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Sobre o Autor

César Francisco Raymundo nasceu em 02/05/1976,
em Londrina, Parand. De origem catdlica, encontrou-
se com Cristo aos 13 anos e, na década de 1990,
tornou-se membro da Igreja Presbiteriana do Brasil.
Com mais de trinta anos de estudo autodidata em
teologia e filosofia, César se aprofundou em diversas
vertentes teoldgicas, incluindo Historicismo,
Preterismo  Parcial, Pds-milenismo, Preterismo
Completo, Idealismo, Dispensacionalismo e Pré-
milenismo, sempre analisando as fontes originais de
cada uma delas.

Ele prop0s a teoria da Escatologia Concreta, visando
a busca de um consenso na profecia biblica com todas
as correntes escatoldgicas unidas. Também propds o
Conceito de Histéria Interrompida que pode ser
encontrado em seu e-book intitulado "Histdria
Interrompida: O Freio do Mal e a Melhora do
Mundo".

César é amplamente reconhecido como mestre em
seu campo, sendo um pensador critico e profundo,
comprometido em formar novas geragbes de
estudiosos e pensadores da fé crista. Ele escreveu o
primeiro Comentdrio Preterista sobre o Apocalipse,
além de ser autor do primeiro Dicionadrio de
Escatologia do Preterismo e da primeira Biblia de
Estudo Preterista Parcial do Brasil.

Atualmente tem se dedicado a produgdo de
material teoldgico, como livros, folhetos e revistas,
com o objetivo de divulgar a Boa Nova da Salvagao
em Cristo e apresentar uma visdo alternativa e
equilibrada sobre a escatologia, desafiando a visdo
tradicionalmente pessimista das igrejas.




Prefacio de
Daniel P. Rodrigues

“Nao sabeis que um ponco de fermento leveda a massa toda?”
(1 Co 5:6, K|F)

E impossivel subestimar ou ignorar a importancia de The Parousia,
de J. Stuart Russell para o desenvolvimento do Preterismo como
abordagem hermenéutica. A retérica soélida e a argumentagdao
persuasiva que perpassam toda a obra em questio a tornam, em
primeira analise, semelhante a um monolito imponente e inabalavel,
no que tange a solidez da tese defendida por seu autor. Em unido a
essa poderosa retorica, ha uma intengdo, para todos os efeitos, de
grande nobreza: nas palavras do proprio autor, ‘“averiguar o
verdadeiro significado da Palavra de Deus” com respeito a Segunda
Vinda de Cristo e aos eventos escatologicos descritos na Escritura.!
Nio a toa, muitos expositores ortodoxos reconhecem o impacto de
The Parousia na formagao de suas perspectivas escatologicas. O
renomado tedlogo reformado R. C. Sproul chegou a declarar que,
apos ler a obra em questao, “nunca poder|ia] ler o Novo Testamento
novamente da mesma maneira.” 2 Do mesmo modo, Kenneth L.
Gentry, o mais prolifico expositor do pds-milenismo das ultimas

' J. Stuart Russell, A Parousia (ed. independente, 2026), p. 16.
’R.C. Sproul, “Foreword”, em The Parousia (Grand Rapids, MI: Baker Books, 1999), p.
X.



décadas, descreve a obra de Russell como “magistralmente escrita”,3
embora condene suas conclusoes ultimas.

Eu mesmo, assim como os grandes nomes mencionados
anteriormente, fui grandemente influenciado pela obra que é o
assunto do presente tratado, e vejo-me compelido a reconhecer o seu
valor ao leitor judicioso e munido de discernimento. No entanto,
vejo-me ainda mais obrigado a reconhecer o que existe por tras de
sua cativante retOrica e sua argumentagao altamente persuasiva: o
pequeno e quase imperceptivel, mas altamente devastador
“fermento” da heterodoxia, o qual, como as Sagradas Escrituras nos
alertam, “leveda a massa toda” (1 Co 5:6, KJF).

No afa de comprovar a validade das profecias contidas no Novo
Testamento, J. S. Russell dispde-se a romper quase que por completo
com a ortodoxia cristd no que tange a Escatologia, afirmando que a
Segunda Vinda, o Arrebatamento dos Santos, o Juizo Final e a
Ressurreicio Geral todas aconteceram em 70 d.C., em meio aos
eventos circundantes a Guerra Judaico-Romana.

A negacio de tais pontos nido consiste numa mera divergéncia em
pontos secundarios, mas uma negagao e oposicao frontal a esperanga
mantida pela Igreja de Cristo desde sua fundagdo. Conforme o
notério tedlogo reconstrucionista David Chilton bem assevera:

Independentemente do que se possa dizer a respeito
daqueles que sustentam tais nog¢oes, esta claro que elas nao
estao em conformidade com nenhuma forma reconhecivel de
cristianismo  ortodoxo. A Igreja una, santa, catdlica e
apostolica sempre e em todos os lugares insistiu na doutrina
do Juizo Final no fim dos tempos. Sua inclusao em todas as
definicoes historicas da Fé é um testemunho universal de sua
importancia como um artigo de crenga.’

* Kenneth L. Gentry Jr., He Shall Have Dominion (Draper, VA: Apologetics Group,
2009), p. 277 n 3.

* David Chilton, Os Dias de Vinganga (Sumaré, SP: Pds-Milenismo Produgdes, 2025), p.
550.



A fim de validar sua argumenta¢io e conclusoes, Russell evoca para
si 0 legado dos Reformadores de plena dependéncia no que ¢é
declarado pelas Escrituras:

A obra é quase inteiramente exegética; ¢ nao ha qualquer
tentativa de inventar ou estabelecer uma teoria, mas apenas
de, por meio de uma interpretagio honesta e fiel das
Escrituras do Novo Testamento, permitir que elas falem por
si mesmas.’

O fundamento do modus operandi Russell, todavia, nio é o Sola
Seritpura  da Reforma, mas uma corrupcao deste. O tedlogo
reconstrucionista Gary North, ao discorrer sobre a afirmacio de
Russell citada acima, adverte: “Sempre que alguém te disser que esta
meramente deixando os fatos falarem por si préprios, e que nao
possui nenhuma agenda oculta ou teoria subjacente, eu fortemente te
aconselho a manter sua mao sobre a sua carteira e suas costas contra
a parede.”®

A primazia das Escrituras no que tange a fé e a doutrina e a rejeigdo
aos acréscimos de Roma, conforme defendida pelos Reformadores,
jamais envolveu um enfoque revolucionario ou um divércio da
ortodoxia cristd. Conforme o tedlogo reformado P. Andrew Sandlin
o declara:

Ao contestarem a teoria revelacional das “duas fontes”
postulada por Roma, os reformadores protestantes nao
estavam jamais argumentando que a doutrina da igreja do
Ocidente era totalmente erronea. Os reformadores eram
apenas isto: reformadores, nao revolucionarios. Eles estavam
dispostos a defender a ortodoxia ecuménica herdada da Igreja
Latina, por exemplo. Os reformadores eram todos
trinitarianos, e aderiam aos dogmas dos concilios ecumeénicos.
Eles agiam assim, ndo porque reconheciam a autoridade final
dos concilios da igreja, mas porque criam que esses concilios

> Russell, A Parousia, p. 521.
6 Gary North, Judgment and Dominion (Dallas, GA: Point Five Press, 2012), p. 280.



ecumenicos expressaran: os ensinos biblicos sobre os elementos centrais
do cristianismo.’

A ortodoxia crista, conforme descrita nos credos, nio é meramente
uma questao de opinido pessoal por parte do cristao individual. Uma
vez que esta ortodoxia é a descri¢ao sintetizada dos ensinos biblicos
concernentes aos fundamentos do cristianismo, sua rejei¢ao leva, por
fim, ao individualismo interpretativo.

Como Andrew Sandlin bem declara, ao se abracar o individualismo
interpretativo, “a Biblia nao é mais a fonte da interpretac¢ao da Biblia;
antes, a mente do homem (falsamente igualada com a direcio do
Espirito Santo) ¢ considerada como a fonte da interpretacio da
Palavra de Deus.”8 Este individualismo interpretativo, por sua vez,
gera um relativismo doutrindrio com respeito a outros principios
fundamentais do Cristianismo.

Nao ¢ de se admirar que o relativismo doutrinario fomentado por
Russell, por diversas vezes, leva leitores incautos de sua obra a
abracarem de forma absoluta o herético Preterismo Completo.
Embora Russell nao fora um ‘Preterista Completo’ s#rictu sensu e tenha
buscado se afastar de seus contemporaneos mais radicais,’ afirmando
o fim do milénio e o julgamento de Satanas como eventos futuros,'? é
inegavel o fato de que muitos leitores de sua obra, quando
desprovidos do preparo doutrinario ou do discernimento espiritual
adequado, abragam o Preterismo Completo em sua plenitude. Gary
North assevera que “o livto de Russell é uma fonte comum e

7. Andrew Sandlin em Sandlin e Rushdoony, Infalibilidade e Interpretacdo (Brasilia,
DF: Monergismo, 2018), p. 91. Grifo adicionado.

® Ibid., p. 54.

® Embora o Preterismo Completo nao tenha existido como movimento antes de Max
R. King, existiram poucos expositores anteriores a ele a proporem um preterismo
heterodoxo, com a afirmacdo de um Milénio jd consumado, no século XIX. Tais
escritores, porém, ndo deixaram herdeiros teolégicos, e seus poucos escritos ndao
deram inicio a movimentos ou tradigdes.

10 Russell, A Parousia, pp. 479-82.



amplamente aceita pelos defensores contemporaneos do preterismo
herético”.!1

Isso ¢ demonstrado pelo fato de Max R. King, fundador do
movimento moderno do Preterismo Completo, ter recorrido a
Russell como precedente historico para sua visido, no prefacio a
segunda edi¢ao de uma de suas obras:

Naquela época [i.e., durante a escrita da primeira edigao],
nao estava ciente de que outros ja tinham escrito sobre esse
assunto [i.e., Escatologia Consumada] nos séculos anteriores,

como J. S. Russell (1816-1895)."

Dadas as consequéncias ultimas dos principios aplicados por
Russell em sua argumentacao e de suas conclusdes resultantes, a
iniciativa do presente tratado torna-se de grande valia para o estudo
escatologico sadio. Nos capitulos a seguir, o irmao César Raymundo,
de forma magistral, disseca os erros nos pressupostos ¢ métodos de
Russell, bem como as implicagbes de suas conclusGes para a
esperanc¢a do cristao e para a missao da Igreja no presente.

O meu desejo e a minha oragio é que o presente material leve seus
leitores a “batalhar pela fé que uma vez foi entregue aos santos” (Jd
3), rejeitando toda posicao e ensino que contradiga a clara revelacdo
das Escrituras e a gloriosa e bendita esperanca mantida pelo Corpo de
Cristo desde seu principio.

Daniel P. Rodrigues
Editor e Tradutor, Pés-Milenismo Producoes
www.posmilenismo.com.br

u North, Judgment and Dominion, p. 267.
2 Max R. King, The Spirit of Prophecy (Colorado Springs, CO: Bimillennial Press, 2002),
p. 5.



Apresentacao

Sem sombra de davida, The Parousia, de James Stuart Russell, ¢ um
classico da interpretacao preterista da profecia biblica. A obra ¢
endossada por nomes de peso no Preterismo Parcial, como R. C.
Sproul, Kenneth L. Gentry Jr., Gary DeMar (agora dissidente) e
muitos outros. Eu mesmo, durante certo periodo, também endossei
esse livro, acreditando que leitores com uma visio académica
poderiam analisa-lo com discernimento. Entretanto, refletindo sobre
a responsabilidade que tenho como autor de diversas obras e sobre o
compromisso que mantenho com meu publico em favor da Verdade
de Deus, decidi interromper o projeto de publicacdo de The Parousia,
pois percebi que precisava examina-lo mais profundamente.

Por essa razao, deixei temporariamente a obra de lado para me
dedicar a outros materiais que, naquele momento, considerei mais
relevantes. Contudo, ao constatar que uma versio do livro foi
publicada por um dissidente do Preterismo Parcial e perceber que The
Parousia continua sendo uma das obras mais influentes dentro do
movimento hiperpreterista, resolvi enfrentar diretamente seus
argumentos. Embora eu ja tenha publicado quase trinta trabalhos
refutando o Preterismo Completo,!3 até entdo nao havia produzido
um e-book especificamente dedicado a analise critica de The Parousia.

B Também conhecido como Hiperpreterismo, Preterismo Total, Escatologia Realizada,
Escatologia Plena entre outros.



Decidi, entdo, ler atentamente as centenas de paginas da obra para
compreender integralmente seu contetdo — embora ja estivesse
familiarizado com muitas de suas se¢oes — e, assim, responder com
malor rigor aos equivocos que nela encontrei. Posso afirmar que uma
parcela significativa do livro ¢é aproveitavel e oferece importantes
insights. No entanto, a sutileza de seus desvios doutrinarios acerca da
Segunda Vinda de Cristo e da ressurreicdo possui um elevado
potencial destrutivo para a vida espiritual dos crentes. Como certa vez
ouvi de um irmao em Cristo (parafraseando suas palavras):

“Precisamos garantir que muitos nao tenham acesso a
determinados escritos do Preterismo Completo antes de
amadurecerem na fé e na verdade”.

Creio que este e-book podera representar um marco importante no
debate sobre o tema. Até onde sei, nio existe no Brasil uma obra
dedicada exclusivamente a refutacao de The Parousia (e nem poderia
devido ao fato de serem muito recentes essas publicacOes preteristas
completas). Assim, este trabalho busca oferecer uma resposta
sistematica aos argumentos apresentados por Russell, contribuindo
para uma avaliagao critica de sua influéncia teoldgica.

Antes de iniciar esta analise, é importante que o leitor considere a
época em que The Parousia foi escrito. A obra foi publicada
originalmente em 1878. Devemos lembrar que os séculos XVIII e
XIX foram marcados por profundas transformacdes intelectuais,
filosoficas e religiosas. Nesse periodo surgiram ou ganharam forca
movimentos e correntes de pensamento como o Marxismo, o
Socialismo, o Iluminismo, o Darwinismo, o Mormonismo, o
Adventismo, as Testemunhas de Jeova, a Ciéncia Crista e o
Dispensacionalismo — sendo este ultimo o inimigo dos evangélicos.
Também floresceram diversas correntes teoldgicas que questionavam
doutrinas cristas historicamente aceitas. Nesse contexto, nao
surpreende que tenham surgido obras defendendo que a Segunda



Vinda de Cristo ja teria ocorrido, entre as quais The Parousia ocupa
posicao de destaque.

Por essa razao, muitos acabam concluindo, equivocadamente, que
todo o Preterismo Parcial seria fruto do liberalismo teolégico. E
verdade que o liberalismo teoldgico se desenvolveu principalmente
entre o final do século XVIII e o século XIX, especialmente em
regides protestantes da Alemanha. Esse movimento procurou
reinterpretar a fé cristd a luz da razao, da ciéncia moderna e dos
métodos histéricos de estudo da Biblia. Em vez de enfatizar
doutrinas sobrenaturais e a autoridade absoluta das Escrituras, seus
representantes buscaram harmonizar a religido com os avangos
intelectuais de sua época.

Contudo, o fato permanece: o Preterismo Ortodoxo possui raizes
muito anteriores ao liberalismo teoldgico. Elementos da interpretagao
preterista podem ser encontrados em escritos da Igreja antiga e em
autores medievais, muito antes do surgimento das correntes liberais
modernas. Portanto, nao se deve confundir o Preterismo historico e
Ortodoxo com as formas extremas que vieram a se desenvolver
posteriormente.

Espero que esta leitura seja proveitosa e edificante para o leitor.
Minha oragao ¢ que este trabalho contribua para o fortalecimento da
Fé Crista e para o discernimento doutrinario, auxiliando os crentes
em Jesus Cristo a reconhecer e rejeitar os erros do Preterismo
Completo. Se considerar esta obra util, compartilhe-a com outros
irmaos, para que mais pessoas possam ser instruidas e fortalecidas na
verdade das Escrituras.

O Autor.



Introducao
Esclarecimento Importante!

E importante que fique bem claro ao leitor, desde ja, que nao tenho
o objetivo de refutar toda a obra de James Stuart Russell. Muito pelo
contrario, é bastante provavel que a maior parte — sendo a
esmagadora maioria — de The Parousia esteja em plena consonancia
com o Preterismo Parcial.

