrata Tiago como alguém que se preocupou em manter 0
melhor relacionamento possivel entre judeus e cristdos e que,
conseqiientemente, defendeu a legitimidade de tradigGes e costumes
judaicos para cristdos judeus (At 21.20-25; talvez Gl 2.12). Isto também
deixa claro que ele se op0s a tentativa de se impor a lei mosaica sobre
cristdos gentios (At 15.13-21); e em nenhum lugar ele afirma que cristios,
judeus ou ndo, deveriam continuar observando a lei ritual. Assim, a questdo
é que o Tiago ritualmente legalista, com quem o autor da epistola algumas
vezes é contrastado, € algo mais do que uma invengdo sem respaldo
histérico. Precisamos ter em mente que o siléncio de um autor sobre
determinado assunto ndo indica necessariamente sua falta de preocupagéo
arespeito dele. Entdo, se Tiago esté escrevendo para um grupo de cristdos

1. A obra ja classica de M. Hengel, Judaism and Hellenism (2 vols. Fortress, 1974),
identificou a evidéncia de uma completa penetragio de idéias “helenisticas” na
Palestina do primeiro século.

2. Dibelius chama isto de “argumento decisivo” contra a linha tradicional (p. 18). Cf.
também Laws, pp. 40-41.

3. A descrigdo ¢ de Dibelius (p. 17).
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entre os quais ndo se discute a observéncia da lei ritual, ndo haveria razio
pela qual ele devesse menciona-la.! Falaremos mais sobre a atitude de
Tiago diante da lei em nosso resumo sobre sua teologia € em nossos
comentérios sobre os versiculos relevantes. Aqui basta dizer que a atitude
diante da lei, encontrada na epistola, de modo nenhum € incompativel com
a linha que se diz ter sido provavelmente sustentada por Tiago de
Jerusalém.

4. A quarta razdo principal para a negacdo de que Tiago, o irmdo do
Senhor, tenha escrito a epistola envolve o enfadonho problema da relaco
entre Tiago e Paulo em seus ensinos sobre a justificagdo. Como bem se
sabe, a insisténcia de Tiago em afirmar que as obras sfo levadas em conta
na justificagdo (2.14-26) freqilentemente € vista como uma contradigdo
direta da proclamagio de Paulo sobre a justificacdo “somente” pela fé.
Entretanto, muitos eruditos hoje concordam em que ndo se pode dizer que
os dois estavam em franca contradi¢do neste assunto. O uso que eles fazem
de termos chaves com diferentes significados e os problemas distintos com
os quais estavam preocupados resultam no fato de um ignorar os
argumentos do outro, como se fossem navios que se cruzam durante a
noite. Ou um néo tinha consciéncia daquilo que o outro dizia, ou um deles
estd respondendo a uma forma de ensino do outro, que estivesse sendo
mal interpretada. A maioria dos eruditos pensa que se trata da iiltima
situagdo e que Tiago estd respondendo a uma teologia paulina mal
interpretada. Isto se deve ao fato de que o “slogan” justificacéo pela fé,
sobre o qual Tiago fala, dificilmente pode ser remetido a uma outra fonte
que ndo seja a pregagio de Paulo, que o tornou uma marca registrada de
sua mensagem. Entdo, com base nisto se diz que a carta de Tiago ndo
poderia ter sido escrita pelo Tiago de Jerusalém, porque aquele Tiago
deveria estar bem familiarizado com o ensino de Paulo — os dois foram
pegas chaves no primeiro “concilio” da igreja (At 15) e se encontraram
numa data posterior, quando alguns destes assuntos teolégicos bésicos
devem ter sido discutidos (At 21.18-25). A carta de Tiago precisaria ter
sido escrita em data avanc¢ada do primeiro século, quando a teologia de
Paulo nio mais estava sendo interpretada no contexto préprio. Kiimmel
confere uma sucinta expressio a este argumento: “O debate em 2.14ss.,
com um mal interpretado estigio secundédrio da teologia paulina, ndo

1. Guthrie, New Testament Introduction, p. 751.
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apenas pressupde uma distdncia cronolégica consideravel de Paulo —
enquanto que Tiago morreu no ano 62 — mas também revela uma
completa ignorancia sobre o intento polémico da teologia paulina, lapso
que dificilmente poderia ser atribuido a Tiago, que se encontrou com
Paulo em Jerusalém, no méximo em 55-56 A.D. (At 21.1855.)”.1

A questdo aqui levantada € de grande dificuldade na epistola de
Tiago. Dedicaremos uma discussdo completa sobre ela na parte arespeito
da teologia de Tiago € no comentério acerca de 2.14-26. Por enquanto é
suficiente destacar que a situagdo por nés descrita — pressupondo, por
ora, sua acuracidade — & passivel de uma explicagio muito diferente. Nao
poderia ser que a forma distorcida do ensino de Paulo, contestada em
Tiago 2, fosse muito antiga e que Tiago néo estivesse ciente do verdadeiro
intento de Paulo, pelo fato de ndo terem ainda se encontrado? Sem divida,
Paulo comegou a pregar bem pouco tempo depois de sua conversdo (que
deve ser datada em 33 A.D.). E impossivel saber com certeza com que
rapidez Paulo dominou e proelamou sua énfase distintiva na justificagdo
“a parte das obras da lei”; mas as primeiras cartas paulinas subentendem
um completo desenvolvimento do conceito. Também sabemos que, ja
durante o ministério de Paulo, sua pregagéo sobre a justificagio pela fé
estava sendo mal interpretada (¢f. Rm 3.5-8). Assim, ndo é absolutamente
improvéavel que alguns cristdos, tendo tido contato com a pregagio de
Paulo, possam ter — intencionalmente ou ndo — pervertido a doutrina de
Paulo, transformando-a numa desculpa para a passividade espiritual. O
ataque de Tiago contra tal distor¢do revelaria, entdo, uma completa
ignoréncia do intento polémico da teologia de Paulo, pelo fato de Tiago
nao estar diretamente familiarizado com o ensino paulino.2 Na verdade,
talvez seja mais provével que uma “completa ignorancia” da forga do
ensino de Paulo possa ter existido antes de uma ampla circulag¢do de suas
cartas, ¢ ndo muito tempo depois. A possibilidade por nés sugerida
subentende uma data remota para Tiago; mas esperamos mostrar na
préxima parte que uma data remota tem muita coisa para recomendé-la.
Pelo menos podemos concluir que uma data assim é capaz de explicar
Tiago 2 como sendo posterior. Entao, isto significa que o argumento de
Tiago 2 ndo apresenta dificuldades para se atribuir a carta a Tiago, o irmdo

1. Kimmel, Introduction to the New Testament, p. 413 (publicado em portugués por Ed.
Paulinas ~ “Introdugio ac Novo Testamento”).
2. Kittel, art. cit, ZNW, 41, 1942, pp. 96-97, W. Wessel, ISBE, 2, p. 765.
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do Senhor.

Portanto, concluimos que a epistola ndo contém nada que Tiago, o
irmdo do Senhor, ndo pudesse ter escrito. Assim, est4 aberto o caminho
para que se aceite a prépria reivindicagdo aparente da epistola no sentido
da autoria de Tiago. Mesmo assim, h4 alguns que, embora aceitando esta
afirmagdo, se impressionam com um ou mais dos argumentos examinados
acima. Estes eruditos sugerem algum tipo de solu¢do de meio-termo,
concordando em dizer que, além de Tiago, existiu uma outra mio na
composicdo da carta. Alguns tentam explicar a boa qualidade do grego,
supondo que um escriba foi responsavel pela composigdo real.” 4 priori,
tal hipétese ndo pode ser descartada, pois sabemos que escribas (ou
amanuenses, como eram chamados) eram utilizados com freqiiéncia na
confecgdo de cartas antigas. Entretanto, no caso de Tiago a redagdo exata
é tdo crucial para o fluxo da carta (veja, e.g., 0s jogos de palavras chairein,

“saudagdes” [1.1], e charan, “alegria” [1.2]; leipomenoi, “deficientes™ [1.4],
e leipetai, “necessita” [1.5]) que o compositor final praticamente precisa
ser identificado como o autor.” Outra sugestdo diz que nossa epistola é
uma tradugdo livre de um discurso ou série de sermdes em aramaico,
originalmente apresentados por Tiago.” Nao pode ser dito contra esta
linha de pensamento que o grego de Tiago ndo revela evidéncias de
tradugdo de uma lingua semitica. Se uma tradugdo é suficientemente
parafraseada, estardo presentes poucas evidéncias da lingua original (seria
6bvio para o leitor desinformado que a paréfrase de J. B. Phillips é baseada
no grego?) Mas embora seja impossivel, devido & natureza do caso,
derrubar esta teoria, pouca coisa permanece a seu favor.

Uma terceira posi¢io de meio-termo € defendida com habilidade
por P. Davids. Ele se impressiona com algumas aparentes anomalias da
carta — bom grego acompanhado de semitismos, curiosas divergéncias no
vocabulério, tratamento desconexo de varios topicos — e conclui que tudo
isto é mais bem explicado quando estabelecemos um processo de origem
da carta com dois estagios. O primeiro estagio poderia ter consistido de

1. A.Robert e A, Feuillet, Introduction to the New Testament (Desclée, 1965), p. 564.
Mussner (p. 8) sugere a participagio de um Mitarbeiter.

2. Sevenster, Do You Know Greek?, pp. 10-14.

3. F. C. Burkitt, Christian Beginnings (Universidade de Londres, 1924), pp. 65-71; cf.
também F. F. Bruce, Peter, Stephen, James and John: Studies in non-Pauline
Christianity (Eerdmans, 1979), p. 113.
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uma série de homilias judaico-cristds (algumas traduzidas do aramaico,
outras sendo composigdes gregas originais); o segundo estagio teria sido
o processo de redacdo, no qual tudo isto teria sido moldado numa {nica
composi¢ao. Davids concede que Tiago pode ter sido o autor do primeiro
estdgio, ou quem sabe dos dois.} Outra vez, é dificil provar ou refutar esta
teoria. Mas quanto aquilo que se baseia nas anomalias em Tiago, podemos
questionar se € necessdrio. As incoeréncias citadas por Davids ndo séo do
tipo que exige a hip6tese de dois diferentes estdgios de composigao. Um
autor fluente em aramaico e grego iria, naturalmente, revelar alguma
influéncia do aramaico, a0 escrever em grego. E embora formas semiticas
de expressdo possam ser muitas vezes avistadas em Tiago, o grego, como
diz Dibelius, é “relativamente homogéneo”.2 Semelhantemente, o
tratamento “desconexo” de tdpicos parece ser produto do género segundo
o qual a carta é escrita; e um editor, tanto quanto um autor, nio procuraria
“arrumar” a composi¢do? A possibilidade de Tiago ter utilizado seus
proéprios sermdes na confecgdo da carta ndo é improvavel por si prépria.
Mas as evidéncias de um estagio literdrio anterior néo sdo convincentes.

Apesar de ndo se poder descartar definitivamente nenhuma destas
posi¢oes de meio-termo, no final elas ndo sdo necessdrias. H4 mais
naturalidade em considerar a referéncia a Tiago como um indicador do
tnico autor da carta.

II1. AS CIRCUNSTANCIAS DA CARTA

A partir do préprio conteiido da carta, temos condigbes de saber
alguma coisa a respeito das pessoas a quem ela foi escrita. Primeiramente,
é quase certo que os leitores eram judeus. A carta estd completamente
imbuida do espirito e das figuras do judaismo e do Antigo Testamento —
a ponto de refletir os antecedentes dos leitores e do autor. Por exemplo,
o uso que Tiago faz do termo infiéis (moichalides, significando
“adilteras”), em 4.4, nio faria sentido a qualquer pessoa que ndo estivesse
bem familiarizada com a tradi¢do veterotestamentdria que comparava a
alianga do Senhor com seu povo a uma relagio de casamento. De forma
semelhante, a maneira simples e sem maiores explicagdes pela qual Tiago

N

se refere & “lei” pressupde que seus leitores tém familiaridade com esta

1. Davids, pp. 12-13.
2. Dibelius, p. 34.
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lei e ndo duvidam da relevancia que ela tem para eles. Outra indicagdo de
um piblico judeu é o uso da confissio monoteista para resumir a
“doutrina” (2.19) e a utilizagdo da palavra “sinagoga”, em 2.2. O publico
judeu subentendido na carta concorda com o Novo Testamento € com
descrigoes cristas primitivas de Tiago como alguém que ministrou entre
os da “circuncisdo” (Gl12.9).

A carta deixa subentendido que estes crentes judeus eram
basicamente pessoas pobres que estavam vivendo uma situagdo de
consideravel tensdo social. Oprimidos e injustigados por ricos senhores de
terras (5.4-6), arrastados para os tribunais por pessoas abastadas (2.6) que
também zombavam de sua fé (2.7), os leitores sdo exortados a paciéncia,
lembrando-se-lhes que a vinda do Senhor, o juiz e libertador, estd proxima
(5.7-11). Enquanto isso, as provagdes que eles estdo sofrendo devem ser
encaradas com firme perseveranga, a fim de que o caréter cristdo possa
atingir a plena maturidade e para que lhes seja assegurada sua
recompensa, “a coroa da vida” (1.2-4, 12).

Mas, enquanto a situagio da igreja no mundo fornece o pano de
fundo para a carta, a preocupagdo de Tiago é com o mundo que estd
entrando na igreja. Ele adverte seus leitores de que “a amizade do mundo
¢inimiga de Deus” (4.4) e enfatiza como umingrediente chave da “religido
pura e sem mécula” o “guardar-se incontaminado do mundo” (1.27). O
mundanismo na igreja havia se manifestado de variadas formas: uma
deferéncia bajuladora ao rico e uma indiferenga insensivel ao pobre
(2.1-4); palavras criticas e descontroladas (3.1-12; 4.11-12; 5.9); uma
sabedoria “terrena, animal e demonfaca” com sua inveja ¢ ambicéo que,
por sua vez, produzem divisdes e violentas discussoes (3.13-4.3);
arrogéncia (4.13-17); e, acima de tudo, uma inconstancia em esséncia com
respeito a Deus, que interrompe a eficdcia da oragéo (1.5-8) e se manifesta
no fracasso em colocar a fé em prética (1.22-27; 2.14-26). Tiago conclama
seus leitores a que se arrependam do mundanismo; a que se humilhem
diante do Senhor, para que ele os exalte (4.7-10); e a que trabalhem com
diligéncia para recuperar de seus caminhos errados outros pecadores
(5.19-20).

Descritas nestes termos, as circunstincias dos leitores nio nos
ajudam muito a determinar o piblico especifico. Infelizmente, o destino
da carta ndo nos leva muito mais longe. “As doze tribos que se encontram
na Dispersdo” é, antes, uma designag¢do ambigua. Apés o exilio de tantos
judeus para a Assiria ¢ a Babilonia, as doze tribos histéricas de Israel
desapareceram num sentido fisico. O termo tornou-se um modo popular
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de se descrever o Israel novamente unido e espiritualmente renovado que
aparecerd nos tltimos dias (Is 49.6; Ez 47.13, 21-23; 48.29; Ecles 36.11; 2
Esdras 13.39-40). Devido a estes antecedentes, Tiago pode ter escolhido
a designagdo “doze tribos” referindo-se ao povo judeu como um todo,
tanto cristdos como ndo-cristdos. Se Tiago visou um piblico tdo amplo,
podemos compreender a razdo pela qual ele faz tdo poucas referéncias a
doutrinas especificamente cristas.! Mas, certamente poderia se esperar
um esforgo evangelfstico se judeus ndo-cristdos estivessem entre os
destinatérios. Além disso, o titulo “doze tribos” era usado por judeus
apenas em contextos escatologicos, a fim de se descrever o povo
novamente unido dos ltimos dias® — e & impossivel que Tiago tenha
pensado em todos os judeus como sendo parte deste grupo.

Assim, € quase certo que Tiago usa a designagdo “doze tribos” para
descrever os cristdos. Novamente, o pano de fundo da frase pode sugerir
que Tiago tinha em mente apenas cristdos judeus.” Mas existem
considerédveis evidéncias no Novo Testamento para que se pense no termo
num sentido mais amplo, segundo o qual a igreja, o novo povo de Deus, é
retratada como o cumprimento da expectativa do Antigo Testamento e
dos judeus acerca de um Israel novamente unido e renovado (Mt 19.28;
Ap 7.4-8; 21.12; ¢f. Gl 6.16). Desta forma, apesar de o contetido e o0 tom
da carta deixarem fortemente subentendido que os leitores sdo cristdos
judeus, a designagéo “doze tribos”, por si prépria, ndo exige tal limitagao.

O segundo elemento ligado ao destino, a palavra diaspora
(Dispersao), também permite virias interpretagdes. Considerando-a a
partir do verbo grego que significa “espalhar” ou “dispersar”, a palavra era
usada para descrever os judeus que viviam fora da Palestina, entre gentios
(S1147.2;1s 49.6; 2 Mac 1.27; Jo 7.35) e, por extensdo, o lugar onde viviam
os que estavam dispersos. Se Tiago usou a palavra com este sentido literal,
entdo ele estava designando os leitores como judeus ou cristdos judeus que

1. A.T.Cadoux, The Thought of St. James (James Clarke, 1944), pp. 10-18; A. Schlatter,
Der Brief des Jakobus (Calwer, 1932), pp. 90-98; G. R. Beasley-Murray, The General
Epistles (Lutterworth, 1965), pp. 12-21.

2. C.Maurer, TDNT, 9, p. 250.

3. 1.E.Huther, Critical and Exegetical Handbook to the General Epistles of James, Peter,
John, and Jude (Funk & Wagnall, 1887, 22 ed.), pp. 11-13; A. S. Geyser, “The Letter
of James and the Social Condition of his Addressees”, General Epistles of the New
Testament (Neotestamentica 9, 1975), pp. 27-28.
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viviam fora da Palestina.l Entretanto, assim como no caso de “doze
tribos”, 0 Novo Testamento usa claramente diaspora com um sentido
metaférico, caracterizando os cristdos como aqueles que vivemnesta terra,
longe de sua verdadeira “pétria” celestial (veja 1 Pe 1.1). Assim, o termo
pouco nos ajuda na localizagdo dos leitores de Tiago. Mas talvez possamos
ser mais especificos. Tasker faz a atraente sugestdo de que Atos 11.19 pode
fornecer o pano de fundo especifico a partir do qual podemos
compreender o uso que Tiago faz de diaspora. Naquela passagem, Lucas
nos diz que, como resultado da perseguicio ligada ao apedrejamento de
Estévio, muitos cristdos judeus foram “dispersos” (diaspeird, o verbo
usado aqui, é um cognato de diaspora) e se espalharam até a Fenicia,
Chipre e Antioquia, onde pregaram o evangelho “somente aos judeus”.
Se, aquela época, Tiago era o lider da igreja de Jerusalém, € perfeitamente
natural que ele tivesse enderecado uma admoestagio pastoral aqueles
crentes, a partir da “igreja mae” deles, que havia sido dispersa por causa
da perseguicdo.” Esta teoria nfio pode ser provada, mas ela se encaixa
muito bem com a natureza e as circunstincias da carta, assim como
também com a data que iremos sugerir para a epistola.

Adata

Se Tiago, o irmdo do Senhor, escreveu a carta, conforme
argumentamos, ela deve ser datada em algum tempo antes de 62 A.D., ano
em que Tiago foi martirizado. Alguns eruditos defendem uma data
préxima de 62 com base no fato de que Tiago mostra muitas semelhangas
com 1 Pedro. Mas Tiago contém paralelos com muitos textos datados
desde 100 a.C. até 150 A.D., o que torna o argumento acima irrelevante.
Outros afirmam que a condigdo “institucionalizada” das igrejas
enderecadas em Tiago, com o problema do mundanismo, tipico da
“segunda geragdo”, favorece uma data por volta de 60. 3 Mas o
mundanismo nio ¢ um monopolio da segunda geragao (veja 1 Corintios)
¢ a carta ndo nos habilita a dizermos se as igrejas existiam havia dez ou
cingiienta anos.

Por outro lado, dois indicadores favorecem uma data mais remota,

1. Mayor, pp. 30-31; Hort, pp. xxiii-xxiv; Adamson, pp. 49-50.
2. Tasker, p. 39; ¢f. também Burdick, pp. 162-163.
3. Hort, p. xxv; Tasker, pp. 31-33; Mitton, p. 233.

33



TIAGO

por volta de 45-47. O primeiro, e mais importante, é a bem provavel
reconstrucdo do relacionamento entre Tiago 2 e a pregagdo de Paulo.
Conforme argumentamos na parte sobre autoria, Tiago 2 subentende uma
consciéncia do slogan de Paulo — “justificacdo pela fé” — mas também
revela que o ensino paulinondo era corretamente interpretado. E provével
que este estado de coisas tenha existido apenas nos primeiros dias da
pregacido de Paulo, antes de Tiago se encontrar com Paulo e dele ter
aprendido a entender o que significava “justificagdo pela fé”. Isto torna
muito dificil uma data anterior ao Concilio de Jerusalém (48 ou 49 A.D.).
Podemos supor que a pregagio de Paulo em Antioquia, comeg¢ando por
volta de 45 (At 11.25-26), foi ouvida e mal interpretada por alguns cristdos
judeus damesma drea (veja At 11.19). Uma vez que aqueles cristdos judeus
poderiam bem ter olhado para a igreja de Jerusalém como sua “igreja
mée”, é perfeitamente viavel que o lider daquela igreja, Tiago, tenha tido
noticias sobre esta forma distorcida do ensino de Paulo e,
conseqilentemente, tenha dado uma resposta a ela.

Um segundo indicador de uma data remota € a auséncia de qualquer
referéncia a controvérsia entre judeus e gentios, particularmente com
respeito & “lei ritual”. Novamente, foi um pouco antes do Concilio de
Jerusalém que esta questdo, pela primeira vez, veio for¢osamente & tona
na igreja primitiva. “Individuos da Judéia” haviam chegado da igreja de
Antloqula e ensinavam que 08 crlstaos gentios tinham de ser circuncidados
e precisavam tomar sobre si 0 “jugo dalei” (At 15.1). E claro que o préprio
Tiago foi um instrumento para evitar que estas restrigdes fossem aplicadas
a convertidos gentios. Mas a questdo aqui € o fato de ser dificil pensar que
Tiago tivesse escrito a cristdos judeus, alguns dos quais moravam em
Antioquia ou perto de 14, sem fazer qualquer referéncia ao problema ou
a decisdo do concilio.

Estas duas consideragdes apontam parauma datano me10 ouno fim
da década de 40 (45-48) para a composi¢do de Tlago Este periodo
testemunhou algumas severas convulsoes econdmicas (houve uma grande

1. Kittel fornec¢e um argumento especialmente forte para esta data (art. cit, ZNW 41,
1942, pp. 71-102). Veja também Zahn, Introduction, 1, pp. 125-128; G. H. Rendall,
The Epistle of St. James and Judaistic Christianity (Cambridge University Press, 1927),
p- 78; Mayor, pp. cxliv-clxxvi; Knowling, pp. xxiv-xxxviii; Guthrie, New Testament
Introduction, pp. 761-764; D. E. Hicbert, The Epistle of James (Moody Press, 1979),
p. 41; Burdick, pp. 162-163; Wessel, ISBE, 2, p. 965.
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fome na Judéia, por volta de 46; cf. At 11.28) e 0 comego de sérios levantes
de ordem social, politica e religiosa, que culminariam na guerra judaica
de 66-70. As duas circunstdncias encaixam-se no pano de fundo
subentendido em Tiago.

O local da composigio

As conclusoes que tiramos sobre a autoria e a data da carta
praticamente determinam o local da composigdo. Tiago viveu em
Jeruselém durante este periodo e seus leitores, provavelmente, se
encontrariam em regides imediatamente fora da Palestina, junto a linha
costeira para o norte, na Siria e, talvez, no sul da Asia Menor. Virias
alusdes na carta, principalmente a referéncia as “primeiras e tltimas
chuvas” (5.7), parecem confirmar esta localizagdo; pois apenas ao longo
da costa oriental do Mar Mediterrdneo é que as chuvas ocorrem nesta
seqiiéncia.” Laws recentemente sugerin Roma como o local de origem da
carta,” mas as Ginicas razbes que ela fornece sdo as semelhangas literarias
entre Tiago e varias obras com origem em Roma: 1 Pedro, Hermas e 1
Clemente.

As condigoes sociais generalizadas no Oriente Préximo, na metade
do primeiro século, também correspondem & situagdo pressuposta em
Tiago. Os comerciantes que andavam de um lado para o outro em busca
de lucro (4.13-17) e os senhores de terras, freqiientemente absenteistas,
que exploravam uma for¢a de trabalho cada vez maior ¢ mais pobre
(5.1-6), eram figuras bem conhecidas. Igualmente familiares eram os
sempre violentos e odiosos debates religiosos que parecem ter infectado
as igrejas que estavam sob os cuidados de Tiago (veja 3.13-4.3). O
movimento zelote, que procurava alcangar a liberdade para Israel usando
meios violentos, estava se tornando cada vez mais influente. De fato,
alguns eruditos pensam que Tiago 4.2 — “cobigais e nada tendes; matais”
— pode ser uma referéncia aos partiddrios do movimento zelote, os quais
haviam trazido para dentro da igreja sua ideologia violenta.” Seja isto

1. Veja D. Y. Hadidian, “Palestinian Pictures in the Epistle of James”, ExpT, 18,
1951-1952, pp. 227-228.

2. Laws, pp. 25-26.

3. R.P.Martin, “The Life-setting of the Epistle of James in the Light of Jewish History”,
Biblical and Near-Eastern Studies, ed. G. A. Tuttle (Eerdmans, 1978), p. 100; M. J.
Townsend, “James 4.1-4: A Warning against Zealotry?” ExpT 87, 1976, pp. 212-213,
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verdade ou ndo, as condi¢des sociais da Palestina e da Siria do primeiro
século certamente fornecem uma tela de fundo apropriada para a carta de
Tiago.

IV. ANATUREZA DA CARTA

Em sua forma, Tiago é uma carta “literdria”. O livro comega com
uma tipica introdugio epistolar — identificacdo do autor, destino e
saudagbes — mas lhe faltam reminiscéncias pessoais, referéncias a
situagbes e problemas especificos e sinais de encerramento que
caracterizam uma “verdadeira” carta. Como se fosse um moderno bispo
ou oficial eclesidstico enderegando uma “carta aberta” a seus paroquianos,
Tiago utilizou a forma epistolar para oferecer exortagoes espirituais e
conforto para cristaos que habitavam uma ampla drea. Portanto, a carta
de Tiago difere das cartas de Paulo destinadas a individuos (Filemom,
Timéteo e Tito) e aigrejas especificas (Roma, Corintoefc.) e assemelha-se
mais com 1 Pedro e 1 Jodo, as quais também se destinam a grandes
ptblicos.

Quando othamos mais de perto a natureza especifica do material em
Tiago, surgem quatro aspectos proeminentes. O primeiro, e que mais se
destaca, € o forte tom de exortagdo pastoral. Mais do que qualquer outro
livro do Novo Testamento, Tiago tem uma grande freqiiéncia de
imperativos. Claramente, seu propdsito ndo € tanto informar, mas dar
ordens, exortar e encorajar. Mesmo assim, Tiago apresenta suas ordens,
namaioria das vezes, num tom de terna preocupacéo pastoral, dirigindo-se
a seus leitores quinze vezes como “meus irmdos” ou “meus amados
irmdos”. Um segundo aspecto bem conhecido de Tiago é o
despreendimento de sua estrutura. Vérias partes desenvolvem um assunto
tinico relativamente extenso (2.1-13; 2.14-16; 3.1-12), mas a maior parte
do livro € composta de dizeres ou pardgrafos curtos aparentemente
independentes e breves. Sobretudo, é sempre dificil discernir qualquer
relagdo logica entre uma parte e outra.

O extenso uso que Tiago faz de metaforas e ilustragdes é um outro
aspecto que prende a atengdo do leitor. Aquelas figuras — a onda do mar,
aflor que cai, o espelho, o cavalo, os navios, a fagulha, os animais domados,
a fonte de 4gua, os homens de negécios, as riquezas corruptas e as
roupagens comidas de traca, o lavrador paciente — témuma forgade apelo
universal e explicam bem a popularidade de Tiago entre leitores comuns.
Um quarto aspecto da cartando € tdo evidente ao leitor moderno, embora
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os primeiros destinatarios originais devam, sem ddvida, ter sentido seu
impacto: a propensdo de Tiago em utilizar outras fontes. J4 comentamos
como Tiago estd permeado de alusoes ao ensino de Jesus e como também
o0 Antigo Testamento é uma parte proeminente dele — ambos através de
citagoes explicitas e de alusdes. Mas especialmente interessante é o
nimero de paralelos entre Tiago e vérios livros cristdos e judaicos de data
remota. Acima de todos, neste particular devem ser mencionados 1 Pedro,
Eclesidstico (Siraque), os Testamentos dos Doze Patriarcas, O Pastor de
Hermas (especialmente a parte dos “Mandatos”) e 1 Clemente (paralelos
importantes, porém em menor niimero, sao encontrados em Sabedoria de
Salomdo, Filo, no Didaqué e nas cartas de In4cio). Na maioria dos casos,
tais paralelos incluem linguagem ou motivos encontrados em mais de uma -
dessas obras, e é quase impossivel provar uma dependéncia direta de um
livro em relagdo ao outro. Parece que esses livros utilizam uma tradigdo
de ensino ético largamente difundida, provavelmente de origem
greco-judaica. Tiago mostra familiaridade com esta tradi¢do e se apropria
de alguns elementos dela, a fim de exortar seus leitores.

Levando em conta estes e outros aspectos, alguns eruditos tém
tentado atribuir uma classificagdo especifica a0 material constante em
Tiago. Ropes argumenta que Tiago era uma diatribe, um género coloquial
usado para instruir audiéncias em geral e que moldava sentengas curtas
ou condicionais, perguntas retéricas e repeti¢do de material.! Entretanto,
apesar de algumas partes em Tiago poderem, talvez, ser classificadas como
diatribe, a carta como um todo oferece resisténcia a esta designagio. Mais
popular ainda tem sido a sugestdo de que Tiago tem um car4ter parenético
(exortativo). Martinho Dibelius, cujo comentério foi responsavel pela
ampla aceitagéo desta classificagdo, identificou quatro elementos cruciais
naparénese: o ecletismo ou uso de material tradicional; o alinhamento de
exortagdes morais sem estrutura; a repeti¢do de idéias chaves; e a
aplicabilidade geral do material. Afirma-se que tal parénese pode ser
encontrada numa grande variedade de fontes antlgas, incluindo muitas
epistolas do Novo Testamento (¢f. Rm 12-13; Hb 13)

1. Ropes, pp. 10-16.

2. Dibelius, pp.5-11. Vejatambém o artigo de L. G. Perdue, “Paraenesis and the Epistle
of James”, ZNW 72, 1981, pp. 241-256, onde se fornece um conjunto de critérios
levemente diferente. Na verdade, a principal dificuldade com a designagio
“parénese” € a natureza frouxa de sua definigdo.
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De modo geral, ndo ha divida de que Tiago revela estas quatro
caracterfsticas, embora exista muito mais seqiiéncia de pensamentos do
que Dibelius admite. Mas a descri¢do por si propria € tdo vaga que se
aplicaria a uma extraordinéria variedade de materiais, € pouco ajuda como
um critério de classificagdo. Entdo, sem necessariamente negarmos a
Tiago a designagdo, poderiamos ir além e sugerir um contexto literdrio
mais especifico para o pano de fundo da carta: os primeiros sermoes
cristdos ou homilias. Muitos dos aspectos de Tiago, acima alistados, podem
encontrar paralelos na homilia da sinagoga judaica, e teria sido
perfeitamente natural que Tiago adotasse esta forma para ser usada na
igreja. E haveria alguma coisa mais natural do que Tiago resumir a
pregagdo a seu rebanho em Jerusalém, através de uma carta enviada
aqueles que nio puderam estar 14, a fim de ouvi-la em pessoa?1 Assim,
Tiago é mais bem compreendido como uma homilia ou um serméo breve,
talvez condensado, ou como extrato de uma série de sermdes enviado a
seus paroquianos dispersos, em forma de carta.

Sabemos que um bom sermio deve ter uma estrutura. Serd que
Tiago revela esta caracteristica homilética tdo importante? Muitos
concordariam com Lutero, que acusou o autor da carta de “jogar as coisas
juntas... de forma ca6tica”.” De modo resoluto, Dibelius negou que dizeres
e pardgrafos especificos em Tiago possam se inter-relacionar, e este ponto
de vista vem dominando, hd décadas, os comentdrios sobre Tiago.
Contudo, em tempos recentes tem sido feita uma reayaliagdo. Adamson
argumenta que Tiago revela uma “unidade uniforme”,3 enquanto Davids
aplicando a Tiago a estrutura epistolar identificada por F. O. Francis,
avista na carta uma estrutura literaria cuidadosamente edificada. Ele
divide a epistola em trés partes principais: uma “dupla declaragdo de
abertura” (1.2-27), o corpo (2.1-5.6) e a “declaragdo de encerramento”
(5.7-20), encontrando repetidos em cada parte os trés temas bésicos da
carta: provagdo, sabedoria/falar puro e pobreza/riqueza.5 Embora Davids

1. Umsermio ou homilia da sinagoga é sugerido por G. H. Rendall como pano de fundo
de Tiago: The Epistle of St. James, p. 33; Davids, p. 23; e principalmente Wessel, ISBE,
2, p. 962, que se baseia nos resultados de sua tese de doutorado.

Lutero, “Preface to the New Testament” (1522), in LW, 35, p. 397.

Adamson, p. 20.

F. O. Francis, “The Form and Function of the Opening and Closing Paragraphs of
James and 1 John”, ZNW 61, 1970, pp. 110-126.

5. Davids, pp. 22-29.

B
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deva receber o crédito por percepgdes especialmente Gteis na estrutura
de Tiago, talvez ele v4 longe demais ao subordinar toda a carta a estes
temas. Por exemplo, ele encaixa 2.14-26 no tema de pobreza/riqueza,
sugerindo que seu assunto € a “generosidade” — uma descri¢do cuja
exatiddo pode ser questionada.

Assim, ao reagirem contra a andlise extremada e pulverizadora de
Dibelius, Davids e outros encontraram mais estruturas do que pode
justificar o material diversificado de Tiago. Suas vérias exortagbes nio
podem ser classificadas dentro de poucos topicos ou colocadas numa
estrutura coerente, desenvolvida com ldgica, a ndo ser que se imponham
ao material titulos artificiais e, as vezes, desorientadores. Ndo seremos
capazes de conferir a Tiago o crédito pelo tipo de alvo e estrutura
abrangentes que se espera de um sermio moderno. Emvez disso, devemos
encarar Tiago como uma homilia na qual o autor enfoca um assunto apés
o0 outro, as vezes relacionando-o com o anterior, as vezes pegando uma
idéia ou tema ja mencionado na carta, outras vezes introduzindo de forma
abrupta um t6pico completamente novo. Vérios motivos chaves afloram
continuamente, assim como temas musicais numa sinfonia ou 6pera, mas
eles ndo dominam o suficiente para atuarem como titulos principais.

As exortagdes de Tiago podem ser agrupadas em cinco partes gerais.
A primeira e a Gltima néo passam de uma cole¢do misturada de material,
mas as trés do meio revelam mais unidade em volta de um tema comum.
A “declaragdo de abertura”, 1.2-18, apresenta vérias preocupacgdes basicas
de Tiago: a necessidade de perseveranga na provagdo, a importincia de
uma fé inabalédvel, os problemas da pobreza e da riqueza. A segunda parte,
1.19-2.26, tem como tema a necessidade de se colocar em prética a palavra
de Deus. Os cristdos devem ser “praticantes da palavra”, pois a “religido
pura” inclui uma obediéncia prética, tal como uma demonstragio de amor
ao pobre, através do ato de ndo discrimind-lo. Uma fé sem obras é uma
parddia grosseira da verdadeira fé cristd. Brigas na comunidade e seu
antidoto sdo o tépico geral da terceira parte principal, 3.1-4.12. A
“sabedoria terrena”, com sua inveja e egofsmo, conduz a um discurso
critico e 4dspero, sendo a raiz das discussdes existentes na igreja. Estes
pecados podem ser superados através de um humilde arrependimento
diante de Deus. A quarta parte, 4.13-5.11, trata dos tipos de atitudes e
comportamentos que devem caracterizar a vida “nos tltimos dias”. Pelo
fato de a vida ser tio incerta, a arrogincia humana deve ser renunciada; e
os crentes devem aguardar pacientemente a volta do Senhor, enquanto
lutam com a opressdo colocada sobre eles por seus abastados
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perseguidores. A parte final (5.12-20) enfoca as questoes de juramentos e
oragdo, concluindo com um estimulo a que se conduza os pecadores ao
arrependimento.

V. A ENFASE TEOLOGICA DA CARTA

E bastante comum a afirmagdo de que Tiago nio tem nenhuma
teologia. A falsidade ou veracidade desta afirmacgio depende unicamente
daquilo que se entende por “teologia”. Por um lado, é 6bvio que Tiago
fala pouco sobre as muitas doutrinas cristés bésicas. Tiago nada fala sobre
o ministério do Espirito Santo, o significado teoldgico da igreja, o
cumprimento do Antigo Testamento em Cristo, a morte expiatéria de
Cristo ou aressurrei¢io. Entretanto, dificilmente se pode esperar que uma
carta da dimensdo de Tiago inclua ensinos sobre todos os principais pontos
da teologia. Mais séria é a acusagéio de que Tiago deixa de direcionar seu
ensino em volta da pessoa de Cristo. Jesus Cristo € mencionado apenas
duas vezes (1.1; 2.1), somente em um tnico caso ele € apresentado como
objeto de fé (2.1) e os apelos éticos da carta ndo estdo explicitamente
baseados na obra ou no significado de Cristo. Assim, se através do uso do
termo “teologia” estivermos pensando num sistema de crengas que se
refira abertamente a pessoa e obra de Cristo como seu principal enfoque,
entdo realmente falta uma teologia em Tiago.

Contudo, por outro lado, € tremendamente injusto acusar Tiago de
ndo ser teoldgico. O que devemos lembrar é que os propésitos de Tiago
na carta ditam a quantidade de ensino teolégico que ele incluiu. Ele estava
escrevendo para crentes que ja possufam familiaridade com os ensinos
cristdos fundamentais; e, principalmente se seus leitores eram
ex-paroquianos, havia pouca razdo para recitar novamente aqueles
ensinos. Seus leitores ndo estavam confusos acerca de qualquer questdo
doutrindria bdsica (excetuando-se, possivelmente, o lugar das obras na
salvagdo). O problema deles estava no fato de ndo colocarem a fé em
prética. Portanto, é natural que Tiago tenha se concentrado neste ponto,
no nivel prético do viver diério.

Sua carta é uma homilia prética, destinada a estimular os crentes a
mostrarem na prdtica a realidade do compromisso teolégico. Assim, o
propésito da carta explica a razdo pela qual Tiago néo inclui uma grande
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quantidade de ensino teolégico. Conforme diz G. E. Ladd: “E impossivel
concluir, a partir do contetido da epistola, que ele nio estava interessado
em teologia; um te6logo pode escrever homilias prélticas”.1 Além disso,
apesar de a carta ndo se caracterizar por ensino doutrindrio explicito, ndo
podemos presumir que lhe faltem bases teoldgicas. Na verdade,
numerosas referéncias na carta revelam a existéncia deste fundamento
teoldgico. Por exemplo, ao tratar do problema criado por ricos maldosos
contra seus leitores, Tiago pressupoe que os “altimos dias” j4 comegaram
(5.3,5) e também olha para o futuro, para o julgamento ligado com a vinda
do Senhor (5.7-9). Estas referéncias revelam que Tiago estd edificando sua
exortagdo em cima da linha escatoldgica tipicamente cristd, segundo a qual
a era messidnica invadiu a histéria, sem trazer também sua consumacio
imediata.

Finalmente, além destas pressuposi¢des teoldgicas, ndo devemos
deixar de olhar o ensino teoldgico especifico que encontramos em Tiago.
Sua carta presta uma importante contribuicdo a compreensio que temos
sobre a fé e as obras, a oragdo, a natureza de Deus, a origem do pecado e
a sabedoria. E verdade que todos estes aspectos recebem um contexto
“prético”, mas serd um triste dia para aigreja quando tal “teologia pratica”
deixar de ser considerada “teologia”. Portanto, embora a natureza
ocasional e homilética da carta nos impeca de esbogarmos uma “teologia
de Tiago”, podemos visualizar a contribui¢do que Tiago presta a vérias
dreas importantes da teologia.

Deus

Se pensarmos em “teologia” em seu sentido mais restrito — a
doutrina de Deus — entdo se pode dizer que Tiago contém uma
considerdvel quantidade de teologia. Ele se preocupa bastante em
relacionar o tipo de conduta esperada de seus leitores com a natureza de
Deus. Tiago deixa subentendido que os cristdos devem viver e agir com
plena consciéncia do cardter do Deus a quem servem. Pelo fato de que
Deus da “liberalmente, e nada lhes impropera”, os cristdos nio devem
hesitar em lhe pedir sabedoria (1.5). O convite de Tiago é semelhante
(tendo, talvez, sido influenciado) ao estimulo que Jesus oferece a seus
discipulos no sentido de pedirem a Deus aquilo que necessitam — um

1. G.E.Ladd, Teologia do Novo Testamento (JUERP, 1985) p. 544.
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estimulo que também estd ancorado na natureza de Deus, o Pai que d4
boas coisas a seus filhos (Mt 7.7-11). Em 1.17 também sdo enfatizadas as
boas dadivas de Deus, onde Tiago igualmente acentua a invariabilidade
do cardter de Deus. Esta énfase é necessaria como oposi¢do aqueles que
atribuem a Deus o mal da tentacio. Tiago afirma que Deus nédo apenas d4
tudo aquilo que é perfeito, mas também ele ndo pode ser tentado pelo mal.
Assim, quanta insensatez ha em se pensar que Deus possa ser o autor da
tentagdo (1.13)! Ele pode testar seus servos, para o préprio bem deles, mas
nunca deve ser associado com a atra¢do do mal, que é um produto da
pecaminosidade inerente ao homem (1.14-15). Nunca podemos nos
desculpar do pecado, tentando jogar a calpa sobre Deus.

A prépria teologia estd também no coragdo de um dos textos chaves
na carta: 4.4-10. Esta passagem contém uma pungente acusac¢io contra
seus leitores, por causa do mundanismo deles, acompanhada de fortes
palavras conclamando ao arrependimento. Tanto a acusagdo quanto o
convite sdo baseados no caréter de Deus. O versiculo 5 do capitulo 4 é
dificil de ser interpretado, mas é melhor ver nele um lembrete do “santo
ciime” de Deus por seu povo (veja também o comentério in loc.). Como
tal, ele fornece uma base perfeita para a acusagio de Tiago de que seus
leitores sdo “adtlteros” (ARA infiéis) espirituais que estdo embagando o
relacionamento que tém com Deus, através do emaranhado com o mundo
(4.4). Mas, Tiago lembra a seus leitores que a graca divina é capaz de
atender plenamente as exigéncias da santidade zelosa de Deus.
Entretanto, apenas aqueles que se submetem humildemente a Deus irdo
experimentar esta graca (4.6). Daf o gracioso cardter de Deus se tornar a
base do sincero apelo de Tiago para que seus leitores se humilhem perante
o Senhor (4.7-10).

Naio € preciso dizer que Tiago ¢ um monoteista, mas € interessante
aénfase que ele coloca sobre este ponto. Ndo apenas temos a confissido da
unidade de Deus, usada para fins de ilustragdo (2.19), mas também a
lembranga de que existe um sé “Legislador e Juiz” (4.12). Mesmo sem
estar estritamente relacionado ao monotefsmo, o interesse de Tiago na
idéia de “unidade” também pode ser visto na descri¢do de Deus como
aquele que dé “liberalmente” (haplos, 1.5), uma vez que a palavra pode
ter a conotagao de “simples”, “néo dividido”. A unidade de Deus também
sublinha o lembrete de Tiago de que todos os mandamentos devem ser
obedecidos (2.11). Bem se pode levantar a questdo sobre o
relacionamento entre estas declaragbes e o que Tiago diz sobre Jesus.
Como a énfase que Tiago d4 ao Gnico “Legislador” se enquadra com a
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clara implicag¢do de 5.7-9, no sentido de que Cristo, aquele que vem, é o
“juiz que estd as portas”? E enquanto Tiago usa o termo “Senhor” como
uma designacdo de Jesus em trés versiculos (2.1; 5.7, 8), as outras sete
ocorréncias do titulo (3.9; 4.10, 15; 5.4, 10, 11, 15) claramente se referem
a Deus, o Pai. Estas circunstincias sugerem duas conclusdes. Primeira, ao
designar Jesus como “Senhor” (e talvez “a gldria”, se a palavra em 2.1 for
encarada como um titulo separado refletindo a idéia de “Shekinah”) e ao
lhe atribuir a fung¢do de juiz escatolégico, Tiago claramente indica que
Jesus é Deus. Segunda, aparentemente Tiago desconhece qualquer
dificuldade em afirmar dentro da mesma carta que hd um s6 “Legislador
e Juiz” e que Jesus Cristo, quando voltar, agird como o juiz. Aqui podemos
ver o modo pelo qual a igreja primitiva, de forma natural e quase
inconsciente, comegou a ver Jesus como Deus.

A escatologia

Enquanto muitas admoestagdes éticas de Tiago se assemelham
aquelas encontradas nas literaturas judaica e até grega pagé, o contexto
escatoldgico no qual ele as estabelece fornece-lhes um enfoque novo e
diferente. O julgamento vindouro recebe uma grande énfase. Tiago
lembra a seus leitores que “o juiz esta as portas” (5.9). O fato e abase deste
julgamento funcionam repetidas vezes como um meio de motivar os
crentes a um viver santo, agradével ao Senhor (1.10-11; 2.12-13; 3.1; 5.1-6,
9, 12). Por outro lado, Tiago também lembra a seus leitores que hd uma
recompensa a ser concedida aqueles que provarem ser fiéis e frutiferos no
servigo (1.12;2.5; 4.10; 5.20). Tiago esté convencido de que o climax deste
tempo de julgamento e salvagio é uma coisa iminente: “a vinda do Senhor
estd proxima”; “o juiz estd as portas” (5.8-9). Muitos eruditos tém
interpretado estas declaragdes como se elas significassem que Tiago tinha
certeza de que o Senhor iria voltar imediatamente, durante sua vida. Mas,
absolutamente, a linguagem de Tiago ndo precisa refletir isto. E claro que
ele estd convencido de que o Senhor poderia retornar em breve, mas nada
do que ele diz sugere que tinha certeza de que o Senhor iria retornar
dentro de um espacgo de tempo especifico.

Se a perspectiva de julgamento ou libertagdo na futura volta do
Senhor € um importante fator de motivagdo em Tiago, a atual dimensao
“escatoldgica” da existéncia cristd também ndo € negligenciada: os cristaos
sdo “herdeiros do reino” (2.5) e “como que primicias das suas criaturas”,
em virtude do renascimento espiritual (1.18). Provavelmente, o texto de
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5.3 confirma a convic¢do de Tiago de que “os tltimos dias” ja haviam

raiado. Em outras palavras, Tiago oferece evidéncias de se ater a0 mesmo

tipo de “escatologia inaugurada” que se encontra no ensino de Jesus, em

Paulo € em todo o Novo Testamento: os dias em que as promessas de Deus

hido de se cumprir j4 comegaram, mas ainda se espera um climax para este
{1374

periodo. E dentro da tensio escatoldgica deste “j4... ainda ndo” que a ética
de Tiago deve ser entendida.

Fé¢, obras e justificagao

A mais famosa, polémica e importante contribui¢do de Tiago a
teologia aparece em seu ensino sobre o relacionamento entre fé, obras e
justificagdo, em 2.14-26. Na verdade, muitas teologias mencionam Tiago
apenas com O propdsito negativo de mostrar que seu argumento nesta
parte ndo é incompativel com o ensino de Paulo sobre a justificacdo. Mas
Tiago tem seu préprio ponto a mostrar, ¢ devemos lhe conferir uma
apreciagdo positiva. De forma resoluta, ele estd fazendo oposigio a toda
espécie de cristianismo que conduza a uma “ortodoxia” estéril e
inoperante. Importante e necessdria como “crenga certa”, ela estd bem
abaixo da verdadeira crenga cristd, caso ndo seja acompanhada das obras.
Nio pode haver dtvida de que esta é a preocupagdo dominante de Tiago
nesta parte, pois ele por trés vezes a reafirma (2.17, 20, 26). Alguns de seus
leitores, aparentemente por ndo compreenderem Paulo direito, estavam
limitando a “fé” a uma profissdo verbal (2.19) e a boas intengdes vazias e
insinceras (2.15-16). Esta “fé” que uma pessoa afirma possuir (v. 14) é
“morta” (vv. 17, 26) e “inoperante” (v. 20) e ndo terd nenhuma utilidade
no dia do julgamento (v. 14).

E importante reconhecer que esta “fé”, a qual Tiago se refere, a fé
que uma pessoa “afirma” possuir (v. 14), ndo corresponde & compreensdo
que Tiago tem sobre a fé. Ele a vé como um compromisso firme e
inabaldvel com Deus e Cristo (veja 2.1), testada e refinada nas provagdes
(1.2,4),e que assegura as béngios de Deus naoragio (1.5-8; 5.14-18). Estes
textos demonstram quao errado € acusar Tiago de ter uma concepgao de
fé “subcristd” ou “subpaulina”. Neste ponto, Tiago e Paulo estdo de pleno
acordo. Conforme Paulo afirma em Gadlatas 5.6, “a fé que atua pelo amor”
é que tem valor perante Deus; assim também Tiago: “a fé sem obras é

1. Mussner, pp. 207-210, enfatiza principalmente este ponto.
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morta”.

Entretanto, acerca de outra questdo afirma-se freqiientemente que
Tiago ¢ Paulo representam posigdes contrastantes. Tal questdo tem a ver
com o lugar das obras na justificagdo. Como bem se sabe, Paulo enfatizou
fortemente a completa suficiéncia da fé como base para a justificagdo:
“Concluimos, pois, que 0o homem € justificado pela fé, independentemente
das obras da lei” (Rm 3.28). Por outro lado, Tiago afirma que “uma pessoa
€ justificada por obras, e nio por fé somente” (2.24). Além disso, os dois
citam Abrado para ilustrar seu préprio argumento, sendo que Paulo
defendeu a idéia de que o pronunciamento da justica de Abrado, feito por
Deus (Gn 15.16), ocorren somente com base na fé, antes de ele ser
circuncidado (Rm 4.1-12); Tiago afirma que a justificacdo de Abrado
ocorreu como resultado de sua obediéncia, na disposi¢do para sacrificar
Isaque e que, neste ato, Gn 15.6 foi “cumprido”. Estas linhas de
pensamento sdo freqilentemente isoladas como representantes de duas
tendéncias diferentes, e até mesmo conflitantes, dentro daigreja primitiva:
a missdo aos gentios, livre da lei (Paulo) e o cristianismo judaico que
reforgava a lei (Tiago).1 Se isto fosse verdade, estariamos diante de uma
situa¢do incdmoda. Num assunto tio vital como a pergunta “o que devo
fazer para ser salvo?” o Novo Testamento pareceria estar falando duas
linguas diferentes. Gragas a Deus, nada nos forga a tirarmos esta
conclusdo. Compreendidos em seus proprios contextos, prestando-se uma
cuidadosa atengdo ao modo pelo qual cada um usa certas palavras chaves,
podemos ver que Tiago e Paulo estdo estabelecendo argumentos
complementares, ndo contraditérios.

A primeira coisa a ser observada é que Paulo e Tiago estio
combatendo problemas opostos. Nas declaragbes de Paulo sobre a
justificacdo, em Gélatas e Romanos, ele estéd se opondo a uma tendéncia
judaica de confiar na obediéncia 2 lei (“obras da lei”) para a salvagio.
Contra uma super-énfase nas obras, Paulo enfatiza a fé como o 1inico
instrumento de justificagdo. Por outro lado, Tiago estd combatendo uma
sub-énfase nas obras, uma atitude “quietista” que tornava a fé uma mera
ortodoxia doutrindria. Contra esta perversdo da fé, Tiago é forcado a
afirmar a importancia das obras.

O segundo ponto a ser mencionado sdo os diferentes contextos em

1. Veja, por exemplo, J. D. G. Dunn, Unity and Diversity in the New Testament
(Westminster, 1977), pp. 251-252.
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que Paulo e Tiago falam sobre as “obras”. Quando Paulo afirma que uma
pessoa ndo pode ser justificada com base nas obras da lei, ele estd
claramente se referindo a obras que precedem a conversao. Mas, as obras
em Tiago 2 sdo aquelas que se originam na fé e por ela sio produzidas:
obras que seguem a conversdo. E 6bvio que as obras realizadas antes de
uma pessoa ter fé em Cristo e as obras feitas como resultado desta fé ndo
poderiam ter o mesmo papel na salvagéo.l Isto nos leva a terceira e mais
importante consideragdo. Se Paulo tem em mente as obras que precedem
a salvagdo e Tiago estd pensando nas obras que a seguem, entdo a
“justificagdo”, da qual estas respectivas obras sdo a base, deve ter
significados diferentes em Paulo e Tiago. Na verdade, este parece ser o
caso. Paulo usa o verbo grego dikaioo (“justificar”) para descrever a
atividade dindmica por meio da qual o pecador recebe graciosamente uma
nova condic¢do. Esta condigdo, a de ser justo perante Deus, o Juiz de todo
omundo, baseia-se na unio do pecador com Cristo e é assegurada através
da fé. Em outras palavras, para Paulo, dikaioo é um termo que denota a
transferéncia inicial de uma pessoa do reino do pecado e da morte para o
reino da santidade e da vida. Pelo fato de se tratar exatamente do pecador,
o “impio” (Rm 4.5), aquele que nio tem nenhuma justiga pessoal para
oferecer, aquele que é justificado, as “obras” ndo podem ter nenhum papel
na efetivacio desta transferéncia.

Enquanto isso, dikaioo tem um significado diferente em Tiago, o
qual recebe uma boa confirmagio no Antigo Testamento, no Evangelho
de Mateus e em muitas fontes judaicas. Nestas fontes, dikaioo geralmente
descreve um veredicto que se baseia nos fatos reais do caso; um juiz
declara que uma pessoa € “justa” porque aquela pessoa provou, de fato,
ser “justa” ou inocente (veja a Nota Adicional, “Justificagdo” no Antigo
Testamento e no Judaismo, p. 109, abaixo). Além disso, o veredicto da
justificagdo é sempre ligado ao tltimo julgamento. Uma vez que Tiago estd
se dirigindo de forma tdo clara a um contexto judaico, mostrando tantos
paralelos com o ensino de Jesus em Mateus, seria previsivel que ele usasse
o termo “justificar” com este significado. A confirmacao disto vem do elo
entre justificacdo em 2.21-25 e salvagdo em 2.14, onde a salvagdo é

1. Outros eruditos encontram uma diferenga ainda maior entre Paulo e Tiago neste
ponto, sugerindo que “obras da lei” em Paulo se referem a obras ritualistas ou
legalistas somente. Entretanto, h4 dividas quanto a isso; veja a Nota Adicional,
“Obras” em Paulo e Tiago, & p. 100, abaixo.
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relacionada com o veredicto pronunciado no dltimo julgamento (veja
2.12-13). Entéo, o que Tiago est4 dizendo é que a “justifica¢do final” ou
ulterior, o veredicto pronunciado sobre nossa vida no tltimo dia, leva em
conta as obras que, inevitavelmente, devem ser produzidas pela
verdadeira fé. Por causa deste veredicto ulterior, € com base nele, Tiago
e Paulo estdo de acordo. Paulo também nos lembra de que “importa que
todos nés comparegamos perante o tribunal de Cristo para que cada um
receba segundo o bem ou o mal que tiver feito por meio do corpo” (2 Co
5.10). A diferenga entre eles se encontra na terminologia usada para
descrever este veredicto.

