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RESUMO

SATO, Masatoshi. O meu reino ndo é deste mundo (Jo 18, 36): confronto entre o reino
de César e o de Jesus Cristo. Tese de Doutorado (Programa de P6s-graduagéo em
Ciéncias da Religido) — Pontificia Universidade Catdélica de Goias, 2020.

Os judeus ndo se comunicavam com samaritanos. Jesus conversa com uma
samaritana e ela o reconheceu como o Messias, o Salvador do mundo. Quando Jesus
disse que Lazaro ressuscitaria no ultimo dia, Marta respondeu-lhe: “Sim, Senhor, eu
creio que tu és o Cristo, o Filho de Deus”. Natanael creu, confessando: “Tu és oFilho
de Deus, Tu és rei o de Israel”. Na multiplicacdo dos paes, a multiddo queria coroar
Jesus como Messias, mas Ele retirou-se. Na entrada triunfal em Jerusalém, a multidao
cantava “Hosana! Bendito o que vem em nome do Senhor, que € o Rei de Israel”. Na
ceia com os discipulos, Jesus praticou o lava-pés, ato ndo reconhecido pelo mundo
romano. O mandamento novo € o0 mandamento de amar a Deus e ao semelhante.
César e Pilatos oprimiam o povo, mas Jesus deixou o Paraclito para confortar. O reino
de Jesus é contrario ao reino de César que oprime o povo. As autoridades religiosas
queriam crucificar Jesus; mas, contra a vontade de Pilatos, Jesus foi crucificado.

Palavras-chave: Reino de Deus, Reino de César, Evangelho de Jo&o



ABSTRACT

SATO, Masatoshi. My kingdom is not of this world (Jn 18, 36): confrontation between
the kingdom of Caesar and that of Jesus Christ. Doctoral Thesis (Graduate Program
in Sciences of Religion) - Pontifical Catholic University of Goias, 2020.

Jews did not communicate with Samaritans. Jesus talks to a Samaritan and she
recognized him as the Messiah, the Savior of the world. When Jesus said that Lazarus
would rise on the last day, Martha replied, "Yes, Lord, | believe that you are the Christ,
the Son of God." Nathaniel believed, confessing: "You are the Son of God, You are
king of Israel". In Multiplying the Bread, the crowd wanted to crown Jesus as Messiah,
but He withdrew. At the triumphal entrance to Jerusalem, the crowd sang “Hosanna!
Blessed is he who comes in the name of the Lord, who is the King of Israel”’. At the
triumphal entrance to Jerusalem, the crowd sang “Hosanna! Blessed is he who comes
in the name of the Lord, who is the King of Israel”. At supper with the disciples, Jesus
practiced the washing of feet, an act not recognized by the Roman world. The new
commandment is the commandment to love God and the neighbor. Caesar and Pilate
oppressed the people, but Jesus left the Parcletus to comfort him. The kingdom of
Jesus is contrary to the kingdom of Pilate that oppresses the people. The religious
authorities wanted to crucify Jesus, but, against Pilate's will, Jesus was crucified.

Keywords: The Kingdom of God, Caesar’s Kingdom, Gospel of John
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INTRODUGAO

Dando uma vista ao passado, havemos de lembrar o periodo aureo dos reis e
seus reinados, tais como: Davi, Salomao, Ezequias e Josias. Foram quase cinco
séculos de prosperidade e consequente estabilidade. Isto tudo foi arrebatado por
causa do exilio nos paises estrangeiros, sob o dominio de reis pagaos, sem Templo
e sem cultos a Deus Yahweh. Quando o povo Israel/judaico, mais do que nunca, sentia
a nostalgia e almejava o retorno a teocracia do tempo passado, motivou-se o
surgimento do Messianismo.

A palavra messias, no hebraico era mashiah, no aramaico meshiha, significava
‘ungido’, no grego traduzida por khristos. Havia outro aspecto, que se associava ao
Messias, que era o ato de ungdo, com o significado de separar-se, ou melhor,
consagrar-se a Deus. Assim, os reis, os sumos sacerdotes e até certos profetas eram
consagrados, isto €, recebiam unc¢&o sobre a cabega com azeite de oliva.

Qual era a expectativa dos judeus/israelitas quanto a vinda e as fung¢des do
Messias? Deus falou a Davi, o rei, por meio de profeta Nata, que Ele faria uma alianga
com Davi e o seu povo (2 Sm 7,1-14), que estabeleceria uma grande nacéo, liderada
por um poderoso Messias, que dominaria os inimigos e que traria paz e prosperidade.
Ao mesmo tempo, a expectativa dos camponeses, do povo da terra e dos pobres,
estava fixada em Davi, o grande rei, outrora pastor de ovelhas no campo, confiavam
que ele proporcionaria liberdade, justica, saude e paz. E assim, precederam inumeros
pseudo-messias que prometiam o impossivel, trazendo mais sofrimento e até mortes.

A atencédo agora volta-se ao Evangelho de Jodo, para examinar como o autor

contemplou Jesus como o Messias, como ele entendeu, interpretou e esperou deste
novo Messias?

Ele organizou os primeiros quatro dias - do capitulo 1, do versiculo 19 a 51-
desta maneira: no 1° dia (Jo 1,19-28) esta a declaragédo de Jodo Batista acerca do
Messias e diz: “ndo sou o Messias nem o Profeta”; no 2° dia (Jo 1,29-34) o Batista,
apresenta Cristo como Cordeiro de Deus e Filho de Deus; no 3° dia (Jo 1,35-42) dois
discipulos de Jodo seguem Jesus porque “encontramos o Messias”; no 4° dia (Jo 1,
43-51) o Messias avistou Natanael e ele faz a confissdo de que Jesus é o Filho de
Deus e rei de Israel. Engenhosamente, o autor Jodo escreve organizando os dias da

semana, a fim de completar um periodo de sete dias, como em Génesis 1. Para
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comemorar a primeira semana ocorre o casamento em Cana, com abundancia de
vinho, como um sinal messianico (Am 9,13).

Jodo prossegue na apresentacdo do Messias/Rei da seguinte maneira: no
capitulo 4, a mulher samaritana reconhece Jesus como o Messias que haveria de vir
e Jesus declara: “Sou eu, que falo contigo” (Jo 4,24-26); em Jo 6,14-15, por causa da
multiplicagdo de paes e peixes, a multiddo queria coroa-lo Rei/Messias. Depois do
esclarecimento de que Jesus € o pao da vida, em Jo 6,66-70, Pedro faz a confissao
de que Ele é o “Santo de Deus”. Agora é a vez das autoridades judaicas questionarem
a identidade de Jesus: “Porventura [...] de fato o Cristo?” (Jo 7,25-26). Depois, o povo
debate e indaga entre si: “Ele é o Cristo...Cristo vira da Galileia?” (Jo 7,40-42). No
capitulo 9, o cego de nascenga; curado da cegueira, faz a confissdo de fé e o adora
como o Cristo (9,38). Mais uma vez os judeus interpelam a Jesus, impacientemente:
“Se tu és o Cristo, dize-o francamente” (10,24). Outrossim, ha uma surpreendente
declaracéo de fé acerca da pessoa de Jesus feita por Marta, no momento de maior
dor, devido a morte de Lazaro; seu irm&o: “...eu tenho crido que tu és o Cristo, o Filho
de Deus” (11, 27). Ja na Entrada Triunfal, Jesus que evita o triunfalismo, humilde e
despretensioso, tentou mostrar o triunfo da humildade e aceitou o jubilo do povo como
Messias/Rei (12, 12-19). Em Jo 18,28-19,16, por fim, Jesus, Messias/Rei manifesto,
€ julgado pelas justicas secular e religiosa. Finalmente, o Messias/Rei € proclamado
na cruz da glorificagao (19,18-22) “Jesus Nazareno Rei dos Judeus”.

A apresentacao da messianidade/realeza de Jesus € contrastada em relacéo a
visdo messiénica da autoridade judaica e dos movimentos revolucionarios dos
messianistas, na tentativa da restauragao politica do reino de Davi. A apresentacao
da messianidade/realeza de Jesus que Jodo propde ndo € a restauracéo politico-
social de Davi, o rei, nem é o confronto bélico e danoso, na tentativa de demolir o
sistema governamental. Jodo apresenta um projeto que restaura a vida humana,
conforme a vontade de Deus, e propde revelar o Filho de Deus como seu pastor e
guia.

Esta pesquisa evidencia o contraste do dominio de César e, consequentemente,
do seu sudito Pilatos na Judéia, que imperava com for¢ga e medo; refletindo Roma. De
maneira oposta ao dominio de Cristo, em que se prevalece o dialeto do amor,

expressa-se a verdade e reporta-se ao servico da humildade.
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A hipotese desta investigagdo, baseia-se no chamado livro da comunidade -
em Jodo 13 a 17 - onde esta registrado o fato de que, dentro do propdsito de Deus,
foi concedido a Cristo este discernimento especial de saber a “hora” de realizar a obra,
de cumprir a vontade do Pai que o enviou e ser glorificado na cruz; pelo sacrificio de
sua vida. “Jesus varias vezes deixa claro que o Pai fixou um periodo de tempo para
cada evento em sua vida” (TENNEY, 2008, p.149). Ha varios textos que confirmam
que Jesus sabia da aproximagao desta “hora”: (Jodo 2,4) “Respondeu-lhes Jesus:
Mulher, que tenho eu contigo? Ainda ndo é chegada a minha hora”; (Jodo 12,23)
“Respondeu-lhe Jesus: E chegada a hora de ser glorificado o Filho do homem”;
Joao13,1) “Antes da festa da Pascoa, sabendo Jesus que era chegada a sua hora de
passar deste mundo para o Pai”; (Jodo17,1) “Depois de assim falar, Jesus, levantou
os olhos ao céu, disse: Pai, € chegada a hora; glorifica o teu Filho, para que também
o Filho te glorifique”. A glorificacdo de Cristo na cruz é um acontecimento marcante
que caracteriza a oposigao entre dois reinos, uma vez que, a morte e glorificacédo de
Jesus na cruz consiste dentro de um plano eterno de Deus para salvar o mundo. Assim
sendo, a oposicédo entre os dois reinos consiste em que o reino de César néo tem
‘hora”, ndo tem planos, ndo tem proposito; porque cada imperador cria a sua
plataforma politica social conforme seu impulso, palpite e bel-prazer. Além disso, o
reino de César ndo € conduzido pela vontade de Deus e sim pelos imperadores, cuja
atitude persegue, oprime o fraco, destréi o semelhante; a fim de obter vantagem e
auferir maior proveito para si.

A pergunta sobre a “verdade” (Jodo 18,38) feita por Pilatos, a qual Jesus
evitou responder, é justamente a pratica da vida comunitaria da humildade e do amor
mutuo que Pilatos jamais poderia entender, uma vez que ele ndo falava a linguagem
do Paraclito; razdo pela qual Jesus manteve o siléncio (Jo15,18-27). Enquanto Roma
e Jerusalém espalham odiosidade e inimizade, o mundo se desagrega cada vez mais
e, paradoxalmente, o amor e sua vivéncia promovem o Reino de Deus; entre os
pobres, oprimidos e cansados. O Reino de Deus se comunica diretamente com o
dialeto do Paraclito, isto €, a linguagem do amor (Jo 14,15-28; 16,4-15) e desta
maneira é que Cristo/Messias vai vencendo os males do mundo e implantando o seu
reino. A vitéria do império de Cristo/Messias ndo depende da forga e violéncia, nem
de armas de qualquer espécie. Ha de condenar tudo o que impedir a vivéncia da
unidade, da paz e do bem-estar e assim, o Reino do Messias deve estar em continua

expansao comunitaria.
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1 A PALAVRA E DEUS

Tradicionalmente a autoria do Quarto Evangelho é atribuida a Jo&o, o
discipulo de Jesus, filho de Zebedeu, irm&o de Tiago (Mt 4,21) e foi escrito,
provavelmente, na década de 90 d.C. em Efeso. Ao aludir algo sobre o Evangelhode
Jodao, é fundamental que se faga referéncia ao Prélogo deste livro, isto é, o trecho que
se inicia no capitulo 1, do versiculo 1 ao 18, porque ele € o nascedouro dos
personagens, das doutrinas e do propdsito deste livro. Especialmente quando tenta
abordar sobre “O meu reino ndo é deste mundo” (Jodo 18,36) confronto entre o reino
de César e o de Cristo, que sera apresentado no decorrer do item “Prologo”

1.1 PROLOGO

Cada evangelista, ao iniciar os seus escritos, faz uma introdugéo, tece um
resgate e contextualiza o ambiente dos seus escritos. Assim Jodo retrocede para o
inicio da criagdo, ndo s6 a criagdo do mundo fisico, como no livro de Génesis,
sobretudo a génese da existéncia do divino, em forma de uma poesia que foi adaptada
como um hino, provavelmente do circulo joanino. E um tipo de “vestibulo” (CARSON,
apud KOSTEMEBERGER, 2004, p.19) para servir de introducéo teoldgica altamente
elaborada e profunda, abordando temas mais relevantes, que no decorrer do seu
Evangelho serdo desenvolvidos. Esta introdugcéo, que abrange os primeiros dezoito
versiculos, € denominada como o Prologo de Jo&do. Ha muitas teorias acerca da sua
origem. Bruce declara que: “Nao encontramos na filosofia grega o verdadeiro pano de
fundo do pensamento e da linhagem de Jodo, mas sim, na revelagao hebraica”. No
Antigo Testamento a “palavra de Deus” indica Deus em acg&o, em especial na criagao,
na revelagdo e na libertacdo (BRUCE, 1997, p.34). Assim, entende-se que Joao
fundamenta o seu Prélogo na teologia hebraica. Como escreve Beasley-Murray: “O
Prélogo € uma diretiva, para como ler e entender o evangelho inteiro” (BEASLEY-
MURRAY, 2000, p.10). Doravante todas tradugdes de textos em inglés sao pessoais,
e o cerne destas palavras é desvendar a pré-existéncia de Logos. Assim o Prélogo
oferece chaves de interpretagéo para o resto do evangelho (MATEOS & BARRETTO,
1989, p.29). O Prdlogo do Quarto Evangelho antecipa a tematica de toda a obra

constante no seu evangelho. E como o eco de Génesis 1, Pai e Filho no inicio da
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génese do universo (Jo&o 1.3; 8.58). Evoca-se expondo a primeira criagdo domundo
descrito neste primeiro livro, assim o tema de Jo&o é a nova criagdo de Deus. Esta
afirmacdo tem implicagbes teoldgicas profundas. Ao mesmo tempo, paraleliza a
atuacao de Deus na criacdo do mundo, ao fenbmeno da nova criagdo da humanidade
em Cristo (BRUCE, 1997, p.33). “Estes versiculos trazem alguns grandes
pensamentos que serédo desenvolvidos como a narrativa que desdobra: a exceléncia
de Cristo, quem é o Verbo de Deus, eterna contenda entre luz e trevas. Mas o principal
topico € a encarnacgao e rejeicdo” (MORRIS, 1995, p.63). No seu Prélogo, Jodo segue
uma certa estrutura da descricdo desta criacdo do Universo na elaboracdo do seu
preludio, tais como: “no principio” (Gn1,1); “havia trevas” (Gn1,2) e “... disse Deus:
Haja luz” (1,3).

1.1. 1 O Prologo na introdugéo

Comeca o primeiro versiculo, assim: “No principio era o Verbo, e o Verbo
estava com Deus”. Sem duvida, o autor esta rememorando esta expressao com a de
Génesis 1,1; “No principio”. O livro de Génesis abre com ‘en arch’,;mas Joao comeca
0 seu hino ainda mais atras. A expressao “no principio” pode significar o que era antes
de tudo ou comecgo dos tempos. Antes da descricdo da criagdo ele proclama que
Logos era ainda antes. O status pessoal que ele atribui ao Verbo tem a ver com a
existéncia real, a relacdo que o Verbo tem com Deus € a de pessoa para pessoa.
Entende-se que a expresséo “no principio, arch” abriga um teor teoldgico imenso. “No
principio” portanto, quando o universo foi criado, a “origem” no sentido basico da
causa, € araiz da origem do universo, o Verbo divino que trouxe a existéncia ja estava
ali. O foco deste versiculo € mostrar a preexisténcia de Logos. Os dicionarios e as
enciclopédias biblica-teoldgicas disponibilizam uma farta exposicédo sobre a palavra
“principio”. “Ele € o comego que denota uma agido, causa, mais qualitativo que
temporal” (BROWN, 1966, p.4). Levando-nos para a eternidade que precede qualquer
medicdo da compreensao humana e terrena da aferigdo do tempo, “fora dos limites
do tempo e do lugar, nenhum dos quais existia “no principio — en arche”. (MOLONEY,
apud por KOSTENBERGER 1998, p.27). E preciso concluir que este “principio” esta
incomparavelmente antes e além do tempo da criacdo do universo descrito no livro de

Génesis, isto €, “origem” no sentido basico da causa. “Logos”, no inicio, revela-se a
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compreensdo que em nenhum momento Deus estava sem Logos (LEON, 1996, p.
65). “Cristo é chamado ‘0 comego’ porque Ele € a causa eficiente da criagdo, num
sentido absoluto, levando-nos para a eternidade que precede o tempo. Ele é antes de

todas as coisas, e isto ndo delineia o que comega” (ZODHIATES, 1992, p. 260, 261)

1.1.2 Logos

Verbo, de termo grego de muita acepgado, pode significar: “palavra,
pensamento, raz&o, expressao de pensamento” (TENNEY, 2008, vol.3, p. 1002). Por
outro lado, a palavra exprime “pensamento interior e exterior do discurso da auto -
revelacdo de Deus: seu pensamento era comunicado pela sua fala”, (BARRETT,
1978, p.152). O evangelho de Jodo aborda a revelagdo da mensagem de Deus e sua
comunicacgao: “No principio era o verbo”, o texto comega com revelagao audivel
(“Palavra™), e dai para frente e para tras entre os dois, (incorporados nos sinais e
discurso de Jesus). Jodo usa o vocabulo “logos” quarenta vezes, no entanto, s6 em
Jodo 1,1 a 3,14, a palavra é designada a Cristo, isto &, Jesus Cristolégico. O termo
“abrange todo o ministério de Jesus, colocando todas as obras e palavras de Jesus
dentro da estrutura de ser, tanto do eterno como da existéncia e auto-revelagéo na
histéria da salvagdo” (KOSTENBERGER, 2004). Alguns autores como Bultmann,
afirmam que “as ideias de Joao s&o emprestadas de ideologias pagas, especialmente
dos sistemas gnoésticos, mas a evidéncia é insuficiente e a teoria tem se tornado
insustentavel por recentes descobertas arqueologicas” (TURNER, Logos. In:
TENNEY, 2008, p.1008). O termo Verbo é o titulo apropriado para Jesus. E unico e
sem paralelo na linguagem e na cultura modernas. Jodo emprega o termo “/logos”, nos
seus escritos, sem informar o seu significado. Isto pode denotar que provavelmente o
vocabulo era familiar a seus leitores que entendiam o seu significado. “O Logos € Deus
verdadeiramente como ele em quem existia mais préxima unido de ser e vida”
(SCHNACKENBURG,1990, p.232). Na Septuaginta, versao grega da Biblia, o termo
“Logos” é muito frequente. E bom fazer mengdo de que, no Antigo Testamento, a
“Sabedoria” cantada pelo salmista e escritores do Antigo Testamento referia-se ao
Verbo como agente da criagdo, que provavelmente aludia a Cristo encarnado, assim
Joao estava familiarizado com o conceito da palavra. Outrossim, o autor evita usar o

termo “sofia, sabedoria”, como em Provérbios, ao referir-se a Logos, o Cristo. O autor
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diz que: “o Verbo estava com Deus”. Logo, de inicio nos é revelado que em nenhum
momento Deus estava sem Logos.

E a frase: “e o Verbo era Deus”, é o auge da existéncia do Logos, em
comunhao e parceria com Deus, e era Deus. “O Verbo era Deus”, e ndo “Deus era o
Verbo” (comp. 4.24, “Deus é Espirito” e ndo “o Espirito € Deus”, Deus é o atributo do
Verbo. Como disse Jesus, mais adiante: “Antes que Abrado existisse, eu sou” (Jo
8,58)

1.1.3.Criacéo

O versiculo trés diz: “Todas as coisas foram feitas por intermédio dele, esem
ele, nada do que foi feito se fez”. O propdsito destas palavras esta focalizado para a
criacdo de Deus relatada em Génesis, mas o tema do prélogo € a nova criagéo
espiritual por meio de Jesus. Assim, nas duas obras criadoras, o agente é a Palavra
de Deus, ou seja, o Logos. Para relatar sobre a criagdo, Jodo tem o cuidado de evitar
o uso do verbo “fazer ou criar, poieo” para resguardar-se da ideia de algo produzido
de um ser divino, isto é, evitar que a existéncia do “Logos” se assemelhe a trivial
geragao do universo por um ser subordinado, e para tal, vale-se de expresséo “nascer
e gerar’ (1,13-18). O que Jo&o escreveu acerca da precedéncia da criagdo, n&o € uma
simples narrativa, mas uma afirmacao teoldgica impenetravel da existéncia do Verbo,
no alvorecer da criagdo, nao remetendo apenas antes do mundo propriamente, mas
para divina e absoluta eternidade. A criacdo n&o era ato e arte solitarios de qualquer,
mas Pai e Filho estavam na obra, assim o Pai criou, mas fez isto por meio do Logos.
Génesis focaliza os atos criadores de Deus, mas o Evangelho de Joao centraliza o

”.

Logos “no inicio era o Verbo”; “o Verbo estava com Deus”; “o Verbo era Deus”.

1.1.4 Vida, Luz e Trevas

O autor passa a abordar acerca da cristologia da perspectiva da vida, luz e
trevas, nos versiculos: “A vida estava nele e a vida era luz dos homens. A luz

resplandece nas trevas e as trevas nao prevalecem contra ela” (v. 4 e 5). A palavra
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“vida” mencionada no Prélogo, visa ndo apenas a manifestacdo do ser, mas a
dependéncia viva, existencial com o préprio Deus pelo Logos.

A esséncia do projeto divino e a intengao da palavra, isto €, do Logos que &
“vida” e a vida é “Luz”. “Esta luz € uma especificidade eterna da Luz, isto €, do Verbo,
para brilhar na escuriddo para a luz do homem e para ter vida nele mesmo”
(BARRETT, 1978, p.158). Luz verdadeira € um ser pessoal e a vida era a essencial
energia do Verbo. No evangelho, a luz, naturalmente identifica-se com Jesus e com o
amor de Deus “De novo, Ihes falou Jesus, dizendo: Eu sou a luz do mundo; quem me
segue ndo andara nas trevas; pelo contrario tera a luz da vida” (8,12). “O Verbo
significa a comunicagc&o do conhecimento de Deus, consequentemente a vida era a
luz do homem, que deu-lhe o verdadeiro conhecimento” (BARRETT, 1978, p.158).
Jesus falou amplamente de vida, assim ha numerosas referéncias disto - (5,25-26- 29;
6,33-57, 63; 11,26; 14,6, 19; 17,3; 20,31, ou da vida eterna - 3,15-16-36; 4,14, 36;
5,21, 24, 39 40; 6,27, 40,47-48; 6,51-53-54-58-68; 8,12; 10,10, 28; 11,25; 12,25, 50;
17,2). Luz e vida eram imagens naturais usadas juntas. “A palavra vida que € mantida
no Prologo visa, portanto, ndo apenas a manifestagdo no ser, mas a relagéo viva,
existencial, com o préprio Deus, pelo Logos” (LEON-DUFOUR, 1996, p. 71). Luz, por
sua vez, € uma expressao dominante neste Evangelho, pelo menos na primeira
metade do evangelho. O evangelista termina a frase com uma nota triunfante sobre a
luz: “e as trevas nunca puderam extingui-la, da versao Living Letters”. O antagonismo
da luz e trevas surge sempre que a luz brota. Na primeira criagao “havia trevas sobre
a face do abismo” (Gn 1.2) até que Deus chamou a luz a existéncia. Da mesma forma,
a nova criagao (em que o Verbo é o agente de Deus com tanta eficiéncia como na
primeira), abrange a expulsao da escuridao espiritual pela luz que brilha no mundo.
Luz e escuridédo séo postos, mas n&o de forga igual. A luz é mais forte que a escuridao,
as trevas ndo podem prevalecer contra ela (BRUCE,1997, p.39). Mateos e Barreto
comentam que o surgimento da luz ndo foi impassivel. Houve forgas que tentaram
embaracar a sua atuagao.

A luz nao cessou de brilhar, mas seu brilho ndo é pacifico e sem obstaculo,
ocorre em cerco de trevas que busca sufoca-la. A treva é a antiluz e, portanto,
a antivida. Ndo é mera auséncia de luz, mas entidade ativa, maléfica, forca
de morte, inimiga da vida ... irreconcilidvel com a plenitude da vida. Tenta
extingui-la, invadi-la para que cesse seu brilho, mas ndo consegue. A treva,
entidade negativa, é hostil a luz, e quer aniquila-la (MATEOS e BARRETO,
1996, p.48).
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1.1.5 Rejeicdo ao Verbo

A descricédo do Prélogo prosseguia harmoniosamente, “O Verbo estava no
mundo, o mundo foi feito por intermédio dele” (v.10), de subito, surge a rejeigao do
mundo para Cristo, que veio exclusivamente para os homens, “mas o mundo n&o o
conheceu” (v.10). O Quarto Evangelho é o “Evangelho da Rejeigao”, isto aparece
assim cedo no Prologo. O escritor relata: “veio para o que era seu, € 0s seus nao o
receberam”, v.11. Esta € uma reacgao aterradora diante da atuagdo magnéanima da
Trindade na criagdo do universo e seus habitantes. O Verbo esta no cosmos, mas o
cosmos nao o conhece (Jo 1,10). Cristo ndo somente entrou no cosmos, Ele veio
como o Salvador do cosmos (Jo 4,42) ou a luz do cosmos (8,12). O cosmos aqui € o
género humano, mas ha alus&o de que poderia ter um sentido mais amplo, a saber, 0
cosmos como a criagao de Deus (BROMILEY, cosmo. In: TENNEY. Enciclopédia da
Biblia, 2008, p.405). Aqui ha a repeticdo do relato da criagéo, “Todas as coisas foram
feitas por intermédio dele”, v.3, e “o mundo foi feito por intermédio dele” v.10. Jodo
costuma destacar uma palavra por meio de repeticdo e neste versiculo reitera a
palavra “mundo” por trés vezes, naturalmente os sentidos utilizados séo diferentes -
A palavra “mundo” € um termo muito utilizado em Jo&do, em todo o Novo Testamento
aparece 180 vezes, e sO neste Evangelho ocorre 78 vezes. Como escreveu Bromiley
(BROMILEY, cosmo. In: TENNEY. Enciclopédia da Biblia, 2008, p.405) “0 cosmo € o
teatro de historia humana, e mais especificamente da histéria de Deus e homem”.
Referindo-se a palavra mundo, o evangelista aplica expressao: “entrar”, assim &
costumeiro, o pecado e a morte entraram no mundo. Cristo ndo pertencia a este
cosmos, mas ele veio de Deus para o cosmos para realizar a sua vontade. Como é
descrito na primeira criacéo, “havia trevas sobre a face do abismo”, e Deus ordenou
que houvesse a luz no universo criado e as trevas se dissiparam (Gn 1,2). Na primeira
criagdo Deus chamou a luz a existéncia. Da mesma forma, a nova criagéo, em que o
Verbo é o agente de Deus, com tanta eficiéncia como na primeira, executa alia
expulsao da escuridao espiritual pela luz que brilha no mundo. O Prologo de Joéo (Jo
1,1-18) fornece uma detalhada reinterpretacao da historia da criacdo de Génesis. Aqui

0 COSmMOS € 0 primeiro universo, da totalidade da criagao.

No termo cosmos, ha a totalidade de tudo que é criado e o particular aspecto
da humanidade, como isto representa a ordem criada em sua separagao de
Deus, sem os dois se distinguirem um do outro. A relagéo de Deus para o
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mundo corresponde para a relagdo de luz para trevas; a ordem criada nao
reconhece o Criador, a escuridéo recusa a luz (1,5) e a verdade (17,17;
18,37). Assim a redengéo é retratada como um dramatico evento no qual o
amor do Criador esta cumprido no envio do Filho ao mundo (3,16; 11.27;
12,46; 18,37; 1 Jo4,9,14). Aquele que “ndo é do mundo” (Jo8 ,21-23; 18,36)
vem como a “luz” (1,9; 3,19; 8,12; 9,5, 12,46) e como o Salvador (4,42; 1Jo
4,14) ao mundo a fim de trazer a verdadeira vida e suportar o pecado do
mundo (1,29; 1J02,2); para encontrar la aqueles que estdo no mundo (17,6),
mas nao sao determinados pelo mundo (15,19; 17,14, 16), e quem tem que
suportar o 6dio do mundo (15,18, 17,14, 1Jo 3,13; 16,33). Assim como o
proprio Filho teve que suportar isso (no édio dos judeus, 5,17; 8,37-47); o
Filho demonstra aos seus o verdadeiro amor do Pai (13,1; 17,21-24) e com a
saida do mundo e ele deixou os no mundo (17,11, 15; 1Jo 4,17) como a
comunh&o do Espirito (14,17) e do mandamento do amor (13,34, 15,9). De
fato, ele envia os no mundo, assim como o Pai tem o enviado (17,1). A vinda
do Filho pela salvagéo do mundo (Jo 3,17, 12,47) torna-se julgamento para
aquele que recusa a salvagao (3,19, 12,31: ..., 16,18). Os crentes séo,
entretanto, os representantes da revelagédo do Filho e do amor de Deus para
o0 mundo (17,21,23) no meio do mundo. Assim, o préprio mundo n&o rejeitou,
mas esta superado (16,33; 1J05,4 f) Os crentes ndo podem mais amar o
mundo (1Jo2,15-17), pois eles tém aquele que é maior que o mundo (4,4).
(BALZ. Mundo. In: BALZ and SCHNEIDER, 1994, vol.2, p.312)

No versiculo 10, o autor repete trés vezes a palavra “mundo”, e todas as vezes,
ele introduz a sentenca com a mesma expressao: “o Verbo estava no mundo”, aqui o
verbo transmite a ideia de continuidade; “o mundo foi feito por intermédio dele” o
cosmos deve sua existéncia ao Verbo; “mas o mundo n&o o conheceu” aqui descreve
a rejeicdo da Palavra pelo mundo, e esta rejeicdo € aumentada ao longo da narrativa.
O Verbo estava a todo momento no mundo, que tinha feito, e mesmo assim o mundo
nao o conheceu. Ha uma sutil mudanga do significado da palavra “mundo”. Nas
primeiras duas ocasides isto se refere a terra com tudo que esta nela, incluindo a racga
humana, e na terceira ocasido isto significa o povo, essencialmente aqueles que
estiveram em contato com Jesus de Nazaré.

Ele estd no cosmos, mas o cosmos n&o o conhece (Jo 1.10). Cristo ndo
somente entrou no cosmos, Ele veio como o Salvador do cosmos (Jo 4.42) ou a luz

do cosmos (8.12).

Veio para o que era seu, e 0s seus ndo o receberam” v. 11. Jodo destaca a
tragédia da rejei¢cdo. Pode-se traduzir desta maneira: ‘chegou em casa’. E a
exata expressao usada pelo ‘discipulo amado’ quando, em resposta a Jesus
e Jodo tomou a Maria ‘em sua casa’ (19.27; cf. 16.32). Quando o Verbo veio
para o mundo ele ndo veio como um estrangeiro. Ele chegou em casa. Além
disso, ele veio para Israel. Tinha ele vindo para alguma outra nagdo paga,
mas lIsrael era o povo peculiar do préprio Deus. O Verbo ndo foi onde nao
poderia ter esperado ser conhecido. Ele veio para casa, onde o povo deveria
ter conhecido. Ele veio para sua propriedade propria (MORRIS, 1995, p.86).
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Jesus, o enviado do alto, tem vindo a este mundo (1,9-10; 3,16-17,19; 6,14,
10,36; 11,27; 12,46; 16,28; 17,18, 21, 23; 18,37). Sua missao era reproduzir o amor
de Deus para o mundo (3.16). O mundo é dominado pelas trevas e pelo principe deste
mundo. A vinda do emissario era para salvar, ndo para condenar o mundo (3,17; 4,42;
6,33, 51; 12,47), mas a condenagéo é inevitavel para aqueles que ndo contemplarem
e desdenharem a luz (9,39). A vinda do emissario é expressada em termos da vinda
da luz ao mundo, como a luz do Mundo (3,19; 8,12; 9,5; 12,46). A luz n&do pertence ao
mundo, mas ela veio dos céus (8,23; 17,16; 18,36) e tem vindo para revelar o Pai e
seu amor para o mundo (14,31; 17,21, 23,24). Sua vinda é trazer a vida para o mundo
(6.33) dando sua vida ao mundo (1,29; 6,51). Tendo entrado no mundo e completado
sua missdo, o emissario voltaria de onde veio (13.1; 14.19; 16.28) (SASSE, mundo.
In: KITTEL (Editor) Theological Dictionary of the New Testament, 1976, vol. lll, p.894).

1.1.6 Tornar-se Filho de Deus

Os judeus rejeitaram a Cristo, mas a sua mensagem redentora ndo se
restringia apenas aos judeus, mas por meio deles, toda a raca humana seria
alcangada - “todos quantos”. A cristologia joanina se caracteriza pela abrangéncia da
sua mensagem universal e o critério na conquista da vida prometida — “receberam”.
Para o homem receber é preciso conhecer. Conhecer a Deus implica ndo somente a
percepcdo da sua existéncia, mas também a relacdo humilde, de obediéncia e
confianca (BARRETT, 1978, p.162). Receber Cristo € aceita-lo em obediéncia e fé,
como o enviado do Pai, isto &, receber a divina natureza ou ter o carater de Cristo. Ele
da para “todos quantos o receberam, deu-lhes o poder de se tornarem feitos filhos de
Deus” (v.12). Ha relevantes termos que requerem explanagao neste versiculo, por
exemplo: 1) “deu”. A tragédia da rejeigao € superada pela oportunidade que Deus da,
a graca da aceitacao, isto €, a dadiva da possibilidade de receber a Cristo. 2) “o poder
- eksousian”. Jodo n&o fala do poder, no sentido de operar milagre. A palavra
“dunamis” - poder e habilidade - ndo ocorre em Jodo, mas o termo “eksousian’, que
significa autoridade, direito; em vez de mero poder, sim. (1.12; 5.27; 10 10, 11, 18;
17.2; 19.10). Neste versiculo o significado & de oportunidade. Ele ndo diz ser, mas

tornar-se; assim € uma mudanga. 3) “filhos” Jodo atribui “filhos” como “criangcas” em
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vez de filhos de Deus. O termo que Jodo usa € “tekna Theou’- filhos de Deus, aqueles
a quem Deus ama e estima como um Pai (ZODHIATES, 1992, p.1371). Ele nunca usa
“uios” para a filiacdo humana, mas utiliza referido termo para Cristo. E a expressao
“tekna’” para cristaos, de alcancgar o privilégio e direito daqueles que receberam Cristo,
i.e. creram no seu nome, assim puderam tornar-se filho de Deus. E chama a atencéao
para a natureza da filiagao, e a frase implica numa comunidade de vida entre Deus o
Pai, e seus filhos gerados. Jodo enfatiza o processo desta transformag¢ao que é por
meio da fé, isto €, “aos que creem no ...”, o texto grego esclarece o detalhe com o uso
da preposicdo “eis — em” que indica um compromisso ativo com uma pessoa
(RIENECKER & ROGER, 1985, p.162). O termo “teknon” é da raiz de gerar e assim
ser filho de Deus tem o sentido de adocdo. Desta maneira, em 2 Pe 1.4, “co-
participantes da divina natureza”, ao invés de um que enfatiza os direitos e o privilégio
de filiagdo. A frase: “no seu nome”, isto €, o uso do nome de Deus ou de Jesus nos
nossos dias, € empregado, muitas vezes voluvelmente, como se o0 mero
pronunciamento do nome de Deus efetuasse um milagre. A expressao “no seu nome”
significa confiar na pessoa do Verbo, com toda a personalidade. O nome € substituto
referencial da pessoa, e pode-se muito bem encontrar aqui uma equivaléncia para

acreditar em Cristo.

1.1.7 Pela Vontade de Deus

Jodo prossegue a narragao na explicativa sobre o “filho de Deus” do versiculo
anterior (v. 12). “Este nascimento faz um participante de toda a nova criagao
inaugurada pela angustia Messianica empreendida por Jesus e seus seguidores’
(16,21) (KEENER, 2003, p.405). Os homens n&o sao filhos de Deus pelo processo
natural, somente por meio de confiar em Jesus. Como foi possivel para os seres
humanos nascerem de Deus? Ele explicita minuciosamente, excluindo todos os meios
naturais de alcangar graca, de se tornar filho de Deus — “N&o nasceram do sangue,
nem da vontade da carne, nem da vontade do homem, mas de Deus” (Jo 1,13). O
contraste entre a divina autorizagao e habilidade humana esta claro no texto. Deus
deu aos pais o poder de trazer criangas ao mundo. Joao para destacar a necessidade
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do nascimento divino para alcancgar a vida eterna, descreve trés origens improprias
para serem considerados filhos de Deus, que sao: “ndo nasceram do sangue”, isto €,
da descendéncia natural, remetia “uma corrente doutrinal psicolégica grega de que o
embrido € feito da semente do pai, e sangue da mae” (BERNARD, 1993, p.18);
“vontade da carne”, isto € do desejo sexual; “vontade do homem”, significa: aner,
distinto do antropos — “como alguém que desempenha um papel na conceicdo de uma
crianga” (ZODHIATES, p. 435, 1992). O que tudo isto revela é que nao € pela

capacidade humana inerente.

1.1.8 Verbo se fez Carne

Aqui temos o climax da doutrina sobre Cristo como o Verbo, escrito por Joao:
“E o Verbo se fez carne”. Isto €, Jesus tornou-se homem no sentido mais completo,
aqui na terra a Divina pessoa assumindo natureza humana na perfeicdo. Explicar o
exato significado de “egeneto” nesta sentenca, esta além de poderes de alguma
interpretacdo. A mensagem de Jodo é que a encarnacao representa um evento de
igual importancia com a criagdo. O abismo era intransponivel do lado humano; mas
Deus, divino Verbo, tornou-se em carne (1,14). A logica da narrativa implica uma
transferéncia: o Verbo que tinha estado para sempre com Deus (1,1-2) tornou-se
carne (1,14) assim os outros puderam ser nascidos, ndo da carne, mas de Deus (1,13;
3,6). Se o Verbo tem se tornado carne, porém, ndo tem cessado de ser Deus.

Ao chegar ao término da exposi¢ao sobre o Prélogo do Evangelho de Jodo,
afigura-se uma introdugéo banal de um paragrafo inicial do evangelho, mas ele é uma
apresentacéo inicial e estrutural profunda, que descreve a génese do universo e da
teologia hermética, porque descreve o significado deste Evangelho. “No principio” de
Génesis, € o primeiro momento da existéncia, ao passo que “No principio” do Quarto
Evangelho ¢ infinito. O “logos” torna-se coparticipante da criagao - “Todas as coisas
foram feitas por intermédio dele, e, sem ele, nada do que foi feito se fez”, v.3. Jodo
paraleliza o conteudo de Génesis com o Prologo em usar os temas de “vida, luz e
treva”. Em Génesis aparece a serpente e sua consequente expulsdo da presencga do
Criador. No Proélogo ha rejeicdo ao Verbo, como resultado da maldigédo inoculada pela
serpente no jardim, mas o Senhor prometeu e cumpriu: “Porei inimizade entre ti e a

mulher, entre a tua descendéncia e o seu descendente. Este te ferira a cabeca, e tu
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feriras o calcanhar” (Gn 3,15). Por receber este “descendente” — “Mas todos quantos
o receberam, deu — Ihes o poder de serem filhos de Deus” (1,12), o mundo € redimido
por meio deste descendente da nova criagcdo. Assim, o Verbo tomou a forma de carne
e habitou no nosso meio, eis o grande climax do Prélogo.