Por essa razao, meu foco estara restrito as passagens em que
Russell trata da Segunda Vinda de Cristo, da ressurreicio dos mortos
e do Juizo Final. Em minha avaliacao, nao ha necessidade de realizar
uma analise longa e exaustiva de toda a obra, uma vez que grande
parte de seu conteudo nio esta em discussio neste livro.

No primeiro capitulo, concentro-me no tema da Parousia nos
Evangelhos Sinéticos, a fim de oferecer ao leitor o contexto
necessario e esclarecer muitas davidas. Ha diversos conceitos
equivocados que foram amplamente difundidos pelo Futurismo e que
encontram respostas solidas e biblicas no Preterismo Parcial.

Embora eu apresente algumas analises, refuta¢oes e esclarecimentos
ja no Capitulo 1, ¢ a partir do Capitulo 2, iniciando pelo livro de Atos
dos Apostolos, que passarel a examinar e refutar de forma sistematica
as interpretagoes que considero equivocadas e heréticas de Russell
acerca da Segunda Vinda de Cristo e da ressurrei¢ao dos mortos.



Vida e Escritos do
Rev. James Stuart Russell

Para melhor compreensao do autor e de sua obra, apresento a
seguir um resumo da vida e da trajetéria ministerial do reverendo
James Stuart Russell, extraido da publicagao de The Parousia.'*

James Stuart Russell (1816—-1895) foi um pastor congregacionalista
escocés, pregador respeitado, defensor da liberdade religiosa e
importante lider da Alianca Evangélica. Formado em Aberdeen e
preparado teologicamente em instituicbes nao-conformistas, exerceu
seu ministério em diversas igrejas da Inglaterra, destacando-se pelo
crescimento das congregacoes que liderou e por seu envolvimento
em movimentos de avivamento espiritual.

Além de seu trabalho pastoral, Russell teve forte atuagao publica na
promocao da unidade entre cristios, da liberdade de consciéncia e da
causa da temperanca. Viajou amplamente apoiando iniciativas
religiosas e humanitarias, sempre defendendo a separacao entre Igreja
e Estado. Também ficou conhecido por seu carater gentil, ampla
cultura e influéncia pessoal. Sua principal contribuicido intelectual foi
a obra The Parousia, considerada uma das mais importantes e
controversas do século XIX sobre a doutrina da Segunda Vinda de
Cristo. E lembrado como um dos mais destacados defensores da
liberdade crista de sua época.

“ A PAROUSIA - Uma Investigacdo Critica SOBRE A DOUTRINA DO NOVO
TESTAMENTO DA SEGUNDA VINDA DE NOSSO SENHOR, pg. 541. JAMES STUART
RUSSELL, M.A., D. Div. Londres. 12 Edicdo. IBISTER &CO. 56. LUGATE HILL-1878. 22
Edicdo T. FISHERUNWIN 26 PATERNOSTERSQUARE-1887. Traducdo e publicacdo:
Mateus Fonseca Souza. --1. ed. — Cabo Frio, RJ: Mateus Fonseca Souza, 2026. Site:
https://arquivopreterista.blogspot.com/ Acessado dia 20/06/2026.



A Publicacao de
The Parousia

James Stuart Russell é mais conhecido por sua obra The Parousia,
publicada originalmente em 1878. Durante muitos anos, ele manteve
a convic¢ao de que a Segunda Vinda de Cristo havia se cumprido no
primeiro século da Era Cristd, mas evitou escrever ou falar
amplamente sobre o assunto até amadurecer suas conclusdes. A
medida que estudava as Escrituras, via cada vez mais passagens se
harmonizarem em torno dessa compreensio.

Sua obra apresentou uma exegese detalhada e rigorosa sobre a
doutrina neotestamentaria da Segunda Vinda de Cristo. O livro
alcancou grande repercussao na Inglaterra e nos Estados Unidos,
levando muitos leitores a reconsiderarem a interpretacao tradicional
da escatologia e a concluirem que a Segunda Vinda de Cristo ja havia
ocorrido na era apostolica.

O impacto da obra foi tao significativo que a University of Aberdeen
concedeu a Russell o titulo honorario de Doutor em Divindade
(D.D.) em 1888. Até hoje, The Parousia é considerada uma das mais
importantes  defesas da  interpretagdo  preterista,  sendo
frequentemente consultada por estudiosos que se dedicam ao estudo
da profecia biblica.

Russell entendia que libertar a interpretacio das profecias das
tradicOes estabelecidas era uma extensao da luta pela liberdade
religiosa, permitindo que as Escrituras fossem examinadas por si
mesmas, sem a imposicdo de sistemas teologicos ou eclesiasticos
previamente definidos.

Por aqui vemos que a interpretacao de Russell comega com uma
ruptura da Fé Crista Ortodoxa e ja deixa uma divida no ar: como fica
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a Obra do Espirito Santo em conduzir a Igreja a toda a verdade?
Jesus prometeu aos seus discipulos:

“Quando vier, porém, o Espirito da verdade, ele vos guiara a toda
a verdade”.
- Jodao 16:13

Se a tese de Russell estiver correta, entdo a Igreja teria permanecido
enganada por cerca de dezenove séculos em uma doutrina
considerada essencial, até que ele surgisse para restaurar essa suposta
verdade perdida. Tal conclusao parece incompativel com a promessa
de Cristo e com a continua atuag¢ao do Espirito Santo na preservagao
e instrucao de Sua Igreja ao longo da historia.

Afirmar que toda a Cristandade esteve equivocada durante quase
dois mil anos sobre um tema tao fundamental equivale a lancar uma
séria davida sobre a Obra do Espirito da Verdade. Essa perspectiva
nao apenas desafia a tradicdo cristd histérica, mas também levanta
questoes profundas sobre a fidelidade de Deus em cumprir Suas
promessas a sua Igreja.

Vida Tardia e Legado

Segundo a secao “VIDA E ESCRITOS DO REV. JAMES
STUART RUSSELL” no livto The Parousia os “dltimos anos [de
Russell] foram marcados por enfermidades e dores cronicas. Russell
suportou tudo com paciéncia viril e até alegria, sustentado pela fé e
pela frase recorrente: “Em Cristo, a rocha sélida, estou em pé!”. Sua
esposa, Jane Ayrton Russell, e sua unica filha, Mary Ann Russell,
cuidaram dele com devogao incansavel. Faleceu pacificamente em 5
de outubro de 1895, aos 78 anos, apds 52 anos de ministério, em sua
residéncia no n°® 115 Ladbroke Grove, Kensington/Notting Hill,
Londres.
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O sepultamento ocorreu em 10 de outubro de 1895 no Kensal
Green Cemetery (Royal Borough of Kensington and Chelsea, Greater
London). Muitos amigos do ministério, sociedades e congregacdes
acompanharam o cortejo até a capela onde pregara por tantos anos e
depois ao timulo. Seu memorial, bem como o da sua esposa que

morreu em 19 de julho de 1894, podem ser vistos no Find a
Grave”.15

O Parecer de Kenneth L. Gentry Jr.
sobre a Obra de Russell

Em seu artigo J. Stuart Russell & Milton Terry eram “futuristas”? o Dr.
Gentry diz o seguinte:

“A titulo de ilustracdo, gostaria de apontar para J. Stuart Russell,
que escreveu um livro no final de 1800 que tem sido uma espécie de
“Biblia” para a religido hiperpreterista: A Parousia: Um Estudo da
Doutrina do Novo Testamento da Segunda 1'inda de Nosso Senhor.
Surpreendentemente, porém, ele afirma que ainda existem algumas
profecias nio cumpridas, violando assim a teologia hiperpreterista
que exige que entendamos todas as profecias biblicas como tendo
sido cumpridas por volta do ano 70 d.C. Considere o seguinte.

Com relagio ao milénio em Apocalipse 20, Russell segue o
preterista ortodoxo Moses Stuart ao reconhecer que o reinado de
Cristo de mil anos vai muito além do ano 70 d.C. e para um futuro
distante. Russell escreveu sobre a observacao de Stuart:

“Acreditamos... que este é o exemplo solitario que todo o
livto contém dessa excursio além dos limites de 'em breve';
e concordamos com Stuart que nenhuma dificuldade
razoavel pode ser feita por causa dessa Unica excegdao 2
regra. Veremos também, a medida que prosseguirmos, que

> |dem n@ 14, pg. 543.
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o evento referido como tendo ocorrido apds o término dos
mil anos sao preditos como em uma profecia ” (p. 514).

Isso para o Hiperpreterista ¢ uma heresial Pois eles acreditam que
todas as profecias foram cumpridas no ano 70 d.C.

Russell afirma isso novamente na p. 522:

“E evidente que a previsio do que acontecera no final dos
mil anos [isto é, Apocalipse 20:7—10] nao esta dentro do que
nos aventuramos a chamar de 'limites apocalipticos'. Esses
limites, como somos repetidamente advertidos no préprio
livro, sao rigidamente confinados por uma bussola muito
estreita; as coisas mostradas 'acontecerdo em breve'. Seria
um abuso de linguagem dizer que eventos a distancia de mil
anos irlam acontecer em breve; somos, portanto,
compelidos a considerar essa predica¢ao como estando fora
dos limites apocalipticos”.

Segundo a doutrina hiperpreterista, isso ¢ futurismo, uma forma
de heresia para eles que deve ser desprezada.

Mas Russell continua (p. 522):

“Devemos, consequentemente, considerar esta predi¢io
da libertacao de Satands e os eventos que se seguem, cOmMoO
ainda futuros e, portanto, nao cumpridos. Nao sabemos de
nada registrado na histéria que possa ser aduzido como um
provavel cumprimento desta profecia”.

Em seguida, acrescenta (p. 523):
“Acreditamos ser este o unico exemplo em todo o livro de
uma excursao a um futuro distante; e estamos dispostos a

considerar o paréntese completo como relacionado a
questdes ainda futuras e nao cumpridas”.
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O homem nao tem vergonha?! FEle deve ser um
dispensacionalistal

Em outro lugar, ele até escreve como um pods-milenista
defendendo um futuro desenvolvimento profético do reino de
Deus na terra (p. 553-54):

“Certamente, nao foi em vao que Jesus disse: 'Eu sou a
Luz do Mundo.' 'Deus nao enviou seu Filho ao mundo para
condenar o mundo, mas para que o mundo por meio dele
fosse salvo.' 'Eu, se for levantado da terra, atrairei todos os
homens a mim™”.

Ele continua:

Paulo “nao hesita em afirmar que a obra restauradora de
Cristo ira, no final das contas, mais do que reparar a ruina
operada pelo pecado. Niao estd dentro do escopo desta
discussdo argumentar em bases filoséficas a probabilidade
natural de um reinado da verdade e retidiao na terra; estamos
felizes por ter a certeza da consumagao em bases mais
elevadas e seguras, até mesmo as promessas dAquele que
nos ensinou a orar: 'Seja feita a tua vontade na terra, assim
como no céu.' Pois cada oracao ensinada por Deus contém
uma profecia e transmite uma promessa. Este mundo nao
pertence mais ao diabo, mas a Deus. Cristo o redimiu e ira
restaura-lo e atrair todos os homens a Ele”.

E bom ver que Russell se apega a alguns elementos futuristas em
seu sistema preterista “completo”. Infelizmente, seu novo
paradigma teoldgico solapa as principais posigdes escatologicas que
a Igreja tem mantido por muito tempo: um Segundo Advento
futuro, visivel e fisico; uma futura ressurreicao corporal dos mortos;
e um futuro Julgamento Final de todos os homens.

Como um aparte, ¢ uma pena que parte do “futurismo” de
Russell permite a continuacao da revelagao divina:
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“Nao ha presuncao contra novas revelagoes. Por que se
deve pensar que Deus falou Sua ultima palavra aos
homens?” (p. 552).

Esta ¢ uma area em que ele niao deveria ter permitido um

elemento futurista”.'®

Sob esse aspecto, Russell nao foi um preterista completo no sentido
mais rigoroso do termo, pois deixou o futuro em aberto em diversos
pontos de sua interpretacdo. Entretanto, o grande problema de sua
teologia esta na afirmacdo de que Jesus ja voltou e que a ressurreicao
dos mortos ja ocorreu. Tal posicio entra em conflito direto com a
esperanga histérica da Igreja e levanta sérias questdes sobre a Obra
do Espirito Santo na condugdo do povo de Deus a verdade.

Além disso, o proprio Novo Testamento apresenta um exemplo de
erro semelhante. O apoéstolo Paulo advertiu sobre Himeneu e Fileto,
os quais “se desviaram da verdade, dizendo que a ressurreicao era ja
feita, e perverteram a fé de alguns” (2* Timoéteo 2:17-18). A critica
apostolica nao foi dirigida apenas a detalhes secundarios da doutrina,
mas ao proprio fato de afirmarem que a ressurrei¢do ja havia
ocorrido. Assim, a ideia de uma ressurrei¢ao plenamente consumada

no passado encontra um sério obstaculo no ensino apostolico.

Se a Segunda Vinda de Cristo ja aconteceu e a ressurreicio ja se
consumou, onde estd a restauracao de todas as coisas prometida pelas
Escrituras? Onde esta a consumacio final do Reino de Deus? Ao
remover esses eventos do futuro, Russell acaba privando a Igreja de
sua expectativa escatologica historica e de sua esperanga culminante.

'®). Stuart Russell & Milton Terry eram "futuristas"? Por Kenneth L. Gentry, Jr.
https://postmillennialworldview.com/2020/07/10/j-stuart-russell-was-a-futurist-
after-all/ Acessado 25 de Novembro de 2020
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O resultado é uma visio em que o futuro se torna incerto e sem
uma dire¢do claramente definida. A Igreja deixa de olhar para a
gloriosa manifestagdo futura de Cristo e para a plena renovacao da
criagao, perdendo o grande horizonte escatolégico que sustentou a Fé
Crista ao longo dos séculos.

Por isso, nao podemos jamais dissociar Russell com seu livro The
Parousia do moderno movimento Hiperpreterista. Sem duvida ele
acabou por langar as sementes desse mal que tenta assolar a Igreja de
Cristo.

O Conceito de “vinda” na
Biblia e sua Importancia

A palavra mogovoia (presenca/vinda) ndo significa somente a
Segunda Vinda final de Cristo. Os preteristas completos usam essa
palavra como uma regra constante para significar somente Segunda
Vinda. Muitas vezes eles acusam que os preteristas parciais creem
num “terceira vinda” de Cristo. Mas este nao é o caso. Como a
maioria dos cristdos, os preteristas completos desconhecem as
diversas “vindas” de Cristo no decorrer da historia humana.

Ao examinarmos cuidadosamente as Escrituras, percebemos que a

Biblia apresenta diversas formas pelas quais Cristo vem ao longo da
historia da redencao.

A Vinda Espiritual de Cristo

Jesus prometeu que nao deixaria Seus discipulos 6rfaos. Em Joao

14:16,18,23, Ele declarou:

“Eu pedirei ao Pai, e ele lhes dara outro Consolador, para que
fique convosco para sempre".
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“Nao vos deixarei 6rfaos; voltarei para vos”.

“Se alguém me ama, guardara a minha palavra; e meu Pai o amara,
e viremos para ele e faremos nele morada”.

Essas palavras se cumpriram especialmente no Pentecostes (Atos
2), quando o Espirito Santo foi derramado sobre a Igreja. Desde
entdo, toda pessoa que nasce de novo experimenta essa vinda
espiritual de Cristo em sua vida. O Senhor passa a habitar em Seu
povo por meio do Espirito Santo (Romanos 8:9).

Antes da conversao, as pessoas estdo sem Cristo. Mas, quando sao
alcancadas pela graca de Deus, Cristo vem espiritualmente a elas,
transformando seus coracoes e concedendo-lhes nova vida.

A Vinda de Cristo na
Comunhao dos Crentes

Outra forma pela qual Cristo vem ao Seu povo ocorre na
comunhao espiritual. Em Apocalipse 3:20, Ele declara:

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

A linguagem da ceia representa comunhdo, amizade e
relacionamento intimo. Cristo ndo esta distante de Seu povo; Ele se
aproxima continuamente daqueles que O recebem.

Da mesma forma, em Mateus 18:20, Jesus prometeu:

“Porque, onde estiverem dois ou trés reunidos em meu nome, af
estou eu no meio deles”.
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Sempre que o povo de Deus se reune para adora-Lo, Cristo esta
presente entre os Seus.

A Vinda de Cristo na
Morte dos Santos

A Escritura também ensina que Cristo vem ao encontro de Seus
servos quando estes deixam este mundo.