E verdade que “Paulo e Tiago movimentam-se em diferentes
circulos de pensamento neste assunto, e é fitil qualquer tentativa de se
impor um circulo ao outro, a fim de se determinarem os detalhes daquilo
em que concordam ou discordam entre si”.! Mas o que pode ser feito é
compreender o argumento de cada um, a partir de sua prépria esfera de
pensamento e uso de palavras e, entdo, colocéd-los juntos. Quando isto &
feito, surge um quadro unificado e com coeréncia teoldgica. Paulo sustenta
com fervor que a fé é a tinica condi¢iio humana para a transferéncia do
pecador para a esfera da graga de Deus. Tiago fala pouco desta
transferéncia inicial — embora ndo devamos nos esquecer de sua
declaragdo de que os cristdos foram gerados “pela palavra da verdade” e
que este processo se deve avontade de Deus (1.18). Tiago esté preocupado
com a tentativa de se eliminar qualquer papel que as obras possam
desempenhar no veredicto pronunciado sobre nossa vida. Apesar de nossa
unido com Cristo pela fé ser atinica base para ajustificagdo diante de Deus,
as obras necessariamente produzidas como resultado desta unido sio
levadas em conta no julgamento final de Deus sobre nés. Numa
terminologia teoldgica, Paulo esté falando da imputagdo de justiga; Tiago,
da declaragdo de justica.

1. Ropes, p. 36.

2. Veja Calvino, Institutas, 111.17.12. Jodo Wesley faz uma andlise semelhante em sua
explicagio sobre a diferenca entre Paulo ¢ Tiago. Ele afirma que Tiago esta falando
da “Justificagdo final” e que, embora as obras ndo sejam a causa basica desta
justificagdo, “a evidéncia das obras” € levada em conta (Minutes of 1744; Works, de
Wesley, VIIL, p. 277, Q. 14).
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Alei

As discussoes acerca do relacionamento entre Tiago e Paulo
geralmente centralizam-se no assunto da justificagio, mas uma outra
questdo, a da fung¢io da lei na vida crista, apresenta-se também como um
problema. Naverdade, Cadoux sustenta que Tiago e Paulo estio bem mais
separados nesta questdo do que na da justificagéo.l A critica de Lutero
contra Tiago também inclui esta matéria; em seu prefdcio aos livros de
Tiago e Judas, ele observa que Tiago “chama a lei de ‘lei da liberdade’,
embora Paulo a denomine lei da escravidao, daira, da morte e do pecado”.
A dificuldade tocada por Lutero neste ponto é que Paulo parece isentar
os cristdos de qualquer obrigacdo perante alei; eles “morreram para a lei”
(Rm 7.4), ndo estdo mais “debaixo da lei” (Rm 6.14-15), mas sdo “guiados
pelo Espfrito” (Gl 5.18). Todavia, Tiago insinua que o cristdo precisa
continuar sendo “observador da lei” (4.11) e insiste em dizer que “toda a
lei” seré o padrdo do julgamento (2.9-12). Sem examinar aqui a questio
de Paulo eliminar ou ndo completamente a lei como uma autoridade para
0s cristdos — e passagens tais como 1 Corintios 14.34, Efésios 6.2-3 e
Romanos 8.7 deveriam nos fazer parar neste ponto — a perspectiva de
Tiago merece uma atengio maior.

Primeiro, é evidente que Tiago ndo inclui os mandamentos
cerimoniais em sua concepgdo da lei. Ele nunca menciona tal aspecto da
lei, mesmo quando parece que semelhante ato seria natural. Assim, em
2.10-11, onde ele argumenta que a desobediéncia a “um sé ponto” é o
mesmo que ser culpado de todos, ele cita o exemplo de dois mandamentos
do Decélogo, onde o argumento tipicamente judaico teria mencionado um
mandamento ritual inferior, para enfatizar a necessidade de obediéncia a
mandamentos aparentemente sem maiores conseqiiéncias. J4 vimos,
entdo, que Tiago estd bem longe de uma atitude judaica conservadora

1. A.T.Cadoux, The Thought of St. James, p. 81.
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diante da lei, pois os mandamentos rituais eram partes importantes e
inseparéveis da lei no judaismo.

Segundo, é importante a maneira pela qual Tiago qualifica a lei em
trés ocorréncias. Em 2.12, ele a chama de “lei da liberdade”; em 1.25, “lei
perfeita, lei da liberdade™; e em 2.8, citando Levitico 19.18, “lei régial”.1
Ora, a designagdo “perfeita” para a lei do Antigo Testamento era um
costume entre os judeus, e descrigdes do efeito libertador da lei eram
comuns tanto entre pagdos (especialmente os estoicos; cf. Epiteto, Diss.
IV. 1. 158; Séneca, De vita beata 15.7) como entre judeus (Filo, Todo
Homem Bom é Livre 45; b. Abot. 6, 2b). Mas o contexto no qual Tiago usa
a descrigdo indica que ele pensa em mais do que isso. Aqui, é crucial o fato
de que “alei perfeita... da liberdade” em 1.25 parece equivaler 4 “palavra
da verdade”, pela qual os cristdos sdo gerados (1.18), a “palavra...
implantada” que traz salvagdo (1.21). Uma vez que esta “palavra” é
claramente o evangelho, “a lei da liberdade” também deve ter alguma
relagdo com o evangelho. Em 2.8, a descri¢io da lei como sendo “real”
(BJ; basilikos) sugere alguma coisa semelhante; novamente, a lei
veterotestamentdria podia ser descrita pelos judeus como “real” (Filo,
Posteridade de Caim, 102), a palavra aqui deve ser encarada a luz da
mengdo que Tiago faz do reino de Deus, em 2.5. Assim, a lei é “real”
porque pertence aqueles que estdo no reino, ou talvez porque tenha sido
promulgada pelo Rei. Uma vez que aqui € citado o “mandamento do
amor” de Levitico 19.18, 0 mandamento que Jesus isolou como o resumo
dalei, areferénciatemaver, provavelmente, com o mandamento, segundo
foi ensinado por Jesus.

Concluimos, entio, que o uso que Tiago faz da palavra “lei” (nomos)
ndo pode ser separado do evangelho ligado a Jesus. De fato, muitos
eruditos podem sugerir que Tiago identifica a lei como sendo o evangelho;

1. L. T.Johnson destacou que Levitico 19 desempenha um papel de proeminéncia em
Tiago e sugere que Tiago encarava a lei régia, de acordo com a qual os cristdos devem
viver, “segundo explicada concreta e especificamente niao apenas pelo Decalogo
(2.11), mas pelo contexto imediato da Lei do Amor, os mandamentos encontrados
em Lv 19.12-18” (“O Uso de Levitico 19 na Carta de Tiago”, JBL 101, 1982, pp.
391-401 [399]). Embora Tiago, com certeza, parega ter Levitico 19 em mente como
contexto imediato de 2.8, alguns dos paralelos vislumbrados por Johnson em outros
fugares da carta nio se mostram tdo claros.

49



TIAGO

que, de um modo semelhante ao dos pais primitivos (veja Barnabé 2.6),
ele encara o ensino de Jesus como a “nova lei”.! Mas, apesar de existirem
muitas evidéncias para a sugestdo de que Tiago coloca o ensino de Jesus
empé de igualdade com a lei do Antigo Testamento, € impossivel eliminar
alei veterotestamentéria do conceito de Tiago sobre nomos (veja 2.9-11).
Mitton faz a Gtil sugestdo de um relacionamento entre a “palavra...
implantada” de Tiago (1.18) e a lei que, segundo Jeremias predissekseria
escrita no coragdo, na administragio da nova alianga (Jr 31.31-34).

O que tudo isto d4 a entender é que Tiago apéia a autoridade da lei
do Antigo Testamento, mas apenas na extensdo em que ela se “cumpriu”
'no ensino e na obra de Jesus. Ele néo separa de forma consciente o ensino
de Jesus e alei do Antigo Testamento, porque estes se mesclaram debaixo
da autoridade de Jesus, o inaugurador do reino de Deus. Segundo diz
Wessel, “‘alei da liberdade’ ¢ um modo judaico-palestino de se descrever
o padrdo de conduta cristdo encontrado no Didaqué”.3 Este ensino ainda
permanece como “lei”, pois expressa a autoridade da vontade de Deus
para nossa conduta; mas também € uma lei “da liberdade”, a medida que
¢ o ensino daquele cujo “jugo € suave” e cujo “fardo é leve” (Mt 11.30).

Visto sob esta luz, desaparece o suposto conflito entre Paulo e Tiago
arespeito dalei; porque, como no caso da justificagdo, os dois estdo usando
de modos diferentes o termo crucial. Paulo usa “lei”, nomos, denotando a
lei dada através de Moisés e contesta a validade continua desta lei, como
parte da alianga mosaica. Mas até ele fala de uma “lei de Cristo™ (Gl 6.2;
cf. 1 Co 9.21), a qual os cristdos estdo sujeitos. Esta “lei de Cristo” ndo é
diferente da “lei real de liberdade” de Tiago.

Avida crista

E nesta 4rea que Tiago presta sua mais importante contribuigio;
“nenhum outro livro do Novo Testamento se concentra com tanta

Mayor, p. 74; W. Gutbrod, TDNT, 4, pp. 1081-1082.

Mitton, p. 72.

Wessel, ISBE, 2, p. 960; ¢f. também L. Goppelt, A Theology of the New Testament
(Eerdmans, 1982), 2, pp. 203-206; D. Guthrie, New Testament Theology (Inter-Varsity
Press, 1981), p. 699. Isto estabelece um contraste com a linha de pensamento de O.
J.F. Seitz, “James and the Law”, Studia Evangelica 2, 1964, pp. 472-486.

e
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exclusividade em questdes éticas”.} Um tratamento completo a este tdpico
iria, em conseqiiéncia, exigir praticamente uma repetigdo do préprio
comentdrio; mas alguns topicos gerais merecem ser considerados aqui.

Conforme enfatizamos anteriormente, é importante que se veja a
ética de Tiago dentro de seu contexto escatolégico. Todavia, seus
conselhos, embora quase sempre tenham uma qualidade de ensino
divorciado do tempo, ensino de sabedoria, sempre sdo dirigidos a situagdo
de seus leitores “salvos, mas ainda ndo glorificados”. Em conseqiiéncia,
ele reconhece que seus leitores ndo serdo capazes de escaparem
totalmente da tendéncia ao pecado (“Porque todos tropegamos em muitas
coisas”, 3.2), mas ele os estimula a um trabalho 4rduo voltado para o alvo
da “perfeicio” ou “agdo completa” (teleios, 1.4). Entre todas as coisas, a
que mais preocupa Tiago é a “inconstancia”, a condigdo em que 0 homem
se divide entre a lealdade a Deus e o atraente engodo do mundo. Ele
condena seus leitores como pessoas “de dnimo dobre” (BJ, “homens
dabios”; gr. dipsychos, 4.8) e usa o mesmo termo para descrever aquele
que duvida, que é “semelhante & onda do mar, impelida e agitada pelo
vento” (1.6). Esta condi¢do “dividida” se automanifesta no falar, sendo
que a mesma lingua bendiz a Deus e amaldigoa os homens (3.9-10) e, de
uma forma diferente, quando deixamos de viver nossa fé naprética (o tema
de 1.19-2.26). No corac¢io de sua homilia est4 o sincero desejo de Tiago
no sentido de que os cristdos deixem para trés esta “meia fé”, instével e
incoerente, e avancem em direcio a um compromisso com Deus, que seja
de todo coragdo, invaridvel em pensamentos, palavras e atos. A descri¢do
feita por Jodo Wesley sobre a perfei¢do crista capta bem o sentido: “Numa
tinica vista, é a pureza de intengdes, a dedicagdo de toda a vida a Deus. E
dar a Deus todo o nosso coragdo; trata-se de desejo e norma Ginicos
governando nosso génio, E dedicar a Deus ndo uma parte, mas toda nossa
alma, corpo e esséncia”.

A insisténcia de Tiago para que os cristdos pratiguem a palavra de
Deus, e ndo apenas a ougam, e sua exigéncia das obras como partes
integrantes da fé, compdem esta énfase. A obediéncia a “lei daliberdade”,
a exigéncia de Deus resumida por Jesus, deve ser sincera e coerente. E
esta obediéncia tem um importante aspecto social. O mandamento para

1. 'W. Schrage, Ethik des Neuen Testaments, Grundrisse zum Neuen Testament, 4
(Vandenhdck & Ruprecht, 1982), p. 266; cf. também Laws, p.27.
2. Y. Wesley, 4 Plain Account of Christian Perfection (1766, Works, de Wesley, I1, p. 444).
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que amemos nosso préximo como a nés mesmos é a “lei régia” (2.8). Tiago
insiste em que “a religido pura e sem mécula” deve se manifestar no
cuidado para com os desprivilegiados e menos favorecidos (“visitar os
o6rfaos e as viiivas nas suas tribulagées”, 1.27) e numa atitude altruista e
mansa diante dos outros (3.13-18). O favoritismo demonstrado aos ricos
transgride a “lei régia” (2.1-7), assim como também a maledicéncia
(4.11-12).

A oragdo € uma outra parte da vida cristd sobre a qual Tiago lanca
Iuz. Como vimos, ele estimula a oragio, lembrando-nos de que Deus d4
boas dadivas, liberalmente e sem impropérios, aqueles que lhe pedem.
Mas Tiago se preocupa especialmente em assegurar que as oragdes sejam
oferecidas com o espirito correto. A fé, um compromisso inalteravel e
sincero de nossa parte com Deus, é o requisito bésico (1.6-8); é a “oragédo
da fé” que livra das doengas fisicas (5.15). Se a fé é a condigio para que
Deus nos responda, entdo o egoismo € aquela atitude que freqiientemente
frustra a efic4cia de nossas oragoes: “... pedis e ndo recebeis, porque pedis
mal, para esbanjardes em vossos prazeres” (4.3). O “justo” é quem
experimenta o pleno poder da oragéo; para ele, a oracdo “muito pode, por
sua eficécia” (5.16).

A sabedoria

Tiago menciona a “sabedoria” em duas passagens: 1.5 e 3.13-18. Na
primeira, Tiago estimula seus leitores a pedirem sabedoria a Deus, se
tiverem falta dela. Pode ser que Tiago mencione aqui a sabedoria porque
¢ a qualidade que seus leitores precisam, a fim de que possam perseverar
nas provagoes (vv. 2-4), mas isto ndo fica claro. Em 3.13-18, Tiago censura
algumas pessoas ciumentas e causadoras de divisbes na igreja, que,
aparentemente, afirmam ser sdbias, comparando o tipo de sabedoria que
possuem — “terrena, animal e demonfaca” — com a verdadeira sabedoria
que “desce 14 do alto”. Esta é caracterizada por boas obras e uma atitude
humilde e produz virtudes que conduzem a relacionamentos harmoniosos
com os outros. A aplicagdo que Tiago faz do termo estd bem de acordo
com a énfase do Antigo Testamento, onde se diz que a sabedoria é uma
déadiva de Deus (Pv 2.6) altamente valorizada, pelo fato de que ajuda
aquele que a possui a compreender a vontade do Senhor e, o que é mais
importante, a obedecer a esta vontade.

Em textos judaicos, a sabedoria era algumas vezes identificada com
a lei, a torah, recebendo conotagdes mais metafisicas. Tiago nio revela
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nenhum contato com este pano de fundo.! Mais interessante em Tiago é
a possivel ligagdo entre a sabedoria e o Espirito. No Antigo Testamento €
sugerida uma intima relacdo entre estes dois elementos (Is 11.2), e
destaca-se que a descrigdo das virtudes produzidas pela sabedoria,
segundo Tiago (3.17), corresponde de perto & descri¢do que Paulo faz do
“fruto do Espirito” (Gl 5.22-23). Davids sugere que “em Tiago, a sabedoria
exerce a mesma funcédo do Espirito, em Paulo”. Isto pode ser verdade,
mas Tiago ndo nos deu material suficiente que nos habilite a decidir se ele
préprio pretendia estabelecer este paralelo. E, de modo geral, ndo se pode
dizer que a sabedoria tem um papel de proeminéncia em Tiago; ele a usa
em apenas dois textos e ndo procura desenvolver a idéia além daquele
ponto ji estabelecido na tradigdo.

A pobreza e ariqueza

“Dificilmente existe um tinico elemento da antiga tradi¢do judaica
do AT sobre piedade-pobreza que nio seja também encontrado na carta
de Tiago.”" Assim sendo, é necessério conhecermos um pouco desta
tradicdo, a fim de entendermos a importante contribuigio de Tiago.

No Antigo Testamento, esta tradi¢io pode ser resumida em quatro
pontos. Primeiro, Deus tem um cuidado especial pelo pobre, o oprimido,
o rejeitado. Deus é o “Pai dos 6rfios e juiz das vitivas” (Sl 68.5); ele “faz
justi¢a ao 6rfdo e A viliva, e ama o estrangeiro, dando-lhe péo e vestes” (Dt
10.18). Conseqiientemente, em segundo lugar, o povo de Deus deve
manifestar um cuidado semelhante pelas pessoas desfavorecidas. A
passagem de Deuterondémio continua: “Amai, pois, o estrangeiro”, e uma
das mais freqiientes dentincias dos profetas contra Israel era que o povo
ndo se importava com o pobre (¢f. Am 2.6-7). Uma terceira tradi¢io do
Antigo Testamento, de proeminéncia especial nos salmos, é a tendéncia

1. R. Hoppe considera a sabedoria como um poderoso conceito teoldgico em Tiago,
relacionado com a palavra regeneradora de Deus (1.18), detentor da capacidade de
produzir aquelas obras necessérias ao viver cristao (Der Theologische Hintergrund des
Jakobusbriefes [Forschung zur Bibel 28; Echter, 1977), pp. 51-71). Mas Hoppe é capaz
de delinear estas conclusdes apenas fazendo algumas associagdes improvaveis dentro
de Tiago e enxergando ali a tradigdo da sabedoria judaica dualista.

2. Davids, p. 56; ¢f.também J. A. Kirk, “The Meaning of Wisdom in James: Examination
of a Hypothesis”, NTS 16, 1969-1970, pp. 24-38.

3. Mussner, p. 249.

4. Mussner, p. 80.
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de se identificar o “pobre” (‘@ni) com o piedoso, o justo (veja
principalmente Sl 10; 37.8-17; 72.2, 4; Is 29.19). Aqui existe uma mescla
de conceitos sociais e religiosos que é fonte de muita confusdo. Caréncia
econdmica e perseguicdo social tornam-se intimamente ligadas a piedade
religiosa. O “pobre” apresenta sua condi¢do de opressdo como a base para
seu apelo pedindo livramento a Deus: “Eu sou pobre e necessitado, porém
o Senhor cuida de mim; tu és 0 meu amparo e o meu libertador; ndo te
detenhas, 6 Deus meu!” (S140.17). Nasituagdo em que estes salmos foram
escritos, fica claro que muitos justos também estavam sofrendo opressao
as méos dos ricos. Isto nos leva ao quarto aspecto da tradi¢do, de mais
proeminéncia em textos judaicos posteriores do que no Antigo
Testamento: as pessoas ricas e poderosas tendem a ser identificadas como
perversas.

O ensino de Jesus recebeu uma forte influéncia deste pano de fun-
do, e Tiago, sem divida, baseia-se neste ensino e também no Antigo Tes-
tamento. Ele lembra seus leitores de que “escolheu Deus os que para o
mundo sdo pobres, para serem ricos em fé” (2.5), e isto nos recorda a bem-
aventuranga do Senhor: “Bem-aventurados vés os pobres, porque vosso é
oreino de Deus” (Lc 6.20b). Extraindo diretamente do Antigo Testamen-
to, Tiago apresenta o cuidado para com o 6rfdo e a vitiva como parte fun-
damental da verdadeira religido (1.27). Num texto que lembra bastante as
dentncias dos profetas, Tiago pronuncia julgamento sobre os ricos (5.1-
6). E, da mesma forma que os “pobres” nos salmos, os leitores de Tiago
devem olhar para o Senhor com paciéncia e perseveranga, a fim de rece-
berem livramento (5.7-11). Contudo, nem Tiago nem os profetas conde-
nam os ricos pelo simples fato de serem ricos. Tiago, por exemplo,
enumera os pecados especificos pelos quais “o rico” serd julgado: um
egofsta aciimulo de dinheiro (5.2-3), luxo sem sentido (5.5), fraude contra
o trabalhador (5.4) e perseguicdo ao justo (5.6). O fato de que Tiago nao
condena o rico, s6 porque ele é rico, provavelmente também é demons-
trado em 1.10-11, onde é possivel que 0 “rico” seja um “irmao” cristao (ve-
ja o comentério). Todavia, fica claro que a maioria dos leitores de Tiago
era pobre, sendo que muitos estavam experimentando opressdo as maos
de pessoas ricas e poderosas. Nestas condigdes, a rica tradigdo biblica que
descrevemos fornece a Tiago uma fértil fonte de imagens e contefido.

1. Veja E. Bammel, TDNT, 6, pp. 888-902; Davids, pp. 41-44.
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III.

IV.

VL

ANALISE

DESTINO E SAUDACAO (1.1)

AS PROVACOES E A MATURIDADE CRISTA (1.2-18)

a. A permissdo para que as provagdes atinjam seu propo6sito (1.2-18)
b. A sabedoria, a oragdo e a fé (1.5-8)

¢. A pobreza e ariqueza (1.9-11)
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COMENTARIO

1. DESTINO E SAUDACAO (1.1)

1. O autor da carta apresenta-se simplesmente como Tiago (gr. la-
kobos; heb. ya °qob). A s1mp11c1dade da identificagdo aponta para o bem
conhecido “Tiago, o Justo”, meio-irmédo do Senhor (Gl 1.19) e lider da pri-
meira igreja de Jerusalém (cf. At12.17;15.13-21; 21.18-25). Tiago ndorei-
vindica autoridade apostdlica, embora Paulo o chame de “apéstolo”, em
GI11.19. Antes, Tiago prefere identificar a si mesmo apenas como servo de
Deus e do Senhor Jesus Cristo. Ao se autodenominar servo (doulos, que tam-
bém poderia ser traduzido como “escravo”), Tiago revela que considera
sua posicdo como a de quem presta um humilde servi¢o a seu mestre, o
Senhor Jesus. Mas também existe uma certa autoridade proveniente do
fato de representar um mestre tdo majestoso. De forma semelhante, no
Antigo Testamento os titulos “servo de Deus”, “servo do Senhor”, “meu
servo”, etc. sao vdrias vezes aplicados particularmente a Moisés (veja Dt
34.5; Dn 9.11), Davi (Jr 33.21; Ez 37.25), Israel (Is 41.8; passim) e outros
que receberam uma missdo especial para cumprirem em nome de Deus.

No Novo Testamento, o tftulo é quase sempre aplicado a ap6stolos
e pessoas ligadas a eles (At 16.17; Rm 1.1; G1 1.10; Fp 1.1; C1 4.12; Tt 1.1;
2 Pe 1.1; Jd 1). Este é o tnico lugar no Novo Testamento onde um
individuo é chamado de servo de Deus e do Senhor Jesus Cristo. Alguns
pensam que “Cristo” ndo € usado aqui como um titulo, sendo quase um
nome préprio. Todavia, é mais provavel que Tiago tenha em mente as duas
qualificagdes de Jesus, para obter forga teoldgica: Jesus € tanto o Messias
prometido de Israel como o Senhor a quem se deve servir. E interessante
que na unica outra oportunidade em que Tiago se refere a Jesus ele o
descreve com os mesmos dois titulos (2.1).

Tiago endereca sua carta as doze tribos que se encontram na Disper-
sdo. “As doze tribos” nio mais existiam fisicamente, mas o titulo havia se
tornado um modo de se descrever o Israel novamente unido e renovado
que Deus iria criar nos “tltimos dias” (veja Ez 47.13; Mt 19.28; Ap 7.4-8;
21.12). Diaspora (Dispersdo) era o nome técnico da comunidade judaica
que vivia “dispersa” entre as nagoes fora da Palestina (veja 2 Mac 1.27; Jo
7.35). Nio fica claro se estes termos contém um sentido especificamente
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TIAGO 1.1

judaico e se diaspora deve ser entendido literal ou figuradamente. Com
certeza, 1 Pedro, que parece ser dirigida a gentios, usa diaspora no tltimo
sentido: os cristdos sdo aqueles que vivem como “forasteiros” (BJ, “estran-
geiros”), longe de sua verdadeira pétria celestial (1.1). Entretanto, a data
mais remota, a atmosfera judaica e as circunstancias do cargo de Tiago fa-
vorecem um sentido mais literal aqui. Talvez possamos associar os desti-
natérios da carta de Tiago com a referéncia, em Atos 11.19, aqueles que
haviam sido “dispersos” (diaspeiro, o verbo usado aqui é cognato de dias-
pora) por causa da perseguigio e estavam pregando o evangelho aos ju-
deus “até a Fenicia, Chipre e Antioquia”. Estas pessoas bem podem ter
sido “ex-paroquianas” de Tiago, a quem ele agora se dirige numa “episto-
la pastoral”.

O cumprimento de Tiago como tal é bastante breve: Saudacées
(chairein). Esta € uma saudagéo epistolar tipicamente grega (cf. At 23.26)
e reflete a familiaridade de Tiago com o estilo grego. Além de Atos 23.26,
esta saudacdo especifica ocorre no Novo Testamento apenas na carta de
Tiago que continha a decis@o do Concilio de Jerusalém (At 15.23) — um
paralelo que tende a confirmar a mesma autoria.

AS PROVACOES E A MATURIDADE CRISTA (1.2-18)

E dificil encontrar em Tiagouma seqiiéncia de pensamentos que seja
clara e sistemaética. Ele prefere passar de um t6pico a outro, algumas vezes
ligando-os com uma vaga associagdo de sujeito-assunto, outras vezes
usando um jogo de palavras, a fim de efetuar a transi¢do. A parte que vai
de 1.2-18 contém dois jogos de palavras. A “saudagdo” (chairein) em 1.1 é
retomada pela “alegria” (chara) em 1.2, e os termos “deficientes” e
“necessita” (variantes do verbo gr. leipo) ligam 1.4 e 1.5. Outros contatos
verbais indicam continuidade em sujeito-assunto. As palavras “provagio”
(peirasmos), “confirmada”, “aprovado” (ambas da raiz dokim-) e
“perseveranga” (hypomone; hypomeno) unem 1.12-16 a 1.2-4; o0 termo
“perfeito” (teleios) ocorre em 1.4 e 1.17; e o tema da dddiva de Deus
aparece em 1.5 e 1.17. Nenhum tema tnico especifico surge nesta parte.
Contudo, de modo geral, Tiago parece tratar de assuntos que poderiam
ameagar a integridade e a forga da fé de seus leitores. Ele se preocupa no
sentido de que aqueles crentes avancem em dire¢do a uma fé madura e
estdvel (v. 4) e, para conseguirem isso, eles precisam manter uma atitude
distintamente cristd diante de pedras de trope¢o em potencial.
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TIAGO 1.3

a. A permissdo para que as provagoes atinjam seu propésito (1.2-4)

2. Tiago abre sua carta com dois aspectos bastante caracteristicos.
Ele chama seus leitores de meus irmdos, uma forma de tratamento que ele
utiliza catorze vezes (trés delas acompanhadas da qualificagdo “amados”),
principalmente para introduzir uma nova divisdo. Esta forma de
tratamento afetuoso confere um forte tom pastoral a muitas exortagdes da
carta. E, em segundo lugar, ele expressa uma ordem: tende por motivo de
toda a alegria. A ordem € categérica e sugere a necessidade de uma decisdo
definitiva no sentido de se tomar uma atitude alegre. O “toda a”
modificando “alegria” pode sugerir que a alegria ndo deve estar misturada
com outras emogdes — “tende por motivo de somente alegria” — mas
provavelmente enfatize em primeiro lugar a qualidade da alegria (BJ,
“grande alegria”). O que é notavel nesta ordem € que ela se aplica auma
situagdo em que umareagio de alegria ndo seria muito natural: o passardes
por vdrias provagdes. A palavra traduzida como “provagdes”, peirasmos,
tem dois significados basicos no Novo Testamento. Ela pode se referir &
atracfio interna ao pecado, como em 1 Timéteo 6.9: “Ora, 0s que querem
ficar ricos caem em tentagio e cilada, e em muitas concupiscéncias
insensatas e perniciosas, as quais afogam os homens na ruina e perdigdo”.
Em outros casos, ela se aplica a afligbes externas, especialmente
perseguicdes (cf. 1 Pe 4.12). E provavel que em vérios versiculos os dois
significados estejam incluidos (e.g. Mt 26.41 e paralelos).

No presente versiculo, o uso de passardes (literalmente, “cair em”
e a substitui¢do de peirasmos por “prova” (ARC), no versiculo 3,
favorecem bastante o segundo significado. Devido a qualificagio vdarias,
provavelmente devamos pensar tanto nas dificuldades comuns a todas as
pessoas bem como em adversidades especificas que os cristdos precisam
enfrentar, como resultado da fé que possuem. Assim, as doengas (cf. 5.14),
dificuldades financeiras (cf. 1.9) e perseguigdes econdmicas e sociais (cf.
2.6) estariam todas incluidas nas vdrias provagdes. Quaisquer que sejam as
provagdes, elas devem ser consideradas pelos crentes como uma ocasido
para regozijo.

3. A razdo pela qual os crentes devem reagir com alegria, ao
enfrentarem vérias provacoes é que elas sdo uma prova (ARC), através da
qual Deus opera para aperfeigoar a fé. A palavra traduzida como prova
em ARC e BJ, dokimion, é rara, sendo encontrada em outro lugar no Novo
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Testamento apenas em 1 Pedro 1.7 e na Septuaginta no Sl 11.7 (em
portugués, Sl 12.6) e Provérbios 27.21. Em 1 Pedro, esta palavra parece
denotar o resultado de um processo de teste: “a autenticidade comprovada
da vossa fé” (BJ). Entretanto, nas duas ocorréncias da Septuaginta a
palavra se refere ao processo pelo qual prata e ouro sio refinados pelo
fogo. Provavelmente, este é o significado pretendido por Tiago: o
sofrimento é o meio através do qual a fé, testada no fogo da adversidade,
pode ser purificada e entdo fortalecida. Desta forma, a idéia ndo € a de
que provagdes determinam se uma pessoa tem fé ou nio. Em vez disso,
elas fortalecem a fé que j4 existe.

Aperseveranga (hypomone) é o objetivo deste processo de teste. Esta
palavra ocorre com bastante freqiiéncia no Novo Testamento, indicando
a qualidade que se exige dos cristdos que enfrentam adversidades,
tentagOes e perseguicdes (cf, e.g., Lc 8.15; 2 Ts 1.4; Ap 2.2; 13.10).
“Firmeza” (NEB), “forc¢a estdvel” (Ropes) e “persisténcia herdica”
(Dibelius) sdo tentativas de se captar o sentido da palavra. Trench ajuda
bastante ao fazer distin¢ao entre “paciéncia” (ARC; gr. makrothymia), que
deve ser exercida pelos cristdos diante das pessoas, € hypomone, com a
qual eles devem responder as dificuldades externas.” Esta hypomone nao
¢ uma submissdo passiva ¢ mansa s circunstancias, mas uma resposta
desafiadora, forte e ativa que oferece provas préticas das realidades
satisfatérias do cristianismo.

Assim, pede-se ao cristdo que reaja com alegria as provagoes, porque
ele sabe que elas operam para produzir uma fé mais profunda, mais forte
€ mais segura. A seqiiéncia de idéias, e de terminologia também, encontra
fntimos correspondentes em duas outras passagens do Novo Testamento:
Romanos 5.3-4 ¢ 1 Pedro 1.6-7. Na primeira, Paulo lembra os romanos de
que a tribulagéo (thlipsis) produz perseveranga (hypomonen katergazetar)
e a perseveranga, experiéncia (BJ “virtude comprovada”; gr. dokimen).
Pedro fala do sofrimento como um teste para “o valor (dokimion) da vossa
fé”. Alguns eruditos se convenceram de que uma dependéncia direta é a
tinica explicagdo para tais semelhangas em pensamento e linguagem (e.g.
Mayor, p. cii). Mas o uso destas palavras como expressdes do processo e
resultado do teste da fé, através de provagées, é natural e, como j4 vimos,
apresenta alguns precedentes veterotestamentdrios (c¢f. também

1. R.C. Trench, Synonyms of the New Testament (1880. Reimpresso Eerdmans, 1973),
pp. 195-198,
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Eclesidstico 2.1-6). Assim, é provavel que os trés autores tenham utilizado
uma linguagem encontrada numa remota tradi¢do popular judaico-crista.

4, Tanto Paulo como Pedro deixam subentendido um processo quase
“automdtico” pelo qual as provagdes conduzem 2 esperanga e seguranga.
De modo tipico, Tiago interrompe o “processo” com uma ordem. Os
crentes devem permitir que a provagdo tenha acdo completa. A agdo
completa (literalmente, uma obra perfeita — ergon teleion) tem sido
interpretada de variadas formas, a saber, como o auge da perseveranga
(Mayor), os “frutos completos e apropriados” que a perseveranga deve
produzir (Ropes) ou a perfeigdo e inteireza do caréter cristdo, conforme
descritos na altima parte do versiculo. Provavelmente se deva aceitar a
Gltima destas interpretagdes: cristdos maduros sdo o produto final das
provagoes. A palavra hina (“para que”) apresenta uma descrig¢do da “agao
completa” assim como também do propésito final das provagdes. O fato
de serem perfeitos e integros deve resultar de uma resposta genuinamente
crista as provagdes. A perfeigdo ou integridade do cristdo € a preocupagio
basica de Tiago. Repetidas vezes ele enfatiza a necessidade de nm
compromisso sincero e sem reservas diante de Deus e de sua vontade,
acentuando a inconstincia como um pecado radical.

A palavra perfeitos (teleios) faz a ligagéo entre as duas partes deste
versiculo: a obra “perfeita” é o “cristdo perfeito”. Em que consiste esta
perfei¢do? Alguns atribuem ao termo a idéia de “maturidade” ou
“inteireza” e afirmam que tal virtude é alcangével nesta vida. Duvidoso,
porém, é se o termo pode ser “suavizado” deste modo. Em outros lugares,
Tiago utiliza 0 mesmo adjetivo referindo-se a dddiva de Deus (1.17), a “lei
daliberdade” (1.25) e a0 homem que é capaz de “refrear sua lingua” (3.2).
Em cada um destes casos parece que o sentido é de “perfei¢do”, ndo de
“maturidade”. O alvo especificado no v. 4b, entdo, é uma didiva
escatoldgica — algo que o cristdo deve buscar constantemente com todas
suas forgas, mas que, de fato, ndo seré obtido antes da culminag¢do da nova
era da salvagdo. Somente entdo os cristdos serdo em nada deficientes em
sua pandplia de virtudes.

b. A sabedoria, a oragdo e a fé (1.5-8)

5. Uma das mais importantes virtudes de que os cristdos podem ser
deficientes & a sabedoria. A sabedoria (sophia) desempenha um papel
central num livro do Antigo Testamento, Provérbios, e em muitos livros
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intertestamentdrios, tais como A Sabedoria de Salomio e Eclesidstico
(hoje mais comumente chamado A Sabedoria de Jesus, o Filho de Siraque,
ou simplesmente Siraque).1 Estes livros, com seus estilos concisos e
exortativos, de énfase pritica, exerceram uma importante influéncia sobre
o estilo e o contetido de Tiago. Na tradi¢do que se encontra nestes livros,
a sabedoria estd acima de todas as outras virtudes de sentido pratico que
dao direcdo a vida da pessoa piedosa. A percepgdo da vontade de Deus e
do modo pelo qual ela deve ser aplicada na vida é conferida pela sabedoria
(vejaPv2.10-19;3.13-14;9.1-6 ¢ a parte sobre “Sabedoria”, na Introdugio,
pp. 52-53). De importéncia especial em Tiago 1.5 é a maneira pela qual se
diz que a sabedoria produz um caréter piedoso e maduro naquele que a
possui. Segundo Provérbios 8.35, aquele que encontra a sabedoria “acha
a vida, e alcanga o favor do Senhor”. Sabedoria de Salomdo 10.5 diz que
a sabedoria preservou Abrado “inculpdvel diante de Deus” quando ele
obedeceu 2 terrivel ordem de sacrificar seu filho Isaque. A luz desta
tradigdo, € bem provavel que Tiago apresente o assunto da sabedoria, no
v. 5, pelo fato de considera-la poderosa para tornar os crentes “perfeitos
e integros” (v. 4b). Uma outra associagdo com os vv. 2-4 é vista por alguns
comentaristas (e.g. Calvino, Mayor, Davids), que declaram que a sabedoria
se faz necesséria, a fim de que os crentes possam ter uma perspectiva das
provagdes segundo ordenada nos vv. 2-3. O fato de se dizer, algumas vezes,
que a sabedoria capacita o justo a perseverar nas provas (veja a referéncia
acima e Eclesidstico 4.17) torna plausivel esta hipbtese. Por outro lado,
Tiago ndo tenta chamar atencio para estas ligagoes. Portanto, embora o
relacionamento entre a sabedoria, a integridade e as provas possa ter
influenciado a ordem dos t6picos em Tiago, provavelmente ndo devemos
fazer uma liga¢io muito intima entre os vv. 5-8 ¢ 2-4.

Quando Tiago promete a seus leitores que Deus ird conceder
sabedoria aqueles que lhe pedirem, ele reflete o ensino
veterotestamentdrio (Pv 2.6a, “... 0 Senhor d4 a sabedoria”). E provével
que ele também tenha em mente a promessa de Jesus: “Pedi, e
dar-se-vos-4” (Mt 7.7a). E, assim como Jesus, Tiago baseia no caréter de
Deus sua confianga na resposta divina. Tiago nos lembra de que Deus a
todos dd liberalmente, e nada lhes impropera. A palavra traduzida como
liberalmente (haplos) ocorre somente aqui no Novo Testamento. Provém

1. Veja, também, Derek Kidner, Wisdom to live by (Inter-Varsity Press, 1985).
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TIAGO 1.6
de uma raiz cujo significado bésico é “Gnico”, “simples”, significado este
que se retém no uso que Paulo faz do substantivo haplotes em Efésios 6.5
(cf. Cl 3.22): “Servos, obedecei... em simplicidade de coragéo” (BJ).
Quando usada para descrever as contribuigbes, a idéia de “simplicidade”
sugere a generosidade (veja 2 Co 8.2; 9.11, 13). Este significado € adotado
por muitas traduces de Tiago 1.5, e muitos comentaristas a defendem
(veja, especialmente, a discussdo completa em Hort). Todavia, a idéia de
“simplicidade” sugerindo ointento nico e inabal4vel de Deus, pode estar
mais préxima do significado de Tiago. O adjetivo correlato, haplous, pode
ter este sentido em Lucas 11.34 (veja Mt 6. 22) e ]é vimos que Tiago
demonstra uma completa familiaridade com o ensino de Jesus. Além
disso, o significado “Gnico”, “sem reservas”, encaixa-se bem com o “nada
lhes impropera”, que vem logo a seguir, e fornece um contraste claro ¢
provavelmente intencional com a pessoa de “4nimo dobre”(BJ, “diibio e
inconstante”) dos vv. 7-8. Assim, o objetivo de Tiago pode ser o de
enfatizar o intento sem reservas, inabaldvel e despretensioso de Deus no
sentido de conferir sua dddivade sabedoria aqueles que pedirem. A dddiva
de Deus néo é apenas sincera, de coragdo; ela também nao se mistura com
impropérios. De acordo com Eclesistico, a dddiva de um tolo de nada
vale, porque ele tem muitas intengdes, em vez de uma. Ele d4 pouco e
repreende (oneidizer) muito (20.14-15a). Em contraste, Deus d4 com “uma
s6 intengfo” (“unicamente”) e nada lhes impropera (oneidizontes) — ele
ndo nos repreende por falhas passadas nem nos traz recordagoes
interminéveis sobre o valor de suas dddivas. Este versiculo, assim como o
ensino de Jesus ao qual esté relacionado (Mt 7.7-11), nos anima a nos
aproximarmos corajosamente com nossos pedidos perante o Deus
gracioso e invaridvel.

6. Tiago volta-se da maneira pela qual Deus d4 para a forma com que
devemos pedir. Nio esté claro que Tiago esteja pensando especificamente
no pedido de sabedoria nos vv. 6-8; antes, ele faz uma ligagdo entre o
assunto especifico da oragdo pedindo sabedoria e o ensino geral acerca da
importancia da fé na oragdo. A resposta divina a nossos pedidos, embora
ndo se limite arbitrariamente a um ndmero de pessoas selecionadas (ele

1. O significado de haplous em Mt 6.22/Lc 11.34 é debatido. Quanto ao significado
“constante”, “puro”, veja O. Bauernfeind, TDNT, 1, p. 386; I. H. Marshall, The Gospel
of Luke (Eerdmans, 1978), p. 489.
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“atodos d4”), ¢ limitada pela maneira como pedimos. Tiago diz (veja 4.1-3)
que ndo ¢ a qualquer pedido, feito de modo egoista ou insensato, que Deus
responde, mas ao pedido feito com fé, em nada duvidando. Esta mesma
combinacdo de palavras ocorre no ensino de Jesus sobre a oragéo,
apresentado em resposta & surpresa dos discipulos quando, atendendo
suas ordens, a figueira secou diante de seus olhos: “Em verdade vos digo
que, se tiverdes fé e no duvidardes, ndo somente fareis o que foi feito a
figueira, mas até mesmo se a este monte disserdes: Ergue-te e langa-te no
mar, tal suceder4; e tudo quanto pedirdes em oracio, crendo, recebereis”
(Mt 21.21-22). Os termos chaves, fé e duvidar, tém significados
semelhantes nas duas passagens. A fé significa mais do que a crenga de que
Deus ird dar aquilo que pedimos; ela também inclui uma confianga
invaridvel em Deus. Duvidar é a tradugio de uma palavra (diakrino) que
significa principalmente “diferenciar”. A partir desta idéia bésica, ela se
estendeu e passou a incluir os sentidos de “julgar” (1 Co 14.29) e “disputar”
(At 11.2, ARC; BJ traz “discutir”) e, daf em diante, na voz média, “discutir
consigo mesmo”, “vacilar”, “duvidar”. Tiago utiliza a mesma palavra em
2.4, paradescrever as “distingdes” ou “divisdes” que uma atengdo indevida
aos ricos pode criar na igreja. A palavra sugere, entdo, ndo tanto uma
davida intelectual, mas um conflito bésico de lealdades — como, por
exemplo, entre Deus e “Mamom” (Mt 6.24, ARC) ou Deus e “o mundo”
(Tg4.4).

O pois (gar) na segunda parte do versiculo introduz o argumento dos
vv. 6b-8 como um todo. Os versiculos fornecem, através de um exemplo
negativo, a razdo pela qual devemos pedir com fé: aquele que néo possui
fé, a “pessoa dividida”, ndo recebe nada do Senhor. Ao final do v. 6, tal
pessoa é comparada ao movimento do mar. A figura nio é tanto de uma
onda avangando em dire¢do a praia, mas de uma ondulagdo de dgua
agitada e inconstante.” Assim como a superficie do mar, que nunca
apresenta a mesma aparéncia um instante apés o outro, mudando e
movimentando-se segundo a dire¢éo e a for¢a do vento, a pessoa dividida

“©a

ndo tem crengas fixas nem dire¢do. Sem nenhuma “4ncora da alma” (Hb

1. A palavra kiydon significa propriamente um “encapelar-se”, uma formagio de
“vagalhdes”, e ndo tanto “onda” (Hort, pp. 10-11), Dentro da literatura antiga, o
incessante ¢, as vezes, violento movimento do mar era uma representagao popular de
mudanga e instabilidade. Veja Eclesidstico 33.2; Filo, Sobre os Gigantes, 51; Sobre 0
Sacrificio de Abel e Caim, 90; Sobre a Eternidade do Mundo, 125.
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6.19), ela é uma presa de cada vento de doutrina mutivel e de cada
tempestade de oposi¢do e perseguicdo, e sua lealdade a Deus estd
constantemente ameagada. Ela ndo possui aquela confianga inabalédvel em
Deus, que nio se influencia por adversidades e opinides diferentes, que
recebe do Senhor aquilo que lhe ¢ pedido.

7, 8. E dificil determinar a correta pontuagio destes dois versiculos
(os manuscritos mais antigos do Novo Testamento ndo tém pontuagéo).
Algumas versoes colocam a descri¢do do “homem de 4nimo dobre” no v,
8, em aposigio a “esse homem” do v. 7, conforme o faz o texto da ARA:
“Néo suponha esse homem que alcangara do Senhor alguma coisa; homem
de &nimo dobre...” Outras versdes véem “homem de dnimo dobre” como
o sujeito do verbo “receber” no v. 7, de acordo com a BJ, onde “homem
de 4nimo dobre” aparece como “ddbio e inconstante™: “Néao pense tal
pessoa que vai receber alguma coisa do Senhor, diibio e inconstante como
¢ em tudo o que faz”. Na ARC, “tal homem” ¢ identificado com aquele
que duvida, do v. 6b, sendo criticado por pensar que suas oragdes serdo
respondidas. Provavelmente a primeira alternativa seja a melhor, porque
€ natural considerar “esse homem” como uma leve designagio
depreciativa do homem “que duvida”, que acabou de ser apresentado.
“Esse homem”, “o que duvida”, ndo deve esperar que Deus responda a
seus pedidos, porque ele € insincero e incoerente em seu compromisso de
fidelidade a Deus.

O termo dnimo dobre (dipsychos) significa literalmente “alma
dividida”, uma sugestiva descri¢do das profundezas da divisdo que existe
dentro dessa pessoa. A palavra é usada aqui pela primeira vez na literatura
grega, sendo que alguns pensam que o préprio Tiago a tenha inventado.
Mas, mesmo que a palavra seja nova, aidéia ndo o é. O Antigo Testamento
caracteriza o pecador como aquele que possui um “coragdo dividido”
(ARC: Os 10.2, SI 12.2 “coragio dobrado™) e pronuncia béngdo sobre
aqueles que buscam a Deus “de todo o coragdo” (SI 119.2). Os rabinos
captaram a esséncia da pecaminosidade do homem ao descrevé-lo como
possuidor de duas tendéncias, uma boa e outra mé, que lutam dentro da
alma. E Jesus, quando foi interrogado pelo escriba sobre qual era o maior
de todos os mandamentos, citou Deuterondémio 6.5: “Amaras o Senhor
teu Deus de todo o teu coragdo, de toda a tua alma, e de todo o teu
entendimento” (Mt 22.37). Uma divisdo fundamental na atitude bésica de
alguém diante de Deus, ora crer de um modo, ora de outro — esta é a
oposi¢do direta a fé que Tiago insiste que demonstremos em oragdo (v.
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6a). Com certeza, Deus ndo responde a oragdes baseadas em tanta
descrenga. Devemos observar que esta inconstincia é a antitese da
“integridade” ou “perfei¢ao” (teleios), que deve ser o alvo do viver cristdo
(v. 4), e do cardter “Gnico” e “sincero” de Deus (v. 5). O desejo de um
cardter Ginico e de pureza de intengdes € o principal tema nos versiculos

2-8, e aparece em toda a carta (veja principalmente 4.4-10).

A pobreza e a riqueza (1.9-11)

9. A ligacdo entre os vv. 9-11 e o anterior ndo é bem clara. Alguns
acham que Tiago ndo tinha em mente qualquer seqiiéncia logica de
pensamentos € que os vv. 9-11 comecam um assunto essencialmente
separado. Outros vislumbram uma ligagdo com o tema das provagoes,
apresentado no v. 2 e retomado no v. 12: a pobreza pode ser a mais dificil
e proeminente provagio que os leitores da carta estavam enfrentando
(Hort, Mussner, Davids). Outros ainda afirmam que a discussdo de Tiago
sobre a pessoa de “4nimo dobre” o leva a falar sobre aquela drea da vida
que mais cria problemas e que é a causa de lealdades divididas em nossa
atitude diante de Deus: o conflito entre Deus e Mamom (Tasker). Embora
se possa admitir que uma destas idéias pode ter influenciado Tiago em sua
seqliéncia de assuntos, precisamos observar que Tiago ndo deixa nada
explicito. Assim, talvez seja melhor nio fazer uma ligagdo muito intima
desta se¢do com qualquer destes t6picos.

A descrigdo do irmdo no v. 9 como de condigdo humilde (tapeinos)
aponta para um cristio de baixa condig¢do sécio-econdmica —
relativamente pobre e sem poder. Podemos garantir este sentido para a
palavra tapeinos porque o Antigo Testamento a utiliza freqiientemente
com este significado (cf. SI 10.18; 34.18; 102.17; Is 11.4; Am 2.7) e porque
tapeinos aqui estd em contraste com plousios, “rico” (v. 10). Se Tiago estd
escrevendo para cristdos judeus na Palestina e Siria, muitos de seus
leitores, ou quem sabe todos, deviam ser pobres. Temos noticias de uma
grande fome que aconteceu por volta daquela época, e € provavel que os
cristdos, sofrendo o ostracismo de muitos da populaga, tenham sofrido de
modo particularmente severo (veja At 11.28-29). Em meio a tais afligoes,
o cristdo, cuja posi¢do, em termos do mundo, é realmente baixa, deve
gloriar-se na sua dignidade. “Gloriar-se”, neste contexto, no significa a
vangloria arrogante de alguém importante, mas o alegre orgulho possuido
pelapessoa que valoriza aquilo que Deus valoriza. A palavra dignidade (gr.
hypsos; ARC, “exaltagdo”) é usada em outros lugares do Novo
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Testamento, como descrigfio do reino celestial ao qual Cristo foi elevado
(Ef 4.8) e de onde desce o Espfrito Santo (Lc 24.49). Pela fé, agora os
crentes pertencem ao reino celestial como cidadaos (Fp 3.20) e também
aguardam do céu o Senhor Jesus, que transformaréd o “nosso corpo de
humilhagio” em “corpo da sua gléria” (Fp 3.21). Podemos afirmar, entdo,
que dignidade inclui o gozo atual que o crente tem em seu status espiritual
exaltado e também a esperanga de participar do glorioso e eterno reino
inaugurado por Cristo. E justamente esta combinagéio do status atual e da
heranga futura que Tiago destaca num versiculo que é quase um
comentario sobre o significado de hypsos (2.5): “Néo escolheu Deus os que
para o mundo sdo pobres, para serem ricos em fé e herdeiros do reino que
ele prometeu aos que o0 amam?”

10. A pessoa rica, assim como a pobre, deve olhar além das
circunsténcias fisicas externas, em dire¢fo aos valores espirituais
interiores e circunstincias do “reino celestial” que néo se vé€. O contraste
antitético entre “pobre” e “rico” retoma um tema biblico comum. Este
tema se desenvolveu principalmente no perfodo veterotestamentério
posterior, quando o “pobre” (heb. ‘@ni) era bastante identificado com os
santos aflitos ¢ humildes que confiavam em Deus, esperando livramento.
De forma semelhante, o “rico”era vdrias vezes ligado aos opressores
impios que confiavam em seus bens com vistas ao livramento. Deus
promete exaltar o primeiro grupo, mas julgar o outro. A esperanga que
Maria expressou no Magnificat € uma amostra tipica desta tradigdo:
“Derrubou dos seus tronos os poderosos e exaltou os humildes. Encheu
de bens os famintos e despediu vazios os ricos (Lc 1.52-53); veja também
“A pobreza e ariqueza”, na Introducio, pp. 53-54).

Com esta tradi¢do em mente, muitos comentaristas véem o “rico”
nov. 10 como um descrente. Além disso, eles destacam que rico (plousios)
nunca € usado em Tiago com relagdo a um cristdo (exceto num sentido
espiritual), que Tiago 5.1-6 pronuncia um julgamento geral sobre os ricos
e que os vv. 10b-11 identificam a “insignificdncia” do rico como uma
condenacio no dltimo julgamento. Aqueles que abracam esta linha de
pensamento geralmente declaram que a exortagéo feita no sentido de se
gloriar na insignificincia tem um tom irénico: “O rico teve suas
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oportunidades; tudo o que ele pode esperar do futuro é humilhagio [BJ;
ARC traz “abatimento”]; esta é a tinica coisa que lhe resta para nela se
‘gloriar’”.1 Entretanto, o uso de ironia aqui nio estd indicado de modo tdo
claro e poderia parecer um tanto fora de lugar. Uma séria exortagdo
relacionada com a vangléria encaixa-se muito melhor, sendo que, neste
caso, o “rico” deve ser um crente. Esta alternativa encontra apoio na
sintaxe, uma vez que “irmio” (adelphos), antecedendo “de condigdo
humilde” (tapeinos) no v. 9, é considerado de forma mais natural como
estando a reger o “rico” (plousios) também no v. 10.

Assim, em vez de considerar os vv. 10b-11 como uma explicagdo da
insignificincia, podemos entendé-los como uma razio pela qual o cristdo
rico pode se gloriar na insignificAncia: a natureza transitéria deste mundo
apresenta a confianga nas riquezas como uma base na qual nio se pode
confiar. Isafas 40.6-8, claramente aludido por Tiago nos vv. 10b-11,
justifica esta afirmagdo: “toda a carne” desvanece, em contraste com a
palavra de Deus que permanece para sempre (veja também o uso deste
texto em 1 Pe 1.23-25). O Salmo 49.16-17 contém uma adverténcia
semelhante acerca das riquezas: “Ndo temas, quando alguém se
enriquecer, quando avultar a gléria de sua casa; pois, em morrendo, nada
levara consigo, a sua gléria ndo o acompanhar4d”. Tiago baseia-se nesta
tradi¢do biblica para lembrar o cristdo rico de que as riquezas ndo duram
e que ele deve estar constantemente atento para nio colocar muita énfase
naquilo que ndo pode “carregar” consigo para o outro mundo.

Entao, o que é ainsignificincia na qual o cristdo rico deve se gloriar?
Podemos sugerir duas idéias relacionadas a isto. Primeira, o cristdo rico
deve se lembrar de que por mais “exaltado” que ele seja aos olhos deste
mundo, seu status diante de Deus é diferente. Ele precisa, de forma
consciente, manter esta perspectiva em sua verdadeira posigio espiritual,
a fim de experimentar as bénc¢dos da boa vontade de Deus. Tiago também
pode estar pensando nas palavras de Jesus, as quais ele se refere em 4.10:
“...quem a si mesmo se humilhar serd exaltado” (Mt 23.12). Uma segunda
idéia afim é a de que insignificincia (ARC, “abatimento”, e BJ,
“humilhagdo”, traduzem melhor a idéia) pode sugerir a identificacio
pessoal do crente com Jesus, que “a si mesmo se humilhou” (Fp 2.8), sendo
considerado de nenhum valor pelo mundo.