Quase todos os povos antigos tém mitos e suas narrativas contam a origem e
desenvolvimento de suas nagdes. Por exemplo, segundo a lenda, uma loba chamada
Luperca, amamentou Rémulo e Remo, que mais tarde tornaram-se os fundadores de
Roma. Enquanto a descrigao biblica que fala do inicio do universo descrito por Jodo
€ muito mais antecedente, isto €, antes da criacdo do universo e além disso, o Prélogo
nao é mitoldgico, mas é divino. Este Verbo, que é Cocriador enviado ao mundo e “se

fez” (1,14), justamente este € o Messias.

1.2 JOAO BATISTA, TESTEMUNHA DE JESUS - Jodo 1, 19 — 34

O testemunho de Jodo Batista como o precursor de Jesus, esta incorporado
logo depois do Prologo. Seu arranjo textual € muito estratégico, e tem por fim, elucidar
a apresentacao terrena de Cristo aos leitores, logo no inicio do ministério de Jesus,
neste evangelho. Tanto o precursor como o autor querem dignificar a pessoa do

Messias em primeiro lugar.

1.2.1 Autoridades religiosas Jodo 1, 19 - 28

Jodo, chamado de o Batista, € de uma familia sacerdotal, mas ele ndo exercia
a funcao religiosa de sacerdote, mesmo tendo o direito hereditario sacerdotal como
seu pai Zacarias, que atuava como sacerdote (Lc 1, 5-11), em sistema de rodizio, de
adentrar no santuario, e oferecer sacrificios no interior do Templo. Contrariamente,
Jodo procurava viver no deserto da Judéia (Mt 3,1), exercendo a vocagao de profeta,
pregando a mensagem do arrependimento, da remissdo de pecados, e ministrando
batismos aqueles que procuravam. Jodo Batista aparece neste evangelho,
respondendo as perguntas enviadas pelos representantes das autoridades religiosas

de Jerusalém, para inquirir acerca da sua pessoa e do batismo que ele realizava, uma
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vez que, a atividade de Joédo suscitava desconfiangas das autoridades judaicas de
Jerusalém.

Os inquisidores consideravam Jodo Batista como um messias e o
interrogaram sobre sua relacdo com Elias ou com “o Profeta” anunciado no livro de
Deuteronémio. Queriam averiguar como ele exercia a sua fung¢ao profética, quem o
autorizou e o que pretendia.

De acordo com a crenga contemporanea, a manifestacdo do Messias, tao
esperada, aconteceria precedida pela volta do profeta Elias ou com a vinda do Profeta
anteriormente anunciada. A presenca dos clérigos, juntamente com a policia do
Templo estavam dispostos a tomar medida enérgicas, caso Joao se declarasse sero
Messias ou manifestasse disturbios por meio de suas atividades, e dependendo das
reacoes, eles chegariam a deté-lo.

Nao € de admirar o espanto perante a atividade de Joao, porque o sistema
religioso judaico de entdo, sentia-se inseguro diante dos diversos movimentos
populares politicos em ebuli¢ao.

Jodo nao atribuia nenhuma fungado alarmante a si préprio, que pudesse
centrar atengao sobre sua pessoa, como um messias agitador, mas procedia como
uma mera voz que proclama no deserto, aos pobres, aflitos e desassistidos. Sua
aspiragao era proclamar uma mensagem de exortagado da aproximacgao do Reino de
Deus. Assim, Joao parece colocar-se fora do circulo sdcio religioso comum da tradigao
de Israel.

E necessario que se faga um esclarecimento acerca do termo “judeus” neste
evangelho, na época de Jesus. A expressado nao se refere ao povo judeu étnico, mas
ao grupo especifico de pessoas de determinada classe religiosa, sem duvida de raga
hebreia, que da adesao ativa ao regime politico-religioso existente como fariseus,
saduceus, levitas, sacerdotes, autoridades do Templo, grupos estes, que se
mostravam incrédulos em relacao a Jesus.

Em Israel, principalmente na regido da Galileia, alastrava-se um clima
generalizado de expectativa da vinda de um Messias, principalmente entre os
israelitas pobres, camponeses e devotos, e nesta época, o Batista iniciou suas
atividades de precursor de Jesus, exortando o povo a arrepender-se das suas
iniquidades, e batizando.

O surgimento subito de um pregador da mensagem de peniténcia e volta as
praticas austeras que trazia as indica¢gdes de profetas do passado inquietou o povo.
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O personagem Batista é atestado pelo historiador judeu Flavio Josefo do século |, que
descreve sobre Jo&o, o Batista, como “um homem de bem, que exorta os judeus a
cultivar a virtude e usar justica nas relagdes entre eles, e de piedade em relagéo a
Deus, a fim de se acercar do batismo” (LEON-DUFOUR, 1996, p.125). A vida e as
atividades dele, foram muito curtas - do outono de 27 a primavera de 29 (d.C.).

Menos de um século antes (63 a.C.), o governo, independente dos reis-
sacerdotes sob os Hasmoneus, foi derrotado pelo Império romano e anexou aJudéia
como uma provincia romana, que causou o fim da antiga esperanca e aspiragéo
messianica, de liberdade e independéncia de Israel. Assim, a nagao vivia na espera
fundada na promessa do surgimento de um Messias poderoso e justo, que emergisse
do campo como Davi, que proporcionou a nagao de Israel paz, prosperidade e
renome. Por isso, quando o Batista surgiu, o povo perguntava: “Quem era este
batizador?” O profeta Malaquias ¢.430 a.C. havia profetizado: “Eis que eu vos enviarei
o profeta Elias, antes que venha o grande e terrivel dia do Senhor” (Ml 4,5). Estas
palavras avivavam a expectativa exasperada da vinda de um Messias. Realmente a
imagem do Batista, de “vestes de pelos de camelo e um cinto de couro; sua
alimentagcdo eram gafanhotos e mel silvestre” (Mt 3,4), assemelhava-se com a
descrigao de Elias do passado (2 Rs 1,8) “Era homem vestido de pelos, com os lombos
cingidos dum cinto de couro”.

O autor inicia a descricdo do surgimento de Jodo em confronto com a
comissao que procura averiguar as atividades do batizador. A comissao enviada de
Jerusalém para averiguar quem era o Jo&do, comega perguntando: “Quem és?” Jo&o
responde aos inquisidores, nega ser um personagem messianico e se define como a
voz que faz ressoar de Deus Salvador, a mensagem de arrependimento e de
preparagao para a vinda, de fato, do Messias, Jesus Cristo que viria apos ele. As
autoridades perguntaram: “Quem és tu?” (v.19). Se Joéo tivesse afirmado que era o
Cristo, teria alcangado uma enorme multiddo como seus seguidores. Dizem ostextos
nos sinéticos que uma grande multiddo da Judéia e de Jerusalém saia para ser
batizada e ouvir suas pregacoes.

Na agitacdo do messianismo crescente na época, o testemunho de Jodo era
o motivo de excitagdo popular, e assim, Jodao recusa terminantemente, qualquer
fagulha de sonhos messiéanicos nas suas palavras e atitudes. A inquietagdo dos
fariseus se concentrava nas questdes religiosas, e as autoridades estavam alarmadas

com a realizagdo de batismos realizados por Jodo, assim eles indagam: “Por que
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batizas?” Eles questionaram porque consideravam o batismo como um rito
escatologico que deveria ser aplicado por pessoas qualificadas dentro do ritualismo
judaico, por eles credenciado. Mas Jo&o dispunha da anuéncia da suprema autoridade
para tal missdo, sem que precisasse de uma autorizagdo das instituicdes religiosas
de Jerusalém: “Aquele que me enviou a batizar em agua” (v. 33) era o préprio Deus
que havia ratificado. Seu propdsito principal era servir de instrumento na missao de
ser precursor do Messias que logo emergiria e Jodo se adequava perfeitamente a um
personagem “escatoldgico”’, proclamador da mensagem de aproximagdo do
julgamento divino. Por causa da sua despretensdo, e sem qualificagcdo, foi-lhe
indeferida a autorizagdo para realizar uma tarefa religiosa que obtivesse um
consentimento dos superiores. E provavel que o batismo de Jodo ndo tenha sido bem
visto pelas autoridades pelo fato de ser praticado de modo independente, sem ter um
consentimento das instituicdes religiosas da época.

O Batista responde a pergunta das autoridades acerca do batismo:
‘respondeu-lhes Joao: Eu batizo em agua”, com o “Eu” enfatico esta indicado que esta
chegando alguém que batizara de outra maneira, no Espirito Santo. Ele esta servindo
como um precursor. E tdo eminente, que Jodo considera-se improprio para retirar as
correias de suas sandalias: um rabino disse: “Um discipulo deve executar para seu
mestre qualquer servigco que um escravo faz para seu dono, exceto desamarrar suas
sandalias” (Rabino bem Levi, c. 239 d.C., BRUCE, 1997, p.56).

1.2.3 Encontro com Jesus, Jodo 1,29 — 34

“‘No dia seguinte” (v.29), certamente € um dia depois do enfrentamento do
Batista com as autoridades religiosas de Jerusalém. “Jesus vinha para ele”, o Joao
Batista ndo conhecia pessoalmente a Jesus, quando iniciou suas pregagdes e
batismos no vale do Jorddo. Conforme a descrigdo dos Sindticos, Jesus se dirigiu ao
local onde o Batista estava realizando batismos e ele proprio procurou ser batizado
também, assim o conheceu em pessoa. E neste enfrentamento ele faz a célebre
declaracao, acerca de Jesus: “Eis o Cordeiro de Deus que tira o pecado do mundo”
(v.29). “O Cordeiro de Deus”, expresséao esta, que ocorre em Jodo somente aqui, € no
versiculo 36. Este “Cordeiro”, é o Cordeiro providenciado por Deus, para o sacrificio
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em favor da redenc&o da humanidade (Is 53; 1Pe 2,5; 1Jo 3,5; 1Jo 1,7). De acordo
com a interpretagdo judaica, o Messias n&o sofreria a morte na cruz: “Nés temos
ouvido da lei que o Cristo permanece para sempre” (12,34). Nem os discipulos
compreendiam a predicdo da sua morte como o cumprimento da missao Messianica.
Mas o precursor, o Joao Batista, compreendia Cristo como o Cordeiro Pascal, tanto
que, ao vé-lo exclamou dizendo: “Eis o Cordeiro de Deus, que tira o pecado do mundo”
(v. 29). Aqui, o verbo airo é corretamente traduzido por tirar ou remover e, o pecado
que o Cordeiro de Deus tira, € o pecado do mundo.

O precursor encerra o seu testemunho a respeito de Jesus, referindo-se a
descida do Espirito. Ele dedica trés aspectos da vinda do Espirito — Espirito “como
pomba”, permanéncia dele sobre Cristo e testemunho de Cristo como “Filho de Deus”.
N&o é facil vincular o Espirito a imagem de uma pomba, porque n&o ha apoio nem
correlato biblico que possa associar clara e seguramente a descida do Espirito
representado “como uma pomba”. Por outro lado, na ocasiao do Pentecostes, o
simbolo do Espirito € descrito “linguas como de fogo” (At 2,3). Ainda, abordando sobre
o Espirito, Jodo descreve que o referido Espirito desce e pousa. Esta conduta, de
pousar do Espirito, € explicada com o uso do verbo menw, o0 mesmo verbo usado na
metafora da “videira verdadeira” que ocupa na necessidade vital, a permanéncia do
ramo a videira, da mesma maneira é clara, a importancia de que o Espirito permaneca
em Cristo. Com isso, o precursor quer declarar mais uma profecia de lsaias, que
confirma em Jesus - “Sobre ele repousara o Espirito do Senhor” (Is 11,2).

Em terceiro lugar, de acordo com o testemunho de Jo&o, € que o Filho de
Deus é autenticado pelo sinal, sinal este, que desce em Espirito e permanece. Esse
€ verdadeiramente o Filho de Deus, pelo fato de: “Sobre ele repousara o Espirito do
Senhor” (Is 11,2). Assim, Jodo da testemunho de que Jesus, sem sombra de duvida,
€ 0 Messias prometido. Aqui, toda elucidagdo acerca da atuacédo do Espirito, como
nos sinoticos, ndo € uma voz do céu, como confirmacgao do batismo e de autenticacao
de Jesus, tal como: “Este € o meu Filho amado”, mas € o testemunho magistral feito
por um homem real, que € o precursor, o Jodo Batista.

O arranjo literario do autor € excepcional por colocar logo depois da descrigao
profundamente espiritual e teoldégica do prologo, apresentando o testemunho
magnifico de um profeta, aparentemente sem prestigio.

O contraste irrefutavel do reino de Cristo e do governo terreal, € exibido na
prisdo e morte do nobre homem enviado de Deus, por causa do adultério de Herodes
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Antipas, com Herodias. Pelo fato de Jo&o ter denunciado este relacionamento ilicito,
Antipas aprisionou-o e. motivado pelo 6dio de Herodias para com Jodo, por fim;
resultou na decapitacado dele, abreviando assim, a vida deste arauto de Deus em
menos de dois anos de ministério. A narragdo sobre o “precursor’ (3,28), € bem
resumida no evangelho de Jo&o e transmite um sentimento duvidoso sobre o valor da
sua missao e atuacgao profética. Houve bastante preparacdo deste homem, desde a
conceigdo milagrosa e a sua vida no deserto, uma vida tdo reduzida, ceifada
drasticamente, teria havido importancia? Mas, a referéncia majestosa a vida deste
humilde e despretensioso profeta de Deus, por Jesus, registrada em Mateus e Lucas,
é: “Em verdade vos digo: entre os nascidos de mulher, ninguém apareceu maior do
que Jodo Batista” (Mt 11,11), tal mencdo engrandece a vida de Jodo Batista, o
precursor. Na historia dos imperadores e dos governadores no reino de Roma, com
base no que se saiba, ndo se ouviu falar que tenha havido um mero sacerdote
profetizado por espirito de deuses que tenha profetizado o surgimento de um
imperador divino e salvador, muito menos que tenha denunciado uma relagao conjugal
ilegal de um soberano no seu reino. Pelo contrario, o assento no trono do Império

Romano, muitas vezes, era disputado pela violéncia, traicdes e mortes.
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2 REVELAGOES MESSIANICAS

2.1 DOIS DIAS IMPACTANTES EM SAMARIA JOAO 4,1-42

Povos e nagbes alimentam algum tipo de sectarismo entre as diversas
discriminagdes existentes no relacionamento humano ao redor do mundo. Entende-
se que a que se fundamenta nas questdes religiosas € a mais ferrenha e perversa.
Muitas vezes, estas segregag¢des sdo motivadas por causas insignificantes e injustas
que podem perdurar por séculos e séculos, e por ocasides, vai se agravando e
intensificando progressivamente, ainda mais.

O Novo Testamento retrata o quadro de uma segregacéo que perdurava mais
de dois séculos: o caso da rivalidade entre judeus e samaritanos, motivado por
questdes politica, étnica e religiosa. Jesus no seu ministério conciliador, tentou
compelir os seus discipulos a extinguir esta luta, através de seus ensinos, seus
exemplos e suas ordens. Um destes episédios mais excepcional, foi o0 encontro de
Jesus com a mulher samaritana narrado no capitulo quarto do Evangelho de Joéo, de
que tratara este item.

2.1.1 Origem de Samaria

Depois do reinado de Salomé&o, Israel que era unificado, dividiu-se em Reino
do Norte e Reino do Sul. O Reino do Norte, cuja capital era em Siquém, e Omri, um
dos reis que sucedeu no reinado, comprou uma propriedade particular para edificar
uma nova capital do seu reino, sec. 878 a.C., e construiu no monte Gerizim um templo
0 qual passou a ser o centro religioso da populagdo do norte de Israel, provocando
assim uma grande concorréncia com o Templo de Jerusalém, que era em Israel do
Sul. Contudo, esse fato ndo teria sido o motivo principal da ruptura entre os dois povos,
porque sabe-se da existéncia de semelhantes casos em outras localidades onde
estavam construidos templos, tais como em Lobiadas na Transjordania e Onias IV em
Leontopolis (KOESTER, 2005, p. 247). A cidade de Samaria foi considerada por
muitos anos como centro de idolatria pelos profetas atuantes (Is 8.4; 9.9; Jr 23.13; Ez
23.4; Os 7.1; Mq 1.6).
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2.1.2 Samaria capturada

Salamanazar IV, rei da Assiria conquistou Samaria em c. 722 a.C. e deportou
27.290 povos de Samaria para a Mesopotamia, Média, Pérsia e trouxe os exilados da
Babilonia, Hamate e de outros lugares e os assentou em Samaria, motivando a
miscigenagédo do povo israelita do norte (2 Rs 17.24-41). Este, era um povo rural,
menos favorecido que n&o foi deportado, persistiu em habitar na mesma regiao,
continuou adorar em Jerusalém e foi chamado de “samaritanos” (Jr. 41,5). Estes
habitantes provavelmente eram descendentes de israelitas puros, deixados na regido
por ocasido da deportacdo. Ademais, quando os descendentes israelitas se uniam por
casamento, os filhos eram considerados israelitas legitimos (TENNEY, 2008, p.424).

2.1.3 Cisao de Samaria com Jerusalém

Quando Israel do Sul voltou do cativeiro babilénico a terra de origem, sob a
lideranga de Esdras e Neemias, foi iniciada a reconstru¢do do muro, bem como do
templo de Jerusalém. Os samaritanos ofereceram ajuda para tal empreitada, porém
os sulistas recusaram dizendo: “Nada tendes conosco na edificagdo da casa para o
nosso Deus; nGs mesmos, sozinhos, a edificaremos ao Senhor Deus de Israel, como
nos ordenou Ciro, rei da Pérsia” (Ed 4.3). De acordo com o registro sulista, “os
adversarios” comecaram a atrapalhar a obra.

Dario, imperador da Babilébnia havia nomeado Sambala como Satrapa
(governador nomeado para administrar a satrapia que era a divisdo territorial no
governo persa, como se fosse uma provincia romana), de Samaria. Uma das filhas do
Satrapa, casou-se com Manassés, irmao do Jadua, sumo sacerdote de Jerusalém.
Entdo, as autoridades religiosas, incluidos Esdras e Neemias que, indignados,
ordenaram que se divorciassem. Manassés ndo pretendia desistir do cargo, na
possibilidade de suceder a fungdo de sumo sacerdote, procurou o0 seu sogro e disse
que nao podia desperdicar a oportunidade e ao mesmo tempo n&o almejavaseparar-
se da sua esposa por muito ama-la. Sambala respondeu prometendo que construiria
um belo templo e 0 nomearia como sumo sacerdote. O prometido templo foi erguido
no Monte Gerizim, enquanto Manassés e sua familia se transferiram para Samaria.

Nesta ocasido, sacerdotes e levitas também abandonaram Jerusalém mudando-se
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para Samaria, porque ficaram desgostosos com as exigéncias da exclusdo dos
casamentos mistos e demais imposi¢des muito severas da parte de Neemias.Devido
as boas relacbes mantidas com os sumos sacerdotes de Jerusalém, Manassés
conseguiu uma coépia da “lei de Moisés”, que logo foi traduzida e copiada na lingua
samaritana. Por sinal, os samaritanos atuais conservam este texto do Pentateuco,
sem que tenha feito qualquer alteragdo ou acréscimo. Uma verdadeira causa da
repulsa dos samaritanos pelos judeus esta na expansdo separatista da cultura
samaritana (KOESTER, 2005, p.247). Vale ressaltar também o fato, de os samaritanos
se recusarem cultuar a Javé no Templo em Jerusalém. McGinty (McGINTY apud
TOGNINI, E. p.76, 1956), confere a cisma do samaritano a trés causas: 1) rivalidade
comercial; 2) preconceitos raciais e 3) preconceitos religiosos.

2.1.4 Joao Hircano |

Israel sob o comando de Sim&o Macabeu havia libertado a Judéia do dominio
de Antioco IV, mas o resto do pais vivia sob 0 dominio seléucida, ainda dos sirios. No
reinado de Antitoco VII, quando este morreu numa batalha, os pretendentes ao trono
langaram-se numa guerra civil. Jodo Hircano |, neto de Matatias, o macabeu,
aproveitou-se da ocasiao e conquistou a Iduméia, Samaria, Medeba e leste do Jordao,
por meio de conquistas brutais. O desfecho final para uma separagéao entre estes dois
povos aconteceu 128 a.C., quando Hircano | conquistou Siquém (Samaria) e destruiu
o templo samaritano do monte Gerizim, vinte anos depois subjugou a cidade de
Samaria e a destruiu completamente. Apds a conquista das cidades, Samaria foi
subjugada e toda a populagdo permaneceu sob as regras religiosas de Jerusalém, e
apesar de os samaritanos, sem duvida resistirem aos seus métodos atrozes, nao
tiveram éxito. Em 63 a.C. Pompeu na sua campanha expansionista conquistou
Samaria e incorporou-a na nova provincia da Siria e dessa maneira, obtiveram o
reconhecimento romano como “religio licita”, religido permitida. Mesmo assim, durante
este periodo, friccdes foram se agravando cada vez mais (BARCLAY, 1965;
BARRETT, 1978; BEASLEY-MURRAY, 2000; BERNARD, 1993; BROWN, 1996;
DODS, ¢.1876; JEREMIAS, 2010; KEENER, 2003; KOESTER, 2005;
KOSTEMBERGER, 2004; LEON-DUFOUR, 1996; LONGMAN I, 2007; MICHAEL,
2010; PUIG, 2000; SCHNACKEMBERGER, 1990; TENNEY, 2008).

32



2.1.5 Hostilidades

A longa historia de hostilidades dos judeus para com os samaritanos é
expressa por Ben Sira no livro deuterocandnico de Eclesiastico 50.25-26: “Ha duas
nacdes que minha alma detesta e uma terceira que nem sequer € nacdo: Os
habitantes da montanha de Seir, os filisteus e 0 povo estupido que habita em Siquéem”.
Rabi Jochanan estava passando por Samaria com o intuito de orar, interceder em
Jerusalém. Um samaritano interpelou-o e perguntou: “Onde vocé vai?” e o Rabi
respondeu: “Estou indo ao Templo em Jerusalém a orar”. E 0 samaritano disse-lhe
zombeteiramente: “Nao seria melhor orar neste monte santo (Gerizim) do que naquela
casa maldita?” (BARCLAY, 1955, Vol.1, p. 142). Os peregrinos que se dirigiam as
festas em Jerusalém frequentemente eram molestados nas armadilhas, até mesmo
em confrontos sangrentos e mortais, razao pela qual muitos romeiros evitavam este
caminho; passando pela estrada a leste, beirando o rio Jorddo, muitas vezes
consumindo o dobro do tempo nas suas viagens. Como exemplo, personagens mais
detestados pelos samaritanos: o sacerdote Eli, promotor da cisma de Sild, o rei
Salomao, construtor do templo de Jerusalém e o “escriba Esdras, falsificador do texto
da Tora” (BARRERA, 1996, p.243). Durante a administragdo romana de Copénio (6-9
d.C.) na ocasiado da festa da Pascoa em Jerusalém, alguns samaritanos, aproveitando-
se da escuridao da noite, espalharam no patio do Templo ossos humanos com o
objetivo de tornar impuro o ambiente. Desse modo, a profanagao era tdo grave que foi
necessario interromper a realizagao da festa naquele ano! Em 52, grupos de judeus
atacaram cidades samaritanas para vingar os assassinatos de peregrinos galileus,
gue na ocasiao da festa em Jerusalém foram atacados e mortos. Mais ou menos no
ano 300, o rompimento entre Samaria e Judéia foi tdo radical, a ponto de os
samaritanos serem considerados como pagaos. Porventura, um samaritano se
convertesse ao judaismo, era submetido a uma nova circuncisdo. Até o presente
tempo, os samaritanos se valorizam grandemente, pelo fato de serem descendentes
de patriarcas judaicos, porém, os judeus Ihes negavam este privilégio, chamando-os
de “cutianos”, de descendentes, de colonos persa-medos estranhosao povo judeu.
Esse tratamento era prevalente na época do século |, quando era negada aos
samaritanos qualquer ligagdo sanguinea com os judeus. Esse preconceito como

pagaos, implicava na recusa a recepg¢éo do imposto do Templo, sacrificio pelo pecado
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ou de qualquer outra oferta. Aos samaritanos ndo era permitido circuncidar um judeu,
nem tampouco pouco a unido pelo casamento. Os samaritanos, especialmente as
mulheres, eram considerados “desde o bergo” (portanto sempre) impuros no mais alto
grau, e portadores de impureza cerimonial.

Nos evangelhos ha outros registros de hostilidades. Em Jo&do 8,48
“‘Responderam, pois, os judeus e |he disseram: Porventura, ndo temos razdo em dizer
que és samaritano e tens deménio?” Naquela época, era considerada uma grande
ofensa, alguém chamar outro de samaritano. Em (Lucas 9,51-56) ha outra informacao
de refrega dos discipulos com alguns samaritanos. Jesus e os discipulos se dirigiam
a Jerusalém, entraram numa aldeia dos samaritanos e pediram uma pousada ali, mas
eles ndo os receberam, entdo Tiago e Jo&do sugerem a Jesus que com o fogo do céu
consumisse aquela aldeia e seus habitantes (DODS, s.d. p.723-732).

A insergédo da narrativa da mulher samaritana tem por objetivo apresentar a
intervencdo de Jesus na rivalidade, discriminagao e confronto seculares entre judeus

e samaritanos na tentativa de desfazer esta inimizade.

2.1.6 Jesus em Samaria

Neste contexto social de hostilidade € que Jesus atravessa aregido de

Samaria, narrada no evangelho de Jodo, capitulo quatro, do versiculo um a quarenta
e dois. No entanto, para esta exposi¢céo, s6 serao destacados alguns poucos
versiculos selecionados para enquadrar o assunto dois dias impactantes em Samaria.
Nesta pericope, Jo&o, o possivel autor deste evangelho, tenta ressaltar um
encontro e consequente dialogo ndo habitual para o contexto, e porque nao dizer
absurdo e improprio — conversacgao entre um homem e uma mulher em publico, sendo
um judeu e uma samaritana, que no decorrer da conversa, percebe-se que ela tinha
uma conduta matrimonial irregular. De acordo com o tabu da época, os homens nao
mantinham conversas com mulher, nem mesmo com a sua propria esposa, quer em
publico ou a s6s. E como foi exposto acima, muito menos um judeu com uma

samaritana.
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2.1.7 Necessidade de passar por Samaria

O versiculo 4 diz: “E era-lhe necessario atravessar a provincia de Samaria”. A
rota de Jerusalém para Galileia, atravessando Samaria gastava-se trés dias passando
pela estrada a leste; se beirando o rio Jorddo. Era um caminho bem mais longo e
despendia-se quase o dobro do tempo. Um judeu ortodoxo ou um fariseu evitavam
este caminho para ndo se contaminarem, nem terem que enfrentar qualquer afronta
dos samaritanos. Longman afirma que a necessidade de Jesus passar por Samaria,
pode ter sido de natureza pratica, a fim de poupar tempo e energia, ou esta razao
pode ter sido de natureza teoldégica com o propdsito de encontrar alguém ali.
Provavelmente, aceitam-se ambos os motivos (LONGMAN, 2007, p.409). Com
certeza, Jodo sugere que Deus desejou que Jesus tomasse este caminho, como
divina necessidade, a fim de encontrar com alguém de Samaria, neste caso, a mulher
samaritana, porque esta era a missao exigida como o designio de Deus a Jesus. Esta
necessidade persistia na natureza da misséo e da visao da vontade de Deus, ou fazia
parte do plano divino a caréncia que Jesus tinha que passar em Samaria. Jodo usaa
expressao — “é necessario” apontando para uma necessidade compelativa, i.e., uma
agao de compelir. Ha expressdes semelhantes usadas neste evangelho (3,7.14; 9,4;
10,16; 12,34; 20,9). Por exemplo: Jesus tinha de vir ao mundo como “a luz do mundo”

(9,5) quer dizer, era imperativo que Jesus seja esta luz.

2.1.8 Resposta da mulher a Jesus que pede agua

O versiculo 9 registra a surpresa desconfiante e a atitude desdenhosa da
mulher, diante da solicitagdo de Jesus, pedindo-lhe agua para dessedentar-se, talvez
porque precisaria do seu utensilio: “Como sendo tu judeu pedes de beber a mim, que
sou mulher samaritana?” (porque os judeus ndo se dao com os samaritanos).
Provavelmente Jesus pediu a agua a mulher, porque ela ja tinha abastecida a sua
vasilha na qual levaria a sua agua. “A proposta de Jesus era causar surpresa, porque
judeus nao bebiam de um copo em que os samaritanos tivessem tocado os labios, e
Jesus nao tinha seu proprio utensilio” (ALLEN, 1970, p.251) A explicagao adicional do

autor - porque os judeus nao se dao com os samaritanos pode significar “usar junto
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com” i.e., comungar no uso de algum objeto, assim judeus e samaritanos ndo mantém
uma relac&o familiar e amigavel. E a mulher disse sarcasticamente: “Senhor, tu ndo
tens com que a tirar, e o pogo € fundo” (v.11). O que a mulher estava dizendo a Jesus
€ que ela ndo iria ceder a sua vasilha para Jesus beber. Conforme os regulamentos
rabinicos da época, restringia-se rigorosamente o uso comum de vasilhames entre
judeus e samaritanos, com base no conceito discriminatério de que as mulheres
samaritanas supostamente acometidas de impurezas rituais, continuamente por
estarem menstruadas desde o bergo, impureza esta que poderia ser transmitida a
qualquer objeto por elas manuseado, quer fossem utensilios de cozinha, vestimentas,
assentos, selas de montaria, salivas ou até urina, etc.

Jesus proposital e manifestadamente ignorou tais formalidades cerimoniais
existentes na época, e a sua insisténcia ousada para com a mulher samaritana podem
significar que ele queria demolir o muro do sectarismo erigido pelos regulamentos

judaicos.

2.1.9 Condi¢ao matrimonial da mulher Samaritana

Buscar agua. Diz o texto biblico que este encontro sucedeu-se “por volta da
hora sexta”, possivelmente ao meio dia. Por que uma mulher viria buscar agua,
certamente carregando uma vasilha de barro, numa hora muito quente? E comum
executar tal tarefa numa hora menos calorenta, mais fresca e amena como de manha
cedo, em vez de, em uma hora de maior calor. Naturalmente, ha de convir, que ela
escolhia estas horas para evitar contato com outras mulheres.

Nos versiculos 16 a 18 o autor traca a condigao social da mulher exalada
diante da ordem incbmoda de Jesus: “Vai, chama teu marido e vem ca; ao que |he
respondeu a mulher: Nao tenho marido. Replicou-lhe Jesus: Bem disseste, ndo tenho
marido; porque cinco maridos ja tiveste e esse que agora tens n&o é teu marido; isto
disseste com verdade”.

Segundo o cbdigo rabinico, s6 era permitido trés divorcios, assim a mulher
havia excedido as leis, e consequentemente, encontrava-se em estado irregular. Além
do mais, ela vivia com um homem sem ter se casado com ele, portanto, a suaatitude
estava socialmente reprovada e esta € a provavel raz&o de ir buscar agua numa hora

impropria. E Jesus por alguma razdo pdde perceber esta situagdo da mulher, quando
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Ele usou, a fim de fazé-la refletir na sua posi¢ao diante de Deus, antes de obter a agua
da vida.

O dialogo prossegue ao ponto de Jesus revelar que ele € o Messias: “Eu o
sou, eu que falo contigo” (v.26). A mulher tinha um conhecimento acerca do Messias,
0 aguardava, e assim se expressa: “que ha de vir o Messias, chamado Cristo; quando
ele vier, nos anunciara todas as coisas” (v.25). E Jesus acrescenta as palavras da
mulher, dizendo: Eu sou o Messias que tu falas, assim revelarei todas as coisas a ti.
E a mulher entendeu a revelagdo de Jesus, e pressurosamente, sai correndo a sua
cidade a fim de anunciar que possivelmente havia encontrado o Messias: “Vinde
comigo e vede um homem que me disse tudo quanto tenho feito. Sera este,
porventura, o Cristo?” (v.28,29).

2.1.10 Solicitacdo da permanéncia de Jesus entre os samaritanos

O testemunho da mulher foi tdo convincente que “aqueles homens” sairam da
cidade e vieram ter com Jesus (v.30). E Jodo relata que “muitos samaritanos daquela
cidade creram nele, em virtude do testemunho da mulher, que anunciara” (v.39).Mas
0 maior acontecimento que sucedeu este encontro € que, tendo em vista as
hostilidades ocorrentes ja descritas abundantemente acima, os proprios samaritanos
deixam de lado as rixas e solicitam a Jesus “que permanecesse com eles; e ficou ali
dois dias” (v.40).

Este pedido é extremamente incomum, tendo em vista que o proprio autor faz
uma observagédo: “porque os judeus ndo se dao com os samaritanos” (v.9).

O verbo permanecer em outros escritos tem um significado comum, mas
neste evangelho tem um profundo e rico conteudo teoldégico. Tanto que a ocorréncia
deste verbo neste evangelho ocorre 40 vezes! “Ele tem o significado de habitag&o
temporaria de Cristo (14,25), desde antes da sua glorificacdo até a vinda do Espirito,
ele pode permanecer um certo tempo limitado — como aqui, dois dias” (BARRETT,
1978, p.243).
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2.1.11 O salvador do mundo

Enquanto permaneciam em Samaria ndo ha qualquer mencgao dasatividades
de Jesus e seus discipulos naqueles dois dias. E de suma importancia observar que
eles ndo se importaram em conviver com os samaritanos comendo, bebendo e usando
todos os utensilios e moveis, em contato com todos os acessoérios dos samaritanos.
Isto significa na pratica que, para as leis cerimoniais e rituais de pureza, ndo ha
importéancia no reino de Deus e nos seus ensinos.

Mas os dois versiculos finais desta narrativa sdo suficientes para revelar o
resultado da estada ali “Muitos outros creram nele, por causa da sua palavra, e diziam
a mulher: Ja agora nao € pelo que disseste que nos cremos; mas porque n0s mesmos
temos ouvido e sabemos que este € verdadeiramente o Salvador do
mundo”(vs.41,42). Jo&do assinala que os samaritanos declararam que Jesus € “o
Salvador do mundo”, ndo dos judeus, nem dos samaritanos, nem tampouco dos
gregos ou romanos, mas do mundo. Curiosamente o Antigo Testamento nunca
aclama o Messias de Salvador (TREMPER LONGMAN [II & GARLAND, 2007, p. 408-
416)

2.1.12 Postura de Jesus em relacdo aos samaritanos

Quando Jesus enviou os doze discipulos para anunciar a mensagem do reino
de Deus, ele deu a seguinte instrugdo: “N&o tomeis rumo aos gentios, nem entreis em
cidade de samaritanos; mas, de preferéncia, procurai as ovelhas perdidas da casa de
Israel” (Mt 10,5-6). Esta instrugé&o era inicial, mas ela abrangia cada vez tanto os
samaritanos quanto os gentios. Assim, para responder a pergunta ardilosa de um
escriba judeu, Jesus narrou a famosa e imortalizada parabola dobom samaritano (Lc
10,30-35). Por sinal, o mesmo evangelista registra a cura dos dez leprosos e que
somente um é que volta para agradecer a Jesus e este € um samaritano (Lc 17,11-
19). Ao encerrar o seu ministério terreno, antes de ascender aos céus, Jesus deu ao
povo reunido a seguinte ordem: “Recebereis poder, ao descer sobre vés o Espirito
Santo, e sereis minhas testemunhas tanto em Jerusalém como em toda a Judéia e
Samaria e até aos confins da terra” (At 1.8). Samaria foi considerada uma unidade
especial (TENNEY, 2008, p.428).
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2.1.13 Postura dos discipulos em relagdo aos samaritanos

Ao receber a tarefa da Grande Comissdo, a uncdo do Espirito Santo, e
somada pela perseguicédo levantada aos seguidores de Jesus, foram os mesmos
dispersos pelas regides da Judéia e Samaria. Filipe, um dos sete homens escolhidos
provavelmente como diacono, com a imposicdo de méaos, foi a Samaria e
evangelizava. Lucas mencionou o trabalho deste evangelista com as seguintes
palavras: “descendo a cidade de Samaria, anunciava-lhes Cristo. As multidées
atendiam unanimes, as coisas que Filipe dizia, ouvindo e vendo os sinais que ele
operava [...] € houve grande alegria naquela cidade” (At 8,5-8). Os apostolos que
estavam em Jerusalém ouviram noticias de que os samaritanos receberam a palavra
de Deus, e enviaram Pedro e Jodo. Chegando eles em Samaria oraram por eles, para
que os samaritanos também recebessem a uncdo do Espirito Santo, e com a

imposigao de méos, assim aconteceu (At 8,14-17).

E possivel, mas de algum modo certo, que a cidade de Samaria recebeu a
visita de Filipe que a evangelizou, uns poucos anos depois que em Sicar ou
talvez perto de Siquém (At 8,4-8). Houve pronta aceitagao da mensagem de
Filipe, e pode-se entdo encontrar alguma explicagao no trabalho preparatério
acompanhado em sua visita por Jesus e seus discipulos (CARSON,1991,
p.232).

Ao encerrar a mensagem e pratica do Cristianismo transmitidos por Jesus,
condenam a discriminagdo e ao preconceito. Pelo menos os primeiros discipulos
seguiram a risca, evangelizando os samaritanos, assim como Jesus fez e instruiu.
Tanto a visita de Jesus como a evangelizagdo por Felipe, surtiram grandes resultados.
Certamente as barreiras étnica, politica e religiosa foram renunciadas, para alcangar
o objetivo cristdo de agregar-se em torno da mensagem salvadora de Cristo. O grande
apostolo Paulo, que fora um ferrenho fariseu judaico, depois do seu encontro com o
Cristo vivo escreveu: “Dessarte, ndo pode haver judeu nem grego; nem escravo nem
liberto; nem homem nem mulher; porque todos vos sois um em Cristo Jesus” (Gl 3.28).

O exemplo de Jesus, de desconsiderar e desprezar os preconceitos e
discriminagdes seculares € impressionante, digno de ser imitado, reproduzido.
Certamente, numa sociedade de estrutura piramidal escravagista, como o império

romano e suas provincias, estariam saturados de tais males sociais, como: busca
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selvagem de interesses pessoais, separacao repulsiva de classes sociais, como bairro
separatista, denominag¢des pejorativas. Enfim, ndo ha como descrever tantas

desgracas.

2.2 CURA DE UM PARALITICO EM UM SABADO - JOAO 5, 1-18

A Biblia trata as desigualdades sociais, assim, preferiu destacar sobre as
hostilidades religiosas das autoridades judaicas com Jesus. Cristo, trata o problema
de desigualdades, entre os religiosos e os pecadores e o povo comum, no Evangelho
de Jo&o. Joao se refere aos judeus de duas maneiras: judeus de modo geral como o
povo e as autoridades religiosas judaicas. Muitos confrontos registrados neste
evangelho, entre Jesus e as autoridades religiosas eram, na maioria, provocados
pelas diferencas de interpretacdo das leis e suas aplicacbes, que causavam

discrepancias doutrinarias e as praticas cerimoniais no dia a dia.

2.2.1 O ambiente do ocorrido

Diz o texto biblico aludido que o incidente sucedeu-se na ocasiao de uma festa

- “havia uma festa dos judeus” (v.1). As principais festas nacionais judaicas eram:
Pascoa em margo e abril, e cinquenta dias depois a de Pentecostes e nos meses de
setembro ou outubro era a Festa do Tabernaculo. Bruce comenta que as partes
centrais do Evangelho de Jodo s&do narradas seguindo a cronologia associada as
diversas festas do ano, observa-se: festa da Pascoa em 6,4; Tabernaculo em 7,2;
Dedicacdo em 10,22; Pascoa (de novo) 11,55. Esta menc&o sem o nome da festa,
neste versiculo, € a unica neste Evangelho. Kostenberger (ARNOLD E. Zondervan
lllustraed Bible, 2002, vol.2, p.54) sugere que a referéncia de “festa dos judeus” que
era convencional nome para a Festa dos Tabernaculos, conforme as referéncias
textuais (1Re 8,2,65; 12,32; 7,8; Ne 8,14,18; Sl 81,3; Ez 45,25; Jo 7, 2,10,14, 37).
Estas trés festas eram legalmente obrigatérias o seu comparecimento de todos os
judeus do sexo masculino que residiam a 20 milhas de Jerusalém (aproximadamente

32 km). O Evangelista é cuidadoso em registrar que Jesus sempre cumpria com muito
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cuidado seus deveres religiosos judaicos participando com satisfacao destas grandes
festas com seu povo.