Em Joao 14:3, Jesus prometeu:

“E quando eu for e vos preparar lugar, voltarei e vos receberei
para mim mesmo, para que onde eu estou estejais vos também”.

Quando um cristao morre, ele nao permanece separado de Cristo.
Pelo contrario, entra imediatamente em Sua presenca. Paulo
expressou essa esperanca ao desejar “partir e estar com Cristo”

(Filipenses 1:23).

O martirio de Estévao ilustra essa verdade. Antes de morrer, ele viu
o Senhor glorificado e clamou:

“Senhor Jesus, recebe o meu espirito”.
- Atos 7:59

Assim, Cristo vem receber Seus servos na hora da morte.

A Vinda de Cristo ao Pai
em Sua Ascensao

Existe ainda uma vinda frequentemente esquecida: a Ascensao.
Enquanto os discipulos viram Jesus subir ao Céu, Daniel descreveu

o mesmo acontecimento do ponto de vista celestial:
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“Eis que vinha com as nuvens do céu um como o Filho do
Homem, e dirigiu-se ao Anciao de Dias”.
- Daniel 7:13

Aqui vemos Cristo vindo a presenca do Pai para receber autoridade,
dominio e reino. Sua Ascensio foi uma vinda ao Céu, nao uma vinda
a Terra.

A Vinda Metafdrica de Cristo em
Julgamentos Historicos

A Biblia frequentemente utiliza a linguagem da vinda de Deus sobre
as nuvens para representar julgamentos historicos.

Um exemplo encontra-se em Isafas 19:1:

“Eis que o Senhor vem cavalgando numa nuvem ligeira e entra no
Egito”.

Obviamente, Deus nao apareceu literalmente montado sobre uma
nuvem. Trata-se de uma linguagem profética que simboliza Sua
interven¢ao em julgamento contra aquela nacao.

Esse mesmo simbolismo aparece em diversas passagens do Antigo
Testamento. As nuvens frequentemente representam a majestade
divina exercendo juizo na historia.

No Novo Testamento, Jesus emprega a mesma linguagem ao falar
de Seu julgamento contra Jerusalém. Em Mateus 24:30-34, Ele
associa Sua vinda nas nuvens a eventos que ocorreriam naquela
geracao. Da mesma forma, Mateus 23:36 declara:

“Em verdade vos digo que todas estas coisas hao de vir sobre esta
geragao”.
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Essa linguagem deve ser compreendida a luz do uso profético do
Antigo Testamento, onde a vinda nas nuvens frequentemente
simboliza a manifestacio do poder divino em atos de julgamento.

A Vinda Literal e
Gloriosa de Cristo

Embora existam diversas vindas espirituais e metaféricas de Cristo
nas Escrituras, a Biblia também ensina claramente uma futura vinda
literal, corporal, publica e gloriosa do Senhor.

Apbs Sua ressurreicdo, Jesus ascendeu aos Céus diante dos
discipulos. Entao os anjos lhes disseram:

“Esse Jesus, que dentre vos foi recebido em cima no céu, ha de
vir assim como para o céu o vistes it”.

- Atos 1:11

A promessa ¢ clara: o mesmo Jesus que subiu retornara. Seu
retorno sera pessoal, visivel e glorioso.

As Escrituras apresentam essa esperan¢a como o grande climax da
histéria. Cristo, que veio ao mundo para salvar, retornara para
consumar plenamente Seu Reino, ressuscitar os mortos, julgar a
humanidade e renovar todas as coisas.

O Senhor Jesus estda presente com Seu povo hoje por meio do
Espirito Santo. Ele vem aos crentes na regenera¢ao, na comunhao, na
adoracdao ¢ na hora da morte. Veio em julgamentos historicos ao
longo da histéria. Veio ao Pai em Sua Ascensio. Mas ainda
aguardamos Sua grande e gloriosa manifestacao futura, quando todo
olho O vera e Seu Reino sera plenamente revelado.
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Confundindo as “Vindas” de
Cristo no Prefacio

Russell comega seu prefacio falando algo que até mesmo os céticos
e criticos da Biblia ja haviam percebido. Ele escreveu que “nenhum
leitor atento do Novo Testamento pode deixar de se impressionar
com a proeminéncia dada pelos evangelistas e pelos apostolos a
PAROUSIA, ou a “vinda do Senhor”. Esse evento é o grande tema
da profecia do Novo Testamento. Nao ha praticamente um unico
livro, desde o Evangelho de Sao Mateus até o Apocalipse de Sao
Joao, no qual ele ndo ¢ apresentado como uma gloriosa promessa de
Deus, uma bendita esperanca da igreja. Foi frequentemente e
solenemente prevista por nosso Senhor; foi incessantemente mantido
diante dos olhos dos primeiros cristaos pelos apodstolos; e foi
firmemente acreditada e ansiosamente esperada pelas igrejas da era
primitiva”.1”

Um artigo critico das Escrituras Sagradas diz que “na Biblia existem
muitas profecias mas, sem duvida, uma das mais conhecidas e
celebradas é a do JUiZO FINAL, a SEGUNDA VINDA de Ciristo,
que vira recolher todos aqueles que nele creram e dar-lhes o Reino
dos Céus e a Vida Eterna como recompensa (apesar de haver
divergéncias sobre como sera esse retorno)”.18

E o artigo complementa:

“O problema ¢é que, segundo a Biblia, isso ja deveria ter
acontecido ha muito tempo!”"’

Y |dem n@ 14, pg. 561.

'® A Grande Falha Profética do Retorno de Jesus Cristo. Site:
www.acidezmental.xpg.com.br/retorno_jesus.html Acessado em 22 de Setembro de
2012.

¥ 1dem ne 18.
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Por isso, com base em passagens biblicas que parecem indicar uma
expectativa iminente da Vinda de Cristo, muitos estudiosos (incluindo
Russell), segundo sua interpretacao dos textos cristdos mais antigos,
afirmam que os primeiros membros da Igreja viviam na expectativa
de que a volta do Senhor ocorreria em um futuro préximo. Essa
percepcao se apoia em textos do Novo Testamento que expressam
um senso de urgéncia e vigilancia em relagdo a Sua Vinda. Segundo
essa interpretacdo, com o passar dos anos, porém, essa expectativa
nao se realizou da forma como alguns imaginavam, levando as
comunidades cristas a refletirem sobre o significado da espera. Em
razao disso, diversos estudiosos passaram a empregar a expressiao
“atraso da parousia” para descrever a aparente demora da Segunda
Vinda de Cristo em relacio as expectativas que, segundo eles,
existiam entre muitos cristaos da Igreja primitiva.

Mas, uma vez que ja vimos, pelas Escrituras Sagradas, que existem
diferentes TIPOS de Vindas de Cristo, surge uma pergunta
inevitavel: sobre qual dessas Vindas os cristios primitivos
depositavam sua expectativa?

O proprio Russell precisou enfrentar essa questio e optou por
afirmar que a esperan¢a da Igreja primitiva estava voltada para a
Segunda Vinda de Cristo. Os ateus, céticos e criticos da Biblia
costumam argumentar que, tanto no caso de Russell quanto no de
outros intérpretes, a ideia de que Cristo realmente veio seria uma
espécie de “jeitinho” para evitar a conclusiao de que Jesus falhou em
Sua profecia.

Entretanto, se Russell estivesse correto ao afirmar que a Segunda
Vinda de Cristo ocorreu nos tempos da Igreja primitiva, surgiriam
problemas teolégicos praticamente insuperaveis. O que dizer das
promessas de Deus ainda ndo cumpridas? Como explicar a
restauracao da criacdo, que claramente ainda nio aconteceu? E qual
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seria o futuro da humanidade, se todos esses eventos ja tivessem sido
consumados?

Além disso, haveria uma questio ainda mais séria: o papel do
Espirito Santo. Se a Igreja esteve equivocada durante quase dois mil
anos quanto a Segunda Vinda de Cristo, isso significaria que o
Espirito Santo permaneceu inativo durante todo esse periodo,
permitindo que sucessivas geragcoes de cristaos permanecessem no
erro. Tal conclusio representaria um verdadeiro ultraje a obra do
Espirito da Verdade, cuja missao é conduzir a Igreja em toda a
verdade.

Ao longo deste e-book, o leitor percebera o quanto a interpretagao
de Russell ¢ incoerente. Vera também que seus proprios escritos
fornecem elementos que reforcam a compreensio de que a Igreja
jamais esteve enganada sobre a Segunda Vinda de Cristo e que nunca
deixou de ser guiada e ensinada pelo Espirito de Cristo.

Ao concluir seu prefacio, Russell deixa explicito que sua proposta
representava uma ruptura com a tradi¢ao da Igreja. Ele escreveu:

“Sera uma recompensa suficiente de seu trabalho se ele conseguir
elucidar em qualquer grau aqueles ensinamentos da revelacao divina
que foram obscurecidos por preconceitos tradicionais ou mal

. A 20
interpretados por uma exegese erronea’”.

Reconhecimento da Vinda em
Juizo na Introducao

Russell comega a introducgao de The Parousia destacando que o livro
de Malaquias encerra o Antigo Testamento com uma forte mensagem
de julgamento. Em vez de enfatizar apenas as promessas de

%% 1dem ne 14, pg. 17.
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restauracdo, o profeta denuncia a rebeldia persistente de Israel e
anuncia a proximidade do “grande e terrivel Dia do Senhor”.
Segundo Russell, esse julgamento seria precedido pela vinda de Jodo
Batista, o mensageiro prometido que prepararia o caminho para o
Senhor, niao apenas como Salvador, mas também como Juiz. Dessa
forma, ja nas primeiras paginas de sua obra, Russell reconhece a
existéncia de uma Vinda de Cristo em juizo relacionada ao
julgamento de Israel. Ele mesmo considera que “esta ¢ uma vinda a
julgamento”?! e, acrescenta, que a mesma “esta esclarecida pelas
palavras que se seguem imediatamente, e que descrevem o alarme e a
consternagao causados por sua manifestagao: “Mas quem suportara o

dia da sua vinda? E quem subsistira, quando ele aparecer? (Malaquias
3:2)7.22

O que Russell diz é o mesmo que os preteristas parciais defendem:
que o julgamento de Jerusalém, no ano 70 d.C., constitui uma Vinda
de Cristo em juizo. Se ele parasse por ai, estarfamos alinhados com
sua interpretacdo. No entanto, ao continuar comentando Malaquias
3:2, Russell acrescenta mais adiante que “nao se pode dizer que esta
linguagem seja apropriada para a primeira vinda de Cristo; mas é
altamente apropriada para Sua segunda vinda”.?? Assim, ele conclui,
de forma equivocada, que a Vinda de Cristo no ano 70 d.C. nao foi
apenas uma Vinda em juizo contra Jerusalém, mas a propria Segunda
Vinda de Cristo.

Na sequéncia, ele diz algo digno de nota:

“Ha uma clara alusio a esta passagem [de Malaquias 3:2] em
Apocalipse 6:17, onde “os reis da terra, e os grandes, os ricos, os
capitaes”, etc., sao representados como “escondidos da face do que
esta sentado no trono e da ira do Cordeiro, dizendo: O grande dia
da sua ira chegou, e quem podera subsistir?”. Nada pode ser mais

! 1dem n@ 14, pg. 22.
2 |dem ne 14, pg. 22.
> |dem ne 14, pg. 22.
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claro de que “o dia da sua vinda” em Malaquias 3:2 ¢ o mesmo “o
grande e terrivel dia do Senhor” de Malaquias 4:5 e que ambos
correspondem ao “grande dia de sua ira” em Apocalipse 6:17.
Concluimos, portanto, que o profeta Malaquias fala, ndo do
primeiro advento de nosso Senhor, mas do segundo”.**

- O grifo ¢ meu.

Russell conclui, entdo, que o “grande e terrivel Dia do Senhor”
corresponde a Segunda Vinda de Cristo, a qual, segundo sua
interpretagao, ocorreu no ano 70 d.C. No entanto, ha um ponto
muito importante para o nosso estudo: a expressao “Dia do Senhor”
segue 0 mesmo padrao das diversas Vindas de Deus ou de Cristo
registradas nas Escrituras. Assim como existem varias vindas em
juizo, também existem varios “Dias do Senhor”; cada um relacionado
a um ato especifico de julgamento de Deus na histéria.

Sobre esse assunto, o tedlogo Brian Godawa escreveu:

“O “dia do Senhor” é também uma frase que ¢ frequentemente
associada com a segunda vinda de Cristo. Mas um estudo cuidadoso
da Escritura mostra que o “dia do Senhor” é uma referéncia
genérica do Antigo Testamento a qualquer tempo em que o Senhor
“vem” em julgamento sobre uma nag¢ao ou cultura. Ja houve muitos
“dias do Senhor” no passado, e todos deles que foram descritos
como “pertos” aconteceram de fato “perto” daqueles a quem as

. 25
palavras foram pronunciadas”.

Em seu artigo, Godawa cita varios “Dias do Senhotr”, como o
saque de Jerusalém em 586 a.C. (Obadias 15; Sofonias 1:7), a
destruicao de Israel pelos assirios (Amos 5:18), a queda da Babilonia
diante dos medos em 539 a.C. (Isafas 13:6, 11, 13, 17, 19), a queda de

24
Idem n2 14, pg. 23.

%> 0 Dia do Senhor. Brian Godawa. Fonte: Apéndice 1 do There Will Be No Future “End

Times”, Rapture, Great Tribulation Or Anti-Christ. Site: www.monergismo.com
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Edom (Isafas 34:5), a queda do Egito por Nabucodonosor (Jeremias
46:1-2, 10) e a destruicao de Israel por Deus (Sofonias 1:7, 14-15).26

Godawa conclui:

“O Antigo Testamento profetiza um “dia do Senhor” para Israel,
no qual Deus julgara Jerusalém. Esse “dia do Senhor” ¢ a destrui¢ao
de Jerusalém por Roma e a Destruicio do Templo sobre a qual

Jesus falou”.”

Tendo em consideragao que os Dias do Senhor em julgamento sdao
muitos ao longo da histéria antiga para varias nacGes (inclusive
Israel), Russell esta alinhado com o Preterismo Parcial quando
escreveu que “‘é importante notar que tudo isso faz referéncia clara e
especifica a terra de Isracl. A mensagem do profeta é para Israel; os
pecados reprovados siao os de Israel; A vinda do Senhor é para o seu
templo em Israel; A terra ameagada com uma maldigdo era a terra de
Israel”?® no ano 70 d.C.

O problema para a tese de Russell aparece entio no periodo depois
do ano 70 d.C., pois ¢ fato que a histéria humana continuou e que 0s
juizos de Deus nio pararam. Por isso, outros “Dias do Senhor”
continuam acontecendo até o fim, assim como outras ‘“vindas de
Cristo”, tanto em juizo quanto na vida do crente recém-convertido.
O proéprio andamento da histéria humana mostra que havera um fim
definitivo. Houve e ainda ha varios “fins” e recomecos: o fim de
nagoes e o surgimento de outras, como parte do julgamento de Deus.
Nesse processo, Deus esta no come¢o e no fim de todas as coisas.
Por isso Ele diz: “Eu sou o Alfa e o Omega, o Primeiro e o Ultimo, o
Principio e o Fim” (Apocalipse 22:13). Ainda assim, existe o fim dos

%% |dem ne 25.
7 |dem ne 25.
% |dem ne 14, pg. 25.
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tempos, quando restara apenas o Juizo Final ou o dltimo Dia do
Senhor que ¢ a Sua Vinda.

Em Isaias 41:4 e 46:9-11, Deus diz:
“Quem fez e executou tudo isso? Aquele que desde o principio

tem chamado as geragdes a existéncia, eu, o Senhor, o primeiro, e
com os ultimos eu mesmo”.

- O grifo é meu.

“Lembrai-vos das coisas passadas da antiguidade: que eu sou
Deus, e ndo hd outro, eu sou Deus, e nio ha outro semelhante a
mim; que desde o principio anuncio o que ha de acontecer e desde
a antiguidade, as coisas que ainda nao sucederam; que digo: o meu
conselho permanecera de pé, farei toda a minha vontade; que
chamo a ave de rapina desde o Oriente e de uma terra longinqua, o
homem do meu conselho. Eu o disse, eu também o cumprirei;
tomel este proposito, também o executarei”.

O tedlogo Samuel Frost comenta estes versiculos:

“..a0 analisar os comentarios de judeus, liberais, conservadores,
catblicos e protestantes, todos de uma maneira bela concordam que
“inicio” e “fim” aqui falam sobre o periodo do tempo desde a
criagao do tempo até o fim dos tempos. O tempo nio é eterno.
Além disso, a doutrina da soberania de Deus é diretamente

ensinada a partir desses versiculos. Ele sabe tudo”.”