1. Dibelius, p. 85.
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Entio, Tiago exorta o pobre € o rico a se lembrarem de que a tinica
base em que devem colocar sua confianga é a identificagdo que tém com
Jesus Cristo. O crente pobre, desvalorizado e desconsiderado pelo mundo,
deve se alegrar em seu relacionamento com o Senhor Jesus, que foi
exaltado & mais elevada posi¢do no universo. O crente rico, abastado e
tendo seguranga em seus bens, com grande status aos olhos do mundo,
deve se lembrar de que a tinica seguranga permanente procede de seu
relacionamento com o “homem de dores”, “desprezado, e o mais rejeitado
entre os homens”. Em outras palavras, os dois cristdos precisam olhar para
suas vidas a partir de uma perspectiva celestial, ndo terrena.

11. Este versiculo continua a alusdo a Isafas 40.6-7, descrevendo com
maiores detalhes o0 “desvanecer” mencionado no v. 10. A ARA traduz os
quatro verbos principais da primeira parte do versiculo usando o tempo
presente, refletindo provavelmente a for¢a gnémica, “costumeira”, dos
tempos aoristos do grego. Entretanto, o tempo pode sugerir também uma
naturezarepentina da agdo.” A figura de uma flor murchando deve ter sido
familiar aos leitores do Oriente Médio, os quais, anualmente, viam as
primeiras flores primaveris secarem de repente debaixo do calor
impiedoso do sol. A palavra traduzida como ardente calor (kauson) deve
provavelmente ser traduzida como “ardente vento”; a palavra aparece
vérias vezes na Septuaginta, referindo-se ao “vento oriental”, o vento
quente do deserto, e ¢ freqiientemente usada em figuras de julgamento;
cf. Oséias 13.15: “Ainda que ele [Efraim] viceja entre os irméos, vird o
vento leste, vento do Senhor, subindo do deserto, e secard a sua nascente,
e estancard a sua fonte: ele saqueard o tesouro de todas as cousas
preciosas”.

O motivo da comparagio botdnica é explicitamente resumido no v.
11b: assim como a flor, que aparentemente floresce num dia e morre no
outro, também se murchard o rico em seus caminhos. Aqui, o verbo murchar
(BJ, perecer; gr. maraino) refere-se claramente 4 morte. Caminhos nao é
a melhor traducdo da palavra poreia. Embora possa significar
simplesmente “caminho”, no sentido de “caminho da vida”, quase sempre
elatem um sentido mais especifico, uma “jornada”. Neste contexto, e a luz

1. Moule, p. 12; Adamson, p. 63.
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de Tiago 4.13, a palavra provavelmente significa a viagem de negdcios em
busca de lucro, no meio da qual o cristdo rico é repentinamente “ceifado”.

As provagées e as tentagdes (1.12-18)

12. Depois das exortagdes meio Yarentéticas sobre sabedoria e
oragéo (vv. 5-8), pobreza e riqueza (vv. 9-" nov. 12, ao tema das provagoes
(vv. 2-4). A relagdo deste versiculo com o primeiro paragrafo torna-se
6bvia, por causa das semelhancas verbais entre eles. A palavra “provagio”
ocorre nos dois lugares; “provacdo” no v. 12 relembra a “prova” (ARC)
do v. 3 (as duas palavras procedem da raiz dokim-); e o termo “suporta”
no v. 12 é simplesmente a forma verbal da palavra traduzida como
“perseveranca” nos vv. 3 e 4. Enquanto o primeiro texto apresenta
“perseveranga” como resultado da prova, o v. 12 pronuncia uma béngio
sobre aqueles que suportam a provagdo. Assim, o que Tiago estd
afirmando € que o cristdo precisa praticar a “perseveranca”, a fim de
alcancar um caréter firme, perseverante. Assim como o atleta “suporta” a
pressdo do esforgo fisico, a fim de obter um nivel mais alto de resisténcia
fisica, também o cristdo deve suportar as provagdes da vida, para que
obtenha uma resisténcia espiritual que leve a perfei¢do.

H4 uma recompensa prometida ao cristio que alcanga éxito na
prova: a coroa da vida. A palavra coroa (stephanos) refere-se, algumas
vezes, a uma coroa real, mas € usada com maior freqiiéncia em relagio a
uma coroa de louros conferida ao atleta vitorioso (veja 1 Co 9.25) e, de
modo figurado, simboliza gléria e honra. Este tltimo significado é o que
melhor se encaixa aqui. A coroa é o emblema do sucesso espiritual, dada
pelo Rei do universo aqueles que “guardam a fé” no meio de sofrimentos
e tentagdes. O termo vida deve ser encarado como identificacdo da
recompensa — “a recompensa que é vida”. E claro que esta vida ndo é de
ordem fisica, mas uma vida eterna, o gozo da presenga de Deus para toda
aeternidade. Apocalipse 2.10, uma palavra de Jesus dirigida a cristdaos que
sstavam sofrendo, é um correspondente intimo do pensamento aqui: “Sé
fiel até a4 morte, e dar-te-ei a coroa da vida”. Mesmo quando suportar a
provacdo significa a morte, a vida é a recompensa para aqueles que amam
a Deus. Este amor a Deus € demonstrado e aperfeicoado em nossa

1. AtradugdodaBJ é, no minimo, sugestiva: Eis como acabard por perecer o rico no meio
dos seus negocios! (Nota do tradutor).
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disposicao de sofrer pela causa de Cristo.

Existem algumas pessoas que reagem de forma contrdria a idéia de
uma “recompensa” para um viver cristdo fiel. E, na verdade, um servigo
prestado a Deus motivado por um desejo calculista de se obter uma
recompensa é a prépria antitese da espiritualidade cristd. Mas, de modo
coerente, 0 Novo Testamento convida o cristdo a contemplar a heranga
que o aguarda. A contemplacdo desta heranga pode ser uma fonte
maravilhosa de forga e sustento espiritual, quando percebemos que “os
sofrimentos do tempo presente nao sdo para comparar com a gléria por
vir a ser revelada em nés” (Rm 8.18). Se fixar seu olhar naquela heranga,
o crente serd capaz de encontrar sustento e for¢ca na provagao,
reconhecendo que o sofrimento atual ndo € longo. Esta heranga ndo pode
ser conquistada e é inatingivel para aqueles que ndo servem a Deus com
um coragdo de amor e devogdo. Além disso, conforme diz Mitton, de
forma bastante adequada: “As recompensas sdo de um tipo que somente
um cristdo verdadeiro poderia aprecia-las”.

13. As vérias dificuldades e afli¢ges enfrentadas pelos cristdos no
mundo podem produzir perfeicio espiritual (v. 4) e leva-los & recompensa
de Deus (v. 12), caso perseverem na fé. Contudo, elas podem causar um
efeito nocivo se forem encaradas com a atitude errada. Tiago declara que
uma dessas atitudes é a de culpar a Deus pelo fascinio do pecado que
acompanha as provagdes. O Antigo Testamento deixa claro que Deus testa -
seu povo, no sentido de colocd-lo em situagdes em que sua disposigio de
lhe obedecer é testada. Deus colocou “Abrado a prova” quando lhe
ordenou que sacrificasse seu filho Isaque (Gn 22.1); ele testou Israel,
deixando-o cercado de nagbes pagas (Jz 2.22); e testou o rei Ezequias,
deixando-o fazer o que quisesse em sua recepg¢do aos embaixadores da
Babilénia (2 Cr 32.31; ¢f. 2 Rs 20.12-19). Mas, apesar de Deus testar ou
provar seus servos, a fim de fortalecer-lhes a fé, ele nunca tenta induzir ao
pecado e destruir a fé. Desse modo, apesar do fato de a mesma raiz grega
(peira-) ser usada em relagdo a provagdes externas € também em
correspondéncia a tentagoes internas, é vital que sejam diferenciadas.
Provavelmente nov. 13 Tiago faca a transi¢do de uma para outra: “Quando
alguém for tentado nesses momentos de afli¢des, ndo diga: ‘Esta tentagdo

1. Mitton, p. 44.

71



TIAGO 1.13

vem de Deus™ (BLH). A tendéncia de culpar a Deus pela tentagio e,
conseqiientemente, de se desculpar da queda diante dela, era um
problema comum para um povo que enfatizava a soberania de Deus — se
a tentacdo vem de Deus, como se pode resistir a ela? Cento e cinqgiienta
anos antes de Tiago, Jesus, o filho de Siraque, protestou contra esta
tendéncia: “Néo digas: ‘De Deus procede o meu pecado’; porque ele nao
faz aquilo que detesta. Nem digas: ‘Ele me deu o impulso’; porque ele ndo
tem necessidade de gente tratante” (Eclesiastico 15.11-12).

A tltima parte do v. 13 apresenta duas razdes afins pelas quais ndo
se deve culpar a Deus pela tentagdo. A primeirarelaciona-se com o caréter
de Deus: ele ndo pode ser tentado pelo mal. Esta traducio, refletida na
maioria das versdes biblicas, entende a rara palavra apeirastos como um
adjetivo verbal passivo significando “incapaz de ser tentado”. Mas devem
ser mencionadas duas outras possibilidades. Hort comparou esta palavra
com a semelhante e mais freqiiente apeiratos, que significa “ndo
experimentado”. Esta interpretagio € refletida numa versdo em inglés
(NEB): “Deus nio é tocado pelo mal”. Por outro lado, Davids defende o
significado “ndo deve ser testado”. Ele afirma que esta tradugio faz mais
sentido do que a interpretagdo tradicional — pois como a impossibilidade
de Deus ser tentado pode ser um argumento contra o pensamento de que
Deus tenta a outros? — e se encaixa bem com as condenagoes contra Israel
no Anti%o Testamento, pelo fato de o povo colocar Deus 4 prova no
deserto.” Nenhuma das sugestoes é melhor do que a interpretagdo
tradicional. A alternativa de Hort ignora o provével jogo de palavras em
peirazo (Deus ndo “tenta” porque nio pode ser “tentado”). Davids tem
razdo quando questiona a légica envolvida na linha tradicional, mas sua
propria interpretagdo confere a apeiratos um significado que dificilmente
pode ser certificado.” Mas, se adotarmos a traducdo da ARA, como a
oracdo poderia contribuir ao argumento de Tiago? Presume-se que ela
deva ser vista como uma observagdo preliminar ao ponto principal: e ele
mesmo a ninguém tenta. “Deve-se entender que esta tentagdo ndo é um

1. Davids, pp. 82-83 ¢, quanto a um estudo mais profundo, “The Meaning of
APEIRASTOS em Tiago 1.13”, NTS 24, 1977-1978, pg 386-392.

2. Davids afirma que apeiratos significa “ndo deve ser tentado” em livros apdcrifos do
Novo Testamento, tais como Atos de Jodo 57 e Pseudo-Indcio 11, mas a definigdo
“incapaz de ser tentado” é preferivel nos dois. Além disso, sua linha de pensamento
tem dificuldades em explicar estin (“ser”) e precisa atribuir uma forga incomum ao
genitivo kakon.
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impulso em dire¢do ao pecado, e, uma vez que Deus ndo € susceptivel a
desejar o mal, ele ndo pode ser visto como desejando que este venha sobre
o homem” (Laws).

14. A pessoa que enfrenta adversidades ndo deve tentar se desculpar
pelo fracasso em resistir a tentagdo, atribuindo-a a Deus. Se ela deseja
culpar alguém, tem s6 a si para considerar — a tenta¢do vem de sua prépria
cobiga. Cobiga (BJ e ARC, “concupiscéncia”; gr. epithymia) nem sempre
tem um sentido negativo (¢f. Lc¢ 22.15; Fp 1.23), mas aqui, como quase
sempre no Novo Testamento, ela se refere & cobiga carnal, egoista e ilicita.
Apesar de muitas vezes a palavra descrever espec1f1camente paixdes
sexuais, o uso da forma singular aqui sugere um conceito mais amplo.
Assim como os rabinos, que falavam de um “impulso maligno” (yeser hara)
que habita em cada pessoa, Tiago parece pensar na tendéncia inata do
homem em dire¢do ao pecado. A tentagdo brota deste “impulso maligno”,
quando este atrai e seduz o homem. O primeiro verbo (exelko) tem o
sentido de alguma coisa que arrasta pela forga, enquanto o outro (deleazo)
sugere a atragdo exercida por uma isca. Os dois termos eram usados num
sentido metaférico para descrever a forga atrativa do prazer ou de
professores convincentes.! Mas, provavelmente, ainda est4 presente a
figura da pesca, com a qual as palavras estavam originalmente associadas:

“cobiga” é como um anzol com sua isca, que primeiro atrai sua presa e
depois a arrasta. Se a atragdo superficial da “cobiga” ndo sofrer uma brava
resisténcia, a pessoa poderd acabar “fisgada”, incapaz de fugir de seu
engodo todo-poderoso. A omissdo que Tiago faz de Satands como uma
fonte de tentagdes ndo significa que ele ignore o principal “tentador” (cf.
4.7). O seu prop6sito aqui é acentuar a responsabilidade individual pelo
pecado. E, segundo destaca Bengel: “Até mesmo as sugestoes do demdnio
ndo representam perigo, antes que elas se tornem “nossas”.

1. Em 2 Pe 2.14, 18, deleazo ¢ usado em relagiio aos “engodos” de falsos mestres. Ao
lado de Hort (pp. 25-26), podemos supor que exelkd & usado aqui de modo equivalente
a sua forma nao-composta helkd (“arrastar”). Este ltimo tem um sentido figurado
mais verificdvel. Filo usa deleazo ¢ helko numa mesma passagem que lembra Tiago
1.14: “Nio existe coisa que ndo se submeta ao fascinio [deleasthen] do prazer, ¢ que
nfo seja apanhada [#elko] e arrastada no emaranhado de suas redes...” (Sobre a
Administragao, 103).

2. J. A.Bengel, Gnomon of the New Testament, 5 (T. & T. Clark, 1860), p. 7.
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15. Em si mesma, a “concupiscéncia” (ARC) nio é pecado. Apenas
quando uma pessoa, por um ato de vontade, cede & sua atragio é que o
pecado surge. Tiago descreve de modo vivo esta seqiiéncia, usando figuras
do nascimento e do amadurecimento. A concupiscéncia é retratada como
amde (epithymia é feminino) que dd a luz o pecado, seu filho. E este filho,
atingindo a maturidade (BJ), gera a morte. A figura da “cobi¢a” como uma
mulher sedutora que engana o crente, levando-o auma unido adiltera que
ocasiona a morte, vem do papel desempenhado pela “mulher addltera”
em Provérbios 5-9. Esta pessoa, que leva seus convidados as profundezas
do Sheol (Pv 9.18), é contrastada com a sabedoria, que confere vida
aqueles que a abragam (Pv 8.35). Umavez que Tiago menciona a sabedoria
nov. 5, pode ser que ele tenha em mente esta figura do Antigo Testamento,
quando faz uma comparagdo entre a vida recebida por aqueles que
perseveram nas provagoes (v. 12) e a morte que é outorgada aos que ddo
asas & “cobiga” (v. 15). Estas sdo as sérias conseqiiéncias envolvidas na luta
do cristdo contra as provagoes.

16. Este versiculo atua como uma transi¢do entre os wv. 12-15¢ 17-18.
Atribuir a Deus o intento maligno de tentar as pessoas é um assunto sério.
Tiago quer ter certeza de que seus leitores ndo se “enganario” nesta
questdo. Longe de atrair para o pecado, Deus é a fonte de todas as boas
dédivas (v. 17), dentre as quais a maior € 0 novo nascimento (v. 18).

17. Esté claro o sentido geral deste verso: Deus, cujo cariter
benevolente ¢ imutével, é a fonte de tudo quanto é bom. Entretanto,
muitos detalhes sdo obscuros. Primeiro, existe a questdo sobre o motivo
de Tiago ter mencionado tanto boa dddiva como dom perfeito. Tasker
afirma que devemos entender “boa” como um adjetivo predicativo que
introduz o contraste entre os dois termos: Toda dddiva é boa, mas todo
dom perfeito vem de Deus. Mas, se este fosse o significado, deveriamos
esperar uma conjuncdo adversativa, “mas” (alla ou de), entre os dois
termos. Provavelmente ndo deve ser vista nenhuma diferenga de
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significado entre estas duas frases; Tiago pode repeti-las visando um efeito
estilistico ou pode estar citando uma fonte desconhecida.

A segunda dificuldade encontra-se na pontuagio do versiculo. A
ARA, junto com muitas outras versdes, coloca uma virgula depois de “14
do alto”, tornando a frase participial “descendo...” uma descrigio
adicional e independente. Uma certa versdo em inglés (NEB) junta “14 do
alto” e “descendo”: “Toda boa didiva e todo dom perfeito vém 14 do
alto...” E provével que seja melhor a tradugio da ARA, porque a outra
deixa a frase preposicional (“do Pai das luzes”) desajeitadamente
pendente.

A descricdo de Deus como o Pai das luzes é Ginica nas Escrituras. B
quase certo que luzes deve ser entendido como o0s corpos celestes,
provavelmente incluindo o sol, a lua e as estrelas (veja S1 136.7-9; Jr 31.35
[LXX 38.36]). A Biblia sempre faz mengéo do firmamento dos céus como
evidéncia da obra criadora de Deus e de seu continuo exercicio de poder
(veja principalmente J6 38.4-15, 19-21, 31-33; S1 136.4-9; Is 40.22, 26; e, na
literatura judaica, Eclesiéstico 43.1-12). A descri¢do de Deus como Pai
também pode ser uma alusdo a obra criadora (¢f. J6 38.28). Assim, a
intengdo de Tiago é nos lembrar do poder benevolente de Deus
demonstrado em sua “boa” criagio (¢f Gn 1).

Figuras extraidas dos corpos celestes sdo levadas adiante, até a
ultima frase do versiculo. Aqui, o texto grego é incerto. A maioria dos
manuscritos apresenta dois substantivos no nominativo, variacdo
(parallage) e sombra (aposkiasma), separados por um ou (€) com um
substantivo no genitivo, mudanga (tropes), ligado a sombra. Se esta
redagdo for adotada, devemos presumir que o genitivo tropes deve ser
analisado como de origem ou subjetivo. Mas varios e importantes
manuscritos antigos fazem de sombra um genitivo (aposkiasmatos). Se
aceitarmos esta alternativa, a palavra e deve provavelmente receber uma
aspiragdo dspera, tornando-se um pronome relativo ligado a parallage. A
frase, entdo, seria traduzida assim: “...variagdo que pertence a mudanga da
sornbra”.2 Nenhuma das redagbes faz um sentido excepcional, mas a

1. Uma razio que leva a pensar que Tiago poderia estar fazendo uma citagao € que as
oito primeiras palavras gregas do versiculo formam um hexametro quase perfeito —
de natureza Gnica, mesmo no estilo claramente literario de Tiago (veja Mayor, p. 57;
Ropes, p. 159; Dibelius, p. 99; Davids, p. 86).

2. Esta tradugio é feita por Ropes, que decide em favor desta redagio (p. 162).
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primeira, tendo largo apoio, provavelmente deva ser aceita. O fato de que
duas palavras usadas nesta frase (trope e parallage) sao freqiientemente
utilizadas com um sentido astronémico, ao lado da referéncia as “luzes”
na frase anterior, torna provével que esteja em mente algum tipo de
fenémeno astrondmico. Variagdo sugere naturalmente os movimentos
periddicos dos corpos celestes, mas ndo estd claro se “sombra de mudanga”
se refere as fases da lua, 3 sombra projetada por um eclipse ou a constante
alternincia de noites e dias. Mas a linguagem de Tiago ndo é
exclusivamente técnica, e podemos suspeitar que seu objetivo ndo vaialém
de uma referéncia geral as constantes mudangas observadas na criagdo. A
mutabilidade da criagéo era freqiientemente utilizada para enfatizar, por
comparagdo, a natureza imutdvel de Deus, o Criador (c¢f. Filo,
Interpretagdo Alegdrica, 2.33: “Todas as coisas criadas precisam
necessariamente sofrer mudangas, pois isto faz parte de suas
caracteristicas, assim como a imutabilidade ¢ a caracteristica de Deus”).

18. Como um proeminente exemplo das boas dadivas divinas, Tiago
menciona o fato de que Deus nos gerou pela palavra da verdade. Isto ele
feza partlr desua “determmagao espontdnea e gratuita” (bouletheis). 1 Mas
que “nascimento” é este? O nascimento da humanidade, através da
soberana ordem da palavra de Deus? O nascimento de Israel, seu povo
(¢f. Dt 32.18)? Ou o nascimento de cristdos, por meio da palavra do
evangelho? A favor da primeira alternativa estdo as claras referéncias a
criacdo no v. 17, o uso que Filo d4 ao verbo “gerar” (apokyed) em relagdo
a criacdo e o argumento de que criaturas (ktismata) provavelmente se
refere a criagdo ndo-humana.” A segunda opg¢do pode langar mdo das
referéncias a Israel no Antigo Testamento como as primicias de Deus.
Contudo, existem consideragdes decisivas que favorecem a terceira
interpretagdo. Primeira, primicias (aparche) é uma designagdo habitual
dos cristdos no Novo Testamento (veja principalmente 2 Ts 2.13; Ap 14.4).
E aidéia dos cristdos como as primicias de uma criagdo redimida encontra
seu correspondente em Romanos 8.19-23. Segunda, o verbo “gerar”, nov.
18, forma um claro contraste com o v. 15 (existem apenas estas duas
ocorréncias no Novo Testamento em grego). Isto favorece uma referéncia

1. Cantinat, p. 95.
2. Hort, p. 32; L. E. Elliott-Binns, “James 1.18: Creation or Redemption?”, NTS 3,
1956-1957, pp. 148-161; Laws, pp. 75-78 (com incertezas).
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avida espiritual em comparagdo com a morte espiritual nov. 15. A terceira
e mais decisiva razdo é a enorme possibilidade de palavra da verdade se
referir ao evangelho. Esta frase tem este significado em quatro outras
ocorréncias no Novo Testamento (2 Co 6.7; Ef 1.13; C11.5; 2 Tm 2.15) e,
em Tiago, estd ligada & frase “a qual é poderosa para salvar as vossas
almas”, dov. 21.

Desta forma, assumimos a posicdo de que Tiago apela ao “novo
nascimento” espiritual dos cristios como uma ilustragdo particularmente
notdvel das boas coisas que Deus concede. Este novo nascimento é
motivado pela soberana determmagao de Deus, cujo querer, ao contrério
de sua criagdo, é invaridvel. O instrumento através do qual Deus realiza
este nascimento espiritual é o evangelho, a palavra da verdade. E o
propdsito deste nascimento € que os cristdos permaneg¢am como o “sinal”
(primicias) do universal plano redentor de Deus — “boas dddivas” que ele
ainda tem a conceder.

III. O VERDADEIRO CRISTIANISMO CONTEMPLADO
EM SUAS OBRAS (1.19-2.26)

A primeira parte principal (1.2-18) tem uma vaga coeréncia
centralizada no tema das provagdes/tentagdes. A divisdo que vai de
1.19-2.26 concentra-se mais de perto na ordem expressa em 1.22:
Tornai-vos, pois, praticantes da palavra. Esta ordem é a peca central de
1.21-27 e revela a “pritica” como um elemento indispensédvel ao
verdadeiro cristianismo. Os vv. 2.1-13 apresentam o amor pelos irméaos
mais pobres como um exemplo especifico no qual se manifesta a
obediéncia. Em seguida, em 2.14-26, examina-se o relacionamento entre
esta obediéncia e a fé. Quatro expressdes sdo particularmente
caracteristicas desta divisdo: “palavra” (logos), destacando-se
principalmente em 1.21-27; “lei” (nomos) mencionada em 1.25 e
enfatizada em 2.8-13; e “obras” (erga) e “t&€” (pistis), que déo forga ao
argumento em toda parte que vai de 2.14-26.

a. Uma exortagdo quanto ao falar e a ira (1.19-20)

19. A breve admoestagdo de Tiago para que se evitem as palavras
precipitadas e a ira descontrolada € apresentada em sua conhecida forma
de tratamento: meus amados irmdos. Geralmente nesta carta esta forma
de tratamento sinaliza a transi¢do para um novo tépico. Entretanto,
afirma-se que, neste caso, pode ser estabelecida uma intima relagio entre
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estas exortages € o contexto. De modo especifico, uma vez que
referéncias A “palavra” aparecem antes (v. 18) e depois (v. 21) destas
exortagdes, tem sido afirmado que Tiago estd estimulando seus leitores a
estarem prontos a ouvir a Palavra de Deus, sendo tardios em se tornarem
mestres dela. Se esta era a intengdo de Tiago, é peculiar o fato de que ele
ndo especifica a “palavra” como objeto dos verbos owvir e falar. Além
disso, a proibig¢do da ira precipitada ndo se encaixa bem com esta idéia.
Desta forma, temos aqui, provavelmente, um outro caso em que Tiago, de
modo repentino, muda para um novo tépico.

A BLH considera a palavra inicial do versiculo um imperativo:
“Lembrem-se disto”. Entretanto, pela forma, a palavratambém pode estar
no indicativo; cf. BJ: “Isso podeis saber com certeza”. A preferéncia de
Tiago pelo imperativo, em especial quando se dirige a seus leitores,
favorece este modo aqui. A importéncia de a pessoa controlar sua lingua
€ um tema popular na literatura de sabedoria (¢f. Pv 10.19; 15.1; 17.27-28;
Eclesidstico 5.9-6.1). E significativo o fato de que o descontrole no falar
estd muitas vezes ligado com a ira sem limites. Segundo Provérbios 17.27,
“quem retém as palavras possui o conhecimento, e o sereno de espirito é
homem de inteligéncia”. Com enorme freqiiéncia é a ira descontrolada
diante de uma pessoa que nos leva a falar répido demais e a dizer mais do
que devemos. Apesar de Tiago ndo proibir toda e qualquer ira (h4 lugar
para a “justa indignagfo”), ele proibe o temperamento irrefletido e
descontrolado que muitas vezes produz palavras asperas, nocivas e
irrecuperaveis (c¢f. também Ec 7.9). Em 3.1-12, ele terd muito mais a dizer
sobre este assunto.

20. A proibic¢do de uma ira sem limites é baseada no fato de que a
irando produz a justica de Deus. H4 uma considerdvel dificuldade aqui em
identificar corretamente a justica de Deus. Trés possibilidades principais
devem ser analisadas. Primeira, a frase pode se referir ao “status de justiga
que Deus nos confere” (considerando o genitivo theou como subjetivo).
O significado de justiga é bastante verificavel nas cartas de Paulo (¢f. Fp
3.9), e Tiago parece usar “justica” e o verbo cognato “justificar” com este

1. Um elo contextual diferente € proposto por C. B. Amphoux (“Une relecture du
chapitre I de Epitre Jacques”, Biblica 59,1978, pp. 554-561), que afirma que “tardio
para falar” se relaciona com o ato de néo se acusar a Deus pela responsabilidade da
tentagdo (v. 13). Mas este contexto estd muito distante.
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sentido geral em 2.14-26. Segunda, a palavra “justi¢a” pode estar associada
ao fato de Tiago advertir seus leitores no sentido de que ndo pensem que
aira do homem pode, de alguma forma, ser desculpada, visto que se trata
de uma ferramenta apenas do julgamento justo de Deus (neste caso, o
genitivo theou teria possivelmente uma vaga forga possessiva). Este
significado de “justica” pode ser verificado na Septuaginta, € a frase
“produzir justiga” pode ter este significado em Hebreus 11.33. Uma
terceira possibilidade € interpretar “justica” como a “atividade justa que
recebe a aprovagio de Deus” (considerando o genitivo theou como
objetivo). A expressdo “fazer” (poied) ou “praticar” (ergazomar) justica
tem, coerentemente, este significado no grego biblico (veja com
ergazomai, S 15.2; At 10.35; Hb 11.33 também pode se encaixar aqui). Esta
tltima consideragio parece decisiva, principalmente em vista do fato de
que o tnico uso claro que Tiago faz do termo “justica”, para se referir a
posicdo diante de Deus (a primeira das alternativas acima), aparece numa
citagdo (de Gn 15.6). Com base nesta interpretagdo, “produzir justi¢a”
seria a antitese de “cometer pecado” (2.9). A ira precipitada,
descontrolada, € um pecado porque transgride o padrio de conduta que
Deus exige de seu povo. Apesar de ser uma coincidéncia, € notavel o fato
de que o tnico lugar onde “praticar” (ergazomai) e “justi¢ca” aparecem
juntos na Septuaginta (SI 15.2) trazum contexto que tem a ver com pecados
da lingua.

b. “Tornai-vos, pois, praticantes da palavra” (1.21-27)

21. Em geral, este versiculo é considerado juntamente com os vv.
19-20. Mas, apesar de haver uma ligagio 6bvia com o que vem antes dele,
por causa da conjungéo Portanto, ele tem uma relagdo mais fntima com os
versiculos seguintes, através do tépico da palavra. Além disso, o Portanto
(dio) pode atuar como um elo entre a discussdo nos vv. 21ss. € 0 v. 18, em
vez de fazer uma ligagdo com os vv. 19-20. Isto pode ser sugerido a partir
do fato de que 1 Pedro 1.23-2.2 demonstra um padrido notavelmente
semelhante a Tiago 1.18, 21: 0o novo nascimento através da palavra de Deus
é seguido pela ordem (introduzida com dio) para que nos despojemos do
comportamento maligno e abracemos a Palavra de Deus. E improvavel

1. Esta opinido pressupde que to logikon adolon gala, em 1 Pe 2.2, se refere a Palavra
de Deus.
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que Pedro tenha se baseado em Tiago ou vice-versa. Mas € possivel que
os dois autores estejam utilizando uma ordem serménica comum no
cristianismo primitivo, na qual um lembrete do nascimento espiritual
concedido graciosamente pelo Senhor a seu povo, através da Palavra de
Deus, era seguido por exortagdes para que eles evitassem o tipo de
comportamento associado com a vida antiga e comegassem a viver pelo
padréo da Palavra de Deus que os havia salvado.

O uso que Tiago faz da expressdo despojando-vos (apotithemari)
também apéia aidéia de que ele estava empregando uma tradi¢do comum.
Este verbo, geralmente usado em relagio ao ato de tirar as vestes (¢f. At
7.58), ¢ amplamente aplicado no Novo Testamento em referéncia ao
“despir-se” dos padroes de comportamentos antigos e pré-cristaos (cf. Rm
13.12; Ef 4.22, 25; C1 3.8; Hb 12.1; 1 Pe 2.1). Aquilo de que devemos nos
despojar étoda impureza e acimulo de maldade. A palavraimpureza (ARC
“imundicia”; gr. rhyparia) aparece somente aqui no grego biblico, mas seu
adjetivo, “sujo”, € usado em 2.2 (BJ) para descrever as roupas de um
homem pobre, ¢ em Zacarias 3.3-4, referindo-se as vestes que o
sumo-sacerdote Josué tem de tirar, antes de receber os “finos trajes” das
maéos do anjo do Senhor. Assim, esta palavra mantém a figura das vestes
sugerida por “despojar”. Aciimulo de maldade é a tradugio de uma palavra
(perisseia) que significa “excesso” ou “abundancia”. Tasker afirma que ela
possui aqui o mesmo significado da palavra perisseuma, tendo o sentido
de “o restante da maldade”. Mas em Romanos 5.17 e 2 Corintios 8.2, a
palavra parece significar apenas “abundéncia”, e entdo é preferivel pensar
que a palavra é acrescentada para acentuar a variedade e o predominio do
pecado contra o qual os cristdos devem lutar.

O “despojar-se” da impureza deve ser acompanhado pelo
“recebimento” de alguma outra coisa: a palavra em vés implantada. Hort
afirma que a palavra traduzida como “implantada” (emphytos) significa
“inata” (como em Sabedoria 12.10, a tinica outra ocorréncia da palavra no
grego “biblico”) e que Tiago estava se referindo a capacidade natural,
“inata”, que o homem tem de receber a revelagio de Deus — “a
capacidade original envolvida na Criagdo a imagem de Deus, que torna
possivel ao homem apreender a revelagdo”. Mas este conceito, além de
ter um apoio biblico duvidoso, é muito geral para o contexto, onde
“palavra” € descrita como possuindo poder para salvar (v. 21) e gerar de
novo (v. 18). Entdo, ao contrdrio, estas referéncias indicam claramente que
a “palavra implantada” deve ser um retrato da Palavra de Deus
proclamada e ndo uma qualidade inata no homem.
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Neste caso, emphytos poderia se referir a alguma coisa que se tornou
implantada.1 Este notével conceito da Palavra pode estar baseado na
famosa profecia da “nova alian¢a” em Jeremias, onde Deus promete: “Na
mente lhes imprimirei as minhas leis, também no coragéo lhas inscreverei”
(Jr 31.33; e ¢f. também a referéncia  “lei da liberdade” em 1.25 e a parte
na Introdugdo sobre “A lei”, pp. 48-49). O que Tiago afirma, ao descrever
a Palavra deste modo, é que o cristdo ndo deve pensar que estd tudo
terminado depois que a Palavra de Deus o salva. A Palavra torna-se uma
parte permanente, inseparavel do cristdo, uma presenga dominadora e
orientadora dentro dele. Assim, a ordem para que “acolham” a palavra
em vés implantada ndo é no sentido de que se convertam (este € o
significado de “receber a palavra” em outro lugar do Novo Testamento),
mas de que aceitem seus preceitos como obrigatdrios, procurando viver
por eles. Os cristdos que verdadeiramente foram “gerados” (v. 18)
demonstram que a Palavra os transformou, quando eles humildemente a
aceitaram como autoridade e diretriz para a vida. Ou, usando a figura
utilizada pelo Senhor para explicar o mesmo assunto: o crente deve
preparar uma “boa terra” em seu coragdo, a fim de que a “semente” da
Palavra ali plantada possa produzir muito fruto (cf. Mc 4.3-20). Tiago fala
do ato de “salvar as vossas almas” como sendo este fruto. Em concordéncia
com o uso feito no Antigo Testamento, “alma” aqui significa simplesmente
“pessoa”, e a salvagdo € considerada em aspectos futuros: “acolher a
palavra” conduz ao livramento no dia do julgamento.

22. A fim de que ninguém faga uma concepgio errada acerca do que
significa “acolher a palavra”, Tiago d4 uma explicacdo detalhada nos vv.
22-27. Desta forma, somos levados diretamente ao centro da preocupagio
pastoral de Tiago. Por mais importante que seja a aceitagdo mental da
Palavra, ela ndo terd sido verdadeiramente recebida, a menos que seja
colocada em pritica. E claro que é importante e necessédrio “ouvir” a
Palavra - estarfamos incorrendo num erro fatal, se pensdssemos que
Tiago se coloca contra 0 ato de ouvir a Palavra. Tiago faz uma franca
oposigio ao ouvir que ndo conduz A pratica. Através desta énfase, ele se
alinha com uma crenga judaica amplamente divulgada em seus dias. “A
coisa principal nédo € a exposi¢do [da lei], mas a [sua] pratica”, afirmou um

1. Quanto a este significado de emphytos, veja Herédoto 9.94, Epistola de Barnabé 1.2;
9.9 (onde a referéncia & ao evangelho) e a nota em Adamson, pp. 98-100.
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rabino do segundo século (Simedo b. Gamaliel na Mishna, 4Abot. 1.17).
Paulo reflete esta énfase judaica, ao escrever: “Porque os simples
ouvidores da lei ndo sdo justos diante de Deus, mas os que praticam a lei
hao de ser justificados” (Rm 2.13). E, novamente, a preocupagio de Tiago
estd firmemente alinhada com o ensino de Jesus: “Antes bem-aventurados
sdo os que ouvem a palavra de Deus e a guardam!” (L¢ 11.28). A pregagéo
de Jesus esté4 cheia da dominante € admirdvel maravilha da graga soberana
de Deus atingindo o homem pecador com o evangelho. Mas de igual
importéncia é a convocagdo que Jesus faz 4 obediéncia — uma obediéncia
que é a resposta humana necessdria diante da graca de Deus. Os dois
fatores, a graciosa iniciativa de Deus e a resposta em gratiddo do homem,
sdo partes integrantes do evangelho. A Palavra, pela qual somos gerados
para uma nova vida (v. 18), e que foi implantada em nés (v. 21), € uma
Palavra que precisa ser colocada em prética.

Aqueles que deixam de praticar a palavra, que sio somente ouvintes,
sdo culpados de uma auto-ilusdo perigosa e potencialmente fatal. Se o
evangelho, por natureza, contém o poder que salva e a convocagio a
obediéncia, aquele que olha para apenas um destes elementos ndo o
abragou verdadeiramente. E por isso que Tiago pode dizer que aqueles
que sdo somente ouvintes da palavra estdo enganando a si mesmos. Estas
pessoas pensam que tém um relacionamento com Deus, pelo fato de irem
aigreja assiduamente, participarem de estudos biblicos ou lerem a Biblia.
Mas, se aquilo que eles ouvem néo for acompanhado pela obediéncia, sua
verdadeira situagdo diante de Deus serd bastante diferente. Calvino diz
que a “obediéncia é a mae do verdadeiro conhecimento de Deus”.

23-25. Por meio de uma alegoria, Tiago desenvolve o contraste entre
a pessoa que apenas ouve a palavra e aquela que a ouve e lhe presta
obediéncia. Aquele que “apenas ouve” é comparado com alguém que
contempla num espelho o seu rosto natural, mas que se esquece
rapidamente daquilo que viu. O praticante da palavra, por outro lado, olha
para a lei perfeita, lei da liberdade e persevera; ele é um operoso praticante.
Qual o objetivo desta comparagio? Alguns afirmam que Tiago estabelece
um contraste na maneira de olhar: aquele que é “somente ouvinte” olha
para alei da liberdade rapidamente e sem ateng¢éo, enquanto o praticante
a considera com cuidado. Esta interpretagio pressupoe que o espelho, no
v. 23, é comparavel a lei perfeita, no v. 25. Todavia, apesar de o espelho ter
sido usado vérias vezes com este tipo de significado figurado na religido e
filosofia antigas, ndo parece que Tiago tenha a inten¢io de fazer qualquer
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alusdo desta espécie. Mais importante ainda € o fato de ndo haver qualquer
justificativa para se atribuir ao verbo katarnoeo (contempla), nos vv. 23-24,
a conotagdo de um olhar répido e superficial. De fato, o verbo geralmente
tem o sentido de uma contemplagdo séria e atenciosa (como em Lc 12.27,
onde Jesus nos convida a “observar os lfrios”). Reconhecendo isto, Laws
sugere que se inverta a comparagio. Ela pensa que Tiago pode estar
fazendo um contraste entre a impressio passageira deixada até mesmo por
um olhar cuidadoso ao espelho e o efeito permanente de uma
contemplagdo momentdnea na “lei perfeita”. Entretanto, embora
considera (parakypto), no v. 25, possa se referir a um rdpido olhar, o termo
sempre reflete o significado de sua raiz (para, “ao lado de”, e kypto,
“curvar”) e sugere o esforgo fisico empregado por alguém que se curva
para olhar alguma coisa com bastante atengao (veja 1 Pe 1.12). Assim, ndo
parece que Tiago tenha a intengdo de fazer qualquer contraste importante
alterando os verbos. Teremos de olhar para outra alternativa, a fim de
compreendermos o significado pretendido por Tiago.

Uma énfase 6bvia no texto é o contraste entre “esquecer”, no v. 24,
e “perseverar”, no v. 25. Esta énfase reaparece no final do v. 25, onde o
ouvinte negligente ¢ comparado com o operoso praticante. Tal reforgo
sugere que Tiago pode estar usando a contemplagdo ao espelho para
ilustrar o efeito superficial e temporério que a Palavra tem sobre aqueles
que a ouvem sem praticé-la. O beneficio que recebem da Palavra ndo dura
mais do que o recebido do espelho, quando olham para o rosto enquanto
penteiam os cabelos. Por outro lado, o praticante da palavra persevera
(parameinas), 0 que sugere que ele continua a praticar a palavra ou a
contemplé-la (ARC). De qualquer forma, o praticante da Palavra é
elogiado por demonstrar em suas agoes o impacto continuo da Palavra
sobre sua vida.

Poderemos observar que a “palavra” do v. 22 tornou-se, no v. 25, a
lei perfeita... da liberdade. Néo é facil discernir o significado do termo “lei”
(nomos) em Tiago (veja a discussdo na parte sobre “A lei”, na Introdugéo,
pp- 48-49). Para um judeu como Tiago, nomos normalmente significaria a
lei mosaica. Esta lei era com freqiiéncia chamada “perfeita” (¢f. SI 19.7)
e, algumas vezes, era atribufdo a ela o poder de conceder a verdadeira
liberdade (c¢f: Mishnah, Abot. 6.2). Mas o contexto nos forga a fazermos
uma pausa, antes de aceitarmos a identificagio de “lei daliberdade” como
alei do Antigo Testamento. Devido a fluéncia do texto, a “lei perfeita” do
v. 25 deve ser a mesma coisa que “palavra” nov. 22; e a “palavra”, por sua
vez, é identificada como sendo a “palavra da verdade” que ocasiona o
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nascimento espiritual (v. 18) e cuja aceitagio conduz 2 salvagio (v. 21). A
vista disso, torna-se necessaria uma associagdo {ntima entre “a lei perfeita
da liberdade” e o evangelho. A influéncia penetrante do ensino de Jesus
sobre a ética de Tiago sugere que esta “lei” pode se referir principalmente
as exigéncias éticas de Jesus. Tiago quer enfatizar a seus ouvintes que as
“boas novas” de salvagio trazem consigo uma inevitivel e perscrutadora
exigéncia de uma obediéncia completa. O uso da palavra “lei”, como
descrigdo do aspecto ético da “Palavra” cristd, é perfeitamente natural
para qualquer pessoa que se encontrasse na posigio de Tiago (e antecipa
de algumas formas a distingdo entre “lei/evangelho” na teologia
posterior). Esta “lei” inclui mandamentos do Antigo Testamento, como
mostra claramente 2.8-11, mas a qualifica¢do de perfeita que Tiago confere
a Lei sugere que estes mandamentos devem ser vistos sob a luz do
cumprimento que Jesus deu & lei veterotestamentdria (Mt 5.17). E,
embora continue sendo “lei”, a convocagio a obediéncia de forma alguma
€ posta em termos de “isengdo”, porque, de acordo com a profecia danova
alianga, anunciada por Jeremias, ela foi escrita no coragido (cf.
“implantada” nov.21). Com a penetrante e radical exigéncia do evangelho
vem a graga capacitadora de Deus. Quando Jesus chamou as pessoas para
que “viessem” a ele e “tomassem” seu “jugo”, ele prometeu: ... meu jugo
¢ suave e meu fardo é leve” (Mt 11.28-30).

Nota Adicional: “Seu rosto natural” (1.23)

Freqiientemente se afirma que existe um outro ponto de contraste
entre 0s vv. 23-24 e o v. 25. A traducio da ARA, rosto natural, representa
uma frase dificil no grego: to prosopon tes geneseos autou; literalmente, “a
face de seu ‘génesis”’. Muitos comentaristas ndo véem nenhuma
importancia especial no acréscimo de t&s geneseds a to prosopon. Eles
afirmam que génesis pode significar “existéncia” (Sabedoria de Salomio
7.5, Judite 12.8) e que, por causa disso, a frase se refere apenas ao rosto
que 0 homem realmente vé. Mas génesis geralmente traz consigo um
sentido de “nascimento” ou “cria¢do”. Observando isto, Hort argumenta
que a frase se refere ao rosto com o qual 0 homem foi criado, no sentido
da “representagio daquilo para o qual foi criado por Deus”. Entdo, os wv.
23-25 fariam uma comparagio entre o homem que vé aquilo que Deus
pretendia que ele fosse, mas ndo se preocupa com isto, € 0 homem que vé
o objetivo de Deus para si, mas que se esforga para atingir este objetivo.
Entretanto, € dificil pensar que aquilo que o homem vé num espelho seja
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aimageminvisivel de Deus no homem. Outra possibilidade é de que génesis
seja usado, como repetidas vezes ocorre em Filo, em referéncia aquilo que
¢ criado e transitério, em oposicéo a esfera divina de eternidade. Assim,
Tiago pode estar insinuando um contraste entre o “rosto” ou o carater que
uma pessoa realmente vé — sua pecaminosidade — e o rosto ou caréater
ideal que a “lei perfeita” reflete. Esta explicagdo tem muita coisa a seu
favor, mas pode ser demasiadamente ténue. E certo que nadanov. 25 deixa
subentendido que o “cardter ideal” é refletido pela lei perfeita. Além
disso, estabelecendo um contraste entre as imagens que sdo vistas, a
comparagdo obviamente pretendida entre “esquecer” e “perseverar”
perde muito de seu impacto. Talvez seja melhor a interpretagio que nio
confere uma énfase especial ao termo génesis. Os vv. 23-24 seriam, assim,
interpretados como uma simples ilustragéo, sem aspectos alegdricos.
Aquele que € “somente ouvinte” € comparado apenas em um ponto com
a pessoa que se olha rapidamente num espelho: a falta de qualquer efeito
duradouro. Em contraste com ela se encontra a pessoa que, por meio de
suas agdes, mostra ter sido mudada através de seu encontro com a Palavra.

26. Concluindo este importante parédgrafo sobre as implicagGes pra-
ticas do verdadeiro cristianismo, Tiago destaca algumas formas especifi-
cas pelas quais se deve manifestar a obediéncia a Palavra. Uma destas
formas, com a qual Tiago parece se preocupar bastante, é todo o assunto
sobre o controle da lingua. Ele ja aconselhou seus leitores dizendo que to-
do homem deve ser “pronto para ouvir, tardio para falar” (v. 19). A ques-
tao serd mais discutida por ele no capitulo 3, e em 4.11-12 ele retorna ao
assunto. Tiago afirma que alingua é como um animal selvagem. Se for con-
trolada e dirigida (refreada) de modo apropriado, podera ser usada para
o bem. Mas seus poderes de destrui¢do serdo enormes, se for deixada a
seu bel-prazer. A pessoa que deixa de controlar sua lingua acaba enganan-
do o préprio coragdo na questdo da veracidade de sua religido. Ele é um
mero “ouvinte” da Palavra e, quando falha em colocar em prética aquilo
que ouve, mostra que sua religidio é va. A palavra religido capta bem o sen-
tido do termo grego threskeia (e o raro adjetivo thréskos). O termo nio é
especificamente cristdo e é usado amplamente na religido grega em refe-
réncia ao ato de reverenciar e adorar a um deus (ou deuses). Ele sempre
aponta para atos externos de adoragdo. Tiago afirma que o verdadeiro tes-
te de qualquer confissdo religiosa ndo € o ritual externo de adoragéo, no
qual muitos, impensadamente e sem um compromisso sincero, se envol-
vem. Ndo, a verdadeira prova de uma religido € a obediéncia — sem ela,
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a religido € va: vazia, initil e infrutifera.

27. Precisamos ter em mente que Tiago nfo estd tentando aqui
resumir tudo o que envolve a verdadeira adoracdo a Deus. Segundo
Calvino, “ele ndo d4 uma definigfio geral de religido, mas nos lembra de
que areligido sem as coisas que ele menciona é nada...”.1 O rritual religioso,
se praticado com um coragéo reverente e num espirito de adoracio, nao
é errado — e a Palavra de Deus néo pode ser “praticada” se primeiro ndo
for “ouvida”, Mas Tiago estd preocupado com uma super-énfase no
“ouvir”, em detrimento da “prética”. Neste versiculo sdo apresentadas
duas outras dreas da vida que devem revelar evidéncias de nosso “ouvir”
reverente da Palavra: preocupagdo social e pureza moral. O cuidado pelos
orfdos e as vitvas € uma ordem do Antigo Testamento como uma forma
de imitar o cuidado do préprio Deus com estas pessoas — ele € o “pai dos
o6rfaos e defensor das vitvas” (Sl 68.5; PIB). Num texto que apresenta
muitas semelhangas com esta passagem de Tiago, Isafas anuncia que Deus
ndo mais ird aceitar a adoragdo que seu povo lhe oferece (a “religido”
deles); eles precisam “se lavar... aprender a fazer o bem; atender 2 justiga,
repreender o opressor; defender o direito do 6rfdo, pleitear a causa das
vitivas” (Is 1.10-17). O 6rfdo e a vitva tornam-se tipos daqueles que se
encontram desamparados neste mundo. Os cristdos que professam uma
religido pura irdo imitar seu Pai, intervindo para ajudar os desamparados.
Aqueles que passam necessidade no Terceiro Mundo, nas cidades; aqueles
que estdo desempregados e sem dinheiro; aqueles que sdo precariamente
representados no governo ou na justica — estas sdo as pessoas que
deveriam ver abundantes evidéncias da “religido pura” dos cristdos.

A pureza moral € outra marca da religido pura. O guardar-se
incontaminado do mundo significa evitar que pensemos e ajamos de
acordo com o sistema de valores da sociedade que nos cerca. Tal sociedade
reflete amplamente crengas e priticas ndo-cristds ou, quem sabe,
ativamente anticristas. O cristdo que vive “no mundo” corre o constante
perigo de ter sobre si a mécula do sistema. E importante e instrutivo o fato
de Tiago incluir esta Gltima 4rea, pois ela penetra além da acéo, chegando
as atitudes e crencas das quais a a¢do brota. A “religido pura” do “cristdo
perfeito” (v. 4) associa a pureza de coragdo a pureza de agdo.

1. Calvino, p. 299.
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c. A imparcialidade e a lei do amor (2.1-13)

Este é o primeiro pardgrafo em que Tiago faz um desenvolvimento
extenso de uma tnica idéia. A proibi¢do da acepgdo, no v. 1, claramente
rege toda a divisdo. Os vv. 2-4 ilustram o problema com o qual Tiago se
preocupa, referindo-se a discriminagdo contra o pobre. Este ato
discriminatério é atribuido a “perversos pensamentos”. No restante do
paragrafo sdo apresentadas duas razdes pelas quais os cristdos devem
evitar este tipo de favoritismo. Primeira, o tratamento preferencial
prestado ao rico estabelece um franco contraste com a atitude de Deus,
que escolheu os pobres “para serem ricos em f&€” (vv. 5-7). Segunda, foda
manifestagio de favoritismo é condenada pela “lei régia” que exige o amor
ao préximo (vv. 8-13). O espaco que Tiago dedica a este assunto indica
que o problema era bastante sério entre seus leitores. Aparentemente, a
opressdo que eles estavam experimentando as maos dos ricos (cf. vv. 6-7)
ndo havia causado uma retaliagdo, mas uma excessiva deferéncia em
relagdo aos ricos e poderosos, resultando em desrespeito e humilhagdo as
pessoas mais pobres. Tal comportamento manifesta uma falha na “prética”
da lei régia que eles tém ouvido (¢f. 1.22-25).

1. Acepgdo € a tradugdo de uma palavra grega que, literalmente,
significa “receber o rosto”. No Novo Testamento, ela € usada
primeiramente como uma tradugdo literal da palavra hebraica do Antigo
Testamento correspondente a acepgdo. “Receber o rosto” € fazer
julgamentos e estabelecer diferengas baseadas em consideragdes externas,
tais como aparéncia fisica, status social ou raga. Deus nunca age assim,
conforme freqiientes afirmag¢des do Antigo Testamento (cf. Rm 2.11; Ef
6.9; Cl 3.25). E o povo de Deus deve imiti-lo nesta questdo. Numa
passagem refletida vérias vezes no Antigo Testamento e que enfoca muitos
dos mesmos assuntos com os quais Tiago se preocupa em 1.21-2.26, Moisés
lembra os israelitas de que “... o Senhor vosso Deus é o Deus dos deuses,
e 0 Senhor dos senhores, 0 Deus grande, poderoso e temivel, que ndo faz
acepcdo de pessoas, nem aceita suborno; que faz justiga ao 6rfao e a vitiva,
¢ ama o estrangeiro, dando-lhe pao e vestes” (Dt 10.17-18). Levitico 19.15
pode ter uma pertinéncia ainda maior: “Nao farés injusti¢a no juizo: nem
favorecendo o pobre, nem comprazendo ao grande: com justi¢a julgards o
teu préximo” — uma vez que no v. 8 Tiago cita 0 mandamento do amor,
de Levitico 19.18. A exigéncia posta diante daqueles que tem afé em nosso
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Senhor Jesus Cristo ndo é basicamente diferente da que é apresentada no
Antigo Testamento. Um favoritismo baseado em aspectos externos é
incompativel com a fé naquele que veio derrubar as barreiras de
nacionalidade, raga, classe, género e religido. Segundo afirma Paulo, “...
onde nio pode haver grego nem judeu, circuncisio nem incircuncisio,
barbaro, cita, escravo, livre; porém Cristo ¢ tudo e em todos” (Cl 3.11).

Tiago 2.1 € uma das duas tnicas referéncias explicitas a Jesus na
epistola (¢f. também 1.1). Vimos na introdugio que esta circunstincia tem
levado alguns eruditos a pensarem que a carta é um documento judaico
que foi “batizado” com o acréscimo destas duas referéncias. Entretanto,
embora Tiago possa ndo mencionar freqiientemente o nome de Jesus, sua
carta, como temos visto, estd profundamente permeada do espirito e do
ensino de Jesus. E, apesar de Tiago ndo ensinar uma cristologia
desenvolvida, a descrigdo que ele faz de Jesus fornece amplas evidéncias
das profundezas de suas crengas cristolégicas. Para Tiago, Jesus é “o
Cristo”, o Messias prometido a Israel como seu libertador e juiz. Ele é “o
Senhor”, aquele que ocupa a suprema posig¢do 8 mao direita de Deus e que
esta desenvolvendo o processo de subjugar todos os inimigos de Deus (cf.
SI 110.1). Além disso, o titulo Senhor, usado em relagio a Javé (Jeovd)
através de todo o Antigo Testamento grego, contém implicagbes da
posicdo divina de Jesus. Jesus ndo é somente “o Senhor”, ele é o Senhor da
gloria. Esta tradugdo é provavelmente a correta, considerando-se doxes um
genitivo de descrigdo ligado a “Senhor”. Paulo descreve a Jesus de modo
semelhante em 1 Corintios 2.8, e Tiago é um aficionado deste tipo de
construgdo do genitivo. Todavia, uma outra possibilidade é considerar tes
doxes como um titulo independente de Jesus (um genitivo epexegético):
“nosso Senhor Jesus Cristo, que é a gl6ria”. Entretanto, a falta de paralelos
neotestament4rios para o titulo se coloca contra esta sugestdo. A descri¢do
de Jesus como o Senhor da gléria é uma declaragdo particular da esfera
celestial a qual ele foi exaltado e de onde vird no final da histéria para
salvar e julgar (c¢f. Tg 5.9). Este lembrete é especialmente apropriado para
um contexto onde os cristdos estdo atribuindo muita “gléria” a seres
humanos.