Esta presenca de Jesus em Jerusalém é a segunda das trés registradas por
Joao neste evangelho, ao que tudo indica, Jesus veio sozinho, sem a companhia dos
seus discipulos, porque ndo ha mengao de suas presencgas. Kostenberger, (2002)
informa que a ocasiao poderia ter sido outubro de 31 d.C. Desta vez ele se encontra
numa famosa piscina, cujo nome conhecido por Bethesda, que significava Casa de
Misericordia. De outro lado, ha variado nome aplicado a ela nos manuscritos
importantes, tal como Betezada. Bruce (1997, p. 117-118) informa que em 1960,
quando o rolo de cobre de Qumra foi publicado pela primeira vez. Neste rolo, o lugar
da piscina € claramente chamado de Bethésdathain — lugar de dois derramamentos,
isto é; em baixo da piscina havia uma corrente subterranea, e quando em quando
borbulhava e agitando a agua da piscina. Champlin (s.d. p.337-344) menciona que a
palavra explicativa “Porta das Ovelhas” ndo consta nos originais mais conhecidos. Por
outro lado, algumas tradugbes mencionam “Mercado das Ovelhas”, talvez originado
pela referéncia a Neemias 3,1.32 — “Porta das Ovelhas”. O tanque servia para lavar
as ovelhas antes de serem levadas para o sacrificio nos rituais do templo. O mesmo
autor relata que Origenes, aproximadamente no século 3 d.C., faz descrigédo do lugar,
0 que certifica essa revelagdo. Recentemente, os arquedlogos descobriram um
vestigio de um tanque na regido noroeste da Cidade Velha, que corresponde de
maneira exata as descricbes do evangelho, sob o atual mosteiro de Santa Ana em
Jerusalém. Bruce (1997, p. 117-118) conta a historia que um século depois, os
peregrinos de Bordeaux em visita a Jerusalém em 333 d.C. mencionam assim: “ha na
cidade um tanque duplo com cinco arcados, chamado Betsaida, e também por Cirilo
de Jerusalém descrevem acerca da piscina e evidencia adescoberta”. Keener (2017,
p. 310 — 312) assinala que os tanques eram bem grandes, equivalendo a dimensao
de um campo de futebol, e tendo aproximadamente seis metros de profundidade. De
acordo com a narrativa, possivelmente tinha dois tanques adjacentes, um para o norte
e outro para o sul, em forma de trapézio, cercados por quatro entradas e separados
por um quinto poértico; possivelmente reservado para homens e mulheres. Eram
cobertos para abrigar-se de chuva e vento, onde jaziam todo tipo de enfermos e
aleijados, que fizeram do lugar uma espécie de santuario de curas milagrosas, porque
havia crengca de que ocasionalmente desciam os anjos e agitavam as aguas da

piscina, conforme a descricdo no versiculo 4 “esperando que se movesse a agua.
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Porquanto um anjo descia em certo tempo, agitando-a; e o primeiro que entrava no
tanque, uma vez agitada a agua, sarava de qualquer doenga que tivesse”. Curadores
eram muito procurados no mundo antigo, quer na sociedade judaica ou greco-romana,
“assim a literatura rabinica fala de Hanina Ben Dosa que atuou como fazedor de
milagres e curandeiro pela fé no primeiro século d.C. na Galileia” (KOSTENBERGER,
2002, p.53). E no mundo helenistico, os santuarios eram dedicados a Asclépios e a
outros deuses da cura. Jo&o reputa este episodio ser de grande destaque pelo fato de
unico a ser mencionado para o segundo ano de ministério de Jesus.

Nao se pode creditar ao escritor Jodo a adicdo do versiculo quatro, do
comentario sobre a aparigao milagrosa e terapéutica de um anjo nas aguas da piscina
- “esperando que se movesse a agua. Porquanto um anjo descia em certo tempo,
agitando-a; e o primeiro que entrava no tanque, uma vez agitada a agua, sarava de
qualquer doenca que tivesse”. Sao expressdes que ocorrem nas citagdes feitas por
Tertuliano, Ambrosio e Crisostomo (CHAMPLIN, s.d., p.340). Nos melhores textos
manuscritos do Evangelho de Jo&o ndo consta esta nota explicativa. Assim a
evidéncia textual mais comprovada favorece a omissao. Provavelmente algum copista
escriba posterior, familiarizado com a tradicdo da cura em Betesda, tenha adicionado,
a fim de explicar a razdo da aglomeragédo de tanta gente ao redor da piscina. Este
provavel acréscimo tem a evidéncia de supersticdo do povo. A religiosidade popular
da antiguidade tendia a este tipo de fé que se propagava espontaneamente. Os povos
primitivos criam em todo tipo de espiritos e demdnios que habitavam em arvores, rios,
corrente, colina ou piscina abrigavam suas residéncias. A sacralidade e santidade da
agua predominantemente dos rios e das fontes tinham uma grande veneragdo. A fama
de um lugar de curas milagrosas se divulgava de tal maneira que vivia sempre repleto
de pessoas enfermas, na esperanca de que viriam a ser curadas. Eles tinham
preocupagao pela agua porque era essencial a vida, principalmente nas regides
mediterraneas onde a escassez da agua era patente, por exemplo nas regides aridas
da Judéia. Outras vezes os rios causavam inundagdes frequentes como o caso do rio
Orontes de Antioquia, que causava enchentes poderosas e perigosas, sem falar dos
rios Nilo, Tigre, etc. O movimento periédico da agua do tanque ocorria provavelmente,
porque o tanque recebia fluxo da agua de uma fonte intermitente subterrénea que de
vez em quando fluia no tanque (possivelmente uma fonte medicinal, a julgar das
referéncias antigas ao tom vermelhado da agua). O Judaismo tradicional nao
aprovava a crenga na cura supersticiosa neste tanque de Betesda. Além disso, os
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santuarios de curas milagrosas eram, na maioria das vezes, caracterizados, de cultos
pagaos do deus Asclépios, deusa Tique de Antioquia, de Artemis de Efeso. Na maioria
nesses santuarios era exigido que o requerente se purificasse na fonte anexo ou
nalguma fonte de agua anexa. Entretanto, autoridades judaicas consentiam a tal
pratica religiosa popular. Os religiosos zelosos com receio de contaminar-se
cerimonialmente evitavam aproximar-se deste ambiente (BARCLAY, 1965; BRUCE,
1997; CHAMPLIN, s.d.; LEON-DUFOUR, 1996; KEENER, 2003; KOSTENBERGER,
2004; MOUNCE, 2007).

2.2.2 Cura da enfermidade

Jodo nao se ocupa em detalhar a enfermidade do homem, apenas descreve
que € um paralitico. O termo empregado para descrever a doenga é “ghrwn’, isto é,
“paralitico” ou pode indicar coxo, extremamente fraco ou desativado. No entanto, ele
enumera 0s anos que ele padece desta doencga, “trinta e oito anos” e acrescenta a
lamuria do enfermo “Nao tenho ninguém que me ponha no tanque” (v. 7), quer dizer:
por todo este tempo nada se sucedeu para alterar ao estado da doenga. Bruce insinua
que “nao esta dito que este homem esteve deitado todos os trinta e oito anos a sombra
das colunas de Betesda; devemos presumir que ele era levado para la regulamente”
(1997, p.114). O conceito judaico de enfermidade e seu consequente sofrimento eram
decorréncia do pecado, assim, misteriosa e irremediavelmente a transgressao e a
doenca se relacionavam. As Escrituras afirmam que os sofrimentos as vezes sao
resultados da quebra da lei de Deus (cf. 9.2,3; 2Sm 4.4; 1Rs14.4; 2Rs13.14) e é
consequente punigcao d’Ele contra a infracdo (1Rs13.14; 2Rs 1.4; 2 Cr 16.12). Quando
um homem padece de uma enfermidade, fatalmente este estava em pecado. No
tempo de Jesus, os judeus tinham concepgéo de que o sofrimento era resultado direto
de pecados, assim; quando os discipulos avistaram o cego de nascenga, perguntaram
a Jesus: “Mestre, quem pecou, este ou seus pais para que nascessem cego?" (Jo
9.2). Literatura rabinica afirma sucintamente “Ndo ha morte sem pecado, e n&o
sofrimento sem iniquidade” (b. Sabb. 552 com referéncia Ez 18.20; atribuido a R. Ammi
[c. A.D. 300] KOSTENBERGER, 2004, p. 57). Também, os rabinos afirmavam: “O
doente nao levanta da sua doenga, até seus pecados serem perdoados” (BARCLAY,

1965, p.180). Assim, neste episddio, depois de efetuada a cura; Jesus o adverte
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dizendo: “Olha que ja esta curado; n&do peques mais, para que nao te suceda coisa
pior” (v.14).

A narrativa da cura do paralitico que Jodo descreve segue uma sequéncia
ordenada das condi¢cdes que manifestaram o poder de Deus, usando a forma verbal
imperativa, em propor¢cdo em que o paralitico pode atender.

Os relatos antigos de cura, provavelmente para aumentar a importancia e a
credibilidade de tal milagre, mencionavam o periodo acometido pela doenga, assim:
mulher encurvada ha dezoito anos (Lc 13,13); mulher que sofria de hemorragia ha
doze anos — Mc 5,25; e este paralitico ha trinta e oito anos.

Jesus, por alguma razado, conhecia o tempo de espera do paralitico na beira
do tanque e faz uma pergunta muito explicita: “Queres ser curado?” A pergunta de
Jesus aponta para o cerne do problema do homem. E uma pergunta ébvia — sera que
este homem realmente queria ser curado? Era uma maneira de iniciar a conversa,
procurando desviar a sua preocupacéao da eventual descida de um anjo, do movimento
da 4gua e da descida para o tanque, mas para a pessoa de Jesus. E impressionante
a franqueza na demonstragédo da sua imponéncia: “N&o tenho ninguém que ponha no
tanque, quando a agua € agitada” (v.7). Nota-se que este enfermo, naturalmente todos
os outros compartilhavam a crenga comum das propriedades terapéuticas da agua
agitada, e que o autor também tinha o conhecimento da crenca acerca da descida do
anjo e da agitagédo no tanque.

Nao houve suplica da parte do homem pela cura, mas, Jesus ao fazer esta
pergunta tinha o propdsito de gerar no homem a fé, a esperanga e um profundo desejo
de ser curado. Homem precisava se dirigir a Jesus e brotar no seu coragéo o desejo
intenso de alcancar a cura. E Jesus ordena: “Levanta-te, toma o teu leito e anda”.
Cama ou leito era uma esteira, provavelmente, feita de palha, simples de carregar.
Foram trés palavras munidas de poder. Como que Jesus dissesse: “Homem, submeta
tua vontade neste esforgo”, quer dizer: Deus atua junto com o esforgo humano. Assim,
o0 homem acolheu o mando de poder de Jesus, fez esfor¢co e a cura se realizou. Eiso
caminho para a vitéria (LEON-DUFOUR, 1996, p.20) realca o verbo andar em duas
ocasides, (v. 8,9,11,12) com Jesus e com os fariseus. O autor entende que o problema
principal do paralitico € o andar e destaca usando o verbo quatro vezes. O paralitico
permanecia deitado (v. 3,6) e Jesus ordena “Levanta-te”, e o verbo é tradicionalmente
utilizado no NT para significar a ressurreigao, isto é, o que Jesus estava ordenando &
que o paralitico se ressuscite. E a descrigdo joanina quanto a cura é surpreendente:
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“imediatamente, o homem se viu curado e, tomando o leito, pés-se a andar” (v.9). De
acordo com a descricdo do dialogo com Jesus, o paralitico ndo o conhecia “n&o sabia
quem era” (v.13) e nao demonstrou qualquer expectativa de resolver suas
necessidades, ndo que ele nao tivesse fé, porque ele ndo sabia quem havia feito a
pergunta “Queres ficar sarado?” (v.6). Como diz Bruce (1997, p.115): “Ele foi curado
pela virtude do fato de observar a ordem que era o efeito de poder [...] Ele recebeu
poder para fazer o que um momento antes tinha sido totalmente além da sua
capacidade”. Joao valida a cura da enfermidade por empregar verbos que autenticam
subito e permanente restabelecimento. O verbo “tomando o leito”- (hren), esta no
aoristo, isto é, pode ser traduzido “ele pegou de uma s6 vez”; e o verbo “pbs-se a
andar” esta no tempo presente e demonstra algo como “estava andando” no presente
momento. Ha uma adverténcia frequente que Jesus usava e foi dada ao curado “Olha
que ja estas curado; ndo peques mais, para que ndo suceda coisa pior” (v.14). Esta
proibicao esta no tempo presente que significa que Ele estava se referindo para algum
pecado que o homem estava vivenciando naquele tempo. “O dom de uma vida sadia
requer uma conduta justa” (LEON-DUFOUR, 1996, p.28).

O registro joanino esclarece que o dia em que o paralitico foi curado: “era
sabado” (v.9). Quando os judeus viram o homem curado carregando a esteira no
sabado, objetaram dizendo: “Hoje é sabado, e n&o te € licito carregar o leito” (v.10), e
interrogaram: “Quem € o homem que te disse ?”, o ex-paralitico justifica-se da
acusacao dos fariseus, dizendo: “O mesmo que me curou me disse: toma o teu leito
e anda” (v.11). Bruce (1997, p.116) argumenta que homem curado transferiu a culpa
para Jesus, mas o homem sarado nao sabia quem era o autor da cura e da referida
ordem, no entanto, o ex-paralitico quis considerar que a lei que efetuou a cura era
superior a da lei do sabado. Multiddo de homens e mulheres, que jaziam naqueles
alpendres aguardando alguma intervengéo divina, ndo tinham sido ajudados pelas
autoridades religiosas, nem incomodados, mas o homem restabelecido, pelo fato de
ter sido num sabado, € intimado! Agostinho dizia (Tractates on the Gospel of John,
21.6, MOUNCE, 2007, p.424) “Eles procuravam trevas no Sabado mais do que luz do
milagre”. Jodo nao especifica a ocasido da festa, mas registrou enfaticamente que a
cura foi feita num dia de sabado. Ledn-Dufour especula que a cura do paralitico num
dia de sabado estaria no centro da interpretagdo (LEON-DUFOUR, 1996, p. 20). Os
judeus sustentavam, que a causa do seu exilio, era por ter negligenciado a lei de Deus,

assim traspassaram para outro extremo de elaborar milhares de regrinhas e
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regulamentos minuciosos sobre as leis, para que um religioso jamais viesse a
transgredir menor parte da Lei de Deus. Assim prescreveram trinta e nove diferentes
classificagdes de trabalho e uma delas a de catalogar como e que peso poderiam
carregar neste dia, embasadas em Jeremias 17.19-27 e Neemias 13.15-19. A ultima
da lista era carregar algo pesado de um lugar a outro. No tempo de Jesus, a lei judaica
proibia explicitamente o transporte de objetos no sabado, pois consideravam o ato de
uma forma de trabalho. Assim, o homem ao carregar seu catre no dia de Sabado
estava violando a lei rabinica e estaria sujeito a morte. O sarado, quando autuado
pelos judeus por carregar a sua esteira, defende-se dizendo que estava cumprindo a
determinacéo do que o curou.

“‘Disse-lhe Jesus: Levanta-te, toma o teu leito e anda” (5,8). Jesus deu trés
ordens ao paralitico: 1° - “Levanta-te”; 2° - “toma o teu leito” e 3° - “anda”. O andar,
isto € a cura, dependia de acatar a ordem de levantar e recolher a esteira. Recolher
a esteira era uma das condi¢des para ser curado, entdo, este mando estaria acima da
proibicdo de carregar o leito no dia de sabado.

Quando o ex-paralitico comegou a andar as autoridades religiosas o
impediram de carregar o seu leito: “Hoje € sabado, e nao te é licito carregar o leito”
(v.5,10). E 0o homem respondeu: “Aquele que me curou, esse mesmo me disse: Toma
o teu leito e anda” (5,11). “Isto pode ser que ele estava implicando que qualquer um
que pudesse realizar um feito tdo notavel possuia uma autoridade que substituia a lei
rabinica” (MOUNCE, 2007 vol. 10, p.423).

Jesus interpretava que Deus criou o sabado para o beneficio e n&o para fardo
para o homem. Desta maneira, tratava a questao de cura e alivio ndo como trabalho
proibido no Sabado, mas como o cumprimento do plano divino na instituicdo do
Sabado.

2.2.3 Acusacéo dos judeus contra Jesus

Qual foi a causa principal, porque lideres religiosos afrontaram a Jesus ao
ponto de determinar a sua morte? Pretexto decisivo foi que Jesus como um lider
religioso, ndo estava atuando conforme as praticas da seita dos fariseus; na
observancia minuciosa da tradicdo dos ancidos, pelo contrario, Jesus incriminava tais

ensinos e praticas. Outro possivel motivo, € que além de Jesus nao observar a
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tradicdo dos ancidos, operar muitos milagres e curas que suscitavam inveja dos
religiosos. Quem sabe eles deduziam as declaragdes de Jesus quanto a sua pessoa,
missdo e autoridade como real blasfémia contra Deus. Quando eles indagaram ao
restaurado, quem o havia efetuado tal cura? Provavelmente a intencao deles ndoera
de querer conhecer a celebridade do agente do milagre, mas com grande desdém,
queriam identificar este atrevido, milagreiro, intruso para acusagédo e condenagéo.
Infelizmente, a inveja € bem maior que partilhar dos beneficios obtidos, depois de
trinta e oito anos de sofrimento. Champlin (s.d. p.337-344) insinua que pelo fato de
Jesus vir se recusando a comandar, como um rei, uma revolta armada contra
dominacgado romana, a multidao se sentia impaciente e frustrada que consentiu na sua

morte.

2.3 CURA DO CEGO DE NASCENGCA - JOAO 9, 1-41

A descrigdo da cura do cego de nascenga é um texto que representa o
confronto de um pobre cego e esmoler com a autoridade religiosa de Jerusalém, a
respeito da cura no dia de Sabado, ao ponto de o ex-cego ser excomungado da
Sinagoga. O texto se caracteriza por servir-se de varias perguntas e a real importancia
da narrativa esta nestas perguntas.

2.3.1 Curadocego-Jo9,1a12

A mentalidade da época atribuia desgraca ao efeito do pecado. Nao faltavam
opinides rabinicas, segundo as quais a crianga podia pecar no seio da mae e 0s
defeitos corporais congénitos eram devidos as faltas dos pais (Ex 20,5; 34,7; Nm
14,18; Dt 5,9; Jr 31,29; Ez 18,2). No capitulo anterior Jesus ensinava no Templo (8,
20), mas por causa da ameaca de querer apedreja-lo, “ocultou-se e saiu do Templo”
(8,59). Este episddio da cura do cego, ocorreu, provavelmente numa das ruas de
Jerusalém, perto do Templo, onde o fluxo de gente era muito grande, assim “passando
Jesus viu um homem cego de nascenga” (9,1). Esta expressdo ocorre s6 aqui
(BROWN, 1966, p.371) sustenta que a sentenca é descritiva, isto €, como se estivesse
se afastando do Templo. Nos capitulos 7 e 8, ndo ha mencédo de discipulos, s6
reaparecem neste incidente — e eles: “Perguntaram-lhe os seus discipulos” (9,2).

Parece que o autor do Evangelho tinha a intencdo de envolver os discipulos neste
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confronto do pecado original, consequentemente, o pecado da cegueira e a
excomunhdo do homem. Assim, inicia-se a narrativa com a pergunta, “Rabi, quem
pecou, este ou seus pais, para que nascesse cego” (9,2)? Os judeus sem hesitagao
ligam o sofrimento ao pecado. Ndo ha mengdo do nome dele, apenas, ‘cego de
nascenca’. E o pecado ante natal era reconhecido como possivel; ver Gn 25,22.
(Quando uma mulher gravida adora num templo pagéo, fetos também cometem
idolatria). Apesar disso, o pecado pré-natal cometido pelos pais, estando a crianga
ainda em formacao, juntamente com a doutrina da pré-existéncia da alma, era
conhecido no Judaismo. A frase “nascenga” ndo € comum no NT, a expressao € grega
e muito comum nos escritos seculares. Em hebraico seria do ‘ventre da mae’ (Mt
19,12; At 3,2). De acordo com a crenga judaica o sofrimento e o pecado s&o atados
desde o nascimento, portanto, ndo ha morte sem pecado, como também n&o ha
sofrimento sem crime (S| 89,33). “A alma que pecar, essa morrera; o filho ndo levara
a iniquidade do pai, nem o pai a iniquidade do filho; a justica do justo ficara sobre ele,
e a perversidade do perverso caira sobre este” (Ez 18,20). Um homem, como o cego
de nascenca, devia procurar a transgressao nos seus pais ou na existéncia pré-natal,
para entender a possivel razdo deste infortunio. Segundo a tradi¢cdo, a transmissao
da malignidade dos pais aos filhos é atestada no nascimento dos filhos defeituosos.
O pecado ante natal era reconhecido pelo surgimento dos problemas de saude dos
nascidos, (Gn 25,22). Platdo e o povo grego admitia na preexisténcia da alma e criam
que tais almas eram boas e ao adentrar no corpo, € que se contaminavam. Por outro
lado, os judeus também criam que os filhos herdavam os pecados dos pais. O Antigo
Testamento era entrelagado de ideias da possibilidade da transmissao de pecados
dos pais aos filhos ainda no ventre — “Eu sou o Senhor teu Deus, Deus zeloso que
visita iniquidade dos pais nos filhos até a terceira e quarta geragdo daqueles que me
aborrecem”, Exodo 20,5 (conf. Ex 34,7; Nm 14,18; Dt 5,9; SI 79, 8: 109,14; 1s65,6,7;
Jr 31,29). Apesar de que este preceito € rejeitado pelo profeta Ezequiel, ele afirma
que a justica é unicamente encontrada individualmente: “A alma que pecar, essa
morrera; o filho ndo levara iniquidade do pai, nem o pai, a iniquidade do filho; a justica
do justo ficara sobre ele, e a perversidade de perverso caira sobre ele” (Ez18,20). “E
uma coisa que nunca deve se esquecer que nenhum homem vive para si mesmo e
nenhum homem morre para si mesmo. Um homem peca, ele pée em movimento um

conjunto de consequéncias que nao tem fim” (BARCLAY, 1055, p.45).
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A utilizagao da saliva para fins medicinais era conhecida desde a antiguidade,
principalmente para as afec¢des oculares. Jodo particulariza o uso de saliva, neste
caso do milagre do cego de nascenga, para preparar a pasta com o barro, a fim de
untar os olhos do cego.

O fato narrado por Jo&do tem conteudo muito mais profundo e de grande
alcance do que o dos sinéticos. O pedinte cego provavelmente era bem conhecido,
pelo fato de estar a beira da rua nas proximidades do Templo. Assim 0s vizinhos e 0s
conhecidos perguntam insistentemente, quem foi o operador da cura. Os antigos
relacionavam, sem embaraco, o sofrimento ao pecado, assim, a mentalidade da época
era que toda desgraga tinha como causa o pecado. Os defeitos corporais nativos eram
causados pela falta cometida pelos pais. No entanto, toda a histéria e todos os fatos
servem para glorificar a Deus. Nesta ocorréncia, o escritor registra as palavras de
Jesus em resposta aos discipulos, dizendo: “Respondeu Jesus: Nem ele pecou nem
seus pais, mas foi para que nele se manifestem as obras de Deus” (v.3).

Nestas palavras de Jesus ha trés termos muito relevantes no seu propdésito.
O primeiro é “para que - hina”, conjuncgao. Esta expresséo € peculiar no Evangelho de
Joao, que enfatiza o propdsito essencial no seu ministério. E neste caso, € a cura do
cego de nascenga que cumpre o0 objetivo glorioso, porque n&o esta associada aos
pecados do cego e nem dos pais, mas unicamente para engrandecer a Deus. O
segundo termo é “importa — dei”, que significa a necessidade imperiosa de realizar a
incumbéncia do Pai. Tarfon, 130 d.C., diz: “o dia & curto e a tarefa é imensa e os
trabalhadores sdo ociosos e a recompensa € abundante e o dono da casa urge”
(BARRETT, 1978, p.357). O ultimo termo é “obra - erga”, que demonstra a agao de
Deus executada, isto €, a sua missao divina aqui na terra por meio do seu Filho.

A historia comega no v. 1 com um homem cego que ganha a sua vista e
termina no v.41 com os fariseus que se tornam cegos espiritualmente.

Em cada uma delas, o ex-cego da voz a declaragdes que trazem um
conhecimento cada vez mais profundo de Jesus. Para os vizinhos tudo que o homem
sabe é que o benfeitor era um homem chamado Jesus (v.11).

A continuagdo mostra que esta envolvido mais um enigma biblico baseado
em 2 Rs 14,6 “Os pais nédo serao mortos por causa dos filhos, nem os filhos por causa
dos pais; cada qual sera morto pelo seu proprio pecado”. Toda a histéria serve para a
gléria de Deus e sua manifestagdo em Jesus. Ina aqui expressa resultado. “Quem

pecou”, 0 homem mesmo tinha pecado, e a cegueira era punigao divina enviada. Uma
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alusao ao livro de J6, mostra que nem todo sofrimento é sempre devido ao pecado.
Em outra resposta alternativa dos discipulos consta que, a cegueira do homem era
divinamente enviada como uma puni¢cdo pelos pecados dos pais, doutrina esta,
frequentemente indicada no A.T. (Ex 20,5; 34,7; Nm 14,18; Sl 79,8; 109,14; Is 65, 6-
7). Contrariamente, o profeta Ezequiel manifesta outra ideia acerca do pecado: “A
alma que pecar, essa morrera; o filho ndo levara a iniquidade do pai, nem o pai, a
iniquidade do filho; a justica do justo ficara sobre ele, e a perversidade do perverso
caira sobre ele”.

No tempo de Jesus os judeus criam na preexisténcia da alma, eles realmente
entendiam essa ideia de Platdo e dos gregos, ideia esta, de que as almas ja eram
boas ou mas. A ideia que as criangas herdavam a consequéncia dos pecados dos
pais é tecida no pensamento do AT. “Eu sou o Senhor teu Deus, Deus zeloso que
visita a iniquidade dos pais nos filhos até a terceira e quarta geracdo daqueles que

me aborrecem” (Ex 20,5; Ex 34,7; Nm 14,18; Sl 109, 14; Is 65,6.7). Uma das
discussodes de AT € que os pecados dos pais sdo sempre visitados sobre as criancgas.

A alternativa € que nunca deve ser esquecida, que nenhum homem vive para
si mesmo e nenhum homem morre para si mesmo. “‘Um homem peca, ele pde em
movimento um conjunto de consequéncias que nao tem fim”.

Ha dois grandes principios eternos. 1) A oportunidade de Jesus n&o tenta
seguir ou explicar a conexdo entre pecado e sofrimento. Ele diz que estas aflicoes
humanas vém com a intengdo de mostrar o que Deus pode fazer. a) Para Jo&o os
milagres s&o sempre um sinal da gléria e poder de Deus. O Quarto evangelho salienta
o fato de que os milagres s&o manifestagdes do poder e da gloria. b) Mas ha um outro
sentido, de que as afligdes, tristezas, dores, desapontamentos, perdas, sempre
permitem mostrar a qualquer homem, o que Deus pode fazer. E até mesmo ajudando
aos que estdo com problemas e dores n6s podemos demonstrar a gloria de Deus.

Todas as doengas podem ser descritas como pecado, e este fato era
reconhecido como uma ‘puni¢do de amor’. Diferente do ocorrido de alguns dias antes,
no tanque de Betesda, quando Jesus perguntou ao paralitico “Queres ficar sdo?” (5,6).
Com o cego de nascenga, Jesus mesmo tomou a iniciativa de cura-lo. Ele néo
perguntou se ele queria ou ndo, ser curado da cegueira como fez com o paralitico.
Nota-se a compaixao de Jesus, o Cristo, para com o cego de nascenga, uma auténtica
demonstracdo do amor em pratica, uma ac¢ao habitual no reino de Jesus, que nao é

deste mundo, eis a grande divergéncia do mundo secular, onde o clamor ndo € ouvido,
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o sofrimento ndo é percebido, mesmo quando solicitado, as necessidades nao sao
atendidas, haja vista a postura de César, quando imperador odioso, que se deleitava
em humilhar, rebaixar, massacrar, ignorar, acapachar os desprovidos.

Na antiguidade nos templos pagé&os, os sacerdotes/médicos untavam os olhos
dos enfermos com saliva que era considerada como um remédio, acompanhado de
praticas magicas.

Irineu tem um curioso comentario no uso do barro. Ele diz que “a verdadeira
obra de Deus ¢é a criagdo do homem, (Gn 2,7), Deus fazendo o homem do p6 da terra.
O uso do barro para a cura da cegueira do homem era similar; sendo cego desde o
seu nascimento, ele praticamente n&o tinha olhos e Jesus os criou do barro”.
(BERNARD, 1985, p. 328). Mas neste caso em Joao, a saliva € que permite a Jesus
fabricar um pouco de lama para untar os olhos do cego n&o é a saliva que opera
milagres.

E depois que Jesus untou - Ihe os olhos, ordenou ao cego ir ao Tanque de
Siloé, para lavar-se do barro, ou seja, se desfazer da lama, quando iria libertar-se das
trevas. Este tanque era abastecido com a agua do tunel que o rei Ezequias havia
mandado cavar (740 a.C.), e tinha o nome de Enviado, porque a agua era enviada de
Guihon para Jerusalém.

Lavar-se, conforme o texto biblico, quer dizer aceitagdo da agua do enviado,
e "voltou vendo” (v.7). Nao ha mencgéo de curas de um cego no AT, mas os profetas

atribuiam as béncaos da vinda da era messianica a cura dos olhos do cego (Is 35,5).

2.3.2 Interrogatorio dos fariseus ao Ex cego - 13 a 17

Era mais natural consultar os peritos na Lei do que médicos sobre este
estranho caso de cura. Na época, o fendbmeno de uma cura misteriosa, ndo se
relacionava a medicina, mas a religido, por causa da questao misteriosa. Os vizinhos
e os espectadores, movidos por espanto e assombro pela cura efetuada no conhecido
cego, conduzem o ex-cego aos fariseus. Diz o texto que: “Ent&do os fariseus também
se puseram a perguntar-lhe como recebera a vista” (v.15), eles estavam preocupados
apenas com a maneira “como” os olhos foram abertos, eles ndo se importaram com o

fato da cura de uma cegueira tdo grave, entdo eles inquirem trés vezes — aos
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fariseus (v.15), aos pais (v.19) e ao ex- cego (v.26). Convém salientar que, mais do
que isso, o dia em que ocorreu a cura, (v.14), fato proibido pela lei do Sabado (v.6).
Havia 39 proibicdes para o dia de Sabado, tais como: abastecer a lampada de 6leo;
cortar unhas; arrancar um cabelo da cabeca ou da barba. Obviamente aos olhos de
tais leis, fazer lodo com barro, era trabalho e transgredia a Lei.

Sem duvida Jesus infringiu a lei dos fariseus, e a transgresséo envolvia trés
aspectos: 1) fazer lodo e untar, 2) colocar saliva estando em jejum, 3) curar no sabado,
quando a atencdo médica s6 podia ser dispensada num caso de vida ou morte e o
homem cego de nascenga n&o estava em perigo de vida. Estas regras e normas eram
consideradas por Jesus como de pequena monta, irrelevantes e fanaticas e assim,
trouxeram o homem a Jesus, e examinou-o. Quando perguntaram ao cego qual era
sua opiniao sobre Jesus, ele respondeu sem hesitagao, que Ele era um profeta, uma
vez que ele ainda n&o conhecia a Jesus como Cristo (v.36). No AT um profeta era
testado pelos sinais que podia produzir. Moisés garantiu a Fara6 que ele realmente
era mensageiro de Deus pelos sinais de maravilhas que desempenhou (Ex 4,1-17).
Elias provou que era um profeta de Deus por fazer coisas que os profetas de Baal ndo
puderam fazer (1Rs 18). Desse modo, os pensamentos do homem estavamcorretos,
quando ele disse que Jesus era um profeta, e ele sabia muito bem que se
acompanhasse Jesus seria excomungado.

A resposta do cego de nascenga, pecador, deficiente, ignorante e pobre,
desafia os fariseus a ponto de causar uma divisao de opinides entre eles. Um grupo
toma como unico critério de julgamento a observéancia da Lei, quem a observa esta
com Deus, quem a infringe ndo pode ver a Deus. Para os fariseus, ndo interessa o
homem que sofre; para eles, o inviolavel, o valor supremo, € a Lei (5, 10, 22-23). Um
ponto de vista baseia-se na premissa de que, se um homem quebra a lei do sabado
nao pode ser de Deus. A premissa secundaria era que Jesus transgrediu a lei do
sabado - Jesus nao é de Deus.

Diziam outros: como pode um homem pecador fazer tais sinais? Assinala para
uma realidade superior, qualidade da acao, o poder de Deus. O outro ponto de vista
baseia-se na premissa de que “qualquer pessoa que cura um cego — especialmente
cego de nascenga — é de Deus” . Adolf Schlatter, pensa que a divisdo seguiu as
tendéncias atribuidas respectivamente as escolas de Shammai e Hillel. A escola de
Shammai tendia a argumentar a partir de principios, quem quebra a Lei € pecador; a
escola de Hillel tendia considerar os fatos (BRUCE, 1997, p.187).
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2.3.3 Interrogatorio aos pais do cego, v. 18 — 23

A incredulidade é uma atitude de refugio. No caso dos judeus, de nao
quererem admitir o fato, duvidarem da prépria autenticidade da acao, porque contrasta
com suas convicgoes, tal atitude faz desmoronar tudo aquilo em que creem, assim
passam a duvidar da prépria veracidade. Desta maneira, os fariseus passam a duvidar
que o homem nunca tinha sido cego e interrogam os pais “E Ihes perguntaram: E este
é o vosso filho, que dizeis ter nascido cego?” (v.19).

O ex-cego paulatinamente, sua mente e seus olhos s&o abertos acerca da
verdade sobre Jesus, contrariamente os judeus se enrijecem cada vez mais, na sua
obstinacao religiosa. Os pais, em atitude de defesa, se resguardam em responder,
somente o que € 6bvio, o fato de ter nascido cego. Quanto a como se sucedeu, eles
preferem esquivar-se, e se justiicam que o filho tem idade e idoneidade para
responder.

Naturalmente, eles estariam se regozijando com este excepcional sinal que
teria causado imensa alegria, e teriam desejado manifestar tal sentimento, mas
provavelmente tiveram de se conter, por causa do medo da excomunhao. “No relato
da cura do cego menciona-se que a confissao do status messianico de Jesus é a base
para expulsao da sinagoga (Jo 9,22) “Se alguém confessasse ser Jesus o Cristo fosse
expulso da sinagoga” pelas autoridades judaicas (HURTADO, 2012, p. 471).

Para as leis judaicas, excomunh&o significa estar permanentemente eliminado
da comunidade de Israel. Jodo esta se referindo ao fato da exclusdo que realmente
ocorreu com o ex-cego depois da cura. E certamente o autor da explicagdo sobre a
decisdo tomada pelos judeus de excluir os cristdos da comunidade judaica em Jamnia,
no fim do primeiro século. Samuel o Menor, reestruturou uma das béngaos recitadas
todos os dias nas Sinagogas para impossibilitar os “nazarenos” (cristdo judeus) de
participarem nos cultos da Sinagoga (BRUCE, 1997, p.188). Esta béncdo que
tradicionalmente incluia os inimigos de Deus (“que toda a maldade perega de repente”),
teve a maldigao reformulada assim “Que nazarenos e hereges perecam de repente,

que sejam apagados do Livro da Vida e néao relacionados com os justos”.
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2.3.4 Testemunho do Ex-cego 9,24 — 34

Depois que os pais do ex-cego se retiraram do interrogatério dos fariseus,
foram novamente convocados, intimaram e coagiram o ex- cego a “Dar gloria a Deus”.
Esta era uma ordem de juramento usada antes de fazer uma declaragdo de
testemunho ou confissdo de culpa (Js 7,19; Rm 4,29). Também, especificamente na
declaragédo verdadeira do ex- cego, exigiam confirmagé&o sobre o caso da cura da
cegueira: “Nao glorifique a Deus por sua cura, e nem a Jesus, mas admita e diga a
verdade”. N6s sabemos que esse homem € pecador! Eles falaram com discernimento
e autoridade com base no Judaismo em vigor. De acordo com a lei dos fariseus, Jesus
tinha cometido transgressdo, e neste caso, Jesus era pecador também.
Indubitavelmente, Jesus realizou milagres como um profeta, mas esta agdo nao
condizia e era inadmissivel porque ele era pecador, por ter transgredido a lei do
Sabado.

As palavras do versiculo 29 “quanto a este n&do sabemos de onde é”, fazendo
referéncia a procedéncia de Jesus. Assim, o povo de Jerusalém nao tinha nenhum
conhecimento acerca da sua origem. Erroneamente, criam que ele procedia da
Galiléia (7,41), mas Jesus sempre afirmou que Ele veio do Pai.

No debate do ex-cego com os fariseus que inicia a partir do versiculo 25, ele
passa cada vez mais defender a Jesus e, veementemente com argumentos
persuasivos e convincentes, baseados na sua propria experiéncia pessoal, até com
certa ironia : “Se é pecador, ndo sei; uma coisa sei; eu era cego, e agora vejo”. (v.25).
Quando os fariseus indagaram: “Que foi que te fez? Como te abriu os olhos?” (v.26).
Entao, ele responde com deboche: “Ja disse, ndo atendestes”. “Quereis tornar-vos
discipulos dele?” (v.27), e ele continuou dando o testemunho diante dos fariseus“Ele
me abriu os olhos; sabemos que Deus n&o ouve a pecadores; mas, se alguém for
temente a Deus, fizer a sua vontade, a esse ele ouve [...] nunca se ouviu que alguém
abrisse os olhos a um cego de nascenga. Se este ndo fosse de Deus, nada poderia
fazer” (vs. 30,31,32,33). E 0 ex- cego se vale de critérios simples, usando uma teologia
accessivel, diante do que os fariseus ndo discutem o argumento, que & imbativel.
Finalmente, os fariseus nem conseguem continuar arguindo com ele e tomam uma
decisao radical — expulsam-no.

Ele percebe que os fariseus estavam em desvantagem na discusséao, porque

nao havia respostas para seus argumentos simples e praticos. Além do mais, era
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muita impertinéncia e vergonha para as autoridades religiosas como fariseus, serem

acuados e sem repostas diante de uma pessoa iletrada, pobre e deficiente.

2.3.5 Comunh&o com Jesus (v.35 - 41)

Os judeus expulsaram o homem e esta eliminagao significa rejeicdo para
com Jesus também. Ele soube que o cego foi expulso da Sinagoga, e ao encontra-lo
pergunta; “Crés tu no Filho do Homem?” Esta € uma pergunta que em grego requer
uma resposta afirmativa e imediata. Assim, o cego pergunta: “Quem é Senhor, para
que nele creia?”. Esta interrogacdo que o cego fez se refere a identidade de quem
indagou - “Crés tu no Filho do Homem?” Entdo Jesus esclareceu: “Ja o viste, e € ele
quem fala contigo”. O homem jamais tinha visto Jesus antes.

“O verbo ver usado aqui € horaw, diferente do verbo utilizado até agora mas,
para expressar que o ex- cego via fisicamente, ao mesmo tempo, esta implicita uma
visao espiritual de fé muito profunda”. Estas palavras foram suficientes para que o ex-
cego pudesse entender de quem se tratava, pois Ele & profeta (v. 17), tem poder
extraordinario (v. 32) e veio de Deus (v.33). Assim o cego entendeu a mensagem € o
apelo de receber a luz, desta maneira, o cego clama: “creio Senhor! E o adorou” (v.38),
o verbo prostrar-se adquire o sentido de adorar, quando tem por objeto adoragao ao
préprio Deus. Esta € a reagdo padrao do homem religioso do AT para teofania (Gn
17,3 - Abrado), da mesma maneira, Jodo usa 0 mesmo verbo (proskynein), na
narrativa com a mulher samaritana (4,20-24), para descrever o culto devido a Deus. A
resposta do homem é com fé, cheia de adorag&o, com significados profundos. Esta
exclamacao € mais do que uma declaragao oral, mas € uma indicagao de que Jesus
€ uma pessoa digna de receber adoragao. O ex- cego foi expulso da Sinagoga, fez a
confissdo oral de que Ele € o Senhor e, finalmente acolhido pelo Filho do Homem,
passa a ser a primeira ovelha da nova comunidade do Bom Pastor. A vinda da
iluminagao criou uma divisdo entre os filhos da luz e os filhos das trevas, por isso, “os
gue ndo veem vejam, e 0s que veem se tornem cegos’. A linguagem & em parte
emprestada do AT, notadamente em Isaias 29,18; 35,5;42,7.18 e S| 146,8, para cegar
aqueles que veem (Is 6,10; 42,19).