Nao sendo o tempo eterno, pois Deus, o Senhor, “estava 1a quando
tudo comegou e que la estarei quando tudo terminar” (Isafas 41:4 —
NTLH),% ¢ de se supor que o numero dos eleitos ha de ter um fim
ou sera completado em algum ponto da histéria. A posi¢ao recente
do Preterismo Completo exige que o numero dos eleitos cresca

* por que Abandonei o Preterismo Completo - O testemunho de Samuel M. Frost, pg.
41. Samuel M. Frost. Revista Cristd Ultima Chamada. Site: www.revistacrista.org
% NTLH — Nova Tradugdo na Linguagem de Hoje.
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indefinidamente, uma vez que a histéria nunca chega ao fim. Para o
preterista completo, este mundo de pecado e morte nao terd término,
surgindo continuamente novas pessoas sem qualquer limite, j4 que
nao existe um encerramento da histéria nem um ndmero final de
eleitos.

Mas, se hda um numero definido de eleitos, entio esse numero
precisa ser completado. Isso aponta diretamente para um
encerramento da histéria, com um ultimo “Dia do Senhot” e a Vinda
final de Cristo, realidade que Russell nega.

O capitulo 6 do Evangelho de Joao traz a resposta sobre o nimero
dos eleitos e sua conexao com o Dia da ressurreicao final.

Joao 6:39 diz:

“E a vontade de quem me enviou ¢ esta: que nenhum eu perca de

todos os que me deu; pelo contririo, eu o ressuscitarei no ultimo
dia”.

No Evangelho de Jodao é dito que a ressurreicio dos mortos
acontecera no “ultimo dia”, nao o ultimo dia de Jerusalém no ano 70
d.C. (Joao 6:39- 40, 44, 54; 11:24; 12:48). Se o leitor nao entender
especificamente o termo “dltimos dias” referindo-se a Jerusalém nas
Escrituras, nao conseguira entender que existe um “dltimo dia” para a
histéria humana.

A ideia de Russell e de qualquer preterista completo ao ensinar que
o “dltimo dia” estava em algum lugar no ano 70 d.C., cai por terra
com a questio do numero completo dos eleitos em Joao 6:39. O
tedlogo Samuel M. Frost escreveu que tanto os “calvinistas e os
arminianistas entenderam esse versiculo para ensinar que Deus
conhece todos os seus povos (embora eles diferem sobre como). E,
nao apenas esse verso. “...o Senhor conhece os que siao dele” (2°
Timoéteo 2:19). Todos eles. Cada um em todo mundo. Entao, o que
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isso tem a ver com o infinito? Bem, os preteristas completos, em
geral, ensinam que o mundo nao tera fim. O “nascimento de bebés”
nao tera fim. Nés denominamos isso de “procriacdo infinita”. Afinal,
para que a historia seja histéria, vocé deve ter pessoas! E, uma vez
que a histéria nunca terminaria, portanto, a procriacao seria infinita.
Usaremos o lema de que “a Biblia em nada fala sobre o fim dos
tempos, mas apenas sobre o tempo do fim”, que, claro, era o ano 70
d.C. Em segundo lugar, os preteristas completos ensinam que Jesus
veio estabelecer uma alianca eterna, “mundo sem fim”. Por que Ele
voltaria para acabar com uma alianca eterna?’’3!

Frost continua:

“No entanto, se Deus conhece todas e cada uma das pessoas que
sao “dEle”, como isso pode ser um ndmero cada vez maior?
Infinito, por defini¢dao, nao tem “todos”. “Todos” é uma categoria
contida, com um come¢o e¢ um fim. O que temos, entio, em
aplicagdio a um nuimero infinitamente crescente de quem Deus
conhece e a0 mesmo tempo, dizendo que Ele os conhece a todos ¢é
uma contradi¢do 16gica (ndo um paradoxo, mas uma contradi¢ao
clara).

De acordo com a Confissio de Westminster, o conhecimento de
Deus daqueles que sdo salvos é um numero “tio certo e definitivo
que nao pode ser aumentado ou diminuido” (II1.4). Esse nimero ¢é
o “todo” que o Pai deu ao Filho. Nao é um numero infinitamente
crescente. Assim sendo, a historia deve terminar. Eclesiastes 3:11
afirma que:

“Tudo fez Deus formoso no seu devido tempo; também pos a
eternidade no coragao do homem, sem que este possa descobrir as

* por que Abandonei o Preterismo Completo - O testemunho de Samuel M. Frost.
Samuel M. Frost, pg. 39. Site:
https://www.revistacrista.org/literatura_porque_abandonei_o_preterismo_completo
.htm| Acessado dia 29/06/2026

39



. L, . , 3
obras que Deus fez desde o principio até ao fim”.”

O que ficou claro até aqui ¢ que, enquanto continuam nascendo
criangas pelo mundo, também havera muitos que ainda poderdo se
converter no futuro. E para cada um deles, Jesus disse: “Eu o
ressuscitarei no ultimo dia” (Joao 6:39).

Por uma questio légica, a cada nova geragio e a cada nova crianca
que nasce como possivel futuro convertido, o “dltimo dia”
permanece sempre a frente com a promessa da ressurreicao. Nesse
sentido, enquanto houver novos nascimentos, ainda havera eleitos a
serem chamados. Mas, quando o dltimo eleito tiver nascido e
completado o numero final, entdo chegara o dltimo dia, sem mais
novos nascimentos.

Assim, o fim vira: o dlimo “Dia do Senhor”, o Juizo Final e a
Vinda definitiva de Cristo acontecerao.

Dessa forma, a tese de Russell contra a Segunda Vinda de Cristo e a
ressurreicao final no udltimo dia da histéria humana perde sua
sustentacao.

Os “dltimos dias” Num Sentido
Mais Amplo

Todos os preteristas completos ou parciais concordam que, a partir
da manifestacio de Jesus Cristo, comegaram os “dltimos dias” da
Antiga Alianca, que se estenderam até a sua destrui¢io no ano 70 d.C.

Textos como Hebreus 1:1-2 afirmam que Deus, “nestes ultimos
dias, nos falou pelo Filho”. Da mesma forma, 1* Pedro 1:20-21

*2|dem ne 31, pg. 40.
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declara que Cristo, “conhecido, com efeito, antes da fundacio do
mundo, porém manifestado nestes tltimos tempos por amor de v6s”.

Além desses, ha muitos outros textos biblicos que falam dos
“dltimos dias”, reforcando essa mesma ideia ao longo do Novo
Testamento. Hssas passagens sdo usadas para sustentar que os
“dltimos dias” eram os dias da Igreja primitiva e se referem ao
periodo inaugurado com Cristo passando pelo fim da Antiga Alianca
no ano 70 d.C.

Em muitos textos das Escrituras, a expressio hebraica traduzida
como “dltimos dias” pode simplesmente significar “dias futuros”,
“tempo posterior” ou “o que ainda estd por vir’. Alguns estudiosos
observam que o hebraico do Antigo Testamento nio possui um
termo especifico para “futuro distante”, o que ajuda a explicar esse
uso mais amplo da expressao. A frase “nos ultimos dias” nio precisa
ser entendida em sentido escatolégico, mas apenas como referéncia
ao futuro.

No Antigo Testamento, encontramos a distingio entre “dias
passados” (Deuteronémio 4:32), referindo-se ao passado, e “dias
tuturos” (Deuteronémio 4:30), apontando para o que ainda viria.
Essa ideia aparece também na fala de Moisés ao advertir Israel sobre
0 que ocofreria apos sua morte:

“Porque eu sei que depois da minha morte certamente vos
corrompereis, e vos desviareis do caminho que vos ordenei; entao
este mal vos alcan¢ara nos ultimos dias, quando fizerdes mal aos
olhos do Senhor, para o provocar a ira com a obra das vossas
maos”.

- Deuteronémio 31:29 — o grifo é meu.
Nesse contexto, quando Moisés fala que o mal alcangaria o povo

“nos ultimos dias”, nao necessariamente esta se referindo a um futuro
distante de milhares de anos, mas a um periodo posterior a sua morte.

41



Esse uso pode ser relacionado ao perfiodo dos juizes, quando Israel
efetivamente se afastou do Senhor:

“Por isso a ira do Senhor se acendeu contra Israel, e disse:
Porquanto este povo transgrediu a minha alianga, que tinha
ordenado a seus pais, e ndo deram ouvidos a minha voz, tampouco
desapossarei mais de diante deles a nenhuma das nagoes, que Josué
deixou, quando morreu...”.

- Juizes 2:20-21

Veja a seguir alguns exemplos biblicos sobre o uso da frase
“dltimos dias™

Nos “u0ltimos dias” Cumprimento
Génesis 49:1 Os descendentes imediatos de Jaco
NUmMeros 24:14 Davi destruiu os Moabitas
Deuterondmio 4:30 Periodo dos juizes
Deuterondmio 31:29 Periodo dos juizes e sequintes
Isaias 2:2-4; Miquéias 4:1 Periodo do Messias
Jeremias 23:30; 30:24 Babilbnia
Jeremias 48:47 Pentecostes
Jeremias 49:39 Pentecostes
Daniel 2:28 Sucessao de poténcias mundiais antigas
Daniel 8:17, 19 Antioco Epifanes (175-164 a.C.)
Daniel 10:14 Ciro a Antioco Epifanes
Oséias 3:5 Atos 2

Além desse significado da frase “dltimos dias”, hda também um
sentido mais amplo do tema, que vai além do periodo da Igreja
primitiva.

Primeiramente, na interpretacao biblica, ¢ fundamental lembrar que
o CONTEXTO ¢ tudo. Assim, se existe um “Ultimo dia” da
humanidade, marcado pela ressurreicdo final, isso implica
necessariamente que havera um perfodo de “dltimos dias” que o
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antecede, preparando esse ato final de Deus. E exatamente esse O
ponto central.

Além dos “dltimos dias” associados a era judaica e de outros
“dltimos dias” encontrados em diferentes periodos do Antigo
Testamento, também podemos considerar que a “Era do pecado e da
morte” tera os seus “Ultimos dias”. A prépria Escritura descreve o
periodo entre a Primeira Vinda de Cristo e Sua Segunda Vinda como
“dltimos tempos”. Veja o que Isafas diz a respeito (observe com
atencao as palavras destacadas):

“Mas para a terra que estava aflita ndo continuara a obscuridade.
Deus, nos PRIMEIROS TEMPOS; tornou desprezivel a terra de
Zebulom e a terra de Naftali; mas, nos ULTIMOS, tornari
glorioso o caminho do mar, além do Jordao, Galiléia dos gentios.

O povo que andava em trevas viu grande luz, e aos que viviam na
regido da sombra da morte, resplandeceu-lhes a luz. Porque um
menino nos nasceu, um filho se nos deu; o governo esta sobre os
seus ombros; e o seu nome sera: Maravilhoso Conselheiro, Deus
Forte, Pai da Eternidade, Principe da Paz; para que se aumente o
seu governo, e venha paz sem fim sobre o trono de Davi e sobre o
seu reino, para o estabelecer e o firmar mediante o juizo e a justiga,
desde agora e para sempre. O zelo do SENHOR dos Exércitos fara
isto”.

- Isafas 9.1-2,6-7 — o grifo é meu.

O Evangelho de Mateus narra o cumprimento dessa profecia:

“e, deixando Nazaré, foi morar em Cafarnaum, situada a beira-
mar, nos confins de Zebulom e Naftali; para que se cumprisse o
que fora dito por intermédio do profeta Isafas: Terra de Zebulom,
terra de Naftali, caminho do mar, além do Jordiao, Galiléia dos
gentios! O povo que jazia em trevas viu grande luz, e aos que
viviam na regido e sombra da morte resplandeceu-lhes a luz. Dai
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por diante, passou Jesus a pregar e a dizer: Arrependei-vos, porque
esta proximo o reino dos céus”.
- Mateus 4:13-17

Quando o profeta Isafas usa a frase “primeiros tempos” e por
inferéncia a frase “dltimos” “tempos”, a premissa ¢ que toda a
histoéria da humanidade esta centralizada na Pessoa de Jesus Cristo. O
pastor Frank Brito comenta o caso:

“Quando Isafas menciona os primeiros tempos, esta se referindo
a toda a Historia antes da vinda de Jesus Cristo. Quando menciona
os ultimos tempos esta ¢ uma referéncia a toda a Histéria depois da
vinda de Jesus Cristo. Por isso, textos que se referem aos ultimos
tempos ou ultimos dias ndo podem ser tomados como se referindo
necessariamente aos ultimos momentos antes da Segunda Vinda.

O maior motivo pelo qual muitos pensam que os ultimos [dias]
tenha que significar os ultimos momentos da histéria logo antes de
Segunda Vinda de Cristo ¢ que a palavra “dias” pode dar a
impressao de um periodo curto de tempo. Mas o uso da palavra
pela propria Biblia mostra que ela niao precisa necessariamente
indicar um periodo curto, mas pode se referir a um periodo com até
mesmo séculos de duracdao. Vemos isso ja nos primeiros capitulos
de Génesis: “E foram todos os dias que Adao viveu novecentos e
trinta anos, e morreu”. (Genesis 5:5)

Todos que sdo citados na genealogia de Génesis 5 viveram
durante séculos. E a palavra dias — no hebraico [...] (yom) — ¢ usada

. ; 33
pra se referir a este longo perfodo de tempo”.

Mais uma vez, ficam evidentes os equivocos da posi¢ao de Russell
quanto a negacdo do Juizo Final e da Segunda Vinda de Ciristo.
Vivemos os ultimos tempos da humanidade, e, se sao de fato os

* Batalhando em Tempos Trabalhosos nos Ultimos Tempos. Frank Brito. Site:
www.resistireconstruir.wordpress.com Acessado em 18/08/2012
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ultimos, isso pressupoe a existéncia de um Dia Final. Assim, a tese de
Russell mostra-se novamente insustentavel.

A Importancia da Vinda em
Juizo Contra Jerusalém

Para terminar esta andlise da Introducao do livto The Parousia,
Russell mostra que a maldigao sobre Israel “aponta manifestamente
para uma catastrofe local e nacional especifica, da qual a terra de
Israel deveria ser o cenario, e seus habitantes culpados sdo vitimas. A
histéria registra o cumprimento da profecia, em correspondéncia
exata com o tempo, o lugar e as circunstancias, na ruina que devastou
a nacgao judaica durante o perfodo da destruicao de Jerusalém”.3*

Pegando um gancho nesse comentario de Russell, ¢ importante
deixar bem claro, desde o inicio, que a Vinda de Cristo em juizo
contra Israel e Jerusalém, no ano 70 d.C., era, de fato, uma grande
expectativa entre os primeiros cristios. No entanto, muitos poderao
questionar: se essa foi apenas uma Vinda em juizo localizada, por que
ela despertava tamanha expectativa? Afinal, costuma-se entender que
a Segunda Vinda de Cristo é o grande evento aguardado pelos
cristaos. Em outras palavras, por que os habitantes de Tessalonica e
de outras regides do Império Romano, tao distantes de Jerusalém,
estariam preocupados ou se preparando para um acontecimento
geograficamente tao distante, caso nao acreditassem que se tratava da
propria Segunda Vinda de Cristo? Essa obje¢do costuma ser
formulada da seguinte maneira: se @ Grande Tribulacio teve como epicentro
Jerusalém, por que cristaos que viviam tao longe de Israel deveriam se preocupar
com ela? Que influéncia numa vinda de Cristo em juizo contra Jerusalém exerceria
sobre igrejas como a de Tessaldnica, Corinto, Filipos ou Efeso? Néo seria esse nm
acontecimento meramente local, sem maiores consequéncias para os demais
cristaos?

*|dem ne 14, pg. 25.
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Para muitos intérpretes futuristas, por exemplo, essa dificuldade
parece suficiente para descartar a interpretagao preterista. Entretanto,
essa conclusao parte de uma falsa premissa: a de que um evento ocorrido
em Jerusalém teria repercussoes apenas sobre seus habitantes. O Preterismo
Parcial afirma exatamente o contrario. Embora a Grande Tribulacao
estivesse concentrada em Jerusalém, seus efeitos se estenderam por
todo o Império Romano, atingindo direta ou indiretamente as
comunidades cristas espalhadas pelo mundo conhecido.