2-3. Aseguir aparece umailustragio da atitude condenada por Tiago.
Assituacao retratada por Tiago parece ser hipotética e pode até mesmo ter
sido exagerada, para fins de maior efeito, mas pela preocupacéo de Tiago
fica claro que aquele tipo de comportamento de forma alguma era
desconhecido. Com certeza, nos vv. 6-7, fica evidenciado que ele esta
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tratando de circunstincias que realmente existiam. A ilustragdo mostra
duas pessoas de aparéncias externas bem diferentes entrando num local
de “reunido” (BJ). Uma delas apresenta todos os sinais de riqueza: usa
anéis de ouro, tais como os usados por membros da classe alta dos
cavaleiros romanos; veste-se em trajes de luxo resplandecentes (lampros).
O outro é um homem pobre, vestindo roupas sujas (BJ; ARA “andrajoso”;
gr. rhyparos). O homem rico recebe uma atengdo especial e é conduzido
com gentilezas a seu assento. Por outro lado, ao homem pobre € dito
sumariamente: Tu, fica ali em pé ou, segundo a paréfrase de Phillips: ...
se quiser sentar-se, que se sente no chio” (hypo to hypopodion mou [lit.
“debaixo do estrado de meus pés”], significando provavelmente “no chio,
perto do estrado de meus pés” [Mayor]). E bem possivel que ambos os
homens fossem visitantes na reunido, uma vez que sdo descritos pela
aparéncia e conduzidos aos assentos. Mas o que é esta reunido (ARC
“ajuntamento”; ARA “sinagoga”)? Em outros lugares do Novo
Testamento, synagogé (excetuando-se, possivelmente, Ap 2.9 e 3.9) se
refere ao local de adoragdo judaica. Entretanto, ¢ dificil pensar que este
seja o significado aqui, umavez que os cristdos parecem estar encarregados
da diregédo do local. A palavra geralmente era usada em correspondéncia
a uma assembléia de pessoas, visando varios prop6sitos, e € possivel que
Tiago estivesse pensando especificamente numa ocasido em que cristdos
se reuniriam para julgar questdes surgidas entre eles (conforme Paulo os
aconselha, em 1 Co 6).1 Mas o texto sugere que os dois homens eram
visitantes, e isto seria improvavel numa assembléia judicial cristd. Com
muita probabilidade, Tiago estd pensando numa ocasiio em que cristaos
se reuniam e o povo em geral era bem-vindo.

4. Numa série de oragdes condicionais (“se... se...”), Tiago esbogou
o tipo de comportamento que ele julga ser incompativel com a fé crista.
Agora, ele caracteriza e condena este comportamento numa oragio que
apresenta duas conclusoes. Ela é colocada em forma de pergunta, mas a

1. R.B.Ward, “Partiality in the Assembly; James 2.2-4”, HTR 62, 1969, pp. 87-97. Ele
levanta um sélido argumento para esta ligagao, com base em declaragdes rabinicas
que exigem igualdade de tratamento ¢ vestudrio para os litigantes na corte. A
referéncia a “jufzes”, no v. 4, teria um encaixe natural.

2. Hermas utiliza o termo synagoge em referéncia a uma “assembléia” de cristaos
(“homens justos”), em Mandatos 11.9.
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construgdo grega usada por Tiago (a particula ou) mostra que ele espera
que seus leitores concordem com o veredicto. O primeiro verbo do
versiculo (diakring) apresenta um dificil problema de traducdo. A maioria
das tradugdes, incluindo a ARA, interpretam-no como uma referéncia ao
ato de fazer distin¢do. Certamente o verbo pode ter este significado (cf.
At 11.12; 15.9) e entre vés mesmos é uma tradugio aceitdvel de en heautois.
Mas Tiago ja usou o mesmo verbo em 1.6 no sentido dos pensamentos
divididos e conflitantes de uma pessoa sem fé, ¢ a forma passiva do verbo,
aqui usada, geralmente significa “estar dividido”. Uma referéncia a este
conflito interno tem um bom encaixe no presente contexto, uma vez que
“fé¢” foi mencionada no v. 1. Entdo, Tiago pode estar remontando o
comportamento pecaminoso, retratado nos vv. 2-3, a seus motivos
pecaminosos. A “divisdo” imprépria que estd sendo feita entre os
visitantes da reunido ndo é nada mais do que um reflexo das “divisdes”
igualmente imprdprias estabelecidas na mente dos crentes (en heautois —
“em cada um de v6s”). Uma conduta cristd coerente procede apenas de
um coragdo e uma mente com a mesma coeréncia cristd.

Levitico 19.15, que provavelmente estava no pensamento de Tiago
quando ele escreveu esta passagem, condena a acepg¢do num contexto de
julgamento. Talvez seja esta ligagdo que leve Tiago adiante para
caracterizar aqueles que fazem acepgdo como sendo juizes tomados de
perversos pensamentos. Eles ndo somente conferem a si mesmos o papel
de juizes; pior que isto, eles tomam decisdes segundo padrdes ndo-cristaos
e mundanos.

5. A salvagdo dos pobres, por meio de uma elei¢do graciosa,
demonstra que estes padrées sdo completamente incoerentes com a
maneira de Deus enxergar as coisas. Tiago, acompanhando o restante do
Novo Testamento, remonta a salvagio dos cristdos a escolha soberana de
Deus. Desta forma, muitas pessoas pobres que abragaram o evangelho
poderiam se apresentar como um poderoso testemunho da atitude do
proprio Deus. Estas pessoas, pobres no tocante a existéncia material do
dia-a-dia, eram, de fato, ricas aos olhos de Deus. A heranga que possuem
consiste do reino que ele prometeu aos que o amam. O reino de Deus foi o
centro da pregagdo de Jesus. Ele se apresentou como aquele através de
quem era chegado o reino de Deus (Mt 12.28; Mc 1.15; L¢ 17.21). Mas a
plenitude de seu poder e as riquezas de suas béngaos ainda estio no futuro:
“... quando vier o Filho do homem na sua majestade e todos os anjos com
ele”, seus servos fiéis herdardo o “reino... preparado desde a fundacic do
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mundo” (Mt 25.31, 34). Por mais pobres que os cristdos possam ser em
suas posses materiais, eles t&m a riqueza espiritual no presente e prevéem
maiores béngios no futuro. E a partir desta vantagem espiritual, nio
material, que os cristdos devem julgar os outros. As pessoas, crentes ou
ndo, ndo devem ser avaliadas pelos cristdos de acordo com padrées do
mundo.

Aquele que prometeu o reino — ele — € identificado com maior
naturalidade como sendo Deus, o sujeito da sentenga. Mas também é
possivel que Tiago tivesse em mente a bem-aventuran¢a de Jesus:
“Bem-aventurados vés os pobres, porque vosso € o reino de Deus” (Lc
6.20; ¢f. Mt 5.3). Nem Jesus nem Tiago querem dizer que o reino é
prometido aos pobres simplesmente porque eles sdo pobres. Como ja
vimos (veja o comentério sobre 1.9-11 e o esbogo introdutério da teologia
de Tiago), “pobre” tornou-se quase um termo técnico que designava
aqueles que eram economicamente oprimidos e tinham uma inclinagio
para as coisas espirituais. Isto € uma generalizagdo e, como tal, ndo pode
ser interpretada como se inclufsse cada uma das pessoas pobres,
excluindo-se todos os ricos. Apesar de devermos acolher seriamente a
adverténcia de Jesus sobre a pedra de tropego que as riquezas representam
para o discipulado (¢f. Mc 10.23; Lc 12.34), nem ele nem Tiago excluem
do reino as pessoas ricas. Tiago néo diz que somente as pessoas pobres sdo
escolhidas; seu objetivo € lembrar seus leitores de que muitas sdo, e este
fato condena implicitamente a discriminicédo de cristdos contra elas.

6-7. Em contraste (de) com a atencdo benevolente de Deus, vds,
Tiago acusa, menosprezastes o pobre. Ao falar de um modo téo direto a
seus leitores, Tiago deixa subentendido que, por mais hipotética que seja
a ilustragdo dos vv. 2-3, alguns deles eram culpados de um favoritismo
injusto. Esta atitude € ainda mais surpreendente pelo fato de dificilmente
ser reciproca. Longe de estarem devolvendo bondade por bondade, os
cristdos estdo cobrindo de honra justamente aqueles que se envolvem
ativamente em oprimir e perseguir a pequena comunidade de crentes. Tal
opressdo inclui a exploragdo econdémica: katadynasteuc (oprimem)
aparece com freqiiéncia na Septuaginta para descrever a exploragio dos
ricos contra pobres (¢f. Am 4.1), 6rfaos e viivas (c¢f. Ez 22.7). Agindo de
modo exatamente contrdrio as exigéncias da “religido pura” (1.26-27),
estas pessoas ricas estdo arrastando os cristdos pobres para os tribunais,
visando o ganho econémico.

Pressuposta neste versiculo estd a pobreza da maioria dos crentes a
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quem Tiago escreve. Isto ndo é surpreendente. Nos primeiros anos da
histéria da igreja, aqueles que pouco possufam para prendé-los a este
mundo achavam atraentes as promessas espirituais do evangelho. Paulo
lembra os corintios de que “ndo foram chamados muitos sdbios segundo
a carne, nem muitos poderosos, nem muitos de nobre nascimento” (1 Co
1.26). Palestinos ou, de qualquer forma, crentes de Jerusalém, parecem
ter sido particularmente afligidos: a igreja de Antioquia enviou-lhes
socorro durante uma fome por volta de 46 A.D. e, mais tarde, Paulo fez
uma coleta nas igrejas gentias, a fim de envid-la “aos pobres dentre os
santos que vivem em Jerusalém” (¢f. Rm 15.26). A grande diferenca entre
classes sdcio-econémicas que se pressupde em Tiago corresponde bem de
perto aquilo que conhecemos sobre as condigdes da Palestina do primeiro
século. Um pequeno grupo de proprietarios de terras e comerciantes
acumulava cada vez mais poder, enquanto um grande nimero de pessoas
era obrigado a sair de suas terras, empobrecendo mais e mais. A maior
parte dos leitores de Tiago provavelmente pertencia a esta classe de
pobres trabalhadores agricolas.

Mas os leitores de Tiago néo estdo experimentando apenas opressao
econdmica, como muitos de seus patricios judeus; eles também estdo
sofrendo perseguicdo religiosa. Provavelmente as duas coisas estavam
relacionadas — processos judiciais contra os cristdos, de natureza
financeira, podem ter sido motivados e combinados com o escdrnio a fé
que possuiam. Blasfernam poderia sugerir um abuso verbal, como quando
Paulo recebeu oposicio e “blasfémia” (blasphemounton) dos judeus em
Corinto (At 18.6). A calinia verbal era diretamente contra o bom (kalon)
nome (cf. 1 Pe 4.14) — provavelmente “Cristo”. A frase que sobre vés foi
invocado € a traducio de uma desajeitada combinagdo de palavras no texto
gregos-to epiklethen eph’ hymas — literalmente, “que foi chamado sobre
v6s”. Trata-se de uma tradugdo superliteral de uma expressdo idiomética
comum no hebraico, a qual, curiosamente, também € encontrada na
citagdo que Tiago faz de Amos 9.12, em Atos 15.17. A frase tem o sentido
de uma relagéo intima, até mesmo de posse, e aparece com freqiiéncia no
Antigo Testamento em descrigdes do relacionamento entre Javé e seu
povo. Agora, Jesus, o Messias, ocupa este lugar para os crentes. Como
pessoas que lhe declaram fidelidade, elas levam seu nome — em uma
palavra, elas sdo “cristas”. Quanta incongruéncia hd no fato de aqueles que
blasfemam o “bom nome” recebam um tratamento preferencial na igreja!

8. Os vv. 8-13 fornecem um argumento coerente e poderoso contra
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todas as formas de acepg¢do. Essencialmente, este argumento diz que os
cristdos serdo julgados por uma lei que inclui o amor por todas as pessoas
como uma de suas exigéncias fundamentais. Ndo € claro o relacionamento
entre o v. 8 e os que o precedem. Mas a palavra grega mentoi, que inicia o
versiculo, deve ser traduzida por “todavia, contudo”, como ocorre em sete
outros casos no Novo Testamento. Compreendido desta forma, o v. 8
apresenta um contraste com o contexto anterior, provavelmente de modo
especial com o v. 6a: “.. vés outros menosprezastes o pobre... se vOs,
contudo, observais a lei régia... fazeis bem...”.

O que vem aser estalei régia? Umavez que “lei”, nos vv. 10-11, inclui
os mandamentos do Decalogo, a frase pode se referir a lei do Antigo
Testamento como um todo, chamada “real” (ARC) por ter sido dada pelo
Rei dos céus. A dificuldade nesta identificagdo é que a mesma lei é
descrita como “lei da liberdade”, no versiculo 12, uma frase que em 1.25
se refere aos mandamentos do evangelho e, particularmente, ao ensino de
Jesus. O fato de que est4 em vista um conceito distintivamente cristdo é
sugerido também pela designagio “real” (basilikos), que parece remeter
a referéncia ao “reino” no v. 5. Uma vez que no v. 8 Tiago cita o
“mandamento do amor” de Levitico 19.18, talvez devamos identificar este
mandamento especifico, destacado por Cristo como a esséncia da lei (Mt
22.34-40), como sendo a “lei real”. Contudo, ndo é comum no Novo
Testamento a referéncia a um tinico mandamento como sendo nomos (lei),
e ouso que Tiago faz da expressao segundo (kata) para introduzir a citagio
sugere que o mandamento ndo ¢ idéntico 2 “lei real”. A luz destas
consideragoes, € melhor interpretar a lei régia como outra caracterizagao
de toda a vontade de Deus para os cristdos. Esta vontade é revelada
principalmente no ensino de Jesus, que exigiu de seus discipulos uma
obediéncia radical a Deus, condizente com aqueles que tém o privilégio
de serem “herdeiros do reino” (v. 5). Mas, ao lado de Jesus e Paulo (Rm
13.8-10; G1 5.14), Tiago est4 preocupado em mostrar que a “lei do reino”
néo substitui a exigéncia de Deus no Antigo Testamento, mas a carrega
consigo.

Ao dizer que aleireal deve ser cumprida segundo o mandamento do
amor, Tiago provavelmente pretende descrever ndo o modo pelo qual a

1. Filo, fazendo uma alegoria da “estrada real”, de Nm 20.17, freqilentemente chama o
caminho que leva a Deus ¢ suas palavras de “o caminho real” (¢f, e.g, A Posteridade
de Caim, 102; A Imutabilidade de Deus, 144, 145).
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lei deve ser observada (“observem-na amando os outros”), mas a natureza
dalei em si — trata-se de uma lei que tem em seu centro a exigéncia de
que o cristdo ame seu préximo. No Antigo Testamento, o préximo (re’a)
significa particularmente o patricio israelita, mas Jesus expande a
aplicagdo, passando a incluir qualquer pessoa com quem se possa ter
contato, inclusive estrangeiros (Lc 10.25-37) e inimigos (Mt 5.44). Tiago
estd de acordo com este ensino, ao argumentar que 0 amor ao préximo, o
coracdo da “lei real”, profbe a igreja de discriminar qualquer pessoa que
entre por suas portas.

9. A mencdo especifica do mandamento do amor permite que Tiago
acuse de “cometerem pecado” aqueles que fazem “acepg¢io de pessoas™.
A discriminagdo contra as pessoas, seja por causa de vestudrio,
nacionalidade, classe social ou raga, é uma clara viola¢io do amor sem
fronteiras ao qual Jesus nos chama. E uma vez que o mandamento no
sentido de que se ame é o préprio coragio da “lei real”, quando
demonstramos parcialidade tornamo-nos transgressores desta lei. Os vv.
8-9, entdo, colocam-se numa clara relagdo antitética. Fazemos bem
quando obedecemos a lei, com sua conclamagio ao amor, mas cometemos
pecado quando a transgredimos ao fazermos acep¢io de pessoas.

10. Os versiculos 10-11 explicam (gar, Pois) a tltima orac¢do do v. 9,
mostrando que a transgressdo de um tinico mandamento acarreta culpa
pela lei como um todo. Desta forma, estes versiculos fornecem uma linha
de raciocinio que, no final do v. 11, leva & mesma acusagio que Tiago ja
havia feito no v. 9 — aqueles cristdos que estdo fazendo acepg¢ao sao
“transgressores da lei”. E verdade que eles estdo transgredindo “apenas”
um mandamento. Todavia, responde Tiago, a “lei”, a vontade de Deus
para seu povo, é um todo indivisivel, e violar uma parte dela é o mesmo
que estar em falta com o todo. A unidade da lei, ao lado do corolério de
que ela devia ser observada inteiramente, era uma {deialargamente aceita.
Em 4 Macabeus, quando se exigiu que o piedoso Eleazar comesse carne,
contrariando a lei, ele se recusou, e respondeu: “Néo se deve supor que
se trataria de um pecado sem importancia, se coméssemos alimentos
impuros; transgredir a lei, seja em pequenos ou em grandes assuntos, é
algo que tem amesma seriedade, pois em ambos os casos alei é igualmente
desrespeitada” (5.19-21). Jesus disse algo semelhante, ao advertir:
“Aquele, pois, que violar um destes mandamentos, posto que dos menores,
e assim ensinar aos homens, seré considerado minimo no reino dos céus...”
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(Mt 5.19; ¢f. também Gl 3.10; 5.13). Tais adverténcias se faziam
necessdrias por causa da tendéncia em se pensar que a obediéncia aos
mandamentos “mais pesados” minimizava qualquer falha no
cumprimento das exigéncias “mais leves” da lei. Mas Tiago coloca-se ao
lado da linha tradicional: Falhar em um s6 ponto faz com que uma pessoa
se torne culpada. E, seguramente, este “um sé ponto” no qual os leitores
de Tiago estavam trope¢ando — o mandamento do amor — dificilmente
poderia ser chamado de exigéncia “leve”. Mas o que Tiago esté dizendo
possui a maior validade por esta razdo. O motivo ele explica adiante, nov.
11.

11. Este versiculo explica a razio pela qual a lei deve ser considerada
uma unidade. A proporgio que a lei é vista como uma série de
mandamentos isolados, € possivel que se pense que a desobediéncia a um
mandamento em particular acarrete culpa apenas por aquele
mandamento. Todavia, na verdade, os mandamentos isolados sdo
componentes de um todo indivisivel, porque refletem a vontade de um s6
Legislador. Violar um mandamento é desobedecer ao préprio Deus e faz
com que a pessoa se torne culpada diante dele.

Alégica destes versiculos é inteiramente judaica. Mas até que ponto
Tiago pretende ser “judaico” aqui? Sob a pressdo de uma conclusio l6gica,
pareceria que Tiago estd exigindo obediéncia a cada mandamento da lei,
incluindo as exigéncias acerca das observancias cerimoniais. E isto que
Tiago pretende? Nada na epistola sugere que ele defendesse uma linha
tdo restrita. E nos vv. 10-11 ele nos d4 um sinal de que o caso ndo € este.
Em geral, quando te6logos judeus levantavam o argumento que Tiago
levanta no v. 11, eles citavam um mandamento “leve” ao lado de um
“pesado”. E por isso que Eleazar, no texto de 4 Macabeus acima citado,
afirma que comer alimentos impuros (um assunto “pequeno”) é tdo sério
quanto a desobediéncia a um “grande” mandamento. Mas Tiago cita dois
mandamentos do Decélogo de “pesos” supostamente iguais. Isto sugere
que nos vv. 10-11 ele esta pensando apenas em algumas partes da lei do
Antigo Testamento. Neste aspecto € interessante observar que, no
cristianismo primitivo, o mandamento do amor estava intimamente ligado
aos mandamentos do “préximo” da segunda tdbua do Decélogo (veja Mt
19.18-19; Rm 13.8-10). Portanto, embora empregue uma légica extraida
do Antigo Testamento e da ortodoxia judaica, Tiago a aplica a uma
situac¢do nova. Ele ndo exige aquiescéncia a lei do Antigo Testamento per
se, mas a “lei régia” (v. 8), “lei da liberdade” (v. 12) — uma lei que, em si,
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remete 4 lei do Antigo Testamento, e isto apenas na medida em que é
compreendida através do cumprimento que Jesus lhe conferiu. Este
“cumprimento” também subentende as palavras de Jesus em Mateus 5.19;
sua exigéncia no sentido de que qualquer mandamento da lei, posto que
dos menores, deve ser obedecido pressupde o cumprimento que ele deu
a esta lei, ja enunciado no v. 17.

Seria possivel que Tiago tivesse uma razdo especial para citar o
mandamento “ndo matar4s”, no v. 11?7 Jesus ensinou que esta proibigdo
do homicidio podia se estender a ira (Mt 5.21-26), e Jodo afirma
claramente que “todo aquele que odeia a seu irmao € assassino” (1 Jo
3.15). A luz deste ensino, Tiago pode estar declarando que a atitude de
acep¢do também pode ser inclufda dentro do escopo deste mandamento.
Os leitores de Tiago ndo devem pensar que podem alegar inocéncia pelo
fato de nio estarem violando alguns mandamentos, tais como o da
proibi¢do de adultério — eles estdo desrespeitando a proibi¢do de
homicidio ao revelarem parcialidade. Embora esta interpretagdo seja
plausivel e sugestiva, devemos ter cuidado para ndo lhe conferir muito
peso. Tiago pode mencionar estes dois mandamentos pelo simples fato de
serem habitualmente utilizados como ilustragoes das exigéncias de Deus
em sua lei (¢f. Mt 19.18; Rm 13.9).

12. Os vv. 10-11 sdo algo como um paréntese no argumento de Tiago.
Agora, ele estd pronto para extrair uma conclusdo a partir do ponto
principal estabelecido nos vv. 8-9. Ele argumentou que a acepgdo de
pessoas é um pecado contra 0 mandamento do amor € que este
mandamento € a pedra de toque da “lei régia” que governa aqueles que
professam fé em Jesus Cristo. Como tal, esta lei servird como um padrio
pelo qual serdo julgados as palavras e os atos do crente. Tiago coloca uma
énfase especial nestes dois verbos, falar e proceder, usando o advérbio
co-relativo houtos (de tal maneira) antes de cada um deles. Os verbos estido
no tempo presente, enfatizando que esta maneira de “falar” e “proceder”
deve ser um modo de vida. Embora estes versos se apliquem de uma
maneira geral a todo tipo de conduta, Tiago, sem divida, pensa
principalmente na necessidade de se demonstrar amor através de uma
atitude imparcial diante de todos.

Neste versiculo, a énfase sobre o julgamento segundo a lei cria
dificuldades para alguns. Hort, por exemplo, diz: “... parece que o sentido
néo seria de que a lei da liberdade € o padréo ou o instrumento pelo qual
eles devem ser julgados, mas de que tal julgamento deve vir sobre homens
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que tém vivido como se estivessem numa atmosfera de uma lei de
liberdade...”.! Mas ndo se pode aceitar a sugestéo de que a preposig¢io dia
(traduzida por pela em ARA) refere-se meramente a “atmosfera” da lei
da liberdade. Dia normalmente possui um sentido instrumental, e é este
significado que se encaixa com perfeigdo no versiculo: € através do padrio
apresentado na lei da liberdade que o comportamento dos crentes serd
avaliado (¢f. Rm 12.12 quanto a um paralelo aproximado). O Novo
Testamento inteiro afirma que os cristdos serdo julgados com base na
conformidade a vontade de Deus expressa no evangelho. Jesus avisou que
iria julgar “todas as nagdes”quando voltasse, recompensando apenas
aqueles que demonstrassem compaixdo pelos outros (Mt 25.31-46). Paulo
afirma que “importa que todos nés comparecamos perante o tribunal de
Cristo para que cada um receba segundo o bem ou o mal que tiver feito
por meio do corpo” (2 Co 5.10). E Jodo declara: “E aquele que guarda os
seus mandamentos permanece em Deus...” (1 Jo 3.24). Deus nos aceita
graciosamente, mas isto nio nos isenta do dever de lhe obedecer; as
condigdes € que mudam. A lei de Deus deixa de ser um peso que impoe
restrigoes e ameagas; pois a vontade de Deus se nos apresenta como lei da
liberdade — um dever cumprido no alegre conhecimento de que Deus nos
“absolveu” da penalidade do pecado e nos deu, pelo seu Espirito, a for¢a
para obedecermos 4 sua vontade. Usando a descrigdo de Tiago, esta lei é
a “palavra em vés implantada”, “escrita no coragdo”, que tem poder para
nos salvar (1.21).

13. Uma adverténcia reforga as ordens do v. 12: aquele que ndo usou
de misericdrdia nio pode esperar receber um julgamento misericordioso.
Tiago declara que o “uso de miseric6rdia” é um importante aspecto da lei
da liberdade que deve ser reconhecido por seus leitores. Na verdade, o
“uso de misericérdia” é exatamente o que 0 mandamento do amor exige
(v. 8), e nisto os leitores de Tiago estdo falhando quando “menosprezam
0 pobre”. Esta relagdo entre a misericordia e o cuidado com o pobre é
explicitada em Zacarias 7.9-10: “Assim falara o Senhor dos Exércitos:
Executai juizo verdadeiro, mostrai bondade e misericérdia cada um a seu
irmdo; ndo oprimais a viGva, nem o 6rfdo, nem o estrangeiro, nem o
pobre...”. Se os leitores de Tiago continuarem a discriminar as pessoas,

r——

1. Hort, p. 56.
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eles trardo sobre si o perigo de enfrentar um julgamento severo. O
relacionamento reciproco entre a misericérdia do homem ¢ a de Deus é
demonstrado vérias vezes por Jesus, mais notavelmente na pardbola do
credor incompassivo (Mt 18.21-35; ¢f. Mt 6.14-15).

Se 0 ato de demonstrar miseric6rdia recebe uma severa penalidade,
0 oposto também é verdade: a misericérdia triunfa sobre o juizo. Isto pode
ser interpretado como uma declaragdo acerca do peso relativo de dois
atributos de Deus, isto é, que Deus se alegra em poder superar seu
julgamento com sua misericordia. Mas é melhor que se considere
misericérdia como sendo a do homem: o0 nosso uso de misericordia triunfa
sobre o julgamento de Deus pelo fato de nos defender perante o trono do
julgamento divino. Segundo a descri¢do que Hort faz da figura, “krisis
[julgamento] vem para falar como o acusador diante do tribunal de Deus,
¢ eleos [misericérdia] permanece em pé, sem medo, como que para, de
modo desafiador, resistir & acuszalgfio”.1 Por si préprio, o crente sempre
merecerd o julgamento de Deus: nossa conformidade & “lei régia” nunca
é perfeita como deveria ser (vv. 10-11). Mas nossas atitudes e agOes
misericordiosas serdo levadas em conta como evidéncias da presenca de
Cristo em nés. E, com base nesta unido com Aquele que cumpriu de modo
perfeito a lei para nés, podemos ter confianca de que seremos justificados
no julgamento.

A fé que salva (2.14-26)

Esta passagem € o climax do apelo de Tiago por uma “religido pura”
que se justifica na agao. E um texto que em toda sua extensdo sustenta um
inico argumento teoldgico.

De forma muito clara, temos aqui uma passagem que se coloca no
centro da preocupagdo de Tiago. Ele se mostra profundamente
incomodado por uma atitude diante da “fé” que a vé principalmente como
uma confissdo verbal — tal como a confissdo de que “Deus € um s6” (v.
19). Esta é uma fé “sem as obras” (vv. 20, 26), e Tiago a considera “morta”
(wv. 17, 26), “inoperante” (v. 20); ela ndo tem poder para salvar (v. 14) ou
justificar (v. 24). Tiago pressupde a necessidade da fé. Ele afirma possuir
fé (v. 18). Mas a fé que ele possui, “fé real”, € acompanhada de obras (vv.
14-17), “consumada” por elas (v. 22) e opera “juntamente com as suas

1. Hort, p.57.
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obras” (v.22). E o tipo de fé demonstrado por Abraio, reverenciado “pai”
da fé (vv. 21-23), e Raabe, a rejeitada imoral (v. 25). E absolutamente vital
compreendermos que o principal ponto deste argumento, expresso trés
vezes (nos w. 17, 20 e 26), ndo € que as obras devem ser acrescentadas 3
fé, mas que a fé genuina as inclui; esta € a sua prépria natureza.

Tiago escreve esta parte de sua carta usando um estilo
“argumentativo”, as vezes chamado “diatribe”. Ele apresenta um
“opositor imagindrio” que declara seu ponto de vista pessoal em contraste
com o argumento de Tiago (v. 18). Ele ataca aqueles que defendem o
ensino que ele combate como se estivessem presentes (“6 homem
insensato”, v. 20); e apela diretamente a seus leitores para que julguem a
irrefutabilidade daquilo que esta afirmando (“vés”, vv. 22-24). Tal estilo é
uma forte indicagdo de que Tiago estd combatendo alguns falsos mestres
que estavam apresentando uma visio incorreta acerca da fé. E quase certo
que estes mestres conheciam a insisténcia de Paulo na “justificacdo pela
fé somente”. Mas é quase igualmente claro que a compreensdo que eles
tinham da opinido de Paulo era tragicamente defeituosa; a linha de
pensamento contestada por Tiago nesta passagem certamente nao é a de
Paulo. Sendo corretamente interpretados, Tiago e Paulo estdo de acordo
na compreensao que possuem sobre fé e obras € o relacionamento delas
com a justificacdo. Cria-se a aparéncia de um conflito, porque os dois
atribuem significados diferentes a duas palavras chaves, “fé” e “justificar”,
e porque seus argumentos se dirigem contra erros distintos.

14. A énfase de Tiago no “uso de misericérdia” e sua conseqiiéncia
para o dia do julgamento (vv. 12-13) leva naturalmente a perguntas tais
como: “Como os feitos de misericérdia podem ajudar no julgamento?” ou
“A fé ndo € tudo que importa?”. Tiago responde a estas perguntas,
apontando para a unido insepardvel entre fé e obras. Ele comega com duas
perguntas retéricas destinadas a seus leitores, mas dirigidas a alguém que
estd defendendo uma visio de “fé somente”. E claro que as perguntas
devem receber respostas negativas (de fato, a construgdo do grego na
segunda pergunta exige uma resposta negativa): a f€ sem obras néo tem
proveito; este tipo de fé ndo pode salvar. E importante a énfase na dltima
declaragdo sobre a natureza especifica da fé envolvida. Na PIB, a oragio
€ assim traduzida: “Pode, porventura, a fé salvd-10?”, o que sugere que
Tiago estd negando que a fé possa salvar. Mas a palavra grega
correspondente a fé (pistis) tem o artigo nesta ora¢do e mostra que se
refere a fé antes mencionada: fé que uma pessoa afirma possuir. Tiago ndo
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esta dizendo que a fé ndo pode salvar; ele esté afirmando que a fé que esta
pessoa afirma ter, uma fé sem obras, ndo pode salvar, Portanto, embora a
opinido de Tiago acerca da fé nio seja diferente daquela defendida por
Paulo e todo o0 Novo Testamento (cf. 1.6; 2.1, 5; 5.5), em 2.14-26 “f¢” quase
sempre se refere a uma fé “espitiria” que nem Paulo nem Tiago
considerariam como a genuina fé crista.

Esta fé espiria, diz Tiago, ndo tem obras. Também nesta palavra
alguns enxergam uma diferenca entre Paulo e Tiago. Por um lado, Tiago
usa obras num sentido positivo, para se referir aos atos de amor e
miseric6rdia praticados pelos cristdos em cumprimento da lei do amor (cf.
2.8-13). Paulo, por outro lado, levanta uma polémica contra as “obras da
lei”, uma expressdo que conota principalmente a observincia legalista dos
aspectos rituais da lei mosaica. Mas é questionével se esta expressdo pode
receberum sentido tdo limitado em Paulo. E, de modo geral, Paulo e Tiago
querem dizer a mesma coisa com a palavra “obras”: atos praticados em
obediéncia a Deus. A diferenca entre eles € o contexto em que estas obras
sao praticadas. Paulo nega que as obras possam ter algum valor em nos
colocar num relacionamento com Deus; Tiago insiste em que, uma vez
estabelecido o relacionamento, as obras sdo essenciais (veja, abaixo, a
Nota Adicional, “Obras” em Paulo e Tiago, em seguida a este versiculo).

Uma fé que ndo tenha estes atos nido pode salvar. Embora a
expressao “salvar” (sozo) algumas vezes descreva a entrada inicial de uma
pessoa no reino de Deus (“conversdo”), ela freqilentemente denota o
livcamento final do pecado, da morte e do julgamento no Gltimo dia. Este
é o significado que a palavra parece possuir em Tiago (cf. 1.21; 4.12; 5.20),
e aqui faz um bom sentido, uma vez que no v. 13 se falou do julgamento
final. Entao, quando Tiago diz que a fé que algumas pessoas afirmam
possuir ndo pode salvar, ele provavelmente quer dizer que ela néo terd
nenhum proveito na hora do justo julgamento de Deus.

Nota Adicional; “Obras” em Paulo e Tiago (2.14)

Como um meio de atenuar a aparente tensdo entre Paulo e Tiago no
assunto da justificagdo, com freqiiéncia se afirma que eles estdo dando
sentidos significativamente distintos a palavra erga, “obras”. Alega-se que
Paulo exclui, como base para a justificagéo, somente as “obras da lei”,
interpretadas ou como obras especificas — os regulamentos cerimoniais
daantiga alianga — ou como obras praticadas com um espirito “legalista”.
Por outro lado, as “obras” exigidas por Tiago sdo claramente atos de
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caridade que cumprem a lei do amor. Apesar da ampla aceitagdo desta
distingdo, hd motivos para que se questione sua validade. Por um lado, o
conceito de Paulo sobre “obras” é muito mais amplo do que poderia
sugerir sua interpretagdo. Romanos 9.10-11 é o texto que mais nos coloca
préximos da definicdo de “obras” na literatura paulina: “E ndo ela
somente, mas também Rebeca ao conceber de um s6, Isaque nosso pai. E
ainda ndo eram os gémeos nascidos, nem tinham praticado o bem ou o mal
(para que o propésito de Deus, quanto a eleigdo prevalecesse, ndo por
obras, mas por aquele que chama)...”. Nestes versiculos, fica claro que
“obras” inclui qualquer coisa praticada, seja boa ou md. Em Romanos 4,
as “obras” de Abrado, nas quais ele nio podia se vangloriar,
evidentemente devem ser “boas obras”. E ainda Romanos 4 estéd
intimamente associado com o argumento em 3.20-28, onde se emprega a
expressdo “obras dalei”. O caso parece ser de que Paulo vé€ “obras da lei”
como um tipo especifico de “obras”, aquelas praticadas em obediéncia a
lei mosaica. Certamente este € o significado da expressdo nos dois tnicos
casos de equivalentes judaicos (ma‘sé tora em 4Q Flor. 1.7; ¢f. 1QS 5.21;
6.18). Entdo, o propdsito de Paulo é excluir todas as obras — nio
simplesmente algumas ou aquelas praticadas com um determinado
espirito — como base para a justificagao.

Por outro lado, ndo estd claro que em Tiago podemos limitar as
“obras” aos atos de caridade. Seguramente, ele hd pouco havia falado de
atividades que cumprem a lei do amor e menciona como ilustragio atos
de caridade, nos vv. 15-16. Mas estes seus exemplos especificos, extraidos
das vidas de Abrado e Raabe (vv. 21-25), ndo incluem claramente atos de
caridade. No caso de Abrado em particular, 0 que estd em vista é sua
obediéncia a Deus per se, sem nenhuma referéncia a qualquer ato de
caridade demonstrado a terceiros. Desta forma, parece que Paulo e Tiago
estdo operando com interpretacdes de “obras” basicamente semelhantes:
qualquer coisa feita em obediéncia a Deus e a servigo dele. A diferenga
entre Paulo e Tiago estd nasegiiéncia das obras e da conversao: Paulo nega

1. Quanto a esta questio, veja D. J. Moo, ““Law’, ‘Works of the Law’ and Legalism in
Paul”, W77, 1983, pp. 73-100. Observando que Pel4gio, em Rm 3.28, havia tentado
limitar as “obras da Lei” alei cerimonial, 0. Weber responde: “Ao se limitar a antitese
de Romanos 3.28 as cerimdnias, abre-se uma porta para “obras para a justiga” de
cunho moral: Este “pela fé somente” (“da cruz”) é, sem diivida, o que os reformadores
estavam falando” (Christian Dogmatics, 2 [Eerdmans, 1983], p. 311).
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aeficicia de obras praticadas antes da conversio, mas Tiago estd apelando
a necessidade absoluta de obras praticadas depois dela.

15-16. A ilustragdo que Tiago usa nos versiculos 15-16 deixa claro
que ele estd particularmente preocupado com a pessoa cuja fé consiste
somente de palavras. Ele retrata uma pessoa que tem, no minimo, um
relacionamento externo com a igreja, uma vez que é seu irmdo ou irmd
que estd passando necessidades. A caréncia € por artigos bésicos,
mantenedores da vida: roupas adequadas (a palavra grega gymnos, “nu”
[ARC], carecidos de roupa, freqiientemente é uma referéncia a veste de
cima, o chiton) e alimento cotidiano. Como reage o “crente”? Ele se
despede das pessoas necessitadas, usando palavras piedosas: Ide em paz,
aquecei-vos, e fartai-vos. Ide em paz é uma conhecida forma judaica de
despedida; Phillips capta bem o sentido: “Boa sorte!”. Os verbos
thermainesthe (aquecei-vos) e chortazesthe (fartai-vos) podem ser médios
ou passivos. Se médios, o “crente” estaria encorajando seus companheiros
cristdos necessitados a que conseguissem o que precisavam “do modo
deles”: “aquecam-se e tenham abundéncia de alimentos”. Se 0s verbos sdo
passivos, a despedida toma a forma de uma oragio: “‘Que vocés sejam
aquecidos e bem alimentados”. Em qualquer dos casos, o ponto principal
¢ o mesmo: confrontado pela necessidade entre seus irméos e irmas, este
“crente” nada faz, a nfo ser expressar bons desejos. Tiago pergunta: qual
é o proveito disso? Dentro do sentido da ilustragdo, este “proveito” se
refere principalmente a situagdo de necessidade que passou sem ser
atendida: as palavras, por mais bem intencionadas que fossem, ndo
puderam ser muito aproveitadas por aquelas pessoas necessitadas. Mas o
leitor atento ndo pode deixar de perceber o0 modo com que essas palavras
reproduzem a frase com a qual Tiago introduz o versfculo 14. As palavras
vazias deste “crente” ndo apenas deixam de ajudar os outros; elas também
ndo lhe trazem nenhum “proveito” espiritual.

Esta ilustragdo, a semelhanca daquela apresentada em 2.2-3, €
Jlaramente hipotética; Tiago ndo esté fazendo referéncia a um incidente
especifico. Por outro lado, é evidente que a ilustragdo reflete uma
profunda e real preocupagdo de Tiago. Fornecer assisténcia aos pobres é
um daqueles atos de misericérdia que “triunfam sobre” o julgamento de
Deus (v. 13). Neste aspecto, Tiago se coloca ao lado de uma tradicio
biblica longa e bem representada. Isaias convoca o povo de seus dias a que
desse um significado real a seus ritos religiosos: “repartas o teu pdo com
o faminto, recolhas em casa os pobres desabrigados, € se vires o nu o
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cubras... entdo clamarés, e o Senhor te responderd...” (Is 58.7-9). Jesus
prometeu o reino dqueles que dessem de comer e vestissem “a um destes
meus pequeninos irméos” (Mt 25.31-46). E Jodo nega que qualquer pessoa
que deixe de auxiliar a um irm&o em necessidade possa ter o verdadeiro
amor; pois o amor ndo é “de palavra, nem de lingua, mas de fato e de
verdade” (1 Jo 3.17-18). Esta adverténcia precisa constantemente ser
ouvida pela igreja. Muitas vezes nos contentamos em oferecer simples
palavras, quando Deus pode estar nos chamando a agfo. Palavras —
sermdes, oragdes, confissoes de f€, conselhos sabios, encorajamento — sio
indispenséveis ao cristianismo verdadeiro. Mas Tiago nos lembra de que
as palavras provam ter um significado real quando as pessoas véem as
agoes que correspondem a elas,

17. A partir da ilustragdo, Tiago conclui: a fé, se ndo tiver obras, por
si 56 estd morta. A expressao por si s6 (kath’ heauten) sugere, conforme diz
Mayor, que a fé estd “ndo apenas externamente inoperante, mas
internamente morta”.! Este tipo de fé € “em si intil, inativa, inerte (o
significado de nekros num contexto como este; ¢f. Rm 7.8; Hb 6.1; 9.14).
Entdo, o contraste ndo é entre fé e obras, mas entre fé “com obras” e fé
“sem obras”. Esta tiltima assemelha-se a um corpo sem espirito (cf. 2.26),
sem vida, e ndo traz proveito algum para o dia do julgamento.

18. Tiago passa para umnovo estigio de seu argumento, intercalando
a opinido de uma outra pessoa: Mas alguém dird. Néo é fécil determinar a
identidade desta pessoa nem o conteddo de sua opinido. A principal razdo
desta dificuldade é que os manuscritos antigos ndo tém pontuagio, de
forma que temos de decidir por nés mesmos até que ponto vdo os
comentdrios daquela pessoa. Existem principalmente trés possibilidades.

a. Esta outra pessoa € uma “aliada” de Tiago, que leva adiante o
argumento do autor, questionando arealidade da fé da pessoa mencionada
nos wv. 14-17: “Vocé (o “falso” crente da ilustra¢do) diz que tem fé; eu
tenho obras”. Mas vocé ndo pode me mostrar sua fé, pois ndo tem obras;

1. Mayor, p. 99. Josefo utiliza a mesma expressio para falar dos “méritos inerentes” da
lei, pelos quais ela tem atraido muitos a seu estudo e observincia (Contra Apion
2.284). Este paralelo estd mais proximo do uso de Tiago do que daqueles em que a
expressio parece significar “por si sozinho” (cf. At 28.16).
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eu, por outro lado, posso lhe mostrar minha fé, através de minhas obras”!
A grande vantagem desta interpretagdo € que ela lida coerentemente com
0s pronomes. “Vocé” € sempre a pessoa que afirma possuir f€, mas néo
tem obras; “eu” é sempre Tiago ou seu aliado, que afirma possuir as obras.
Mas existe uma grande obje¢do a esta interpretagdo: ela precisa considerar
a frase inicial do versiculo, “Mas alguém dird”, como se estivesse
introduzindo uma opinido semelhante a de Tiago. A palavra alla (“mas”
com certeza pode ter uma forga enféatica (“sim”, “na verdade”), mas a frase
como um todo é consistentemente usada na literatura grega para
introduzir uma obje¢do ou discorddncia em relagdo a opinido que estd
sendo apresentada (veja 1 Co 15.35 e numerosos exemplos no estilo de
“diatribe). Acima de tudo, esta introdugéo exige que as palavras iniciais
sejam entendidas como “vocé afirma ter f&”, uma nuanga que de forma
alguma Tiago deixa explicita.

b. A outra pessoa é um opositor que estd duvidando da realidade da
fé possuida por Tiago. Segundo esta interpretagio, os dizeres do opositor
podem ser limitados as trés palavras apés a introdugéo, sendo colocadas
na forma interrogativa: “Vocé [Tiago] realmente tem fé?” Tiago, entdo,
responde: “Eu tenho obras; e, enquanto vocé ndo pode me mostrar sua fé,
uma vez que lhe faltam obras, posso lhe mostrar minha fé através dessas
obras”.? Outros, que também pensam que o opositor estd duvidando da fé
de Tiago, chegam ao outro extremo e interpretam os vv. 18-19 inteiros
como palavras do opositor: “Vocé [Tiago] afirma possuir &, € en também
posso afirmar que tenho obras. Mas vocé ndo pode me mostrar sua fé sem
as obras, enquanto eu, se quiser, pelas minhas obras posso mostrar minha
fé. Sua fé [de Tiago] ndo é melhor que a dos demdnios!” Desta forma, a
resposta de Tiago comegaria no versiculo 203 Esta opinido conserva a
forga natural da frase inicial, mas tem contra si uma interpretagio forgada
da frase “e eu tenho obras”. Hort considera isto a resposta de Tiago a
pergunta de seu opositor, mas kago (“e eu”) é uma forma muito estranha
de introduzir uma resposta a qualquer pergunta, sendo que a frase inteira

Mayor, pp. 99-100; Adamson, pp. 124-125, 135-137; Mussner, pp. 136-138,

Hort, pp. 60-61.

Cf. C. E. Donker, “Der Verfasser der Jak. und sein Ge .r. Zum Problem der
Einwandes in Jak. 2.18-19”, ZNW, 72, 1981, pp. 227-240; £. C. Hodges, “Light on
James Two from Textual Criticism”, BibSac 120, 1963, pp. 341-350, que, para sustentar
sua interpretagio, defende uma leitura variante pouco apoiada.

balia e
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parece redundante. A outra alternativa, segundo a qual os vv. 18-19
contém a obje¢do, pecam ainda mais por uma interpretagdo forcada da
Gltima parte do versiculo 18,

c. Em especial pelo fato de estas duas primeiras opinides terem

contra si tantas dificuldades, provavelmente devamos preferir uma
terceirainterpretagio. Segundo esta anélise, “tu” e “eu”, na primeira parte
do versiculo 18, ndo se aplicam a partes especificas em disputa, mas sdo
usados simplesmente para distinguir entre dois individuos diferentes.
Uma das versoes em inglés (NEB) adota esta interpretagdo em sua
tradugdo: “Mas alguém pode objetar: ‘Aqui estd uma pessoa que afirma
ter fé e outra que lhe aponta os feitos™. A “outra pessoa” estaria entdo
fazendo objecdo ao argumento de Tiago, ao afirmar que pessoas diferentes
podem ter “dons” diferentes: uma pode ter fé; e outra, obras. Paulo néo
disse que o Espirito distribui os dons conforme lhe apraz (1 Co 12)? E ele
néo disse que a fé por si mesma era um desses dons (1 Co 12.9)? Entdo,
como Tiago pode exigir que todos os cristdos possuam as duas coisas, fé e
obras? Contra esta forma de raciocinio, Tiago responde que a fé e as obras
ndo sio dons especiais que um cristdo pode ter ou ndo — nem se trata de
uma “op¢do” para qualquer cristdo. A fé genuina, salvadora, se faz
presente apenas onde se véem as obras. A dificuldade nesta interpretacio
¢ que “tu” e “eu”, no comego do versiculo, ndo podem ser aplicados a
individuos especificos, conforme a aparéncia deles no restante do
versiculo. Respondendo a isto, Ropes aponta para uma mudanga
semelhante na forca dos pronomes num argumento extraido do filésofo
cinico Teles. Em diltima anélise, esta interpreta¢do tem menos dificuldades
do que as outras e, provavelmente, deve ser adotada.
' Assim, Tiago utiliza o expediente do opositor imaginério para levar
em frente seu argumento a favor da inseparabilidade entre f€ e obras.
Qualquer divisdo entre as duas é inconcebivel, até mesmo impossivel. A
fé genuina ndo pode existir sem as obras. Ao dizer para o opositor,
mostra-me essa tua fé sem as obras, Tiago ndo estd simplesmente
desafiando-o a mostrar evidéncias de sua fé — ele estd declarando que a
fé que o opositor diz possuir ndo é fé de modo algum.

19. Em que importa este tipo de “fé”, esta “fé sem obras”? Tiago

1. Hoje, a maioria dos eruditos adota esta interpretagio, embora o faga com um pouco
de relutincia. Cf. especialmente Ropes, pp. 208-214.
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retrata a pobreza da esséncia desta fé comparando-a com a “fé” que os
demonios possuem. Eles créem que Deus é um s6, assim como faz qualquer
cristdo ou judeu convicto. A confissdo da unidade de Deus, extraida de
Deuterondmio 6.4, fazia parte da Shema, uma confissdo de doutrinas
bésicas recitada duas vezes ao dia pelo judeu. Os cristios também
afirmavam a unidade de Deus, em vista das religides politeistas de muitos
gentios (¢f. 1 Co 8.4-6; Gl 3.20; Ef 4.6; 1 Tm 2.5). Entao, ndo é estranho
que Tiago tenha recomendado a aquiescéncia a esta doutrina: Fazes bem.
Mas o fato de que Tiago passa imediatamente a atribuir a mesma crenga
aos demonios sugere que, através da recomendagéo, se pretende mais do
que uma simples ironia. Tiago podia também estar pretendendo ironizar,
ao mencionar a reacao dos demonios diante da crenga que eles possuem.
A forma verbal tremem (phrisso) aparece em alguns textos ligados & magia
antiga, em referéncia ao “efeito que o feiticeiro queria causar através de
suas magicas” (MM). Hort diz que € algo “imediatamente mais distante e
mais prostrado do que a adoragfio”. Mas pelo menos é uma reagdo — que,
aparentemente, é mais do que se pode dizer de alguns cristdos professos
que fazem a mesma confissdo!

Este versiculo indica bem claramente que a fé 4 qual Tiago se refere
nestes versos estd muito longe daquela fé que ele e Paulo proclamavam.
Por mais importante que fosse como doutrina, na igreja primitiva ninguém
a considerava suficiente para a salvagdo. A fé genuina precisa ir além do
intelecto, na dire¢io da vontade; deve afetar nossas atitudes e agoes, assim
como também nossas “crengas”. Conforme diz Mitton: “E bom
possuirmos uma teologia acurada, mas ndo seré o bastante, a menos que
uma boa teologia também nos possua”.

20. Este versiculo introduz um novo estégio na resposta que Tiago
d4 a declaragdio de que a fé pode existir sem as obras correspondentes. No
versiculo 19, ele mostrou que este tipo de fé “vazia” ndo passa de
informagéo sobre Deus, tal como a dos deménios, e que ela conduz a nada
mais do que um temor abjeto diante de Deus. Agora ele ird mostrar, a
partir do Antigo Testamento, que a fé real sempre é acompanhada de obras
e que esta “fé operante” leva a aceitacio perante Deus. Tiago se dirige a
pessoa que defendeu a separagio entre fé e obras como homem insensato
(ARC “vao”). Insensato (kenos, literalmente “vazio™) raramente é usado
com relagdo a pessoas, mas é provavel que indique uma compreensio
deficiente e perversidade moral. Ndo precisamos pressupor que Tiago
tivesse uma pessoa especifica em mente (alguns eruditos, ansiosos por
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descobrir um desentendimento entre Paulo e Tiago, chegaram a afirmar
que aqui ele estava pensando em Paulo!). A repreensao a um opositor
imagindrio era um aspecto comum na argumentagio antiga (cf. também
Rm 2.1; 9.20). Tiago pergunta a seu oponente imagindrio se ele gostaria
de ficar certo de que (aqui, a forga de ginosko, “saber”) a fé sem obras é
inoperante (aqui a ARC traz “morta”, reflexo de uma leitura variante
inferior). A palavra traduzida por inoperante é agros, a qual também
significa, literalmente, “ocioso”, “desocupado” — Jesus a utilizou para
descrever os trabalhadores que nao haviam sido contratados para o dia
todo (Mt 20.3, 6). O versiculo reafirma o ponto principal de toda a divisao:
fé sem obras nido “salva” (v. 14), ndo tem “proveito” (v. 16): estd “morta”
(vv. 17, 26); é inqtil.

21. Além disso, fé sem obras ndo “justifica”. Esta é a tese dos vv.
21-25, teologicamente declarada aos leitores de Tiago no v. 24 ¢
demonstrada pelas vidas de Abrado e Raabe nos vv. 21-23 e 25. E possivel
que Tiago tenha mencionado Abrado como exemplo, pelo fato de seus
oponentes terem feito uso de Génesis 15.6 como prova textual da
importancia da fé. Abrado, uma das figuras mais reverenciadas na histéria
de Israel, era citado freqiientemente pelos judeus, em apoio de todos os
tipos de linhas de pensamento. Como se poderia esperar, a admiravel
obediéncia de Abrado ao “duro” mandamento do Senhor, no sentido de
sacrificar seu filho Isaque, era uma fonte bastante popular de comentérios
teol6gicos e devocionais. Filo chama esta “oferenda de Isaque” de a maior
“obra” de Abrado (Sobre Abrado, 167); e 1 Macabeus 2.52 liga ao
pronunciamento de Génesis 15.6 a fidelidade de Abrado “a prova”: “eisso
lhe foi imputado para justica”. Tiago argumenta que a disposi¢do de
Abrado para matar seu filho, em obediéncia ao mandamento do Senhor,
¢ uma evidéncia das “obras” com base nas quais ele “foi justificado”.

E neste ponto que o argumento de Tiago se torna problemético. Pois,
ao afirmar que Abrado foi justificado por obras, ele parece entrar em
contradigdo com Paulo, que declara com igual clareza que Abrado foi
justificado pela fé e ndo por obras (Rm 4.1-3). Embora muitos eruditos
afirmem que a contradi¢do ndo pode ser resolvida, um exame cuidadoso
da maneira pela qual é usado o termo bésico dikaioo (justificar) revelara
que Paulo e Tiago ndo estdo em desacordo. Acima de tudo, este termo
estd ligado a Paulo, que faz da “justificagdo pela fé” a peca central de seu
argumento em Gdlatas e Romanos. Mas é importante que se reconhega
que Paulo atribui ao termo justificagdo um sentido bastante diferente,

107



TIAGO 2.21

numa intima relacdo com toda sua perspectiva teoldgica. Com este termo
ele se refere a transferéncia de uma pessoa do reino do pecado e da morte
paraoreino dasantidade e davida. Esta transferéncia acontece em virtude
da identifica¢io do pecador, através da fé, com Jesus Cristo, “o justo”.
Entéo, para Paulo, a justifica¢do é um ato judicial e soberano em que Deus,
a parte de qualquer “obra” humana, declara que o pecador é inocente
perante ele (Rm 4.5).1

Ha algumas diferencas entre as opinides sobre o significado exato
que Tiago confere a dikaioo. Um nimero significativo de eruditos pensa
que Tiago estd usando a palavra com um sentido demonstrativo. Abrado
e Raabe “foram justificados por obras” no sentido de que eles demonstra-
ram seu estado de justica, praticando boas obras. Assim, seria eliminado
todo conflito com Paulo, porque, embora ele enfatize que a fé € a tinica
condi¢do para a declaragdo de justiga, Tiago estaria argumentando que as
obras sdo o tinico modo pelo qual o estado de justi¢a pode ser demonstra-
do. Entretanto, apesar de existirem alguns precedentes para este signifi-
cado de dikaiod (cf. Gn 44.16; Lc 7.29, 35 e as referéncias em G. Schrenk,
TDNT, 2, pp. 213-214), este ndo é o sentido habitual. O mais importante
€ que este sentido ndo se encaixa muito bem em Tiago 2, onde a pergun-
tando é: “Como ajusti¢a pode ser demonstrada?”, mas, sim: “Que tipo de
fé da garantia de justiga?”. Portanto, é provavel que Tiago esteja usando
dikaioo num sentido de declaragdo, mas ele difere de Paulo ao aplicar a
palavra ao pronunciamento final de Deus em relagio a justica de uma pes-
$0a, e ndo a seguranga inicial desta mesma justica pela fé. Em outras pa-
lavras, Tiago usa “justificar” onde Paulo fala de julgamento. Esta distin¢do,
entre o que Wesley chamou de “justificacdo inicial” e “justificagdo final”,
explica a aparente discrepancia entre Paulo e Tiago.