55



Sabia pouco acerca de Cristo, e quase nada acerca da religido e coisas
espirituais, mas, ouvira as palavras de Cristo e recebera a sua ordem, e,
agindo a altura, estava em condi¢cbes de receber mais. Note quéo rapida e
sistematicamente cresceu o seu conhecimento de Cristo: “O homem
chamado Jesus” (v.11); “E profeta (v.17) [...] E de Deus” (v.33); “E o Filho de
Deus (vv. 35-37) (PEARLMAN, 1978, p.96).

No fim da historia, os fariseus é quem s&o colocados em julgamento e
considerados cegos e culpados, por Jesus que veio para o juizo, veio aomundo para
dar visdo aos cegos, para que pudessem ver a Jesus, ouvir suas mensagens, alcangar
o conhecimento e obter a salvagao (v.39,40). Os que n&o o querem, continuam na
cegueira, porque recusam vé-lo, ndo querem ouvir € nem aceitar a sua oferta. Esta
recusa € considerada por Jesus como cegueira, obcecagéo, condenacéo, por isto,

eles permanecem na cegueira e consequentemente no pecado.

2.4 ENFERMIDADE DE LAZARO RESULTA NA GLORIA DE DEUS: JOAO 11, 1 -
57

Alguns escritores fazem distingdo entre a ressurreicdo e a ressuscitagao.
Denominam de ressurreicdo, a de Jesus Cristo que reviveu da morte para uma vida
eterna que nao retorna mais a vida terrena e mortal. Enquanto que a ressuscitacao &
atribuida para alguém que experimentou algum tipo de morte e, por um processo
qualquer, volta a viver, e este ha de vivenciar a outra morte, a morte eterna. O
dicionario da lingua portuguesa nao concebe esta diferenciagao, tanto a ressurreigéo
como a ressuscitacdo apresentam os mesmos significados. Assim, tanto a
ressuscitagcdo de Lazaro como a de Jesus serdo intituladas neste trabalho de
ressurreicao.

Ressurreicao é um assunto complexo, extenso, contraditorio e polémico, ndo
sendo viavel tecer tal topico neste escrito. Assim, faz-se necessario especificar o
assunto, e dessa maneira, o tema deste topico € “A morte de Lazaro resulta nagléria
de Deus’.

Ndo encontramos no Evangelho de Jodo, e muito menos no Novo
Testamento, nenhuma outra alusdo acerca de Lazaro, como um personagem
vivencial. O seu nome significa “Deus ajuda”. Apesar de ser um nome comum entre
os judeus, ele é o unico personagem histérico no Evangelho de Jodo que tem esse

nome. Ele aparece apenas nas paginas deste evangelho nos capitulos 11 e 12, com

56



algumas referéncias banais neste escrito. Ele e suas duas irmas moravam na aldeia
de Betéania que distava menos de trés quildmetros de Jerusalém. Os trés irmaos eram
muito intimos de Jesus, e este, por varias vezes, era hospede constante da casa deles
(Mt 21,17; Lc 10, 38-41; Jo 11 e 12). Nada se sabe sobre a pessoa de Lazaro, seu
carater ou perfil (HIEBERT. Lazaro In: TENNEY. Enciclopédia da Biblia, 2008, vol. 3, p.
876). Registra-se a ocorréncia de um fato estupendo na vida dele mas,
estranhamente, esta criatura; morta e rediviva, ndo emite qualquer palavra registrada,
nao conversa e nem expressa qualquer declaracao inscrita. Contrariamente, ha fartas
referéncias acerca das duas irmés, Marta e Maria. Inclusive encontramos longos
didlogos com Jesus, bem como descrigbes relevantes, quer neste escrito, como

também nos sindticos.

2.4.1 Cenario funeral em Betania

O escritor do evangelho abre o capitulo onze, informando que Lazaro de
Betania “estava enfermo” (11,1), e as suas irmas apenas comunicam a Jesus que,
“‘esta enfermo aquele a quem amas” (11,3). Elas ndo apresentaram nenhuma petigéo
ou imposicdo, nem tampouco o estado da enfermidade dele, mas apenas
cientificaram-lhe sobre o estado fisico do seu irmdo. Certamente, elas estavam
conscias de que Jesus interviria na solugdo do caso, conheciam o quanto “Jesus
amava a Marta, a sua irma, e a Lazaro” (v. 6).” Tanto que, quando Lazaro veio a
falecer, as duas irmas lastimaram de modo delicado e sutil a Jesus: “Senhor, se
estiveras aqui, ndo teria morrido meu irméo” (v. 21 e 32). Algo semelhante ao pedido
de Maria fez a mée de Jesus, na ocasiao da boda em Cana da Galileia, quando faltou
o vinho na festa, ela apenas comunicou a Jesus, “Eles ndo tém mais vinho” (2,3).

O escritor esbanja, em adornar o sentimento de Jesus para com os trés irmaos
de Betania, usando verbos que expressam abundantemente o seu afeto - “aquele a
quem amas (fileis)’(11,3) e “amava (egapa) Jesus a Marta, e a sua iIrma e a
Lazaro”(11,5), este ultimo verbo demonstra um maior grau de expressédo de amor, o
amor que exibe sacrificio por outrem.

Jesus, ao se inteirar da enfermidade de Lazaro, ou quem sabe, mesmo antes
de ele ser acometido pela enfermidade, sabia o que fazer, neste caso em Betania, isto
€, “para a gldria de Deus, a fim de que o Filho de Deus seja por ela glorificado” (11,4).
Algo similar com a passagem de Jesus pela cidade de Samaria, quando o evangelista
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insere a expressao significativa “E era-lhe necessario atravessar a provincia de
Samaria” (4,4). A passagem por Samaria era inevitavel, uma vez que, fazia parte do
proposito divino em realizar a vontade de Deus. O versiculo 6 “quando, pois, soube
que Lazaro estava doente, ainda se demorou dois dias no lugar onde estava”. Este
texto explica a demora proposital, evidéncia de que haveria algo magnifico a se
realizar no pensamento de Jesus, a respeito da morte de Lazaro.

Jesus previu a morte de Lazaro, tanto que declarou abertamente aos
discipulos: “Lazaro morreu” (v.14). Com a certeza da morte de Lazaro, Jesus e os
doze, rumam para Betania a fim de desempenhar o dever funeral, “Vamos outra vez
para Judeia”. (v. 7). O quadro reproduzido pelas linhas do escritor reflete nitidamente
as estruturas contextuais da Palestina do primeiro século, por exemplo, no
cumprimento das mais essenciais obrigagdes funerais de entdo. (KOSTENBERGER,
2004).

Michaels (2010, p. 628) registra que, a chegada de Jesus em Betania &
representada como a visita de um rei conquistador ou a segunda vinda gloriosa de
Jesus na terra. O Judaismo da Palestina, no primeiro século, exigia a pratica do luto
no dia do falecimento e mais seis dias seguintes. Os membros lutuosos permaneciam
sentados em casa recepcionando os visitantes que vinham prestar as devidas
condoléncias. Os vizinhos e 0s amigos se encarregavam em suprir comidas e externar
pésames, tal qual descrito no capitulo 11 de Jodo. Visitar a casa de luto era momento

de respeito e deferéncia de um religioso (Ec 7,1-4).

2.4 .3 Dialogo teoldgico

Diz o texto que, chegando Jesus em Beténia, “encontrou Lazaro ja sepultado,
havia quatro dias” (v. 17). Nao ha qualquer alusdo ao lugar onde Jesus e os discipulos
estavam, quando souberam da enfermidade de Lazaro. No capitulo anterior consta
que “se retirou para além do Jordao, para o lugar onde Jo&o batizava no principio; e
permaneceu” (10,40). Considerando que o lugar onde o Batista batizava seria “em
Enom, perto de Salim” (3,23), assim, onde Jesus estava fica bem ao norte, com boa

distancia de Betania, a ponto que carecia de quatro dias para alcancar.
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Comentaristas declaram que Marta, sabedora de que Jesus havia chegado,
assume a iniciativa de sair ao encontro dele, aparentemente sem ser convocada.
Keener afirma que ela demonstrou uma grande honra, ao tomar a iniciativa de sair ao
encontro de Jesus (KEENER, 2003, p. 843). Enquanto que Maria “ficou sentada em
casa” (v.20). Isto era o procedimento normal na ocasido de receber as condoléncias
dos amigos e vizinhos. Estas duas irmas refletem temperamentos e atitudes bem
distintas, por exemplo, quando elas hospedaram Jesus e seus discipulos, Marta se
ocupava em tarefas caseiras, enquanto que Maria aos pés de Jesus, atentava as suas
palavras (Lc 10, 39,40). Por outro lado, Marta demonstra ter bastante fé e um
conhecimento espiritual bem mais proeminente dos ensinos de Jesus e do credo
farisaico da época, ao ponto de debater acerca da ressurrei¢ao do ultimo dia, e chegar
a fazer uma confissdo de fé excepcional. Tanto Marta como Maria, ao verem Jesus,
expressam o idéntico lamento a ele: “Senhor, se estiveras aqui, n&o teria morrido meu
irmao” (11,21,32). Marta depois de proferir este queixume, prossegue com algumas
ponderacdes teoldgicas: “Mas também sei que, mesmo agora, tudo quanto pedirdes
a Deus, Deus to concedera” (11,22). “Teu irmao ressuscitara” (11,23). “A expresséo
pode-se entender de dois modos. Jesus quer conduzir Marta a uma fé mais firme em
sua pessoa. Nao se trata apenas de crer — como muitos judeus — na ressurrei¢do dos
justos no ultimo dia” (JAUBERT, 1985, p.81).

Dois titulos que Marta tem escolhido, “Cristo” e “o Filho de Deus” tém sido
reunidos pela primeira vez [...] parece que eles sdo importantes tanto para
crentes ou leitores do evangelho estédo preocupados. A confissdo de Marta
iguala palavra por palavra a prépria confissdo do evangelho que o escritor
quer de todos os seus leitores (20,31) (MICHAELS, 2010, p.633).

Jesus tencionava mudar o foco da sua fé abstrata na ressurreicdo do ultimo
dia, num futuro distante, para uma confianca pessoal em Jesus que proporciona a
ressurreicdo aqui e agora (CARSON,1991). A doutrina farisaica acerca da
ressurreicao nao era precisamente errada, mas no momento, era inadequada. Assim,
no ensino de Jesus a morte fisica ndo teria a dimensao pavorosa do medo, do incerto
e se tornaria uma porta de entrada de vida e comunh&o com Deus (MORRIS, 1995).
Marta, porém, ainda sem conceber a mensagem de Jesus, continua cogitando na
ressurreicdo no fim dos tempos e assim, ratifica: “Eu sei, replicou Marta, que ele ha
de ressurgir na ressurreicdo, no ultimo dia”. (v.24). Finalmente, Jesus faz a

proclamacao retumbante, acerca da sua pessoa e da sua missao: “Eu sou a
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ressurreicdo e a vida. Quem cré em mim, ainda que morra, vivera; e todo o que cré
em mim ndo morrera eternamente. Crés isto?” (v. 25, 26). O que Jesus pretende dizer
€ que, a pessoa que esta em Jesus, sera conduzida para a vida, a vida espiritual,
mesmo que esta pessoa venha a morrer fisicamente, ela compartilha a promessa da
ressurreigdo, que assim esta garantida, viver eternamente, esta € a ressurrei¢ao
assegurada por Jesus, e na ocasido, Jesus estava prometendo e perguntando a Marta

assim:

Vocé cré que eu posso levantar seu irmao da morte mesmo agora, antes da
ressurrei¢cdo no fim do tempo? Mas, vocé cré que pela fé em mim uma pessoa
€ levantada para novo nivel de vida que é espiritual e que ndo ha o fim
(morte), para este relacionamento glorioso? Em outras palavras, vocé
realmente cré em termo de superior verdade que eu tenho ensinado acerca
de mim mesmo e da minha misséo?

(MOUNCE, 2007, p.518).

A parte mais relevante da manifestagdo de fé de Marta, encontra-se nestas
palavras — “Sim, Senhor, respondeu ela, eu tenho crido que tu és o Cristo, o Filho de
Deus que devia vir ao mundo” (v.27).

“Podemos observar progresso no caminho da Marta para a fé. Ela inicia do
lugar do “conhecimento” (oida) que vislumbra em Jesus um tipo de
‘onipoténcia intercessora’ (v.22), mas ainda permanece na tradicional fé
(farisaico-rabinico) na ressurreigdo dos mortos no ultimo dia (v.24). Jesus
dirige-a fé nele como a encarnagdo e o Unico portador da vida e da

ressurrei¢ao (v.26). Quando Martha faz esta verdade da fé dela prépria (v.27),
seu padrdo da fé tem alcangado seu objetivo (BEUTLER, 2013, p.302).

Ha diversas confissdes de fé registradas neste Evangelho: Jo&do Batista (1,15-
34); Natanael “Rabi, tu és o Filho de Deus, tu és rei de Israel” (1,19); André: “Achamos
o0 Messias” (1,41); a mulher samaritana (4,25,29); Pedro (6,69); o cego de nascencga
(9,35-38) e, agora, a de Marta. “Primeiro Marta tinha confessado “eu sei” (v.24), mas
agora ela comega “tu és” (v.27), assim reconhece que a vida eterna ndo era uma
proposi¢cédo, mas uma pessoa (HULL, 1970, p. 314). “De forma totalmente pessoal, ela
faz do “Eu sou” de Jesus seu (v.27), na medida em que o faz “tu és” e o formula no
sentido da confissdo de fé da comunidade joanina (cf. 20,30-31) (BEUTLER, 2013,
p.302). A confissdo dela é a mais completa e mais evoluida diante das demais, e
culminou todas as outras declaragées numa so, que se encontram neste Evangelho,
e expde trés topicos: Jesus € o Cristo, € o Messias dos judeus esperado (1,20,41);
Ele é o Filho de Deus, a fim de trazer pessoas para a fé em Jesus, como Filho de
Deus; este Jesus que era vindo para o mundo (MORRIS, 1995, p.487).
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Marta retira-se para ir chamar sua irmé& Maria, que, por sua vez, quando chega
diante do Senhor, cai aos pés de Jesus e expressa o lamento idéntico de Marta a ele:
“Senhor, se estiveras aqui, meu irmao nao teria morrido” (v.32). Maria, diferente da
sua irma Marta, sensibiliza a todos os demais presentes, inclusive o préprio Jesus, a
tal ponto que “Jesus chorou” (v.35).

Por fim, realiza-se o mais extraordinario milagre de todas épocas — a
ressurreicdo do morto de quatro dias. A esséncia do discurso de Jesus aqui nao se
fundamenta unicamente no milagre, mas sim, ver no milagre a glorificagdo do nome
de Deus e da pessoa de Jesus Cristo. O milagre que fora realizado era premido de
tempo, para que ocorresse antes da sua Paixao, a fim de que, o verdadeiro significado
da Ressurreicdo fosse assimilado. Depois de constatar o local da sepultura, Jesus
ordena para retirar a pedra, ao que, Marta interpde, dizendo: “Senhor, ja cheira mal,
porque ja € de quatro dias” (v.39). Mais uma vez Jesus interpela: “N&o te disse eu que,
se creres, veras a gloria de Deus?” (v.40).

2.4.3 A gldria de Deus

“‘E Jesus, levantando os olhos para o céu” (v.41), cabe ressaltar que esta
postura era caracteristica da oragéo de Jesus, “E disse: Pai, dou gracas a ti ...”.

Jesus, Paulo e outros escritores biblicos mencionam a ag&o de gragas como
0 requisito necessario na oragéo. A agao de gracas desembaracga o coragéo de todos
os sentimentos prejudiciais na busca de Deus.

“‘Com voz forte gritou: Lazaro, vem para fora ...” Jesus poderia ter
restabelecido a sua enfermidade, ou poderia ter ressuscitado a distancia, como é o
caso da cura do filho de um oficial do rei em Jodo 4,46 a 54, mas entende-se que a
demonstragédo ao vivo, fazia-se necessaria, assim realiza-se o milagre utilizando a
grande voz de grito, que contrasta com os gritos da multiddo requerendo a sua vida
(18,40; 19,6,12,15). O grito de Jesus ordena “Aqui! Fora!” é o grito do poder do
Criador, ato criativo e vivificante de Deus, € o brado pelo qual os mortos sao
despertados e trazidos para fora do sepulcro (RIDDERBOS, 1991, p.396). O gritoera
preciso “para multiddo acostumada a magia em que os encantamentos e feiticos eram

murmurados” (MORRIS, 1995, p.498).
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A grande diferenca entre a ressurreigdo de Lazaro e a de Jesus € um outro
aspecto que merece ser relatado: Lazaro revive para morrer e Jesus ressuscita para
a imortalidade. No caso de Lazaro, a pedra que impedia a entrada precisou ser
retirada, ao passo que a pedra do tumulo de Jesus, fora divinamente removida. Lazaro
revive no seu corpo perecivel e Jesus no seu corpo imortal e glorificado. Os lengdis
que amarravam o corpo de Lazaro precisavam ser desamarrados, enquanto que, com
Jesus — “E abaixando-se, nada mais viu, sendo os lengois de linho” (Lc 24,12). O corpo
de Jesus ndo se achava mais ali no sepulcro e ficaram somente os panos que
envolviam o seu corpo.

O encerramento desta historia da ressurreicdo de Lazaro, ndo se resume
apenas na transmissdo do acontecimento deslumbrante, mas a ela, podem ser
adicionados dois episddios complementares, que mudaram no fim, a histéria
espetacular com Maria e o testemunho poderoso de Lazaro. Apesar de Maria nao ter
feito uma confissdo de fé tdo excepcional como a de sua irm3, a sua devogao afetiva
impeliu-a a ungir Jesus, como o texto adicional que revela, “Ela fez o que pdde:
antecipou-se a ungir-me para a sepultura. Em verdade vos digo: onde for pregado em
todo o mundo o evangelho, sera também contado o que ela fez, para memoéria sua”
(Mc 14, 8,9; Mt 26, 12,13; Jo 12, 3-8). Como foi profetizado por Jesus, onde o
evangelho & conduzido e narrado, a bela historia da ungao de Jesus, feita por Maria
de Betéania é rememorada. O corpo putrefato que saiu redivivo da sepultura, € outra
contribuicdo e testemunho nao falado, nesta histéria. Houve uma ceia promovida,em
Betania, provavelmente na casa de Lazaro, e ali estava ele, em quem se operou um
sinal exclusivo e estupendo, a ressurreigdo. Como sempre “Marta servia” e certamente
seu irmao recepcionando os convidados, descrevendo o seu testemunho
extraordinario, morte e ressuscitacdo, aos que estavam presentes. Diz o texto que
uma “numerosa multidao” achava-se ali, eram os que creram em Jesus por causa da
presenca testemunhal de Lazaro. E por esta razdo, ironicamente, “os principais
sacerdotes resolveram, matar também a Lazaro” (12,10).

Quando Herodes Antipas ouviu as reputacdes de Jesus sobre poderes
milagrosos de Jesus disse aos servigais: “Este € Jo&do Batista; ele ressuscitou dos
mortos, e, por isso, nele opera for¢gas milagrosas” (Mt 14,2). Assim, o monarca, na sua
incredulidade e supersti¢ao, cria na pessoa de Cristo vindo de Deus.
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3 JESUS, MESSIAS E REI

O termo “Messias” neste Evangelho aparece duas vezes — 1,41 e 4,25,
enquanto que a palavra “Cristo” é utilizada 19 vezes (BACHMANN & SLABY, 1987,
p.1238 e 1916). O evangelista Jodo é o unico escritor do Novo Testamento que usa a
palavra Messias, transliterado da palavra hebraica mashiach. “Esse uso deliberado
reflete um desejo de afirmar o significado de Jesus com referéncias inequivocas a

esperangas messianicas judaicas (HURTADO, 2013, p. 470).

Jodo menciona duas vezes informagéo acerca de interpretagéo corrente a
respeito do Messias. Alguns criam que ele apareceria repentinamente, vindo
de uma origem secreta (Jo 7,27) e outros criam que ele realizaria sinais (Jo
7,31). Outros entendiam, da lei que o Messias permaneceria para sempre
(Jo12,34), evidentemente, entendendo a “lei”, aqui, como produto geral das
interpretacbes messianicas correntes do AT. A primeira crengca popular
excluia Jesus pelo fato de sua origem ser conhecida (Nazaré). A segunda
crenga excluiria um Messias que estava predizendo a sua propria morte. A
registrar esses dialogos, Jodo, evidentemente, quer justificar sua
argumentacéo de que Jesus é o Messias, registrando a resposta do proprio
Jesus as questdes levantadas. No primeiro caso, ele recorre a sua origem
celestial (“Eu conhego, porque venho da parte dele e fui por ele enviado”) e,
no segundo, ressalta que Jesus é a luz que dissipa as trevas de sua mente
(12,35), o que significa que a crenga em um Messias sofredor precisa de
discernimento espiritual. “Interpretagdes correntes a respeito do Messias.
Alguns criam que ele apareceria repentinamente, vindo de uma origem
secreta (Jo 7,27) e outros criam que ele realizaria sinais (7,31). Outros
entendiam, da lei, que o Messias permaneceria para sempre (Jo 12,34),
evidentemente, entendendo a “lei”, aqui, como um produto geral das
interpretacbes messianicas correntes do AT. A primeira crenca popular
excluia Jesus pelo fato de sua origem ser conhecida (Nazaré). A segunda
crenga excluiria um Messias que estava predizendo sua prépria morte. Ao
registrar esses dialogos, Jodo, evidentemente, quer justificar sua
argumentacédo de que Jesus € Messias, registrando a resposta do proprio
Jesus as questdes levantadas. No primeiro caso, ele recorre a sua origem
celestial (“eu conhego, porque venho da parte dele e fui por ele enviado”) e,
no segundo, ressalta que Jesus é a luz que dissipa as trevas da sua mente
(12,35), o que significa que a crenga em um Messias sofredor precisa de
discernimento espiritual (GUTHRIE, 2011, p. 248).

E o escritor usa o termo Messias, porque “quer trazer a verdadeira esséncia de
Cristo e sua tarefa mais claramente que os trés primeiros evangelhos” (BAUCKHAM,
2008, p.268). Desta maneira: “A literatura joanina representa o ponto mais alto e
também o momento mais denso da cristologia do Novo Testamento”, (SEGALA, 1992,
p.99).
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3.1 CONFISSAO DE NATANAEL — JOAO 1, 44 - 51

A narrativa, propriamente do escritor Jodo, comega com o testemunho de
Joao Batista (1,19), quando as autoridades judaicas inquirem ao batizador acerca do
seu batismo. Diz o texto que “no dia seguinte” Jodo viu a Jesus e testemunhou: “Eis o
Cordeiro de Deus que tira o pecado do mundo” (v.29). André, seu companheiro, e
Pedro eram discipulos de Joao Batista, mas com este testemunho, haviam se tornado
discipulos de Jesus. Provavelmente, depois de trés dias que Jesus iniciou suas
atividades salvificas, partiu para a Galileia, onde sucedeu a chamada de Filipe. Este
chamou a Natanael: “Acabamos de achar aquele de quem escreveram Moisés na Lei,
e os profetas: Jesus de Nazaré, filho de José” (v.45).

Filipe tem o cuidado de fazer a descricdo do titulo completo do Messias — seu
nome pessoal - “Jesus”; sua cidade natal - “de Nazaré”; sua linhagem familiar — “filho

de José”. “A posigao de destaque dada ao verbo pode indicar que Filipe e Natanael ja

haviam discutido o cumprimento destas escrituras” (MORRIS, 1995, p.163).

3.1.1 Natanael

Quem era Natanael? Por alguma razéo n&o elucidada, o nome de Natanael ndo
se verifica nos Sindticos, e outrossim, o nome do apoéstolo Bartolomeu nao é
incorporado no Quarto Evangelho. Os estudiosos atribuem que Bartolomeu seja o
Natanael do Quarto Evangelho e o Natanael seja o Bartolomeu nos Sinaéticos.

“‘Natanael ndo € mencionado nos sinoticos e Bartolomeu ndo ocorre no
Evangelho de Jodo, mas ambos séo ligados com Filipe, isto tem sugerido que eles
sdo a mesma pessoa, € no caso de Bartolomeu seria o patronimico de Natanael”
(METZGER, B.M. e COOGAN, M.D. 1993, p.75). “Patronimico, diz-se de patrénimo,
de nome antroponimico formado do nome do pai ou de nome de ascendente”
(HOUAISS, 2004, p.2151). Isto explicita que, nos Sindticos, o nome de Bartolomeu é
seguido de Filipe, e no Evangelho de Jodo, o nome de Natanael &€ que é seguido de
Filipe. “Natanael era de Cana da Galileia” (21,2). Seu nome em hebraico significa

“‘Deus deu”, que equivale em grego, o Teodoro. Devido a sua dedicagao as pesquisas
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das Escrituras, possuia profundo conhecimento escrituristico e rabinico acerca do
Messias. Apesar de Filipe ter atestado que, “Acabamos de achar aquele de quem
escreveram Moisés na lei, e os profetas: Jesus de Nazaré, filho de José” (v.45), é
curioso que esta afirmativa: “Jesus de Nazaré, filho de José”, ndo encontra referéncia
no Antigo Testamento. Natanael afirmava que o Messias ndo procederia de Nazaré,
assim nao se deixou levar pelas primeiras palavras de outros, mas pode declarar que
ao defrontar-se com Jesus, chegou a professar que Jesus seria “Filho de Deus” e “Rei
de Israel”’. Como é natural do ser humano exteriorizar hostilidade entre si, Galileia era
depreciada pelos judeus de Jerusalém, concomitantemente, os habitantes dos
vilarejos manifestavam mutuo desdém. E desta maneira, Natanael ridiculariza a
insignificante vila de Nazaré, em relacdo ao seu vilarejo de Cana, tdo irrelevante
quanto Nazare, “Pode haver coisa boa” (v.46). Nazaré nao € mencionada no AT, assim
como, nada que seja ligado ao lugar em relagéo as profecias do Messias. Alguns anos
mais tarde, € que o Cristianismo foi chamado de seita dos Nazarenos (At 24,5).

3.1.2 Elogio de Jesus a Natanael

Filipe, afrontando a relutancia de Natanael, insiste com ele: “Vem e vé”. A cena
dos dois, com Jesus, coincide, ao ponto de “Jesus, vendo Natanael aproximar-se dele”
(v.47), assim; ocorre um encontro monumental e Jesus assume a iniciativa fazendo
um elogio ndo costumeiro, descrito como o modelo de um israelita, em quem néo ha
falsidade: “Eis um verdadeiro israelita, em quem nao ha dolo” (v.47). No Evangelho
de Jodo, a expressao israelita é usada somente aqui, distinguida do judeu, que
frequentemente, Jodo os qualifica como oponentes de Jesus, tais como: fariseus,
saduceus, escribas e autoridades religiosas. A palavra “Israel” € derivada do verbo
“lutar”. Quando Jacd, com medo de enfrentar seu irmao, a quem havia defraudado por
duas vezes, lutou com um anjo e obteve a vitoria e a béng¢do, em seguida teve uma
visao e recebeu 0 novo nome — “Israel’. Com este pano de fundo histérico que Jesus
chamou a Natanael de “Eis o verdadeiro israelita, em quem n&o ha dolo” (v.47), isto
e, “israelita em quem n&o existe engano, nem em Jacd”, porque Natanael era um

homem honesto, de integridade moral e religiosa.
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No mundo secular, particularmente no império romano € nos seus governos,
certamente os elogios eram estimulados por hipocrisia, inveja, desconfianga e traicéo,

normalmente, eram escassos 0s casos de elogios verdadeiros e sinceros.

3.1.3 Surpresa de Natanael

Natanael se surpreende com a descrigdo de Jesus a sua pessoa e pergunta a
Ele: “Donde me conheces?” (v.48) Natanael se espanta por ser conhecido por Jesus
tdo intimamente. E a resposta de Jesus, quando pormenoriza sua visao antes do
encontro com ele, vai deixar Natanael mais maravilhado ainda: ele: “Antes que Filipe
te chamasse, eu te vi, quando estavas debaixo da figueira” (v.48). De acordo com o
AT, figueira € o simbolo da casa ou sua propriedade em prosperidade. “Estar debaixo
da figueira” envolve mais outros significados como: gozar da prosperidade, estar em
paz, ou de estudar a Lei ou simboliza a paz messianica. Na literatura rabinica estar
debaixo da figueira & desfrutar da hora da meditagdo nas Escrituras ou na oragéo (Is
36.16; Mq 4,4; Zc 3,10). Moule (1954, p.210) sugere que a frase debaixo da figueira
indicava “um conhecimento detalhado de onde uma pessoa estava, e o que fazia”, ou
pode estar aludindo a algo conhecido somente a Natanael, e Jesus |Ihe fez entender
que Ele sabia muito mais sobre ele, do que ele poderia imaginar. Natanael, perplexo,
usufruiu de uma experiéncia extraordinaria de comunhdo com Deus na sua
privacidade, debaixo da figueira, apesar de que n&o estava apto para este encontro

magnifico.

3.1.4 Profissao de fé

O elogio de Jesus a Natanael e a consequente surpresa redundam numa
profissédo de fé magnifica: “Rabi, tu és o Filho de Deus, tu és rei de Israel” (v.49).
Natanael se dirige a Jesus usando um atributo nobre — “Rabi”, esta parte € a mais
relevante do trecho. Qualquer duvida de Natanael para com a pessoa de Jesus, havia
desaparecido inteiramente diante de tudo que Jesus havia autenticado, e Natanael
concede a Jesus, a mais alta eminéncia da sua concepcgédo. A descoberta que
Natanael fez acerca da pessoa do Messias, reage explosivamente na declaragao
radiante: “Tu és o Filho de Deus, Tu és rei de Israel” (v.49). Ele esta aclamando Jesus
como o Messias, utilizando duas declaragdes messianicas retiradas do Salmo 2,
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versiculo 6 e 7, “Eu, porém, constitui 0 meu Rei sobre 0 meu santo monte Sido.
Proclamarei o decreto do Senhor: Ele me disse: Tu és meu Filho, eu, hoje, te gerei”.
Para o autor, a filiacdo de Jesus implica na verdade, mais do que uma relacao
metafisica com o Pai, isto €, muito mais do que um simples messianico. O valor que
Jesus, reivindica ser o Filho de Deus e trabalhar continuamente com Ele, significa Ele
ser igual a Deus, portanto o Filho & obediente ao Pai. O Filho faz tudo o que o Pai
ordena, repete e reproduz as agdes do Pai (5,19). Desta maneira, Ele reflete o carater
do Pai, desse modo, ver Jesus é ver o Pai (14,9).

O “Filho de Deus” é para descrever a unica associagao de unidade e de
intimidade entre Jesus e seu Pai. A filiacdo de Jesus para com Deus, diante da
funcionalidade descrita, envolve transcendéncia, ndo meramente uma relagao
messianica (5,16-30; 10,33). Para um cristdo a declaragéao “Filho de Deus”, significa
confissdo da divindade de Jesus. Com esses termos, Natanael comprova que sentiu
uma proximidade impar de Jesus com Deus. O termo “Filho de Deus” aplica-se
também a um titulo corrente messianico nos dias de Jesus. “Rei de Israel” € uma
declaragdo inusitada que aparece trés vezes neste Evangelho. Nesta declaragéao de
Natanael; na entrada triunfal (12,13) titulo do crime na cruz — Mt 27,42. Natanael ao
inserir o titulo “Rei de Israel”, identifica-o como Messias predito no Antigo Testamento:
2Sm 7,14; Sl 2,7. O titulo “Rei de Israel’ era usado pelos judeus palestinianos era
aplicado para o Messias, e utilizado pelo povo para Jesus em 12,13; na ocasidao da
entrada triunfal de Jesus em Jerusalém. Em Jodo 18 e 19, tanto as autoridades
judaicas como Pilatos empregam o termo ‘Rei dos judeus’.

Jesus mal iniciou o seu ministério na Galileia, Natanael, um dos primeiros doze
discipulos, entendeu que Jesus era o Filho de Deus e Cristo Rei, e faz a célebre
confissao de fé, quando Filipe falou da pessoa de Jesus como o Messias predito por
Moisés a Natanael. De inicio ele repeliu o achado de Filipe. Acredita-se que a sua
rejeicdo nao era motivada como simples incredulidade, mas por precaugao resultante
do exame das Escrituras, contra embusteiros e auto proclamadores de Messias.
Quando Jesus apreciou as qualidades de Natanael e expressou o conhecimento
divinal da sua pessoa, ele concluiu e creu na veracidade da pessoa de Messias. A

insercao desta narrativa no inicio do Evangelho enaltece o valor deste escrito.
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3.2 PRETENSAO DA MULTIDAO DE ARREBATAR JESUS A FIM DE PROCLAMA-
LO COMO REI - JOAO 6, 1-15

“Pretensdo da multidao de arrebatar a Jesus a fim de proclama-lo como rei” é
o topico deste item, que tenciona demonstrar o Cristo que o povo procura parasaciar
a fome e o Cristo que oferece o pao que perdura para sempre, e oferece a salvagao
eterna, baseado na pericope do Evangelho de Jo&o 6,1-15. A importancia deste texto
se verifica na possibilidade de diferengar o Cristo que a multidao iludida, procura na
busca das coisas materiais e o Cristo que veio de cima, que oferece o p&o da vida.

Porque a humanidade sempre corre atras das coisas terrenas e materiais e
tem negligenciado receber o Cristo divino e espiritual, consequentemente o seu
carater tem se enrijecido e embrutecido as suas almas. O movimento do Cristo
Messianico, i.e., 0 movimento religioso judaico do século 1 a.C. ao século 1 d.C., teve
um fim catastrofico para o povo israelita, e em contrapartida os seguidores do Cristo
espiritual avangam continuamente através dos séculos, até a presente era. No
entanto, atuais crises humanas, principalmente do povo que se declara cristdo, se
devem a auséncia do Cristo que, verdadeiramente, proporciona 0os bens espirituais.
Cada vez mais, em nome de Cristo e da fé crista, os religiosos estdo sendo atraidos

pelas coisas materiais e terrenas, o que ocasiona um previsivel desastre religioso.

3.2.1 Contexto da ocasido da multiplicacao de paes e peixes

Capitulo seis do Evangelho de Jodo, do versiculo um ao quinze, esta
registrada a narrativa da multiplicagdo de paes, que encerra com a tentativa da
multiddo, saciada pelo pao e peixe fornecidos por Jesus, que tenciona aclama-lo como
o Rei dos judeus.

Entre diversos possiveis propositos do evangelho apresentados, o que parece
se encaixar melhor, segundo Carson (1991, p.193), € a “abordagem sintética ou
aditiva [...] evangelizar os judeus, evangelizar os helenistas, fortalecer a igreja,
catequizar novos convertidos, fornecer dados para a evangelizagdo de judeus”. A

intencao de Jesus realizar este sinal, tinha por propdsito proferir um discurso sobre o
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“Pao da Vida”, que provavelmente, foi interrompida por causa da tentativa da multidao
que queria fazer de Jesus um lider messianico politico. Alias, no dia seguinte, nas
proximidades de Cafarnaum, Jesus anuncia, a mesma multiddo, a referida
mensagem, ao povo que havia estado no dia anterior (vs. 22-26) sobre o “P&do da
Vida”. Anteriormente, Jesus havia estado em Jerusalém para participar da “festa dos
judeus” e o capitulo seis comega com a frase: “Depois destas coisas” (6,1), uma
“‘expressao usual neste evangelho de Jodo que denota um lapso de um periodo
indefinido” (BARRETT, 1978, p. 212), que introduz uma nova visdo e uma sequéncia
imediata dos acontecimentos anteriores. “Atravessou Jesus o mar da Galileia”, assim
a cena se processa a costa leste do “mar da Galileia”, na verdade um lago de agua
doce, que tem a largura aproximada de 20 km de norte a sul, e de 12 km de leste a
oeste. E o autor acrescenta um comentario adicional ao nome do lago, “que é o de
Tiberiades” (v. 1), certamente para que os leitores gregos pudessem melhor identificar
(BERNARD, 1993, p.171). Este nome provém da cidade construida por Herodes
Antipas, entre os anos 18 e 22 d.C. em homenagem ao imperador romano Tibério.
Diz o texto que Jesus era seguido de uma “numerosa multidao”, a conjugagao
verbal, no imperfeito expressa uma agao continua, ndo s6 aqui, mas sempre. Este
seguimento da multiddo é causado pelos sinais realizados. O autor usa a palavra “os
sinais”, em vez de “milagres” nos sindéticos, que significa: maravilhas e milagres
realizados por Jesus, tendo seus apostolos e profetas como provas, e auxilio na sua
misséao divina (ZODHIATES, 1992, p. 1286). Por exemplo: transformacao da agua em
vinho (2,11); purificagdo do Templo (2,18); a cura do filho do oficial (4,51); cura do
paralitico (5,9). Naturalmente, na sociedade simples como era mesmo, desprovida da
tecnologia de comunicagdo, estas noticias se divulgavam com muita intensidade.
Nesta atmosfera de expectativa, é que Jesus “subiu ao monte e assentou-se ali com
os seus discipulos” (v.3), e ndo ha nenhum comentario feito por Jodo sobre o que se
fizera ali. Brown (1966, p.232) arrisca, afirmando que “monte” é sempre associado aos
importantes eventos teologicos, como: o Serméo do Monte, Monte da Transfiguragao,
0 aparecimento pos ressurreicdo, e assim provavelmente, Jesus teria passado o dia
no ensino acerca do Reino. Ha um destaque importante nestes versiculos iniciais que
tem conexdo com a tentativa da multiddo em coroar Jesus, como Rei dos Judeus. E
a mencgao da proximidade da Pascoa Judaica, que ocorre no 14° e 15° dia do més
Nisa, isto €, no comego de abril. A Pascoa foi instituida para comemorar o
acontecimento culminante da redencéao, da libertacdo da escravidao de Israel e sua
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saida do Egito. E um dia memoravel, para ser memorado por todas as geracdes como
uma ordenanca eterna (Ex 12,14). Por sinal, esta, é a comemoragdo maisimportante
dos judeus. Barrett afirma que a mengao da festa da Pascoa aqui, se deve n&o pela
razao cronoldgica, mas pelo sentido teoldégico (BARRETT, 1978, p.273). “A mencgao
da Pascoa define o contexto para o que Jesus esta prestes a fazer’
(KOSTENBERGER, 2013, p.82). Westcott faz interessante observagdo de que os
sindticos nunca escrevem com o acréscimo de festa “dos judeus” e ele aventa esta
explicagdo quando se refere a existéncia da festa da Pascoa cristad na época da escrita
(WESTCOTT apud BERNARD, 2004 p. 89).

3.2.2 O sinal da multiplicagao

Quando eles chegaram ao local, ndo dispunham de nenhuma proviséo
alimentar, ja entardecendo e a regido era desértica. Assim, Jesus dirige-se a Filipe:
“isto para o experimentar” (v.6) ou extrair alguma iniciativa de Filipe, e pergunta: “Onde
compraremos pées para lhes dar de comer?” (v.5). E interessante observar que é o
mesmo modo que Moisés indaga a Jeova em Numeros 11,13 “Donde eu teria carne
para dar a todo este povo?” Por que raz&o Jesus teria desejado experimentar Filipe?
O verbo usado é peirazw, que é carregado de um significado pesado, as vezes no
sentido de tentar ou provar, € o0 mesmo verbo usado na descricdo da tentagao de
Jesus por Satanas no deserto (Mt 4,1-11). Certamente Jesus queria atestar a
extensdo da sua fé (BARRETT, 1978, p. 274).