As proprias cartas apostOlicas revelam que, décadas antes da
destruicao de Jerusalém, os cristdos ja viviam em um ambiente de
crescente tensao, perseguicao e expectativa. A crise que culminaria no
ano 70 d.C. ndo surgiu de repente; seus sinais ja eram percebidos
pelas igrejas. Observe alguns exemplos:

“Considero, por causa da angustiosa situagao presente, ser bom
para o homem permanecer assim como esta... Isto, porém, vos
digo, irmaos: o tempo se abrevia... porque a aparéncia deste mundo
passa”.

- 1# Corintios 7:26, 29-31

“Filhinhos, ja é a dltima hora; e, como ouvistes que vem o
anticristo, também, agora, muitos anticristos tém surgido; pelo que

conhecemos que ¢ a ultima hora”.
- 1* Joao 2:18

“...este é o espirito do anticristo, a respeito do qual tendes ouvido
que vem e, presentemente, ja esta no mundo”.
- 1* Joao 4:3

“Eu, Jodo, vosso irmao e companheiro na tribulacao, no reino e
na perseveranga em Jesus, estava na ilha chamada Patmos...”.
- Apocalipse 1:9
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Esses textos demonstram que a Igreja primitiva ja enfrentava um
periodo de aflicao e entendia que vivia dias decisivos. A expectativa
nao era exclusiva dos cristdaos da Judeia, mas compartilhada pelas
igrejas espalhadas pelo Império Romano.

Outro argumento frequentemente levantado contra o Preterismo
baseia-se em Atos 17:31, onde Paulo afirma que Deus “estabeleceu
um dia em que ha de julgar o mundo com justica”. A palavra
traduzida por “mundo” é o termo grego oikouméné, frequentemente
empregado para designar o mundo habitado, isto é, o Império
Romano. Os criticos alegam que os atenienses e os demais gentios
desconheciam a futura destrui¢ao de Jerusalém e, por isso, nao fariam
sentido as exortagoes a vigilancia se o juizo se referisse apenas aquela
cidade nao sendo a propria Segunda Vinda.

Contudo, esse raciocinio nio prova o que pretende provar. O
alcance de um acontecimento nao depende da extensiao geografica em
que ele ocorre, mas da importancia que possui no plano de Deus. A
propria Obra Redentora de Cristo ilustra isso. Sua crucificagdo, morte
e ressurreicdo aconteceram em um lugar especifico e relativamente
insignificante aos olhos do Império Romano. Ainda assim, esses
acontecimentos transformaram a historia da humanidade.

Da mesma forma, no inicio da Igreja, a maioria dos gentios sabia
muito pouco sobre Jesus e os eventos ocorridos na Judeia. Nem por
isso esses acontecimentos deixaram de ter consequéncias universais.
Portanto, o fato de a destruicao de Jerusalém ter ocorrido em um
ponto especifico do mapa nao diminui sua relevancia para toda a
Igreja — mesmo que nio seja a Segunda Vinda de Cristo e a
ressurreicao dos mortos. Ao contrario, a destruicdo de Jerusalém
marcou o encerramento definitivo da Antiga Alianca, confirmou o
juizo anunciado por Cristo contra o sistema judaico e representou um
acontecimento de enorme significado para todos os cristdos,
independentemente de onde estivessem vivendo.
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A Cosmovisao Crista

Para a cosmovisio judaica, a destruicio de Jerusalém representava
muito mais do que a queda de uma cidade. Tratava-se de um
acontecimento de enorme significado religioso e historico, pois
Jerusalém e o seu Templo eram considerados o ponto central da
presenca de Deus entre o Seu povo e, simbolicamente, o centro da
propria criagdo. As demais nagdes ocupavam uma posi¢ao periférica
nessa visao de mundo. Assim, enquanto Jerusalém permanecia em
paz, isso era entendido como evidéncia da béncio divina e da
estabilidade da ordem estabelecida por Deus (Salmo 41:11). Em
contrapartida, a destruicao da cidade e do Templo era interpretada
como a manifestacio do juizo divino e da ruptura da Alianga,
realidade expressa de maneira marcante no livro de Lamentagdes.

Nos Evangelhos, Jesus demonstra que os acontecimentos
relacionados a queda de Jerusalém nao ficariam restritos ao territorio
judaico. Ao anunciar a destrui¢io do Templo, afirmou que o
evangelho do Reino deveria ser proclamado em toda a oikonmene —
termo grego que designava o mundo habitado, especialmente o
universo do Império Romano — como testemunho a todas as
nag¢oes, antes da consumacio daqueles eventos (Mateus 24:14). Essa
declaragao revela que o impacto da crise de Jerusalém possuia alcance
internacional. Afinal, a proclama¢io da mensagem em cidades como
Roma, Corinto, Atenas e outras regides do império faria pouco
sentido se os acontecimentos nao tivessem qualquer relevancia para
seus habitantes. O fato de Paulo empregar o mesmo vocabulo
(oikoumene) em Atos 17:31 reforga essa interpretacio, indicando que o
juizo anunciado possuia repercussdes para todo o mundo romano.

A narrativa paralela registrada em Lucas amplia ainda mais essa

perspectiva. Em Lucas 21:25-26, Jesus descreve um cenario de
inquietagao generalizada entre as nagoes, marcado por perplexidade,
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medo e expectativa diante dos acontecimentos que alcancgariam o
mundo. A linguagem empregada enfatiza que os efeitos do
julgamento ultrapassariam Jerusalém, produzindo instabilidade em
todo o ambiente politico e social da época.

Sob essa oOtica, o mundo que receberia o anincio do julgamento
contra Jerusalém seria o mesmo que experimentaria seus
desdobramentos histéricos. A queda da cidade nao seria apenas uma
tragédia local, mas um acontecimento capaz de afetar todo o Império
Romano. A promessa feita a Igreja de Filadélfia confirma esse
entendimento. Em Apocalipse 3:10, Cristo declara que preservaria
aquela igreja da hora da provagdo que viria sobre “o mundo inteiro”
(otkonmene), colocando a prova os habitantes da terra. A distingao
entre “o mundo inteiro” e “os que habitam sobre a terra” sugere,
respectivamente, um alcance imperial e uma referéncia especifica a
terra de Israel.

Dessa forma, torna-se dificil sustentar que o julgamento da
destruicao de Jerusalém tenha sido um episédio sem consequéncias
para as demais regides do Império. As adverténcias dirigidas as igrejas
e as profecias do Novo Testamento demonstram que os cristios
espalhados pelo mundo romano eram chamados a vigilancia
justamente porque aqueles acontecimentos faziam parte de um
contexto profético que afetaria niao apenas a Judeia, mas toda a
geracao do primeiro século.

Nesse contexto, a expectativa intensa vivida pelos cristaos do
primeiro século nao exige, necessariamente, que seu objeto fosse a
Segunda Vinda de Cristo. A amplitude dos acontecimentos
relacionados ao julgamento de Jerusalém era suficientemente
significativa para despertar um senso de urgéncia entre as igrejas
espalhadas pelo Império Romano. Por essa razao, afirmar, como faz
Russell, que somente a Segunda Vinda de Cristo seria capaz de
explicar essa expectativa equivale, em termos metodolégicos, ao
argumento dispensacionalista de que o Sermao Profético de Mateus
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24 s6 pode encontrar seu verdadeiro cumprimento em nossa época,
em razao da grandiosidade dos eventos nele descritos. Em ambos os
casos, pressupoe-se que profecias de grande magnitude s6 podem
referir-se a acontecimentos igualmente grandiosos e de alcance
mundial, relegando a segundo plano o contexto histérico, a
linguagem profética e o publico original ao qual essas palavras foram
dirigidas. Mas a Segunda Vinda de Cristo nas Escrituras é vista como
um evento em um futuro distante e a expectativa da Igreja primitiva
estava concentrada nos eventos de seu tempo.
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Capitulo 1
A Parousia de Cristo
nos Evangelhos

Citando Jodao Batista e seu ministério, bem como as palavras de
Cristo acerca da ira vindoura, Russell?> conclui que a predi¢io de
Jesus teve um cumprimento adequado e completo, nio havendo
necessidade de postular um cumprimento adicional e futuro de Suas
palavras. Para ele, as declaragdes de Jesus sdo claras em seu sentido
mais natural: uma catastrofe iminente estava prestes a atingir aquela
geracao.

Russell condena as especulagoes infundadas e as interpretagdes
meramente humanas que, segundo ele, muitos criticos e tedlogos
projetaram sobre as palavras de Cristo, extraindo delas significados
oriundos de sua propria imaginacio. Em sua avaliacdo, as
calamidades que se abateram sobre o povo judeu constituem um
testemunho histérico inequivoco do cumprimento pleno da profecia
de Cristo.

Até aqui estou alinhado com os pensamentos de Russell, com
excecao da Segunda Vinda e da ressurreicao dos mortos que estio em
nosso futuro.

* |dem ne 14, pg. 35.
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O Fim da Era Judaica

Ao comentar a parabola do Joio e do Trigo (Mateus 13:36-50),
Russell chama a atengdao para um problema de traduc¢ao que, a meu
ver, também contribuiu para confundir muitos leitores. Trata-se da
expressao “o fim do mundo”, frequentemente interpretada como
uma referéncia ao fim da histéria humana ou a destruicao da Terra.
Entretanto, os termos traduzidos por “mundo” em Mateus 13:38 e
em Mateus 13:39-40 correspondem, no texto grego, a palavras
diferentes e com significados distintos.

Em Mateus 13:38, o termo empregado é uodopog (kosmos), que
designa o mundo ou a ordem habitada, sendo corretamente traduzido
por “mundo”. Ja em Mateus 13:39-40, a palavra utilizada é oimv
(aion), que significa “era”, “época” ou “idade”, referindo-se a um
petriodo histérico delimitado, e nao ao mundo fisico. Dessa forma, a
traducdao mais precisa da expressao ¢ “o fim da era”, e nao “o fim do
mundo”. Essa distincio ¢ fundamental, pois indica que Jesus nao
estava anunciando a destruicao do Planeta Terra, mas o encerramento
de uma era especifica, contexto que Russell identifica como a

consumacao da Era Judaica.

A esperanca messianica judaica estava fundamentada na convicgao
de que a Vinda do Messias marcaria a transicao entre duas eras. A era
presente reconhecida no tempo dos apostolos, identificada com a
dispensagao da Antiga Alianca, daria lugar a uma nova FEra
messianica, o “Reino dos Céus”. As parabolas de Jesus, longe de
tratarem de verdades abstratas, descrevem precisamente esse
momento de transi¢ao, revelando como a antiga ordem seria julgada e
substituida pela Nova realidade inaugurada pelo Messias.
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E, portanto, digno de nota que as parabolas Jesus — especialmente a
do joio e do trigo — apontam para o juizo: a distingao definitiva entre
os justos e os impios, a purificagio do povo de Deus, a reunidao do
trigo no celeiro e a destruicdo do joio, da palha e do restolho pelo
tfogo.

E como o tedlogo Joel McDurmon comentou sobre a pardbola do
Joio e do Trigo:

“Assim, a parabola descreve o fim que se aproxima da velhice e a
destruicao de seus filhos e o inicio da reuniao dos verdadeiros filhos
do Reino de Deus. Este ensinamento niao deve ser entendido além

disso”.*

Ficou bastante evidente que o Senhor Jesus, na parabola do joio e
do trigo, ndo estava tratando de Sua Segunda Vinda. Embora essa
parabola comporte diversas aplicagbes em diferentes contextos,
inclusive no ambito da Igreja, é bem provavel que, assim como
ocorre com muitas outras parabolas e ensinamentos de Jesus
registrados nos Evangelhos, seu foco principal esteja relacionado a
destruicao de Jerusalém no ano 70 d.C.

Aquilo que Russell identificou no ensino do Novo Testamento nao
representa nenhuma novidade para a interpretagdo preterista das
profecias biblicas, uma compreensio que vem sendo ensinada na
Igreja de Cristo ha muitos séculos. O problema da interpretacio de
Russell, contudo, permanece o mesmo: a negacao da futura Segunda
Vinda de Cristo e da ressurreicao dos mortos, eventos que, conforme
as Escrituras, ainda pertencem ao nosso futuro.

% Jesus versus Jerusalém - Um Comentario sobre Lucas 9:51-20:26 a Acdo Judicial de
Jesus contra Jerusalém. Joel McDurmon. Site:
https://www.revistacrista.org/literatura_Jesus_versus_Jerusalem.html Acessado dia
07/07/2026
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A Parousia do Filho do Homem Durante a
Vida dos Apdstolos

“Quando vos perseguirem nesta cidade, fujam para o outro;
porque em verdade digo-vos que nao passaras por todas as cidades
de Israel, antes que venha o filho do homem”.

- Mateus 10:23

O pastor Augustus Nicodemus Lopes, a0 comentar a passagem
acima, escreveu que “ha diversos “ditos dificeis” de Jesus registrados
nos Evangelhos”, que “tém desafiado a criatividade e a capacidade
dos estudiosos por séculos”.

Nicodemus complementa:

“Outros estudiosos consideram que a promessa de Jesus se
cumpriu com a destruicao de Jerusalém em 70 d.C. A “vinda” do
Filho do Homem teria sido o julgamento e juizo da nagao de Israel
pela rejeicdo do Messias. Jesus “veio” na pessoa dos exércitos
romanos e assim cumprindo cabalmente a sua promessa.

Se tomados juntos, estes versos ensinam que, antes da vinda do
Senhor, a Igreja devera ter anunciado o Evangelho a todas as
nagoes, Israel inclusive. A passagem “dificil” de Mateus 10.23 ¢
mais bem entendida assim. Naquela ocasidao, o Senhor Jesus referiu-
se somente a Israel, pois era este o contexto da comissio

: 37
evangelizadora que ele deu aos doze”.

As  declaracoes de  Nicodemus evidenciam como o
desconhecimento das diferentes “Vindas” de Cristo mencionadas nas

*’ DITOS DIFICEIS DE JESUS (1). Uma promessa enganosa? Augustus Nicodemus Lopes.
Site: https://tempora-mores.blogspot.com/2012/06/ditos-dificeis-de-jesus-1.html
Acessado dia 08/07/2026
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Escrituras tem levado muitos tedlogos futuristas a equivocos
interpretativos. O proprio Russell é um exemplo disso — conforme ja
demonstrei. Embora interprete corretamente Mateus 10:23, ele erra
ao identificar essa passagem como uma referéncia a Segunda Vinda
de Cristo que ocorreu no ano 70 d.C.

Na realidade, a “Vinda” mencionada nesse texto diz respeito a
Vinda de Cristo em juizo contra Jerusalém, evento que se cumpriu no
ano 70 d.C. Jesus afirma que os discipulos nao concluiriam sua
missao entre as cidades de Israel antes que essa Vinda ocorresse, isto
é, antes da manifestacao do juizo divino sobre a nagdo judaica.

Mas ¢é nesse ponto que muitos dizem que ha uma contradi¢ao ou
um erro no Preterismo Parcial. B que varias passagens dizem que o
Evangelho foi pregado em todo o mundo romano para que o fim de
Jerusalém pudesse vir.

Eis algumas passagens:

“Primeiramente dou gragas ao meu Deus por Jesus Cristo, acerca
de v6s todos, porque em todo o mundo é anunciada a vossa fé”.
- Romanos 1.8 — o grifo é meu.

“Por causa da esperanga que vos esta reservada nos céus, da qual
ja antes ouvistes pela palavra da verdade do evangelho, que ja
chegou a vés, como também esta em todo o mundo; ¢ ja vai
frutificando, como também entre vés, desde o dia em que ouvistes
e conhecestes a graca de Deus em verdade”.

- Colossenses 1.5-6 — o grifo é meu.

“Se, na verdade, permanecerdes fundados e firmes na fé, e nao
vos moverdes da esperanga do evangelho que tendes ouvido, o
qual foi pregado a toda criatura que ha debaixo do céu, e do
qual eu, Paulo, estou feito ministro”.

- Colossenses 1.23 — o grifo é meu.
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A obje¢ao levantada pelos criticos do Preterismo Parcial ¢ a
seguinte: se essas passagens se referem ao periodo da Igreja primitiva,
como podde Jesus afirmar que os apodstolos nio terminariam de
percorrer as cidades de Israel antes de Sua Vinda (Mateus 10:23)? E,
se eles ndo concluiriam essa missao, como Paulo pode dizer que toda
criatura debaixo do céu, isto é, em todo o mundo romano, ja havia
ouvido o Evangelho?

A primeira pergunta é de facil resposta. A Vinda mencionada em
Mateus 10:23 ¢ a Vinda de Cristo em juizo contra Jerusalém,
consumada no ano 70 d.C.