Neste sentido, o uso de dikaioo tem amplos precedentes no
judaismo, no Antigo Testamento e no ensino de Jesus. No Antigo
Testamento, dikaioo (heb. sadaq) geralmente se aplica a um veredicto de
inocéncia pronunciado com base numa “justica” demonstrada ou
“lealdade a alianga” (veja abaixo a Nota Adicional A “Justifica¢do” no
Antigo Testamento e no Judaismo). Este veredicto tem uma ligagdo

1. Quanto a todo este assunto, veja principalmente L. Morris, The Apostolic Preaching
of the Cross (Inter-Varsity Press, 1955), pp. 251-298; do mesmo autor, veja também
The Atonement: Its Meaning and Significance (Inter-Varsity Press, 1983), pp. 177-202.
2. “Minutes of 1744” (J. Wesley, Works, VILI, p. 277).
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natural com o @ltimo julgamento. No ensino de Jesus, este sentido de
dikaioo também é visto com clareza. Certa vez, ele advertiu seus ouvintes:
“... porque pelas tuas palavras serds justificado, e pelas tuas palavras serds
condenado” (Mt 12.37). A freqiiente dependéncia que Tiago revela do
ensino de Jesus torna ainda mais importante estareferéncia. Umarazoével
objecdo a esta interpretagdo de Tiago 2 € que, segundo o texto de ARA,
Abraio foi justificado quando ofereceu Isaque. Mas o participio aoristo
anenegkas poderia ter sido traduzido simplesmente por “tendo oferecido”,
podendo ser considerado como uma especificagio daquelas obras pelas
quais Abrado alcangou a “justifica¢do final”.

Se interpretarmos o ensino de Tiago desse modo, ele ndo poderé ser
acusado de contradizer o ensino de Paulo. Tiago afirma que Abraédo
praticou obras e que aquelas obras foram usadas como critério no
julgamento final de Deus sobre a vida de Abrado. Ele pressupoe que
Abrado tinha fé e que aquela fé foi um elemento bésico em sua aceitagdo
por parte de Deus (vv. 22-23). Mas ele enfatiza que a vida de alguém que
tenha sido aceito por Deus precisa revelar o fruto desse relacionamento,
através de boas obras. Paulo se concentra naquilo que precede ¢ torna
possivel estas obras. Paulo quer deixar claro que uma pessoa “entra” no
reino de Deus somente pela fé; Tiago insiste em dizer que Deus exige as
obras daqueles que estdo “dentro”.

Nota Adicional:
A “Justifica¢io” no Antigo Testamento e no Judaismo (2.21)

Na Septuaginta, o verbo dikaiod ocorre quarenta e quatro vezes. Das
vinte e oito vezes em que hd um original hebraico, vinte e duas envolvem
uma forma do verbo sadaq. Acima de tudo, a palavra é associada com

“tribunal” e descreve o veredicto de inocéncia pronunciado pelo juiz.
Muitas vezes, sadaq é usado sem umareferéncia direta aum contexto legal,
mas sdo mantidas as conotagdes judiciais (Gn 38.26; 44.16; Jr 3.11; Ez
16.51-52). Com bastante freqiiéncia, Deus é retratado como o juiz diante
de quem uma pessoa pleiteia sua causa (1 Sm 12.7; Is 43.26; Mq 7.9) e que
julga a vida de homens e mulheres. De importancia particular é o fato de
que o veredicto divino geralmente é pronunciado em relagdo a real
conduta. Por exemplo, em Miquéias 6.11, o Senhor adverte de que néo
poderd inocentar (dikaioo) o homem que usa “balangas falsas”. Em 1 Reis
8.31-32, Salomao ora: “Se alguém pecar contra o seu pr6ximo, ¢ lhe for
exigido que jure, e ele vier a jurar diante do teu altar nesta casa, ouve tu
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nos céus e, age, ¢ julga a teus servos, condenando ao perverso, fazendo
recair o seu proceder sobre a sua cabega, e justificando (dikaiosar) ao justo
(dikaion), para lhe retribuires segundo a sua justica (dikaiosynen)”. Nestes
casos, justica ndo designa um comportamento isento de pecado, mas
lealdade & alianga; Deus declara inocentes aqueles que agem em
conformidade com os padrdes expressos na alianga. Ao lado disso, aparece
o reconhecimento de que o homem, por si mesmo, nunca podera merecer
a absolvi¢do de Deus: “Nio entres em jufzo com o teu servo, porque a tua
vista ndo hd justo nenhum vivente” (Sl 143.2). Aqui reside um claro
precedente para a énfase de Paulo na natureza inteiramente graciosa da
justificagdo (Rm 3.20 e Gl 2.16). Todavia, a inclinagio geral do Antigo
Testamento é de que “se declare que os homens tém razio com base nos
fatos, i.e., porque em geral ou num assunto especifico eles sdo integros e
inocentes”.” Esta declaracio, naturalmente, tem uma relagéo intima com
o0 julgamento final (Is 43.9; 45.25; 50.8; 53.11?).

Ojudafsmo mantinha basicamente o mesmo ponto de vista: “justi¢a”
relacionava-se com a conduta correta, segundo definida pela lei de Deus,
e o veredicto de justificagdo era pronunciado sobre aqueles que
respeitavam fielmente as estipulagoes da alianga.z. O Evangelho de
Mateus reflete este uso judaico. Embora a entrada no reino dependa de
um compromisso com Jesus (“seguir a Jesus”), a “justica” é
principalmente, se ndo exclusivamente, a conduta que se espera do
discipulo (Mt 5.20), sendo que dikaioo é utilizado em referéncia ao
julgamento final, onde as “obras”, i.e., as coisas que dizemos e fazemos,
sdo levadas em consideragdo (Mt 12.37).

22. Dirigindo-se ainda ao “opositor” do versiculo 18, agora Tiago
afirma que a fé de Abrado operava juntamente com as suas obras. Se o
versiculo 21 deixou a impressdo de que Tiago estd interessado apenas nas
obras de Abrado, este verso revela que em todo tempo ele estava

1. J. A. Ziesler, The Meaning of Righteousness in Paul: A Linguistic and Theological
Inquiry (Cambridge University Press, 1972), p. 18. Particularmente valiosa ¢ a
discussdo de Ziesler sobre o conceito de justica no Antigo Testamento e no judaismo
(veja pp. 17-127).

2. B. Pryzybylski, Righteousness in Matthew and His World of Thought (Cambridge
University Press, 1980), pp. 37-76.
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pressupondo a fé de Abrado. Devemos nos lembrar de que o que Tiago
desejailustrar € anatureza da fé de Abrado, uma fé que ndo € “inoperante”
(v.20). Além disso, provavelmente Tiago estava pensando todo tempo em
Génesis 15.6, que coloca énfase na fé que Abrado possufa. Ele comeca
com as obras de Abrado, porque era este elemento da vida do patriarca
que ele precisava destacar. Talvez alguns de seus leitores tivessem se
apegado a Génesis 15.6, a fim de enfatizar a f€ de Abrado, interpretando-a
de acordo com algumas tradigdes judaicas, como se ela fosse o seu
abandono da idolatria para “adorar 2 um tinico deus”.! Mas ¢ claro que
este tipo de fé no seria melhor do que a fé dos demonios (v. 19), e Tiago
quer demonstrar que a fé de Abrado era muito mais do que isso.

Tiago faz uso de um outro jogo de palavras, para enfatizar a intima
relagdo entre a fé de Abrado e suas obras: a fé “operava juntamente”
(synergei) com suas obras (ergois). A fé que Abrado possufa era uma fé
“operante”, ativa, que ndo era tanto a origem de suas obras, mas a parceira
delas. Esta atividade conjunta de fé e obras é acentuada pelo uso do tempo
imperfeito do verbo, um tempo que conotauma agdo repetida ou continua.
A “f€” ndo era algo que Abrado exercia numa ocasido; ela estimulava,
dirigia e operava junto com suas obras. Mas a fé demonstrada por Abrado
nio somente causara um efeito em suas obras; estas também fizeram
alguma coisa com sua fé: foi através delas que sua fé se consumou (ARC
“foi aperfeigoada”). O verbo aqui usado, teleioo, significa “aperfeicoar”
ou “levar 4 maturidade”, Assim como se pode produzir um cristdo
“perfeito” através da perseveranga fiel nas provagoes (1.3-4), também a fé
“perfeita” € alcancada por meio de sucessivos atos de obediéncia. A fé de
Abraio foi fortalecida, amadurecida e aprofundada por “provagdes”
sucessivas, pelas quais ele foi chamado a passar. Tiago nio quer dizer com
isto que a fé ndo pode existir sem as obras (porque uma pessoa que estd
morrendo pode realmente crer, sem praticar uma “obra”), nem que a fé
se mostra “perfeita” simplesmente através das obras, mas que estas sdo o
produto necessario e 1nev1tave1 daverdadeira fé que salva, e, entdo, por si
conduz a fé a “maturidade”.? Se eu der uma marretada num arco que

1. Cf, eg, Filo, As Virtudes, 216; Josefo, Antigilidades, 1.154-157; Jubileus 11-12 ¢
Davids, pp. 128-129.

2. Um paralelo a linguagem de Tiago é encontrado em Filo, Sobre a Administracdo, 42,
onde ele afirma que Jac6 era “uma pessoa que foi aperfeicoada como resultado da
disciplina” (to teleidthenti ex askeseds; paralelamente, Confusdo das Linguas, 181).
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atravessa uma mesa de vidro, o desfecho necessdrio serd uma mesa de
vidro despedacada. Por si s6, o despedagamento ndo é o golpe da marreta,
mas é seu resultado inevitdvel. De modo semelhante, a fé € a “a¢do”
decisiva que conduz 2 justificagdo. Mas a “a¢do” deixa a marca de sua
ocorréncia — as “obras”. A fé ndo pode ser confundida com obras, mas
também ndo pode ser separada delas.

23. Como resultado da ativa operagdo conjunta de fé e obras na vida
de Abrado, manifestada principalmente em sua obediéncia a Deus quando
lhe foi pedido que sacrificasse seu filho, foi-lhe concedida a aprovagéo de
Deus: ele recebeu justica e foi chamado amigo de Deus. Agora € citado
Génesis 15.6, que estava por tras de toda a discussdo de Tiago. Mas o que
Tiago quer dizer quando afirma que se cumpriu a Escritura, em resultado
da obediéncia de Abraio? Certamente, Génesis 15.6 ndo é uma profecia.
Este texto afirma de maneira bem direta que Deus “levou em conta” ou
“considerou” a fé de Abrado ao lhe conferir “justica” — neste contexto,
especificamente sua fé na promessa feita por Deus de que lhe daria um
filho e muitos descendentes. “Justi¢ca” deve ser encarado num sentido
judicial ou forense, com o significado de que Deus o considerou como
“sendo justo” perante si, e provavelmente este € o significado do original.1
Desta forma, como poderia se cumprir este pronunciamento?

Um ponto importante é reconhecer que o verbo pleroo nio precisa
receber um significado que se restrinja a “cumprir”. Este verbo significa
basicamente “encher” ou “encher completamente”, podendo se aplicar a
redes de pesca (Mt 13.48) e casas (Jo 12.3). De maneira mais tipica no
Novo Testamento, ele é usado para designar a “plenitude” ou “apogeu”
do Antigo Testamento através do advento de Jesus. Isto pode tomar a
forma de “cumprimento” de uma profecia, a apresentagéo do significado
altimo de um evento histérico (Mt 2.15) ou a interpretagdo e aplicagdo
culminantes da lei do Antigo Testamento (Mt 5.17). Assim, ndo é preciso
pensar que Tiago enxergava Génesis 15.6 como uma profecia que foi
“cumprida” mais tarde na vida de Abrado. Em vez disso, o que ele estd
declarando é que este verso encontrou seu significado e importincia
altimos na vida de obediéncia de Abrado. Quando Abrado “colocou f€”
no Senhor, Deus lhe deu, naquele momento e naquele lugar, a condigéo

1.  Cf.L.Morris, The Apostolic Preaching of the Cross, p. 263; também The Atonement,
p. 187.
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de um relacionamento justo consigo: antes de ele praticar obras, antes de
ser circuncidado. Paulo apresenta isto com bastante for¢a (Rm 4.1-17).
Mas a fé de Abrado e o veredicto de absolvigdo pronunciado por Deus
alcangaram “plenitude”, receberam seu significado Gltimo, quando
Abrado “aperfeigoou” sua fé com as obras, e 0 anjo do Senhor reafirmou
o veredicto divino: “... agora sei que temes a Deus” (Gn 22.12). Tiago nio
estd negando que Abrado tenha recebido uma posigédo de justica diante de
Deus com base apenas em sua f&, muito antes de ter oferecido Isaque em
obediéncia a Deus. Mas o que ele quer enfatizar € que a {€ que Abraio
possuia foi vital, ativa, e que o veredicto de Deus foi reconfirmado com
base nesta atividade. A declaragéo inicial de justica baseada na fé recebe
significado e validade Gltimos por meio da declaragdo final de justiga
baseada numa “fé operante”. Desta forma, Paulo concentra-se na posig¢ao
cronolégica de Génesis 15.6 e cita o texto como evidéncia de uma
declaragdo inicial de justi¢a recebida de Deus por Abrado, somente com
base na fé. Tiago menciona o mesmo versiculo mais como um “lema”,
permanecendo sobre toda a vida de Abrado, e o aplica a declaragéo final
de Deus quanto a justiga do patriarca.

Tiago apresenta um segundo resultado da fé ativa de Abrado: ele foi
chamado amigo de Deus (cf. 2 Cr 20.7; Is 41.8; também Is 51.2 e Dn 3.35
LXX; BJ). Este titulo de Abrado tornou-se popular na literatura
intertestamentaria.l Tiago o menciona para indicar a posi¢éo privilegiada
que Abrado recebeu por causa de sua fé profunda e obediéncia prética.

24, Agora Tiago se dirige diretamente a seus leitores (Verificais
[horate]) e formula um principio teolégico extraido da vida de Abrado:
uma pessoa € justificada por obras, e ndo por fé somente. Com esta
declaragio alcangamos o climax da tensdo entre Paulo e Tiago. Pois Paulo
ndo diz exatamente o contrario? “Concluimos, pois, que o homem é
justificado pela fé, independentemente das obras da lei” (Rm 3.28). Em
nosso comentario sobre os versiculos 14 e 21 j4 tratamos dos pontos
cruciais, mas serd (til repeti-los aqui. Primeiro, devemos reconhecer que
a “fé” mencionada por Paulo e a “fé somente” de Tiago sdo conceitos
inteiramente diferentes. Paulo tem um conceito de fé fortemente
dinamico, através do qual o crente tem uma unido intima com Cristo, seu

1. Cf.Filo, Acerca da Sobriedade, 5b; Sobre Abrado, 273; Jubileus 19.9.
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Senhor, e que inclui um compromisso de obediéncia a esse Senhor. E por
isso que Paulo pode se referir 2 “obediéncia por f6” (Rm 1.5) e dizer que
a “fé que atua pelo amor” é a que vale em Cristo (Gl 5.6). Em outras
palavras, para Paulo a fé inclui um compromisso de obediéncia; é
confessando a Jesus como Senhor, o verdadelro contetido da fé, que se
alcanca a salvagdo e a justificacdo (Rm 10.9- 10) . Embora o conceito de
Tiago sobre a fé possa nao ser totalmente diferente deste, nos versiculos
14-26 ele falou de uma “fé” que certas pessoas afirmam possuir (v. 14).
Esta “fé” é uma questio de discurso sem agdo (vv. 15-16); é uma profissao
verbal sem crédito nem compromisso (vv. 18-19). E a esta f& morta,
inoperante, que Tiago se refere como “fé somente”, no versiculo 24. O
proprio Paulo seria o primeiro a condenar qualquer pessoa que pensasse
que esta fé pode justiﬁcar

Por outro lado, é impossivel imaginar Paulo dizendo que “uma
pessoa é justificada por obras”. Conforme revela Romanos 4.2-8 (e ¢f. Rm
9.10-12), Paulo excluiu as “obras” como base para a justificagdo. Mas o
que ¢ importante lembrar aqui é que Paulo estd pensando na justificagdo
como uma garantia inicial de uma condigdo de justica do crente. Conforme
argumentamos, Tiago opera com um sentido diferente de dikaioo,
utilizando-o em referéncia ao veredicto final de Deus sobre nossa vida. Se
o relacionamento inicial de uma pessoa com Deus pode ser estabelecido
somente com base na fé (Paulo), o reconhecimento final deste
relacionamento leva em conta as obras que, inevitavelmente, a verdadeira
fé deve produzir (Tiago). Nas palavras de Calvino: “... assim como Paulo
afirma que somos justificados sem ajuda das obras, também Tiago ndo
permite que sejam considerados justos aqueles que ndo tém boas obras”.
A pequena palavra “somente” que Tiago acrescenta a “fé” faz toda a
diferenca: ela mostra que Tiago ndo tem nenhuma intengao de excluir a
fé do processo de justificagdo. Entretanto, ele estava profundamente
incomodado com uma fé sem conseqiiéncias para a vida — que podemos
até chamar de “fé barata”. Ao enfrentar esta tendéncia, Tiago teve de
colocar bastante énfase na natureza ativa da fé e afirmar que, no final das
contas, as a¢des tém importancia. Paulo estava enfrentando um problema
bastante diferente. Seus oponentes judeus e judaizantes consideravam as

1. Quanto a isto, veja principalmente G. Eichholz, Glaube und Werke bei Paulus und
Jakobus (Kaiser, 1961), pp. 24-37.
2. Calvino, Institutas, 111 xxvii. 12.
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obras praticadas em obediéncia a Deus como base suficiente para lhes
garantir o lugar na alianca com Deus. Contrariando esta tendéncia, Paulo
afirmou que, com efeito, a alianga na qual eles confiavam estava falida e
que a fé em Ciristo era o tinico caminho pelo qual uma pessoa poderia se
tornar justa diante de Deus.

O apelo poderoso de Paulo por um compromisso radical da pessoa
inteira com Cristo deve ser proclamado com vigor, sempre que as pessoas
confiam em suas atividades religiosas para obterem salva¢io. Mas o
conceito de Tiago acerca da fé como uma obediéncia ativa e vigorosa
precisa ser reafirmado com muita for¢a, quando a “fé” se torna nada mais
do que um compromisso verbal com determinadas doutrinas.

25. Pensando na possibilidade de seus leitores ndo terem entendido
o ponto principal, Tiago acrescenta uma dltima ilustracdo. Se fosse feita a
obje¢do de que as obras de Abrado eram o minimo que se poderia esperar
de alguém que tivesse experimentado a graca de Deus de um modo tdo
rico, 0 mesmo j ndo seria verdade a respeito de Raabe. Com pouca base
para crer, ela havia se convencido de que “o Senhor vosso Deus é Deus
em cima nos céus e em baixo na terra” (Js 2.11). E, baseada nesta “fé”, ela
acolheu os emissdrios e os fez partir por outro caminho. Certamente, Tiago
ndo faz uma mencdo especifica de sua fé, mas o argumento inteiro deixa
claro que ele a pressupée. De modo significativo, Hebreus 11.31 a destaca
como um exemplo de fé. Assim, o argumento de Tiago aqui é o mesmo
levantado no versiculo 21, redigido de forma semelhante: o julgamento
final de Deus leva em consideragio a justica real que uma pessoa
demonstra através das obras. Os participios traduzidos por acolheu
(hypodexamene) e fez partir (ekbalousa) sao aoristos, especificando as
obras nas quais Deus se baseou para pronunciar seu veredicto final.

Por que Tiago escolheu Raabe como um exemplo de justificagdo

1. O préprio Lutero poderia muito bem ter dado maior énfase & mensagem de Tiago,
caso tivesse vivido numa época diferente. Ao enfrentar uma excessiva preocupagio
com obras, ele procurou equilibrar as coisas, insistindo na mensagem paulina sobre
afé. Quanto aisto, veja D. O. Via, “The Right Strawy Epistle Reconsidered: A Study
in Biblical Ethics and Hermeneutic”, JR 49, 1968, pp. 253-267; J. Reumann,
Righteousness in the New Testament (Fortress, 1982), pp. 156-157; Dibelius, pp.
179-180.
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pelas obras? Talvez ele tenha sido influenciado pela ligagdo tradicional
entre Abrado e Raabe, verificada em 1 Clemente 10, 12. Neste texto,
Abraio e Raabe sdo elogiados por sua “fé e hospitalidade”. A referéncia
a Abrado diz respeito a recep¢io que ele ofereceu aos trés “homens” em
Génesis 18, um evento mencionado com bastante freqiiéncia na tradigdo
judaica. Algumas pessoas pensam que este tema da hospitalidade explica
a razdo pela qual Tiago menciona Abrado e Raabe; as “obras” que eles
praticaram s3o exatamente aquelas que faltam as pessoas com uma fé
inauténtica (vv. 15-16). ! Entretanto um sério problema nesta teoria € que
Tiago deixa de mencionar o acontecimento de Génesis 18. Outra
possibilidade é a de que Abrado e Raabe sejam mencionados pelo fato de
que ambos eram considerados prosélitos (convertidos) que agiam com
base na fé que tinham no “tnico Deus”. Mas o que Tiago parece enfatizar
de forma mais clara, ao chamar abertamente Raabe de meretriz, é a
diferenca entre ela e Abrado; este ultimo, heréi e “pai” de Israel
amplamente decantado, é comparado com a mulher pagad de baixa
reputagdo. Mas tanto o patriarca quanto a prostituta sdo declarados justos
com base nas obras que provinham da fé que possufam.

26. Tiago conclui esta passagem, reafirmando seu tema central: a fé
sem obras é morta. Do mesmo modo que o corpo sem seu espirito
vivificante, ou “f6lego de vida” (Gn 2.7), ndo passa de um cadéver, assim
também a fé, sem as obras que lhe ddo vitalidade, ¢ morta. Novamente
percebemos que Tiago estd preocupado ndo com que as obras sejam
“acrescentadas” A fé, mas, sim, com que se possua o tipo certo de fé, uma
fé operante. Sem este ¢ipo de fé, o cristianismo torna-se uma ortodoxia
estéril e perde todo o direito de ser chamado de fé.

Um tanto quanto ironicamente, ninguém mais do que Lutero captou
com tanta for¢a a mensagem bésica de Tiago 2.14-26 (em seu prefécio a
Romanos):

“Oh! esta fé é uma coisa poderosa, sempre ativa e viva. Para ela, é
impossivel ndo praticar coisas boas sem cessar. Ela ndo pergunta se as boas
obras devem ser praticadas, mas, antes que a pergunta seja feita, ela ja as
praticou e estd constantemente a realizd-las. Portanto, qualquer pessoa

1. Veja principalmente R. B. Ward, “The Works of Abraham: James 2.14-26”, HTR 61,
1968, pp. 283-290.
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que ndo pratica tais obras € uma descrente. Ela tateia e olha ao redor em
busca de fé e boas obras, mas néo sabe o que é a fé nem o que sio as boas
obras. Mas, mesmo assim, ela vive falando, usando muitas palavras, acerca
de fé e boas obras”.

IV. AS DISSENSOES DENTRO DA COMUNIDADE (3.1 —4.12)

Os pardgrafos que vémdepois de 1.19-2.26 — que, como vimos, estdo
relativamente unificados em torno do tema da prética da palavra — a
primeira vista ndo parecem ter muito em comum. Todavia, um exame mais
minucioso revela uma determinada coesdo no material em 3.1-4.12. Esta
divisdo comega e termina com adverténcias acerca do pecado de um falar
impuro (3.1-12; 4.11-12). No meio desses pardgrafos, Tiago se concentra
no problema das dissensoes e disputas dentro da comunidade. Estes dois
assuntos tém uma relagdo natural, uma vez que o falar impuro,
especialmente o critico, sempre tem a companhia de brigas e discussoes.
Outro aspecto unificador dentro da divisdo que trata da dissensdo na
comunidade (3.13-4.10) € o tema da inveja, ou egoismo, aquela atitude
pecaminosa que Tiago julga ser responsdvel pelo comportamento de
contendas e arrogdncia entre seus leitores.” A cura desta inveja egoista
encontra-se num arrependimento radical, uma auto-humilhagéo diante de
Deus (4.4-10), uma adesdo a “sabedoria do alto”, com seus frutos de paz
e humildade (3.13-18). Somente através desta transformagdo na atitude
dos individuos cristdos serd possivel evitar o falar pecaminoso e trazer a
cura para as divisdes na comunidade.

a. Os efeitos nocivos da lingua sem controle (3.1-12)

Tiago j4 demonstrou sua preocupagio com os pecados da lingua. Em
1.19, ele encorajou seus leitores a serem “tardios para falar”, enquanto,
em 1.26, a agdo de refrear a lingua é destacada como um dos principais
ingredientes de uma “religido pura”. Agora ele ataca o problema com certa
minuciosidade. Talvez a questdo geral das “obras” em 2.14-26 tenha
estimulado esta divisdo: “as palavras também sdo obras” (Tasker). Mais
do que qualquer outro versiculo na epistola, estes revelam a amplitude do
pano de fundo de Tiago. O problema da lingua sem controle é um tema

1. A unidade temaitica desta divisdo foi demonstrada com clareza por L. T. Johnson,
“James 3.13-4.10 and the Topos TIEPI ®00ONOY”, NovT 25, 1983, pp. 327-347.
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freqliente em Provérbios e outros textos do Antigo Testamento e da
literatura de sabedoria judaica. Mas Tiago langa luz sobre este problema
da lingua, usando uma série de ilustragdes populares entre moralistas
gregos e heleno-judaicos. Estas ilustragoes sdo de um tipo que deve ter
sido amplamente conhecido entre aqueles que possufam um mfnimo de
familiaridade com a cultura helénica. O retrato de Tiago que aparece é o
de um judeu razoavelmente bem instruido, que conhecia por completo o
Antigo Testamento e que estava bem familiarizado com a literatura, a
lingua e a cultura heleno-judaicas.

1. Tiago enfoca o assunto da lingua por meio de uma adverténcia
sobre o oficio de ensinar. Os mestres (didaskaloi) desempenhavam um
importante papel na vida da igreja primitiva. Paulo os destaca como
aqueles que exercem um dos trés mais proeminentes ministérios na igreja,
ao lado dos apdstolos e profetas (1 Co 12.28; veja também At 13.1; Rm
12.7; Ef4.11). O mestre na igreja primitiva, mais ou menos comparavel ao
rabino judeu, tinha sobre si a tarefa crucial de transmitir a doutrina crista
(veja 2 Tm 2.2). Naturalmente, o ministério de ensino conferia certa
autoridade e prestigio. Isto se verificava de forma particular numa
sociedade em que poucas pessoas sabiam ler e onde os individuos de
classes mais inferiores tinham poucas oportunidades de alcangar uma
melhor posig¢do. Entdo, ndo é de surpreender o fato de que os cristdos eram
atraidos pelo ministério de ensino. Uma preocupagdo com crentes que
aflufam a este ministério com motivagdes erradas é o que provavelmente
estd por trds da adverténcia de Tiago: ndo vos torneis, muitos de vos,
mestres.

Reforgando este conselho, Tiago aponta outro aspecto menos
atraente do ensino: sabendo que havemos de receber maior juizo, sendo que
a palavra “juizo” (krima) sugere aidéia de punicdo ou condenagio. E claro
que Tiago ndo quer dizer que os mestres cristdos receberdo uma
penalidade mais severa em relagdio aos outros da comunidade cristd —
neste caso, poucos se tornariam mestres! Provavelmente devamos
interpretd-lo como se estivesse a dizer que a importancia do ministério de
ensino o torna mais passivel de um escrutinio mais rigoroso, sendo que o
fracasso em desempenhar o ministério com fidelidade conseqiientemente
acarretard uma penalidade mais severa. Jesus fez a adverténcia de que
“aquele a quem muito foi dado, muito lhe serd exigido” (Lc 12.48).
Aqueles a quem foi dado o “dom” de ensino tém uma terrivel
responsabilidade pelo exercicio deste dom na instrugdo das pessoas na fé.
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Paulo estava bastante consciente desta responsabilidade. Ao se despedir
dos presbiteros da igreja de Efeso, ele enfatizou que havia sido fiel 4 sua
tarefa de arauto do evangelho: “Portanto eu vos protesto, no dia de hoje,
que estou limpo do sangue de todos; porque jamais deixei de vos anunciar
todo o designio de Deus” (At 20.26-27). Como exemplo de fracasso no
desempenho desta responsabilidade, podemos citar os escribas judeus,
insinceros e gananciosos, sobre quem Jesus afirmou: “... estes sofrerdo
juizo muito mais severo” (Mc 12.40). Aquele que se compromete a liderar
as outras pessoas na fé precisa ter cuidado para que sua prépria vida reflita
o que ele estd ensinando. Seu maior conhecimento vem acompanhado de
uma maior responsabilidade de viver de acordo com o que conhece. A
inten¢do de Tiago ndo é dissuadir do ensino estas pessoas que, como ele
proéprio, tém o chamado e o dom para ensinar. O que ele deseja fazer é
imprimir sobre seus leitores a natureza séria do ministério, advertindo-os
de que néo se deve ingressar nele por motivos frivolos ou egoistas.

2. O mestre coloca a si préprio diante de um maior perigo de
julgamento, visto que a principal ferramenta de seu ministério, a lingua, é
a parte de controle mais dificil no corpo. A fim de acentuar o perigo
peculiar que a lingua representa, Tiago primeiro admite a preponderéancia
do pecado: Porque todos tropecamos em muitas cousas. O verbo usado por
Tiago (ptaio) tem uma aplicacgdo figurada ao fracasso espiritual tanto no
judaismo como no Novo Testamento (¢f. 2.10; Rm 11.11; 2 Pe 1.10). Ele
pode sugerir pecados de natureza relativamente inferior ou até mesmo
inadvertida. E provével que a énfase ndo esteja no niimero de pecados,
mas na variedade deles. Tiago diz que, em contraste com isso, existe uma
forma na qual todos pecamos — com a lingua. Tiago néo é o primeiro a
destacar o falar impuro como um pecado particularmente difundido. Por
exemplo, Provérbios tem uma grande preocupacdo em afirmar a
importéncia e a forga das palavras (cf. 10.8; 11; 16.27-28; 18.7-8). Assim
como Tiago, Jesus ben Siraque enfatiza os pecados da lingua em ligagdo
com os pecados inadvertidos: “H4 quem desliza, mas sem intengdo; e
quem nunca pecou com a prépria lingua?” (Eclesiéstico 19.16). Tiago se
expressa de modo positivo: a pessoa que ndo tropega no falar é perfeito
vardo, capaz de refrear também todo o seu corpo. E tao dificil controlar a
boca; ela é tdo dada a expressar aquilo que é falso, calunioso, cortante, que
a pessoa que a mantém sob controle, com certeza, tem a capacidade de
dominar outros membros menos indéceis do corpo.

Uma vez que Tiago continua a se incluir em suas censuras (fodos
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tropegamos em muitas coisas), neste versiculo ele ainda pode estar
pensando especificamente nos mestres. Mas o restante da passagem ndo
faz referéncia a mestres, e certamente a adverténcia de Tiago a respeito
da lingua tem uma aplicagéo geral. Assim, € provével que Tiago pretenda
incluir todos os seus leitores na primeira pessoa do plural no verso 2. Sua
adverténcia aos pretensos mestres trouxe-lhe 8 mente o problema da
lingua; e, a proposito, este é um problema que afeta a todos na igreja.

3. Aqui neste versfculo comeca uma série de ilustragdes que Tiago
usa com grande efeito, ao retratar o poder e o perigo que a lingua
representa (vv. 3-6a). A origem destas ilustrages ndo se encontra em
Tiago; ele menciona figuras conhecidas e amplamente utilizadas para
afirmar seu pensamento.

Segundo a PIB, Tiago introduz a primeira ilustragdo, no v. 3, usando
a expressdo “Vé”. Esta redagdo, embora tenha o apoio de muitos
comentaristas modernos, provavelmente € inferior & construgdo
condicional (se, “quando”) adotada pela maioria das tradugdes atuais. A
diferenca estd em umaletrano grego, e é possivel que os primeiros copistas
tenham utilizado ide (“vede”, “observai”) no lugar de ei de (“e se”), como
uma assimila¢do ao versiculo 4 (idou, “observai”). Embora a figura do
cavalo possa ter sido sugerida a Tiago pelo uso que ele faz do verbo
“refrear” nov.2, autilizagfo do cavalo parailustrar aidéia de alguma coisa
pequena controlando outra coisa grande ndo era novidade. Sofocles,
dramaturgo do século V a.C,, tem um de seus atores que diz: “Sei que
cavalos indéceis sdo quebrados pelo uso de um pequeno freio” (Antigona,
477). Seguramente, Tiago ndo faz uma mengdo especifica do pequeno
tamanho do freio. Mas é provavel que a sua intengdo era de que isto fosse
inferido, uma vez que ele enfatiza que o freio, quando colocado na boca
do cavalo, permite que tenhamos controle sobre seu corpo inteiro.

4. A segundailustragio torna explicito o contraste entre um pequeno
instrumento e o grande objeto que ele pode controlar. Observai,
igualmente, os navios que, sendo tdo grandes e batidos de rijos ventos, por
um pequenissimo leme sdo dirigidos para onde queira o impulso do
timoneiro. Mais uma vez, Tiago emprega uma figura bastante popular.
Aristételes fez uma comparacédo especifica entre o pequeno tamanho do
leme, virado por um tinico homem, e o0 “enorme volume” de navio que ele
controla (Quest. Mecan. 5); e tanto 0 homem quanto Deus sdo comparados
com freqiiéncia a um timoneiro. E interessante que se possa encontrar
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vérios lugares nos quais o cavalo e seu cavaleiro ou o navio e seu timoneiro
sdo usados em conjunto para ilustrarem vérios pontos.1 Algumas vezes,
até mesmo o fogo (¢f. v. 5) é incluido ao lado do cavalo e do navio. O fato
de que a combinagdo de figuras encontrada nos versiculos 3-5 se verifica
em outro lugar pode sugerir que Tiago se baseou nestas fontes. Mas,
provavelmente, tal hip6tese ndo se faz necessdria. No final, as ilustragdes
sdo Gbvias, conforme sugere a freqliéncia de suas ocorréncias. Elas
estavam “em moda”, de forma que o uso feito por Tiago demonstra nada
mais que o fato de que ele estava familiarizado com a cultura mais ampla
que o rodeava.

As duas ilustragdes nos versiculos 2-4 focalizam o controle que uma
pessoa, através de um pequeno objeto (o freio, o leme), exerce sobre
alguma coisa grande (o cavalo, o navio). Uma aplicagdo restrita destas
figuras seria a afirmacgdo de que, de modo semelhante, o crente usa alingua
para controlar “todo o seu corpo” (v. 2), mas ¢ dificil compreender como
alingua poderia controlar diretamente o corpo. Provavelmente, devamos
fazer uma aplicagdo um pouco diferente: assim como o freio determina a
direc¢do ao cavalo, e o leme, ao navio, também a lingua pode determinar
o destino do individuo. Quando o crente exerce um cuidadoso controle da
lingua, pode-se presumir que ele também seja capaz de dirigir sua vida
inteira em seu curso apropriado e divinamente cartografado: ele é um
“perfeito vardo” (v. 2). Mas quando a lingua néo é refreada, mesmo sendo
pequena, também o resto do corpo provavelmente nio teré controle nem
disciplina.

5a. A primeira parte deste versiculo conclui o trecho de abertura do
discurso de Tiago sobre a lingua, ao fazer uma aplicagio explicita das

1. A combinagio destas figuras aparece freqilentemente como ilustragdo do controle
que Deus tem sobre o cosmo (Pseudo-Aristdteles, Mund. 6; varias vezes em Filo) e
algumas vezes em relagio A autoridade que o homem recebeu para exercer sobre a
criagdo (Filo, Sobre a Criagdo, 88). A mente do homem, ou uma natureza superior,
também ¢ comparada a um condutor de carruagens e a um timoneiro, como aquilo
que deve controlar toda a pessoa (Filo, Sobre a Migragdo de Abrado, 67; Strobaeus
Ecl.3.17.17; Plutarco Quorm. adol. poet. aud. deb. 33F). Dibelius oferece uma extensa
amostra de textos importantes (pp. 185-190).

2. Vejaprincipalmente Filo, Interpretagio Alegérica, 3.223-224, onde se chama a mente
de “condutora de carruagem e timoneira da alma” e se a irracionalidade toma o
controle, diz-se que ela ateou fogo & mente.
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ilustragbes dos versiculos 3-4. A importéincia do freio e do leme, por
pequenos que possam ser, é comparével & importancia do pequeno orgao,
a lingua: “gloria-se de grandes coisas” (ARC). No Novo Testamento
“gloriar-se” estd quase sempre relacionado a uma atividade pecaminosa,
manifestando uma presungéo arrogante diante de Deus. Contudo, aqui,
“gloriar-se” € usado sem estes sentidos negativos — a lingua realmente
tem uma importancia consideravel e com razédo pode se gloriar do poder
que possui para determinar o destino de uma pessoa.

5b. Este meio-versiculo efetua a transicdo entre os vv. 3-5a, que
focalizam o poder desproporcional da lingua, e o versiculo 6, que enfatiza
0 potencial de destrui¢do que ela possui. Vede como uma fagulha poe em
brasas tdo grande selva! Uma peculiaridade desta tradugfio € que a mesma
palavra grega (helikos), em suas duas ocorréncias, recebe significados
diferentes e até opostos: “Vede quio grande bosque um pequeno fogo
incendeia” (ARC) — ela é traduzida tanto por qudo grande como por
pequeno. A explicacdo é que a palavra “expressa magnitude nas duas
diregoes” (Hort) — imensidio ou extrema pequenez. Usada deste modo
na mesma sentenga, ela alcan¢a uma certa simetria antitética.! Como
figura, o rdpido avango destruidor do fogo era usado com freqiiéncia para
transmitir uma adverténcia sobre o efeito de paixdes desenfreadas. O
Antigo Testamento compara o discurso de um tolo ao “fogo ardente” (Pv
16.27) e Siraque afirma que a lingua “ndo tem poder sobre os homens
piedosos, os quais ndo serdo abrasados em suas chamas” (Eclesiastico
28.22). A palavra traduzida por floresta (hyle) na Biblia de Jerusalém
(ARC traz “bosque”) pode ser uma referéncia ao matagal que cobria
tantas colinas na Palestina, o qual, naquele clima seco do Mediterrdneo,
poderia ficil e desastrosamente se incendiar.

6. A identificagio da lingua como fogo, implicita no versiculo §, é
agora afirmada, e o potencial destrutivo da lingua € ainda mais enfatizado.
Estes pontos, atingidos no inicio e fim do v. 6, estdo claros, mas o meio do

1. Cf. também Filostrato, Vit. Ap. 2.11.2 — “pois a mim parece uma proeza
sobre-humana o fato de um mindsculo ((2likoud) dcaro controlar um animal tio
gigantesco”(telikouto).

2. L. E. Elliott-Binns, “The Meaning of ‘YLH in Jas. ITL.5”, NTS 2, 1955, pp. 48-50; cf.
também a observagdo em Hort, pp. 104-107.
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versiculo deixa ao leitor do texto grego uma considerdvel dificuldade.
Incluindo a primeira parte do versfculo, Tiago usa cinco expressdes no caso
nominativo e apenas um verbo no indicativo. O tradutor ou intérprete
precisadecidir qual a melhor combinagdo destas palavras, para que o verso
faga sentido, e cada uma das combinagdes tem algumas dificuldades. Por
causa disso, muitas pessoas sugeriram que o texto precisa ser emendado,
que temos de mudar a redacio, para que se alcance sentido. Mas uma
emenda conjectural do texto do Novo Testamento, com suas ricas
evidéncias de manuscritos, deve sempre ser um Gltimo recurso
desesperador. Portanto, tentaremos explicar o texto na forma em que se
encontra.

O primeiro problema é o significado da frase ko kosmos tes adikias,
que vem logo ap6s a declaragdo de que alingua é fogo. Aplicando a kosmos
o significado de “adorno” (¢f. 1 Pe 3.3), alguns pensam que Tiago pode
estar afirmando que a lingua “adorna” a injustiga, ao usar uma linguagem
de floreios, a fim de tornar atraente o pecado. Mas este sentido de kosmos
tem pouca confirmagdo no Novo Testamento e estd longe de ser o
significado 6bvio da frase de Tiago. Com a traducdo mundo de inigiiidade,
a ARA parece adotar uma segunda alternativa: kosmos significa “soma
total” ou “grande quantidade” (veja BAGD, Pv 17.6a [apenas na LXX]).
Segundo esta interpretagdo, Tiago enfatiza o grande mal inerente na
lingua, uma grande “quantidade” ou “volume” de iniqiiidade. Os
problemas desta linha de pensamento sio que o sentido de “totalidade”
aplicado a kosmos tem pouca confirmagio, o artigo antes de kosmos nio
recebe uma explicagdo adequada e a forga do verbo kathistatai
(“designar”, “causar”) se perde (a ARA o traduz insatisfatoriamente por
é). A tradugdo mais natural da frase, que confere a kosmos o mesmo
significado que o termo recebe em trés de suas outras ocorréncias em
Tiago (1.27;4.4), € “o mundo infquo”. A frase, entéo, tem seu paralelo em
Lc 16.9, mamona tés adikias (= “riquezas iniquas”), € usa o termo
“mundo” em seu sentido bem confirmado pelo Novo Testamento — o
sistema mundano decaido, rebelde e pecaminoso.

Se adotarmos esta tradugio da frase ko kosmos tes adikias, abrem-se
possibilidades para duas diferentes pontuagoes: a. “A lingua é fogo. Ela é
designada (ou se autodesigna) como o mundo iniquo, que contamina o
corpo inteiro...” b. “A lingua € fogo, o mundo iniquo. Ela é apontada (ou
se autodesigna) entre nossos membros como aquela que contamina o
corpo inteiro...”. A tltima possibilidade, apesar de apoiada por Bengel e
de fazer um bom sentido, provavelmente deva ser rejeitada, pelo fato de
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o participio feminino ke spilousa (“aquela que contamina”) ser melhor
visto como um modificador atributivo de glgssa (“lingua”) e ndo como um
predicado que vem apds o verbo kathistatai (“designar”; neste caso, seria
de se esperar um neutro). Como subentendem os parénteses nas citagoes
acima, existe uma outra ambigiiidade na sentenca: o significado do verbo
kathistatai. Embora ele possa ser passivo (“é designado”), Tiago utiliza o
mesmo verbo em 4.4 com um sentido médio reflexivo: “torna-se” (ARC).

Entdo, qual o significado quando se diz que “a lingua torna-se o
mundo iniquo em nossos membros”? Podemos presumir que Tiago deseja
afirmar que a lingua contém em si os pecados do mundo decaido. Segundo
Calvino, “uma pequena porgdo de carne contém todo o mundo de
iniqiiidade”. Jesus, devemos lembrar, afirmou que “o que sai da boca”
contamina o homem e também explicou que a boca é a expressdo do
coragdo, onde se encontram “maus designios, homicidios, adultérios,
prostituicdo, furtos, falsos testemunhos, blasfémias” (Mt 15.11, 18, 19).
Talvez nenhum outro “membro” do corpo cause tanto dano a vida de
piedade.

O versiculo 6 conclui com uma série de trés participios que
descrevem mais um pouco a lingua. Quando a lingua contamina (spilousa)
o corpo inteiro, ela realiza exatamente aquilo que é o oposto da “religido
pura”: “guardar-se incontaminado (aspilon) do mundo”. Os pecados
cometidos com a lingua espalham poluigdo espiritual na pessoa inteira.
Com os outros dois participios, Tiago retorna a figura do fogo, para
caracterizar, respectivamente, a extensdo e a origem da devastagdo
causada pela lingua. Ao dizer que a lingua pée em chamas toda a carreira
da existéncia humana, Tiago pretende claramente reiterar a magnitude do
potencial de destrui¢do da lingua, mas o sentido exato ndo esté claro. A
frase, e outras correspondentes a ela, era usada na religido 6rfica para
descrever o infinddvel ciclo de reencarnagbes do qual se buscava
libertagdo. Mas existem evidéncias suficientes para mostrarmos que
aquilo que a principio havia sido um termo técnico religioso ou filos6fico
havia se tornado “popular”, sendo usado nos dias de Tiago como uma
forma de descrigdo do curso da vida humana, talvez com énfase nos “altos
e baixos” da vida. A questdo, assim, é que o poder de fogo e destruicio
da lingua afeta tudo na existéncia humana, do comego ao fim, e em todas

1. Veja as referéncias ¢ discussdes em Dibelius, pp. 196-198.
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suas circunstincias. De onde vem este enorme potencial de destrui¢ao?
Do inferno, diz Tiago. Aqui, ele usa o termo gehenna, refletindo
novamente sua intimidade com o ensino de Jesus, que usou a mesma
expressdo vérias vezes para descrever o lugar da condenagdo final. A
palavra é uma translitera¢do do hebraico “Vale de Hinom”, que possuia
uma péssima reputa¢do no Antigo Testamento, passando a ser aplicado,
no periodo intertestamentério, ao lugar do julgamento final. O poder do
proprio Satands, o principal habitante do inferno, d4 a lingua seu grande
potencial de destruigéo.

Tiago ndo analisa os meios pelos quais o poder destruidor da lingua
se faz sentir: mas, sem dtivida, ele devia estar pensando naqueles pecados
da lingua que sdo enumerados em Provérbios: a “rufna” do insensato de
labios (10.8; ¢f. 12.18; 29.20); a mentira (cf. 12.19); a vangloria arrogante
(18.12); a difamagdo (10.18). Pense nos danos enormes, as vezes
irreversiveis, que podem ser causados as pessoas, por causa de rumores
infundados, quase sempre falsos. Por fim a tais rumores pode ser mais
dificil do que parar um incéndio numa floresta (cf. v. 5).

7. O Pois no inicio deste versiculo sugere que os vv. 7-8 fornecem a
base de alguma coisa que foi dita no v. 6. Provavelmente devamos
considerar a énfase na natureza indomével da lingua como apresentagio
da prova para a declaragdo de que a lingua recebe seu poder do inferno.
De que outra forma explicar sua insusceptibilidade ao treinamento, maior
do que a de qualquer outro animal? A afirmacido de Tiago acerca do
dominio do homem sobre o mundo animal é uma clara aluséo a histéria
da criagdio, de Génesis. A divisdo do reino animal em quatro categorias
remete a classificagio semelhante, em Génesis 1.26.' Tambéma repeticdo
peculiar do verbo “domar”, no tempo perfeito (dedamastai), bem pode
refletir o dominio sobre a criagio outorgado a0 homem no comego. A
humanidade, a “espécie” (physis) humana, foi concedido poder para
dominar todas as “espécies” (physis) da criagdo inferior, e tal poder tem
sido exercido continnamente. E uma coincidéncia interessante, e talvez
nada mais do que isso, o fato de que Filo compara o homem ao condutor
de uma carruagem (cf. Tg 3.3) e ao piloto de um navio (3.4), ao enfatizar
seu dominio sobre a criacao.

1. Cf. Filo, Das Leis Especiais, 4. 110-116.
2. Sobre a Criagdo, 8.
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8. 4 lingua aparece primeiro para fazer o contraste: 0 homem pode
dominar animais, mas a lingua ninguém pode domar. Nao estd muito claro
o que devemos enxergar no acréscimo que Tiago faz do termo anthropon
(“dos homens™) a oudeis (“nenhum”). Isto pode ser simplesmente uma
continuagdo da énfase na “espécie humana”, do v. 7. Mas, Agostinho
sugere uma interpretagio mais sutil: “... ele ndo diz que ninguém pode
domar a lingua, mas nenhum dos homens; de modo que quando ela é
domada, confessamos que isto se deu pela piedade, ajuda e graga de
Deus”.!

As duas descrigoes da lingua, completando o versiculo, podem estar
em aposi¢io a lingua ou serem os predicados de uma sentenga separada.
Incontido (ARC, “que ndo se pode refrear”; BJ, “irrequieto”) é a tradugio
da mesma palavra (akatastatos) que Tiago emprega em 1.8, ao descrever
o homem de “4nimo dobre, inconstante em todos os seus caminhos”,
Como modificador de mal, pode sugerir que o “mal” é dificil de ser
controlado — “sempre a rebentar” (Phillips) — ou que envolve
“instabilidade e falta de constdncia” (Davids). A primeira interpretagdo
faria disso um complemento do verso 8a; a segunda iria preparar o
caminho para a descri¢do do uso “duplo”, contraditério, da lingua, nos vv.
9ss. Provavelmente devamos aceitar a primeira, pelo fato de dar um
sentido mais natural em combinagido com “mal”. A descricdo final da
lingua, neste versiculo, carregado de veneno mortifero, reflete o ensino do
Antigo Testamento: os homens maus “agugam a lingua como a serpente;
sob os 14bios tém veneno de aspide” (Sl 140.3). O veneno produzido pela
lingua “destréi o préximo” (Pv 11.9) e também leva a ruina aquele que
peca (Pv 10.8).

9. Como uma acusagdo final e apogistica & lingua, Tiago lhe atribui
a “ambigiiidade” que ele tanto deplora. A oscilagio incoerente e instdvel
do homem de 4nimo dobre (1.7-8), manifestada numa atitude de
parcialidade (cf. 2.4) e de falta de producdo de obras justificadoras
(2.14-26), também recebe expressdo pela lingua. O homem de mente

1. de Nat. et Grat., c. 15; ¢f. Knowling, p. 78.

2. Veja também Hermas, Mandato 2.3: “A caltnia é um mal; é um deménio irrequieto
(akatastaton), que nunca descansa” (cf. Tg4.1). A palavra também est4 associada com
os pecados no falar, em Pv 26.28, LXX.
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dividida mostra, pela natureza contraditéria de seu falar, que sua fé ndo
tem foco nem estabilidade.

E deploravel o fato de que com o mesmo instrumento bendizemos
ao Senhor e Pai; também com ela amaldicoamos os homens, feitos a
semelhanca de Deus. A béngdo de Deus era uma parte proeminente da
devogdojudaica. Naliteratura rabinica, “O Santo, Bendito sejaEle” ¢ uma
das mais freqiientes descri¢bes de Deus, e as “dezoito béng¢dos”, uma
formulalitdrgicausada diariamente, conclufa cada uma de suas partes com
uma béngdo de Deus. Naturalmente, os cristdos também bendiziam a
Deus em oracdo (cf. Ef 1.3; 1 Pe 1.3). E rara a designagdo de Deus como
Senhor e Pai (contudo, veja 1 Cr29.10; Is 63.16), mas é duvidoso que Tiago
tenha em mente alguma coisa especial com estes titulos. A agdo da béncéo,
na qual louvamos e honramos a Deus, é citada por Tiago como a mais
elevada, pura e nobre forma de discurso. Por outro lado, a mais baixa,
impura e ign6bil forma de discurso € a maldi¢do. No mundo antigo, a
palavra de maldigdo, que é o oposto da béngdo (cf. Dt 30.19), era vista
como detentora de grande poder. Amaldigoar alguém ndo € apenas
proferir uma praga contra a pessoa; é o desejo de que aquela pessoa seja
cortada da presenga de Deus e experimente castigo eterno. Jesus proibiu
seus discipulos de amaldigoarem outras pessoas; na verdade, eles deviam
bendizer aquelas que os maldiziam (Lc 6.28; ¢f. Rm 12.14). O que torna a
maldi¢do particularmente hedionda é o fato de que aquele a quem
amaldigoamos foi criado a imagem de Deus (esté clara uma outra alusdo
de Tiago a Gn 1.26 [¢f. v. 7]). Os rabinos advertiam contra a maldigdo, pelo
mesmo motivo: ndo se deve dizer: “‘Que meu préximo seja humilhado’” —
pois estaria sendo humilhado alguém que € feito a imagem de Deus”
(Bereshith Rabba 24, sobre Gn 5.1).

10. A seguir, a enganosa dualidade da lingua é claramente observada:
dela procedem béngdo e maldigdo. E interessante a mudanga de termo
feita aqui por Tiago, passando a se referir a boca, juntamente com o uso
do verbo exerchomai (“procede”), dando uma forte sugestdo de que suas
palavras estdo ligadas ao ensino de Jesus quanto ao poder maculador das
palavras (cf- Mt 15.11, 18-19). Da mesma forma que Jesus, Tiago vé as
palavras de uma pessoa como um barémetro de sua espiritualidade; elas
revelam o que vai no coragdo. A adverténcia de Jesus deve ser recebida
com a mixima seriedade: “Digo-vos que toda palavra frivola que
proferirem os homens, dela dardo conta no dia de juizo; porque pelas tuas
palavras serds justificado, e pelas tuas palavras serds condenado” (Mt
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12.36-37). A pessoa dividida e incoerente quanto as coisas de Deus em seu
coracdo (dipsychos) também ser4 dividida e incoerente em suas palavras.
O mesmo tema é encontrado em muitas obras judaicas. Segundo o
Testamento de Benjamim 6.5, “a boa disposi¢io de mente ndo fala com os
dois lados de sua boca: louvores e maldigdes, abusos e honras, calma e
contendas, hipocrisia e verdade, pobreza e riqueza, mas tem uma s6
disposicdo, imaculada e pura, diante de todos os homens”. Quanto a esta
ambigiiidade no discurso, Tiago diz que ndo é conveniente que estas coisas
sejam assim. Os cristdos que foram transformados pelo Espirito de Deus
devem manifestar integridade e pureza de coragéo, através de palavras
puras e coerentes.

11. Tiago declara a incompatibilidade entre um coragdo puro e
palavras impuras, usando trés ilustracées. Cada uma delas é feita em forma
de pergunta retorica, esperando-se um “nio” como resposta — um dos
recursos literdrios favoritos de Tiago. A importéncia da fonte (pege) na
Palestina tdo seca nunca pode ser superestimada. Daquela fonte de dgua
dependia a prépria existéncia de muitas aldeias. Podemos imaginar quio
importante era que uma fonte de dgua fresca continuasse a produzir dgua
fresca e doce (glykos). Seguramente, alguns regatos e fontes produziam
uma mistura de 4gua salgada e doce, imprépria para o consumo. Mas a
questdo que Tiago levanta é que a mesma fonte ndo jorra dgua fresca num
minuto e, no minuto seguinte, 4gua amarga e salobra. A 4gua que elajorra
pode ser boa, ruim ou indiferente, mas ela é coerente na produgio de um
mesmo tipo de 4gua. A tragédia da lingua estd exatamente em tal
incoeréncia; sua tendéncia de bendizer a Deus numa hora e, logo em
seguida, amaldicoar os homens. A outra palavra que Tiago emprega para
descrever a 4gua initil, amargoso (pikros, “amargo”; BJ, salobra),
geralmente ndo ¢é aplicada 4 4gua: € possivel que ele esteja adaptando sua
descri¢do da 4gna a linguagem associada com a lingua, cujas palavras vérias
vezes sdo mencionadas como “amargas” (Sl 64.3; Pv 5.4; Siraque 29.25; ¢
cf. 3.14).

12. A figura da planta que produz segundo sua natureza era bem
popular na literatura antiga. Epiteto, por exemplo, pergunta: “Como pode
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uma parreira ser levada a agir, ndo como uma parreira, mas como uma
oliveira, ou uma oliveira agir, ndo como oliveira, mas como uma parreira?
Isto é impossivel, inconcebivel”.! Como um precedente direto da
linguagem de Tiago, naturalmente pensamos no ensino de Jesus sobre a
boa drvore que produz maus frutos e vice-versa: “Colhem-se, porventura,
uvas dos espinheiros ou figos dos abroihos?” (Mt 7.16). Todavia, a
linguagem de Tiago ndo corresponde exatamente as palavras de Jesus, de
modo que temos motivos para supor que Tiago extrai da cultura geral suas
figuras. A questdo que ele levanta é a mesma do versiculo 11: assim como
a figueira ndo pode produzir azeitonas, nem a videira produzir figos, da
mesma forma o coragio puro nio pode produzir palavras falsas, amargas
e nocivas.