Seria conveniente inserir algumas informacdes sobre o0 apdstolo Filipe, unico
apostolo mencionado nominalmente nesta narrativa. Ele € um dos doze apdstolos
originais, da regiao de Betsaida (Jo 12,21) da Galileia. Possivelmente era discipulo de
Jodo Batista (1,43). Ha poucas mengdes sobre ele nos sinéticos, mas no Evangelho
de Joao ele se manifesta em varias ocasides — foi um dos primeiros discipulos de
Jesus (1,43) que levou Natanael ao Senhor (1,45-49), na alimentagdo da multidao
(6,5-7), pede para Jesus mostrar o Pai (14,8) (TENNEY, 2008, p.840).

Neste impasse na busca de algum meio de alimentar e prover a multidao,
André encontra um rapaz, que dispunha de “cinco paes de cevada e dois peixinhos”
(v.9). Talvez o autor tenha se repostado a cena (2Rs 4, 42-44) da historia de Elias,
Eliseu, reminiscéncia do milagre realizado de satisfazer cem homens com vinte péaes.

Outrossim, em lIsaias 25,6-9 ha a profecia de que o Messias ofereceria um grande
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banquete para todo o povo, quer judeus ou gentios. A mengéo de “rapaz” é digna de
nota, porque o vocabulo rapaz — paidarion, € um diminuitivo duplo que € usado
somente aqui no Novo Testamento. Como é de se esperar, esta pequena refeicao é
uma das mais simples possiveis, porque tanto o pdo de cevada como o “peixinho” no
diminutivo descrevem uma comida humilde e escassa. A intencdo do autor €, como
poderia uma simples e insignificante comida de um menino, saciar uma multiddo de
‘cinco mil homens, além de mulheres e criangas” (Mt 14,21). A saciedade de ter
comido paes e peixes € impressionante, quando assim é descrito: “distribuiu-os ...
quanto queriam ... estavam fartos” (v.11,12). A expressao, estar farto, enuncia —
encher totalmente, estar satisfeito. Depois de a multidao ter se saciado, Jesus ordena:
“Recolhei os pedagos que sobraram, para que nada se perca” (v.12). A profusdo na
distribuicdo de alimentos e poupanga em recolher as sobras é notavel. O poder, a
graca e a misericérdia de Deus sdo abundantes, mas n&do convém malbaratar, este é

o ensino exemplificado pelo Filho de Deus.

3.2.3 Tentativa da proclamacéao

A multidao depois de saciada pelos paes e peixes multiplicados, cai em si,
parece que estava em devaneio ou estarrecida pela demonstracédo do estupendo sinal
de ter alimentado aquele povo, assim clama: “Este € verdadeiramente, o profeta que

devia vir ao mundo” (v.14).

O povo viu e encheu seus estdbmagos como resultado deste sinal — quem
poderia ter perdido? — e isso os levou a acreditar que Jesus era o Profeta, o
qual Moisés tinha predito (Dt 18,15-18). Jodo ndo diz que o povo estava
errado para pensar de Jesus como “o Profeta”, mas o préximo versiculo
mostra que eles este Profeta seria um lider politico. Nisto eles estavam
errados. [...] Em Isaias 25,6-9, o profeta diz que o Messias prepararia uma
grande festa para todo o povo, Judeus e Gentios. Este milagre mostra que
Jesus ser o Messias (BARTON, 1993, p.126).

Aquela aglomeracdo de gente interpreta o sinal realizado por Jesus,
remetendo ao primeiro Moisés, o célebre e velho episddio histérico do suprimento do
mana no deserto, na ocasiao da peregrinacdo do povo de Israel no éxodo do Egito,
milhares anos atras, e concluiu que este Jesus, que seria o segundo Moisés, faria o
que fizera o primeiro Moisés, o profeta apregoado e em expectativa de Deuteronédmio
18,15-22: “O SENHOR teu Deus te suscitara um profeta no meio de ti ... em cuja boca

porei as minhas palavras, e ele |hes falara tudo o que eu Ihe ordenar”. De acordo com
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a tradicao dos rabinos € que, na data posterior, assim como o primeiro Moisés fez
descer o mana, também o segundo Moisés faria descer o mana dos céus, libertariao
povo da opressao, libertaria Israel do jugo dos romanos. Jesus havia curado as
enfermidades, havia suspendido a fome, poderia salvar o povo do dominio romano. O
povo tinha evidéncias claras de que o profeta semelhante a Moisés estava entre eles
e faz conexao com a historia antiga, considera e identifica Jesus com Moisés, e que o
profeta mencionado, predito e aguardado em Deuteronémio esta presente, porque a
frase “vir ao mundo” era aplicada comumente para Logos. Em 1,9 “Pois a verdadeira
luz, que alumia a todo o mundo, estava chegando ao mundo”, e era usada para o
Messias, conforme Salmo 118,26 “Bendito o que vem em nome do Senhor”.

Na continuacao do discurso de Jesus neste capitulo, ele explica os paralelos
e diferengas entre Jesus e Moisés em 6,31, 32, “Nossos pais comeram 0 mana no
deserto, como esta escrito: Do céu deu-lhe pao a comer. Respondeu-lhes Jesus: Em
verdade, em verdade vos digo: Nao foi Moisés que vos deu pao do céu; mas meu Pai
vos da o verdadeiro pao do céu”. A multidao excitada, concluiu que o doador de paes
e peixes era o profeta predito no Antigo Testamento, e queriam nao s6 aclama-lo como
o Novo Moisés aguardado, mas tramam para agarra-lo. O verbo usado é arpazw, é
um termo violento com a conotagédo de forga ou mais arrebatar no sentido ilegal de
roubar alguma coisa ou alguém. Ha alusdo desta agdo impetuosa nos sinoéticos,
indicando a posse urgente e decidida do reino de Deus — “Desde os dias de Joao
Batista até agora, o reino dos céus € tomado por esforgo, e 0os que se esforgcam se
apoderam dele” (Mt 11,12), talvez Jodo tenha deslocado a ag¢do do reino para o
Messias-Rei (BARRETT, 1978, p.278).

O fato de que o populacho ndo s6 queria aplaudir a Jesus o Messias, mas
queria proclamar e até entroniza-lo como Rei, deve-se a tradicdo judaica, que
evidenciava a fungéo do Legislador Moisés com o Rei (Dt 33,5). Assim, € muito natural
que perceba a Jesus como o novo Rei, aclamacao titular real depois de feitos
grandiosos e milagrosos era comum no mundo greco-romano, a exemplo de culto ao
imperador (KEENER, 2003, p.669).

Durante a época do ministério terreno de Jesus, a excitagdo e o feroz
sentimento nacionalista estavam no ar, em ebulicdo. Devido ao movimento
messianico crescente, o povo esperava a vinda de um Messias que libertaria Israel
das rédeas do império romano, e Deus estabeleceria o seu reino em Jerusalém, na

Judéia, na Palestina. Os galileus e os judeus se distinguiam aos demais povos

72



dominados por Roma na sua resisténcia e revoltas incessantes aos dominadores, eles
eram os mais ferrenhos em proteger a sua liberdade e a independéncia, persistindo
na sua politica e pratica quanto a sua vida religiosa.

Depois que os macabeus lutaram contra os seléucidas e obtiveram almejada
liberdade e independéncia por quase um século de 164 a.C. a 63 a.C. E em 63 a.C.
Pompeu conquistou a Judéia e a submeteu ao jugo romano. Durante quase dois
séculos, sucederam-se quatro revoltas principais dos judeus contra Roma. Quando
Herodes, o Grande, foi nomeado imperador da Judéia, apds a morte de seu pai, em
40 a.C. os galileus organizaram uma guerrilha que durou trés anos. Apdés a morte de
Herodes, a populacido de Jerusalém promoveu revoltas continuas sob a lideranga de
Judas, o Galileu. Em 66 d.C. mais outra revolta emergiu, a qual atingiu o apogeu com
a destruicdo do Templo de Jerusalém. Por ultimo, em 132, Sim&o bar Kokeba liderou
ultima revolta contra os romanos, que culminou com a destruicdo de Jerusalém e a
proibicdo da entrada dos judeus na cidade. Josefo relata que, muitas vezes, estes
lideres messianicos usavam diademas imperiais, se vestiam de purpura,
reivindicavam o reinado, exigiam a aclamagéo de ser rei dos judeus, pelos seus
seguidores. Os lideres como Teudas ou o Egipcio, arrastavam as multiddes a lugares
memoraveis como o rio Jord&do, anunciando que separariam a corrente das aguas
daquele rio, ao deserto ou ao Monte das Oliveiras, apregoando realizar milagres
idénticos como Moisés, Josué e Elias no passado.

A razao desta obstinagéo dos judeus de rejeitar o dominio estrangeiro esta na
origem do povo de Israel. Baseia-se na libertacdo da escraviddo do jugo egipcio e
saida do Egito, para uma terra santa, na fundagao de um reino teocratico. Contribuiu
neste periodo turbulento e de ansia messianica, O Salmo de Saloméao, particularmente
no capitulo 17, que € de suplica pela vinda de um Messias, filho de Davi. Irrompeu
neste espaco de tempo, uma agéao politica religiosa, conhecida como os “movimentos
messianicos”, que tinha duas finalidades - libertar-se do jugo herodiano e romano e
restaurar uma ordem socioecondmica mais justa. Surpreendentemente, o movimento
messianico da Galileia estava concentrado nas aldeias proximas de Nazaré
(HORSLEY, 2014).

A confissdo de Natanael quando Jesus declarou quem ele era “Eis um
verdadeiro israelita, em quem nao ha dolo”. Natanael espantou-se ao ouvir esta
afirmacéo, e pergunta a Jesus: “De onde me conheces?”, ao que Jesus respondeu:
“Antes que Filipe te chamasse, eu te vi debaixo da figueira”. Entdo exclamou Natanael:
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“Mestre, tu és o Filho de Deus, tu és o Rei de Israel” (1,48,49). Esta confissdo deque
Jesus é Rei de Israel era puramente religiosa, mas a multiddo buscava um rei que
libertasse a nacdo da dominagao romana e determinasse a independéncia de Israel.
Dizem Malina e Rohrbaugh o que os reis significam: “tém total controle de
responsabilidade por seus assuntos; sdo esperados a providenciar fertilidade, paz e
abundancia” (1998, p.126).

A multiddo n&o entendeu ou ndo quis saber da intengao de Jesus acerca do
seu reinado. Ele ndo aceitou ser aclamado nem entronizado como rei, porque a
aceitagao do reino mundial era oferta de Satanas, como aconteceu na tentacdo no
deserto (Mt 4,1-11) e categoricamente Ele havia rejeitado. Jesus pretendia ser rei,
porque para essa finalidade é que fora enviado por Deus, mas este reino que ele veio
estabelecer, ndo € o que a multidao buscava, como respondeu a Pilatos: “0 meu reino
nao é deste mundo” (Jo 18,36), porque ele ndo era o revolucionario socio politico. Nao
veio para destronar Pilatos ou o imperador Tibério. No seu reino ndo necessitaria de
Legido Romana, de langas ou espadas, porque Ele advertiu: “todos os que langam
mao da espada pereceréo” (Mt 26,52). Ele era enviado do Pai para realizar a sua
vontade, implantar o reino, o Reino de Deus. A liberdade terrena e politica subsistiria
aqui na terra, enquanto durasse o reino temporal e nada mais, e esta ndo € a maneira
que conquistaria a verdadeira liberdade eterna, e a implantagdo do reino de Deus.
Jodo nao condena a multiddo de reconhecer a Jesus como rei vindo. Ele desaprova o
erro da multidao de identificacado e tentativa de fazer de Jesus como Cristo/Messias
terreno e material.

Bruce, citando Manson, compara a multidao que veio a Jesus para fazé-lo rei,
‘porque eram como ovelhas que nao tem pastor” (Mc 6,34), e compara como um
exército sem general (1Rs 22,17), Jesus “sabia com que facilidade eles poderiam
achar um general errado e ser levado por ele para um desastre” (BRUCE, 1997,
p.134). A retirada de Jesus da multiddo como diz o texto: “Percebendo, pois, Jesus
que estavam prestes a vir e leva-lo a for¢a para o fazerem rei, tornou a retirar-se para
o monte, ele sozinho”, (v.15). Era necessaria esta retirada estratégica, porque ainda
nao era a “hora”. Mas, € uma descricdo melancélica e deprimente, porque, depois da
realizagcdo de um estupendo e fenomenal prodigio realizado, estando a multidao
extasiante, que aclamava “este € verdadeiramente o profeta que havia de vir ao

mundo” (v.14), precisou sozinho retirar-se para o monte, certamente para orar.
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O versiculo 15 introduz um pensamento que € fundamentalmente diferente
do versiculo 14: Jesus percebe que a multiddo vai pega-lo, por causa do
milagre dos pées e torna-lo rei. Que Jesus escapa desse desejo da multidao
batendo em retirada apressado para o monte. No entanto, essa retirada é
inteiramente apropriada, uma vez que Jesus enfatiza o carater apolitico de
seu reino antes de Pilatos em 18,36 “Meu reino ndo € deste mundo.” Isto é
de importancia decisiva para a cristologia do evangelista que Jesus, como o
enviado pelo Pai, ndo persegue nenhum objetivo politico, que em qualquer
caso seria do mundo (HAENCHEN, 1980, p.272)

Na continuacdo da narrativa, “no dia seguinte”, Jesus explica mais
detalhadamente a sua missdo de “o pao da vida” e adverte a multiddo que se
alimentou fartamente no dia anterior, com as seguintes palavras: “Trabalhai, ndo pela
comida que perece, mas pela que subsiste para a vida eterna, a qual o Filho do
Homem vos dara; porque Deus, o Pai, o confirmou com o seu selo” (6,27). Quando
Ele tentou explicar o verdadeiro sentido da sua vinda ao mundo, a multiddo ficou
escandalizada e se ofendeu, como € assinalado em Joao 6,66 — 71.

Ao arrematar sobre o texto, ora apresentado, sera feito um esclarecimento,
sobre o que foi elaborado, estruturado em trés partes: primeiro, contexto da ocasiao
da multiplicagdo de paes e peixes; segundo, milagre da multiplicagao; terceiro, a
tentativa da proclamacdo de Jesus pela multiddo. A narrativa objetivava na
identificacdo do Cristo enviado por Deus e o Cristo politico que os homens queriam
manipular. Foi feita a descricdo de varios Messias-Reis, autoproclamados, taiscomo:
Judas, o Galileu: Judas, filho de Ezequias; Teudas, o Egipcio. Eles convocavam a
multiddo a lugares memoraveis, como o rio Jorddo, o monte das Oliveiras ou até nos
desertos e usando adornos reais, prometiam aniquilar o poder pagéo e estabelecer
um novo reino, atribuindo a si mesmos, como sendo o Messias,

O objetivo do texto foi de apresentar Cristo/Messias enviado pelo Pai e seus
adeptos que resolveram segui-lo, que gozavam de todas as promessas asseguradas
por Ele, porque estavam trabalhando pela comida “que subsiste para a vida eterna, a
qual o Filho de Homem vos dara; porque Deus, o Pai, o confirmou com o seu selo”
(6,27). Enquanto os que preferiram seguir os pseudo-messias atraidos pelas falsas
promessas foram decepcionados e aniquilados.
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3.3 ENTRADA TRIUNFAL DE JESUS EM JERUSALEM JOAO 12, 12 - 19

Joao passa a descrever a Entrada Triunfal de Jesus em Jerusalém nestes 8
versiculos, depois da descrigdo da ressurrei¢do de Lazaro, seguida da ungéo de Jesus
por Maria, na ocasiao de uma ceia na casa dos irmaos Lazaro, Marta e Maria. Detalha
o texto que, “no dia seguinte” (v.12), isto é, no dia imediato da realizagédo da ceia que
teria sido num sabado, Jesus toma iniciativa de entrar em Jerusalém, como a parte
final do seu ministério terreno que o Pai confiara a seu Filho, evento este, que teria
ocorrido no domingo, razdo porque a tradicdo cristd fixou este domingo, como o

“‘Domingo de Ramos”.

3.3.1 Multiddes

Quando se fala em multiddo, de maneira vaga, nao se tem ideia do tamanho
desta multiddo. Na ocasidao da multiplicagdo dos paes e peixes, o mesmo autor
fornece uma estimativa numérica de “assentaram-se, pois, os homens em numero
de quase cinco mil” (6,10). Mas as multiddes mencionadas na Entrada Triunfal em
Jerusalém, ndo ha nenhuma aproximacgao numeérica destas multiddes nas Escrituras.
Barrett (1978, p.417) diz: Num censo realizado, no inicio das Guerras Judaicas,
estimava-se o numero de participantes na Pascoa de 2.700.000. Brown (1966, p.
456) argumenta que havia trés multidées distintas — a multiddo a que se referem nos
versiculos: 9 — “numerosa multidao”; 17 — “a multiddo que estivera com ele, quando
chamara a Lazaro do tumulo”; (12 e 18) “numerosa multiddo que viera a festa [...]
multidao Ihe saiu ao encontro”. Parece que como Barclay, Barrett, Bernard, Bruce,
Dufour e Mateos afirmam que havia apenas duas multiddes, e ndo trés. E mais
coerente considerar a multiddo composta de romeiros que tinham vindo da Europa,
Asia, Africa e demais lugares, para participar da grande festa da Pascoa, e haviam
chegado mais cedo para a festa, como é visto em v. 11, “Ora estava préxima a
Pascoa dos judeus, dessa regido subiram muitos a Jerusalém, antes da Pascoa,
para se purificarem”.

Havia rumores de que Jesus, o homem que tinha ressuscitado Lazaro da
morte, estava a caminho de Jerusalém, e era seguido por uma multiddo que ja se

achava em Betéania. E a multiddo que se encontrava em Jerusalém, alvoroga-se para



vé-lo, aclama-lo e aplaudi-lo, assim, esta multiddo sai da cidade para
defrontar-se com este Jesus espantoso. Nesta referida multiddo, havia trés
grupos de diferentes interesses: a multiddo de curiosos, que simplesmente
buscava novidades; v.18 “a multiddo que saiu ao encontro, por ter ouvido que
ele fizera este sinal”, a turba que se empenhava em andar atras de um lider
astucioso, conquistador e vitorioso na esperanga de que pudesse
proporcionar liberdade politico-social - a semelhang¢a da multiddo que estava
no encalgo de Jesus, o operador do sinal da multiplicagcao dos paes e peixes,
que saciou a fome da multidao, para proclamar Jesus, como rei, registrado
em Jodo 6,1-15. E o terceiro grupo que era motivado por interesses religiosos

e espirituais para aclamar Jesus e segui-lo.

3.3.2. Ramos de palmeiras

Os conquistadores romanos desfilavam nas ocasides especiais, vestidos de
tunicas de sedas de cores purpureas, ostentando coroas, cetros e outros aderecos
pomposos. Eram acompanhados de corneteiros, musicos, cantores, dancarinas, porta
estandartes e carregando as imagens dos imperadores divinizados. Muitas vezes, os
reis, 0s generais e 0 exército vencidos, eram acorrentados juntos e desfilavam para
exibicdo. Eram cortejos em que os reis, os imperadores e os vencedores eram
endeusados, e o0 povo tinha que prestar as devidas homenagens, e até adoracéo,
nestes desfiles.

Enquanto o cortejo da entrada da cidade de Jerusalém, que era o de Jesus,
seus discipulos e o povo manifestavam um clamoroso contraste que o autor do
Evangelho descreve. Ainda nos dias de hoje, na comemoragdo da Pascoa,
ressurreicao de Jesus, muitos fiéis catolicos participam da ceriménia da comemoracgao
da Pascoa Crista, portando algum ramo de palmeira, gesto este, que ja era praticado
entre 0s povos gregos, por ocasido da recepgao de um soberano numa cidade.
Certamente € o vestigio da pratica judaica do conhecido “Domingo de Ramos”.

Diz Brown (1960, vol.1, p.461) que ha um ponto de vista diferenciado, acerca
da escassez ou abundancia de palmeiras em Jerusalém e nas suas cercanias. Bruce
esclarece que “Os ramos, n&o havia dificuldades em acha-los; havia tamareiras em
Jerusalém e na vizinhanga” (BRUCE, 1997, p.222). Por outro lado, Dufour explica: “A

multidao deve ter providenciado com antecedéncia. Nao havia palmeiras em
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Jerusalém, como poderia confirma-lo uma carta de Bar Kokba (escrita nos arredores
de Jerusalém) pedindo que lhe trouxessem palmas de Engadi” (LEON-DUFOUR,
1996, p. 316). Provavelmente os escritores estdo lidando com diferentes palmeiras ou
arvores, assim, ha contradicao aparente, quanto ao impedimento ou disponibilidade
dos ramos para a procissao. “Somente Jodo menciona que 0s ramos eram de
palmeira, [...] que este ndo tinham sido cortados na passagem, mas tinham sido
previamente preparados” (LIGHTFOOT, 1960, p.250).

Nas comemoracgdes das Festas de Tendas ou dos Tabernaculos, Pascoa e
Pentecostes, o povo se alegrava durante sete dias com “ramos de palmeiras” (Lv
23,40). Carregar palmas era o simbolo de vitéria e significava homenagem triunfal
para um vitorioso ou um rei (1Mc 13,51; 2Mc 10,7).

O uso de ramos nas festividades judaicas era costumeiro e antigo. Quando
Judas Macabeu dedicou novamente o Templo (164 a.C.), os judeus trouxeram palmas
para o Templo, na conquista da independéncia politica, celebrada sob o dominio de
Simao em 141 a.C. (1 Mac 13,51), ramos de palmeira foram usados na procissao (Ap
7,9), para o jubilo bem-vindo e era um simbolo nacional.

Naquelas festas os fiéis carregavam feixes feitos de ramos de palmeiras,
murtas e salgueiros chamados “lulabs” (BARCLAY, 1955, p.136), e diariamente, iam
com eles ao Templo. O uso de ramos de palmeiras ndo tinha nenhum papel prescrito
na Pascoa (BRUCE, 1997, p.222); por causa disso, o uso de ramos na entrada triunfal
serviu-se de um contexto original da festa dos Tabernaculos para a festade Pascoa.

Mais tarde as palmeiras aparecem como simbolo de poder nacional sobre
Israel e o uso de ramos de palmas evoca o nacionalismo Macabeus e a imagem da
palmeira € cunhada nas moedas pelos rebeldes da Judéia durante as duas revoltas
contra Roma (66-70 e 132-135 d.C). Sem duvida no mundo antigo, as palmas eram
simbolos de vitoria, o que é atestado em documentos judaicos.

Além disso, o ramo das palmeiras como simbolo da nagéo judaica estavatéo
bem atestado que os romanos, por sua vez, usaram nas moedas que cunharam para
celebrar o esmagamento das revoltas judaicas. Nesta ocasido, portanto, os ramosde
palmeiras podem ter significado a expectativa do povo diante da libertagdo nacional

iminente, o que é confirmado pelas palavras com que saudaram nosso Senhor.
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3.3.3 Jumento

Jesus veio montado num asno, e o povo recebeu-o como um conquistador, a
multidao falhou em ver o messianico e real significado da entrada em Jerusalém, sobre
0 qual, o proprio Jodo evidentemente enfatizou. “O jumento & paciente e simboliza a
paz. O novo rei eliminou os carros de Efraim, os cavalos de Jerusalém, anunciou a
paz as nagdes [...] Ele € o rei da paz’ (FERREIRA, 2015, p.14). Eles nao
reconheceram em Jodo, o uso de um jumento como o cumprimento da profecia. Estes
textos proféticos tém pontos comuns.

Em primeiro lugar, a promessa de libertacdo (Sf 3,15ss; Zc 9,9ss), depois o
tema da reunido dos dispersos (Sf 3,19s; Zc 9,12), Zacarias por sua vez acrescenta a
ideia da universalidade e o carater pacifico do reino (9,10). Jo&do coloca a busca de
um jumentinho, um potro de um jumento, “e achou Jesus um jumentinho e montou
nele” (12,14). So depois que a multiddo saiu para saudar a Jesus: “Hosana! Bendito o
que vem em nome do Senhor! Bendito o rei de Israel!” (12,13), provavelmente esta
atitude tinha como uma corregédo do entusiasmo nacionalista da multiddo. “Somente
depois que a multiddo expressou conceitos nacionalisticos que Jesus pegou a mula e
montou sobre ela” (BROWN, 1966, p. 461).

Montado no burrico, Jesus quis desmentir toda a pretensdo de violéncia e de
realeza mundana que a multiddo pudesse esperar dele. A cavalgadura dos reis de
Israel era a mula, e ndo o burro (I Rs 1,33, 38,44). Jodo acrescenta que esta cenada
montaria num jumento € baseada nas profecias de Zacarias 9,9. O profeta exprime
claramente que suas palavras pronunciadas de um rei montado num jumento
comunicam a chegada de um tempo de paz, de um Principe da Paz.

Estes textos proféticos tém pontos comuns. Em primeiro lugar, a promessa de
libertacao (Sf 3,15ss; Zc 9,9ss). Depois o tema da reunido dos dispersos (Sf 3,19s; Zc
9,12), Zacarias por sua vez acrescenta a ideia da universalidade e o carater do reino
(9,10). Jesus aceitaria a designacdo de Rei, somente quando fosse aclarado
enfaticamente em termos de Principe da Paz que o profetas Zacarias previu, nao
montado em um cavalo de guerra, mas num asno. Jamais poderia assentir Jesus
montado em um cavalo para sua entrada vitoriosa na cidade santa. A acao de Jesus
entrar em Jerusalém montado em um jumento foi uma parabola encenada, que tinha

o proposito de corrigir as expectativas erradas da multiddo de peregrinos e mostrar a
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cidade o verdadeiro caminho da paz. Tradicionalmente, marchar montado em um
cavalo na entrada de uma cidade simbolizava dominio e vitorias bélicas sobre aquela
cidade e seu povo. Convém desmistificar o uso de um jumento nos tempos biblicos,
em relacdo aos dias atuais. Mulas ou jumentos sao utilizados atualmente pela
populagao de parcos recursos.

Primeiro, porque estes animais podem ser adquiridos com pouco investimento,
em relacdo aos cavalos; eles se alimentam de qualquer coisa e resistem as durezas
de trabalho, sem falar do aspecto fisico. Enquanto que o cavalo € oneroso para ser
adquirido, requer mais cuidado no trato, na alimentacéo, e sem duvida é mais fragil
em relagdo as mulas e mais pomposo. Ha relatos notaveis do uso de mulas no Antigo
Testamento.

A comecar, a montaria numa mula, n&o evidenciava a penuria do proprietario
ou do usuario, por contrario eram animais usados em paz por grandes pessoas. Por
exemplo, juiz Jair e sua familia “que cavalgavam trinta jumentos” (Jz 10,4); “Abdom
cavalgava setenta jumentos” (Jz 12,14); Aitofel (2 Sm 17,23); Mefibosete (2 Sm19,26;
Jz 5,10). A visédo dessa tumultuada bem-vinda enviou as autoridades judaicas a um

profundo desespero.

3.3.4 Hallel e hosana

As referéncias do Antigo Testamento sobre a Entrada Triunfal € o cerne e a
chave para o entendimento do Entrada Triunfal do Messias. Deve-se analisar o
clamor da multiddo quanto as palavras de Jesus registradas por Jodo nesta pericope.
“Hosana! Bendito o que vem em nome do Senhor! Bendito o rei de Israel!”

“‘Hosana”, isto é, Héshiah-nna, era grito do povo aos reis, a exemplo da
“‘mulher tecoita apresentou-se ao rei Davi, inclinando-se, prostrou-se com o rosto em
terra e disse: Salva-me, 6 rei!” (2Sm 14,4), ou em (2 Reis 6,26). E uma expressao
hebraica, que € um chamado a salvagéo. Havia se tornado uma aclamacéo de suplica:
“‘da salvacao agora” ou “da vitéria agora” assim celebra a fidelidade de Deus e era
utilizado como o refrdo de uma musica num processional do Salmo 118, na Festa do
Tabernaculo, que traduz: “Salve agora” ou “Deus salve o Rei”.

“Hallel’, nome que designa os Salmos 113 a 118, significa um convite a
adoragao, “Louve a Deus”. Eles eram salmos de saudagao e de agdo de gragas ao
Deus de Israel que deu libertagao e vitoria ao seu povo. Eram cantados em grandes
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atos de louvor e gratiddo no Templo, principalmente na Pascoa, que era parte integral
da ocasiao e nas festas das Tendas. O trecho que a multiddo entoava era: “Hosana!
Bendito o que vem em nome do Senhor e que € Rei de Israel!”. Barclay (1955, p.136)
explica que este Salmo era escrito para a primeira celebracdo da Festa de
Tabernaculo, quando Neemias tinha reconstruido o muro, a cidade e o templo, nesta
ocasiao, quando judeus voltaram do cativeiro da Babil6nia e puderam cultuar de novo
(Ne 8, 14-18). Portanto, € um salmo que celebra um grande acontecimento e o povo
estava cantando ciente disso. Além disso, o canto rememorava as vitorias contra os
dominadores. Na ocasido, quando Sim&o Macabeu obteve vitdrias contra os
Seléucidas e desfilava nas ruas de Jerusalém, a multiddo deu boas vindas entoando
este mesmo hino, mais de cem anos antes. Sem sombra de duvida, a multiddo de
Jerusalém entoava o Hallel, cogitando na chegada de um Messias Libertador, Ungido
de Deus para libertar Israel do dominio romano.

Ao se referir as palavras de Jesus, Jodo insere o texto de Salmo 118, 26
“Bendito o que vem em nome do Senhor” e incorpora as palavras de Sofonias “o rei

de Israel’ (3,15). E para descrever a montaria sobre a mula, suprime e modifica as
palavras dos profetas, de Zacarias por profecias de Sofonias, por exemplo: — “ndo
temas, ¢ filha de Sido” que séo as palavras de Sofonias (Sf 3,16), no lugar de Zacarias.

E termina com as palavras de Zacarias (9,9): “eis que vem teu Rei, montado
sobre o filho de uma jumenta”. A multiddo canta em altas vozes, aclamando como “o
rei de Israel’. Diz Mateos: “Realizou-se o que pretendia o Batista — para que se
manifestasse a Israel” (1,31). Barclay prossegue: “Para eles isto deve ter sido somente
a questao de tempo, até trombeta toque e chamada as armas soe a nagao judaica
varrera o Império Romano” (BARCLAY, 1955, p.136).

Joao na descri¢cao da Entrada Triunfal de Jesus suprime, boa parcela do texto,
da profecia de Zacarias e deixa somente as caracteristicas que traduzem a postura
de Jesus. Quanto a destruicdo de carros, cavalos e arco de guerra ndo mencionada;
deixa o que podera se cumprir com o estabelecimento do Reino, a mensagem
messianica, como: anunciar a paz as nagoes e a expansao do dominio do Reino

Espiritual.
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3.3.5 Messianismo na entrada triunfal

Os imperadores romanos impunham ao seu povo € aos conquistados,
adoragdes a sua pessoa como uma divindade; assim, estes eram santificados e
divinizados. As suas estatuas e imagens eram exibidas nas pragas e nos templos,
suas facanhas e heroismos eram esculpidos nos templos, nas colunas e nos arcos
para serem lembrados e cultuados. Principalmente na cidade de Roma, eram erguidas
estatuas em homenagem aos imperadores que obtiveram grandes conquistas e
vitérias nas guerras. Consideravam que estas construgbes eram a perpetuacédo do
seu poder.

Assim agiram os imperadores Nero, Caligula, César, dentre outros,
provavelmente na tentativa de imortalizar a sua passagem, suas proezas e seus
sucessos aqui na terra. Em 1961, foi descoberta uma inscrigdo em pedra calcaria, nas
ruinas em Cesaréia maritima, que diz: “Poncio Pilatos, prefeito da Judéia, dedicou ao
povo da Cesaréia um templo em honra a Tibério” (www.acidigital.com). Enquanto que
o0 Messias divino perpetua suas obras ndo nas coisas materiais, tais como: pedra,
madeira, construgdes, mas como ele mesmo declarou: “Trabalhai, ndo pela comida
que perece, mas pela que subsiste para a vida eterna, a qual o Filho do Homem vos
dara” (6,27).

A citacdo que Jodo acrescenta do Salmo 118,26 no versiculo 13, “Hosana!
Bendito o que vem ao nome do Senhor! Bendito o rei de Israel!” soa a referéncia ao
nacionalismo. A multidao evidentemente interpreta “o que vem em nome do Senhor”
como o Rei de Israel. Aconteceu algo parecido depois da multiplicacdo de paes e
peixes, quando a multidao intentou coroar a Jesus como rei (Jo 6,14 e 15). Nesta
ocasiao Jesus se afasta da multiddo para a montanha para evitar a aclamacgéo. Aqui
Jesus nao procura afastar-se, mas tenta representar de maneira parabdlica a sua
mensagem, isto é, a deliberada reivindicagdo de ser o ungido de Deus, o Messias,
porque chegou a hora. Era intencional encenagcédo das palavras de Zacarias (9,9)
“‘Alegra-te...0 filha de Sigo...” Sem duvida, tudo era uma agdo messianica. Ha de
atentar aos dois detalhes no ato de montar num jumento para entrar na cidade:

Barrett observa que “coloca a descoberta do animal apds a ovacgéo e isto
pode ser que ele pretendesse a selecdo do jumento como uma corregao do
entusiasmo nacionalista da multidao” (1978, p.418). Por outro lado, Dufour também

tenta esclarecer e corrigir o equivoco da multiddo, “mas Jesus, encontrando um
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jumentinho, montou nele”. Com esta conduta incrimina a aclamagdo mundana dos
judeus por Messias politico incompativel a Jesus (LEON-DUFOUR,1996, p.317). Este
episodio do confronto de Messianismo de Jesus com o Messianismo do povo de Israel
é climax da Entrada Triunfal de Jesus. A maioria do povo queria que restaurasse a gloria
e o resplendor do reinado de Davi, com ac¢des militares e politicas, com as quais,
libertasse a nagao de Israel do jugo romano. Enquanto que o messianismo de Jesus
se assenta no envio pelo Pai “Assim como o Pai, que vive, me enviou, eu vivo pelo
Pai” (6,57); na vida segundo a vontade de Deus “Porque eu desci do céu, n&o para
fazer a minha vontade, mas vontade daquele que me enviou” (6,38); na glorificagéo
da sua vida pela morte na cruz “Quando tiverdes levantado o Filho do Homem, entao
conhecereis que eu sou’(8,28), e na vida ressurreigdo, “Eu sou a ressurreigéo e a
vida” (11,25).

E também como, bem claramente expressaria diante de Pilatos no seu
julgamento, que o seu “reino ndo deste mundo ... 0 meu reino n&o € daqui” (18,36).
Tanto a declaragado de Jesus como a interpretacdo de Jo&o no instante da Entrada
Triunfal, acerca de profecias de Sofonias como Zacarias sao fantasticas. Nao estao
expostas, mas os textos remetem as caracteristicas do Messianismo, tais como:
promessa da libertacdo, “O SENHOR afastou as sentencas que eram contra ti e
langou fora o teu inimigo.

O SENHOR, esta no meio de ti; tu ja ndo veras mal algum [...] O SENHOR,
teu Deus, esta no meio de ti, poderoso para salvar-te; com alegria [...] eu os
congregarei [...] salvarei [...] recolherei”. (Sf 3,15 — 20). “Eis ai te vem o teu Rei, justo
e salvador, humilde, montado em jumento [...] Destruirei os carros [...] e os cavalos
[...] e 0 arco de guerra sera destruido. Ele anunciara paz as na¢des; o seu dominio se
estendera de mar em mar e desde o Eufrates até as extremidades da terra”. (Zc
9,9,10). Nestas palavras estdo incorporadas as promessas de libertagdo, o carater
pacifico do reino, o retorno dos desterrados e dos dispersos. Acima de tudo, o carater
universal do Reino de Jesus. Tudo isto € um novo carater e clamor de um Messias
especial.

Encerrando o episddio da Entrada Triunfal de Jesus, como a parte final do seu
ministério, Jesus vinha evitando de expressar a sua miss&do original de propdsito
messianico aos seus ouvintes e seguidores. Com a manifestagdo explicita da sua
incumbéncia espiritual, ele anuncia o cumprimento da sua vinda ao mundo. Como ja

se mencionou que, de acordo com a estimativa historica da época,aglomerava cerca
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de dois milhdes de peregrinos, que eram compostos de curiosos, ambiciosos e
religiosos. Uma grande parte portando palmas como simbolo de vitéria e da nagao
judaica, saudando a Jesus montado sobre um jumento, interpretando a mensagem de
que o seu Messias e Reino ndo tencionavam bens materiais e poder terreno. E a
mencgao de canto de Hallel e Hosana delineavam um convite a adoragdo. Esta
demonstracdo incrimina a intencdo mundana e terrena do Messias.

Ao tratar da Entrada Triunfal de Jesus, pode-se comparar com o Arco de
Triunfo em Roma. Construido por volta de 82 d.C. com a finalidade de comemorar a
vitéria pela subjugacdo dos revoltosos judaicos na cidade de Jerusalém, sob o
comando do general Tito Vespasiano Augusto. Nele desfilavam, os generais
responsaveis pelas vitorias, num cavalo garboso, exibindo os despojos, militares
inimigos, e escravos capturados. Contrariamente, a Entrada Triunfal de Jesus nas
ruas de Jerusalém, tinha por fim celebrar a vitoria de Jesus contra Satanas e os seus
seguidores que, segundo a profecia e o plano de Deus, sucederia, a morte de Jesus
na cruz. E uma comparagao antagdnica e cruenta.

Nas comemoragdes das Festas da Pascoa, Pentecostes e Festa das Tendas
ou dos Tabernaculos, o povo alegrava-se durante sete dias com “ramos de palmeiras”
(Lv 23,40). Assim o uso de ramos nas festividades judaicas era costumeiro e antigo.
Carregar palmas era o simbolo de vitoria e significava homenagem triunfal para um

vitorioso ou um rei.

3.4 REINADO DE JESUS

3.4.1 Lava pés, Joao 13

Praticamente, a metade do Evangelho é ocupado pela descrigdo dos sinais e
discursos dirigidos a multidao, explanando os significados e propositos dos sinais
realizados. Mas a partir deste capitulo 13, até 17, € seguido por discursos mais intimos
com os discipulos e de teor mais profundo de preparagao dos seus adeptos, palavras
de despedida e de oracao intercessao, como escreveu Mateos: “Os cinco capitulos
que compreendem esta secao estao postos desde o inicio em relagédo com a Pascoa
de Jesus” (MATEOS, 1989, p. 533). Jodo esclarece o cenario do momento, assim:
“Ora antes da Pascoa’”, ele quer diferengar a ceia a que participam, com a tradicional

solenidade pascal judaica. Jesus efetua célebre lava-pés dos discipulos, depois passa
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a dar instrucéo apostolica, sobre humildade no servir, amor sacrificial, adverténcia

acerca das perseguicoes, etc.

Para compreender o que se segue “deve-se ter em mente que o lava pés era
a) um elemento essencial na humilhacdo de Cristo; b) um simbolo de
humilhagdo (a agua que lavou a sujeira fisica era verdadeiro simbolo do
sofrimento de Cristo durante a sua vida na terra e especialmente na cruz, por
meio do qual ndo apena expia a culpa do seu povo, mas pelo mérito pela
santificagdo da obra do Espirito Santo; c) uma ligdo em humildade; em outra
palavra, um exemplo (HENDRIKSEN, 1973, p. 234).

Esta refeicdo comunal com os discipulos € a ultima ocasido na vida de Jesus
com eles. A datagdo do dia da Pascoa, neste evangelho, por alguma razao imprecisa,
difere dos sindticos. Barrett faz uma observagao perspicaz: “A unidade do pequeno
grupo, embora perto, ndo era perfeita” (BARRETT, 1978, p.435).

3.4.1.1 O saber de Cristo

Jodo descreve o saber de Cristo, inserindo seis vezes, o verbo oida, saber,
nestes 20 versiculos. “Sabendo Jesus que era chegada a sua hora de passar deste
mundo para o Pai”, v.1. Ele sabe que se aproximava a hora da sua glorificagao, isto
€, partir-se ou transferir-se, como declarou Barrett: “Bem escolhido para expressar a
transferéncia de um mundo para outro” (BARRETT apud RIENECKER e ROGERS,
1985, p.183). “Sabendo que este que o Pai tudo confiara as suas maos, e que ele
viera de Deus, e voltava para Deus”, v.3.