Quanto a segunda pergunta, a resposta ¢ que os doze apdstolos
realmente nao concluiram a tarefa de percorrer todas as cidades de
Israel. Eles ndo a completaram, mas isso nao significa que a missao
evangelistica tenha ficado incompleta. Outros discipulos e
evangelistas deram continuidade a obra, de modo que a mensagem do
Evangelho alcangou todo o mundo romano.

Basta observar o destino dos proprios apéstolos. Judas morreu
prematuramente. Pedro foi martirizado em Roma. André morreu
crucificado na Acaia. Tiago, filho de Zebedeu, foi executado a espada
em Jerusalém. Joio morreu de morte natural em Efeso. Filipe foi
martirizado em Hierdpolis. Bartolomeu morreu como martir na
Arménia. Tomé foi morto na India. Mateus foi martirizado,
provavelmente na Etiopia. Tiago, filho de Alfeu, morreu como martir
em Jerusalém. Tadeu foi morto na Pérsia. Simdo, o Zelote, foi
martirizado, tradicionalmente na Pérsia. Matias, escolhido para
substituir Judas, morreu como martir, segundo a tradicio, na
Coélquida ou na Etiépia.

Cada um teve um destino que, em sua maioria, os levou para longe
de Israel ou interrompeu seu ministério por meio do martirio. Assim,
os doze jamais concluiram pessoalmente a tarefa de percorrer todas
as cidades de Israel, exatamente como Jesus havia predito. Isso,
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porém, nao impediu que outros discipulos continuassem a obra e
que, antes da destruicao de Jerusalém, o evangelho fosse amplamente
proclamado em todo o Império Romano.

Os Evangelhos Encerram a Questao Falando Pouco
Sobre a Segunda Vinda de Cristo

Uma andlise cuidadosa dos quatro Evangelhos revela que Jesus
fala relativamente pouco sobre Sua Segunda Vinda. O foco principal
de Seus discursos esta voltado para o juizo vindouro sobre Jerusalém
e toda a nagao de Israel. Nesse aspecto, James Stuart Russell realizou
um trabalho brilhante ao demonstrar a estreita relacio entre as
palavras de Cristo e os acontecimentos que culminaram na destruicao
de Jerusalém no ano 70 d.C.

Ha um detalhe extremamente curioso — e raramente mencionado
pela esmagadora maioria dos pregadores —: o Sermao Profético de
Mateus 24, Marcos 13 e Lucas 21 nao contém uma unica referéncia
explicita a ressurreicao dos mortos. Jesus fala de Sua Vinda, do Juizo,
da Grande Tribulagdo, da necessidade de fugir para os montes da
Judeia e de pessoas sendo levadas — sendo que, no contexto, os
levados sao os que recebem o juizo, e nao pessoas arrebatadas para o
céu.

Esses fatos, por si s6s, deveriam levar os futuristas a reconsiderar a
interpretagio de que o Sermdo Profético nio trata de eventos
situados milhares de anos ap6s a geracao dos ouvintes de Jesus. Pelo
contrario, tudo no discurso aponta para acontecimentos que estavam
prestes a atingir aquela geracao.

Ao mesmo tempo, Russell poderia ter ido um passo além em sua
analise. O fato de nao haver sequer uma minima men¢io a
ressurreicio dos mortos — tanto de justos quanto de injustos — ¢é
um forte indicio de que o Sermio Profético nao esta descrevendo a
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Segunda Vinda de Cristo em seu sentido final e consumador. Se esse
fosse realmente o tema do discurso, seria de esperar alguma
referéncia a ressurreicao geral, ao Juizo Final e a consumagio
definitiva de todas as coisas. O siléncio completo sobre esses
elementos reforga a conclusao de que o foco do Sermao Profético é o
juizo histérico contra Jerusalém, e nao a Segunda Vinda de Cristo em
sua manifesta¢ao escatoldgica final.

As ocasides em que Jesus trata da Segunda Vinda em sua dimensao
final e consumadora estao normalmente associadas a ressurreicao dos
mortos e ao Juizo Final. Um exemplo claro encontra-se em Mateus
12:41-42, onde Jesus declara que “os ninivitas se levantardo no juizo
com esta geracao” e que “a rainha do Sul se levantara no juizo”. A
linguagem de “levantar-se” (€yepO7nooviar) remete ao contexto da
ressurreicao ¢ do julgamento final, envolvendo pessoas de diferentes
épocas reunidas diante de Deus.

Da mesma forma, no Evangelho de Jodo, Jesus vincula
repetidamente a ressurreicao ao “dltimo dia”. Em Joao 6:39, 40, 44 ¢
54, Ele promete ressuscitar os que lhe pertencem “no ultimo dia”.
Posteriormente, em Jodao 11:24-25, Marta expressa sua esperanga na
“ressurreicdo no ultimo dia”, e Jesus confirma essa esperanca ao
declarar: “Eu sou a ressurreicao e a vida”.

HEssas passagens contrastam significativamente com o Sermao
Profético (Mateus 24; Marcos 13; Lucas 21). Enquanto nos textos que
tratam da consumacao final Jesus menciona explicitamente a
ressurreicao dos mortos, no Sermao Profético nao ha qualquer
referéncia a ela. Esse siléncio ¢ significativo e refor¢a a compreensao
de que o discurso esta voltado principalmente para o juizo histérico
sobre Jerusalém e a antiga ordem judaica, e nao para a Segunda Vinda
de Cristo em seu aspecto final e universal.
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O ensino de Jesus no Evangelho de Joao também constitui uma
séria objecao ao moderno Preterismo Completo, que sustenta que a
ressurreicio prometida no Novo Testamento ocorreu apenas em
sentido espiritual. Em Jodo, porém, Jesus distingue claramente entre
duas realidades distintas.

A primeira ¢é a ressurrei¢ao espiritual, descrita em Joao 5:25:

“Em verdade, em verdade vos digo que vem a hora, e agora &,
em que os mortos ouvirao a voz do Filho de Deus; e os que a
ouvirem viverao”.

- O grifo é meu.

< (13

Observe que Jesus afirma que essa hora “vem” “e ja havia
chegado” (“e agora ¢”), indicando uma realidade presente em Seu
ministério: os espiritualmente mortos estavam sendo vivificados pela
Sua voz.

Em seguida, porém, Jesus fala de outra ressurreicao, em Joao 5:28-

29:

“Nao vos maravilheis disso, porque vem a hora em que todos os
que se acham nos timulos ouvirdo a sua voz e sairdo: os que
tiverem feito o bem, para a ressurreicio da vida; e os que tiverem
praticado o mal, para a ressurreicao do juizo”.

- O grifo é meu.

A diferenca é notavel. Enquanto a primeira ressurreicio ¢
apresentada como uma realidade que “vem e agora ¢”, a segunda ¢
descrita simplesmente como algo que ‘“vem”, permanecendo
inteiramente futura. Além disso, ela envolve explicitamente “todos os
que se acham nos timulos”, indicando uma ressurrei¢ao dos mortos,

e nao apenas uma vivificagao espiritual.
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Esse contraste torna dificil sustentar que ambas as passagens se
refiram ao mesmo evento ou que a ressurreicao final seja apenas
simbdlica ou  espiritual. Pelo  contrario, Jesus distingue
deliberadamente uma ressurrei¢ao espiritual, inaugurada durante Seu
ministério terreno, de uma ressurreicao corporal e universal, ainda
futura, que alcancard justos e injustos. Essa distingdo também
harmoniza-se com o ensino de Jodo 6, onde Cristo promete repetidas
vezes: “BEu o ressuscitarei no ultimo dia” (Jodo 6:39, 40, 44 e 54),
apontando para a consumagao da esperancga crista.

Até mesmo Russell concorda com essa interpretagao:

“Nao pode haver davida de que a passagem citada (Joao 5:28, 29)
se refere a ressurrei¢io literal dos mortos. Também pode ser
admitido que o verso precedente (Joao 5:25-26) refere-se a
comunicacdo da vida espiritual aos espiritualmente mortos. O
tempo para este processo vivificante ja havia comeg¢ado, “Vem a
hora, e agora ¢”. Os mortos em delitos e pecados estavam prestes a
serem vivificados pelo poder vivificador do Espirito divino agindo
sobre as almas dos homens na pregacao do evangelho de Cristo.
Este poder vitalicio pertencia por nomeagao divina ao Filho de
Deus, a quem também fora confiado, em virtude de sua
humanidade, o oficio de juiz supremo. (Jodo 5:27)"*

Observe que diferente do Preterismo Completo, Russell aceita que
o evento da ressurreicdo ¢ “a ressurreicao literal dos mortos”, mas
erra ao dizer que esse mesmo evento ocorreu no primeiro século,
pois escreveu que “a Parousia, ou gloriosa vinda de Cristo, foi
declarada por Ele mesmo como estando dentro dos limites da
geracdo entdo existente...”.? Ele chama essa Vinda de “Segunda
Vinda™:

“Concluimos entao:

%% |dem ne 14, pg. 126.
**|dem ne 14, pg. 46.
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1. Que a vinda da qual se fala aqui é a Parousia, a segunda vinda

: 40
do Senhor Jesus Cristo”.

Mas Russell tenta colocar um indicador de tempo para a
ressurreicdo dos mortos para indicar que a mesma aconteceria na
geragao da Igreja primitiva:

“O leitor notara particularmente as indicagdes de tempo
especificadas por nosso Senhor nessas passagens importantes.
Primeiro, temos “a hora esta chegando, e agora €”: isto sugere que a
ac¢ao mencionada, a comunicagao da vida aos mortos ja comegou a
entrar em vigor. Em seguida, temos “a hora esta chegando”, sem a
adicio das palavras “e agora ¢7: sugerindo que o evento
especificado, a saber, a ressurreicio dos mortos de suas sepulturas,
esta a uma distancia maior do tempo, embora ainda nao muito
longe. A férmula “a hora esta chegando” sempre indica que o

evento referido nio estd muito distante”."!

Russel reconhece que a frase “a hora esta chegando”, na verdade,
“nao define o tempo...”.#> Mas acrescenta que “a coloca dentro de um
periodo comparativamente breve”.#3 Para justificar isso, Russell diz:

“Encontramos essas duas expressoes: “a hora esta chegando” e “a
hora esta chegando, e agora esta”, usada por nosso Senhor em sua
conversa com a esposa de Samaria (Jodo 4:21,23), e seu uso aqui
pode nos ajudar a estabelecer sua forca na passagem que temos
diante de nos.

Quando nosso Senhor diz: “vem a hora, e agora é, quando os
verdadeiros adoradores adorardo o Pai em espirito e em verdade”,
ele sugere que o tempo ja estava presente, pois ele nio havia

“1dem ne 14, pg. 46.

*ldem ne 14, pg. 127.
*|dem ne 14, pg. 127.
* |dem ne 14, pg. 127.
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comecado a coletar a adoracio daquela igreja espiritual dos
verdadeiros adoradores dos quais ele falou? Quando, porém, Ele
diz: “Mulher, acredite em mim, chega a hora em que vocé nao deve
adorar o Pai nesta montanha, nem ainda em Jerusalém”, Ele fala de
um tempo que, embora nao distante, ainda niao havia chegado. Ele
previu o periodo em que falou, quando o culto ao templo cessaria -
quando o monte Sido fosse “arado como um campo”, e o monte

Gerizim também ficaria desolado com o dilivio da ira que viria”.*

b

A principio pode fazer sentido essas comparagdes de Russell sobre
a hora que vem. Mas devemos lembrar que no comeco deste e-book
vimos sobre o significado das frases “Gltimos dias” e “dltimo dia” e
quando aconteceria. A frase “Gltimo dia” tem ligacio com o nimero
dos eleitos de Deus. Enquanto estiver nascendo um eleito de Deus
neste mundo, sempre havera a promessa: “eu o ressuscitarei no
ultimo dia” (Jodo 6:39). Conforme se da para entender, se daqui a dez
mil anos nascer muitos eleitos de Deus, para todos eles havera a
promessa da ressurreicdo do ultimo dia. Mais uma vez a tese de
Russell acaba aqui sendo derrubada, pois a “hora que vem” - sem
definir o tempo conforme ele mesmo reconheceu — ¢ a hora do
ultimo dia da histéria em que se completa o numero dos eleitos.

O problema do argumento do episédio da mulher samaritana é que
Jesus ndo apenas disse que “vem a hora”, mas também que ela havia
chegado (Joao 4:21-23). Portanto, a utilizagdo de uso exclusivo de
uma frase ou expressio em apenas uma ocasido, nao ¢ o suficiente
para encontrar um padrio consistente. Além disso, existe a
dificuldade intransponivel de dezenas de milhares de mortos nos
cemitérios que ainda precisam ressuscitar. Portanto, “a hora que
vem” para a ressurreicdo ainda estd em nosso futuro.

Mas Russell reconhece que “certamente, nio se pode provar
absolutamente que a frase “a hora esta chegando” se refira

*|dem ne 14, pg. 127.
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exatamente ao mesmo ponto do tempo nesses dois casos [o da
ressurreicdo ¢ o da mulher samaritana|, embora a presuncio seja
forte”.4

Conclusao deste Capitulo

Uma leitura atenta dos Evangelhos revela um fato frequentemente
negligenciado: a maior parte dos pronunciamentos escatologicos do
Senhor Jesus refere-se a Sua Vinda em juizo contra Jerusalém-Israel,
um acontecimento que sabemos que se cumpriria ainda naquela
geracdo. Apesar disso, grande parte da interpretacio futurista
transfere essas declaragdes para a Segunda Vinda de Cristo no fim da
histéria, desconsiderando os indicadores temporais e contextuais
presentes nos proprios discursos de Jesus.

Em contraste, quando o Senhor trata da Sua Segunda Vinda em
sentido estrito, o foco de Seu ensino nao recai sobre a destruicao de
Jerusalém, mas sobre a ressurreicdo dos mortos no ultimo dia. Esse
sera 0 momento em que se completara o nimero dos eleitos, todos
os mortos serdo ressuscitados e tera lugar o Juizo Final, no qual
justos e injustos comparecerdo diante do tribunal de Deus.

E igualmente significativo que a doutrina da Segunda Vinda nao
seja desenvolvida de forma extensa nos Evangelhos. Jesus afirma de
maneira inequivoca a realidade da ressurreicio e do Juizo Final, mas
oferece relativamente poucos detalhes sobre a natureza ¢ a ordem
desses acontecimentos. O desenvolvimento mais completo dessa
doutrina ocorre posteriormente, no livro de Atos dos Apostolos e,
sobretudo, nas Epistolas, onde os apostolos, sob a inspiracao do
Espirito Santo, ampliam e aprofundam o ensino do Senhor,
acrescentando elementos que nao haviam sido plenamente expostos
durante Seu ministério terreno.

*|dem ne 14, pg. 128.
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A destruicao de Jerusalém ocupa, portanto, um lugar singular na
historia da redencio. Ela marca o encerramento definitivo da era da
Antiga Alianca, com o desaparecimento da ordem judaica centrada no
templo, no sacerdocio e no sistema sacrificial. Ao mesmo tempo,
manifesta historicamente a supremacia da Nova Alianca e¢ da Era
Messianica inaugurada por Cristo. Nesse sentido, o fim daquela
ultima geracao da Antiga Alianga representa o fim de um mundo — o
mundo da economia mosaica — e nao o fim da cria¢do ou da hist6ria
humana. Paralelamente, a Nova Alianga introduz a Era escatoldgica
definitiva, que triunfa sobre a antiga ordem inaugurada em Adao,
caracterizada pelo pecado, pela condenagao e pela morte.

Enquanto os futuristas erram ao interpretar a maior parte dos
discursos escatolégicos dos Evangelhos como referéncias a Segunda
Vinda de Cristo no fim da histéria, J. Stuart Russell incorre no erro
oposto: concentra praticamente todo o cumprimento das profecias
escatologicas no periodo da Igreja primitiva. Ambos os extremos
falham por nao distinguir adequadamente a Vinda de Cristo em juizo
contra Jerusalém, ocorrida no primeiro século, da Sua Segunda Vinda,
ainda futura, quando havera a ressurreicao universal e o Juizo Final.

Os capitulos seguintes serdao fundamentais para responder, de
forma exegética e sistemadtica, as principais teses apresentadas por
Russell em The Parousia, demonstrando que, embora sua critica ao
futurismo contenha importantes acertos, sua interpretacao conduz a
conclusbes que ultrapassam os limites estabelecidos pelas Escrituras.