A sentenca final retoma a figura da dgua salgada e fresca, do verso
11, mas agora ela é utilizada para fazer uma proposi¢io negativa: Tdo
pouco fonte de dgua salgada pode dar dgua doce. A figura € introduzida de
forma meio desajeitada (oute, “tdo pouco”) e alguns manuscritos tentam
melhorar a construgdo, acrescentando antes dela houtos,
semelhantemente. Mas, mesmo um pouco desajeitada, a sentenca é
perfeitamente compreensivel; a ARA capta bem o sentido. Outra
dificuldade no versiculo, que também tem dado motivo a uma variante
textual, é a idéia de que 4gua salgada poderia produzir 4gua doce (alguns
manuscritos acrescentam a palavra “fonte” depois de “4gua”). Precisamos
supor que a palavra halykon (“salgada”) refere-se aqui a “fonte salgada”,
em vez de “4gua salgada”. De qualquer modo, a adverténcia de Tiago é
6bvia: aquilo que é bom no coragio deve produzir coisas boas; aquilo que
¢ mau no corag¢io deve, inevitavelmente, produzir coisas mds. Assim, o
coragdo que ndo é reto diante de Deus ndo pode ajudar, mas sim produzir
palavras fmpias. Deve ser mencionado que ndo se pode exagerar nas
intengdes das figuras usadas por Tiago (como as de Jesus, em Mt 7).
“Afinal de contas, um homem néo & uma 4rvore” e o processo natural e
automadtico da vida vegetal ndo pode ser exatamente comparado com o
processo espontineo e deliberado da vida humana. Todavia, quaisquer
que sejam seus limites, a figura traz consigo uma importante adverténcia:
apenas um coragdo renovado pode produzir palavras puras; e, em
coeréncia com isto (embora ndo perfeitamente), as palavras puras devem

1. Discursos, 2.20. 18-19.
2. H.Berkhof, The Christian Faith (Eerdmans, 1979), p. 452.
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ser produtos de um coragéo renovado.

b. A verdadeira sabedoria traz a paz (3.13-18)

O que une esta divisdo e a préxima € o problema da inveja (zelos,
3.14, 16; 4.2) e as idéias afins de “inveja amargurada” (3.14, 16), “desejos
egoistas” (4.2, 3) e arrogéncia (3.14). O primeiro pardgrafo (3.13-18)
descreve esta atitude pecaminosa € a coloca em contraste com a
“sabedoria que desce 14 do alto”. O segundo parégrafo (4.1-3) descreve os
efeitos desta atitude: guerras e contendas, homicidios, oragdes sem
resposta. Conforme haviamos afirmado, toda esta divisdo faz lembrar ou
até mesmo pode ter se baseado numa tradi¢io moral heleno-judaica que
remontava os males sociais & inveja (zelos) e & cobiga (phthonos).
Particularmente préximas ao ensino de Tiago estdo algumas partes dos
Testamentos dos Doze Patriarcas, um pseudepigrafe que teve sua maior
parte escrita por volta de 100 a.C. Naquele livro, a caliinia (katalalia, Test.
Gade 3.3), a violéncia (polemos) e o homicidio (Test. Simedo 4.5) estdo
associados a inveja — sendo topicos tratados por Tiago em 4.1-12. Além
disso, o problema da “inconstincia” é mencionado com bastante
freqiiéncia nos testamentos, soando uma outra nota conhecida pelo leitor
de Tiago (cf. 4.8). E bem improvével que o autor tenha extraido material
dos testamentos; antes, a questdo que queremos colocar € que Tiago estd
alinhado com a corrente de tradigdo moral heleno-judaica representada
pelos testamentos e que esta circunstdncia pode ajudar em nossa
compreensdo desta parte de sua carta.

13. A pergunta que abre esta divisdo — Quem entre vis é sdbio e
entendido? — é de fato um desafio: se vocé diz ser sdbio, demonstre sua
sabedoria pelas obras que a verdadeira sabedoria produz. Muitos
comentaristas acham que a pergunta de Tiago dirige-se especialmente aos
mestres mencionados no versiculo 1. Mas nem sophos (sdbio, “pessoa
sdbia”) nem epistemon (“instruido”, “cheio de entendimento”) sdo
aplicados como titulos ao mestre. Eles aparecem juntos vérias vezes na
Septuaginta, uma vez em referéncia as qualidades que os lideres devem
possuir (Dt 1.13, 15), mas também € aplicado a todo o Israel (Dt 4.6; Dn
5.12 aplica-os ao profeta). Esté claro que Tiago considera a “sabedoria”
uma virtude a disposigdo de todos (1.5), e mesmo 3.1 realmente ndo se
dirige a mestres, mas aqueles que queriam se tornar mestres. Portanto, a
exortagdo de Tiago é melhor compreendida como se fosse dirigida a todos
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os crentes em geral, mas especialmente aqueles que se orgulhavam de seu
conhecimento superior.

Conforme Dibelius destaca, a exorta¢do de Tiago a “pessoa sébia”
parece desajeitada, pelo fato de ele combinar duas idéias nela: a sabedoria
deve produzir obras e a sabedoria deve ser caracterizada pela humildade.
A primeira idéia d4-nos uma forte lembranga da exigéncia anterior de
Tiago, no sentido de que a fé se manifesta em obras. A verdadeira
sabedoria, assim como a fé real, € uma qualidade prética e vital que tem a
ver tanto (ou mais) com o modo pelo qual vivemos como com aquilo que
pensamos ou dizemos. Neste sentido, Tiago é fiel ao conceito
veterotestamentdrio da sabedoria como um modo de vida, a atitude e
conduta tipicas de uma pessoa piedosa. Mas Tiago estd muito mais
interessado na segunda idéia mencionada acima, as qualidades que devem
ser manifestadas pela sabedoria. Em mansiddo de sabedoria deve ser
entendido como um qualificativo de obras; estas devem ser praticadas “em
mansiddo” que caracteriza a “sabedoria” ou nasce dela (vendo o genitivo
como descritivo ou indicador de origem). Mansiddo (praiites), na mente
da maioria dos gregos, dificilmente era uma virtude a ser buscada: ela
sugeria um rebaixamento servil e ign6bil. Mas Jesus, que pessoalmente foi
“manso” (Mt 11.29), pronunciou uma béngdo sobre aqueles que fossem
mansos (Mt 5.5). Tal mansidao cristd envolve uma compreensdo sadia
acerca de nossa falta de méritos diante de Deus e uma respectiva
humildade e falta de orgulho no trato com nossos semelhantes.

14. O oposto de mansidao é inveja amargurada e sentimento faccioso
(BJ, “inveja amarga e preocupagoes egoisticas”). Inveja (zelos), é claro,
nem sempre € uma coisa m4; Finéias é elogiado por seu “zelo” pela causa
do Senhor (Nu 25.11-13), e o préprio Jesus foi consumido por um zelo
semelhante (Jo 2.17). Contudo, o zelo verdadeiro e altruista pelo Senhor
estd bastante préximo de um fanatismo egoistico, violento e dspero. Neste
sentido, “inveja” ou “zelo” é vérias vezes condenado por Paulo (Rm 13.13;
2 Co 12.20; Gl1 5.20) e Tiago refere-se a ele aqui. Ele se relaciona com
aquilo que chamarfamos de “inveja”, onde o zelo tem quase sempre uma
motivagdo egofstica, envolvendo cobiga e critica contra terceiros. Eritheia,
traduzido por sentimento faccioso, é uma palavra comparativamente rara.
E tentadora a tendéncia de defini-la com referéncia ao termo semelhante
eris (“contenda”), usado por Paulo em trés ocasides, em intima associagio
com zelos. Mas tal derivagdo é improvavel. Nas ocorréncias anteriores ao
Novo Testamento (em Aristiteles), a palavra refere-se 4 ambigio
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egoistica, ao zelo estreito e partiddrio de politicos gananciosos. Este
significado faz um 6timo sentido aqui em Tiago. Aqueles que se orgulham
em sabedoria e conhecimento pessoais aemonstram um partidarismo
invejoso e amargo, que ¢ a antitese da mansiddo produzida pelaverdadeira
sabedoria.

Pessoas como estas certamente ndo devem se gloriar. Virios
comentaristas interpretam a verdade como objeto de “gloriar” e “mentir
contra”. Todavia, é mais simples considerar “gloriar” de forma absoluta e
inferir que seu objeto é “sabedoria”. Assim, mentir contra a verdade
designa o resultado deste gloriar-se injustificado. Gloriar-se na sabedoria,
quando se demonstra inveja e sentimento faccioso, é, de fato, desmentir a
verdade de que a sabedoria deve se associar com a humildade. Deve-se
notar que, apesar de o verso se expressar na forma de uma sentenga
condicional, ele ndo tem uma relacdo condicional verdadeira: os
imperativos seriam vélidos, cumprindo-se ou ndo a condigéo.1 Tiago néo
quer dizer que ndo devemos nos gloriar e falar contra a verdade, apenas
quando existem inveja amargurada e sentimento faccioso. Isto é sempre
errado.

15. De modo meio irénico, Tiago agora compara a sabedoria
possuida por aquelas pessoas invejosas e facciosas com a sabedoria que
desce ld do alto. Esta frase jé havia sido usada uma vez por Tiago (1.17)
paraindicar origem divina. A verdadeira sabedoria, e as Escrituras deixam
isto claro, procede somente de Deus: “... 0 Senhor d4 a sabedoria” (Pv 2.6).
E por isso que ela pode ser obtida apenas se a pedirmos a Deus (Tg 1.5).
A “sabedoria” que se expressa em egoismo e inveja tem natureza e origem
bem diferentes. Tiago a descreve com trés adjetivos, cada um deles
tomando seu significado a partir de seu oposto subentendido. Primeiro, a
sabedoria é terrena, em vez de celestial. Terrena (epigeios) pode ter um
significado totalmente neutro (cf. Jo 3.12), mas facilmente tem conotagdes
negativas, descrevendo aquilo que é transitdrio, fraco e imperfeito (veja o
contraste entre corpos “terrestres” e “celestiais”, em 1 Co 15.40; ¢f. 2 Co
5.1). Seu sentido depreciativo fica evidente em Filipenses 3.19, onde Paulo
afirma que os “inimigos da cruz de Cristo... s§ se preocupam com as cousas
terrenas”, Em segundo lugar, esta sabedoria é animal. A palavra utilizada,

1. Quanto a isto, veja Moule, p. 152.
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psychikos, € o adjetivo derivado de psyche, “alma”, e sempre tem uma
nuanga negativa no Novo Testamento. Ela tem a ver com aquela parte do
homem “onde reinam supremos sentimentos e razdo humanos”
(Knowling). Em cada ocorréncia no Novo Testamento, a palavra é
explicitamente contrastada com “espiritual” (1 Co 2.14; 15.44, 46; Jd 19).
Em terceiro lugar, esta forma err6nea de sabedoria é demoniaca
(daimoniodes; literalmente, “pertinente a demoénios”). Esta palavra
ocorre somente aqui no grego biblico e pode significar que a sabedoria é
demoniaca em sua natureza ou, mais provavelmente, em sua origem. A
sabedoria que ndo produz um bom estilo de vida (v. 13) é, em suma,
caracterizada “pelo mundo, pela carne e pelo demonio”. Em cada uma
destas formas, ela € a antitese direta da “sabedoria que desce 14 do alto”
— celestial em natureza, espiritual em esséncia e divina em origem.

16. Neste versiculo, Tiago justifica seu severo veredicto pronunciado
sobre a falsa sabedoria, ao descrever os efeitos que ela produz. Inveja
(zelos) e sentimento faccioso (eritheia) j4 foram destacados como
caracterfisticas daqueles que fazem uma falsa reivindicagio de sabedoria
(v. 14). Agora, Tiago mostra como as atitudes egocéntricas e egoisticas
levam inevitavelmente a confusdo e toda espécie de coisas ruins. Akatastasia
(confusdo) é a forma nominativa do adjetivo usado por Tiago em 1.8 ¢ 3.8,
para caracterizar 0 homem de “4nimo dobre” e a lingua que profere
“palavras dubias”. O termo conota um estado irrequieto e turbulento. Ele
¢ empregado no Evangelho de Lucas para descrever os “tumultos”, os
levantes e as revolucées que serdo tipicos do perfodo anterior a parousia
(Lc 21.9). Paulo, apelando aos corintios para que evitassem uma
demonstragdo desenfreada e desorganizada dos dons espirituais dos
individuos na assembléia, lembra-lhes que “Deus ndo é de confusio; e,
sim, de paz” (1 Co 14.33). “Confusio”, “desordem” e “tumultos” surgirdo
inevitavelmente na igreja onde cristdos, em especial os lideres, estiverem
mais interessados em satisfazer suas ambigGes e causas partidérias, em
lugar da edificacdo do corpo como um todo. Isto acaba em “toda espécie
de coisas mas” (BLH). Onde o coracdo dos individuos é errado, também
serd achada uma variedade de pecados sem fim.

17. Tiago acabou de descrever o que ndo é sabedoria (v. 15); agora
ele nos diz o que ela é, numa série de sete adjetivos. Ou, melhor ainda, ele
nos diz quais sdo os efeitos que a sabedoria divina deve produzir — pois
amaioria destes adjetivos descreve o que a sabedoria faz, em vez de aquilo
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que ela é. Novamente esta claro que Tiago néo vé a sabedoria como uma
série de declarages proposicionais, mas como uma qualidade que motiva
certos tipos de comportamento. A descri¢do que Tiago faz da sabedoria...
la do alto leva-nos, inevitavelmente, a nos lembrarmos de Paulo e sua
descri¢do do “fruto do Espirito”, em Gélatas 5.22-23. Apesar de haver
pequena semelhanga de vocabulério, a €nfase nos dois textos estd sobre a
humildade, mansiddo e comportamento integro. Aquilo que Paulo afirma
ser produzido pelo Espirito, Tiago diz que é produzido pela sabedoria.
Esta semelhanca, aliada ao fato de que Tiago nunca (exceto, talvez, em
4.5; veja adiante) menciona o Espirito Santo, pode indicar a equivaléncia
entre sabedoria e espirito no pensamento de Tiago. Por certo, os dois
estavam freqiientemente ligados na literatura judaica.1 Todavia, devemos
ser cautelosos ao falar de “equivaléncia” — o simples fato de aquilo que
¢ produzido pela sabedoria de Tiago ¢ o produto do Espirito de Paulo
serem semelhantes ndo significa que os dois possam ser vistos como
conceitos equivalentes.

O primeiro e principal atributo da sabedoria € a pureza. A palavra
pura (hagnos) tem a conotagdo de irrepreensibilidade moral, tal como a
castidade imaculada de uma noiva virgem (cf. 2 Co 11.2). A sabedoria
isenta de qualquer mancha ou culpa seriaincapaz de produzir alguma coisa
mad (cf.v. 16). Tiago dispds a seguinte série de adjetivos de modo a se obter
um agradével efeito sonoro. Os primeiros quatro (pacifica, indulgente,
tratavel, plena de misericérdia) comegam com um som de “e” — eirenike,
epleikes, eupeithes, eleous — e se combinam na producdo de uma
aliteragéo. Os dois Gltimos também envolvem uma aliteragdo — desta vez
com um som de “a” — e, além disso, t€ém quase uma semelhanca métrica
e ritmica — adiakritos, anypokritos (cf. também agathon).

E completamente apropriado que a lista comece com tratdvel, uma
vez que Tiago critica aqueles que, com falsidade, afirmam ser sébios,
devido as brigas e discussoes por eles geradas (3.14; 4.1-2). Também de
acordo com o Antigo Testamento, a sabedoria produz paz (Pv 3.17), e
Jaulo alista “paz” como um fruto do Espirito. Por que a sabedoria &
pacifica? Porque ela também é indulgente e tratdvel. Ser indulgente
(epieikes) € ser bondoso, pronto a se submeter, indisposto a “fazer

1. Quanto a isto, veja J. A. Kirk, “The Meaning of Wisdom in James: Examination of a
Hypothesis”, NTS 16, 1969-1970, pp. 24-38, e a parte sobre “Sabedoria”, na
Introdugao, pp. 52-53.
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exigéncias rigorosas” (Hort). Numa atitude as,im, o crente, motivado e
capacitado pela sabedoria, seguird as pegadas de seu Senhor, que também
foi caracterizado por “mansiddo e benignidade” (2 Co 10.1). A pessoa
tratdvel (eupeithes) é alguém que, literalmente, é “facilmente convencido”
— ndo no sentido de uma ingenuidade fraca e crédula, mas no sentido de
uma deferéncia espontanea aos outros, quando néo se envolvem principios
morais ou teolGgicos inalterdveis. A sabedoria é também plena de
misericérdia e de bons frutos. Tiago fornece sua prépria defini¢io de
“misericordia”; é o amor ao préximo evidenciado em agbes (2.8-13).
Assim, ndo € tdo surpreendente que Tiago coloque tdo juntos misericérdia
€ bons frutos — atos de misericordia sdo aqueles “frutos” que a genuina
sabedoria, assim como a fé legitima, deve produzir.

O peniltimo atributo, adiakritos, é o de defini¢do mais dificil. Ele
pode significar imparcial (cf. BJ, ARC), no sentido de ndo demonstrar
preconceitos. Algumas versdes em inglés adotam outras alternativas como
“resoluto” (NASB), sem demonstrar dividas ou estar dividido, e “franco”
(NEB), simples (c¢f. também RSV(?), “sem incertezas”). Estas duas
Ultimas alternativas fazem bom sentido, 3 luz do uso de diakrino
(relacionado com a palavra empregada aqui) em 1.6 e, possivelmente, 2.4
— ejavimos aimportédncia que Tiago confere A necessidade de ndo sermos
“divididos”, “de termos constdncia”. Por outro lado, Tiago também
enfatiza a incompatibilidade entre o cristianismo e a parcialidade
(“acepgdo de pessoas”, 2.1-4), mencionando a misericérdia naquele
contexto, do mesmo modo como faz aqui. Provavelmente o primeiro
significado, imparcial, deva ser aceito. Por fim, a “sabedoria 14 do alto” é
sem fingimento — ela é genuina, “sem exibigdes ou pretensdes” (Mayor).
Numasociedade que tende a exaltar a inteligéncia e a esperteza, os cristdos
devem afirmar que os valores alistados aqui por Tiago sdo os que, na
realidade, permanecem e devem ser desejados.

18. A fim de lhe conferir uma énfase especial, neste versiculo Tiago
destaca um atributo da sabedoria — sua natureza pacifica. Sem duavida,
esta énfase € produto do desejo que Tiago tem de erradicar as amargas e
contenciosas discussoes e disputas que estavam despedagando a igreja

1. Adiakritos (um advérbio) também é empregado no Testamento de Zebulom 7.2, em
referéncia & demonstragio de misericérdia. O contexto favorece a tradugio “sem
discriminagéo” (veja Charlesworth, p. 806).
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(3.16; 4.1-2). A paz produzida pela sabedoria genuina estava claramente
ausente. Apesar de ser Gbvia a ligagdo com o contexto precedente,
mediante a énfase na paz (observe também a mencio de “fruto”, nos
versiculos 17 e 18), o verso como um todo tem um encaixe um tanto
estranho na presente posi¢do. Dibelius provavelmente estava certo ao
interpretd-lo como um provérbio originalmente independente. Esta
circunstincia ajuda a explicar por que o versiculo € um pouco dificil de ser
compreendido. A maioria das tradugdes entendem o verso como uma
declaragdo acerca do que os pacificadores produzem, considerando o
dativo tois poiousin (0s que promovem) como o agente (aquele que pratica
a a¢do) do verbo na voz passiva, speiretai (semeia). O problema desta
opinido é que o dativo normalmente ndo é usado desta forma no Novo
Testamento; hd maior naturalidade em traduzi-lo como dativo de
vantagem, caso em que o versiculo promete o “fruto da justiga” como
recompensa aos que “promovema paz”. Todavia, um dativo de agente ndo
é desconhecido no Novo Testamento e esta tradugdo fazum sentido muito
melhor no versiculo — os pacificadores produzem, na atmosfera de paz
que eles criam, o fruto da justi¢a.

O que vem a ser este “fruto” da justica? A frase é familiar na
Septuaginta, onde significa “o fruto que é justica” (um genitivo
epexegético). Laws argumenta que este fruto da justica ndo pode ser outra
coisa que ndo a propria sabedoria,” mas nido hd motivos suficientes para
tal identificagdo. Outros, observando a freqiiente associagdo entre justiga
e paz, no Antigo Testamento, interpretam o fruto da justi¢a como sendo
paz. Mas nio é necessario introduzir estas idéias mais especificas. Justica,
em Tiago 1.20, significa a conduta agradavel a Deus, e aqui, também, este
é o “fruto” pretendido. Ele inclui todas as virtudes alistadas no verso 17 e
€ 0 oposto de “toda espécie de cousas ruins” (v. 16). Esta justica ndo pode
ser produzida no contexto da ira humana (1.20); mas ela pode crescer e
florescer numa atmosfera de paz. Aqueles que criam tal atmosfera
recebem do Senhor a certeza da recompensa: “Bem-aventurados os
pacificadores, porque serdo chamados filhos de Deus” (Mt 5.9).

1. Elaliga Pv 11.30, onde “fruto da justica” esta associado com “arvore de vida”, e Pv
3.18, onde “sabedoria” aparece ligado a “arvore de vida” (p. 166).
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¢. Os prazeres malignos sao a fonte de dissensdes (4.1-3)

1. Assim como em 3.13, Tiago utiliza uma pergunta para apresentar
seu préximo assunto. Neste caso, o assunto surge naturalmente da
discussao anterior. Tiago sugeriu uma associagdo de “inveja e sentimento
faccioso” com “confusdo” (v. 16). Agora, ele especifica com mais clareza
o que quer dizer “confusdo” e retrata como ela é produzida por desejos
invejosos e outros tipos de desejo. No lugar de “confusdo”, agora lemos
guerras (polemoi) e contendas (machai). Assim como em portugués, as
duas palavras eram usadas, na maioria das vezes, para descrever conflitos
fisicos entre individuos ou nagdes. Entretanto, num sentido metaférico, as
duas palavras podem descrever discussdes verbais violentas. Paulo, por
exemplo, adverte Tito a que evite “debates (machai) sobre alei” (Tt 3.9);
e em Salmos de Saloméo 12.3, diz-se que os labios caluniosos “acendem
a discussdo” (polemos). As duas palavras nos lembram de suas
correspondentes em portugués. Nés também aplicamos “luta”, “batalha”,
“guerra”, etc. a discussdes verbais e conflitos armados (e.g., “a ONU lutou
pelo significado da cldusula do tratado”; “Churchill sempre gostou de uma
batalha parlamentar”). Obviamente, os cristdos a quem Tiago escreveu
estavam envolvidos nessas batalhas verbais. E, uma vez que discussées
deste tipo quase sempre vém acompanhadas de palavras 4speras, criticas
e caltnias, 0 mau uso da lingua, reprovado por Tiago (cf. 3.1-12; 4.11-12;
5.9). provavelmente resultou destas discussoes.

E deplordvel o fato de que a igreja cristd tantas vezes tem sido
caracterizada por tais controvérsias amargas. Spinoza, fil6sofo judeu do
século X VII, observou: “Muitas vezes tenho ficado pasmado diante do fato
de pessoas que se vangloriam de professar a religido cristd — asaber, amor,
alegria, paz, temperanga e caridade diante de todos oshomens — brigarem
com uma animosidade tdo rancorosa e, diariamente, demonstrarem umas
as outras um 6dio tdo amargo, a ponto de tudo isto, em lugar das virtudes
que professam, ser o principal critério de sua f6” ! Podemos ter certeza de
que algumas batalhas sdo vélidas; mas, mesmo assim, elas precisam ser

1. Tractatus Theologico-Politicus, cap. 6.
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travadas sem o sacrificio de virtudes e principios cristdos. Nao conhecemos
quais eram as discussoes as quais Tiago se refere.! De qualquer forma,
Tiago parece estar mais incomodado pelo espirito de inveja e amargura
das discussdes, e ndo pelos “certos” e “errados” das vérias opiniGes.
sugestivo o uso que Tiago faz de uma palavra que conota “faccdes”
politicas (eritheia), em 3.14, 16.

Qual é a fonte destas brigas? Tiago aponta seu dedo para os prazeres
que militam na vossa carne. Prazeres € a tradugdo da palavra hedone, um
termo que sempre traz consigo conotagdes negativas de prazeres
pecaminosos e auto-indulgentes (daf vem a palavra “hedonismo”).
Constantemente, ela apresenta este sentido negativo no Novo Testamento
(Lc 8.14; Tt 3.3; 2 Pe 2.13). A pertinéncia do termo que Tiago emprega
aqui é demonstrada pela descricdo de 4 Macabeus 1.25-26: “... no prazer
(hedone) existe uma tendéncia malévola, que é a mais complexa das
emocoes. Na alma € a vangléria, a cobiga, a sede de honra, a rivalidade, a
malicia; no corpo € o comer indiscriminado, a glutonaria e a edacidade”.
Sem davida, Tiago teria acrescentado a esta lista inveja (veja 4.2) e
sentimento faccioso (veja 3.16). A figura militar das palavras iniciais do
versiculo € levada adiante pela descrigdo que Tiago faz dos prazeres que
“militam na vossa carne”. E possivel que ela pretenda se referir ao conflito
e tumulto entre os prazeres dentro do individuo, mas é melhor presumir
que o objeto deste “guerrear” é a natureza mais elevada da pessoa, ou a
alma, como em 1 Pedro 2.11. Os argumentos e conflitos que estavam
rompendo a comunhio cristd ndo podiam ser atribuidos a um prazer justo
ou a um zelo justificével; o desejo egofsta e indulgente era o responsével.

2a. Aquele desejoilicito, responsével pelas discussdes e conflitos que
atormentavam a igreja, € tornado mais explicito neste verso. Tiago
emprega uma palavra diferente em relagio a prazeres (epithymeo), mas
"isto se deve apenas ao fato de que o verbo hedomai é raro. Claramente,
ela significa a mesma coisa.” Apenas o que Tiago est4 dizendo sobre o
“desejo” e seus resultados € motivo de discussdo. O problema fundamental

1. Mussner (pp. 169, 188-189) sugere que a questdo podia estar ligada ao lugar da Tor4
entre os cristaos. Mas se este fosse o caso, seria surpreendente o fato de que Tiago
escreve sobre a lei sem maiores reflexdes (1.25; 2.8-11; 4.11-12).

2. A forma verbal correspondente a iedone nunca é usada no Novo Testamento; e Tt
3.3 demonstra como hedong ¢ epithymia sao vérias vezes intercambidveis.
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é a determinacfo do relacionamento entre a série de verbos da primeira
metade do versiculo. A ARA os coloca em trés sentengas separadas:

a. Cobicais, e nada tendes;
b. ... matais e invejais, e nada podeis obter;
¢. ... viveis a lutar e a fazer guerras (cf. também a BJ).

Esta traducdo considera a seqiiéncia afirmativo-negativa de verbos
como a chave da estrutura, de modo que cada uma das duas primeiras
sentengas descrevem um desejo frustrado. A luz dos versiculos 2b-3, uma
énfase sobre desejos frustrados certamente faria bom sentido. Mas a
tradugdo tem contra si a dificil posi¢do subordinada de “matais”. A
segunda alternativa principal é representada pela PIB:

a. “Cobigais e ndo conseguis possuir? Entdo matais.”
b. “Ambicionais e ndo conseguis obter? Entdo combateis e fazeis
guerra.”

Esta estrutura coloca a énfase no fato de que desejos frustrados
conduzem a violéncia, e deve ser preferida, porque se encaixa melhor ao
padrdo comum de exortagdo moral no mundo helénico. Este padrio,
amplamente ilustrado por L. T.J ohnson,1 concentra-se no modo pelo qual
“inveja” (phthonos), “ciimes” (zelos) e emogdes afins inevitavelmente
levam a atos hostis, como brigas, guerras e homicidios. Um ou dois
exemplos bastam para ilustrar o padrdo. Ao Testamento de Simedo (nos
Testamentos dos Doze Patriarcas) é dado o titulo “acerca da inveja”
(phthonos). Um dos temas centrais do testamento é o modo pelo qual a
inveja levou Simedo a agarrar e quase matar seu irmio José. Simedo
adverte seus filhos de que “a inveja domina toda a mente do homem” e
“incita-o a destruir aquele de quem ele tem inveja” (3.2-3). Epiteto, um
moralista do segundo século cristdo, deixa subentendida uma relagio
orginica entre inveja e violéncia, ao observar que César pode libertar o
povo das “%uerras e lutas” (polemoi kai machai), mas ndo da “inveja”
(phthonos).” No Novo Testamento, a decisdo dos principais sacerdotes, no

N

sentido de entregar Jesus a Pilatos, ¢ atribuida & “inveja” (phthonos, Mc

1. “James 3.13-4.10”, NovT 25, 1983, pp. 327-347.
2. Discursos, 111. 13.9.
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15.10), enquanto a perseguicdo sofrida pela primeiraigreja é quase sempre
atribuida a “ciimes” (maior parte das versdes brasileiras traz “inveja”) ou
“zelo” (zelos; At 5.17; 13.45; Fp 3.6). Parece que o ensino de Tiago se
encaixa perfeitamente neste padrdo bem conhecido. Apesar de empregar
a raiz zelos, em vez de phthonos (encontrado com maior freqiiéncia nestas
tradigoes), os dois eram quase sempre intercambidveis (1 Mac 8.16;
Testamento de Simedo 1.6; 4.5) e zelos também € encontrado nestas
tradi¢des. Mas, se Tiago estd utilizando este padrao, entdo é claro que
“homicidio”, “lutas” e “guerras” devem ser os resultados da atitude
descrita de citimes, inveja e cobica. Estarelagio € preservada na pontuacgio
da PIB.

Mas Tiago estaria acusando seriamente seus leitores de cometerem
homicidio? Na verdade, tem sido afirmado que ele estd fazendo
exatamente isto. Alega-se que, entre os leitores de Tiago, alguns cristdos
judeus recém-convertidos podem ter sido membros do movimento zelote
judaico radical, o qual defendia o assassinio de romanos proeminentes e
de seus colaboradores, como uma politica de terror. Talvez Tiago os esteja
advertindo de que tais praticas sdo totalmente incompativeis com sua nova
fe.l Apesar de semelhante cendrio ndo ser impossivel, devido a situagdo
sOcio-politica na Palestina dos dias de Tiago, ele ndo se enquadra bem com
a clara indica¢do do autor de que os problemas aos quais ele se refere
estavam dentro da igreja (cf. “entre vds”, em 3.13; 4.1). Mais popular tem
sido a sugestdo no sentido de phoneuete (matais) ser alterado para
phthoneite (“sois invejosos™), mas ndo existe justificativa textual para tal
mudanga. Outros tém afirmado que “assassinio” pode ter a conotagdo de
atitude, em vez de agao: “sois mortalmente invejosos” (cf. Mt 5.21-26; 1
Jo 2.15). Entretanto, a luz da tradi¢do que mencionamos, é mais simples
considerar “assassinio” de modo mais direto e vé-lo como g extremo a que
um desejo frustrado, se néo for verificado, pode conduzir.2 As coisas nio
tinham ido tdo longe entre os leitores de Tiago. Mas “lutas” e “guerras” ja

1. Veja Ross, p. 45; M. Townsend, “James 4.1-4: A Warning against Zealotry?” ExpT
87, 1976, pp. 211-213; R. P, Martin, “The Life-Setting of the Epistle of James in the
Light of Jewish History”, Biblical and Near Eastern Studies, ed. G. A. Tuttle
(Eerdmans, 1978), p. 100.

2. Davids (pp. 158-159) observa que Tiago acusa o rico de matar o pobre, em 5.6, € que
a tradigdo biblica caracterizava como homicidio o ndo atendimento das necessidades
do pobre. Todavia, 5.6 aparece como deniincia contra aqueles que claramente estio
fora da comunidade e ndo forma um paralelo com 4.1-3.

140



TIAGO 4.3

se evidenciam entre eles; e, se 0 zelo cobigoso nio € refreado, o perigo de
violéncia real torna-se concreto. Entao, com uma perspicécia penetrante,
Tiago fornece-nos uma poderosa andlise do conflito humano. Argumentos
verbais, violéncia particular ou conflito nacional — a causa de tudo isto
pode ser encontrada no desejo frustrado de querermos mais do que temos,
de cobigarmos aquilo que é dos outros, seja os cargos das pessoas ou suas
posses.

2b—3. Por que é frustrado este desejo de “ter”? Devido a uma falha
em orar de modo apropriado. Nada tendes, porque ndo pedis. Ah, sim,
pedis, Tiago admite, mas o pedido é feito de modo errado, com motivos
egofstas — e por esta razdo ndo recebeis. Jesus havia prometido: “Pedi, e
dar-se-vos-4” (Mt 7.7). Mas, é claro, Jesus tinha em mente aqueles pedidos
que se concentram e tém seu motivo no nome, No reino e na vontade de
Deus (Mt 6.9-10) — ndo pedidos que tivessem o propdésito de
condescender com aqueles “prazeres” (hedonai) que estdo em guerra com
nossa alma (cf. v. 1). Hort comenta: “Deus nédo concede apenas dadivas,
mas também o prazer nelas: mas o prazer que ndo contribui para nada
além de si ndo é o que Ele dd em resposta & oragdo; e os pedidos feitos a
Ele que nio tenham melhor fim em vista nio sdo oragdes”.

No texto grego dos versiculos 2b-3, encontra-se um fendémeno
interessante: o verbo pedir, aited, muda da voz média para a ativa e retorna
a média. Tém sido feitas muitas tentativas para se encontrar importincia
nesta mudanga. Mayor sugere que a voz ativa (v. 3a) denotava “a palavra
sem o espirito de oragdo”, enquanto Hort argumenta que ela indica o
pedido de uma pessoa, ao passo que a voz média tem a conotagdo de pedir
alguma coisa. Contudo, em trés das quatro outras oportunidades no Novo
Testamento, onde o mesmo verbo muda de voz, € dificil discernir qualquer
diferenca no s1gn1f1cado Entdo, é provavel que ndo devamos ver
nenhuma diferenga de significado nas duas formas verbais utilizadas por
Tiago.

1. Mt 20.20-22; Mc 6.22-25; Jo 16.23-26; 1 Jo 5.14-16. Apenas no texto de Marcos ha
alguma possibilidade de distinguir o ativo ¢ 0o médio (mas, mesmo ali, os comentaristas
nao chegam a um acordo quanto ao que vem a ser a diferenga!). Além disso, veja
Turner, Syntax, p. 55. Mussner (p. 179) e Davids (p. 160) sugerem que o verbo ativo
pode ser uma adaptagio a forma das palavras de Jesus (Mt 7.7).
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d. Um chamado ao arrependimento (4.4-10)

Nos nove ultimos versfculos, Tiago analisou o pecado da inveja
humana. Ele a retratou como “terrena, animal ¢ demoniaca” — a antitese
daquela “sabedoria 14 do alto”, que Deus concede aqueles que a pedem.
Ele descreveu as horrorosas conseqiiéncias da inveja e dos desejos
desenfreados e ndo atendidos. Agora, passa da andlise para a exortagéo.
Chamando seus leitores de “infiéis” (v. 4) e homens de “4nimo dobre” (v.
8), Tiago os adverte sobre o flerte com o mundo e suas conseqiiéncias no
relacionamento que eles tém com Deus (v. 4). Ele lhes traz a lembranga
o ciime de Deus por seu povo e a disponibilidade de sua graga (vv. 5-6).
E, com base nisto, conclama seus leitores ao arrependimento (vv. 7-10).
Em toda esta divisdo, Tiago ap6ia-se amplamente no Antigo Testamento,
citando-o duas vezes e refletindo seu vocabulario e temas em cada
versiculo.

4. A influéncia do Antigo Testamento é claramente vista na
referéncia inicial a seus leitores. Infiéis é a tradugao de moichalides, um
substantivo feminino que significa “adtlteras” (¢f. ARC). Em alguns
manuscritos levanta-se a dificuldade da forma feminina pelo acréscimo do
masculino “adilteros” (¢f. ARC e BJ), mas isto é uma clara tentativa
secundéria de contornar o problema. Entdo, por que a forma feminina?
Alguns tém pensado que Tiago tem em vista a literalidade do termo, agora
voltando sua aten¢do a mulheres na igreja, que estavam sendo infiéis a seus
votos matrimoniais. Mas o contexto ndo d4 nenhuma indica¢do disto. O
Antigo Testamento fornece a explicacdo para essa forma de tratamento.
Segundo a énfase especialmente nos profetas, Deus se uniu ao povo de
Israel, ao elegé-lo graciosamente e ao colocd-lo numa relagio de alianga
consigo. Este relacionamento vérias vezes é retratado com figuras
matrimoniais (Is 54.1-6; Jr 2.2). Desta forma, quando a relagdo é
comprometida pela licenciosidade de Israel com outros deuses, a situagdo
pode ser rotulada como “adultério”: “Deveras, como a mulher se aparta
perfidamente do seu marido, assim com perfidia te houveste comigo, 6
casa de Israel, diz o Senhor” (Jr 3.20). Em Oséias este tema encontra sua
mais aguda expressdo. O casamento do profeta com uma prostituta infiel
é usado para espelhar a infidelidade de Israel diante do Senhor. Israel “se
prostituiu” (2.5), abandonando seu “primeiro marido”, o Senhor, a fim de
ir atrds de outros “amantes”, Baal e outros falsos deuses (2.7). Mesmo
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assim, o Senhor promete demonstrar misericérdia a seu povo; este
novamente o chamard “meu marido” (2.16), pois o Senhor promete: “...
desposar-te-ei comigo em fidelidade, e conhecerds ao Senhor” (2.20).
Jesus empregou esta figura, chamando aqueles que o rejeitaram de
“geragdo addltera” (Mt 12.39; 16.4). Conforme mostram estas referéncias,
semelhante tradicio sempre retratou o Senhor como o “marido” e Israel
como a “esposa”.

Deste modo, o uso que Tiago faz do termo “addlteras” serve para
caracterizar seus leitores como o povo infiel de Deus. Com efeito, ao
buscarem a amizade do mundo, eles estdo_cometendo “adultério
espiritual”, tornando-se inimigos de Deus. A luz dos antecedentes
veterotestamentdrios, isto significava ndo apenas uma hostilidade do
crente para com Deus, mas também de Deus para com o crente. Deus
precisa julgar aqueles que quebram os votos da alianga feita com ele. E
certo que os leitores de Tiago ndo estdo rejeitando abertamente a Deus e
decidindo conscientemente seguir o mundo. Mas a “inveja”, o “sentimento
faccioso” e os “prazeres” desenfreados, por eles demonstrados em
atitudes “terrenas, animais e demonfacas” (3.15), equivalem exatamente
a isto. Deus ndo ird tolerar nenhum rival, e quando o crente se comporta
de um modo caracteristicamente mundano, ele demonstra que, naquele
momento, sua fidelidade é para o mundo, e ndo para Deus. Ao delinear
deste modo as dltimas conseqiiéncias do comportamento mundano, Tiago
procura incitar a consciéncia de seus leitores e estimular seu
arrependimento. Eles precisam reconhecer que, na verdade, seu
comportamento marcado por egoismo e rixa é um assunto sério.

S. A admirédvel e poderosa aplicagéo da figura veterotestamentdria
de Deus como conjuge de seu povo é a chave para a compreensio deste
versiculo. Ele explica a seriedade de qualquer flerte com o mundo, ao
trazer 3 mente o ciime do Senhor, que exige uma fidelidade total, sem
reservas e inabaldvel do povo a quem ele se uniu. As versoes baseadas
nesta andlise acima consideram preuma (“espirito”, ARC) o objeto do
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verbo epipothei (anseia); entendem pros phthonon como adverbial (com
citimes)” e pressupdem que o sujeito deste verbo é Deus.

Entretanto, de modo algum esta interpretacgéo € a inica possivel. H4
uma outra alternativa importante em que preuma € visto como o sujeito
do versiculo, sendo identificado com o “espirito” soprado no homem por
Deus, por ocasifo da criagdo (Gn 2.7). Tiago, desta forma, estaria se
referindo a tendéncia humana de sermos invejosos e ciumentos. Esta
interpretagdo pode enfileirar alguns argumentos de apoio
impressionantes. Lingiisticamente, afirma-se que uma descri¢do da
atitude do homem, e ndo de Deus, é mais prépria da linguagem de Tiago.
Phthonos, traduzido por “desejos violentos” na BLH, sempre tem um
sentido negativo no grego biblico e, naturalmente, nunca € usado em
referéncia a Deus. Além disso, conforme ja vimos, phthonos € uma palavra
chave na tradigdo usada por Tiago em 3.13—4.3 e, de acordo com tal
tradi¢do, a palavra sempre descreve uma atitude humana pecaminosa.
Semelhantemente, no grego biblico, o termo epipothed (“anseio”,
“desejo”) nunca é usado com referéncia a Deus. Pelo contexto, um
lembrete sobre a propensio ao ciime pecaminoso, inata no homem, faria
excelente sentido. Os leitores de Tiago precisariam reconhecer a forga
deste desejo, a fim de tomarem as providéncias necessarias para lidar com
ele. E, por fim, uma declara¢io sobre o pecado humano forneceria um
contraste natural com a “maior graca” de Deus, enfatizada no versiculo 6.

Apesar de estes argumentos terem forga, nenhum deles € decisivo.
Uma vez que phthonos e zelos sdo, algumas vezes, intercambidveis (cf. 1
Mac 8.16; Testamento de Simedo 4.5; Testamento de Gade 7.2), sendo
que o ultimo era usado com freqiiéncia em relacdo ao “citime” de Deus,
ndo é impossivel atribuir phthonos a Deus. Sobretudo, phthonos era
aplicado ocasionalmente pelos escritores gregos aos deuses do Olimpo.
Portanto, embora incomum, o emprego que Tiago faz de phthonos, em
referéncia ao desejo de Deus por seu povo, de modo algum € impossivel.
Talvez ele tenha escolhido a palavra por ter usadozzlos negativamente em
3.13—4.3. Por outro lado, o uso que Tiago faz de epipothed (“desejo”),

1. Cf. A.T.Robertson. A Grammar of the Greek New Testament in the Light of Historical
Research (Broadman Press, 1934), p. 626.

2. Outra interpretagao, que pode ser considerada uma variagao desta, encara prneumna
como o sujeito do verbo, mas o v& como o Espirito Santo dentro do crente, o qual
anseia com ciimes pelo cristdo (¢f. ARA).
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longe de ser um ponto contrério a algumas tradugées (cf. BLH), realmente
as favorece. Embora ndo seja aplicado a Deus em outros lugares, ele
sempre tem um sentido positivo no Novo Testamento. Também € natural
que se confira o mesmo sujeito aos dois verbos na sentenca, caso em que
“Deus” deve ser entendido como sujeito de katokisen (“fazer habitar”).

Finalmente, a pertinéncia de uma referéncia ao ciiime de Deus por
seu povo, neste contexto, € mais importante do que a inquestiondvel
dificuldade lingiiistica proposta por phthonos. O versiculo S claramente d4
substincia a afirmacio do verso 4. Neste contexto, dizer que tal afirmagio
€ a susceptibilidade humana ao ciime encaixa-se de modo estranho, na
melhor das hipéteses. Mas, o fato de se ver no verso S um lembrete do
desejo de Deus no sentido de que seu povo seja seu, integralmente e sem
reservas, fornece um belo e pertinente fundamento para a adverténcia
contra qualquer flerte com as atitudes e valores do mundo, vista no
versiculo 4.

Nio esta claro se Tiago pensa no Espirito que ele fez habitar em nds
como sendo o Espirito Santo dado aos crentes (ARA) ou como o espirito
criador de Deus, pelo qual ele deu vida ao homem (Gn 2.7; ARC, BJ). Em
ambos os casos, a frase lembra-nos de que Deus nos reclama, em virtude
de sua obra em nossa vida. Mais dificil é a questdo da passagem aludida
por Tiago. Como temos visto, as palavras de Tiago ndo reproduzem fiel-
mente nenhum texto do Antigo Testamento. Isto tem levado muitos eru-
ditos a suporem que Tiago estd citando um texto apc’)crifo.1 Mas,
“Escritura” (graphe, ARC, BJ) limita-se a referéncias veterotestamenté-
rias can6nicas no Novo Testamento, e provavelmente terfamos razdes pa-
ra pensar que Tiago tem em mente o tema do ciime de Deus, conforme

1. Algumas sugestdes mais populares: Apocalipse de Moisés 31;- 0 livro perdido de
Eldade e Modade; um livro desconhecido (quanto a uma lista de sugestoes, veja
Adamson, pp. 170-171).
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expresso em versos como Ex 20.5; 34.14; Z¢c 8.2 ¢ outros.1

6. A interpretacdo do versiculo 5 ird determinar o significado do
suave contraste encontrado no versiculo 6a: Mas (de) ele da maior graga.
Se o verso 5b for considerado uma declaragio sobre a pecaminosidade do
espirito humano, a maior (meizona) graga serd uma sugestdo acerca da
habilidade e disposi¢do de Deus no sentido de vencer a pecaminosidade:
“... este dd-nos a graga suficiente para enfrentarmos este outro espirito que
¢ mau” (Phillips). Entretanto, se o verso 5b retrata o citime de Deus por
nos, o 6a ird enfatizar que a graga de Deus é completamente capaz de
preencher os requisitos impostos sobre nés por tal citime. Nosso Deus é
“fogo consumidor”, e suas exigéncias sobre nds podem parecer terriveis,
Mas, nosso Deus também ¢é misericordioso, gracioso, amoroso e,
prontamente, fornece tudo que nos € necessdrio para cumprirmos suas
exigéncias tdo abrangentes. Conforme disse Agostinho, “Deus d4 aquilo
que ele exige”.

Contudo, hd um requisito para que esta graga seja experimentada: a
humildade. Esta é a forca da citagdo de Provérbios 3.34, ¢ torna-se o
motivo dominante nos mandamentos dos versiculos 7-10. A didiva da
graga sustentadora, oferecida por Deus, pode ser recebida apenas por
aqueles que estdo dispostos a admitir sua necessidade e aceitar a dadiva.
Por outrolado, os soberbos encontram apenas resisténcia da parte de Deus.
Este é um tema que soa através de todo o Antigo Testamento (cf. S1 18.27;
34.18; 51.17; 724; 138.6; Is 61.1; Sf 3.11-12). E digno de nota que a
“soberba” (hyperephania) estd sempre associada com o cilime; talvez
Tiago quisesse que vissemos aqui uma condenagio implicita daquelas
pessoas ciumentas e egofstas por ele criticadas em 3.13-4.3.

1. Embora graphe geralmente introduza um texto tnico, ele antecede uma referéncia
desconexaem Jo 7.37-39. Laws argumenta que Tiago deixa subentendida uma relagio
com versiculos como S142.1 e 84.2, os quais falam da alma que “suspira” (epipotheo)
pelo Senhor. Ela pontua a sentenga como uma pergunta: “O suspirar piedoso € a
forma apropriada do desejo da alma?” — e declara que os versiculos fornecem a
resposta (Laws, pp. 174-179; e, mais detalhadamente, “Does Scripture Speak in Vain?
A Reconsideration of James IV.5”, NTS 30, 1974, pp. 210-215. Cf. também Adamson,
pp. 170-173. Schlatter [p. 249] também ja mencionara o S} 42.1 em ligagdo com o
versiculo). Mas esta interpretagio exige uma referéncia escrituristica por demais
desconexa.

146



TIAGO 4.8q

7 —8a. A série de mandamentos nos versos 7-10 flui da citagio de
Provérbios 3.34: se, de fato, Deus d4 graga ao humilde, a responsabilidade
do homem &, claramente, a sujei¢do a Deus. Este imperativo (sujeitai-vos)
funciona quase como um “titulo” acima da série de mandamentos
Seguinte, condizendo com 0 mandamento que conclui a série no versiculo
10, “humilhai-vos”. Este Gltimo mandamento extrai o verbo “humilhar-se”
da citagfio de Provérbios, dando assim uma forte coeréncia ao paragrafo.
Entre estes dois mandamentos bésicos estdo trés disticos: resisti ao diabo...
chegai-vos a Deus (vv. Tb-8a); purificai as mdos... impai o coragdo (v. 8b);
afligi-vos... converta-se o vosso riso em pranto... (v. 9). O tempo aoristo é
usado do principio ao fim, talvez sugerindo que estas atitudes devem ser
assumidas ao se descartar 0 comportamento pecaminoso de antes. Todo
0 contexto, a partir do versiculo 6, tem uma forte semelhanga com 1 Pedro
5.5-9: uma citagio de Provérbios 3.34 (v. 5b) € seguida por mandamentos:
“Humilhai-vos... para que ele, em tempo oportuno, vos exalte” (v. 6);
“resisti-lhe (a0 diabo) firmes na fé” (v. 9). Parece que Tiago e Pedro
utilizam independentemente um ensino tradicional que ligava Provérbios
3.34 a necessidade de humildade e resisténcia ao diabo.

Embora Tiago tenha anteriormente enfatizado a tendéncia maligna
da prépria pessoa como responsével pelo pecado (1.14), aqui ele admite
a atuagdo de um ser maligno sobre-humano. A palavra diabolos é usada
na Septuaginta como tradugéo de $tn, palavra hebraica de onde vem o
titulo “Satan4s”. Assim, os dois tftulos tem significados idénticos (cf. Ap
20.2), e sugerem que um dos propdsitos basicos do diabo é “separar Deus
e homem”." A esta separagdo o cristdo precisa “resistir”. Aos cristios que
assim se comportam Tiago promete: o diabo fugird de vés.2 Qualquer que
seja o poder que Satanés possa ter, o cristdo pode estar absolutamente
certo de que recebeu a capacidade para vencer tal poder.

Em vez de sucumbirmos ao desejo que Satands tem de nos separar
de Deus, devemos nos achegar ao Senhor. Tiago promete que Deus
responde, por sua vez, aproximando-se de nds. Naturalmente, deve estar
Obvio aqui que Tiago ndo est4 falando de salvagio, mas de arrependimento
daqueles que jd sdo cristdos. Os que se arrependem sinceramente € voltam

S ————

1. 'W.Foerster, TDNT 2, p. 73. .
2. Além de 1 Pedro, a idéia é encontrada no judafsmo pré-cristdo; cf. Testamento de
Naftali 8.4; Issacar 7.7.
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para Deus irdo encontré-lo, como o pai do filho prédigo, ansioso por
receber de volta seu filho errante.

8b-9. A maneira pela qual devemos nos “achegar aDeus” € declarada
pelos mandamentos nos versiculos 8b-9. Juntos, eles fazem uma chamada
sincera e radical ao arrependimento dos caminhos pecaminosos descritos
por Tiago, em 3.13-4.3. Os dois mandamentos no verso 8b sdo formulados
num paralelismo perfeitamente equilibrado, sendo que o imperativo de
cada oragdo ¢ seguido por seu objeto, completando-se a ora¢io com uma
referéncia pejorativa a seus leitores. No grego, uma nota de rude vividez
¢ dada as duas oragdes pela falta de qualquer artigo ou pronomes
possessivos. E esta rudeza também se expressa pelas descrigdes
fortemente negativas que Tiago faz de seus leitores: pecadores, homens de
dnimo dobre. Isto cria um grande contraste com o tratamento familiar e
afetuoso de Tiago, “irmdos”, e serve para imprimir sobre os leitores a
seriedade dos pecados com os quais estdo envolvidos.

“Homens dibios” (BJ; ARA, de dnimo dobre) é a tradugdo da
palavra dipsychos (“de duas almas”), j4 usada anteriormente por Tiago
para caracterizar a pessoa cuja fé é marcada por davidas e instabilidade
(1.6-8). No presente contexto, o termo forgosamente traz & lembranga a
“duplicidade” do cristdo que procura se tornar “amigo do mundo” (v. 4).
Deus e o “mundo”, o reino de Cristo e o reino de Satanés, a era vindoura
e esta era ma — o cristdo ¢ jogado de um lado para outro entre eles.
Permitir que o “mundo” nos desvie de uma fidelidade total e Gnica a Deus
é nos tornarmos pessoas com lealdades divididas, “duplas” e
espiritualmente instdveis. Os leitores de Tiago, ao demonstrarem ciime e
egofsmo tipicos deste mundo (cf. 3.15), ao deixarem de agir segundo aquilo
que ouvem e dizem (1.19-2.26), em seu uso “duplo” da lingua (3.9-10) e
em suas violentas disputas uns contra os outros, sdo culpados desta atitude
de “duplicidade”. O que se requer deles é o arrependimento deste
comportamento exterior (purificai as mados) e daquela atitude interna
(Impai o coracdo). “Purificar” e “limpar” derivam das provisdes
veterotestamentérias para a pureza sacerdotal no ministrar as coisas do
Senhor, mas os dois verbos vieram também a ser aplicados a pureza ética.
Também proveniente do Antigo Testamento € a justaposicdo de mdos e
coragdo, denotando os feitos e a disposi¢do. Daquele que quisesse
permanecer diante do Senhor o salmista exigia que fosse “limpo de maos
e puro de coragdo” (Sl 24.3-4); Tiago requer o mesmo daqueles que se
“chegam a Deus™.
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Se a linguagem de 8b reflete tradi¢hes sacerdotais, os severos
mandamentos do versiculo 9 ddo eco a linguagem dos profetas. Com
freqiiéncia eles se referiam ao choro para descrever os desastres que
acompanhavam os julgamentos de Deus; mas eles também o usavam para
chamar o povo de Deus ao arrependimento de seus pecados. Desta forma,
Joel, advertindo acerca da proximidade do “dia do Senhor”, retrata o
Senhor a fazer o seguinte convite: “Conveértei-vos a mim de todo o vosso
coragdo; e isso com jejuns, com choro e com pranto” (2.12). E neste sentido
que Tiago utiliza a expressdo. Ele também estava firmemente convencido
da “proximidade do dia do Senhor” (5.8) e exige de seus leitores uma
profunda e sincera tristeza pelo pecado, que é a marca do verdadeiro
arrependimento — aquilo que Paulo chama de “tristeza segundo Deus...
para a salvagio que a ninguém traz pesar” (2 Co 7.10). E assim também
que devemos entender o mandamento de Tiago: converta-se o vosso riso
em pranto, e a vossa alegria em tristeza. Tiago ndo é nenhum
desmancha-prazeres, negando qualquer lugar para o riso e a alegria na
vida cristd. Mas, no judaismo e no Antigo Testamento, 0 “riso” &
freqiientemente a risada zombeteira do insensato (Ec 7.6; Eclesidstico
27.13), que alegremente se recusa a levar o pecado a sério. E a marca de
quem prospera neste mundo, sem considerar o mundo futuro. Por isso,
Jesus advertiu: “Ai de v6s 0s que agora rides! porque haveis de lamentar -
e chorar” (Lc 6.25b). Aquilo que os homens farao quando o julgamento
de Deus os surpreender pode ser evitado se lamentarem e chorarem pelo
pecado, agora. Jesus também disse: “Bem-aventurados os que choram,
porque serdo consolados” (Mt 5.4). Muitas pessoas em nossos dias, tanto
dentro quanto fora da igreja, estdo marcadas por uma alegria superficial
€ um riso fr4gil. Elas vivem segundo a.filosofia hedonista: “comamos,
bebamos e nos alegremos, pois amanha morreremos”, ignorando a terrivel
realidade do julgamento de Deus. Mas até o cristio dedicado pode
escorregar para uma atitude casual diante do pecado, talvez pensando
demais na natureza misericordiosa e de perddo de Deus. A todas essas
pessoas Tiago faz seu apelo por um arrependimento radical e completo.
Apenas tal arrependimento pode produzir a verdadeira alegria cristd — a
alegria que flui da consciéncia acerca dos pecados perdoados.