O escritor relata que Cristo sabia, isto é, plena consciéncia de o Pai confiara
tudo a Ele - a humanidade e a sua salvagao; a convic¢cdo de que Ele é o Filho de
Deus, o Cristo e enviado por Ele, para executar a sua missao; finalmente, cumprida a
sua missao, retornaria ao seio do Pai. “Respondeu-lhe Jesus: o que eu fago ndo sabes
agora; compreendé-lo-as depois”, v.7. Ha varias declaragbes que Jesus fez em vida,
que os discipulos ndo entenderam e ha notas explicativas do escritor que esclarecem.
Pedro, na sua ignorancia e no seu impeto, faz varias perguntas e afirmagdes. Muitas
vezes, Jesus evita certas explicagdes a tais perguntas, naquele momento e uma delas
€ esta. “Pois ele sabia quem era o traidor.

Foi por isso que disse: Nem todos estais limpos” v.11. Jesus sabia que um
dos doze o trairia. Primeiro porque ele conhecia as Escrituras, que profetizavam a
traicdo por um dos seus, em Salmo 41,9 “Até o meu proprio amigo intimo, em quem

eu confiava, que comia do meu pao, levantou contra mim o seu calcanhar”, que estava
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se cumprindo. No versiculo 18, Jodo faz outra alusdo ao conhecimento de Jesus: “Nao
falo a respeito de todos vés, pois eu conhego aqueles que escolhi; €, antes, para que
se cumpra a Escritura”. A questao do porqué Jesus teria escolhido Judas Iscariotes
para ser um dos seus seguidores, é 0 assunto que nao concerne neste trabalho,
assim, apenas € mencionado dentro do assunto do saber de Jesus acercado traidor.

A ultima mencgao do verbo saber, nesta se¢ao, encontra-se no versiculo 17,
“Ora, se sabeis estas coisas, bem-aventurados sois se as praticardes”. O que significa
este saber “Estas coisas”? Jesus esta atribuindo as licbes do Lava-pés, que ter parte
com Cristo (v.8), como se I&é na NTLH: “Se eu n&o lavar, vocé ndo sera mais meu
discipulo”; pratica do lava-pés uns aos ouros (v.14); o exemplo do Mestre do lava-pés
(v.15); a importancia da hierarquia. E Jesus afirmou que n&o é sé saber a licdo, mas

o cumprimento. E termina afirmando que os tais s&o “bem-aventurados”.

3.4.1.2 O atodelava — pés

“Antes da festa da Pascoa”, Carson (1991, p.460) afirma que esta frase serve
como o “cabecgalho” dos capitulos, 13 a 17 que se seguem e teologicamente é o
desfecho do tema, Pascoa, expandido ao longo do evangelho ( 2,13, 23; 6,4; 11,55;
12,1; 13,1; 18,28, 39; 19,14). Bernard (1985, p.455) faz uma observacao notavel a
estas palavras introdutérias de Jodo: “Sabendo Jesus que era chegada a sua hora de
passar deste mundo para o Pai, tendo amado os seus que estavam no mundo, amou-
os até o fim” (v.3). “E o solene preludio do que se segue do maximo e notavel amor
de Jesus pelo mundo”. Aqui requer uma observacédo quanto a aplicagao da palavra
“hora”, particularmente neste evangelho. “E o tempo indicado por Deus para eventos
especificos na vida de Cristo. Jesus varias vezes deixa claro que o Pai fixou um
periodo de tempo para cada evento em sua vida (2,4; 12,23,27; 13,1; 17,1)"
(BARABAS, apud TENNEY, 2008, p.149).

Desde o acontecimento em Betéania, que caiu numa Pascoa, o escritor ndo
denomina mais de “Pascoa dos judeus”. Como escreveu Mateos (1989, p.559): “Jesus
rompera definitivamente com Jerusalém e com o Templo e a Pascoa € a libertagdo da
humanidade”. Esta “ceia” ndo é a Ceia Pascal, mas € a ultima refeigao, isto é, de
despedida de Jesus com os seus discipulos, de partilhar, ouvir e atentar as instru¢des

do Mestre, em uma comunhao intima, que em breve partiria deste mundo. Jo&o “enfia”
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nesta descricdo encantadora da introducdo, a exibigdo da obra satanica de ter-se
“arrojado” em Judas Iscariotes. E o caso da corriqueira presenca do mal, onde
aparentemente flui tudo tdo bem para arruinar o que estava em harmonia. O ato de
“levantou-se da ceia” descreve o lava pés, um ato, ndo antes da refeicdo, como um
ritual costumeiro, mas durante a refeicdo, segundo Morris (1995, p. 546), para servir
de ilustracdo dos seus ensinos.

Qualquer discipulo faria este servigco de lavar os pés do Mestre, do inferior ao
superior, mas naquele contexto, ninguém atreveria lavar os pés do companheiro, do
condiscipulo, de um igual. O texto é vivido para descrever o detalhe do verdadeiro
servigo de um escravo — “tirou a vestimenta de cima, tomando uma toalha, cingiu-se
com ela. “O valor humano dos escravos dependia do servigo submisso, ndo de sua
dignidade humana natural. [...]

Em suas relagdes mutuas, senhores e escravos eram representados como
tendo as mesmas obrigagcbes humanas e merecendo o mesmo tipo de respeito”
(KOESTER, 2005, p. 64). Depois deitou agua na bacia passou a lavar os pés aos
discipulos e a enxugar - Ihes com a toalha com que estava cingido” (v. 4 e 5). Nao era
uma mera encenagao, mas o Filho de Deus, enviado por Ele, descido dos céus, numa
conduta de um verdadeiro criado.

Lavar os pés de alguém, era um servigo tao inferior que um escravo judeu n&o
era permitido executar, sim, um gentio. “A partir da época macabaica, era impossivel
para um judeu de nascenca tornar-se escravo de outro judeu [...] ndo houve escravos
judeus” (JEREMIAS, 2010, p.158). A esposa ou filhos podiam realizar ao seu esposo
ou ao pai. Neste texto, o ato de lava-pés “ndo era simbolo de purificagdo, mas uma
ilustracdo da dignidade de servigco” (BERNARD, 1985, p.462). Por outro lado, Bruce
aventa que tem o significado de batismo (BRUCE, 1997, p.242), que ndo ha
necessidade de repetir. Talvez, isto que Jesus esteja aludindo, quando disse que:
“Quem ja se banhou nao necessita de lavar senao os pés, quanto ao mais, esta todo
limpo”, v.10.

Quando Pedro, recusou ser lavado pés por Jesus, ele disse: “su mou — tu me”
v.6, pbde-se constatar a impetuosidade nas expressdes do dialogo, o segundo
pronome € enfatico. Em resposta, a expressao de Jesus “egw su —eu tu” v.7, emite a
importancia contrastante de Jesus para com Pedro, por fim, Pedro recusa
veementemente: “ou mh - ndo nunca’, v.8, com a dupla negagéo. Finalmente, Jesus

advertiu severamente, dizendo: “Se eu nao te lavar, ndo tens parte comigo” (v.8), isto
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quer dizer, ou ter lugar e tomar parte com outro ou ser parceiro “compartilhar do seu
trabalho e, finalmente, sua recompensa, rejeitar o principio da dignidade do ministério
e servigo que estava por tras da obra de Jesus,” (BERNARD, 1985, p.461). “Tu néo
teras parte em mim ou n&o teras comunhdo comigo” (HAUBECK E SIEBENTHAL,
2009, p.625). A versdo na NTLH é com mais impeto — “Se eu n&o lavar, vocé ndo sera
mais meu discipulo!”. Mateos e Barreto (1989, p.563 — 564) tém importantes
consideracgoes éticas acerca do lava-pés:

Ao colocar-se Jesus, Deus entre os homens, aos pés dos seus discipulos,
destroi a ideia de Deus criada pela religido. Deus ndo age como soberano
celeste, mas como servidor homem. Por-se acima do homem é pér-se acima
de Deus, que serve ao homem e o eleva até a si. Jesus destroi assim toda
dominagéo e tira a justificativa a toda superioridade. Sua comunidade néo é
piramidal, com estratos superpostos, mas horizontal, todos a servico de
todos, a imitagcao de Deus e de Jesus. Nao é que Jesus se rebaixe, mas sim
que nao reconhece desigualdade ou hierarquia entre homens. A grandeza
humana n&o é valor a que ele renuncia por “humildade”. O Lava-pés significa
aceitagéo, hospitalidade, acolhida fraterna, como explicara Jesus (13,20). O
amor fraterno expressa-se em acolhida, e esta, por sua vez, em servicgo.

3.4.1.3 Significado espiritual do lava-pés — Jodo 13, 12 — 17

Depois de terminado de lavar os pés dos discipulos, Jesus se recompde,
retorna ao lugar e faz uma pergunta: “Compreendeis o que vos fiz?” (v.12). Assim
inicia a explicagdo do significado do “Lava-pés”. Quando os discipulos chamam de
“Mestre e Senhor” é bom e correto, porque de fato Ele € o Cristo, apesar de “Senhor
e Mestre” ter agido como servo, ndo havia se destituido da missao cristologica
incumbida pelo Pai. N&o era mera imagem de um servidor, mas, como o préprio Jesus
disse: “Porque eu vos dei o exemplo, para que, como eu vos fiz, facais vos tambéem”
(v.15). “Jesus tinha dado servigo mutuo.

Isto € mais do que um exemplo. E um protétipo definido. Em um ato tipico,
eles experimentam o amor de Jesus e devem fazer com que outros tenham a mesma
experiéncia” (SCHLIER, in upodeigma, KITTELL, TDNT, 1973, vol. Il, p.33). Ha uma
énfase repetitiva nos versiculos 14 e 15 “também vos deveis lavar os pés uns dos
outros”, “fagais vos também” (TEMPLE, apud MORRIS, 1995, p.552): “alegremente
lavariamos os pés de nosso Senhor Divino; mas ele desconcertadamente insiste em
lavar os nossos, e nos pede que lavemos os pés do proximo”. Jesus continua

demonstrando a razdo porque o Senhor procedeu assim. Introduz a frase com o
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conhecido aforismo de “Amém, amém”, apesar de existir hierarquia do Senhor e do
servo, € 0 que enviou e do enviado, tanto o Senhor e o que enviou s&o maiores e
estdo acima. Mas o ritual do lava-pés aparentemente desfaz esta ordem e iguala,
motivado unicamente por “estas coisas’, isto €, pela verdade do exemplo da
humildade, quando assim proceder € motivo de bem-aventuranga. Morris (1995,
p.552)

Jesus lembra a seus seguidores do seu estado de escravos e “homens
enviados”. Eles ndo permanecem na sua dignidade ou pensam muito altode
si mesmos. Se seu Mestre e seu enviador faz agdes humildes, entao eles, os
escravos e os enviados e nao devem considerar tarefas domésticas abaixo
de sua dignidade. Estes ditos com suas variantes se encontram em 4
ocasides — aqui, 15.20; Mt 10.24; Lc 6.40; 22.37. E evidente que foi um dito
que Jesus amou muito para repetir.

Mais uma vez Jesus inicia a sentenga com o costumeiro, porém de grande
significado, “Amém, amém vos digo quem recebe aquele que eu enviar, a mim me
recebe; e quem me recebe, recebe aquele que me enviou” v.20. Carson (1991, p.471)
declara que nestas palavras contém uma declaragao cristolégica impressionante - “Eu
sou Ele”, entremeado pelas expressdes de muita intimidade - “quem me aceita, aceita
quem me enviou”. Estas palavras envolvem efetivamente os discipulos a Jesus. A
missao de Jesus dispensa o mais alto significado teoldgico, mais absoluta autoridade
divina. Falhar em unir-se com Cristo é falhar em conhecer a Deus. Através dos
discipulos a missédo de Deus é representada e inclui a misséao de Jesus: “Assim como
o Pai me enviou, também eu vos envio a vos” (Jo 20,21).

E o discurso de desfecho e de comunho do Senhor com seus seguidores. E
um momento memorial, porque € a ultima oportunidade em que estariam
compartilhando esta aproximacido corporal. Até que ponto os discipulos estariam
sentindo esta reminiscéncia com o Senhor que esta para enfrentar a cruz e
definitivamente, estaria separado desta afinidade proxima para sempre, exceto
através do Paraclito, isto é, espiritual. Estranhamente, o Senhor combina a refeigéo,
que € o momento de maior intimidade e confraternizagdo, com a acédo de Lava-pés.
Como ja foi abordado, o ato de lava-pés € o ato de extrema humilhagdo. Parece que
o Senhor Jesus quer integrar estas duas atitudes no viver constante de um discipulo,
isto € uma comunh&o e de humilhagdo. O que equivaleria o lava-pés do passado com

uma agao ou atitude com os mesmos significados nos dias de hoje?

3.4.2 Um novo mandamento Jo 13, 14, 15, 16

89



Dentro do capitulo (Jesus, Messias e Rei) € imprescindivel que se trate do
amor do Pai, do Messias e dos discipulos. O amor de Deus que foi o motivo do envio
de Jesus ao mundo perdido; toda a vida, as agdes e as mensagens de Cristo eram
fundamentados no amor; a culminancia do amor que levou Cristo a morte, a de cruz;
nao ha outra mensagem que a igreja deva anunciar ao mundo, sendo a do amor. Este
€ o tema deste trabalho.

Este assunto, na semelhanca do Paraclito, ndo se concentra num
determinado capitulo. O assunto é espalhado, pelo menos nos trés capitulos — 13, 14
e 15. O autor apresenta o assunto, a nosso ver, em trés temas: amor, uns para com
os outros em 13, amor e mandamentos em 14 e amor e amigos em 15.

A fim de tirar o povo da opressdo em que se achava sob um pesado jugo,
Jesus veio para ensinar e difundir o amor que liberta e proporciona uma nova vida e
dignidade que Deus tem para com os homens.

Jesus ndo era um agitador politico, e sim, o Messias Libertador. Ele se
encarnou para dar testemunho da verdade e o seu reino ndo consistiu em dominar ao
estilo dos reis de qualquer época deste mundo, porém Ele exerceu sua agao
libertadora com a missao de testemunhar a verdade com a pratica do mandamento
do amor. O amor de Jesus € gracioso e o homem sé atinge o seu grau maximo de
agir com amor, quando aprender a doar-se por inteiro como Jesus, e amar como Ele
amou.

No reino de Jesus conduzido pelo Espirito Santo, domina este mandamento
da comunh&o, do amor, totalmente oposto ao reino de César e do seu seguidor
Pilatos, que n&o conseguem falar a palavra do Paraclito, mas, com a¢des crivadas de
odio, falavam a linguagem da morte, da divisdo, agindo de forma dolosa, de modo
perverso, causando grande tensao social, rechagava, explorava, matava cruelmente,
implantando esta ma querenca as nagoes.

Jesus ndo veio para ser governante, Ele ndo aspirava ser o rei da terra, como

homem, Ele trouxe o reino do amor, do servigo da partilha.

3.4.2.1 Uns para com os outros — Jo 13, 34-35
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Joao descreve sobre o amor de Jesus e inicia o capitulo 13, com as palavras
supremas e de grande intensidade - “amou-os até o fim” (13,1). Haubeck e
Siebebenthal (2009, p.624) interpretam: “ao extremo e até a consumagao”, e
prossegue a descricao do “Lava peés” (13,4 — 30). Jesus volta a discorrer acerca do
amor depois da saida de Judas Iscariotes do ambiente da ceia (13,31-38). Ele declara
que, um “Novo mandamento vos dou” v.34. Este “Novo mandamento” entra em
contraste com o de Moisés, do Legislador versus do Messias. O adjetivo “kainos —
novo” (LEON-DUFOUR, 1996, vol.lll, p.62), neste contexto significa uma
consequéncia do mandamento, da alianga definitiva efetuada em Jesus, na natureza
do amor que os discipulos devem dispensar uns aos outros, como resultado do amor
de Jesus que “amou-os até o fim” (13,1). Doravante, uma nova fase de convivéncia
fraterna, que se inicia entre os discipulos e se expande no mundo. Assim se institui
uma nova comunidade com a pessoa do Messias e de suas palavras de amor mutuo,
desta maneira sendo reconhecida como a comunh&o dos seguidores de Cristo, que
apresentara “uma marca inconfundivel do seu novo amor” (BRUCE, 1997, p.254).

O amor que Jesus pleiteia aos seus seguidores € um amor Vvisivel,
reconhecivel, constituido de uma expressao universal, comprovado pelas obras, como
marca distintiva da sua comunidade. O amor de Cristo vivenciado aos outros é a unica
prova da presenca concreta do amor de Deus, e com esta demonstracdo do amor
fraterno ao préximo, Deus se torna presente nela mesma. A pratica do amor tera
sempre como base a propria vivéncia do amor, assim, somente amando ao
semelhante € que se ama a Deus. A pratica do amor ndo € uma doutrina, mas € um
comportamento (MATEOS e BARRETO, 1989, p. 586). O amor de reciprocidade que
Cristo demanda é mais do que uma exigéncia moral (LEON-DUFOUR, 1996, vol.lll,
p.62). Esse amor € um dom que a comunidade recebe, por meio de Cristo, e é a marca
da existéncia do amor nos fiéis, em sucessdo com a comunhdo divina da qual eles
fazem parte.

Ironicamente, Jodo situa 0 mandamento do amor entre a traigdo de Judas e a
predicdo das negagdes de Pedro (MATEOS e BARRETO, 1989, p. 587). Naturalmente
€ o plano literario do autor de contrastar o amor e o 6dio, a fim de enfatizar Deus e
Satanas.
3.4.2.2 O mandamento — Jo 14,15-24
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A segunda parte deste capitulo se centraliza na expressao “mandamento”. Os
versiculos que tratam do amor se baseiam nos termos “mandamentos” e “palavra”. O
autor, ao tratar do amor nesta secao, vincula o termo amor aos “mandamentos” e
“palavra”. De acordo com as palavras desta secdo, os mandamentos e o amor estao
tdo entrelagados, de maneira tal, que se tornam inseparaveis, e quase dificil de
priorizar: amar ou guardar os mandamentos. Além disso, a ordem das palavras é
desarranjada, de modo que é dificil determinar qual € realmente o termo que deva ser
enfatizado pela ordem de colocacgao: nos versiculos 15, 21, 23 e 24 do capitulo 14,
ora os termos, amar vem primeiro ou mandamentos antecede.

Quem teve a iniciativa do amor? Certamente nao foi o homem. Mas ha quem
pense que pela fidelidade e devogdo do homem suscitasse em Deus 0 amor por estes
fieis. “Deus Pai foi o primeiro a manifestar aos homens quando Ihes deu o Filho unico
para que eles tivessem a vida (3,16) um amor de que eles sdo a meta desde a criagao
do mundo” (LEON- DUFOUR, 1996, p.91).

Aquele que conserva os mandamentos comprova o seu amor para com Jesus
e para com o Pai e, consequentemente, como resultado sera objeto do amor do Pai e
de Jesus. O Pai considera como filho, aquele que ama, da mesma forma que Jesus,
0 vé como irm&o. Ainda mais, Ele prometeu o grande privilégio de alcangar a especial
revelagcao de Jesus: “e me manifestarei a ele”, isto podera ocorrer provavelmente apos
a ressureicao, assim estabelecera sua morada com os discipulos, e viverao juntos, na
intimidade de nova familia. E esta revelacdo ocorre dentro da familia do amor. A
presenca de Deus e de Cristo concretiza-se onde amor e obediéncia sao
demonstrados. Esta manifestacdo n&o € possivel quando o amor e obediéncia estao
ausentes (BRUCE, 1997, p. 262). Esta revelagdo ndo € uma presenca aterrorizante,
como numa reunido de religido esotérica, mas € uma revelagdo num ambiente de
amor e da palavra de Deus.

“No antigo éxodo, era a presencga de Deus no meio do povo, no novo éxodo,
cada membro da comunidade sera a morada de Deus; assim, a comunidade inteira
sera lugar da manifestagédo da gléria (17,22)" (MATEOS e BARRETO, 1989, p.612).
Porque ele continuara sendo o santuario onde Deus habita (2,21): assim nele se
realiza a teofania. Eles aprenderdo de maneira nova a verdade desta unidade mutua
com o Pai. Eles ficardo sabendo pela experiéncia prépria que, assim como ele esta
no Pai, eles estdo no Senhor vivo, e 0 seu Senhor vivo esta neles. Esta unidade triplice
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€ uma unidade de amor, onde sao admitidos a ela, aqueles que amam ao seu Senhor
vivo, e demonstram amor com sua obediéncia (BRUCE, 1997, p.261). O Pai que ama
o Filho (3,35; 5,20) ama aos que estdo unidos ao Filho, e estes, amados pelo Pai, tém
certeza de que o Filho também o ama e se revelara a eles. Esta revelagdo nao é
possivel quando amor e obediéncia estdo ausentes, porque o mundo odeia os
discipulos (17,14), por isso ndo se manifestara ao mundo.

“A amizade com Jesus significa a colaboragdo em trabalho, fato este que se
considera comum a todos e reponsabilidade de todos; por isso a alegria da misséo é
compartilhada com Jesus (15,11)° (MATEOS e BARRETO, 1989, p.633). O
mandamento e o amor que constituem a comunidade de Jesus, provém a
autenticidade da comunidade e ao mesmo tempo, o fundamento da miss&o, enquanto
que, o mandamento fornece base para a atividade do grupo. Por fim, a condigao para

dar fruto € cumprir o seu mandamento.

3.4.2.3 O amor do amigo — Jo 15, 9 -15

A terceira parte deste item sobre o amor, ocupa-se a respeito de amigos.
Nesta secédo, a palavra “amigo” ocorre trés vezes — versiculos 13,14 e 15.

O corpo de Cristo, a sua comunidade, € o lugar saturado pelo seu amor. Este
amor € o seu clima e sua existéncia no grupo, € o local onde o poder de Cristo
manifesta-se. Perseverar no amor de Jesus, ndo € apenas questao emocional ou de
uma vivéncia devocional (LEON-DUFOUR, 1996, vol.lll, p.126). Ndo é apenas uma
quest&o de se conservar firme na fé em Jesus, como um bom religioso, porém, mais
profundamente, viver na pratica do amor alcancado e recebido do Pai. E preciso mais
do que uma mera unido de pretensdes, mas é ocupar-se, verdadeiramente, de
permanecer unido a Cristo e buscar obedecer aos seus mandamentos. E o lugar onde
o amor de Jesus deve se manifestar ao extremo, é o espac¢o onde ha abundancia da
habitacao reciproca do Pai e do Filho, do forte convivio de amor entre Jesus, do
Mestre e de seus discipulos. Consequentemente o Pai celestial e os discipulos de
Cristo, na condigado de filhos de Deus, com a conviccdo da aprovacédo do Pai,
convivem um relacionamento de amor mutuo, onde a obediéncia € exercida sem o

senso de dever, mas com alegria e espontaneidade.
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Deus so esta presente e ativo onde existe amor como o de Jesus e manifesto
no seu mandamento. A pratica do amor mutuo torna filhos de Deus e pde os discipulos
ao nivel de Jesus. Aquele que aqui os chama amigos, chama-los-a também irmaos
(20,17), e o padréao que Jesus demanda € “como eu vos amei”.

“Se me amardes, guardareis os meus mandamentos” (14,15). O amor para
Jesus € o requisito para executar os seus mandamentos, da mesma forma que
praticar, sera a prova do amor para com ele (14,21). Quem ndo ama o proximo, nao
pode amar a Jesus, e colocar em pratica os seus ensinamentos, significa permanecer
no amor de Jesus. Cabe ressaltar que, o compromisso com o préximo, culmina no
amor a Jesus (12,45; 14,9). Se ndo existe amor para com 0s outros em noSsos
coracbes, nossa vida é vazia, carece de Deus, ndo ha comunhdo com Ele, e
consequentemente, torna-se um coragao vazio (MATEOS e BARRETO, 1989, p.631),
que passa a ser ocupado pelos falsos deuses e espiritos maus, no lugar do Deus vivo
e verdadeiro.

Assim, Jesus da aos discipulos a intengdo de sua relagédo com eles e com o
Pai: planos, intuitos, resultados, isto significa amor por atos. Se existe essa qualidade
de amor, a comunidade pode reconhecer como sendo de Jesus, sendo, falta o
essencial. “Ninguém tem maior amor do que este, de dar alguém a sua vida pelos
seus amigos”. Jesus aponta ai, a exceléncia do amor, isto é, alguém que doa a proépria
vida por outro. Isto € o sumo grau de amor, que significa a disposigao de doar a vida
para socorrer alguém que esteja padecendo.

Se os discipulos fazem o que lhes é pedido —isto €, se creem e amam o Senhor,
o Filho os reconhece como seus “amigos” (BRUCE, 1997, p. 287). Antes, a condig&o
dos discipulos era a de servo, termo que na Biblia € considerado um titulo de nobreza;
uma vez que caracteriza a relagdo de um ser com Deus, quando implica a fidelidade
sem reservas. Enquanto que o conceito secular de escravo € a de um homem
submetido a um proprietario, um senhor deste mundo, a realizar toda e qualquer tarefa
do seu senhor, sem reclamar, questionar nada e nao receber coisa nenhuma como
salario.

Ha outra espécie de escravidao de que a Biblia trata no aspecto religioso, de
o0 homem estar submetido a um pecado e viver sob o jugo de Satanas: “Em verdade,
em verdade vos digo que todo aquele que comete pecado é escravo do pecado”

(8,34).
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Nos versiculos 13, 14 e 15, dentro do contexto do amor de Jesus com os
discipulos, e deles com Jesus. O autor passa a fazer alusdo deste relacionamento
entre amigos. No Antigo Testamento ha referéncia ao “amigo de Deus”, no tocante a
pessoas como: Moisés e Abrado, que foram fiéis a Deus, até ao ponto de o Senhor
confiar a execugdo de suas ordens e, como comunicou face a face as suas intengdes.
Ao inserir a palavra “amigo”, no tratamento de Jesus a seus discipulos, Ele passa a
justificar seu relacionamento de amor a eles, ndo mais de “servos”, mas de “amigos”.
Os discipulos ndo sédo servos assalariados de um senhor, e sim amigos que,
voluntariamente colaboram na tarefa. Este tratamento € baseado na escolha, ou seja,
a “eleicdo” dos seus discipulos, feita por Jesus, e o termo “filo/” — amigos, ndo pode
ser limitado a um simples relacionamento de dois seres que se converteram em
amigos (LEON-DUFOUR, 1996, vol.lll, p.130). H4 um aspecto transcendente de
Jesus, porque Ele esta aludindo aos seus discipulos, como amigos, por quem ele daria
a sua vida. Na condigdo de amigos, Jesus esta comparticipando da revelagédo acerca
do seu sofrimento, dores, morte, ressurreicdo e regresso ao Pai. Ao comungar com
os discipulos as suas intimidades, Jesus demonstrava que a relacao de amizade é
propriedade do grupo.

A amizade com Jesus significa a solidariedade em servi¢o, o que se acredita
comum a todos e incumbéncia de todos; por isso a alegria do servigo € compartilhada
com Jesus e com todos (15,11) (MATEOS e BARRETO, 1989, p. 633).

No relacionamento dos seguidores de Cristo ha duas classes. Os que
observam os mandamentos e 0s que 0os guardam, ou seja, sdo aqueles que amam a
Cristo, sdo chamados de amigos. Contrariamente, os que ndo querem saber, nem
seguir os mandamentos de Jesus, sao classificados como os escravos do pecado.
Naturalmente, o autor esta remetendo ao sistema escravagista do contexto romano,
em contraposi¢céo “amigos de Cristo”. Ha outra mencgao contrastante do Reino de Deus
e do Reino de César. No julgamento de Jesus, no pretorio, diante do governador
Pilatos, na tentativa da soltura de Jesus, quando Pilatos concebeu esfor¢co manobrista
das autoridades religiosas judaicas na condenacgédo de Jesus. No meio de diversas
investidas de Pilatos, a multidao clama: “Se soltares a este ndo és amigo de César”
(19,12). Este clamor contra Pilatos, da acusagéo de que poderia ser inimigo de César,
foi o que selou o julgamento de Jesus.
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Resumindo, o texto apresentou trés temas sobre o amor: Uns para com os
outros, 0 amor que € novo, e 0 amor visivel e universal. O ensino cristologico € que o
amor faz parte do mandamento de Deus - o amor e o mandamento tém uma relagéo
condicional. Jesus prosseguiu neste discurso, apresentando o oposto deste amor —o
odio.

3.4 PARACLITO JOAO 14, 15E 16

O ensinamento sobre o Paraclito se distribui, em todo o decorrer dos discursos
de despedida, divididos em cinco textos. E tentaremos organizar o assunto do
Paraclito nestes capitulos, em 5 secbes: 12- Jodo 14, 16 e 17, fala da promessa do
envio do Consolador. 22- 14, 25 a 26, aborda a tarefa do Consolador. 32- 15, 26 e 27,
discute acerca do testemunho do Espirito Santo. 42- 16, 7 a 11, anuncia a necessidade
da volta de Jesus ao Pai, para que Ele venha. 52- 16, 12 a 15, trata das atividadesdo
Espirito.

O ministério terreno de Jesus completa-se como compensacgdo. Depois de
sua partida, os discipulos recebem o Paraclito, enviado pelo Pai, em nome de Jesus
com a funcéo de ensinar e fazer recordar. O Paraclito ou o Espirito Santo é a morada
de Deus em nés, é aquele que encoraja e conforta, € o Espirito da verdade
permanecendo com os discipulos para sempre. E alguém designado para estar ao
lado dos seguidores, como ajudador ou defensor no tribunal.

Como guia e consolador, € a presenga constante de Jesus que venceu o
mundo para estar com os discipulos reavivando as palavras do Pai, e dele emana
amor em posicao reversa ao reinado do imperador César e seu partidario Pilatos que
promoviam a insergdo e o desenvolvimento do medo, da opressdo implantando
inseguranga na populagado do império, onde predomina uma estrutura social injusta,
respaldada por uma ideologia adversa a verdade de Deus.

O Paraclito € uma dadiva que preenche completamente os anseios do

coragcao do homem, porque vem de Deus que é vida e amor.

3.4.1 Definicao do paracleto — Joao 14, 16 e 17
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A palavra grega paraclito, € um termo intraduzivel. A palavra realmentesignifica
“alguém que €& chamado para dar testemunho no tribunal de justica em favor de
alguém, e pode ser chamado de advogado, sempre com o intuito de ajudar alguém
em problemas, angustias, duvidas ou perplexidade”. Pode acontecer, por exemplo,
uma situagdo em que haja soldados desanimados e que precisam ser encorajados, 0
paraclito se faz presente. Nos falamos de alguém capaz de cobrir outro, com algum
feito. Este alguém € um aliado que, em quaisquer circunstancias na vida cotidiana,
explica e nos instrui com relagcéao a todos os ensinamentos que Jesus ministrou e nos
faz lembrar das suas admoestacgdes.

Paraclito € um Ser que Jesus prometeu que rogaria ao Pai, isto é, mediante a
intervencédo do Filho que o Pai enviaria o Paraclito, aos seus seguidores, “E eu rogarei
ao Pai, e ele vos dara outro Consolador” (14,16). Na LXX este termo n&o é usado.
Paraclito ndo € o poder de Deus que um seguidor qualquer, pedindo a Deus para que
possa adquirir e obter, este Paraclito ou consolador. “O mundo n&o pode receber”
(14,17). A dadiva s6 pode ser recebida pelos homens espirituais.

Ele ndo é vindo como Jesus, que foi enviado por Deus, mas € dado pelo Pai,
mediante o rogo de Jesus. E o papel do Paraclito manifesta-se relativo a unido do
discipulo com o Filho. Embora o Espirito tenha sido prometido como um dom
permanente. Nao é através da vinda como foi o caso de Jesus, que foi enviado pelo
Pai.

Jesus especificou a este Ajudador como “Outro”, isto fica subentendido que os
discipulos ja tinham um Ajudador, e este s6 poderia ser Jesus mesmo, porque Ele
tinha sido para com eles, como Ajudador e Amigo na terra, sé que por um tempo curto,
enquanto Ele vivia no meio deles. Foi prometido que o outro Paraclito ficaria em
comunhdo com eles e permaneceria “para sempre”, para compensar a perda da
presenca visivel e palpavel de Jesus.

O autor caracterizou a fungdo do “Paraclito”, como alguém que € chamado a
colocar-se ao lado, como ajudador ou defensor, alguém chamado, para assistir
naquilo que precisar, por exemplo: ajudar com o ensino (14,26), dar testemunho de
Cristo (15,26). Tal como um intérprete, ele esclarecera tudo o que Jesus de Nazaré
Ihe disse, Ele iria ajudar especificamente os discipulos.

“O Espirito da verdade” (v.17), assim Jesus o denomina porque Ele declara a
verdade e a realidade de Deus, desta maneira, Ele conduzira os discipulos a esta
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verdade. O mundo incrédulo ndo pode receber o Paraclito porque os seus habitantes
nao sao espirituais e ndo conhecem a verdade, no entanto este Consolador, habita

nos seguidores de Jesus.

3.4.2 Funcdes do paracleto — Jodo 14, 25 e 26

As fungdes do Paraclito sdo de servir de testemunha de que Jesus é divino.
Joao continua apresentando a pessoa do Paraclito, nas suas fungdes. O ministério de
Jesus na terra com os discipulos havia sido encerrado, e a partir dai, o Espirito Santo
passa a atuar com os discipulos e com os demais seguidores, na condigdo de Senhor
e Mestre. Os discipulos de Jesus, poderiam ter se esquecido de tudo o que o seu
Mestre havia falado, assim o Paraclito atua para fazer recordar e elucidar as palavras,
bem mais do que Jesus expds durante o seu ministério, assim exercendo a funcao de
memaoria e expositor.

Neste texto sdo usados dois verbos que exprimem as ag¢des do Paraclito:
ensinar e fazer recordar. A tarefa de ensinar do Espirito € reavivar as palavras de
Jesus. E o verbo ensinar aqui significa interpretar genuinamente as Escrituras, e a
acao de recordar implica, além de lembrar os fatos anteriores, de uma tomada de
consciéncia de seu significado.

O Paraclito ndo age pela sua iniciativa propria, mas sim, como Cristo agiu,
segundo a vontade do Pai, e o E.S. procede tal qual o Filho agiu. Ele ndo expde
nenhuma doutrina nova ou crenga diferente da que Jesus apregoou, mas tdo somente
tudo o que Jesus proferiu. A missdo do Paraclito € exatamente a continuagéo e

conclusao da missao de Jesus.

3.4.3.3 Testemunho do paraclito — Jodo 15, 26 e 27

O verbo “testemunhar”, muito frequente em Jo&o, aparece aqui pela primeira vez
nos discursos de despedida, como uma fungdo emparelhada do Paraclito e dos
discipulos. O sujeito que testemunha possui uma autoridade incontestavel. A
finalidade é, substancialmente, a mesma da Palavra que Jesus proferiu: produzir o
verdadeiro conhecimento e de sua missdo, que é revelar o Pai. A missao primordial

confiada ao “Espirito da verdade” é a de testemunhar em favor de Jesus e o objeto de
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testemunho séo o Filho e o seu ministério. O testemunho que Jesus tinha dado, com
suas palavras e agdes, da graga e da verdade de Deus. O Espirito assumiria este
ministério de testemunhar e o levaria adiante, e o faria por meio dos discipulos a fim

de consolidar - lhes a fé, isto, por meio do Paraclito.

3.4.4 Vinda do paracleto — Jodo 16, 7 — 11

A vinda do Espirito Santo ndo € meramente para suprir a auséncia fisica e visivel
de Jesus, mas para compensar a necessidade da companhia divina e espiritual do
Filho de Deus, e continuar e completar a obra que Jesus iniciara, com os discipulos.
A partir deste momento, n&o pela presenca fisica de Cristo, mas pela sua assisténcia
espiritual e continua, como disse Jesus: “para que fique convosco para sempre” (v.16).
O Paraclito iria equipa-los com todos os recursos de que precisassem no novo tipo de
vida que teriam em breve. Jesus declarou que, se ele n&o for para o Pai e ndo for
glorificado, o Paraclito ndo viria para eles, assim, a missdo do Espirito ndo comecaria.

O Espirito Santo ainda n&o estava no meio deles, pois Jesus ainda nao fora
crucificado e glorificado, porque a razdo suprema da lei do evangelho € que a vida
vem somente através da morte (7,39), porque a influéncia do Espirito, ainda n&o

poderia ser liberada durante o ministério terreno de Jesus. A propria Palavra afirma
que Jesus tem que se retirar, sua partida significa a morte, e esta morte, como ele
mesmo predisse, na cruz, é a sua exaltagdo culminante da cristologia: “E como Moisés
levantou a serpente no deserto, assim importa que o Filho do Homem seja levantado”
(3,14). A glorificagao do Filho de Deus e a consequente geragéo da vinda do Espirito
Santo estdo ligadas a época da Pascoa para servir de culminancia do ministério final
de Cristo na terra e a posterior inauguragado do ministério do Espirito Santo, entre os
apodstolos. “Dar o Espirito suplanta os poderes tradicionalmente atribuidos ao Messias,
ja que so6 Deus dispde do Espirito Santo” (DUFOUR, 1996, p.160).

O Espirito Santo € um agente da criagao da igreja e a salvagdo do mundo atraves
dos discipulos; neste sentido a vinda do Espirito dependia da glorificagdo do Filho,
gue concluiria a obra redentora do mundo (14,16). Dai em diante a tarefa do Paraclito
desempenharia, fundamentalmente uma missdo de testemunhar, de produzir
testemunhas para Jesus como o Revelador de Deus. O Espirito de Deus tinha estado
sempre no mundo, desde o principio inspirando a humanidade, igualmente o Espirito

Santo, doravante passa a infundir a mensagem de Cristo no mundo.
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Ha uma particularidade na vinda do Espirito Santo que Jesus assinala no
versiculo 8 “E quando ele vier, convencera o mundo do pecado da justica e doJuizo”
e no versiculo 13 “Quando vier porém, aquele, o Espirito da verdade, ele vos guiara a
toda a verdade; porque néao falara por si mesmo, mas dira o que tiver ouvido, e vos
anunciara as coisas vindouras”. O primeiro € o verbo “convencer’”. O ministério de
acusacao aos pecados do mundo € expresso com o verbo “elnchd — convencer” que
significa expor, refutar, convencer ou condenar, e isto € uma pedra de toque do carater
moral para discernir Deus em Cristo. Na versdo BJH este versiculo é traduzido
“Quando o Espirito Santo vier, ele convencera a gente do mundo de que eles tém uma
ideia errada a respeito do pecado, e do que é direito e justo, e também do julgamento
de Deus’.

O Paraclito vem para os discipulos, segundo o anuncio de 16,7 e n&o para o
mundo que ndo pode recebé-lo (14,17). Uma das atividades do Paraclito é convencer
‘o mundo, do pecado, da justi¢ca e do juizo”. O verbo eleghkhein — convencer, expressa
uma das principais agdes do Espirito que tem muitos significados entre os quais indica:
instruir uma causa, descobrir uma falta e, portanto, confundir, repreender, acusar e
corrigir severamente.

Nao crer em Jesus, € o pecado fundamental para com Deus.

De acordo com o 16,8 “quando ele vier, convencera o mundo do pecado, da
justica e do juizo” que a “fungdo do Paraclito € enderegada ao mundo”. [...] “a
fungdo do Paraclito em Jodo 16, 7-11 implica uma pregagéo que anuncia ao
mundo que a incredulidade para com Jesus traz consequéncias desastrosas
(16,11). O Paraclito proclamara que as consequéncias decorrentes da
rejeicdo a Jesus sdo definitivas. De acordo com nosso texto o Paraclito
condenara o mundo na medida em que este n&o acreditar em Jesus como o
revelador do Pai e fonte perene de salvagao” (SANTOS, 1994, p.263).