No préximo capitulo, também examinarei como a doutrina da
Segunda Vinda ¢ desenvolvida no restante do Novo Testamento.
Veremos que Atos dos Apostolos e as Epistolas continuam a fazer
referéncia ao juizo contra Jerusalém ocorrido naquela geracao, mas,
a0 mesmo tempo, ampliam significativamente o ensino sobre a
Segunda Vinda de Cristo, a ressurreicao universal, o Juizo Final e a
consumacao de todas as coisas.
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Capitulo 2
A Parousia no Livro de

Atos dos Apostolos

“Ficaram com os olhos fixos no céu enquanto ele subia. De
repente, dois homens vestidos de branco se puseram ao lado deles e
lhes disseram: — Galileus, por que vocés estao olhando para o céu?
Este mesmo Jesus, que dentre vocés foi elevado aos céus,
voltara da mesma forma que o viram subir”.

- Atos 1:10-11 — o grifo é meu.

Sobre este trecho, Russell comenta:

“A dultima conversa de Jesus com Seus discipulos antes de Sua
crucificacio foi sobre Sua vinda a eles novamente, e a ultima
palavra deixada com eles em Sua ascensio foi a promessa de Sua
vinda novamente.

A expressio “da mesma maneira” nio deve ser pressionada
demais. Existem pontos obvios de diferenca entre a maneira da
Ascensao e a Parousia. Ele partiu sozinho e sem esplendor visivel;

. L. . 46
Ele deveria voltar em gléria com Seus anjos”.”

Provavelmente, Russel esteja fazendo referéncia a Mateus capitulo
24 - o Sermao Profético. Sabemos que a Vinda ali descrita é a do

*® |dem ne 14, pg. 149.
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juizo no ano 70 d.C. Mas hd também o momento em que Pedro
pergunta sobre o discipulo amado, mas Jesus respondeu:

“Se eu quiser que ele permanega vivo até que eu volte, o que isso
importa a vocé? Quanto a voce, siga-me!”
- Joao 21:20-22

Quanto a questio da “vinda” mencionada no relato de Jodao, muitos
preteristas completos procuram transforma-la em um argumento
decisivo em favor de sua posi¢ao. Entretanto, ndo considero que esse
texto apresente qualquer dificuldade. Se a “vinda” em questao diz
respeito ao juizo de Cristo sobre Israel, cumprido dentro daquela
geracdo, e se a vontade de Jesus era que Jodo permanecesse vivo até
esse evento, nao ha qualquer incoeréncia nessa interpretagao.
Historicamente, muitos dos contemporaneos de Jesus sobreviveram
até testemunhar a destruicio de Jerusalém em 70 d.C., um

acontecimento que se harmoniza com a profecia registrada em
Mateus 16:28:

“Em verdade vos digo que alguns ha, dos que aqui se encontram,
que de maneira nenhuma passardo pela morte até que vejam vir o
Filho do Homem no seu reino”.

Ainda que a “vinda” mencionada por Jesus seja entendida como a
Sua Segunda Vinda, no fim dos tempos, nio enxergo qualquer
obstaculo nessa possibilidade. Se esse fosse o propésito de Deus, o
Senhor poderia perfeitamente preservar Joao vivo até aquele Grande

Dia.

Contudo, essa nao ¢ a interpretacao que considero mais adequada.
O texto nio afirma que Jodo permaneceria vivo até a Volta de Cristo.
Jesus apenas respondeu a curiosidade de Pedro com uma hipdtese:
“Se eu quero que ele permaneca até que eu venha, que te importar”
(Joao 21.22). Nio se tratava de uma promessa, mas de uma
repreensao a preocupagiao de Pedro com o futuro de outro discipulo.
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O que Jesus faria com Jodo pertencia exclusivamente a Sua vontade
soberana.

Por isso, considero precipitada a tentativa de alguns defensores do
Preterismo Completo de transformar essa passagem em uma prova
conclusiva de sua posi¢do. O proprio evangelista esclarece, logo em
seguida, que Jesus nao afirmou que Joao nao morreria, mas apenas
levantou uma hipétese (Joao 21.23).

Uma questio que deve ser levada em consideragao na interpretacao
da profecia biblica é que Jesus e os apostolos falavam sobre a
“Vinda” de Cristo como se seus ouvintes fossem capazes de
compreender, pelo contexto, a qual Vinda eles se referiam. Eles nao
se preocupavam em fazer distingdes explicitas, como: “esta é a
Segunda Vinda” ou “aquela ¢ a Vinda em juizo”.

Se aplicarmos esse principio a passagem de Jodo 21:22-23
poderfamos considerar, inclusive, a possibilidade de que a “Vinda”
mencionada ali se refira a vinda de Cristo por meio do Espirito Santo,
como se vé em Joao 14:18:

“Nao os deixarei 6rfaos; voltarei para vocés”.

Entretanto, como essa Vinda ocorreu logo no dia de Pentecostes,
nao seria de se esperar que Jesus estivesse se referindo a ela em Joao
21:22-23. Ela foi mencionada apenas como um exemplo de que o
termo “vinda” pode assumir diferentes sentidos, conforme o
contexto.

Mas, voltando a ultima cita¢ao de Russell, a0 mesmo tempo em que
ele afirma que, antes da crucificacdo, Jesus havia falado sobre Sua
Vinda, também acrescenta que “a dltima palavra deixada com eles [os
discipulos] em Sua ascensio foi a promessa de Sua vinda
novamente”. Essa ultima declaracgao, feita por ocasido da Ascensao de
Cristo, esta registrada em Atos 1:9-11.
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Diferente dos preteristas completos, Russell considera essa Vinda
literalmente, ndo uma Vinda espiritual. Ele escreveu:

“As palavras, no entanto, implicam que Sua vinda seria visivel e
pessoal, o que excluiria a interpretagdo que a considera providencial
ou espiritual. A visibilidade da Parousia é sustentada pelo ensino
uniforme dos apoéstolos e pela crenga dos primeiros cristios: “Todo
olho o vera”. (Apocalipse 1:7)"

E impressionante que os preteristas completos se utilizem da obra
de Russell ¢ nao levam em conta que ele mesmo admitiu que Atos
1:9-11 ensina sobre uma Vinda literal de Cristo. A clareza e a precisao
da constru¢ado gramatical grega dessa passagem sio notaveis. Ela
evidencia que o Homem Jesus Cristo, em Seu corpo fisico, real e
tangivel, ascendeu literalmente ao Céu e que, no tempo determinado,
retornara exatamente da mesma maneira como subiu. Dessa maneira,
até aqui, Russell permanece alinhado com o ensino histoérico da Igreja
quanto a uma Segunda Vinda corporal e visivel de Cristo. Ja os
preteristas completos, ao negarem essa natureza da Segunda Vinda e
afirmarem que ela seria exclusivamente espiritual, chegaram ao ponto
de ensinar que Jesus descartou Seu corpo na Ascensio para voltar a
ser apenas o Verbo Divino, como era antes da Encarnacao.

Essa ideia implica uma separagdo entre o corpo e o espirito de
Cristo. Entretanto, a propria Escritura ensina que o espirito separado
do corpo é morte (Tiago 2:26). Seguindo essa logica, Cristo teria
morrido uma segunda vez na Ascensio, deixando de ser eternamente
o Deus-homem em Sua continua Encarnacio. Trata-se de uma
conclusao profundamente contraditéria e teologicamente inaceitavel.

*|dem ne 14, pg. 149.
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Russell, porém, nio trilhou esse caminho. Diante da clareza de Atos
1:9-11, reconheceu que a Ascensao de Cristo foi corporal e que Seu
retorno ocorreria da mesma maneira.

Em relacio ao indicador de tempo, Russel escreveu que “nao ha
indicacio de tempo nesta promessa de despedida”.# F verdade que
mesmo uma leitura superficial de Atos 1:9-11 indicara claramente que
nada sabemos sobre o tempo dessa Vinda, mas Russell argumenta
que “é apenas razoavel supor que os discipulos a considerariam como
dirigida a eles, e que acalentariam a esperanca de vé-lo novamente em
breve, de acordo com a palavra dEle: “Um pouco tempo, e me
vereis”. Essa crenca os fez retornar a Jerusalém com grande
alegria”. 4

Russell argumenta que a declaracao de Jesus: “um pouco tempo, e
me vereis” nao se limita as apari¢oes do Senhor apds a ressurreicio.
Para ele, essas manifestagoes constitufam apenas uma antecipagao ou
garantia da Parousia, a qual ele entendia ter ocorrido no julgamento
de Jerusalém, em 70 d.C.

Entretanto, nesse ponto Russell comete um equivoco ao
desconsiderar o contexto imediato da passagem. Se atentarmos para
Joao 16:22, a interpretacao mais natural ¢ que Jesus esteja se referindo
a Sua ressurreicdo. O Senhor anuncia que a tristeza dos discipulos
duraria apenas “um pouco” e que, em seguida, seria transformada em
alegria quando O vissem novamente. Essa sequéncia cumpre-se de
maneira direta poucos dias depois, quando Cristo ressuscita e aparece
aos discipulos.

Por essa razao, muitos estudiosos entendem que Joao 16:22
encontra seu cumprimento imediato e natural na ressurreicao de
Cristo. Russell, porém, amplia o alcance da promessa e a aplica

*® |dem ne 14, pg. 149.
* |dem ne 14, pg. 149.
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principalmente a Parousia, interpretacdo que nao faz justica ao fluxo
do contexto narrativo.

Mas Russell continua causando mais embaragos para sua tese, pois
na sequéncia pergunta:

“E crivel que pudessem sentir tal jubilo se tivessem imaginado
que sua vinda ndo ocorreria sendo depois de dezoito séculos? Ou
podemos supor que sua alegria se baseava em uma ilusao?
Nenhuma outra conclusao é possivel sendo a de que a fé dos
discipulos estava bem fundamentada, e que a Parousia estava

, . 50
proxima”.”

O grande problema dessa interpretacio ¢ que, fosse a Parousia
esperada para poucos anos depois ou para dezoito séculos mais tarde,
isso ndo alteraria em nada a situacdo dos discipulos. Eles ja haviam
sido advertidos de que enfrentariam perseguicoes, sofrimentos e, para
quase todos, uma morte prematura. Ao que tudo indica, apenas o
apostolo Joao poderia ainda estar vivo por ocasiao do ano 70 d.C.

O proprio apostolo Pedro nao depositava sua expectativa pessoal
na Parousia como um acontecimento que presenciaria em vida. Pelo
contrario, ele sabia que sua morte estava proxima e que seu ministério
terreno chegava ao fim. Escrevendo sua segunda epistola, declarou:

“E tenho por justo, enquanto estiver neste tabernaculo, despertar-
vos com admoestagoes, sabendo que em breve hei de deixar este
meu tabernaculo, como também nosso Senhor Jesus Cristo ja mo
tem revelado. Mas também eu procurarei, em toda ocasido, que

depois da minha morte tenhais lembranca destas coisas”.
- 2% Pedro 1:13-15

Pedro nao demonstra qualquer expectativa de permanecer vivo até
a Parousia. Ao contrario, afirma explicitamente que em breve deixaria

*%|dem ne 14, pg. 149.
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seu “tabernaculo”, isto é, seu corpo, conforme a revelagio que
recebera do proprio Senhor Jesus (cf. Joao 21:18-19). Sua
preocupagdao era preparar a Igreja para continuar firme apds sua
morte.

O mesmo ocorre com o apoéstolo Paulo. Ao despedir-se dos
presbiteros de Efeso, declarou que eles ndo tornariam a vé-lo:

“E agora, na verdade, eis que eu sei que todos vos, por quem
passei pregando o reino de Deus, nao vereis mais o meu rosto”.
- Atos 20:25

Pouco antes de seu martirio, Paulo reconheceu que sua partida era
iminente, utilizando a linguagem de um sacrificio que estava prestes a
ser oferecido:

“Porque eu ja estou sendo oferecido por libagao, e o tempo da
minha partida esta proximo. Combati o bom combate, acabei a
carreira, guardei a fé”.

- 2* Timé6teo 4:6-7

Essas declaragoes mostram que tanto Pedro quanto Paulo tinham
plena consciéncia de que morreriam antes do término de seus
ministérios terrenos. Nenhum dos dois alimentava a expectativa de
permanecer vivo até a manifestagdo final de Cristo. Pelo contrario,
preparavam a Igreja para seguir adiante apds suas mortes.

Por isso, nao procede o argumento de que a promessa da Parousia
necessariamente precisava trazer jubilo aos apéstolos por imaginarem
que a presenciariam em vida. Eles sabiam que seu chamado inclufa o
sofrimento, o martirio e a perseveranc¢a até o fim de suas proprias
vidas. A esperanga da vinda de Cristo continuava sendo uma
esperanca da Igreja, ainda que muitos de seus primeiros lideres
soubessem que primeiro completariam sua carreira e seriam recebidos

pelo Senhor.
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Mas vimos acima que Russell perguntou sobre a questao da Vinda
de Cristo ocorrer dezoito séculos depois e que isto seria supor que a
alegria dos discipulos se baseava em uma ilusao. Mas, a luz dos
exemplos de Pedro, Paulo e dos demais apéstolos, fica evidente que
eles nao alimentavam a ilusdo de que todos veriam pessoalmente o
Senhor em Sua Parousia. Ao contrario, muitos deles sabiam, por
revelacao divina, que morreriam antes do término de seus ministérios
terrenos.

Esse fato desmonta a ideia de que a Igreja primitiva vivia
convencida de que seria arrebatada ou de que todos os seus membros
presenciariam a volta de Cristo em sua propria geracgao.
Diferentemente do que ensinam Russell, os preteristas completos e,
em outro extremo, muitos dispensacionalistas de nossos dias, os
primeiros cristios nao confundiam a esperanca da Vinda de Cristo
com a certeza de que permaneceriam vivos até esse acontecimento.
Sua esperanca estava firmada na promessa do retorno do Senhor,
independentemente de ocorrer durante sua vida ou apos sua morte.

Assim, o argumento de Russell ndo se sustenta, pois desconsidera
um fato essencial: Atos 1:9-11 registra uma revelagao inédita para os
discipulos.

E tratava-se realmente de uma revelacdo nova. Prova disso é que os
“dois varoes vestidos de branco” precisaram esclarecer o significado
da ascensdo de Jesus, declarando:

“Vardes galileus, por que estais olhando para as alturas? Esse
Jesus que dentre vos foi assunto ao céu vira do modo como o vistes
subir”.

- Atos 1:11

Até aquele momento, os discipulos nao sabiam que a Segunda
Vinda de Cristo seria o correspondente reverso de Sua ascensiao ao
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Céu. Na verdade, antes mesmo da morte ¢ da ressurreicao de Jesus,
eles ainda nao compreendiam plenamente a natureza de Sua missao.
Como a maioria dos judeus de seu tempo, esperavam um Messias
politico que libertaria Israel do dominio romano, e ndo um Messias
sofredor que morreria na cruz, ressuscitaria ao terceiro dia e,
posteriormente, ascenderia ao Céu.

A propria Escritura testemunha essa incompreensao:

“Ponde vos estas palavras em vossos ouvidos, porque o Filho do
homem sera entregue nas maos dos homens.

Mas eles nao entendiam esta palavra, que lhes era encoberta, para
que a nao compreendessem; e temiam interroga-lo acerca desta
palavra”.

- Lucas 9:44-45

Em outra ocasiao, lemos:

“Reunidos eles na Galileia, disse-lhes Jesus: O Filho do Homem
esta para ser entregue nas maos dos homens; e estes o matarao;
mas, ao terceiro dia, ressuscitard. Entio, os discipulos se
entristeceram grandemente”.

- Mateus 17:22-23

Somente depois da ressurreicio Cristo lhes concedeu plena
compreensao dessas verdades:

“E disse-lhes: Sao estas as palavras que vos disse estando ainda
convosco: Que convinha que se cumprisse tudo o que de mim
estava escrito na lei de Moisés, e nos profetas e nos Salmos.

Entido abriu-lhes o entendimento para compreenderem as
Escrituras.
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E disse-lhes: Assim esta escrito, e assim convinha que o Cristo
padecesse, e ao terceiro dia ressuscitasse dentre os mortos...”.
- Lucas 24:44-46 — o grifo é meu.

Se os discipulos ainda nio compreendiam plenamente a missao
redentora de Cristo, Sua morte e Sua ressurreicio, muito menos
poderiam saber que, apds ressuscitar, Fle ascenderia ao Céu para
retornar exatamente da mesma maneira como subiu. Essa verdade
ainda nao lhes havia sido revelada. Portanto, nao faz sentido
pressupor que, antes de Atos 1:9-11, eles ja possuissem uma
compreensao completa sobre a forma da Segunda Vinda.