10. Tiago conclui sua série de mandamentos com uma exortagio que

a tudo resume: Humilhai-vos, 0 que reflete a promessa das citagdes de

Provérbios, no versiculo 6: Deus “d4 graca aos humildes”. Humilhar-nos

na presenga do Senhor significa reconhecermos nossa prépria pobreza
149



TIAGO 4.10

espiritual, para, conseqiientemente, admitirmos nossa desesperadora
necessidade da ajuda de Deus e nos submetermos a sua vontade
imperativa por toda nossa vida. Esta humildade é exemplificada com
beleza pelo coletor de impostos da pardbola de Jesus, o qual,
profundamente conscio de seu pecado, invocou a misericérdia de Deus.
Em resposta, Jesus o declara justificado, e resume: “... porque todo o que
se exalta, serd humilhado; mas o que se humilha, serd exaltado” (Lc 18.14).
Este ditado (paralelo a outros, onde se fala da humildade diante de outras
pessoas: Mt 23.12; Lc 14.11) foi abragado como um moto popular pela
primeira igreja (¢f. 2 Co 11.7; 1 Pe 5.6). Ele expressa o principio de
importancia fundamental de que o gozo de vitalidade espiritual e a vitéria
vém nao através de nosso préprio esfor¢o independente, mas por meio de
uma completa dependéncia do Senhor. A tentativa de “exaltarmos a nés
mesmos”, ao confiarmos em nossas habilidades, posi¢do ou dinheiro, traz
somente fracasso e condenagdo — Deus “nos humilha”. Anteriormente,
Tiago j4 expressara isto em sua carta, ao incentivar o cristdo pobre, “de
condi¢do humilde”, a se gloriar em sua “exalta¢do” (ARC) e o cristdo rico
a se gloriar em sua “humilha¢io” ([BJ] 1.9-10).

e. A maledicéncia é proibida (4.11-12)

A ligagdo entre esta divisdo e seu contexto nio fica imediatamente
clara. Pode ser que o falar mal dos outros deva ser visto como uma
manifestacdo do orgulho a que Deus resiste (4.6) € que pode ser evitado
pela humildade perante ele (4.10). Por outro lado, “falar mal” (katalalia)
est4 freqlientemente associado com “inveja” (zélos; 2 Co 12.20; 1 Pe 2.1),
“porfias” (2 Co 12.20), contendas (polemas, em Salmos de Salomao 12.3)
e orgulho (Testamento de Gade 3.3), sendo visto como uma manifestacao
de duplicidade (Hermas, Similitude 8.7.2; veja Mandato 2). Por fim, a
proeminéncia da “lei” e do “julgar”, nos versfculos 11 e 12, corresponde
ao tema de 2.8-13. Assim como Levitico 19.18 (0 “mandamento do amor™)
foi citado ali, da mesma forma Levitico 19.16, que proibe a caltinia, pode
estar na mente de Tiago aqui; a mudanga de “irmdo” para “préximo”, no
verso 12, torna isto bastante plausivel. Estas vérias possibilidades sugerem
que os versiculos 11 e 12 devem ser vistos basicamente como uma divisdo
independente que retoma alguns dos temas prediletos de Tiago. Mas a
proeminéncia da tradi¢do que liga o “falar mal” e os pecados da inveja,
contenda e orgulho, que foram o centro de 3.13-4.10, sugere que, de modo
geral, eles pertencem a esta discussao mais ampla. Talvez os versiculos 11
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e 12 devam ser vistos como uma breve “reprise” da discussdo maior acerca
dos pecados da lingua, que iniciou a divisao (3.1-12).

11. Depois do tom 4spero e de dentincia do discurso em 4.8,
adequado a um forte chamado ao arrependimento, Tiago retorna aqui ao
tratamento mais familiar, irmdos. A palavra katalaleo (ARA, falar mal)
significa literalmente “falar contra”, e descreve muitos tipos de discursos
nocivos: a contestagdo contra a autoridade legitima, como quando o povo
de Israel “falou contra Deus e contra Moisés” (Nm 21.5); caluniar alguém
emsecreto (S1101.5); fazer acusagdes incorretas (1 Pe 2.12; 3.16). A forma
da proibigio de Tiago (me com um presente do imperativo) subentende
que seus leitores estdo falando mal uns contra os outros, em uma ou mais
destas formas, e precisavam parar de fazer isto. Talvez as desavengas que
estavam abalando a igreja (3.13-4.3) tenham fornecido o contexto para
ataques pessoais e acusagbes caluniosas — até os debates que se
concentram em certas “questdes” descem ao nivel de tais ofensas pessoais,
em algum ponto.

A justificativa que Tiago d4 a sua proibi¢do é interessante: falar mal
ou julgar umirmdo é falar mal ou julgar a lei. A lei aludida por Tiago pode
ser alei do Antigo Testamento, especialmente se Tiago estiver recebendo
influéncia de Levitico 19.16 (“N&o andar4s como mexeriqueiro entre o teu
povo: ndo atentarés contra a vida do teu préximo: Eu sou o Senhor”). Mas,
visto que 2.8 (¢f. também 1.25; 2.12) mostra que Tiago considera o
mandamento levitico do amor como tendo sido retomado na lei do reino
de Deus, provavelmente devamos identificar a lei, aqui, também como o
conjunto maior de ensinos, concentrado especialmente no ensino de Jesus,
considerado autorizado por Tiago para os cristdos. Como o fato de “julgar”
o crente companheiro envolve “julgar” esta lei? Uma vez que Tiago
contrasta o “julgar a lei” e a “prética da lei”, ele, aparentemente, pensa
que o fracasso no cumprimento da lei inclui uma negagio implicita da
autoridade da lei. Por mais ortodoxo e elevado que seja o nosso conceito
acerca da lei de Deus, nosso fracasso em cumpri-la realmente diz ao
mundo que, de fato, ndo a valorizamos tanto. Novamente vemos subir &
superficie a compreensdo que Tiago tem do cristianismo como algo cuja
realidade deve ser testada pela medida da obediéncia.

12. Falar mal de colegas cristdos € errado ndo apenas porque isto
envolve “julgar alei”; é errado porque isto também € “julgar o préximo”.
E este julgamento critico e condenatério inclui a desobediéncia a
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exigéncia de que amemos nosso préximo e uma arrogante presuncio
acerca dos direitos do préprio Deus. Pois apenas ele é Legislador e Juiz, e
s0 ele tem capacidade para determinar o destino eterno de suas criaturas
(¢f. também Mt 10.28). Entdo, quando criticamos e condenamos outras
pessoas, estamos, de fato, pronunciando nosso préprio veredicto sobre a
espiritualidade e o destino delas. Esta acusa¢io mostra que Tiago ndo estd
proibindo as distingdes préprias e necessérias que devem ser feitas por
todos os cristdos. Ele também ndo estd proibindo o direito que a
comunidade tem de excluir de sua comunhdo aqueles que ela supde
estarem em flagrante desobediéncia aos padroes da fé, nem proibindo que
se determine o certo e o errado entre seus membros (1 Co 5-6). A
preocupacio de Tiago € com o discurso invejoso e de censura, pelo qual
condenamos outras pessoas como erradas  vista de Deus. E este tipo de
julgamento que Paulo condenou entre os cristdos romanos, os quais,
aparentemente, estavam questionando a realidade da fé uns dos outros,
devido a diferentes opinides sobre a aplicabilidade de algumas leis rituais
(Rm 14.1-13; ¢f. especialmente vv. 3-4 e 10-13). E perfeitamente possivel
que alguma situacdo como esta fosse responsdvel pelos problemas aos
quais Tiago se dirige. Um espirito amargo e egoista (3.13-18) havia dado
asas a brigas e disputas sobre certas questdes na igreja (4.1-2). Aquelas
disputas, segundo parece, estavam sendo conduzidas, como geralmente
ocorre, com uma notavel falta de limites no uso da lingua (3.1-12),
incluindo, talvez, maldicoes (3.10) e dentincias (4.11-12) de uns contra os
outros. Tal comportamento nada mais é do que uma manifestagdo de um
espirito mundano (3.15; 4.1, 4). Ele deve ser substituido pela “sabedoria
que desce 14 do alto”, a qual é mansiddo, moderag¢do e espirito pacifico
(3.17). Este flerte com o mundo precisa ser encarado como incompativel
com o desejo ciumento que Deus tem no sentido de possuir uma fidelidade
de todo coracdo de seu povo (4.4-5). Mesmo assim, Deus esta disposto a
se voltar e demonstrar seu favor, se o orgulho pecaminoso der lugar a-; um
arrependimento profundo e a uma sincera humilhagido diante dele
(4.6-10).

V. AS IMPLICACOES DE UMA COSMOVISAO CRISTA
(4.13-5.11)

O quarto grupo geral das exortagées de Tiago tem como tema
unificador a perspectiva cristd no perfodo de tempo em que vive a igreja.
Esta perspectiva € a pedra de toque para todos os tépicos principais em

152



TIAGO 4.13

4.13-5.11. O trecho de 4.13-17 profbe uma atitude arrogante e de vangléria
que deixa de levar em conta a transitoriedade desta vida. Em 5.1-6, Tiago
pronuncia julgamento sobre os ricos opressores, pelo fato de estarem
vivendo vidas de luxo egocéntrico, “nos Gltimos dias” — dias que estdo
caminhando rapidamente para o climax do dia do julgamento. Por outro
lado, os cristdos devem exercitar a paciéncia, enquanto esperam o raiar
deste dia, devendo permanecer inabaldveis em sua fé, & medida que
enfrentam provagoes (5.7-11).

a. A arrogdncia é condenada (4.13-17)

Virios expositores ligam intimamente esta divisdo com 4.11-12 ou
4.1-12, destacando a arrogancia ou o mundanismo como o tema unificador.
Todavia, embora a atitude daqueles que presumem poder julgar os outros
possa ser rotulada como arrogante, Tiago ndo a enfatiza. As introdugoes
idénticas a 4.13-17 e 5.1-6 (Atendei agora) sugerem fortemente que Tiago
as encara como intimamente associadas. Além disso, estas divisdes estdo
ligadas também pelo tema das riquezas. Para termos seguranga nisto, as
pessoas descritas em 4.13-17 ndo sdo abertamente mencionadas como
ricas, mas os extensos planos de viagens aludidos no verso 13 subentendem
que eram prosperas e que a intengao delas era “ter lucro”. Assim, os dois
paréagrafos, 4.13-17 e 5.1-6, criticam as “pessoas do mundo”, por deixarem
Deus e seus valores fora de seu estilo de vida. Entretanto, enquanto o rico,
em 5.1-6, é condenado sem reservas, 0s homens de negdcios, em 4.13-17,
sdo exortados a mudar suas atitudes. Ndo € a riqueza deles que Tiago
critica, mas a arrogéncia jactanciosa. Isto sugere que, provavelmente, os
homens de negdcios em vista neste pardgrafo eram cristdos. Entretanto, o
fato de Tiago nédo se dirigir a eles como “irmios” e a falta de
pressuposi¢oes abertamente cristas sugerem que ele também podia estar
pensando em pessoas fora da igreja.

13. Atendei agora (age nyn) nao é usado aqui como um verdadeiro
imperativo, segundo demonstra sua forma singular (com plural legontes,
“dizeis”, em seguida). E uma forma de expressio encontrada em outros
lugares, particularmente no estilo “popular” da lingua grega. Combinado
com vis que dizeis, confere a linguagem de Tiago um tom levemente
brusco. Aqueles homens de negécios, a quem Tiago se dirige, eram
caracterizados como planejadores deliberados e autoconfiantes. Eles
decidem aonde e quando irdo, quanto tempo vdo permanecer, ¢ tém
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absoluta certeza de que obterdo lucro desta operagdo. O quadro pintado
por Tiago aqui devia ser familiar a seus leitores. O primeiro século foi um
periodo de grande atividade comercial, e principalmente as cidades
helénicas da Palestina (Decépolis, por exemplo) estavam profundamente
envolvidas em vérios tipos de comércio. Muitos judeus eram ativos nestes
negdcios que envolviam idas e vindas; muitos haviam se estabelecido em
cidades ao longo do mundo Mediterraneo, por razdes comerciais. Nem é
preciso dizer que as pessoas retratadas por Tiago sdo facilmente
reconhecidas também pelo leitor moderno. A distincia entre cidades pode
ser maior, os meios de transporte mais rapidos e as atividades comerciais
diferentes, mas nos dias de Tiago, e nos nossos também, a “base” € a
mesma - o lucro. Entretanto, conforme demonstram os versiculos
seguintes, ndo é o desejo de obter lucro que Tiago critica. Antes, ele est4
preocupado com o contexto exclusivamente deste mundo no qual se fazem
os planos — um perigo ao qual, deve-se dizer, pessoas envolvidas com
negébcios sio particularmente valneraveis.

14. Ao fazerem seus planos concernentes apenas a este mundo, estes
homens de negécios deixaram de reconhecer um fato fundamental — a
natureza insubstancial e transitéria “deste mundo”. Para pessoas como
elas (uma paréfrase do relativo indefinido koitines), planejar com tanta
confianga é o cimulo da tolice. Isto, o ponto principal do versiculo 14, est4
claro, embora seja debatida a forma exata em que Tiago o expressa. A
ARA (junto com ARC) divide em duas partes a primeira divisio do
versiculo: uma declaragio, Vs ndo sabeis o que sucederd amanhd, e uma
pergunta, Que € a vossa vida? Outras versGes combinam estas duas partes
numa tnica declaragdo: “... ndo sabeis nem mesmo o que serd da vossa
vida amanha!” (BJ; cf. também a BLH e a pontuagéo dos textos gregos de
Nestle-Aland [262 edic¢do] e das Sociedades Biblicas Unidas [32 edigéo]).
A situagio se complica pela presenca de muitas leituras variantes.” Sem
enumerar todos os argumentos, a consideracdo decisiva parece estar na

1. Quanto a uma discussio destas variantes, veja B. M. Metzger, 4 Textual Commentary
on the Greek New Testament (United Bible Societies, 1971), pp. 683-684 e Ropes, pp.
278-279.
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colocagéo de poios (0 c{ue), que é mais estranho se analisado como o objeto
de epistasthe (sabeis).” H4 mais naturalidade em consideré-lo como uma
introdugdo a uma pergunta separada, segundo a tradugio da ARA.

Assim, aresposta a esta pergunta é dada na tiltima parte do versiculo,
onde avida é comparada a uma neblina (atmis). Esta palavra também pode
ser traduzida por “vapor” (BLH; BJ; ARC; cf. At 2.19) e tem alguma
afinidade com as “vaidades” da vida, das quais tanto fala Eclesiastes.
Qualquer que seja o sentido exato, Tiago, € 6bvio, pretende enfatizar a
duragéo extremamente curta da vida. Uma enfermidade, morte acidental
ou a volta de Cristo poderiam abreviar nossa vida, assim como o sol da
manha dissipa a neblina ou como uma mudanga no rumo do vento afasta
a fumaca. Este reconhecimento realista da brevidade e incerteza da vida
e mesmo as figuras usadas para descrevé-la sdo encontrados com
freqiiéncia nas Escrituras. Provérbios 27.1 adverte: “Ndo te glories do dia
de amanhi, porque ndo sabes o que traré & luz”. J6 7.7, 9, 16 e S1 39.5-6
descrevem a vida como um “sopro”. Segundo costuma ocorrer, algumas
palavras de Jesus aproximam-se particularmente do ensino de Tiago. Em
Lc 12.15, ele adverte as multiddes contra a avareza e as lembra de que “a
vida de um homem nio consiste na abundéncia dos bens que ele possui”.
Numa répida pardbola, ele ilustra 0 argumento usando a figura de um
homem rico que, 2 semelhanga do negociante de Tiago, fez planos
definidos para aquisi¢do de mais bens, mas foi impedido de execut4-los
por sua morte (Lc 12.16-20). Esta passagem contém vérios temas que
Tiago utiliza aqui ¢ em 5.1-6, ¢ é bem possivel que lhe tenha dado o
estimulo para suas préprias exortagoes.

15. Em vez (anti) da atitude autoconfiante e dirigida para este
mundo, expressa no verso 13, as pessoas envolvidas com negécios devem
restringir todos seus planos e esperangas a vontade do Senhor. Deve ser
reconhecido que este mundo nio é um sistema fechado; uma influéncia
de fora da esfera material determina, em Gltima an4lise, o &xito ou fracasso
dos planos — na verdade, a prépria continuidade da vida. E claro que tal
conceito ndo é especificamente cristdo. Qualquer cosmovisdo que nio seja

1. No Novo Testamento, poios sempre ocorre perto de um verbo de conhecimento
quando é objeto dele. E separado dele apenas pelo sujeito do verbo (veja Mt 24.42 ¢
43; Lc 9.55; 12.39; Ap 3.3).

155



TIAGO 4.15

estreitamente materialista iria naturalmente incorporar esta perspectiva.
Deste modo, ndo € de surpreender que a férmula “se Deus quiser” ou “se
os deuses quiserem” esteja espalhada na filosofia e religido gregas
pré-cristés.l A prépria generalidade da frase tem levado alguns
comentaristas a supor que, neste pargrafo, Tiago podia ter em vista
ndo-cristdos. Entretanto, ndo devemos fechar os olhos para o fato de que
Tiago fala do Senhor, em vez de “Deus”; e, embora a referéncia
provavelmente seja a Deus Pai, em vez de a Jesus, aimplica¢do do controle
de Deus sobre a histéria, através de Cristo, ndo é removida. Assim, por
mais difundida que a frase possa ter sido, Tiago a “batiza” em servigo de
uma cosmovisdo especificamente biblica da histéria e de seu governante
soberano.

Segundo os melhores textos (que trazem o indicativo zesomen,
viveremos, em vez do subjuntivo zesomen, “se vivermos” [ARC]), a
vontade do Senhor deve ser reconhecida como a condi¢do pela qual o
cristdo deve encarar sua prépria vida e seus planos especificos.” Assim se
deu com Paulo, ao expressar freqiientemente sua submissio a vontade do
Senhor em seus planos para o trabalho missiondrio (At 18.21; Rm 1.10; 1
Co04.19; 16.7; ¢f. Hb 6.3). Todavia, de acordo com a pertinente observagio
de Calvino, Paulo e os outros ap6stolos nio declaram sempre esta
condi¢do; o importante € que eles “tinham como principio fixo em suas
mentes o fato de que nio fariam nada sem a permissdo de Deus”. O que
Tiago incentiva ndo ¢ a constante verbalizagdo da férmula Se o Senhor
quiser, a qual facilmente pode se tornar um chavio e uma recita¢io sem
sentido, mas uma sincera consideragéo do controle que Deus tem sobre
os negdcios e de sua vontade especifica para nés.

16. Agora, Tiago mostra a raiz do fracasso em levar Deus em conta,
quando alguém faz planos — o orgulho arrogante. A maioria das tradugdes
sugere que “arrogincia” é qualificativo de “jactar-se”, como se
descrevesse a maneira da jactincia (¢f. ARC, “vos gloriais em vossas
presuncoes”; ARA, vos jactais das vossas arrogantes pretensdes). Mas

quando “em” (en) vem depois de “gloriar-se” (kauchaomai) no Novo

1. Dibelius (pp. 233-234) cita vérios textos.

2. O kai precedendo z8somen pode, assim, ser considerado um equivalente do semitico
waw, introduzindo uma apédose (BDF, n® 442 [71]), ou ser analisado com o segundo
kai numa construgao do tipo “tanto... quanto” (Davids, p. 173).
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Testamento, ele sempre significa o objeto no qual alguém se gloria, e o
plural “arrogincias”, “questoes de arrogéncia“ (alazoneiais) também
apéia estainterpretagdo. Phillips capta perfeitamente osentido resultante:
“Mas agora tendes certo orgulho ao planejar o vosso futuro, com tanta
confianga”. E este “orgulho da vida”, este sentimento arrogante de
auto-suficiéncia e importincia pessoal, que Jodo deplora como
caracteristica do mundo (1 Jo 2.16; veja também Rm 1.30; 2 Tm 3.4). As
pessoas ndo somente deixam de levar Deus em conta ao planejar suas
vidas; também & a esséncia do pecado da qual elas se gabam — o “eu”
toma o lugar central, em vez de Deus. Assim, este tipo de jactincia é
maligna, ndo por causa da maneira arrogante em que ela se d4; ela é
maligna porque os objetos da jactincia sdo exemplos de uma arrogante
desconsideragéo por Deus.

17. Os comentaristas sdo quase undnimes em considerar este
versiculo um ditado tradicional que circulava independentemente deste
contexto. Isto é sugerido ndo somente pela repentina mudanga para a
terceira pessoa, mas 0 verso se encaixa de modo meio desajeitado no
parégrafo. Todavia, Tiago o liga aos versiculos anteriores com um oun
(“portanto”), indicando, dessa forma, que ele vé algum ponto de contato.
Laws pensa que Tiago podia ainda ter em mente Provérbios 3, citado por
ele em4.6. Osversiculos 27-28 daquele capitulo profbem qualquer demora
em se fazer o bem ao préximo — e na Septuaginta esta proibigdo se baseia
na consideragdo do fato de que “ndo sabes o que [0 dia de amanha] trard
a luz”. Assim, tendo em mente esta tradi¢do do Antigo Testamento, a
critica de Tiago contra aqueles que deixam de fazer o bem pode ser vista
como uma segunda implicagio da transitoriedade da vida, afirmada no
versiculo 14, Entretanto, é duvidoso se uma referéncia tio desconexa
fornece uma explicagdo suficiente. Outra sugestdo é que Tiago estd,
indiretamente, reprovando os mercadores, por deixarem de fazer o bem
com o dinheiro deles. Contudo, por mais conhecido que fosse este tema,
ele tem um encaixe dificil aqui, uma vez que Tiago ainda ndo est4 falando
dos ricos per se. Mais provével é a suposicdo de que Tiago acrescenta este
ditado como um incentivo a que se faga o que ele acabou de ordenar. Ele
disse a seus leitores o que € o bem; se eles ndo o fazem, estdo pecando.
Eles ndo podem se refugiar no argumento de que ndo fizeram nada
positivamente errado; conforme as Escrituras deixam bastante claro, os
pecados de omissdo sdo tdo reais e sérios quanto os pecados de comissdo.
Na parébola de Jesus, o servo que deixou de usar o dinheiro que lhe foi
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confiado (Lc 19.11-27); os “cabritos” que ndo se importaram com os périas
da sociedade (Mt 25.31-46) — eles sdo condenados por aquilo que
deixaram de fazer.! Outro ensino de Jesus nos lembra obrigatoriamente
das palavras de Tiago aqui: “Aquele servo, porém, que conheceu a vontade
de seu senhor e ndo se aprontou, nem fez segundo a sua vontade, serd
punido com muitos agoites” (Lc 12.47).

b. Condenados aqueles que fazem mal uso da riqueza (5.1-6)

Esta divisdo est4 intimamente relacionada com 4.13-17, tanto em
estilo — as duas sdo introduzidas pelo imperativo age nyn, Atendei agora
— quanto em contetido — ambas condenam a busca de riquezas que nio
leve em consideragdo Deus e seus prop6sitos na histéria. Mas a
proeminéncia da consumacio escatolégica une também estreitamente
5.1-6 e 5.7-11. Se 4.13-17 ¢ dirigido tanto para a igreja quanto para o
mundo, e 5.7-11 € claramente para aigreja, 5.1-6 é, de modo inconfundivel,
dirigido para néo-cristdos. O que deixa isto claro sdo as muitas tradigdes
biblicas e extrabiblicas, utilizadas por Tiago, concernentes A riqueza iniqua
e também o fato de Tiago resistir a qualquer perspectiva de libertagio para
aqueles condenados por ele neste pardgrafo. As pessoas ricas retratadas
sdo claramente présperas proprietérias de terras, uma classe acusada de
exploragdo econdmica e opressao, desde tempos antigos. No ambiente de
Tiago, podemos pensar particularmente em senhores-de terras judeus
palestinos, que possufam grandes 4reas e estavam sempre preocupados
somente com 0 lucro que poderiam obter de suas terras. Tiago prossegue
para anunciar a condenacio daqueles ricos proprietarios de terras (v. 1) e
justifica tal condenagdo com base no aciimulo egoista de riquezas (vv. 2-3),
na fraude contra os que trabalhavam para eles (v. 4), na vida
auto-indulgente que levavam (v. 5) e na opressdo que mantinham contra
“o justo” (v. 6).

Por que Tiago prega estamensagem de deniincia contra ndo-cristaos,
numa carta enderegada 2 igreja? De forma apropriada, Calvino isola dois
propésitos principais: Tiago “... atenta para os fiéis, no sentido de que eles,
ouvindo sobre o miserdvel fim dos ricos, ndo invejem sua fortuna, e

1. Veja o apéndice em Tasker, pp. 106-108.
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também, sabendo que Deus serd o vingador dos males que sofreram,
possam com calma e resignagdo suporta-los”.

1. Tiago fala no tom dos profetas do Antigo Testamento. Chorai
(klaio) e “uivai” (BJ; ARC pranteai; ARA lamentando; BLH “gritem” —
ololyzo, um vocdbulo onomatopéico, com o som daquilo que ele descreve)
sdo freqiientemente usados pelos profetas, para descrever a reagdo dos
perversos quando chegar o dia do Senhor (cf. e.g., Is 13.6; 15.3; Am 8.3).
De fato, ololyzo é encontrado apenas nos profetas no Antigo Testamento,
e sempre num contexto de julgamento. Estes antecedentes tornam claro
que as vossas desventuras, que... sobrevirdo aos ricos referem-se ndo a um
sofrimento terreno, temporério, mas & condenag¢do e punigdo que Deus
ird impor a eles no dia-do julgamento.

A dentincia que Tiago faz contra os ricos retoma e desenvolve um
tema biblico difuso. A preocupagio de Deus com o pobre é refletida em
muitas leis mosaicas que servem como diretrizes para a vida de alianga.
Na histéria posterior de Israel, estas leis foram ignoradas e, com
freqiiéncia, os israelitas ricos e poderosos oprimiam e tiravam vantagens
do pobre. Por isso, “o rico”, ocasionalmente, torna-se sinénimo de
“injusto” nas tradigdes da literatura de sabedoria (cf. Pv 10.15-16; 14.20),
e muitos profetas foram especialmente diretos em sua condenagédo contra
os ricos opressores (cf. Amés). Este tema recebeu bastante proeminéncia
na literatura judaica intertestamentdria (¢f. principalmente 1 Enoque
94-105) e teve lugar garantido dentro do Novo Testamento. Jesus,
especialmente no Evangelho de Lucas, tem muito a dizer acerca dos
perigos da riqueza. Num ditado particularmente parecido com o ensino
de Tiago, ele pronunciou um “ai” sobre os ricos, advertindo-os de que a
“consolagdo” que eles tinham neste mundo seria substituida por
“lamento” e “choro” no mundo vindouro (Lc 6.24-25). Apocalipse
18.10-24 é um extenso “ai” dirigido aos “mercadores da terra”, que
“choram” e “pranteiam” a devastagio da “grande cidade”, Babilonia. Em
tudo isso, nem sempre é fécil determinar com que base 0s ricos serdo
julgados. Mas, embora algumas tradi¢des paregam condenar os ricos,
simplesmente porque sdo ricos, no Novo Testamento, pelo menos, as

1. Calvino, p. 342. Wessel sugere, além disso, que a pregagdo pode representar uma
tentativa profética de alcangar nao-cristaos que estariam freqiientando assembléias
cristas (ISBE, 2, p. 965).
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condenagdes contra pessoas ricas sdo sempre atribufdas ao mau uso da
riqueza. Certamente, a enumeragdo que Tiago faz dos pecados dos ricos
que ele condena mostra que, aqui, este também & o caso. E
particularmente 6bvio que Tiago nfo pretende pronunciar julgamento
sobre todos os ricos se, como j4 argumentamos, Tiago 1.10 subentende a
presenca de cristdos ricos entre seus leitores. Portanto, a designagio “vés,
ricos” (ARC), no versiculo 1, significa em esséncia, como quase sempre
nas Escrituras, os ricos injustos. Ap6s dizer isto, seria errado ignorar o fato
de que “orico” e “oinjusto” sdo tio facilmente associados; a Biblia adverte
de que as riquezas podem ser um obstdculo especialmente forte ao
discipulado cristdo. Ndo foi a toa que Jesus advertiu: “.. um rico
dificilmente entrard no reino dos céus” (Mt 19.23). (Veja, também, a parte
“A pobreza e a riqueza”, na Introduggo, pp. 53-54).

2-3, A primeira acusagfio contra os ricos tem a ver com a inutilidade
dos bens mundanos que eles adquiriram com tanto cuidado. Tiago destaca
trés tipos de bens materiais. Riquezas (ploutos), 3s vezes, é entendido como
uma referéncia as safras, sendo que roupagens e ouro e prata especificam
as duas outras formas mais comuns de riquezas no mundo antigo. Mas €
mais provével que se trate de um termo geral aplicado a qualquer riqueza;
corruptas (sgpo) pode se referir a decadéncia ou transitoriedade de todas
as formas de esfor¢o humano (Eclesiéstico 14.19). As roupagens comidas
de traca lembram-nos bastante da adverténcia semelhante de Jesus acerca
da efemeridade dos “tesouros da terra”, que sdo consumidos pela traca
(Mt 6.20). A referéncia de Tiago a ferrugem do ouro e da prata tem sido,
algumas vezes, considerada uma indicagéo de seus antecedentes pobres,
umavez que, é claro, estes metais preciosos nao podem, de fato, enferrujar.
Mas a palavra ferrugem (ios) j havia sido aplicada a ouro e prata (Epistola
de Jeremias 10), sendo que a figura parece ter se tornado um meio comum
de se designar a temporalidade até dos metais mais preciosos (c¢f. também
Eclesidstico 29.10). De fato, todas as trés declaragdes refletem o
tradicional ensino judaico e do Antigo Testamento acerca da insensatez
de se confiar em bens materiais pereciveis.

No entanto, é surpreendente que Tiago use o tempo perfeito nas trés
oragdes, designando o perecimento destas riquezas. Muitos comentaristas
encaram estes trés verbos no tempo perfeito como perfeitos “proféticos”
ou “prolépticos™: a destruicdo destes bens nas “desventuras” do
julgamento é tdo certa que j4 pode ser descrita no presente. Entretanto,
Ropes protesta que a mudanga que Tiago faz para o tempo futuro, ao
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retratar o julgamento no versiculo 3 (“sua ferrugem hd de ser por
testemunho contra vés mesmos, € hd de devorar, como fogo, as vossas
carnes”), torna esta sugestdo improvavel. Entdo, talvez seja melhor
interpretar os tempos perfeitos com a for¢a natural que eles tém, vendo-o0s
como uma énfase sobre a atual condigéo infitil das posses das pessoas ricas.
Provavelmente, isto deva ser compreendido de forma figurada, no sentido
de que asriquezas ndo fornecem nenhum beneficio espiritual no presente,
nem sio motivos para esperanca no julgamento.

As riquezas ndo somente deixardo de trazer beneficio duradouro —
a “decadéncia” delas serd testemunha contra os ricos no julgamento,
colocando sobre eles o veredicto de culpa: hd de devorar, como fogo, as
vossas carnes é uma figura do julgamento de Deus (Judite 16.17). A razdo
deste julgamento pode se dever simplesmente ao fato de que os ricos
concentraram-se no actimulo de tesouros terrenos, excluindo o tesouro
celestial, indicando claramente, desta forma, onde estéo seus coragdes (cf.
Mt 6.19-21). Por outro lado, o aciimulo de bens pelos ricos é condenado
(pelo menos em uma passagem com a qual Tiago podia estar
familiarizado), porque ele de nada servia para ajudar os pobres: “Por causa
do mandamento, socorre ao necessitado, e por causa da sua indigéncia,
ndo o despegas de maos vazias. Perde o dinheiro em favor de um irméio
ou de um amigo, e ndo deixando-o enferrujar-se debaixo de uma pedra.
Reserva-te um tesouro de beneficéncia e de caridade, e te serd mais 1til
do que o ouro” (Eclesiastico 29.9-11). O mesmo sentimento é encontrado
na versdo lucana das palavras de Jesus sobre riquezas: “Vendei os vossos
bens e dai esmolas; fazei para vOs outros bolsas que ndo desgastem,
tesouro inextinguivel nos céus, onde ndo chega o ladrdo nem a traga
consome” (Lc 12.33). O aciimulo de bens € errado, ndo apenas porque ele
demonstra completamente falsas prioridades; ele é duplamente
pecaminoso, pois priva da prépria vida outras pessoas.” Este é outro
exemplo em que o ndo fazer o bem é pecado (4.17): “Deus néo designou
o ouro para a ferrugem, nem as roupas para as tragas; mas, pelo contrério,
ele os projetou como auxilios e ajudas para a vida humana” (Calvino).
Neste sentido, Tiago pretende que os bens descritos nos versiculos 2-3a
sejam interpretados, pelo menos em parte, literalmente: a verdadeira
evidéncia do mau uso permanecerd como testemunha contra o rico.

1. Cf, mais claramente, Dibelius, p. 236; Davids, p. 176; e Tasker, pp. 110-111,
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No final do versiculo 3, Tiago resume a primeira acusa¢io contra o
rico: Tesouros acumulastes nos vltimos dias. Ethesaurisate (“entesourar”)
pode ter como seu objeto “fogo” ou outra palavra a ser suprida, tal como
“ira” (cf. Rm 2.5), mas uma figura mais notével € obtida se o verbo for
considerado de modo absoluto, como em Lucas 12.21, “entesoura”; o
acimulo de coisas materiais em si € o que Tiago condena. Pode ser que
este entesourar seja meio irénico: os ricos “armazenaram” diligentemente
para si; tudo bem, mas o que eles armazenaram é a “miséria” que seri
deles, quando chegarem os ditimos dias, o tempo do julgamento. Mas a
preposicdo usada por Tiago antes de “Gltimos dias” (ern) tem como
tradugdo mais natural “nos”, e a crenga que dominava os cristdos do Novo
Testamento era que eles estavam vivendo nos éltimos dias (At 2.17;2 Tm
3.1; Hb 1.2; 2 Pe 3.3 (?); 1 Jo 2.18; Jd 18). A aplicagdo desta expressdo ao
proéprio tempo deles era uma testemunha da fé nutrida pelos cristdos de
que eles estavam vivendo na era em que as promessas de Deus estavam se
cumprindo; uma era de duracido indefinida, imediatamente anterior ao
climax da histéria. Tiago participa desta perspectiva, conforme deixa claro
sua convicgdo acerca da parousia (5.8). Entdo, o que Tiago esté dizendo é
que aqueles que estdo avidamente acumulando riquezas em seus dias
estdo particularmente em pecado, pelo fato de desconsiderarem
completamente as exigéncias feitas s pessoas pela demonstragdo da graga
de Deus em Cristo, € principalmente insensatos, por ignorarem os muitos
sinais do julgamento que se aproxima com rapidez. A semelhanga do rico
insensato, eles deixaram de calcular levando em conta o julgamento
repentino (Lc¢ 12.15-21). “E nos ltimos dias que vocés estio entesourando
para si!” Nds, também, como aqueles que vivemos nestes “iiltimos dias”,
devemos reconhecer na graga de Deus ji demonstrada e no vindouro
julgamento de Deus um poderoso incentivo para repartirmos nossos bens,
ndo acumulé-los.

4. A segunda acusagdo levantada por Tiago contra os ricos é mais
especifica: eles defraudaram’ o pagamento de seus trabalhadores. As
circunstincias retratadas por Tiago sdo bastante reais na vida. A Palestina
do primeiro século, antes de 70 A.D., testemunhou uma concentragio cada

1. Dois manuscritos excelentes e antigos trazem aqui o verbo aphystereo, “defraudar”,
mas a maioria dos manuscritos tem apostered, “reter”. Nao h4 grande diferenca de
significado, uma vez que este tltimo conota uma agao ilegitima, fraudulenta.
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vez maior de terras nas maos de um pequeno grupo de proprietdrios muito
ricos. Como resultado, as pequenas propriedades de muitos homens do
campo foram incorporadas aos grandes latifiindios, de modo que aqueles
homens do campo foram forcados a ganhar a vida tornando-se
empregados dos ricos senhores de terras. A pardbola de Jesus acerca dos
trabalhadores na vinha (Mt 20.1-16) apresenta-se neste conhecido pano
de fundo rural, sendo significativo o fato de que os trabalhadores esperam
o pagamento no fim do dia. De fato, isto era ordenado pela lei: “Nao
oprimirds o jornaleiro pobre e necessitado seja ele teu irmio, ou
estrangeiro, que estd na tua terra e na tua cidade. No seu dia Ihe darés o
seu saldrio, antes do por do sol; porquanto € pobre e disso depende a sua
vida; para que ndo clame contra ti ao Senhor, e haja em ti pecado” (Dt
24.14-15). Tais adverténcias sdo encontradas em outros lugares, por
exemplo em Levitico 19.13 (outro possivel exemplo do uso que Tiago faz
deste capitulo) e Malaquias 3.5, onde é importante aligagdo entre a fraude
no “salério do jornaleiro” e a opressdo contra a “vitiva e o 6rfao”(cf. Tg
1.27). O pagamento imediato era muito importante para o trabalhador, o
qual freqiientemente mal vivia num nivel de subsisténcia e precisava de
uma renda estdvel, a fim de conseguir o “pdo de cada dia” para si e sua
famflia. Numa sociedade onde o crédito ndo estava prontamente a
disposicdo, a falta de pagamento aos trabalhadores poderia, de imediato,
colocar em risco a prépria vida.

Entretanto, Tiago estd convencido de que os ricos niio se dardo bem
com o0 pecado deles. Numa viva figura que lembra o sangue de Caim
clamando a Deus (Gn4.10), Tiago retrata os préprios saldrios “clamando”,
conscientizando a Deus do pecado e rogando defesa (cf. Sl 18.6). Aquilo
que os ricos pensam estar fazendo em segredo, e sem perigo de deniincia,
ndo estd oculto ao Senhor dos Exércitos. Este titulo mostra Deus como
Todo-poderoso, o forte lider de um grande exército. Algumas vezes, este
exército é terreno, como na ocasido em que Davi expressa sua confianga
no resultado de sua luta, dizendo que vai “em nome do Senhor dos
Exércitos, 0 Deus dos exércitos de Israel” (1 Sm 17.45). Mais comum é o
exército celeste do qual Deus € retratado como lider. Foi o “Senhor dos
Exércitos” que Isafas viu em sua famosa visdo (Is 6), e este titulo se tornou
um de seus favoritos. Ele o emprega freqiientemente em descri¢des dos
julgamentos que Deus trard sobre Israel e as nagdes e, algumas vezes,
como em Isafas 5.9, tal julgamento est4 associado especificamente com a
opressdo contra o pobre. Portanto, quando Tiago afirma que a injustiga
dos ricos tornou-se conhecida a Deus, ele deixa claro que este Deus é
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santo, poderoso e pronto a julgar aqueles que desrespeitam seus
mandamentos.

Pelo fato de a acusagfo de retengdo de salérios ser uma descrigao
tradicional da depravagdo dos ricos, tem sido afirmado que Tiago ndo
pretende, aqui, descrever condigdes que realmente existiam em seus dias.
Mas, embora possa ser verdade que a tradigdo tenha influenciado Tiago a
destacar este pecado em particular, é quase certo que os ricos a quem
Tiago disciplina eram realmente culpados deste pecado também.

S. A busca de uma vida luxuosa, egoista e despreocupada com as
necessidades dos outros é a terceira acusagdo contra 0s ricos.
Seguramente, Tiago apenas diz que os ricos tém vivido regaladamente
sobre a terra... vivido nos prazeres, mas este contexto e os paralelos
escriturfsticos deixam claro que esta descri¢do subentende uma
auto-indulgéncia negligente. O verbo spatalas, usado aqui por Tiago,
encontra-se em outros lugares nas Escrituras, somente em 1 Timéteo 5.6
e Ezequiel 16.49 (LXX), onde o povo de Sodoma é condenado por sua
“préspera trangiiilidade” e por ndo ajudar o “pobre e 0 necessitado”. A
forga do outro verbo empregado por Tiago, tryphao, pode ser observada a
luz de 2 Pedro 2.13, onde se usa o substantivo cognato tryphe denotando
0 “festejar” em pleno dia, no qual os falsos mestres depravados se
deleitam. Até a frase sobre a terra, que facilmente pode passar
despercebida, tem claras conotagdes negativas, sugerindo um contraste
entre os prazeres gozados pelos ricos neste mundo e o tormento que os
aguarda na eternidade. Um paralelo esclarecedor é encontrado nas
palavras de Abrado ao homem rico que “todos os dias se regalava
esplendidamente”: “Filho, lembra-te de que recebeste os teus bens em tua
vida, e Lazaro igualmente os males; agora, porém, aqui ele esta consolado;
tu, em tormentos” (Lc 16.25).

E aluz deste esquema de “inversio de sortes” que devemos entender
a ultima oragdo do versiculo S: Tendes engordado os vossos coragdes, em
dia de matanga. Alguns comentaristas consideram dia de matan¢a uma
referéncia a qualquer tempo em que os pobres sofram horrivelmente,
enquanto os ricos sdo autocondescendentes: “Vocés podem viver
dissolutamente, ao passo que as coisas estdo ruins para os piedosos”
(Dibelius). Mas a popularidade da tradi¢do que contrasta o luxo terreno
com o julgamento futuro, ao lado do paralelo entre “tendes engordado os
vossos coragOes, em dia de matanga” e “tesouros acumulastes nos tltimos
dias” (v. 3), sugere, antes, que dia de matanga é uma vivida descrigio do
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dia de julgamento. Apesar de ndo se encontrar na Septuaginta, a expressiao
tem um equivalente no texto hebraico de Isafas 30.25 (heb., v. 24), onde o
dia do Senhor ¢ retratado. O pseudepigrafe 1 Enoque também utiliza a
expressdo para descrever o julgamento (90.4) e num contexto que tem
muitos paralelos com Tiago 5.1-6. Além disso, a Biblia quase sempre usa
afigura da matanga numa batalha, a fim de descrever o dia de julgamento
(cf. e.g., Ez 7.14-23; Ap 19.17-21). Assim, a questdo que Tiago levanta,
como no v. 3, é que os ricos continuam, em egoismo e ignorincia,
acumulando riquezas para si e gastando-as em seus proprios prazeres, no
exato dia em que o julgamento de Deus é uma ameaga iminente.” Os
“@ltimos dias” j4 haviam comecado; o julgamento podia romper a qualquer
hora — assim mesmo os ricos, em vez de agirem para evitar o julgamento,
estdo, com sua indulgéncia egoista, incorrendo em culpa maior. Eles sao
como o gado que é engordado para o abate.

6. A altima acusacdo contra os ricos € que eles tém condenado e
matado o justo. Alguns entendem que o justo é Jesus, ou o préprio Tiago,
“0 justo” (pressupondo, € claro, que um escritor posterior tenha usado o
nome de Tiago), mas é muito melhor considerar a referéncia de modo
genérico, uma forma de descrigio do tipo de homem perseguido pelos
ricos. Este “justo” é “pobre e necessitado”, e espera em Deus seu
livramento. Com freqiiéncia, ele é retratado como sendo perseguido pelos
ricos perversos. Em Sabedoria 2.6-20, por exemplo, o desejo do perverso
que vive luxuosamente nesta vida, sem pensar no amanhd, é “tiranizar o
justo pobre” (v. 10) e “condend-lo & morte ignominiosa” (v. 20). Tiago
utiliza aqui esta difusa tradi¢do judaica (¢f. também SI 10.8-9; 37.32) para
descrever os excessos do rico (¢f. também Tg 2.5-7). O que Tiago quer
dizer, quando afirma que o rico tem matado o justo? Isto pode ser uma
referéncia ao resultado prético do ato de o rico ndo dividir seus bens nem
de pagar os saldrios de seus empregados: “Mata o préximo aquele que lhe

1. A. Feuillet argumentou que este dia de julgamento pode ndo ser o final, do fim da
histéria, mas o julgamento que caiu sobre Jerusalém ¢ 0s judeus na conquista romana
de 70 A.D. Ele defende que este era um conceito cristdo primitivo acerca da parousia
encontrado também em Mateus 24 (“Le sens du mot Parousie dans PEvangile de
Matthieu — comparison entre Matth. xxiv et Jac. v, 1-11”, The Background of the New
Testament and its Eschatology, ed. W. D. Davies e D. Daube [Cambridge University
Press, 1964}, pp. 261-288). Bem a parte da questao do relacionamento entre 70 A.D.
e a parousia, a interpretagao de Feuillet € especifica demais para o contexto.
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tira a subsisténcia, e derrama sangue aquele que priva o operdrio de seu
saldrio” (Eclesidstico 34.22). Entretanto, condenado (katadikazo) é um
termo juridico, e sugere, antes, que o rico estd usando, e talvez
pervertendo, os processos legais que lhe sdo disponiveis, a fim de acumular
propriedades e obter riquezas. Desde tempos antigos, tais atividades eram
praticadas em Israel, sendo redondamente condenadas pelos profetas (cf.
Am 2.6; 5.12; Mq 2.2, 6-9; 3.1-3, 9-12; 6.9-16).

Segundo fazem a ARC e BJ, muitas traduges modernas consideram
atltima oragdo do pardgrafo como uma declaragdo: “ele ndo vos resistiu”.
Presumivelmente, isto deve ser compreendido como uma referéncia a
ndo-resisténcia do justo pobre e aflito (¢f. Mt 5.39; Rm 12.14): a opressdo
do rico € ainda mais hedionda, pelo fato de suas vitimas se recusarem, ou
ndo poderem, praticar a retaliacdo. Entretanto, é possivel traduzir a
oragdo como uma pergunta que espera um “sim” como resposta: “ele nao
os resiste?” O sujeito do verbo, entdo, seria Deus ou Cristo, € a referéncia
seria ao julgamento futuro: “Deus ndo se colocard contra vocés?” De
forma alternativa, o sujeito da pergunta seria “o justo”, e a referéncia
poderia ser: as tentativas do justo de se “opor as agdes” do rico nesta vida
(como em Sabedoria 2.12); aos pedidos de defesa feitos pelo justo que,
embora talvez morto, continuam a ser expressos (¢f. Ap 6.9-11); ou ao
testemunho do justo contra o rico no julgamento. Entre todas, a primeira
interpretagdo, geralmente aceita, faz o melhor sentido. Embora tenha
recebido criticas por ser anti-apogistica, a simples afirmagéo de que o justo
ndo esta resistindo ao rico opressor “termina esta parte com uma nota de
majestosa sensibilidade” (Tasker).

¢. Um estimulo a paciéncia perseverante (5.7-11)

O Salmo 37 é um maravilhoso cintico de 4nimo dirigido ao justo.

Este € descrito como “pobre e necessitado” (v. 14), que est4 a sofrer
verseguicio sob a mao do impio (vv. 12-15, 32-33). Ele é tentado a invejar
prosperidade e bem-estar do impio (vv. 1, 7) € também, um tanto
paradoxalmente, a se impacientar para que o impio receba julgamento.
Nesta situacio, o salmista incentiva o justo a “descansar no Senhor” (v. 7);
a“deixaraira” (v. 8), pois Deus, certamente, ird defender o justo e destruir
o fmpio (vv. 34-40). Tiago escreve as pessoas justas, principalmente
pobres, que estavam sofrendo em circunstincias semelhantes. Seu
conselho é o mesmo do salmista: “sede pacientes”, pois “a vinda do
Senhor”, quando os impios serdo julgados (5.1-6) e os justos libertados,
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“estd proxima”.

7. A transigio da deniincia contra ricos ndo-cristaos para o incentivo
aos crentes é assinalada pelo retorno de Tiago & sua forma de tratamento
familiar: irmdos. Pois (oun) mostra que este incentivo € baseado na
condenaggo profética dos impios e ricos Opressores, em 5.1-6:umavez que
Deus ir4 punir os opressores, 0s crentes precisam esperar com paciéncia
esta hora. Paciéncia, é claro, é aidéia chave neste pardgrafo. Ela & expressa
quatro vezes com araiz makrothym- (v. 7 [duas vezes), 8 € 10) e duas vezes
com a raiz hypomon- (v. 11). A @ltima raiz figurou proeminentemente no
capitulo 1, onde Tiago encoraja seus leitores a “perseverarem” nas
provacoes que eles estavam experimentando. As duas raizes sdo quase
sempre distintas, sendo que geralmente makrothym- € usada para indicar
a atitude amorosa e longanima que devemos ter diante dos outros (1 Co
13.4; Ef 4.2; 1 Ts 5.14), enquanto hypomon- em geral se aplica aquela
atitude determinada e forte com a qual devemos enfrentar circunstncias
dificeis (2 Ts 1.4). Entretanto, neste paragrafo naose pode achar nenhuma
diferenca aguda de significado: a makrothymia dos profetas (v. 10) ndo
parece ser diferente da hypomong de J6 (v. 11). Uma superposicio de
significados semelhante pode ser observada no Testamento de José 2.7,
onde José, depois de obter éxito na luta contra a tentacao da esposa de
Potifar, diz que a “perseveranga (makrothymia) € um poderoso remédio,
e a resisténcia (hypomone) fornece muitas coisas boas” (veja também Cl
1.11). Todavia, makrothymia retém um sentido mais especifico nos
versiculos 7-8, onde descreve ndo a forga nas provagoes, mas uma atitude
de se esperar pacientemente no Senhor.

De forma especifica, Tiago incentiva a paciéncia até g vinda do
Senhor. Até (heos) tem um sentido complexo aqui, sugerindo aidéia de um
alvo bem como a de um perfodo de tempo: “exercitem a paciéncia,
enquanto vocés esperam, € buscam, a vinda do Senhor”. Parousia,
“presenga” ou vinda, tornou-se um termo técnico na primeira igreja,
aplicado 2 esperada volta de Jesus em gléria para julgar os fmpios (Mt
24.37,39; 2 Ts 2.8) e libertar os santos (1 Co 15.23; 1 Ts 2.19; 3.13; 4.15;
5.23). Esta tradicdo sugere com forga que o Senhor aqui € Jesus, e nao Deus
Pai (todavia, ¢f. 2 Pe 3.12).

Como exemplo de paciéncia, Tiago menciona o lavrador, que precisa
aguardar com paciéncia que a terra produza o precioso fruto do qual
depende sua subsisténcia. Embora a palavra chuvas nio seja realmente
usada neste texto (alguns manuscritos a acrescentam; outros trazem
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“fruto”), a referéncia a as primeiras e as tiltimas esté certamente ligada as
chuvas que cafam sobre a Palestina no fim do outono e comego da
primavera, as quais eram vitais para a agricultura (¢f. Dt 11.14).1 Embora
seja possivel que a figura, sendo uma tradicional frase do Antigo
Testamento, ndo diganada acerca da procedéncia da carta, é mais provéavel
que Tiago a utilize porque ela se encaixa nas circunstincias de seus
leitores.

8. Como o agricultor que espera pacientemente a semente germinar
e a safra amadurecer, os crentes devem esperar com paciéncia a volta do
Senhor que os libertaré e julgard seus opressores. Enquanto esperam, eles
precisam “fortalecer” (sterizo ) seus coragdes. Paulo fez a mesma exortagiio
aos tessalonicenses que aguardavam a parousia (1 Ts 3.13;¢f. 2 Ts 2.17), e
o autor de Hebreus recomenda que o coragfo esteja “confirmado com
graga”, como um antidoto contra o falso ensino (Hb 13.9). O que se
recomenda, entdo, é um firme apego 4 fé em meio de tentagbes e
provagoes. A medida que esperam pacientemente a volta de seu Senhor,
os crentes precisam fortalecer uns aos outros para a luta contra o pecado
e circunstancias diffceis.

Pode ser perguntado se este conselho é importante para nés, uma
vez que Tiago o baseia na “proximidade” do Senhor. Muitos eruditos
pensam que a convicgdo de Tiago de que o Senhor estava “proximo” era
um “engano”, um engano do qual participaram muitos dos primeiros
CTistdos e, talvez, até o préprio Jesus. Se isto fosse assim, a legitimidade
do curso de agdo sugerido aqui por Tiago poderia ser seriamente
questionada: que valor teria tal conselho, se a compreensdo bésica do
curso da histéria, na qual ele se baseia, ¢ um engano? A acusagdo de que
Tiago estava errado neste assunto repousa sobre a suposi¢do de que ele
acreditava que aparousia iria necessariamente ocorrer dentro de um breve
periodo de tempo. Mas ndo hd razdo para se pensar que isto era assim. A
convicgdo dos primeiros cristdos de que a parousia estava “préxima”, ou
era “iminente”, significava que eles criam plenamente que ela poderia
ocorrer dentro de um breve perfodo de tempo — néo que isso tinha de

1. Realmente, trés-quartos da média das chuvas na Palestina caem em
dezembro-fevereiro, mas a chuva no inicio e fim das épocas de crescimento &
essencial. Veja Denis Baly, The Geography of the Bible (Harper and Row, 1974), pp.
50-51.
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acontecer. A semelhanca de Jesus, eles ndo conheciam “nem o dianem a
hora” (Mc 13.32), mas agiam, e ensinavam outros a agirem, como se a
geragdo deles fosse a tltima. Quase vinte séculos depois, vivemos
exatamente a mesma situagfo: esta nossa década pode ser a Gltima na
histéria humana. E o conselho de Tiago para nés € o mesmo que foi dado
a seus leitores do primeiro século: sede pacientes, fortalecei os vossos
coragdes!

9. A primeira vista, este versiculo ndo tem muita coisa em comum
com seu contexto, além de participar numa énfase na iminéncia do
julgamento. Entretanto, a queixa contra os outros € claramente uma
tenta¢do que acompanha a pressdo das circunstincias dificeis. Qudo
freqgiientemente nos achamos atirando as frustragdes de um dia dificil em
cima de nossos amigos intimos € membros da familia! Abster-se de tais
tipos de reclamagoes e queixas pode ser visto como um aspecto da propria
paciéncia: ela é ligada ao “suportar-nos uns aos outros” em amor, em
Efésios 4.2, sendo contrastada com a retaliacdo, em 1 Tessalonicenses
5.14-15. A palavra stenazo, “queixar-se” ou “murmurar”, é geralmente
empregada de modo absoluto; apenas aqui no grego biblico ela tem um
objeto (uns dos outros). Aqui, o significado pode ser que os crentes nao
devem se queixar das dificuldades dos outros, ou que eles ndo devem
acusar os outros, por causa de suas dificuldades. Contudo, é perfeitamente
possivel que as duas idéias estejam incluidas.