Quando fala-se em pecado contra Deus € basicamente ndo crer em Jesus e nao
seguir os seus ensinamentos. Isto quer dizer: uma atitude contraria aquilo que Deus,
em seu amor, propde ao homem. A convicgdo expressa no v. 9 sO pode ser
compreendida a partir do que Jesus incessantemente afirmou acerca de sua missao:
“Quem cré nele ndo é julgado; mas quem nao cré, ja esta julgado” 3,18. Ele ndo falava
a partir de si mesmo, mas de acordo com o que o Pai Ihe comunicara e prescrevera,;
suas obras manifestavam as do Pai. O Paraclito permitiria aos discipulos entender e
proclamar que, ao desqualificar Jesus e sua mensagem, o mundo resiste a Deus
(8,47). Por justica, Jodo entende ndo a equidade moral, mas a justi¢ga do proprio Cristo
como padrao e fonte. S6 Deus é que é justo (17,25), e a justica absoluta s6 poderia
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ser revelada em Cristo ressuscitado. Com relagcédo aos descrentes, ao mundo impio,

o Paraclito age como promotor.

3.4.5 Atividades do paraclito - Jodo 16, 12 - 15

Jesus tinha vindo a terra como revelador da mensagem do Pai, mas ao mesmo
tempo como revelador do seu ministério aqui na terra, o qual foi curto em demasia,
isto para que os discipulos pudessem assimilar tudo o que tinha sido revelado.
Entretanto, seu ministério de revelacdo haveria de ser continuado pelo Paraclito,
depois da sua partida. Como em 14,16s., o Espirito € chamado de “Espirito da
verdade” — aqui como referéncia a verdade que revelaria aos discipulos, porque Jesus
€ a personificacao da verdade: “Eu sou [...] a verdade,”. O Paraclito n&o falaria por
iniciativa propria. Ele ndo tem a sua mensagem propria, ou seja, a de transmitir a
mensagem que n&o esteja contida no Verbo encarnado. Assim, a fungéo do Paraclito
e tornar esta mensagem explicita e viva, pelo “Espirito da Verdade”. Os discipulos sdo
garantidos pela vitéria de Cristo e sustentados pelo Paraclito a dar testemunho diante
do mundo. Este conduzira os fiéis a plena apropriagao da verdade do Filho; e mediante
0 seu sopro, eles participarao do que pertence a Jesus, o Glorificado.

E verdade que Jesus se deu a conhecer os discipulos “tudo quanto ouvi de meu
Pai vos dei a conhecer” (15,15). Mas, para que eles pudessem reter tudo que proferiu,
daquilo que ouviu do Pai e alcancar uma compreensao profunda das palavras de
Jesus, o Espirito da Verdade deve intervir — o que ja era dito pelo segundo texto sobre
a Paraclito. Formalmente, os versiculos 12 a13: “Ainda tenho muito que vos dizer; mas
vOs n&o podeis suportar agora. Quando vier, porém, aquele, o Espirito da verdade,
ele vos guiara a toda a verdade; porque n&o falara por si mesmo, mas dira o que tiver
ouvido, e vos anunciara as coisas vindouras”, encadeiam-se entdo, com as palavras
do capitulo 14, 25,26: “Estas palavras eu vo-las disse ... mas o Paraclito... vos
ensinara tudo”. Nesse contexto, o Paraclito € o intérprete autorizado de Jesus. A
atuacao do Espirito vai mais além, ele transmitira o falar do Filho glorificado, que esta
em comunhao perfeita com o Pai. Acreditava-se popularmente que quando Messias
viesse revelaria novas verdades.

Como o profeta de Jesus, o Espirito guiara - hodegései, v.13, e comunicara a
verdade, aos discipulos. O que ele transmite — /alesel, ndo se trata de sua propria
autoridade ou de doutrina nova, mas “o que tiver ouvido” da plena verdade do préprio
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Jesus. Por outro lado, as palavras de Jesus sao palavras do Pai, como ele afirmou
diversas vezes “0 que dele ouvi, isso falo ao mundo” 8,26.

Joao utiliza o verbo anunciar— anaggéllw, que descreve a incumbéncia do
Paraclito, por trés vezes nos versiculos 13,14 e 15. Este verbo tem o sentido de
anunciar, desvelar uma coisa desconhecida ou redizer. Assim, o Espirito profetizara
“as coisas que hao de vir’, trara a gloria e conhecimento da comunh&o entre o Pai e o
Filho.

Dufour (1996, p.171-173) apresenta trés fungbes que o Paraclito recebe do Pai
e do Filho: estar com os discipulos. No Antigo Testamento o Espirito de Deus era
concedido aos reis, aos juizes e aos profetas em fungdes especificas e num periodo
estabelecido. Mas foi profetizado que o Espirito seria derramado sobre todo o povo,
(J12,28). Assim, o Paraclito, diferente de Jesus, estaria para sempre com os discipulos
(14,16-17), caracterizando os fiéis em Cristo, com a posse do Espirito Santo. A
segunda func&o do Espirito é a de ensinar e fazer compreender o significado e a
relevancia das palavras de Jesus. A terceira missao do Espirito € a de testemunhar
(15,26; 16,8-11), provendo a sua fé na execugao da tarefa de testemunhar.

Quando Jesus disse: “porque nao falara de si mesmo”, e esta € a razdo porque
a orientacéo do Paraclito é segura e confiavel nas coisas de Deus e de Cristo. Como
o Filho nao fala dele mesmo (12,49; 7,17; 5,19), assim o Espirito igualmente ndo falara
de si mesmo. “Ele me glorificara, porque recebera do que é meu, e v6-lo anunciara”
v.14.

Em suma, os textos sobre o Paraclito neste Evangelho, estdo espalhados em
cinco porgdes nos capitulos 14, 15 e 16, que foram designados de: definigédo, fungdes,
testemunho, a vinda e as atividades do Paraclito. Ocasidao esta em que o autor tentou
explicar cada item com analise léxica e suas explicagbes textuais e aplicativas. Ao
concluir a exposigao do Paraclito, pode - se afirmar que ha sinergia triplice, entre o
Criador, Salvador e Provedor (DUFOUR, p.95, 1996).

O Paraclito ndo péde convencer Pilatos a agir de acordo com a sua consciéncia
no julgamento de Jesus, porque “ndo conhece nem cré em Jesus”.

A atuacao do Paraclito na comunidade em formacgao, nos capitulos 13 a 17, foi
a de instruir os discipulos na conduta e na vivéncia do dia a dia, exemplificado na
humildade; a de confortar os discipulos na iminéncia da partida, para “ndo se
perturbar” (14,1) porque “n&o os deixaria 6rfaos (14,18); de ensinar a necessidade de
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produzir frutos a protétipo da videira; a de inteirar-se da atuagao do Paraclito na vida

da comunidade; e com a oragao intercessora, de beneficiar os discipulos.

3.4.6 Videira verdadeira — (Jo&o 15, 1-16)

No seu discurso de despedida, por sinal, neste evangelho é a ultima
mensagem apresentada aos doze, Jesus profere a parabola da Videira Verdadeira.
Como palavras finais do Mestre aos seus discipulos, tratam de um assunto
fundamental do discipulado, que € a producéo de frutos, esta € uma consequéncia
natural, a permanéncia dos ramos na videira, para a obtencao de seivas na frutificacdo

proveitosa e abundante.

3.4.7 A parabola da “Videira Verdadeira” 15, 1 — 8

Este discurso faz parte do tempo da festa dos Tabernaculos em Jerusalém
(7,10). A Festa dos Tabernaculos institui Deus como doador — chuva, sol e fruto da
videira. E Jesus mostra-se como doador da agua, a luz do mundo e a verdadeira e
abundante videira. Joao inicia este discurso com a expressao da revelacao formulada
em linguagem simbdlica e teologica. Diz Bernard (1985, p. 477), uma linguagem de
revelacao divina, “o estilo de deidade — eu sou”, “eu sou a videira verdadeira”. Isto € o
que Jesus, assim como a videira, realmente simboliza na mensagem divina. A Videira
€ uma das arvores frutiferas mais apreciadas, e até usada em alegorias fazendo-se
notar como mais privilegiada entre as nagdes e os homens.

Uma das gldrias do Templo era uma imensa imagem de uma videira talhada
em ouro, na porta da entrada, representando assim o grande simbolo da nagdo de
Israel.

Entado aparece Israel que, repetidas vezes é descrito no Antigo Testamento
como a videira ou vinha de Deus, pequeno no mundo das arvores; mas, os seus frutos
muito apreciados, na era messianica, obteriam a gléria no fim do mundo. Assim, a

videira tornou-se o simbolo da nagao de Israel, como povo de Deus.
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Aqui Jesus é apresentado como verdadeiro Israel, o homem a direita de Deus,
em comparagao com as videiras que nao produzem frutos. De acordo com Salmo
80,8-19, Israel é a videira que Deus trouxe do Egito e plantou no solo que tinha
preparado especialmente para ela. A videira € uma das figuras e simbolos mais
usados no AT, como ilustragdo do povo de Israel, e Jesus se chama a si mesmo “a
videira verdadeira”, real e genuina videira.

Assim os escritores se expressavam (Sl 80,9; Is 5, 1-7; Jr 2.21; Ez19, 10-12;
0s10,1; 14,8; Jr 6,9; Ez17,5-10). E um fato curioso que, o simbolo da videira nunca é
usado no Antigo Testamento separado da ideia de degeneragdo. Jodo emprega o
adjetivo aletinos — genuino, auténtico ou real. Por que Jesus teria denominado a si
mesmo como a “videira verdadeira”? Haveria videiras falsas para que ele pudesse se
comparar? Diz Barclay (1955, vol.2, p.201) que o Antigo Testamento nunca se refere
as videiras de maneira favoravel, e os profetas mencionam de maneira negativa e
degenerada — “uvas bravas”, “planta degenerada”, “seu coragao é falso”. Assim, Jesus
procura se identificar com a videira que o viticultor aspira do seu Filho — genuina,
verdadeira e homem a direita de Deus, que produz abundante fruto. A vinha, o bem
mais precioso do camponés israelita, e o seu produto ainda mais. O emprego mais
difundido na tradigao biblica, faz uma imagem do povo de Israel, como o povo eleito,
em relacdo com o Deus da Alianga. Do mesmo modo, quando Jesus conta a parabola
da vinha e de seus proprietarios que reivindicam seus frutos, os seus ouvintes judeus
o compreendiam sem nenhuma necessidade de explicagdo. “Jesus € a videira
genuinamente Messianica” (ROBERTSON, 1960, p. 257) e este titulo se aplica
perfeitamente e satisfaz a expectativa messianica de uma videira que o viticultor
plantou nas terras de Israel.

Ela deve produzir frutos abundantes, pois a plantacdo do Senhor é “destinada
a manifestar a sua gloria” (Is 61,3; cf. 60,21). A parabola compartilha com viticultor,
videira, e os frutos que representam lIsrael, e esta parabola traduz propriamente a
nova comunidade. A énfase central é a necessidade da geragao de frutos que os
ramos representados por seguidores de Jesus, devem produzir abundantemente. O
trecho € um monologuista, onde a maioria dos verbos utilizados esta no tempo
presente e se caracteriza por n&o utilizar nenhuma réplica ou perguntas dos
discipulos. A figura de Deus como agricultor € uma expressao muito familiar no Antigo
Testamento. O substantivo agricultor é a palavra grega comum para indicar a pessoa
que trabalha na lavoura. Os verbos “cortar” e “limpar” descrevem as atividades do
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vinhateiro que condiciona a fecundidade da planta. O “viticultor” € o que poda, corta o
ramo que nao da fruto e tem a funcao de limpar, para que o ramo produza mais fruto.
O objetivo visado pela poda dos ramos € justamente essa verdadeira sinergia entre o
Filho e os seus discipulos. O sarmento da videira n&o tinha nenhuma utilidade
especifica fora da videira, a ndo ser a de produzir uvas.

A madeira da videira ndo servia para confeccionar qualquer peca de movel, néo
era permitido o uso dela como lenha para o sacrificio, nem mesmo para ser usada
como uma estaca, a unica finalidade é para ser queimada como entulho (Ez 15,1-8).

Os ramos devem, obrigatoriamente, permanecer na videira porque esta é uma
necessidade fundamental, extraindo a seiva do tronco para maturagdo dos ramos e
producao dos frutos. Assim os discipulos de Jesus nao podem frutificar, a menos que
se mantenham no tronco da videira, nenhum ramo tem vida por si proprio, livre e
independente do tronco. A verdade € que, Jodo esta falando da unido dos crentes
com Jesus, que fora dele ndo podem fazer nada, como Ele mesmo disse
peremptoriamente. Esta unido tem origem na iniciativa pessoal de Jesus, seladapela
sua morte, e é atingida pela resposta de amor e obediéncia dos crentes, que é a
esséncia do cristianismo — a importancia de toda obra na vida, morte e ressurreicao
de Cristo. Somente estando ligado em Cristo, o ramo que € o cristdo pode viver
integralmente. Na permanéncia nele ha a verdadeira fecundidade e frutificagao do real
servigo para Deus e a fé, conforme Jo&o, é mais do que uma mera crenga na sua
mensagem, ou uma atragdo agitada pela pessoa de Jesus, mas uma continua
permanéncia nele.

Todos os que estdo nele sdo amigos, eles estdo necessariamente unidos um
com outro. “Quem nao permanece em mim € langado fora, como a vara, seca: tais
varas sao recolhidas, langadas no fogo e queimadas” (v. 6). Este versiculo descreve
o destino concreto dos ramos podados que serdao eliminados. Em Jodo ndo ha
possibilidade intermediaria entre duas saidas opostas — produzir fruto ou secar e ser
queimado - € a escolha pessoal do ramo. Os ramos devem obrigatoriamente,
permanecer na videira, porque esta € uma necessidade fundamental, extraindo a
seiva do tronco para maturacdo dos ramos e producgao dos frutos.

A videira precisa de cuidados, por isso é essencial para uma boa frutificacdo
gue os ramos sejam podados regular e drasticamente. O texto ilustra enfaticamente

esta sinergia da videira e seus ramos, com Jesus e seus discipulos. O versiculo 5
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culmina numa frase lapidar: “Sem mim nada podeis fazer”; e ela evoca o versiculo do
Prélogo referente a criagéo pelo Logos “sem ele, nada do que foi feito se fez” (1,3).

As palavras s&o dirigidas para os discipulos, que devem abragar todos os
ensinos e os exemplos de Jesus nas suas vidas ministeriais, em termos de obediéncia,
perseverancga, revelacdo e amor. Apesar da importancia da permanéncia e da pratica
dos ramos na videira, o “eu” da videira e o “vOs” dos ramos sao distintos, Jesus nunca
diz “nés”, vinha e ramos n&o estao frente a frente, mas sim, a videira como um todo
Vivo e cujas partes s&o interdependentes e inseparaveis.

A videira, que é Jesus, corporifica o vinculo intrinseco dos fieis com o Filho
unico. O fato de Jesus habitar pessoalmente em seus discipulos pode incluir que as
suas palavras permaneg¢am neles. A palavra aqui é “fta rémata”, esta no plural, séo os
pronunciamentos individuais de Jesus, que se tornaram corporificagao viva de todo o
seu ensino. Em 14,13 — “E tudo quanto pedirdes em meu nome, eu o farei, para que
o Pai seja glorificado no Filho”, a resposta de oragdo é prometida aos que creem em
Jesus; a mesma promessa é feita aqui aos que permanecem nele e em cujo coragéo
as palavras de Jesus tém residéncia permanente. O significado de “permanecer na
videira” representa crer que Jesus € o Cristo e vivenciar as suas palavras. “Coisas que
as vezes passam por frutos. Rosscup menciona cinco coisas que passam por frutos:
sucesso, sensacionalismo, sectarismo, santidade coo oposto ao secular, simulagéo.
Pilatos agia desta maneira” (ROSSCUP, 1973, p.70).

Jodo 15,7; o autor quase repetiu a promessa de (14,13) “Tudo quanto pedirdes
em meu nome, eu o farei, para que o Pai seja glorificado no Filho”, e Jodo emprega a
semelhante expressédo: “Nisto € glorificado meu Pai, que deis muito fruto; e assim
sereis meus discipulos”. Receber a resposta para uma oragao de fé, parece ser uma
forma de “frutificagéo espiritual” que glorifica ao Pai, e desta maneira, aqui na parabola
da “videira verdadeira” Jesus € glorificado pela producdo de abundantes frutos nos
ramos, isto €, na vida dos verdadeiros discipulos.

Os adeptos nao sao tdo somente beneficiarios da atividade do Filho; eles se
tornam participantes dela, sdo coautores do fruto, quando permanecem
profundamente unidos a Jesus. Finalmente, quando os verdadeiros discipulos

glorificam a Jesus, semelhantemente, o Pai é glorificado n’Ele também (13,31).
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3.4.8 Amor e mandamento (Jo 15, 9-13)

Joado interrompe o discurso sobre a videira e passa a descrever a razéo
principal de proferir esta parabola, que é abordar sobre o amor do Pai. Neste trecho
de 5 versiculos, o autor espalha 8 vezes a palavra “amor” ou “amar”, nos versiculos 9,
10, 12 e 13. Este amor e agdo de amar sao associados ao ato de permanecer, que
aparece 4 vezes nos versiculos 9, 10 e 11. Ainda, o termo “mandamento”, acha-se
trés vezes nos versiculos 10 e 12. Quais sao os significados e as aplicagdes destas
repeticdes de termos? A primeira vista, nota-se o seguinte encadeamento no versiculo
9: O Pai ama ao Filho Jesus, e Jesus ama os discipulos, e eles devem permanecer
no amor de Jesus, depois nos discipulos e uns pelos outros. Assim, um unico amor,
cujo transbordamento € continuo. No versiculo 10, tem outra sequéncia: agora é
condicional, “se guardar os meus mandamentos” devem permanecer no amor de
Jesus, da mesma maneira “que eu tenho guardado os mandamentos de meu Pai. E
permaneco no seu amor” (v.10). “Nosso texto estabelece uma continuidade entre a
fidelidade dos discipulos aos mandamentos do Filho e a fidelidade do Filho aos
mandamentos do Pai, pela qual ele permanece, por sua vez, em seu amor” (LEON-
DUFOUR, 1997, p.127).

E Jesus afirma que mandamento a que ele se refere ndo € o decalogo, “Que
VOS ameis uns aos outros, assim como eu vos amei’. E encerra esta parte com um
depoimento surpreendente: “Ninguém tem maior amor do que este, de dar alguém a
sua propria vida pelos seus amigos”. No decorrer do texto, o termo “amigos — filoi” se
agrega ao emprego insistente do verbo “amar” e do substantivo agape. A obediéncia
de Jesus ao Pai foi por causa do amor de Deus demonstrado durante a sua vida e
galardoado pela aprovagéo do Pai. Sem duvida, porque o Filho devota o seu amor a

Ele também, assim ele péde declarar “Ele ndo me deixou sé, porque eu fago
sempre o que lhe agrada” (8,29). “A obediéncia de Jesus €& a cristologia central,
realidade articulada por este evangelho (4,34; 5,19ff; 6,38; 8,29, 55; 10,17-18; 12,27-
28; 14,31). Em qualquer lugar obediéncia garante que a revelagdo de Jesus é nada
menos que divina (5,19ff)” (CARSON, 1991, p. 520). Eis o fundamento porque Ele
estabeleceu: “Permanecei no meu amor” (v.9). Nao se trata apenas de manter-se firme
na fé em Jesus porém, mais profundamente, de viver no amor recebido dele, do Pai.

Cumprir os seus mandamentos equivale a manter-se no seu amor. Os discipulos



devem mostrar seu amor por seu Mestre através da obediéncia a ele. Nao existe amor
a Jesus, nem vida sob sua influéncia, se ndo desembocar no compromisso de uns
para com os outros. Amar e observar os mandamentos s&do uma unica e mesma coisa,
14,15.21.23. O vértice do amor é grau sumo do amor. Mandamento e obediéncia
exprimem o amar, tal como para o préprio Jesus, que dizia em 14,31: “Amo o Pai ao
agir como o Pai me ordenou”. Em raz&o do “kathos” que lembra, o comportamento do
Filho, € mais do que um modelo, o protétipo e a fonte de conduta dos fiéis, reflete em
sentido inverso o conteudo do v.9, ele mostra a resposta do Filho e dos fiéis ao amor
recebido. “O mandamento que constitui a comunidade de Jesus e Ihe da a identidade
(13,34) é, ao mesmo tempo, o fundamento da missédo” (MATEOS,1989, p 632).
Comunidade e miss&o nao sao duas coisas distintas nem separaveis: onde nao
existe a comunidade de amor mutuo, ndo pode existir a missdo de Jesus. Deus so6
esta presente e ativo onde existe amor como o de Jesus, expresso por seu
mandamento. A maior medida de amor que alguém pode dar por seus amigos € morrer
por eles. Aqui Jesus esta falando com seus amigos, em favor de quem ele em breve
dara a sua vida, mostrando assim que eles ndo sédo realmente meros seus philoi -

amigos, mas objetos de seu amor.

3.5 AMIGOS E SERVOS - JO 15, 14 - 17

Quem sé&o os que Jesus chama de amigos? Quando seus discipulos creem,
amam e praticam o que lhes é pedido, o Filho os reconhece como seus “amigos”. Ele
declarou, segundo o versiculo 14: “V6s sois meus amigos, se fizerdes o que eu vos
mando”. “Esta amizade ndo € estritamente reciproca: estes amigos de Jesus nao
podem se virar e dizer que Jesus sera seu amigo se eles nao fazem o que Ele diz”
(CARSON,1991, p.522). Desta maneira, a simples obediéncia moral e social ndo faz
amigos neste contexto, apesar de que no Antigo Testamento, Abrado e Moisés foram
chamados “amigos de Deus”, mas Deus nunca é chamado de seu amigo. A simples
obediéncia dos fiéis a Jesus ndo garante ser amigo de Jesus. Apesar de que Jesus
tratou a Lazaro como “nosso amigo” (Jo 11,11) mas, Jesus ndo é chamado amigo de
Lazaro. Nao é feita na Escritura, nenhuma referéncia nem de Deus, nem de Jesus,
como amigo de alguém. Amigos, na acepgao de Jesus, sdo aqueles que permanecem
no amor de Cristo. Na parabola da videira, Jesus descrevia a permanéncia dos ramos

nele, a videira, a si como anexagéo voluntaria e permanente (15,4). Agora o
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relacionamento da videira com ramos € na base da amizade. Jesus passa a tratar
seus discipulos de amigos, fazendo a analogia com o escravo, a fim de explicar mais
profundamente a fungdo de amigo. Amigos sao aqueles que s&o informados dos seus
pensamentos e das suas intengdes, desfrutam da sua confianca e aprendem a
obedecer com senso de privilégio, e com a completa compreensdo do coragéo do seu
senhor. Jesus mudou o foco da expressdo metaférica grupal, “permanecei em mim”
(15,4), para uma relagéo pessoal, de Jesus para os discipulos, ser amigos para dar
fruto e cumprir a sua funcéo de ramos.

A descricido de Jesus acerca do relacionamento da videira e dos frutos, passa
de simples obrigagédo de produzir frutos, e se aprofunda para a amizade e afei¢do —
“Ja nao vos chamo servos, porque o servo nao sabe o que faz o senhor; mas chamei-
vos amigos.” (v.15). Jesus considerava a condi¢cdo de frutos da videira como a de
escravo e eleva-os para o estado de amigos. Jesus ilustrava o fruto da vide comoum
escravo e acrescenta com a explicagdo: ser um escravo de Jesus era o primeiro
estagio no progresso do discipulado cristao.

Um escravo n&o precisa saber a razao porque seu dono lhe da ordem, ele s6
deve obedecer e, sem reivindicar para as a¢des do seu senhor. Enquanto que o amigo
compartilha as esperancas, conhece os planos, participa na realidade da confianca e
€ admitido em seus segredos. Jesus define a diferenca entre o servo e o amigo por
dois tragos: a confianga plena e a prontiddo em dar a vida. Os discipulos ndo s&o
servos assalariados de um senhor, e sim amigos que, voluntariamente colaboram na
tarefa. Jesus segreda que “tudo quanto ouvi de meu Pai vos dei a conhecer”, quer
dizer, ele Ihes comunicou tudo o que ouviu do Pai, mas ele nio tinha divulgado todas
as coisas a multiddo. Isto era somente para seus amigos escolhidos, sem esconder
nada sobre os designios acerca da salvagdo do homem, e os meios para realiza-la. A
comunicacgao entre Jesus e seus discipulos, ndo era mais de Mestre, mas de um
Amigo para amigo.

Ja terminou o aprendizado, pois Jesus ja comunicou tudo, somente para seus
amigos escolhidos. Jesus escolheu os discipulos para uma missdao, do mesmo modo
como com a sua propria, “Assim como o Pai me enviou, eu também vos envio” (20,21).
Os discipulos n&o sao trabalhadores pagos que avidamente buscam o trabalho, mas
colaboradores e escolhidos por Jesus antes que pudessem oferecer-se. A dedicagao
em realizar as obras de Deus (9,4), € que € a substancia da missdo, tornar-se
disponivel, é a for¢a do Pai, e através dele derrama-se a torrente do seu amor. Deus



escolheu lIsrael ndo apenas para ser seu povo, mas para que este fosse sua
testemunha perante os outros povos (Is 2,2s; 43,9-12; 55, 4s; Sl 87). Tudo isso para
que o fruto esperado dos discipulos torne a disseminagdo ao mundo da sua fé e do
seu amor, para a realizagdo do seu plano eterno e alegria do Pai. No contexto da
escolha, o termo “amigo” n&o pode ser considerado simplesmente o lago que une dois
amigos por uma escolha reciproca, mas a transcendéncia do Filho que deve ser
conservada. Para encerrar o discurso sobre o amor nesta sec¢ao da Videira, Jesus
repete o seu mandamento no versiculo 12: “Isto vos mando: que vos ameis uns aos
outros”, a repeticdo que frisa a unicidade do mandamento, se existe essa qualidade
do amor, a comunidade pode reconhecer-se como sendo a de Jesus.

Arrematando a alegoria da videira verdadeira, ela procura habilitar os leitores e
seguidores de Cristo, os seus discipulos, a entender a importéncia de produzirfrutos,
permanecendo na videira, isto €, em Cristo.

Esta importédncia de permanéncia nele €& crucial tanto para vida, como
principalmente para a produgéao de frutos. Esta permanéncia ndo é a quietude de uma
simples meditacao reflexiva, mas é vivaz na leitura de suas palavras, na vivéncia do
amor com Deus, com seu Filho e uns com os outros.

Nesta parte final do discurso de Jesus aqui na terra, o autor procura relevar a
necessidade e urgéncia da glorificagdo do Filho Deus, na pouca ocasido que resta.
Como consequéncia da glorificagao, trata sutiimente da Cristologia de Jesus, que &
assunto fundamental deste Evangelho.

O simbolo do império romano € a aguia, uma ave de rapina, que vive a caga
por violéncia aos animais indefesos. Enquanto isso, Jesus comparou-se a uma videira,
emblema de Israel, que representa a alegria no vinho.

Falando-se de obras e frutos, durante o longo periodo de administracdo da
Judéia, Pdncio Pilatos cometeu varios atos cruéis e contraditérios. Tao logo ele
assumiu a administragdo da Judéia, desfilou com um estandarte enfeitado de aguias
e com a imagem do Imperador, o que causou grande tumulto. Ele ameagou de morte
aos manifestantes, mas eles permaneceram inflexiveis sem medo de serem mortos,
fazendo com que que retrocedesse da decisdo ameacgadora.

Outra ocasido, Pilatos projetou construir um aqueduto de cerca de 74
quildbmetros para suprir de agua fresca a cidade de Jerusalém. Para realizagdo desta
obra utilizou-se das ofertas do povo depositadas no Templo. Mais uma vez, as
autoridades religiosas contrariaram-se da decis&o do governador pagéo. Por fim,
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Samaritanos foram liderados por um profeta fanatico que profetizou que no monte
Gerizim estariam enterradas as tabuas da Lei de Moisés. Aglomerou-se uma grande
multiddo de Samaritanos e o governador temendo um levante, enviou os soldados a
paisana, e ocorreu um confronto sangrento e varios samaritanos morreram. Dessa
maneira € que o governador romano agia com o povo sob a sua administragao. Estes
e outros acontecimentos foram os frutos de Pilatos (JEREMIAS, 2010, p.25; GREEN,
McKNIGHT and MARSHALL, 1992, p. 615; TENNEY, 2008, vol. 4, p. 976).

3.6 ORACAO SACERDOTAL JOAO 17,1 - 26

Tradicionalmente denominada de “Oracdo Sacerdotal de Jesus”, titulo este,
provavelmente colocado por um tedlogo luterano, David Chytraeus, cerca de 1530-
1600 (BRUCE, 1997, p.279). Aceita-se que esta parte, corresponda ao Prologo que
celebrava o Logos encarnado no mundo.

A Oragao Sacerdotal € uma intercessdo plena de amor, em favor dos
discipulos e de nés, tendo em vista que estavam prestes a acontecer a crucificagao,
morte e partida de Jesus, deixando-os a mercé das perseguigdes, do desprezo de
Roma e do governante Pilatos.

E oportuno neste ponto, ressaltar que, tendo sido Jesus revelado pelo Pai, sentiu
a necessidade de compungao deste sentimento, pronunciando oralmente a oragao
sacerdotal cheia de amor e compaixao, ocasiao esta, em que Jesus usou de santidade
e justica ao impetrar intensa e humildemente para que o Pai propicie a vida definitiva
aos que o seguem, que conhegam a Deus verdadeiro, e a Jesus, o Messias. Assim,
Jesus rogou ao Pai, movido pelo amor, por uma comunidade presente e futura, que
proporcione aos seus, a realizagao do projeto divino, para que todos sejam um, e que
todo homem se faga filho de Deus.

Como pagao, supersticioso, Pilatos angustiado pela pressdo causada pelas
autoridades judaicas e sua consciéncia no julgamento de Jesus, “um julgamento
pobre, a teimosia, e a fraqueza [...]. O registro do Novo Testamento retrata Pilatos
como cinico e cético, com auséncia das virtudes tradicionais dos romanos de honra e
justica e integridade, apegava-se a uma divindade qualquer, ndo em favor do povo
oprimido” (VOS, J.G. Pdncio Pilatos. In: TENNEY, 2008, vol.4, p.976).
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Concomitantemente, Pilatos e as leis romanas aparentavam falsidade para
com o povo dominado. Pelo fato de ser um reinado com modo de agir perverso,
desumano, extorquia e explorava usando de violéncia, caracteristica esta, do governo
de Pilatos e de César, que assim agia, desprezando os mais pobres, para satisfazer
seu proprio odio, justificado pela malicia satanica.

3.7 JESUS EOPAI: JO17,1-5

O contexto indica que esta oragéo é dirigida por Jesus, a Deus. A expresséo
“Levantando os olhos ao céu”, € um procedimento peculiar numa oragao. Este era um
tipo de prece, semelhante a oragdo costumeira feita em outras ocasides (11,41). E
uma suplica caracteristica de quem executou integralmente a obra confiada pelo Pai,
na presenga dos discipulos, sem que eles participassem efetivamente nesta oracao.

O inicio desta oracdo mais se assemelha a adoragdo do que uma prece de
intercessao propriamente dita. E, nas palavras iniciais, Ele pede que o Pai glorifique
o Filho, como o coroamento da sua missao, tendo em vista a aproximacéo da cruz,
em que ele sacrificara a sua vida em favor de toda a humanidade. Assim, Jesus torna
a pedir ao Pai para que realize o acontecimento salvifico, isto como a manifestagéo
de sua gldéria-amor. A gloria que esta esperando receber do Pai, nesta oragao, € a
mesma que varias vezes, o Filho manifestou, isto &, a gloria em favor do Pai (Jo 12,28;
13,31; 15,8). Jesus ndo manifestou sua gldria sobre si mesmo, sem a anuéncia do
Pai, porque quem manifesta e comunica a gldria, € o Pai.

No decorrer do seu ministério, varias vezes, Jesus declarou que ainda ndo era
chegada a hora (2,4; 7,30; 8,20); no entanto, neste momento, apds a celebragao de
ceia, esta hora havia chegado, assim como Ele mesmo declarou: “E chegada a hora
de ser glorificado o Filho do Homem” (12,23), e cbnscio de que o calvario era onde
haveria de suportar a cruz, instrumento desta glorificagdo, com a finalidade de cumprir
o propdsito do Pai, para abengoar o seu povo com vida eterna.

E na cruz que efetivamente ele seria proclamado rei, tanto que, a mando de
Pilatos, governador da Judéia, foi inserido na cruz, onde Jesus foi executado, o titulo:
‘JESUS O NAZARENO REI DOS JUDEUS” (19,19). Nesta oragdo de adoragao e

consagragdo antes de ser sacrificado, ele torna-se simultaneamente sacerdote e
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vitima, e Ele pede a manifestagao futura da gloria — “glorifica-me tu, 6 Pai, junto de ti
mesmo, com aquela gldria que eu tinha contigo antes que o mundo existisse” (17,5).

Esta harmonizagédo da exposicao do momento terminal da sua estada na
terra, com a expectativa do futuro no céu com o Pai, é o objetivo desse texto, diz
Dufour (1996, p.197).

A vida eterna constitui-se no conhecimento de Deus, este conhecimento foi
revelado por Jesus, que foi enviado, com esta finalidade por Deus, aos homens. O
teor da revelacdo do enviado € idéntico ao principio eterno do Emissor. Este
conhecimento divino ndo € uma mera matéria de compreensao intelectual, mas
envolve o relacionamento pessoal, instantaneo e permanente. Assim, o Pai e o Filho
se relacionam numa comunhao excepcional de amor, de sintonia e de conhecimento.
O verbo conhecer ocorre duas vezes no versiculo 7 e 23 e ainda aparece nos
versiculos 25 e 26.

Glorificar a Deus, em toda a Biblia, significa manifestar o seu amor extremo
pelo mundo, celebrar e reconhecer o seu poder de salvagcido; poder esse, que se
tornou concreto na confianga nas grandes realizagdes encarnadas na pessoa de
Jesus Cristo, o Enviado. Para Jesus, glorificar o Pai é revelar o seu amor pelo mundo,
assim a gldria de Deus € eterna e concreta. A teofania e a glorificagdo tomam lugar
na “hora” de Jesus. A glorificacdo do Pai e Filho é rememorada na ocasido da Pascoa
e consequente crucificacdo, morte e ressurreicdo. Até o presente momento, Jesus
tinha glorificado seu Pai na terra, sendo obediente em executar a sua vontade
contudo, ainda restava um ato de obediéncia suprema e final a ser cumprido, sua

morte na cruz.

3.8 DISCIPULOS: JO 17,6 —19

Uma segunda marca desta Oragcdo Sacerdotal é a parte em que Jesus se
refere e intercede em favor dos discipulos, dos versiculos 6 a 19 do capitulo em pauta.
A frase “Manifestei o teu Nome”, com o uso do verbo “manifestar — fareoo”. O uso do
termo “nome” em vez de dizer Deus, esta pleno de muita reveréncia, porque € a
epifania de Jesus, e o uso do termo “Nome”, ndo se encontra em nenhum outro lugar

na Biblia. A frase quer dizer, Deus revelando gléria, como heranga do Pai a
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comunidade, ou seja, € a condensacado do ministério de Jesus. No entanto, esta
manifestagdo é impedida ao mundo (7,4; 14,22), porque o mundo nao a entende, e
nem a aceita. Quando Jesus disse isto, estava aludindo ao conhecimento mais intenso
que o Filho tem de Deus, transbordando a gléria e o amor (17,24,26). Jesus continua
a sua intercessao, descrevendo que eles tém conservado a palavra de Deus por Ele
comunicada, preservada e sendo praticada em suas vidas. Eles comprovaram que o
ensino que Jesus transmitiu provinha de Deus. Ainda mais: atestaram que Ele veio de
Deus, como o “Enviado”. O verbo conhecer supera sobre crer para indicar uma fé
plenamente corporificada.

A fé tem inicio pela analise da origem divina de Jesus (20,31), pelo
conhecimento, o que quer dizer ao mesmo tempo, acolher o amor do Pai pelo mundo.
Os discipulos aceitaram a exigéncia do amor que Jesus apresentou a eles e chegaram
a certeza e conheceram a origem de Jesus e creram na sua missao. Os seguidores
de Jesus pertencem ao Pai e a Jesus simultaneamente, ndo ha conflitos de ser do Pai
ou do Filho, entre ambos, existe um entendimento total, portanto os discipulos sao
objeto de amor inseparavel dos dois e a ambos pertencem. No entanto, as criaturas do
mundo encontram-se separados de Deus — “Eu lhes dei a tua palavra; e o mundo os
odiou” (v.14).

Esta é ainda uma oragdo de consagragcdo em favor daquele por quem o
sacrificio é oferecido. A intercessdo toma o lugar da santificagdo e do amor fraternal,
e estes dois objetos constituiam as recomendagdes fundamentais feitas aos primeiros
cristdos. Jesus inicia a sua oracao de santificacao dos fiéis, nesta Oracao Sacerdotal,
com o vocativo “Pai Santo”. O sentido deste chamamento primeiro, significa separado
do pecado e da morte, dessa maneira, Deus esta distanciado do Mundo, das coisas
profanas existentes nele. Suas atividades santificadoras se opdem aos procedimentos
com o mundo. A seguranga exclusiva da unido com o Pai, € permanecer com Ele, e
Ele implora a filiagdo dos fiéis com o Pai mesmo.

Judas Iscariotes, o representante do reino terrestre, no meio dos seus
adeptos, é aquele que ndo desempenhou a pratica do amor, era inimigo e pertencente
ao diabo (6,70); era ladréo (12,6); homicida (8,40; 11, 53); foi mentiroso (8,44); filho
da perdigédo e maligno (17,12.15). Jesus fez referéncia a ele nesta oragao final, a fim
de servir de admoestagao a todos, porque no meio dos fiéis, ha os que se assemelham
a ele, e que nao vivem o testemunho de Cristo. E ele conclui esta parte da oragao com
uma suplica pungente: “Nao rogo que os tires do mundo, mas que os guardes do
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Maligno”. Jesus esta deixando a comunhao com os fiéis, neste mundo hostil, a fim de
desempenhar a missédo incumbida, a morte na cruz. Antes de suplicar ao Pai pela
santificagdo dos seus adeptos, Jesus declara algo incontestavel e culminante em
razao de eles permanecerem no mundo, motivo da ruptura do mundo, perseguicao e
da necessidade de protegdo e consagracgéao, porque “Eles ndo sdo do mundo” (v. 16),
consequentemente, os fiéis ndo sdo do mundo, em virtude de Jesus nao pertencer a
um sistema maligno de governo.

A consagragdo é obra do Pai (17,17), mas todas as atividades do Pai
manifestam-se através do Filho. Assim, Jesus havia se santificado (v.19) naturalmente
por meio do Pai (10,36). Este fato se baseia e sustenta o seu titulo e a sua atividade
de Messias (10,24), e ora para que assim como o Filho foi consagrado, os discipulos
sejam santificados (17,19), para engajar-se na missdo. A santificacdo que Jesus
declara € que “sejam santificados na verdade”, quer dizer: verdade divina procedente
do Espirito.

3.9 FUTURO: JO 17,20 - 23

A terceira parte da oracgdo intercessora emprega a visdo do futuro da
comunidade, recém organizada: “Rogo ndo somente por estes, mas também por
aqueles que pela palavra hdo de crer em mim” (17,20). O Espirito que atua na
consagragao dos crentes, determina a obrigagcdo de se sujeitar ao seu controle. N&o
esta sugerindo, algo como: decidir entre o querer ou n&o querer. Pelo fato de ser da
autoridade de Deus, o devoto tem de atender ao mando do Espirito. Outrossim, Deus,
por sinal consiste em capacitar o aprendiz a executar a proposta de missdes. As suas
mensagens n&o sao conceitos e principios sobre o amor e sim a exposigédo da vida e
morte de Jesus. O que Jesus aguarda e quer da sua comunidade, de todas as épocas,
€ a unido dos seus congregados, harmonia nas suas expectativas, expressao e provas
de que revelam o amor dos seus membros e presenga da gldria de Jesus, sobretudo,
0 exame e o cumprimento das Escrituras (17,10). Conforme dedugao lbgica, a
presenca do Pai verifica-se na unidade perfeita, efeito do amor reciproco expresso no

mutuo servigo. Nao se convence com palavras, mas com atos.
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Jesus procura encerrar a sua oragdo almejando a comunhdo d’Ele com
aqueles que receberam a Ele e se tornaram filhos de Deus (1,12). E ndo somente um
mero convivio dele com os que foram dados a Ele pelo Pai, mas para que
continuassem contemplando a natureza gloriosa que Jesus reconquistaria, quando o
Pai havia entregue no “principio”. Nos dois versiculos finais Jesus enfatiza a
magnitude de fazer conhecer — ginorizw, “o teu nome” — fazer conhecer o amor de
Deus. E claro que a revelagdo de Jesus continuara junto aos seus adeptos mediante
a acao do Espirito da verdade, que permanecera para sempre.

“E chegada a hora de ser glorificado o Filho do Homem” (12,23), e cénscio de
que o Calvario era onde haveria de suportar a cruz, instrumento desta glorificagao,
com a finalidade de cumprir o propdésito do Pai, para abengoar o seu povo com vida
eterna.

Na Oracao Sacerdotal, quando Jesus faz referéncia a comunhao reciproca,
paralelamente na visdo de Roma e Pilatos, desencadeia uma imensidade de atos
contrarios a comunhdo, tais como desacordo e falta de compartihamento de
sentimentos, insuflando divisdo de modo inflexivel, desprezando, sacrificando e
matando o povo dominado.

Dessa maneira, o imperador ndo consegue falar a linguagem do Paraclito,
mas fala a linguagem da divisdo, da morte. Era uma época conturbada, farta de
praticas cruéis, crimes nefandos com os menos favorecidos.

Enquanto um lado, o de Pilatos, se mostra transbordante de o&dio e
persegui¢cdes, o outro lado, o de Jesus, o Messias, enviado do Pai, ensina a
comunh&o, a humildade e propaga o mandamento do amor.

Em suma, diante desse quadro de terror, apresenta-se contrariamente o reino
de Jesus, que ndo € deste mundo, € um reino de comunhao, de amor, porque a

realeza de Jesus € propriedade do Pai e do Espirito Santo.

3.10 JULGAMENTO DE JESUS -JO 18 e 19

Tanto Brown como Michael exibem a sequéncia da descrigdo do julgamento
de Cristo, segundo Boimard (BOIMARD apud BROWN, ano 1975, p.151), em sete
cenas, alternadas dentro do pretério, que é a residéncia oficial das autoridades

romanas em Jerusalém e Cesaréia, e fora do tribunal, diante do publico:
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“Os verbos “sair” e “entrar” apontam a existéncia de dois mundos, o judaico e o

gentio”.

1. Pilatos “saiu, se dirigiu aos judeus” e pediu a morte de Jesus (18,28-32).

2. Pilatos “entrou novamente pretério e questionou a Jesus acerca da sua
realeza” (18,33-38a).

3. Pilatos “saiu de novo e disse aos judeus que ndo tinha nenhum caso contra
Jesus” (18,38b-40), assim considerou Jesus inocente.

4. Pilatos para ridicularizar a Jesus, acoita-o e zomba dele dentro dopretdrio
(19,1-3)

5. Pilatos de novo saiu e trouxe Jesus para fora, reconhecendo a inocéncia
dele, disse: “Olha o homem!” (19,4-8)

6. Pilatos entrou no pretorio e interrogou Jesus acerca do poder (19,9-12a)

7. Pilatos levou Jesus para fora e o entregou para ser crucificado

Brown (1975, p.152) prossegue descrevendo as sete cenas com mais detalhe:

Primeira cena, embasada em 18, 28-32, que ocorreu cedo da manha de sexta
feira da Pascoa. Pilatos atendeu as autoridades religiosas judaicas fora do Pretorio,
porque os religiosos se recusaram a entrar, para nao se contaminar, por considerarem
0 ambiente pagéao, impuro cerimonialmente, uma vez que eles queriam participar da
grande ceia da Pascoa que se iniciaria ao entardecer daquele dia. Os judeus acusam
Jesus, que é digno da pena capital: morte na cruz.

Segunda cena (18,33-38/a). Aqui Jodo se empenha em explicar acerca da
realeza judaica religiosa e realeza paga e politica. E prossegue esclarecendo queele
€ rei, ndo daqui da terra, mas € o rei no sentido religioso. Brown (1975, p.153)
acrescenta que a pergunta de Pilatos € mais pela incompreenséo do que sarcasmo.

Terceira cena (18,38b — 40). O autor acrescenta uma nota sobre Barrabas,
que era “salteador”, isto €, um revolucionario ou guerrilheiro da época.

Quarta cena (19, 1-3). Representa o flagelo e zombaria a Jesus.

Quinta cena (19, 4-8). Descreve a segunda afirmacéo de Pilatos de que o réu
€ inocente. No intuito de alcangar compaixdo dos acusadores judeus, Pilatos
apresenta “Homem de Dores”. A reacdo dos judeus se apresenta cada vez pior, ao
ponto de clamar: “Crucifica-o! Crucifica-o!”, alegando que ele havia declarado ser
“Filno de Deus”. Pela ultima vez Pilatos reitera que nao acha “nele crime algum”.

Sexta cena (19, 9-12/a). Por causa da declaragao de Jesus de que ele é “Filho
de Deus”, Pilatos indaga acerca da procedéncia dele. E trava a respeito do poder.
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Sétima cena (19,12b - 16). E o desfecho do julgamento.

Jodo € o unico dos quatro autores dos Evangelhos que menciona que Jesus
compareceu diante de Anas, (18,12). Este sumo-sacerdote atuou desde 6 a.C. a 15
d.C. Ainda os seus cinco filhos exerceram o cargo depois dele. “Eram conhecidas sua
ambigéo, riqueza e cobiga. Era o chefe da familia que manejava os corddes atras dos
bastidores, a personagem mais importante entre as autoridades daquele tempo”
(MATEOS, p.716. 1989). O evangelista narra que depois de ter sido “manietado”, v.
12, é conduzido perante Anas (v.13). E ndo ha indicio de ter sido desamarrado, o que
é ilegal num processo judicial normal, “entdo Anas o enviou, maniatado, a Caifas, o
sumo sacerdote”. (v.24). “Valério Grato (15-26 d.C.) fez diversas experiéncias com o0s
sumos sacerdotes. [...] cada ano ele entronizava e derrubava estes dignitarios,
encontrou alguém que do ponto de vista romano pareceu-lhe confiavel representativo
(REICKE, 2012 p.185). E Anas investiga a Jesus “acerca dos seus discipulos e da sua
doutrina” (v.19). Era de praxe que num inquérito judicial entre os judeus, primeiro eram
ouvidas as testemunhas, que sdo ausentes e ndo para questionar o acusado. Os
testemunhos eram fundamentais e tudo dependia deles. Se duas testemunhas
apresentassem em unanimes, entdo o acusado era condenado, nao significando nada
do que o acusado dissesse em sua defesa.

A inquisicdo de Anas acerca dos seus discipulos e de ensinos eram
amparados na tradigdo no Talmud. A caracteristica de um falso profeta € o que seduz
clandestinamente através do ensino enganoso. Aparente julgamento diante do sumo-
sacerdote Anas demonstra uma série de anomalias: a auséncia do proprio sinédrio,
que é o tribunal. Tudo parece como uma mera entrevista, que n&o é julgamento, sem
qualquer formalidade legal. Tudo isto, porque a sentenga contra Jesus ja esta
formulada, 11,53 “Desde aquele dia, pois, tomavam conselho para o matar”.

O inquérito dele é tao generalizado e banal que ndo se empenhava em obter
uma averiguagao sobria, acerca da pretensdo messianica e fundamentagéao biblica da
sua doutrina, Jesus refuta que seus ensinos nunca foram pronunciados em segredo
ou em lugares clandestinos, mas nos ambientes publicos, onde qualquer israelita se
encontraria em busca de Deus, tais como nas sinagogas (6,59) ou no templo (2,14;
7,14.28; 8,20; 10,23), “onde todos os judeus se congregam e nada falei em oculto”,
como foi profetizado por Isaias (Is 45,19; 48,16). O autor frisa 0 uso do pronome “eu”
e do verbo “falei”, para destacar a agédo de Jesus. Jodo ao descrever o dialogo com

Nicodemos, usa o verbo /alein que expressa um discurso franco e sem reserva. “E
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digno de nota que o mais estrito repudio no evangelho do ensino enigmatico ou
esotérico nas palavras de Jesus é encontrado em Jo&do” (BERNARD, 1993, p.601,
traducao pessoal).

Provavelmente a pergunta de Anas foi originada por multiddo de seguidores
que crescia assustadoramente, ao ponto de provocar receio que Roma poderia intervir
e apoderar-se de Israel, por causa de um trivial rabi de obscura Galileia, de onde cria-
se que nao surgiria nenhum profeta e que ainda mais ndo teve qualquer instrugao
rabinica, que era considerado Messias (10,24), Filho de Deus (10,36) que se fez igual
a Deus (5,18).

A época do tumulto era “véspera da Pascoa”, mais significativa festividade de
Israel, consequentemente a ocasido de maior concentragado de peregrinos de todos
os lugares do mundo de entdo, para celebrar a libertagao estupenda do povo de Israel
escravizado do dominio egipcio. Em Jodo, esta Pascoa, a libertagao histérica de Israel
€ imputada simbolicamente a libertagdo da humanidade dominada pelo Principe deste
mundo. Na resposta de Jesus ao inquisidor ndo inclui os discipulos, provavelmente

ele estava tentando protegé-los.

3.10.1 12 Cena fora — Jo 18, 28 -32

Jesus é conduzido ao pretorio. A partir deste versiculo se inicia o julgamento
propriamente. O pretdrio era a residéncia oficial de um governador da provincia
romana. “Suas primeiras palavras de Jesus tomado das acusag¢des dos judeus e
oferece ao evangelista um tema adequado para explorar tanto a realeza de Jesus e
contraste entre seu e autoridade de Pilatos” (CULPEPPER, 1987, p. 142). O
governador da Judéia normalmente morava em Cesaréia, onde havia outro pretorio -
At 23,35. O ambiente é tenso por causa da hostilidade entre o governador e as
autoridades religiosas judaicas. Num clima de sofreguidao das autoridades religiosas
em ultimar a sentenca contra Jesus, antes da celebracédo da Pascoa. Pilatos por outro
lado, é preocupado pela segurancga da cidade pelo acumulo excessivo de peregrinos
na cidade, e o empenho especial de absolver Jesus. A alus&o da ironia € introduzida
logo no dialogo de Jesus com Caifas. A ironia de Jodo é que os judeus intentavam
assassinar Jesus, enquanto que nao queriam entrar no pretério para nado se
contaminar, para evitar que seja impedido de comer a Pascoa. Esta observacao é feita

somente por Jodo. Observavam a lei da purificagdo cerimonial, masignoravam o
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propdsito ignominioso de eliminar a vida de Jesus (5,18; 7,1, 19; 8,37,40). Nesta
primeira cena o autor dedica atencao a Pilatos, que ansiosamente tenta a libertacéo
0 seu réu, declarando repetidamente que o prisioneiro € inocente (18,38; 19,4,6),
enquanto que as descricdes sobre Anas e Caifas sdo resumidas como mero rabisco.

A ironia do escritor ja era conhecida desde os primoérdios do Cristianismo,
quando o pai da igreja Origenes escreveu no seu comentario, que “aqueles que se
purificaram eles mesmos para a Pascoa n&o para um ato de culto, mas trabalho

poluido que realizaram ao matar a Jesus na Pascoa, eles pensaram que estavam
oferecendo um culto a Deus, mas de fato, apenas os tornou mais poluidos do que
eram antes de se purificarem” (apud MICHAELS, 2010, p.915).

Os judeus acusaram a Jesus de “malfeitor’, mas na verdade o que
incomodava a cupula religiosa era que “Este homem realiza muitos sinais” (11,47). O
que realmente os inquieta é a sua atuagao na comunidade judaica. Quando Pilatos
insistiu dizendo: “Tomai-o vos, e julgai-o segundo a vossa lei” (v.31), que eles mesmo
julgassem de acordo com a lei e a sua punicdo. Assim eles fizeram varias tentativas
de executar a Jesus (5,18; 8,59;10,31;10,33). Se eles podiam, de acordo com a lei
executar a Jesus por apedrejamento, por que o trouxeram a Pilatos? A resposta é
intrigante. Por alguma raz&o preferiram que sob a lei romana fosse crucificado. Estas
palavras revelaram a verdadeira intengéo deles, isto é, a morte de Jesus.

Se os judeus tivessem aceito o cumprimento da penalidade de Jesus por

causa da blasfémia, teria sido por apedrejamento e ndo pela crucificagdo, como foi
com Estévéo (At 7,1-58), assim as palavras de Jesus n&o se cumpririam (Jo 12,32,33),
naturalmente a realizacdo do plano de salvagdo dos homens e a profecia de Jesus.
Sem que soubesse o propodsito de Deus, com a determinacéo de Caifas de conduzir
a crucificagao de Jesus e nao por apedrejamento veio a cumprir o proposito de Deus.

Além disso, o Sumo-Sacerdote Caifas teria desejado notadamente que a
morte de Jesus ndo fosse testemunhada como de um martir da causa religiosa, mas
como um embusteiro que fora condenado e morto como a maldigdo de Deus. Mas o
evangelista enxerga a crucifixdo e sua morte como o cumprimento do propdsito de
Deus e sua glorificagdo. Quando Pilatos ao sair do Pretdrio perguntou aos judeus “Que
acusagao trazeis contra este homem?” (v.29). E os judeus respondem: “Se ele nao
fosse malfeitor, ndo te entregariamos” (v.30). Os judeus n&o tinham uma acusacao
formal contra Jesus e nem Pilatos ndo pdde conceber.
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3.10.2 22 Cena dentro — Jo 18, 33 — 38/a

‘O Rei de Israel” foi a denominacdo dada a Jesus na ocasidao da entrada
triunfal, 12,13 “...clamavam: Hosana! Bendito o que vem em nome do Senhor! Bendito
o rei de Israel!”, quando Jesus se apresentava publicamente como o Messias do povo.
“Nunca Jesus assume este titulo para si, e, em nosso texto, ele o pde na conta de
Pilatos, embora ndo o negue. A razao é a mesma: os homens entendem por “rei” outra
coisa que Jesus” (KONINGS, 1994, p.56). Depois disso a manifestagdo do povo foi
substituida por “o rei dos judeus”. “Israel” era a denominagao teoldgica, que recordava
a eleigdo do povo e as promessas feitas aos patriarcas (MATEOS, 1989, p.740).
Depois que o povo rejeitou ao Messias, 0 povo passou a receber o nome da sua raga
— judeus, samaritanos, romanos. A pergunta de Pilatos a Jesus em v.37: “Logo tu és

rei?”

Entao, tu és rei dos judeus? Na pergunta de Pilatos, piedade se mistura com
desprezo. Com o rei dos judeus contrasta rei de Israel (cf.1,40). Jodo evita
uma discrepancia com sinoptistas e faz isto possivel colocar na boca de Jesus
a grande declaragao de v. 36 “O meu reino nao € deste mundo [...] O meu
reino ndo € daqui”’. A responsabilidade da condenagéo recai sobre judeus —
uma caracteristica deste evangelho; Pilatos € uma mera ferramenta. Sentido
politico que um romano que naturalmente da o termo “rei dos judeus”. Jesus
afirma no v. 36 “Meu reino ndo pertence a este mundo (15,19; 17,14.16). Seu
reino nem é de natureza mundana, nem defendido pelo poder mundano.,
p.336 As palavras lidas como um apelo as autoridades politicas da época do
evangelista reconhecer a Igreja para o que € ndo uma sociedade traigoeira
mas uma comunidade espiritual (MACGREGOR, 1928, p.336).

A resposta de Jesus determina a qualificacdo da pessoa de Jesus e a
natureza de um ser, a sua realeza e poder pela sua origem — “ndo deste mundo”. Este
reino se refere aquele descrito por profeta Daniel (Dn 2,44; 7,14, 27). “Tu dizes que
eu sou rei”, significa que estou consentindo que de fato eu sou rei, € a formula rabinica
da solene afirmacgao. Ele reitera que com este propdsito - “Eu para isto nasci”, este
nascimento refere-se a sua natividade e ndao a encarnacgao, “afim de dar testemunho
da verdade”, isto € o seu propdsito da sua missao, a de produzir a verdade.

Ao ouvir este testemunho Pilatos entende que o Jesus-Rei e o seu reinado
nao tem origem neste mundo, nem esta ligado a ele e seus seguidores nao estao
engajados em nenhum movimento revolucionario e ndo oferece nenhuma ameacga a

Roma, mas no motivo da condenacao se alude a ameaca a César. “Jesus era pessoa
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incomum e ainda mais que ele estava falando de uma entrada incomum neste mundo”

(MORRIS, 1995, p.678). Quando Jesus disse que “O meu reino nao € deste mundo”,

nao quer dizer meramente espiritual no sentido interior ou subjetivo. Nao é deste

mundo presente, da mesma maneira como o proprio Jesus ndo pertence a este mundo

permanentemente.

Pilatos pergunta a Jesus “E tu o rei dos Judeus?” (18,33), a frase recai na
afirmagéo de Natanael “Rabi [...] tu és rei de Israel” (1,49. Jesus afirma a
pergunta com a reserva e salvaguarda por causa da interpretagdo erronea:
“O meu reino n&o é deste mundo [...] 0 meu reino nédo é daqui”. (v.36). Isto
nao é uma referéncia para iminente entronizagdo de Jesus no céu, mas ao
presente estado messianico de Jesus (LOADER, 2017, p.110).

Ele afirma a semelhante expressao duas vezes: “O meu reino ndo € deste

mundo ... 0 meu reino nao é daqui” (v.36). “A realeza de Jesus nao € “daqui”, implica

que é “de cima” (v.31) ... ndo é de Jerusalém ou de Roma, mas do céu, da propria

presenga de Deus e, portanto, pertence a Deus. Divina origem implica divina

propriedade.

A pergunta: ‘Es tu o rei dos judeus?” Jesus responde: “Dizes isto por ti
mesmo, ou foram outros que to disseram de mim?” — como se quisesse dizer:
“‘devo responder a esta pergunta no sentido em que tu, como romano,
naturalmente a entende; isto é, tomando a palavra ‘rei’ no sentido politico,
mundano?” Pilatos responde, com efeito, que ele esta repetindo uma
acusagao formulada pelos judeus; eles é que devem assumir a
responsabilidade pelo termo que usam. Jesus entdo explica: “Minha realeza
nao é uma realeza mundana. Nao sou rei no sentido politico”. Pilatos apega-
se a afirmagdo que parece estar incluida na negagao. “Entao, tu és rei em
algum sentido?” Jesus replica: “Rei € o termo que tu usas, ndo eu. Mas minha
fungdo real é a de ser testemunha da verdade” (18,34-37). A intengdo do
evangelista parece clara. O termo “rei”, isto €, Messias, quando aplicado a
Jesus, deve ser entendido apenas no sentido de autoridade na esfera
espiritual, a autoridade que pertence a alguém que conhece e comunica a
verdade absoluta (DODD, 2003, p.125).

O império romano perdurou até 476 d.C., enquanto que o reino de Cristo

permanece até o presente momento e continuara até a volta do Senhor.

3.10.3 32 Cena fora—Jo 18,38b —40

Em continuagdo ao enunciado anterior da segunda cena sobre a verdade,

Pilatos pergunta “Que € verdade™?

A raiva de Pilatos transformou-se em curiosidade confusa: “Logo tu és rei?”
(v. 37). Embora bem familiarizado com a realeza ele ndo conseguia classificar
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Jesus com nenhum rei que ele conhecia; no entanto, ele ndo estava pronto
para negar a afirmagdo por causa da estranha seguranga que Jesus tinha. A
derrota moral de Pilatos foi revelada rapida deterioragdo da sua atitude.
Confrontado pela necessidade de escolha, ele tinha se tornado
progressivamente interessado em Jesus e cada vez mais sério. Desde o
momento do compromisso até que ele se rendeu a vontade do sacerdote
malicioso, houve um declinio constante. O primeiro degrau era medo. Quando
os judeus adicionaram a carga religiosa para o civil, “Nés temos uma lei...”.
Pilatos estava com medo. “Filho de Deus” ndo conotou blasfémia para ele,
mas trouxe para sua mente, os contos lendarios da descendéncia de deuses
que visitaram homens realizaram acdes notaveis. Nao era Enéias, tema do
grande épico de Virgilio, o filho de Vénus, e patrocinadas pela sua grande
mae? Talvez, ele pensou, este misterioso e estranho era metade divino”
(TENNEY, 1996, p. 263).

Parece que o assunto ndo envolve a ambos, de tal maneira que o dialogo nao
prossegue. “Nao |he interessava a sua pessoa, apenas queria verificar se houvera
crime. Para o mais esta cego e surdo. E o homem de poder, pertence “a esta ordem”,
nao a verdade, e ndo pode escutar a voz de Jesus” (MATEOS, 1989, p.747). Jesus
declarou que ele veio ao mundo “a fim de dar testemunho da verdade” (v.38), e Pilatos
pergunta a Jesus, o qual, disse: “Eu sou a verdade” (14,6). Certamente, a
preocupacao de Pilatos é verificar a culpabilidade de Jesus, e pdde atestar que ele é
inocente de projeto revolucionario, porque constatou que Ele ndo busca o poder terreal
e humano. Jesus condena todo o uso de violéncia no estabelecimento do seu reino
Messiénico, ndo tem exército nem ministros e os seus cidaddos se associam
livremente em submissao e espontaneidade movidos pela fé.

Ao assegurar a inocéncia de Jesus, o Governador tenta remediar e justificar
o0 julgamento, disponibilizando um substituto, um sedutor e criminoso afamado em vez
de Jesus em quem n&o ha razao justa para a condenagao. “Soltar um preso na festa
(Pascoa) recordava a antiga libertagao e simbolizava a sua permanéncia”. Assim,em
vez de, simplesmente, libertar um réu, ele propés uma barganha razoavel, assim
Pilatos teria conjeturado. Nao se sabe, a intenc&o de Pilatos tinha por propdsito libertar
a Jesus ou ironicamente incitar as autoridades religiosas. O certo € que, quando
Pilatos perguntou: “quereis, pois, que vos solte o rei dos judeus? Bernard (1985, p.
612), comenta que, a vergonha de condenar um que ele cria ser inocente e apela para
o costume pascoal. Houve uma reacéo revoltosa dos judeus que clamaram: “Este nao,
mas Barrabas” (v.40). Pilatos n&o havia proporcionado a alternativa, mas eles
mesmos determinaram a substituicdo do Filho de Deus por um salteador e amotinador

bem conhecido em Jerusalém, como se fosse ‘filho do Diabo’. As autoridades
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religiosas e politicas consideraram como mais perigosa a liberdade do Filho de Deus

a Barrabas, bandido e homicida famoso.

3.104 42 Cena dentro—-Jo 19, 1-3

N&o se pode explicar exatamente por que o governador teria mandado agoitar
a Jesus se era praxe de preparacao para crucifixdo ou para provocar comiseragao,
para ultima tentativa de apelar pela soltura de Jesus. Morris explica: “Como tendo
falhado, tentou outra tatica. Ele acgoitou, maltratou, zombou, desfilou diante do povo.
Isto pode ter sido 0 meio de apelar para a piedade dos judeus” (MORRIS, 1995, p.710,
traducao pessoal). A tentativa de Pilatos era a que ponto uma ideia, uma atitude, uma
obsessao poderia chegar. Mas o efeito foi totalmente adverso ao ponto de provocar o
grito descontrolado dos altos religiosos - “Crucifica-0”. Barreto (1998, p.752) comenta:
“A cruz sera a maxima humilhagdo; n&o havera rei com mais oprobrio, mas, ao mesmo
tempo, ndo havera sinal mais convincente do amor que da a vida por suas ovelhas,

do amigo que da pelos amigos” (15,13).

3.10.5 52Cenafora—Jo 19,4 -8

O governador esta persuadido de que o réu é inofensivo a sociedade e exibe
a Jesus pela ultima vez perante as autoridades, como motivo de ridicularizar, que a
ideia de um “rei dos judeus” é discrepante e ridiculariza o messianismo judaico. Porém,
aos seguidores de Cristo, € uma vis&o real do “Homem das dores”. Pilatos como o juiz
do caso, torna a repetir a asserg¢ao da inculpabilidade de Jesus e tenta concluir o
julgamento. Mas os chefes religiosos e toda a laia exigem uma sentenga infamante —
a crucificagdo. Pilatos passa a manifestar certa indignagao pela rejeicao, uma seguida
de suas tentativas. Quando se refere aos judeus neste evangelho, na maioria das
vezes se aplica aos dirigentes religiosos, tais como sacerdotes, saduceus e grupo de
fariseus. Este € o momento mais dramatico neste evangelho. “Tomai-o vos, e
crucificai-o”. E uma ordem insolente, porque eles ndo tinham poder de efetuar tal
condenacao. Isto €, como se ele esta dizendo, eu ndo quero nada com isto, faga vocés

mesmos, mas os judeus nao podiam fazer por eles mesmos. Como se ele estivesse
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dizendo: “ele pode ser crucificado, mas a responsabilidade sera de vocés, ndo minha”.
Além disso, mesmo que eles executassem a sentenga contra Jesus seria por
apedrejamento e ndo a crucificagdo. Diante da declaracao de Pilatos de que “ndo acho
nele crime algum” (v.6), os judeus objetaram respondendo: “Nés temos uma lei,
segundo esta lei ele deve morrer, porque se fez Filho de Deus” (v.7). A lei em que se
baseava era em Levitico 24,16 “Aquele que blasfemar o nome do SENHOR sera
morto; toda a congregacdo o apedrejara; tanto o estrangeiro como o natural,
blasfemando o nome do SENHOR, sera morto”. Agora os judeus revelaram o
verdadeiro motivo da acusacgao contra Jesus de blasfémia, porque ele declarou varias
vezes ser ele Filho de Deus (5,18; 8,53; 10,33), evidenciando as suas qualidades da
pessoa de Jesus Cristo. Pilatos como pagéo era naturalmente muito supersticioso,
assim, acreditava nas historias dos deuses ou de seus espiritos que apareciam como
seus guias ou homens divinos, e os Imperadores romanos eram aclamados como
Deus e quando escuta dos lideres religiosos que Jesus se dizia ser Filho de Deus,
teria sido abalado pelo fato de ele ter sido aclamado na ocasiao da sua entrada triunfal

em Jerusalém.

1.1.3 62 Cenadentro—19,9-12

A sexta cena inicia-se com a pergunta do governador acerca do lugar, quando
Pilatos indaga: “Donde és tu?” Esta pergunta é a raz&o da origem de Jesus, ndo do
lugar de nascimento, mas a procedéncia divina desconhecida por Pilatos. Por alguma
razao Jesus nao esclarece. Esta indiferenga de Jesus € o motivo de Pilatos falar da
sua autoridade que ele tem de condenar ou libertar. Ao qual Jesus esclarece acerca
da autoridade capacitada do alto, isto é, de Deus. Eis a razdo porque aquele que se
envolveu na prisdo e consequente condenacgao resultaria em maior pecado. Em
primeiro lugar, eles que n&do podiam crucifica-lo, manipulam para conseguir. Em
segundo lugar, com esta manobra incorre a transgressdo do homicidio. Em terceiro
lugar, cometem crime contra o Messias enviado por Deus, privando o seu povo de
alcancar a redengao e as béncaos provindas. Finalmente, matar a Jesus é pecado
contra Deus. O movimento dos envolvidos, entre dentro e fora, encerra um sentido

teologico acidental, em que Pilatos tem acesso com o Salvador, enquanto que os

124



125

judeus que rejeitaram por motivo cerimonial foram tomados de 6dio contra Jesus e

governador Pilatos.

3.10.7 72 Cena fora—Jo 19, 12b — 16

A sétima e ultima cena ocorre fora do pretorio, diante das autoridades
judaicas. Pilatos percebe claramente que o libertar ou condenar dependia da sua
prépria decisdo. Apesar de ele ser um romano injusto e pagéo, como juiz, percebeu a
clara intengdo perversa das autoridades judaicas de condenar a Jesus. Ele capta a
pressdo engenhosa e estratagema das autoridades de tentar convencer e aliciar a
Pilatos de decidir na condenacgéo injusta, a fim de eliminar a sua vida. Enquanto,
Pilatos argumentava com Jesus varias vezes, e ele percebeu claramente que ndo era
digno da sentenga de morte que os judeus incriminavam. Por alguma razao obscura,
Pilatos se esfor¢ca a agir com justica e tentar soltar a Jesus. Até agora a denuncia
contra Jesus, era de feigao religiosa, mas eles mudam a tatica da acusagao e passam
a incriminar politicamente. Assim, eles clamam: “Se soltares a este, ndo és amigo de
César; todo aquele que se faz rei € contra César” (v.12). Assim, posicionam Pilatos
num dilema: ser amigo de Jesus ou ser amigo de César. “Amigo de César era titulo
concedido pelo imperador como prémio pela lealdade e sinal de confianga, que
constituiam um circulo exclusivo e o imperador concedia cargos de autoridade”
(MATEOS e BARRETO, 1989, p. 763). A chantagem proposta pelos judeus, punha a
Pilatos num impasse: soltar a Jesus reconhecendo a acusagao injusta dos judeus e
incorrer ao crime de “lesa majestade”, em que acarretaria numa punigao impiedosa
pelo imperador Tibério ou agir de acordo com a justi¢ca, vinculado dentro da sua
consciéncia.

A partir do meio dia, no “parasceve” — Dia da Preparagdo, comegava no
Templo a imolagao dos cordeiros. Ironicamente estava sendo feito o preparativopara
imolar o “Cordeiro de Deus que tira o pecado do mundo” (Jo 1,29). Jesus que veio
para tirar o pecado do mundo, este era quem os lideres religiosos queriam eliminar a
vida.

Ha uma contradigdo enorme nas declaragbes das autoridades religiosas
diante de Pilatos. A fé judaica sustenta existir uma unica autoridade, de acordo com
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Isaias 26,13 —“O SENHOR, Deus nosso, outros senhores tém tido dominio sobre nés;
mas gragas a ti somente € que louvamos o teu nome”. Deus era seu Rei (Jz 8,23; |
Sm 8,7). A 112 Béncgéo judaica diz: “Sé& nosso rei, so tu”, baseado em Is 26,13, eles
proclamavam “YHWH nosso Deus, outros mestres além de ti dominaram sobre nos,
mas s6 a teu Nome € que reconhecemos”.

Com o proposito de enquadrar num crime de “Lesa Majestade” eles clamam
“Se soltares a este, ndo és amigo de César; todo aquele que se faz rei € contra César”
(v.12). Suas vidas mostravam que eles ndo honravam a Deus. Com isto, eles negam
a soberania absoluta de Deus. Ironicamente, os representantes de Israel que clamou:
“‘Nao temos rei, sendo César’ (v.15), foram destruidos e mortos pelas legides de
César, do Império Romano.

Fica uma indagagéo final: Porque Deus permitiu entregar Jesus ao julgamento
e condenacgao pelo tribunal romano sob o julgamento de Pilatos? Ha um dialogo entre
Jesus e Pilatos nos versiculos 10 e 11, sobre a autoridade, que ajudaria a entender
esta questdo: “Entéo, Pilatos o advertiu: Nao me respondes? N&o sabes que tenho
autoridade para te soltar e autoridade para te crucificar? Respondeu Jesus: Nenhuma
autoridade terias sobre mim, se de cima ndo te fosse dada; por isso, quem me
entregou a ti, maior pecado tem”. A palavra autoridade é eksousian, o termo é
composto de duas ideias: certo e poder, e tem o sentido de permisséao, direito,
liberdade, poder de fazer alguma coisa. Pilatos se vale da autoridade civil e romana,
e Jesus esta se referindo a autoridade vinda de Deus. O que Jesus esta explicando
que a crucificagdo nao contraria a vontade e a autoridade de Deus, mas esta
incorporado no seu plano eterno. Portanto, ndo € a intervencdo de um funcionario do

governo romano que executa ou absolve a condenagéo do Filho de Deus.
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CONSIDERAGOES FINAIS

O Cristo que Joao apresentou ndo era o que os judeus aguardavam para vir
restaurar o politico e social, nem muito menos derrubar o governo romano que
subjugava a Israel. A vinda do Cristo, o Messias, tencionava restaurar a vidahumana
segundo o plano de Deus, por meio do Filho de Deus como seu Salvador e Senhor.

A hipdtese deste trabalho fundamentou-se nos capitulos 13 a 17 deste
evangelho, conhecido como livro da comunidade. A tese teve inicio com aintrodugéo
do evangelho chamado Prélogo, que era a Génese do Verbo, que era Cristo, o Filho
de Deus. A causa da criagdo que coexistia com e como Criador. O ponto culminante
deste Prologo era a encarnagédo do Verbo, o qual posteriormente foi rejeitado pela
humanidade. Em seguida, apresentou-se a pessoa do Jo&o Batista como precursor
do Messias que dignificou a Cristo. O confronto categorico do reino eterno do Messias
e do terrestre surgiu na prisdo e morte do Batista (por ele ter denunciado a relagéo
ilicita do rei Herodes Antipas, com Herodias). O autor expds o encontro de Jesus com
Natanael, que sucedeu na primeira declaragcao de fé neste livro, que Jesus era oRei,
quando ele declarou: “Rabi, tu és o Filho de Deus, tu és rei de Israel” (1,49). O assunto
que segue € o encontro do Messias com a mulher de Samaria, num clima de
hostilidade discriminatoria secular, a mulher e os moradores chegaram a declarar ser
Jesus, ‘o Salvador do Mundo”. E Jesus vendo uma grande multiddo, operou um
espantoso sinal que foi a multiplicacdo de paes e peixes. Depois que a grande massa
de homens, mulheres e criangas comeram até se saciarem, quiseram arrancar Jesus
para fazé-lo rei. Naturalmente, o povo quis ter Jesus como seu rei, mas o futuro
Messias/Rei retirou-se para o monte a orar, porque ainda nao era a hora de se
apresentar ao povo como rei.

O autor anexou a cura do cego de nascenga que resultou em varios confrontos
do cego curado com Jesus e com as autoridades religiosas. No fim, os fariseus € que
foram colocados em julgamento e considerados cegos e culpados por Jesus (v.39,40).
Em seguida, Jesus realiza outro assombroso sinal, o da ressurreicdo de Lazaro. Na
ocasiao o que se destacou além da ressuscitacdo de um corpo putrefeito, foi uma
confissao de fé, a mais completa e mais evoluida; a confissdo de fé de Marta. Estando
préxima a glorificacdo do Messias, ele preparou-se para uma manifestagdo publica
diante do povo de Jerusalém com a Entrada Triunfal. Ele quis demonstrar ao povo que

0 seu reino ndo se baseia numa marcha vitoriosa como a dos soberanos deste
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mundo, mas montado num jumento, com a apresentacado de humildade, simplicidade
e amor. Enquanto os reis e generais romanos deste mundo nas suas marchas, cheios
de arrogancia e pompa para ostentar suas vitorias esmagadoras e cruéis nas guerras,
que teriam resultado em mortes, saques e destrui¢cdes, passando através do Arco de
Triunfo em Roma, diante da multiddo que os ovacionava. Apds o jubiloso cortejocom
a multidao, Jesus se recolheu para ter a ultima ceia com os discipulos, ocasido em
que ele aplicou uma sublime ligdo com a pratica do lava-pés, ato este que nem mesmo
um escravo judeu submeter-se-ia. Mas com esta atitude, Jesus deixou um belo
exemplo de humildade e servigo.

O Lava-pés era uma demonstragao comovente que serviu de impacto para os
discipulos. Em qualquer sociedade secular ndo haveria tamanha manifestacdo de
humildade como Cristo ordenou. Esta foi uma demonstracdo incontestavel de
confronto do reino de Cristo e de César. Sublime oportunidade de Jesus adicionar um
novo mandamento. Assim continuou proporcionando ultimas instru¢cdes aos
discipulos, em trés temas sobre 0 amor: uns para com os outros, 0 amor que é novo
e 0 amor visivel e universal.

O mandamento do amor era um ensino basico, um legado para os discipulos
e todos os seus seguidores. Este novo mandamento envolveu uma jornada de amor
e obediéncia, em que se iniciou como escravo, depois como servo, em seguida como
discipulo, como amigo de Jesus e, finalmente, deve ser difundido sem medida, para
com o préximo mutuamente.

Ao aproximar-se o0 momento de deixar os discipulos, Jesus disponibilizou o
Paraclito para permanecer com eles, uma vez que Ele é a garantia da permanéncia
de Jesus através do Espirito Santo para sempre. Veio para ajudar a fortificar a todos
na vida diaria, viver a vida de discipulo de Cristo e a testemunhar da Palavra.
Lamentavelmente o Paraclito ndo pdde convencer Pilatos a agir de acordo com a sua
consciéncia no julgamento de Jesus, porque “ndo conhece nem cré em Jesus”. O
Senhor arrematou os seus ensinos a comunidade com a alegoria da videira, que tinha
por objetivo habilitar os membros a entender a necessidade incontestavel de manter-
se ligado e permanecer na videira e produzir frutos.

O desfecho do ministério terreno do Messias encerrou-se com a oragao de
intercesséo, feita em seu préprio favor, em favor dos discipulos e dos que héo de se
congregar posteriormente. Esta conduta de orar pelos que ficam, era uma postura

totalmente oposta dos soberanos do mundo romano, que n&o se preocuparia com

12¢



129

eles. O autor descreveu o julgamento do Messias/Rei diante do representante do
imperador César, Pilatos. Aqui percebemos o antagonismo radical dos dois reinos: o
de Pilatos e de qualquer outro rei/governante, em qualquer época, que € definido pela
postura do “poder”. O reino de Roma (Pilatos), onde impera o 6dio e suas
consequéncias, enquanto que, o reino de Jesus Messias, baseou-se explicitamente
no amor, no servico e na partilha, porque o reino de Jesus nio era deste mundo.
Ironicamente, o juiz deste século ndo conseguiu julgar segundo a sua consciéncia,
mas coagido pelos representantes dos judeus religiosos.

Os enfrentamentos entre o reino de Cristo/Rei e o de César/Pilatos, que se
constituem como tema desta tese, foram observados ao longo da exposi¢éo. O reino
de Cristo é pré-existente e o de César surgiu uns 30 anos antes de Cristo. O precursor
do reino de Cristo é Jodo Batista, homem extremamente espiritual, enaltecido por
Jesus, e foi aniquilado por motivo carnal. Os samaritanos discriminados por judeus
reconheceram a Jesus como Salvador do mundo. A multiddo que se alimentou dos
paes e peixes ndo entendeu e quis té-lo como rei terreal. O cego de nascenga
recuperado da cegueira confrontou as autoridades religiosas. Lazaro, por causa do
seu testemunho, depois da sua ressurreigao, viu as autoridades religiosas planejarem
mata-lo. A Entrada Triunfal de Jesus em Jerusalém foi clara comparagdo com o desfile
vitorioso em Roma. Lava-pés € outra descricao evidente que revelou discrepancia
entre Cristo e César. O ensino de Jesus sobre o novo mandamento n&o se igualou
com o ensino do mundo. A doutrina do Paraclito ndo houve como defrontar com
qualquer ensino deste mundo. A permanéncia na videira e frutificagao era o tema que
0s césares ndo estavam interessados. A oragao de intercessao era algo que nao se
praticava entre os infiéis. A atitude do réu diante de Pilatos, de ndo se defender e
permanecer em siléncio, era s de Cristo.

Em concluséo, fazemos uma referéncia ao “reinado” de Jesus no confronto com
o de Pilatos. Percebe-se o antagonismo radical dos dois reinos: o de Pilatos e de
qualquer outro rei/governante, em qualquer época, era definido pela postura do
“‘poder”. O reino de Roma (Pilatos) impera o 6dio e suas consequéncias, enquanto
que, o reino de Jesus Messias, baseava-se explicito no amor, no servigo e na partilha.
Prevaleceu o amor, porque o reino de Jesus nao era deste mundo. Desta maneira o
objetivo de contrastar o reino de Cristo com o reino de César foi alcangado de maneira

proveitosa.
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Diante do exposto, apresenta-se uma proposta para promover melhor
resultado nas futuras pesquisas: clarificar cada vez mais a mensagem original do
Messias descrito nas Sagradas Escrituras. Produzir os comentarios e analises biblicos
que mais se aproximem daquilo que foi transmitido e esclarecer melhor o que Ele
expbs para os ouvintes da época. Conferir as possiveis incorregdoes cometidas na
hermenéutica e na producdo de referidas literaturas, esmerar-se no ensino

biblico/teolégico, bem como aprimorar-se na sua proclamagéo.
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