Do modo como havia feito em 4.11-12, Tiago associa o falar contra
os outros com o julgamento. L4, todavia, ele associou palavras criticas com
o0 julgamento; aqui ele adverte de que as criticas de uns contra os outros
poem a pessoa em perigo de julgamento. Esta adverténcia é semelhante &
conhecida proibi¢io de Jesus e pode ter recebido influéncia dela: “Nao
julgueis, para que ndo sejais julgados” (Mt 7.1). Para reforgar seu conselho,
Tiago novamente lembra seus leitores de que o julgamento é iminente: o
juiz estd as portas. A luz de 4.12 (“um s6 é juiz”), é plausivel a opinido de
que o juiz, aqui, é Deus, o Pai. Entretanto, o paralelismo entre esta
declaragdo e as referéncias a parousia, nos versiculos 7-8, torna mais
aceitdvel identificar Cristo como o juiz (veja Mt 24.33; Ap 3.10). O
comentdrio final de Davids sobre este versiculo merece ser repetido: “A
proximidade do dia escatol6gico ndo € apenas um impeto para se olhar
para o julgamento dos “pecadores”... mas também é uma adverténcia a
que a pessoa examine seu comportamento, de modo que quando aquele,
cujos passos se aproximam, finalmente bater & porta, ela possa estar
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preparada para abri-la... O Senhor que vem ¢ também o juiz do cristdao”.

10. A natureza meio parentética do versiculo 9 deve-se ao fato de os
versiculos 10-11 voltarem a exortagdo a paciéncia nos versiculos 7-8. Estes
versiculos mencionam os profetas e J6 como exemplos de paciéncia e
resisténcia no meio das afli¢des. A enumeragio de grandes atos de
coragem debaixo da persegui¢do era um dos elementos principais de
muitos livros intertestamentérios (cf. 2 Macabeus) e também se encontra
no Novo Testamento (cf. Hb 11). Jesus incentivou seus discipulos a
enfrentarem a perseguicdo com coragem, “pois assim perseguiram aos
profetas que viveram antes de vés” (Mt 5.12). Tiago diz que
especificamente os profetas sdo um exemplo de sofrimento e paciéncia. Se
a ARA estiver correta, ao traduzir kakopatheia por sofrimento, esta frase
¢ mais bem interpretada como uma hendiadis, segundo a qual uma palavra
modifica a outra: “paciéncia diante do sofrimento” (c¢f. BLH). Por outro
lado, hd boas razdes para se traduzir kakopatheia por “resisténcia no
sofrimento” (cf. a tradugdo que a ARA faz do verbo cognato, em 2 Tm
4.5). Com este significado, kakopatheia denotaria o fato de que os profetas
resistiram & afli¢do; paciéncia (makrothymia) descreveria a maneira pela
qual eles a suportaram. O fato de que aqueles profetas falaram em nome
do Senhor & acrescentado para tornar claro que o sofrimento suportado
por eles era resultado ndo de erro, mas especificamente de sua fiel adesdo
a vontade de Deus.

11. A primeira sentenca deste versiculo resume o ponto principal dos
versos 10-11: aqueles que fielmente perseveraram no sofrimento sdo
chamados “bem-aventurados” (ARC). O autor de 4 Macabeus comeca seu
relato chamando de “bem-aventurados” aqueles mértires que
demonstraram “perseveranga” (hypomone) diante da perseguicio (1.10).
De modo semelhante, Jesus também proferiu uma bem-aventuranga
sobre aqueles que sdo “perseguidos por causa da justiga” (Mt 5.10). “Ser
bem-aventurado” ndo &, naturalmente, a mesma coisa que ser feliz (apesar
da tendéncia de algumas versGes modernas a esta tradugéo): “felicidade”
normalmente sugere uma reag¢do emocional e subjetiva;
“bem-aventuranga” € a aprovagdo e recompensa objetivas e inalterdveis
de Deus. Assim como os profetas receberam esta recompensa, por serem
fiéis na tribulagio, da mesma forma, diz Tiago, se deu com J6. Muitas
pessoas tém se maravilhado diante da alusdo de Tiago a J6 como um
modelo de fiel perseveranga no sofrimento, particularmente com as
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tradugdes que trazem “a paciéncia de J6”. Mas, mesmo quando
traduzimos de modo mais exato, “firmeza” ou “perseveranga” de J6, a
ilustracdo parece néo ser muito apropriada. Ndo murmurou J6 acerca de
suas circunsténcias, proclamando em justiga prépria sua inocéncia e, de
modo geral, questionando a forma de Deus lhe tratar? A aparente
incompatibilidade entre o quadro candnico de J6 e a descrigdo que Tiago
faz dele tem levado muitos a pensarem que Tiago foi influenciado pelo
livro apdcrifo Testamento de J6, onde este é apresentado sob uma luz
muito mais positiva. Mesmo assim, h4 um sentido em que o J6 do Antigo
Testamento pode ser visto como um grande exemplo de firmeza. Embora
J6 tenha reclamado amargamente do tratamento que lhe foi dado por
Deus, ele nunca abandonou sua fé; no meio da incompreenséo, ele se
apegou em Deus e continuou a esperar nele (¢f. J6 1.21; 2.10; 16.19-21;
19.25-27). Segundo diz Barclay, “a submissdo de J6 nio é daquela que se
arrasta aos pés de alguém, passiva e que a nada questiona; J6 lutou e
questionou, e algumas vezes até desafiou, mas a chama da fé nunca se
apagou em seu coragio”.

Além da “firmeza de J6”, os leitores de Tiago também ouviram do
fim que o Senhor lhe deu. Esta frase tem estado sujeita a uma grande
variedade de interpretagdes. Alguns traduzem telos como propdsito e a
entendem como uma referéncia ao propésito final de Deus por trds dos
sofrimentos de J6 (cf. J6 42.5-6). Contudo, telos também pode signifiear
“fim” ou “desfecho”. A referéncia pode ser & parousia — o “fim” que o
Senhor trard — ou a morte € ressurreigdo de Cristo — o “fim” e o “sinal”
davida do Senhor. Entretanto, faz melhor sentido considerar a frase como
uma referéncia ao fim ou desfecho da situagdo de J6, finalmente trazido
pelo Senhor: e.g., a restauragdo de sua familia e fortuna (J6 42.13). Esta
interpretacdo encaixa-se com os paralelos da frase de Tiago (Testamento
de Gade 7.4 e Testamento de Benjamim 4.1; ¢f. Hb 13.7), fornece um
exemplo concreto do “bem-aventurado” mencionado anteriormente e
explica a ora¢éo final: O “fim” de J6 mostra que, na verdade, o Senhor é
cheio de terna misericérdia e compassivo. Isto também se encaixa na
mensagem total do livro de J6, que tem como um de seus propésitos
mostrar como a fidelidade de J6 foi, no fim, recompensada por Deus.
Certamente, Tiago ndo quer dizer que a paciéncia no sofrimento sempre

1. 'W.Barclay, Letters of James and Peter (Daily Study Bible; Saint Andrew Press, 21960),
pp. 147-148.

171



TIAGO 5.11

serd recompensada com prosperidade material; muitos exemplos, no
Antigo Testamento (Jeremias!) e no Novo, provam que isto é errado. Mas
ele procura incentivar nossa firmeza fiel e paciente na afligio,
lembrando-nos da bem-aventuranga que recebemos de nosso Deus
compassivo ¢ misericordioso, em troca de tal fidelidade.

VL. EXORTACOES FINAIS (5.12—20)

a. Os juramentos (5.12)

12. Apesar de este versiculo aparecer como essencialmente
independente, 0 acima de tudo introdut6rio parece sugerir alguma ligagao
com o contexto anterior. Por certo, Tiago ndo pode estar querendo dizer
que jurar é um pecado pior do que os outros mencionados na epistola
(homicidio, adultério, mundanismo). Contudo, talvez a referéncia seja
apenas ao contexto imediato, de modo que ele pretende enfatizar o uso
irreverente do nome de Deus como um pecado mais sério do que outros
que possam ser cometidos em tempos de aflicio (vv 7-11) —
especialmente, talvez, em comparagdo com os outros pecados da lingua,
e.g., murmfrio contra outras pessoas (v. 9), mencionado no contexto.
Todavia, tal associagdo parece artificial, sendo melhor considerar acima
de tudo como uma simples chamada para que se preste atengdo particular
a esta exortagdo (¢f. 1 Pe 4.8). Também pode ser que a expressio tenha a
intencdo de sinalizar a divisdo final da carta (Paulo, desta maneira, usa to
loipon, “finalmente”, em vérias de suas cartas).

O juramento que Tiago proibe aqui é o ato de invocarmos 0 nome
de Deus, ou um substituto dele, para garantirmos a veracidade daquilo que
dizemos. No Antigo Testamento, Deus é apresentado freqiientemente
garantindo com um juramento o cumprimento de suas promessas. A lei
ndo proibe os juramentos, mas exige que a pessoa seja fiel a qualquer
juramento que fizer (cf. Lv 19.12 — outro exemplo no qual Tiago inclui
um tépico também mencionado naquele capitulo). A preocupagio com a
desvalorizagdo dos juramentos, por causa do uso indiscriminado e pela
tendéncia de se tentar evitar que se cumprissem, jurando-se por coisas
“menos sagradas” (cf. Mt 23.16-22) resultou em adverténcias contra seu
uso freqiiente (cf. Eclesidstico 23.9, 11; Filo, Sobre 0 Decdlogo 84-95).
Aparentemente, Jesus foi mais longe ainda, ao exigir de seus discipulos
que “de modo algum” jurassem (Mt 5.34). O ensino de Jesus em Mateus
5.34-37 é particularmente importante para a compreensio do ensino de
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Tiago, porque parece que o autor estd conscientemente reproduzindo
aquela tradi¢do. A semelhanga entre as duas passagens € vista claramente,
quando colocadas lado a lado:

Mateus 5.34-37 Tiago 5.12

“De modo algum jureis, “Ndo jureis,

nem pelo céu... nem pelo céu,

nem pela terra... nem pela terra,

nem por Jerusalém... nem por qualquer outro voto;
nem jures pela tua cabecga...

Seja, porém, a tua palavra antes seja 0 vosso sim, sim,
sim, sim; ndo, néo. € 0 v0osso nio, nao,

O que disto passar para ndo cairdes

vem do maligno.” em jufzo.”

Sempre se argumenta que Mateus e Tiago divergem em um ponto
crucial: Mateus sugere um “juramento substituto” — “sim, sim” e “ndo,
ndo”, enquanto Tiago simplesmente profbe todos os juramentos. Todavia,
¢ mais provével que, em Mateus, Jesus esteja dizendo a mesma coisa que
Tiago: nossa veracidade deve ser tdo coerente e confidvel que nao
precisemos de nenhum juramento para apoia-la: um simples “sim” ou
“ndo” deve ser suficiente. “Nossa simples palavra deve ser completamente
digna de confianga, como um documento assinado, legalmente correto e
completo” (Mitton).

Permanece a questdo sobre se Tiago e Jesus pretendiam proibir
todos os juramentos. A época da Reforma, muitos de tradigio anabatista
criam que este era o caso e, conseqiientemente, recusavam-se a fazer
juramentos em tribunais ou em qualquer outro lugar — uma crenga que
muitos cristdos sinceros continuam a observar. Entretanto, € questionével
que Jesus ou Tiago pretendessem se referir a juramentos oficiais,
juramentos que autoridades responsdveis nos requerem que prestemaos.
Parece que os dois tém em mente os juramentos voluntdrios. Mesmo neste
caso, argumenta-se que a inteng¢do nio € proibir qualquer juramento, mas
apenas aqueles que tenham a intengdo de evitar uma absoluta veracidade.
Este parece ter sido o problema aludido por Jesus (¢f. Mt 23.16-22) e a
evidéncia das epistolas de Paulo mostra que ele, por exemplo, continuou
a prestar juramentos (Rm 1.9; 2 Co 1.23; 11.11; G1 1.20; Fp 1.8; 1 Ts 2.5,
10). Todavia, é necessario haver cautela. A repeti¢do que Tiago faz do
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ensino de Jesus, onde falta o contexto polémico de Mateus 5, adverte-nos
a ndo pressupormos que a proibicdo dos juramentos estd relacionada
somente aquele falso ensino. E também pode se questionar se a f6rmula
da “testemunha”, usada por Paulo, realmente se encaixa ou nio na
categoria de um juramento. B possivel que Jesus e Tiago, de fato,
pretendam proibir qualquer juramento voluntario.

b. 4 oracdo e a cura (5.13-18)

Tiago, 4 semelhanca de tantos outros escritores de cartas do Novo
Testamento, conclui sua homilia com um incentivo 2 oragéo. A oragio é
claramente o assunto deste pardgrafo, sendo mencionada em cada
versiculo. Tiago a recomenda para o individuo crente, nas diferentes
situacdoes que este possa enfrentar (vv. 13-14), e também para a
comunidade (v. 16a). E ele incentiva tal ora¢do, ao sublinhar os poderosos
efeitos de uma oragio procedente de um coragio justo (vv. 16b-18). Pode
ser observada alguma relagdo com o versiculo 12, através do tema comum
do falar com referéncia a Deus (discursos maus, v. 12; e bons, vv. 13-18),
mas Tiago nada faz para sugerir tal associagdo. E mais plausivel pensar
que Tiago queira recomendar a oragdo como uma grande fonte de forgas
para a aflicio que os leitores estdo experimentando (veja o uso de
kakopatheia tanto no versiculo 10 como no 13). Entretanto, em esséncia
o pardgrafo é uma divisdo independente.

13. “Orar em todo tempo” é a ordem de Paulo (Ef 6.18; 1 Ts 5.17).
De forma semelhante, Tiago exorta os crentes a orarem em qualquer
situagdo em que se encontrem. Eles devem orar se estiverem sofrendo.
Kakopatheia, a mesma palavra usada por Tiago no versiculo 10 com
referéncia aos profetas, é um termo geral que denota a experiéncia de todo
tipo de afligdo e provagdo. Paulo usou a forma verbal desta palavra, ao
descrever sua prisdo e exortar Timéteo a estar pronto para passar pelo
mesmo tipo de sofrimento (2 Tm 2.9; 4.5). A oragdo a ser oferecida pelos
crentes em tais circunstincias ndo € necessariamente em favor do
livcamento das provagoes, mas por forga para resistir a elas em fidelidade.
O crente também deve orar quando est4 alegre. Euthymeo ndo se refere a
circunstancias externas, mas 2 felicidade e alegria de coragio que se pode
ter, tanto em tempos maus quanto bons. Paulo incentivou seus
companheiros de viagem a terem este sentimento de bem-estar, mesmo
quando o navio deles corria perigo iminente de destrui¢do (At 27.22, 25).
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Quando nosso coragido estd confortado, é muito facil esquecermos que
este contentamento, em tltima andlise, vem de Deus. Talvez porisso, mais
do que quando estamos sofrendo, devamos ser lembrados, em tempos de
felicidade, de nossa alegre obrigagdo de admitirmos o controle supremo
de Deus sobre nossa vida. Tiago diz que devemos fazer isto cantando
louvores. A palavria que ele emprega, psallo, lembra-nos da palavra em
portugués, “salmo”. Extraida de uma palavra grega aplicada a um tipo de
harpa, ela foi usada na Septuaginta para descrever certos tipos de canticos,
especialmente os de louvor. Aquele louvor cantado estava intimamente
relacionado com a oragdo (¢f. 1 Co 14.15); na verdade, ele pode ser
considerado uma forma de oragfo.

14. A terceira circunstdncia na qual a oragdo deve aparecer com
proeminéncia é agora mencionada de modo especifico: a doenga.
Entretanto, neste caso, o crente enfermo nio recebe ordens para orar, mas
para convocar os presbiteros da igreja, para que estes facam oragéo sobre
ele. Os presbiteros sdo mencionados no livro de Atos, em associagdo com
a igreja de Jerusalém (11.30; 15.2; 21.18) e as igrejas fundadas por Paulo
(14.23; 20.17). Embora, em suas epistolas, Paulo se refira nominalmente
aos presbiteros apenas em 1 Timéteo (5.17) e Tito (1.5), “bispo”,
mencionado no plural em Filipenses 1.1 e no singular (provavelmente
genérico) em 1 Timéteo 3.1, € quase por certo um titulo diferente para a
mesma fung¢do. Tanto Pedro (1 Pe 5.1) quanto Tiago pressupéem a
existéncia de presbiteros na igreja, demonstrando que o oficio devia estar
amplamente difundido na primeira igreja. E possivel, embora néo haja
certeza, que o oficio tenha sido extraido da sinagoga. A partir do papel
proeminente dos presbiteros em Atos e da descri¢do do oficio nas epistolas
pastorais, pode se inferir que os presbiteros eram aqueles homens
espiritualmente maduros, responsaveis pela supervisdo espiritnal de cada
congregagdo local. Uma vez que os presbiteros efésios tinham de
“pastorear” seu rebanho (At 20.28), e “pastores” nunca séo mencionados
junto com presbiteros, é provével que a fun¢do que conhecemos como a
do “pastor” ou “ministro” fosse cumprida pelos presbiteros. Por isso, é
natural que o crente que estd sofrendo de alguma enfermidade deva
chamar os presbiteros.

Quando os presbiteros chegam, eles devem orar sobre (epi) aquele
que estd doente. No grego biblico, apenas aqui proseuchomai (facam
oragdo) é seguido por epi: isto pode indicar simplesmente posigdo fisica,
mas pode também subentender que as maos eram impostas sobre a pessoa
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doente (veja Mt 19.13). Esta oragdo deve ser acompanhada de “uncdo com
6leo” — provavelmente na mesma hora da oracdo (considerando o
participio aoristo como contempordneo, segundo faz a maioria dos
comentaristas), mas também é possivel que seja um ato preliminar a
oragao.

Esta ungdo deve ser realizada em nome do Senhor, representando a
autoridade divina com a qual se pratica a ungéo (veja Atos 3.6, 16;4.7, 10).
Mas qual € o propésito desta ungdo com 6leo? No Novo Testamento, a
prética é mencionada somente em mais um caso: Marcos nos diz que os
doze “expeliam muitos demdnios e curavam numerosos enfermos,
ungindo-os com 6leo” (6.13). Infelizmente, ali ndo se oferecem
explicagdes da prética maiores do que as de Tiago. De modo geral, existem
duas possibilidades principais para o propésito da ungao.

Primeira, ela pode ter um propésito prdtico. O éleo era largamente
utilizado como remédio no mundo antigo. Na parébola de Jesus, ele nos
diz que o samaritano que parou para ajudar o homem que havia sido
roubado e espancado “pensou-lhe os ferimentos, aplicando-lhes 6leo e
vinho” (Lc 10.34). Outras fontes antigas atestam a utilidade do 6leo na
cura de qualquer coisa, desde uma dor de dente até uma paralisia (Galeno,
famoso médico do segundo século recomendava o 6leo como “o melhor
dos remédios para a paralisia” Mod. Temp., 2). Entdo, o que Tiago pode
estar dizendo € que os presbiteros devem se aproximar do leito do doente
armados de recursos espirituais e naturais — com oragdo e remédio.
Ambos podem ser administrados com a autoridade do Senhor e os dois
podem ser utilizados por ele na cura do doente." A dificuldade desta linha
de pensamento é dupla. Primeiramente, nio h4 evidéncias de que a ungio
com Oleo fosse usada para qualquer problema médico — e por que
mencionar apenas um remédio (embora muito usado), se tantas
enfermidades diferentes podiam ser encontradas? Em segundo lugar, por
que os presbiteros da igreja deviam fazer a ungdo, se o propdsito dela era
somente medicinal? Seguramente, outros ja teriam feito isto, caso se
tratasse de um remédio apropriado para a doenga.

1. Veja, especialmente, J. Wilkinson, Health and Healing: Studies in New Testament
Principles and Practices (The Handsel Press, 1980), p. 153; cf. também Ross, p. 79;
Burdick, p. 204.
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Como um tipo diferente de prop6sito pratico, ontros sugerem que a
uncdo podia ser realizada como expressao exterior e fisica de cuidado, uma
forma de estimular a fé da pessoa enferma.’ Algumas vezes, Jesus usou
“acessOrios” fisicos em suas curas, aparentemente apenas com este
proposito. Mas, quando Jesus agia assim, a ag¢do fisica era especificamente
apropriada a enfermidade, tal como colocar as mdos sobre os olhos de um
cego (Mc 8.23-26) ou seu dedo nos ouvidos de um surdo (Mc 7.33).
Simplesmente ndo hé evidéncias de que a ung¢do com 6leo fosse usada, de
modo geral, com tal propdsito.

Assim, é provével que a ungio com Oleo tivesse um prop6sito
relzgzoso Esta segunda explicagdo principal da prética pode ser subdividida
em dois tipos, de acordo com o fato de a uncfo ser vista como detentora
de significado sacramental ou apenas simbdlico. A interpretacdo
sacramental desta prética surgiu cedo na hist6ria da igreja. Com base neste
texto, a igreja grega antiga praticava aquilo que chamava de “euchelaion”
(uma combinagao das palavras euche, “oracio”, e elaion, “6leo”, os dois
usados neste texto), com o proposito de fortalecer o.corpo e a alma do
enfermo. A igreja do Ocidente continuou esta prética por muitos séculos,
usando também o 6leo para ungio em outras ocasides. Mais tarde, a igreja
romana conferiu ao sacerdote o direito exclusivo de realizar esta
cerimOnia e desenvolveu o sacramento da “extrema uncdo”. Este
sacramento tem o propésito de remover qualquer vestigio de pecado e
fortalecer a alma da pessoa que estd morrendo (a cura é considerada
apenas uma possibilidade). O Concilio de Trento (XIV 1) encontrou a

“sugestdo” deste sacramento em Marcos 6.13 e sua“promulgacio” e
Tiago 5.14. E claro que este sacramento desenvolvido tem pouca base no
texto de Tiago: ele recomenda a uncio com 6leo para qualquer doenga e
a associa com a cura, € ndo com a preparagdo para a morte. Todavia, o 6leo

1. Tasker, p. 131; Mitton, p. 191; D. R. Hayden, “Calling the Elder to Pray”, BibSac 138,
1981, p. 265.
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podia ser considerado um elemento com fung¢io sacramental, 3 medida
que atuava como um “veiculo do poder divino”.! Da forma como
participar da Ceia do Senhor transmite ao crente um fortalecimento na
graga, assim a unc¢do pode ser ordenada por Deus como um elemento
fisico, através do qual ele opera a graga da cura no crente enfermo. Nossa
atitude diante desta posic¢do ird depender bastante de nossa visdo geral
acerca de “sacramento”, Mas pode ser questionado se uma pratica
mencionada apenas uma vez no Novo Testamento (embora ¢f. Mc 6.13)
pode possuir a importincia que esta linha de pensamento atribui & un¢éo.
E melhor, ent#o, pensar na ungio com 6leo como um ato simbélico.
No Antigo Testamento, freqiientemente a ungdo € o simbolo da
consagracio de pessoas ou objetos para o uso e servigo de Deus. E embora,
nestes textos, geralmente seja usado chrio, € provavel que Tiago tenha
escolhido aleipho por causa do ato fisico envolvido (veja, abaixo, Nota
Adicional sobre aleiph® e chrio). Ao orarem, os presbiteros podiam ungir
apessoa doente, a fim de simbolizar que ela estava sendo “separada” para
receber atengio e cuidado especiais de Deus. Apesar de Calvino, Lutero
€ outros expositores pensarem que a préitica da ungéo, ao lado do poder
de cura, se limitou a era apostélica, é duvidoso se tal restrigdo pode ser
mantida. A recomendagéo de Tiago no sentido de que oficiais eclesidsticos
regulares realizassem a prética parece deixar subentendida sua validade
permanente para a igreja. Por outro lado, o fato de aungéo de doentes ser
mencionada apenas aqui, dentre as epfstolas do Novo Testamento, e
também o fato de que muitas curas foram realizadas sem ungio
demonstram que a pritica ndo é um acompanhamento necessario a oragéo
pela cura. Os presbiteros que oram pelo doente podem utiliz4-la, e Tiago
claramente recomenda a prética; mas eles nio precisam fazer isto.

1. Davids, p. 193; ¢f. também Calvino, pp. 355-356; Dibelius, pp. 252-254. H4 evidéncias
de que o 6leo era considerado como detentor de valor espiritual (A Vida de Adao e
Eva 36) € como auxilio no exorcismo de demonios (Testamento de Salomao 18.34).
O argumento de que, aqui, o 6leo tinha o proposito de exorcismo, sendo a doenga
encarada como de natureza demonfaca, € apresentado por Dibelius, p. 252, ¢ W.
Brunotte, NDITNT IV, pp. 675s. Mas, no Novo Testamento, a ungdo com leo nunca
se d4 junto com exorcismos; na verdade, Mc 6.13 faz distingio entre ungir o doente
e expulsar demdnios.
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Nota Adicional: aleipho e chrio (5.14)

A Biblia emprega duas palavras gregas que significam “ungir”: chric
e aleipho. A op¢do de Tiago pela altima, no versiculo 14, pode ajudar nossa
interpretagio de sua referéncia a “ungir com 6leo”.

Aleipht é usada apenas vinte vezes na Septuaginta. Ezequiel € o
Gnico autor a us4-la no sentido de “caiar” paredes (sete vezes, todas
tradugdes do heb. tih). A palavra muitas vezes se refere ao ato de passar
0leo na face ou no rosto com propdsitos higiénicos ou estéticos (nove
vezes, geralmente com o termo hebraico sitk). Todavia, em quatro
ocasides o verbo tem um significado cerimonial. O sentido exato de
Génesis 31.13 ndo ¢ claro, mas em Exodo 40.15 (duas vezes) e Niimeros
3.3, aleipho denota a ungdo cerimonial dos sacerdotes, por meio da qual
eles eram separados para o servigo de Deus.

Este tltimo sentido é também o sentido habitual de chrio na
Septuaginta. Na maior parte de suas setenta e oito ocorréncias, ele designa
a“consagragio” de sacerdotes, de mobilias do santudrio ou dorei de Israel.
Apenas trés vezes se refere ao tratamento cosmético. De modo
significativo, nenhuma palavra é usada em relagio a propdsitos medicinais
na Septuaginta.

No Novo Testamento, é mantido o mesmo quadro geral. Chrio tem -
sempre um sentido metaférico, designando o ato especial de Deus separar
aJesus para seu ministério (Lc4.18 [=1s 61.1}; At 4.27; 10.38; Hb 1.9 [ = SI
45.7]) ou a consagrag¢do de Paulo ao ministério dele (2 Co 1.21). Assim
como na Septuaginta, aleipho aplica-se, na maior parte dos casos, a un¢io
cosmética ou higiénica (Mt 6.17; Mc 16.1; Lc 7.38, 46 [duas vezes]; Jo 11.2;
12.3). Entretanto, é possivel que a palavra tenha algumas implicagdes
simbdlicas no relato da ungio de Jesus (Jo 11.2; 12.3).

A importéncia destes dados para Tiago 5.14 ndo € totalmente clara.
Por um lado, pode ser argumentado que chrio é a palavra que, com maior
freqiiéncia, tem implicagdes simbélicas e que, se Tiago tivesse tal
significado em vista, ele provavelmente a teria escothido. Todavia, por
outro lado, nenhuma palavra é usada nas Escrituras com um sentido
medicinal (deixando de lado, por ora, Mc 6.13 e Tg 5.14). Em Lc 10.34,
onde 6leo (elaion) tem claramente um uso medicinal, é usado o verbo
epicheo, “aplicar”. Portanto, Tiago provavelmente optou por usar aleipho
aqui, porque & a palavra neotestamentéria que descreve o ato fisico de
ungir; no Novo Testamento, chrido nunca se refere & ungdo fisica.
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Mas, apesar de Tiago descrever uma agéo claramente fisica, ndo é
necessério eliminar dela todo significado simbélico. Como ja vimos, na
Septuaginta, aleipho é empregado em equivaléncia a chrio, aplicando-se a
consagragao de sacerdotes (Ex 40.15; ¢f. chric em 40.13; Nm 3.3). (Josefo
pode também usar aleipho com sentido simbdlico, paralelamente a chrio;
compare Antigiiidades 6.165 com 6.157.) E melhor, entdo, considerar a
uncdo referida por Tiago como um ato fisico com significado simbélico.
Uma vez que o simbolismo da “ung¢do” estd geralmente associado com a
separagdo ou consagragdo de alguém ou alguma coisa para Deus,
provavelmente devamos entender isto como o simbolismo pretendido na
agdo. Os presbiteros, ao orarem pela pessoa doente, também a separam
para receber atencdo especial de Deus.

15. Apesar de a ung¢do com 6leo, devido a seu significado incerto,
naturalmente atrair bastante atengdo, devemos nos lembrar de que a
principal preocupagdo de Tiago nestes versiculos é a oragdo. Isto €
refletido pelo fato de Tiago atribuir a cura prevista & oracdo dos
presbiteros, ndo a ungdo. A oragdo é denotada com uma palavra incomum,
euche, que conota um desejo ou petigdo forte, fervoroso (veja o emprego
do verbo euchomai em Atos 26.29; 27.29; Rm 9.3). Mas o que torna a
oragdo eficaz ndo é o fervor ou a freqiiéncia — ¢ afé. Fé, em 1.6-8, onde
Tiago também discute a eficacia da oragéo, refere-se a um compromisso
inabalavel e sincero com Deus. Uma vez que sdo os presbiteros que fazem
esta oragdo, é claro que aqui a referéncia é 4 fé que eles tém. Tiago
descreve dois resultados daoragdo da fé: o enfermo serd “salvo” € o Senhor
o levantard. Salvar (s0z5), no Novo Testamento, geralmente se refere ao
livramento da morte espiritual, e alguns eruditos pensam que, aqui, este
também € o sentido de Tiago. De fato, eles sugerem que todo o trecho dos
versiculos 14-16a pode ser sobre a restauragdo a satide espiritual, em lugar
da satide fisica. Mas a linguagem de Tiago ¢ bastante especifica para dar
margem a esta interpretagéo; é claro que ele esta pensando, pelo menos
basicamente, na cura fisica (veja a nota adicional sobre cura, pp. 182-186).
A palavrasozo € certamente apropriada como descri¢do da restauragio da
satide e neste sentido é usada freqgitentemente nos evangelhos. De forma
semelhante, levantard (egeiro) é usado para descrever o vigor fisico
renovado daqueles que foram curados (Mt 9.6; Mc 1.31; At 3.7). Por isso,
o quadro é de presbiteros orando “sobre” o “doente” no leito, e o Senhor
intervindo para “levantd-lo” dali.

A introducdo de Tiago ao tépico do pecado neste ponto €, sem
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davida, ocasionada pela crenga comum de que a doenga era causada por
pecado. Mas o uso que Tiago faz de e se (kan) torna claro que ele nio
acredita que a doenga seja necessariamente resultado de pecado e, neste
ponto, € 1dgico, ele estd seguindo o ensino de Jesus (cf. Jo 9.2-3). Por outro
lado, o Novo Testamento mostra com clareza que a doenca ¢ a morte
podem ser causadas por pecado (Mc2.1-12; 1 Co 5.5 (?); 11.27-30),e é a
esta eventualidade que Tiago se refere neste ponto. Isto ndo deve ser
explicado segundo as linhas das modernas descobertas acerca das relagdes
entre doengas fisicas e psicolégicas. O que Tiago associa com a doenga é
o pecado, néo instabilidade emocional ou desarranjos psicol6gicos.

Tiago ndo introduz nenhuma qualificagdo para as promessas neste
versiculo: a oracfio da fé salvard o enfermo, e seus pecados ser-lhe-do
perdoados. Sera que isto significa que uma oragéo por cura, oferecida com
fé, serd infalivelmente eficaz? Como ja vimos, algumas pessoas sugerem
que é assim mesmo, mas limitaram tais curas miraculosas & era apostélica.
Mas nada no texto sugere esta restrigdo. Uma observagio mais ttil € notar
que o lembrete especifico de Tiago € no sentido de que a oragdo deve ser
a oragao da fé. Esta €, apesar de certamente incluir a idéia de confianga
na capacidade que Deus tem de responder, também envolve uma
confianga absoluta na perfei¢cio da vontade de Deus. Assim, uma
verdadeira oragdo de fé sempre inclui um reconhecimento técito da
soberania de Deus em todas as questdes; é a vontade de Deus que deve
ser feita. E é claro que, indubitavelmente, a vontade de Deus nem sempre
¢ de curar aqueles que estdo enfermos (cf. 2 Co 12.7-9). Portanto, a “fé”,
condigdo indispensdvel para a resposta a nossa oragdo pedindo cura —
esta fé, sendo dom de Deus — pode estar de fato presente apenas quando
a vontade de Deus é de curar (veja nota adicional acerca da cura, pp.
182-186).

16a. Como conseqiiéncia (oun) da promessa de que Deus responde
a oracdo (vv. 14-15a) e perdoa pecados (v. 15b), os crentes devem se
comprometer a confessar seus pecados uns aos outros € a orar uns pelos
outros. A mitua confissdo de pecados, que Tiago incentiva como uma
prética habitual (isto é sugerido pelo tempo presente do imperativo), é
altamente benéfica para a vitalidade espiritual da igreja. Isto foi visto na
época do movimento “metodista”, na Inglaterra do século XVIII. A
“regra” sugerida para pequenas reunides de crentes, que abasteciam
espiritnalmente aquele movimento, tinha como principio o incentivo a
mitua confissdo e oragdo, a partir de Tiago 5.16a.
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Que tipos de pecados devem ser confessados? Pode ser que Tiago
esteja pensando apenas naqueles pecados que tenham causado dano a
outras pessoas (cf. Mt 5.25-26). Mas o final da sentenga torna provével que
estejam em vista especificamente aqueles pecados que podem ter causado
a doenga. Para serdes curados expressa o propoésito da confissdo miitua e
da oragdo. Muitos consideram esta “cura” como de natureza espiritual ou,
talvez, uma cura geral, incluindo as esferas fisica e espiritual. Neste caso,
o versiculo 16a deve ser encarado como uma dedugdo geral extraida da
situagdo especifica dos versos 14-15. Mas € melhor considerar esta
sentenga como uma exortag¢io final na discussdo da doenga fisica. Isto se
deve ao fato de o verbo “curar” (iaomai) ser consistentemente aplicado a
afli¢Oes fisicas. Seguramente, ele é usado na Septuaginta para descrever a
cura do pecado da infidelidade (cf. Dt 30.3; Is 6.10; 53.5; Jr 3.22), mas, em
geral, naqueles contextos este pecado ja fora explicitamente comparado a
uma “ferida”. No Novo Testamento, iaomai € usado em aplicagdo
espiritual apenas em citagoes destes textos do Antigo Testamento.
Portanto, uma vez que o prop6sito da confissdo e oragdo € a cura fisica, €
melhor entender a confissdo como estando a envolver quaisquer pecados
que possam colocar obstdculo & cura, € as oragdes como sendo
especificamente em favor da cura das afli¢des corporais. E digno de nota
que, enquanto no versiculo 14 os presbiteros devem orar pela cura, aqui
toda a igreja deve estar envolvida na oracgdo pelo restabelecimento.
Segundo Davids, Tiago “generaliza conscientemente, tornando o
argumento de 5.14-15 um principio geral de medicina preventiva...”. Este
versiculo demonstra que o poder para a cura estd investido na oragéo, ndo
no presbitero. E, embora seja apropriado que aquelas pessoas
encarregadas da supervisdo espiritual da comunidade sejam chamadas
para interceder pelos seriamente enfermos, Tiago deixa claro que todos
os crentes tém o privilégio e a responsabilidade de orar pela cura.

Nota Adicional acerca da Cura

Tiago 5.14-16 é a Ginica passagem nas epistolas neotestamentérias a
tratar diretamente da questdo da cura fisica. Entdo, € apropriado que se
acrescentem alguns comentarios ao texto e se reflita um pouco mais sobre
o assunto da cura. Ha vérios pontos a se considerar.

a. A cura fisica e a cura espiritual. Como ja vimos, algumas pessoas
argumentam que o texto ndo tem absolutamente nada a ver com a cura
fisica, mas, sim, com a restauragio espiritual. Elas afirmam que astheneo,
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no versiculo 14, pode significar “espiritualmente fraco” (1 Co 8.11; 2 Co
13.3), da mesma forma que kamnd, usado no versiculo 15 (¢f. Hb 12.3). E
salvard (so0zo), levantard (egeird) e curados (iaomai) sdo usados para
descrever a restauragdo 2 vitalidade espiritual. Aparecendo num contexto
onde os perigos da letargia e negligéncia espirituais sdo bem reais (cf.
5.7-11), uma exortagdo para que os presbfteros orem pelos oprimidos e
fracos na fé seria inteiramente apropriada.1 Apesar de tudo isto ser
verdade, a linguagem de Tiago torna impossfvel a eliminagdo da dimensao
fisica. Primeiro, embora astheneo possa denotar fraqueza espiritual, este
sentido é geralmente esclarecido por um qualificador (¢f. Rm 14.1, “na
f€”; 1 Co 8.7, “consciéncia”) ou pelo contexto. Além disso, no material
mais importante para Tiago, os evangelhos, astheneo quase sempre se
refere a doenga. O mesmo vale para kamno. E iaomai, quando nio usado
numa citagio do Antigo Testamento, no Novo sempre se aplica 4 cura
fisica. Além disso, € importante o fato de que, no Novo Testamento, a
unica outra mengéo de “ungir com 6leo” apare¢a numa descri¢do de cura
fisica (Mc 6.13).

Entéo, aceito o fato de que a cura fisica estd em vista, € possivel que
esteja envolvida a restauragdo espiritual? Muitos pensam que este € o caso
no versiculo 16a; outros acham que a “salvagdo”, no verso 15, pode ser
deliberadamente ampla e incluir tanto a dimensédo fisica quanto a
espiritual. Por isso, mesmo que a orag¢do da fé ndo traga a cura, ela pode
trazer a salvagdo do pecado. Mas esta idéia ndo se encaixa bem no texto.
Em primeiro lugar, a salvagdo nunca é vista como resultado de oragéo, no
Novo Testamento. Em segundo lugar, conferir dois significados
diferentes, embora afins, a “salvar” e “levantar” é um desrespeito a um
principio cardinal de semantica: nunca dar a uma palavra mais significado
do que requer o contexto; e devemos ser cautelosos em acrescentar uma
referéncia desnecesséria ao livramento espiritual. Vérios elementos do
texto exigem uma liga¢do com a cura fisica; todas as coisas no texto fazem
sentido como descrigdes da cura fisica. Assim, provavelmente, o
significado do texto deva ser limitado 4 cura fisica.

1. Veja, quanto a esta anélise geral, M. Meinertz, “Die Krankensalbung Jak. 5, 14f,
Biblische Zeitschrift 20, 1932, pp. 23-36; C. Amerding, “Is any among you afflicted? A
Study of James 5.13-20”, BibSac 95, 1938, pp. 195-201; C. Pickar, “Is anyone sick
among you?”, CBQ 7, 1945, pp. 165-174; D. R, Hayden, “Calling the Elder to Pray”,
pPp- 258-286.
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b. De quem é a cura? A resposta de Tiago a esta pergunta € clara: “o
Senhor o levantard”. Em nenhum lugar o Novo Testamento sugere
qualquer outra resposta. Os apdstolos, ao “curarem” as pessoas, deixavam
claro que faziam aquilo somente através do poder e da autoridade do
Senhor Jesus (At 4.7-12). Paulo falou do “dom” de cura (1 Co 12.9, 28),
mas este dom, como todos os outros, era permitido e dirigido pelo Espirito
que o deu. Entretanto, é interessante que, enquanto Paulo fala de um dom
de cura, Tiago refere-se apenas aos presbiteros que oram pela cura. Ndo
havia outras pessoas que possufam o dom de cura nas igrejas de Tiago? O
poder de cura é limitado por Tiago a certos detentores de cargos
eclesidsticos? Estas perguntas sdo de dificeis respostas e nos envolvem na
questdo maior acerca da relagdo entre ministérios “carismdticos” e
“organizados” no Novo Testamento. Contudo, em breves palavras, parece
que as primeiras igrejas diferiam no grau em que certos dons eram
manifestados. Na verdade, aigreja de Corinto parece ter sido uma exce¢do
no Novo Testamento, uma vez que apenas ali ficamos sabendo dos dons
“espetaculares” como “curas” e “milagres” (contraste Rm 12.6-8 e Ef
4.11). A “organizacdo” eclesidstica ndo deve ser considerada como
depreciadora dos dons ou omissa acerca deles, mas como um meio 1til de
reconhecimento e manifestagio dos dons para a edificagio da igreja. Os
presbiteros eram aqueles lideres espirituais reconhecidos por sua
maturidade na fé. Portanto, é natural que eles, com sua rica e profunda
experiéncia, fossem chamados para orar pela cura. Eles, mais que as outras
pessoas, deviam ser capazes de discernir a vontade do Senhor e orar com
a fé que reconhece e recebe de Deus a dadiva da cura. Ao mesmo tempo,
Tiago esclarece que a igreja, como um todo, deve orar pela cura (v. 16a).
Desta forma, embora nido negue que algumas pessoas na igreja possam ter
o dom da cura, Tiago incentiva todos os cristdos, e especialmente aqueles
encarregados da supervisdo pastoral, a serem ativos na oragio pela cura.

c¢. Em que condi¢des Deus cura? Talvez nédo exista maior desafio a fé
do que aquele que surge quando oragdes fervorosas e diligentes a favor de
nossa cura e de outras pessoas nao sio atendidas. Em tais situagdes surgem
vérias perguntas persistentes.

Qual pecado da pessoa doente impediu a cura? Ndo hé divida de
que isto, algumas vezes, pode acontecer. Paulo diz especificamente que
alguns cristdos corintios adoeceram e morreram, por causa do abuso
praticado na Ceia do Senhor (1 Co 11.30). Em tempos de enfermidade, é
apropriado examinarmos nossa vida espiritual, a fim de vermos se algo néo
esté errado; e, com amor pastoral, incentivar outras pessoas a fazerem o
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mesmo. Tiago diz que a confissdo do pecado pode levar a cura (v. 16). Por
outro lado, ele também esclarece que nem foda doenga é causada por
pecado (veja o comentério ao versiculo 15). A idéia de que precisa haver
uma correspondéncia direta entre pecado e doenga é evidentemente
rejeitada pelas Escrituras (cf. J6; Jo 9.2-3). Portanto, nem sempre, e talvez
nem geralmente, um pecado especifico faz que as oragdes por cura deixem
de ser atendidas.

Seré que a falta de fé impediu a cura? Eu, ou aqueles que por mim
oraram, nao creram com suficiente produndidade? Como ja vimos, Tiago
especifica claramente que € a “oragdo da fé” que Deus responde. Entéo,
ele parece deixar subentendido que a falta de fé é um obstéculo & opera-
¢ao de cura realizada por Deus. Mas devemos observar cuidadosamente
o que isto quer dizer. A fé exercida na oragdo ¢ a fé no Deus que, de mo-
do soberano, realiza sua vontade. Quando oramos, nossa fé deve necessa-
riamente incluir esta admissdo, implicita ou explicita, dos soberanos
propositos da providéncia divina. E possivel que, as vezes, recebamos o
discernimento acerca da sua vontade em circunstancias especificas e ore-
mos com absoluta confianga de que o plano de Deus € atender a nosso pe-
dido. Mas & 16gico que casos assim sdo bem raros — mais raros do que
nossos desejos emacionais e subjetivos podem nos levar a pensar. Assim,
aoragdo pela cura precisa geralmente se qualificar por um reconhecimen-
to de que a vontade de Deus naquele assunto é suprema. E estd bem cla-
ro no Novo Testamento que Deus nem sempre ird curar o crente. A prépria
oragdo de Paulo em favor de sua cura, feita trés vezes, ndo foi respondida;
Deus tinha um propdsito em permitir que o “espinho na carne”, aquele
“mensageiro de Satands”, fosse mantido (2 Co 12.7-9). Desta forma, o que
estamos afirmando é que a fé com a qual oramos é sempre fé no Deus cu-
ja vontade é suprema e melhor; apenas algumas vezes esta fé inclui a cer-
teza de que um pedido em particular est4 dentro daquela vontade. E
exatamente esta qualificacdo que se requer para a compreensio da pré-
pria promessa de Jesus: “Se me pedirdes alguma coisa em meu nome, eu
afarei” (Jo 14.14). Pedir “em nome de Jesus” ndo significa simplesmente
proferir seu nome, mas levar em conta sua vontade. Apenas aqueles pedi-
dos feitos “segundo esta vontade” estdo garantidos. A oragdo pela cura,
oferecida na confianga de que Deus ir4 responder a oragdo, realmente traz
a cura; mas esta fé, um dom de Deus, estar4 presente apenas quando a cu-
ra for da vontade de Deus. Por mais dotados, insistentes ou justos que se-
jamos, esta fé ndo pode ser “fabricada”. Nesta vida, na maioria das vezes,
ndo teremos capacidade de saber se a vontade de Deus é de curar; nem
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sempre seremos capazes de sentir se estd presente aquela “fé” que obtém
0 que pede. Portanto, quando nossas oragbes sinceras e fervorosas em fa-
vor da cura ndo sdo atendidas, o préblema ndo estd em nossa falta de fé;
esta faltando o contexto no qual aquela fé poderia estar presente.

16b. O lembrete de Tiago acerca do grande poder da oragdo, na
Gltima parte do versiculo 16, fornece a base para as exortagdes & oracdo,
feitas nos versiculos 13-16a. O poder da oragdo nido estd limitado aos
“super-santos”; o justo designa apenas uma pessoa sinceramente
comprometidacom Deus e que, de coragdo, busca fazer sua vontade. Aqui,
Tiago aplica uma terceira palavra para “oracdo” (ARC; deesis), mas
aparentemente ele a usa sem fazer qualquer distingdo de sentido em
relagdo as outras duas palavras usadas neste pardgrafo (cf. proseuchomai
nos vv. 13, 14, 17-18; euchomai nos vv. 15-16a). Para enfatizar a for¢a da
oragdo, Tiago acrescentou dois qualificadores ao verbo “poder” (pode): a
orag¢do pode “em quantidade”, muito (poly), e “em sua operagio”, por sua
eficdcia (energoument). A tltima palavra, um participio, pode ser passiva
ou média. Se passiva, devemos traduzir “a oragdo é muito poderosa
quando energizada (por Deus ou pelo Espirito)”. Dali, seria introduzida
uma qualificacio especifica sobre a eficcia da oragio do ponto de vista
da vontade de Deus. Entretanto, é mais provédvel que o participio seja
médio (como pressupde a maioria das tradugdes modernas), com o
sigm’ficaldo “a oragdo é muito poderosa em sua operagio, ou em seu
efeito”.

17-18. Como exemplo de um homem justo, cujas oragdes tiveram
grande efeito, Tiago menciona Elias. O profeta, cujos feitos foram téo
espetaculares, € cuja “morte” foi tdo extraordindria, era uma das mais
populares figuras entre os judeus. Ele era exaltado por seus milagres
poderosos e dentincias proféticas do pecado. Entretanto, acima de tudo,
ele era esperado como o ajudador em tempos de necessidade, cuja vinda
iria preparar o caminho para a era messidnica (Ml 4.5-6; Eclesidstico

1. O sentido passivo foi defendido por Mayor numa longa discusso, onde ele tentou
demonstrar que a maioria das ocorréncias desta forma no Novo Testamento ¢ passiva
(pp. 177-179; ¢f. também Davids, p. 197). Mas Adamson, respondendo a Mayor,
parece ser mais convincente: os exemplos do Novo Testamento sao mais bem
interpretados como médios (pp. 205-210; ¢f. também Moule, p. 26).
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48.1-10; Mc 9.12; Lc 1.17). Contudo, o que interessa a Tiago néo sio os
dotes proféticos especiais de Elias ou seu lugar Ginico na hist6ria, mas o
fato de que, embora sendo homem semelhante a nés, sua oragio teve
grande eficdcia. Tiago enfatiza o fervor da oragdo de Elias, ao usar uma
construgio “cognata” de influéncia semftica: literalmente “em oragéo, ele
orou”. Ele deseja que seus leitores reconhegam que este poder da oragio
estd a disposigdo de todos que, sinceramente, seguem o Senhor — nio
apenas a algumas pessoas.

Assituagdo descrita por Tiago estd registrada em 1 Reis 17-18. Aseca
foi proclamada por Deus, através de Elias, como um meio de puni¢io
contra Acabe e Israel, por sua idolatria. Apesar de o Antigo Testamento
ndo declarar que Elias orou para que ocorresse a seca, 1 Reis 18.42
retrata-o orando pelo fim dela, e é legitima a inferéncia de que ele também
- orou pelo seu comego. De forma semelhante, provavelmente devamos
considerar os trés anos e seis meses, especificados por Tiago (cf. também
Lc 4.25), como um niimero mais exato dos “trés anos” redondos de 1 Reis
18.1. Talvez “trés anos e seis meses” tenha sido sugerido por causa de suas
associagoes simbolicas com um perfodo de julgamento (Dn 7.25; ¢f. Ap
11.12; 12.14). Mas, a vista do fato de que o Antigo Testamento nunca faz
uma mengio especifica da oracgéio de Elias pedindo a seca, por que Tiago
teria escolhido istc como seu exemplo — particularmente por haver outros
exemplos de oragdo de Elias muito mais conhecidos (o fogo que consumiu
o sacrificio no Monte Carmelo) ou por serem mais apropriados ao
contexto de Tiago (a ressurreicdo do filho da viava)? E possivel que Tiago
pretenda que vejamos no solo morto que volta 4 vida uma analogia da
enfermidade do crente que tem sua satide restaurada (Davids). Por outro
lado, existem sinais de uma tradi¢do que associava a seca com a oragdo de
Elias (Eclesiastico 48.2-3; 2 Esdras 7.109), e é provavel que Tiago tenha
feito esta escolha simplesmente por se tratar de uma ilustragdo conhecida.

¢. Uma chamada final a agéo (5.19-20)

19-20. Tiago conclui sua cartando com as saudagoes e béngaos tipicas
dos encerramentos epistolares, mas com uma chamada a agdo. Neste
particular, sua carta tipifica outras cartas neotestamentérias mais
“formais” que, praticamente, tém a aparéncia de sermdes (cf. em especial
1 Jodo). Pela tiltima vez, Tiago se dirige a seus irmdos. Ele lhes falou em
sua carta acerca de muitos problemas: falar pecaminoso, desobediéncia,
despreocupagdo com os outros, mundanismo, brigas, arrogincia. Agora,
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ele incentiva cada crente a tomar a iniciativa de trazer de volta 8 comunhao
com Deus e com a comunidade qualquer pessoa que tenha se “desviado
da verdade” de alguma daquelas formas.

A verdade nao se refere aqui 2 doutrina crista em seu sentido mais
estreito, mas de modo mais amplo a tudo que o evangelho envolve (cf. S1
51.6; G15.7; 1Jo 1.6). E, € claro, para Tiago a doutrina correta ndo pode
estar separada do comportamento certo. Aquilo que a mente pensa € a
boca confessa o corpo ird praticar — qualquer coisa abaixo disso é
“duplicidade” mundana e pecaminosa. A palavra traduzida por desviar
(planao, de onde vem a palavra “planeta”, um “errante” celeste) ndo deve
ser limitada — como pode ser a palavra em portugués — a um abandono
inadvertido ou inconsciente da “verdade”; ela era amplamente empregada
para descrever qualquer afastamento do “caminho da justica”, fosse
espontineo ou ndo. Pedro se refere de modo geral a seus leitores como
aqueles que estavam “desgarrados como ovelhas” (1 Pe 2.25; veja também
Sabedoria 5.6 € 2 Pe 2.15).

O crente que vé seu irmédo desviar-se do rebanho deve procurar, com
todas as suas forgas, “converté-lo” (BJ, “reconduzir”). Converter
(epistrephd) pode ser aplicado a uma volta inicial a Deus para a salva¢éo
(At 14.15; 15.19; 26.18; 1 Ts 1.9), mas pode também, como neste caso,
referir-se a uma volta 4 fé da qual uma pessoa se desviou (Mc 4.12 [=1Is
6.10]; Lc 1.16; 22.32). No versiculo 20, este desvio é descrito como o
caminho errado, uma frase que deveria ser traduzida por “caminho
errante”, a fim de evidenciar que “errado” (plang) é cognato de “errante”
(planad), no versiculo 19. O crente que alcanga éxito em resgatar o
“pecador” de seu “caminho errado” deve saber o que, afinal, foi
conseguido: a alma dele foi salva da morte e cobriu-se uma multiddo de
pecados.

Mas a alma e os pecados de guem? O texto grego é completamente
ambiguo neste ponto, permitindo que a frase se aplique aquele que pecou
ou a pessoa que converteu o pecador. Entretanto, a alma que foi salva da
morte é, quase certamente, a alma daquele que pecou. Em Tiago, morte
refere-se a punicdo escatoldgica (c¢f. 1.21), e somente aquele que se
“desviou” corre o risco deste julgamento. Alinhando-se com muitos outros
textos biblicos, Tiago retrata a “morte” como o destino final do caminho
que o pecador determinou seguir: quando volta desta viagem, ele salva sua
vida (veja Ez 18.27; Rm 6.23). Mais dificil é saber se os pecados que sdo
cobertos sdo os do pecador, daquele que o converte ou de ambos. As
palavras sdo alusivas a Provérbios 10.12, onde o édio, que “excita
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contendas”, é comparado com o amor, que “cobre todas as transgressoes”.
Aqui este “cobrir” parece ser o ato de ndo se levar em conta o desrespeito
e as ofensas contra nés, no interesse de preservarmos a paz. Entretanto,
este sentido é improvavel em Tiago, e 1 Pedro 4.8 mostra que a frase havia
se tornado tradicional na designagéio do perddo de pecados oferecido por
Deus (cf. S1 32.1). A idéia de que nossos esforgos para levarmos outras
pessoas ao arrependimento trardo beneficios & nossa posi¢do espiritual é
certamente biblica. O Senhor promete a Ezequiel que ele “salvaré sua
alma”, se for fiel em avisar seu povo a respeito do perigo de julgamento
que ele corria (Ez 3.21); e Paulo diz a Tim6teo que ele “salvara tanto a si
mesmo como a seus ouvintes”, se tomar cuidado de si mesmo e da doutrina
(1 Tm 4.16). E claro que a béngio conferida aos crentes fiéis ndo precisa
ser interpretada como uma recompensa por seus esforgos. Mas, na Biblia
€ inevitdvel a idéia de que Deus ird nos tratar da forma como tivermos
tratado outras pessoas (Mt 6.14-15; 18.23-35), sendo mencionada
explicitamente por Tiago (2.12-13). Portanto, Tiago pode muito bem estar
incentivando seus leitores a buscarem ativamente a conversio dos
desviados, ao recordar-lhes que seus esforgos encontrardo a aprovagio e
béncdo de Deus. Por outro lado, a seqiiéncia de pensamentos no versiculo
torna um pouco estranha uma referéncia a pecados cobertos de numa
pessoa que ndo seja aquela cuja salvagdo foi descrita. Além disso, a Biblia
muitas vezes associa a salvagdo com este “cobrir”, o completo
cancelamento dos pecados, de modo que as duas frases podem ser
descrigdes paralelas da béngao obtida pelo pecador que é trazido de volta.
Provavelmente esta tltima interpretacdo deva ser aceita, embora, de
modo algum, a outra seja impossivel.

Se, de fato, Tiago tem um pouco de sermao em forma epistolar, estes
dois Gltimos versiculos sdo dois apropriados apelos finais 2 a¢fo. Os
leitores de Tiago ndo devem apenas “praticar” as palavras que ele
escreveu; eles devem estar profundamente preocupados com que outras
pessoas também as “pratiquem”. Participando da convicgdo de Tiago de
que, de fato, existe uma morte eterna, & qual o caminho do pecado conduz,
devemos estar motivados a lidar com o pecado em nossa vida e na vida de
outras pessoas.
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