Por isso, quando os dois homens vestidos de branco disseram:
“esse Jesus”, estavam identificando precisamente o mesmo Jesus que
os discipulos conheceram durante cerca de trés anos e meio, ouviram,
viram e tocaram. Era o mesmo Senhor que, apos ressuscitar,
apresentou-Se diante deles em um corpo real, glorificado e tangivel,
conforme testemunham 1* Joao 1:1, Lucas 24:39-40 e Joao 20:27. Fot
esse mesmo Jesus que ascendeu ao Céu, e fol sobre esse mesmo Jesus
que os anjos afirmaram: “vird do modo como o vistes subir” (Atos
1:11).

A expressio “do modo” ou “da mesma forma”, conforme a
traducao utilizada, corresponde ao grego hon tropon, cujo sentido literal
¢ “da mesma maneira”. Essa constru¢do nao expressa apenas uma
vaga semelhanca nem simplesmente a certeza de que um evento
ocorrera. Sempre que aparece no Novo Testamento, ela indica
identidade de modo ou maneira, como se pode verificar, por
exemplo, em Atos 7:28 e 2* Timoéteo 3:8.

Diante dessas evidéncias, a conclusio ¢ inevitavel: a promessa dos

anjos possui caracteristicas que a distinguem da linguagem empregada
por Jesus em Suas profecias sobre a Vinda em juizo contra Jerusalém.
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Por exemplo, em Mateus 24:30 Jesus declara que “todos os povos
da terra se lamentardo e verao o Filho do homem vindo sobre as
nuvens do céu com poder e grande gléria”. Entretanto, poucos
versiculos depois, Ele estabelece um claro limite temporal para o
cumprimento dessa profecia ao afirmar: “Em verdade vos digo que

nao passard esta gera¢do sem que todas estas coisas aconte¢am’
(Mateus 24:34).

O mesmo ocorre no livro de Apocalipse. Embora Apocalipse 1:7
declare que “todo olho o vera, até mesmo os que o traspassaram’,
essa promessa esta inserida em um contexto repleto de indicadores de
iminéncia. Logo no inicio do livro lemos que as coisas reveladas
“devem acontecer em breve” (Apocalipse 1:1), que “o tempo esta
proximo”  (Apocalipse 1:3) e, ao longo da obra, repetem-se
expressoes como “venho sem demora” (Apocalipse 3:11; 22:7, 12 ¢
20).

Em Atos 1:9-11, porém, a situacdo ¢ completamente diferente. A
promessa dos anjos nao ¢ acompanhada de qualquer indicador de
tempo. O texto ndo afirma que Cristo voltaria “em breve”, “sem
demora” ou “naquela gera¢ao”. E muitos menos que aqueles que o
viram subir estariam vivos para essa Vinda. O foco da narrativa recai
inteiramente sobre a identidade daquele que retornard e sobre a

maneira de Seu retorno: “Esse Jesus... vira do modo como o vistes

subir” (Atos 1:11).

Essa diferenca ¢é significativa. Enquanto Mateus 24 e Apocalipse
associam determinadas manifestacoes de Cristo a referéncias
temporais explicitas, Atos 1:9-11 concentra-se exclusivamente na
natureza do retorno do Senhor. Além disso, como veremos mais
adiante, Atos 3:20-21 fornece um importante complemento a essa
promessa, indicando que a Vinda descrita em Atos 1:9-11 esta ligada
ao tempo da “restauracao de todas as coisas”, realidade que aponta
para a consumacio final da histéria e ndo apenas para o julgamento
de Jerusalém no ano 70 d.C.
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A Parousia e a Restauracao de
Todas as Coisas

“Arrependam-se, pois, e voltem-se para Deus, para que os seus
pecados sejam apagados, para que venham tempos de descanso da
parte do Senhor, e ele mande o Cristo, que ja foi designado a voces,
Jesus.

E necessario que o céu o receba até que chegue o tempo em que
Deus restaurara todas as coisas, como falou ha muito tempo por
meio dos seus santos profetas”.

- Atos 3:19-21

Sobre este versiculo, Russell comenta:

“Dificilmente é possivel duvidar que, neste discurso, o apdstolo
fale daquilo que ele concebeu que seus ouvintes poderiam e
experimentariam, se eles obedecessem a sua exortagio a se
arrepender e crer. De fato, qualquer outra suposi¢ao seria absurda.
Nem o apostolo nem seu auditério poderiam pensar em “tempos
de renovagao” e “tempos de restauragao” em épocas remotas do
mundo; béncdos que estavam a uma distancia de séculos e milénios
dificilmente seriam motivos poderosos para o arrependimento
imediato. Portanto, devemos conceber os tempos de renovagao e
restaura¢cao como, na visaio do apodstolo, proximos e ao alcance

9 51

dessa geragao”.
Russell complementa:

“a restauracdo [Omoxataotdoswg] de todas as coisas, é o tema de
toda profecia; entio s6 pode se referir ao que as Escrituras
designam “o reino de Deus”, o fim e o propésito de todos os tratos
de Deus com Israel. Era uma frase bem compreendida pelos judeus

>l 1dem ne 14, pg. 151.
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daquele periodo, que esperavam os dias do Messias, o reino de
Deus, como o cumprimento de todas as suas esperangas e
aspiragoes. Era a era vindoura ou zon, aldv 0 pélwv, quando
todos os erros deviam ser corrigidos, ¢ a verdade e a justica
deveriam reinar. A nagdo inteira estava permeada pela crenga de que
essa era feliz estava prestes a amanhecer. Qual era a doutrina de
nosso Senhor sobre esse assunto? Ele disse aos discipulos: “Elias
realmente vem primeiro para restaurar todas as coisas”. (Marcos
9:12) Ou seja, o segundo Elias, Jodo Batista, ja havia iniciado a
restauracao que Ele proprio deveria concluir; havia lancado as bases

35 52

do reino que Ele deveria consumar e coroar”.

O ensino de Atos 3:19-21 ¢ inequivoco: Pedro conclama os judeus
ao arrependimento para que venham “tempos de refrigério”. No
entanto, foi exatamente o contrario que aconteceu. Em vez de
experimentar uma restauracio nacional, Israel permaneceu em sua
incredulidade e acabou sendo devastado na destruicdo de Jerusalém,
no ano 70 d.C.

Se, como defende James Stuart Russell, a destrui¢io do templo —
dando lugar ao Templo espiritual — constitui a “restauracao de todas
as coisas” e representa o momento em que Cristo deixa de estar
retido no Céu para vir em juizo, sua interpretagdo esbarra em
problemas exegéticos incontornaveis. O discurso de Pedro apresenta
os “tempos de refrigério” e a “restauracao de todas as coisas” como
béngaos decorrentes do arrependimento de Israel, e ndio como uma
catastrofe nacional que resultaria na aniquilacao de Jerusalém e de seu
templo. A interpretacao de Russell, portanto, inverte completamente
a légica do texto biblico: transforma uma promessa de restauragiao
em um anuncio de destrui¢ao e faz de um contexto de esperanca uma
profecia de juizo.

Além disso, a expressao ‘“‘restauracio de todas as coisas” nao
permite que seu significado seja confinado aos acontecimentos do

>2 |dem ne 14, pg. 152.
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ano 70 d.C. Pedro afirma que o Céu deve receber Cristo “até aos
tempos da restauracdo de todas as coisas”. Isso significa que Cristo
permanece no Céu enquanto essa restauragdo se desenvolve na
histéria. Se ela tivesse se encerrado com a destrui¢io de Jerusalém,
seria preciso demonstrar que todas as promessas messianicas também
se cumpriram naquela geracao. Mas isso simplesmente nao aconteceu.

A promessa de restauracgao feita pelos profetas nunca esteve presa
exclusivamente a Israel. Desde o inicio, o propésito de Deus era
muito maior. O Messias veio para reunir um povo de todas as nagoes,
tribos, linguas e povos. As promessas apontavam para um tempo em
que as nagoes afluiriam ao Senhor (Isafas 2:2-4), a terra seria cheia do
conhecimento de Deus (Isafas 11:9), muitos povos se converteriam
ao Senhor (Isafas 19:23-25; Zacarias 8:20-23) e o Reino do Messias se
expandiria até encher toda a terra (Daniel 2:35, 44; Salmo 72). Nada
disso poderia ser reduzido ao ano 70 d.C.

A destruicao de Jerusalém foi um grande ato de juizo contra a
antiga ordem da Alian¢a, mas a restauracio messianica continuou
avancando. O evangelho nio terminou em Jerusalém; ele partiu de
Jerusalém para alcangar os confins da terra. Ao longo dos séculos,
povos inteiros abandonaram a idolatria, na¢oes foram alcangadas pela
mensagem de Cristo, igrejas foram estabelecidas em todos os
continentes e o Reino de Deus continuou sua marcha. A restauracao
prometida pelos profetas nao ficou para tras no ano 70 d.C.; ela
continua acontecendo diante dos nossos olhos.

Por isso, identificar a “restauracao de todas as coisas” com a
destruicao do templo ¢é inverter completamente o sentido da profecia.
Pedro fala de restaura¢ao, nao de devastagdo; de expansao do Reino,
nao de seu encerramento; de béncaos que alcancariam o mundo
inteiro, e nao apenas de um evento ocorrido na Palestina. O plano
messianico nao termina com Israel. A partir de Cristo, ele se abre
para todas as nagoes e continua se cumprindo nas eras vindouras, até
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o dia em que essa restauragao alcangar sua consumagao e¢ o Senhor
Jesus retornar visivelmente do Céu.

Mas Russel insiste que a indicacio do perfodo em que essas
béncdos prometidas poderiam ser esperadas nao estariam em um
futuro muito distante, mas estavam proximas. Ele diz que “a nota de
tempo esta claramente assinalada no versiculo 2033 de Atos capitulo
3. Ele acrescenta que “a vinda de Cristo ¢ especificada como o
periodo em que essas perspectivas gloriosas devem ser realizadas.
Nada pode ser mais claro do que a conexdo e coincidéncia desses
eventos, a vinda de Cristo, os tempos de renovagao e os tempos de
restauracao de todas as coisas”.>*

E verdade que a Vinda de Cristo em juizo no ano 70 d.C.,
conforme a escatologia do Novo Testamento, marcou o fim da Era
da Antiga Alianga. A destruicao de Jerusalém, o julgamento de Israel,
a consumacao daquela ordem e a manifestagao do Reino Messianico
naquele contexto historico fizeram parte do grande plano de
restauracao de Deus. No entanto, essa restauracao nao terminou ali.
O que aconteceu no ano 70 d.C. foi apenas uma etapa de um
proposito muito maior.

Nenhum defensor da interpretacio de Russell consegue negar que
ainda nio vivemos a gloriosa Era Dourada anunciada pelos profetas.
Ainda estamos longe do tempo em que as nagdes transformarao “as
suas espadas em enxadas, e as suas langas em foices. Nagao nao
levantara espada contra nacao, nem aprenderao mais a guerra” (Isafas
2:4). Essas promessas abrangem o mundo inteiro e apontam para um
futuro em que o Evangelho alcancara as nagdes de maneira cada vez
mais ampla, produzindo uma transformacao sem precedentes na
historia.

>3 |dem ne 14, pg. 153.
>*|dem ne 14, pg. 153.

79



Quando esse processo de restauracao chegar ao seu auge e cumprir
tudo o que Deus prometeu, entio o Senhor Voltara. F exatamente
isso que Atos 3:21 ensina ao afirmar que Jesus permanece no Céu
“até os tempos da restauracao de todas as coisas”.

Mais uma vez, a tese de Russell se mostra insustentivel. E
impossivel acreditar que toda a restauracio prometida pelos profetas
tenha parado no ano 70 d.C. Os profetas do Antigo Testamento sao
unanimes ao anunciar uma restauracao que alcanca nao apenas Israel,
mas todas as nagdes e toda a criagdo sob o governo do Messias. Um
exemplo claro disso ¢ o Salmo 22:27-31:

“Todos os confins da terra se lembrardo e se voltario para o
Senhor, e todas as familias das nagdes se prostrarao diante dele,
pois do Senhor ¢ o reino; ele governa as nagoes.

Todos os ricos da terra se banqueteardo e o adorario; todos os
que descem ao po se prostrarao diante dele, até mesmo aqueles cuja
vida se esvai.

A posteridade servira a ele; geragdes futuras ouvirdo falar do
Senhor.

Virdo e proclamardo os seus feitos de justica; a um povo que
ainda ndo nasceu contardo o que ele fez”.

- Salmos 22:27-31

Restaura¢ao nao Apenas em
Nivel Espiritual

Engana-se quem espiritualiza a restauracao de todas as coisas, como
se cla se limitasse apenas ao interior do cristdo. As profecias
Messianicas apresentam um quadro muito mais amplo. Elas mostram
as nagdes sendo transformadas, os povos se voltando para Cristo e o
mundo experimentando os efeitos concretos do avanco do
Evangelho.
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O Reino de Deus nio produz mudangas apenas na mente ou no
coracdo das pessoas. A medida que o evangelho conquista individuos
e povos, seus efeitos alcancam todas as areas da vida: a familia, a
politica, a justica, a educagio, a ciéncia, as artes, a cultura e as relacdes
entre as nagoes. A restauracio prometida pelos profetas nio é uma
realidade confinada ao mundo interior dos cristios, mas uma
transformacao que se manifesta também na historia e na sociedade.

E exatamente esse o panorama apresentado pelas profecias
Messianicas do Antigo Testamento: um reino que cresce, alcanga as
nagoes e restaura progressivamente o mundo sob o governo do
Messias.

O proprio Russell reconheceu que a restauragiao engloba o mundo
fisico. Para Russell, o evento do Reino de Deus chegando a sua
consumagao no periodo da destruicio de Jerusalém “marca o
desfecho do grande esquema da providéncia divina, ou economia,
como ¢ chamada, que come¢ou com o chamado de Abraio e durou
dois mil anos. Podemos considerar esse esquema, a dispensagdao
judaica, nao apenas como um fator importante na educagio do
mundo, mas também como um experimento, em larga escala e sob
as circunstancias mais favoraveis, se era possivel formar um povo
para o servigo, temor e amor a Deus; uma nag¢do modelo, cuja
influéncia moral pode abengoar o mundo” (O grifo ¢ meu).>

>>|dem n2 14, n2 156.
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Capitulo 3
A Parousia na Epistola de
1* aos Tessalonicenses

Russell cita Bengel, o qual observa:

“Os tessalonicenses estavam cheios da expectativa do advento de
Cristo. Tao louvavel era a posi¢ao deles, tio livre e sem vergonha
era a regra do cristianismo entre eles, que eles podiam esperar a

: 56
cada hora a vinda do Senhor Jesus”.”™

Russel comenta:

“Esse ¢ um raciocinio estranho. E verdade que os tessalonicenses
estavam cheios da expectativa da rapida vinda de Cristo, mas se
nessa expectativa foram enganados, onde esta o mérito de trabalhar
sob uma ilusdo? Se era uma fraqueza amavel, “sancta simplicitas”,
esperar a breve vinda de Cristo, parece uma admiragdo pobre
elogiar sua credulidade as custas de seu entendimento equivocado.

Descobriremos, no entanto, que os cristios de Tessalonica nao

precisam de nenhum pedido de desculpas por sua £é”.”

>® |dem ne 14, pg. 158.
>’ |dem ne 14, pg. 158.
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Mas a pergunta é: gual Vinda os tessalonicenses estavam esperando? A
Vinda em juizo? Apenas a Segunda Vinda? Qual das dnas?

E o que responderei a partir do préximo topico usando as teses de
Russell contra ele mesmo.

Mas, antes, deve-se lembrar do que ja foi dito anteriormente: tanto
Jesus quanto os apodstolos tinham liberdade para usar a palavra
“vinda” sem fazer as distingdes técnicas que costumamos estabelecer
hoje. Seus primeiros ouvintes, inseridos no contexto histérico e
teologico em que viviam, compreendiam naturalmente a qual “vinda”
cada discurso se referia. Nao havia necessidade de explica¢oes
adicionais, pois o proprio contexto fornecia essa identificacao. Esse
principio interpretativo sera de grande importancia para a
compreensio das cartas aos Tessalonicenses, nas quais a palavra
“vinda” também deve ser entendida a luz do contexto imediato, e nao
a partir de categorias sistematicas desenvolvidas posteriormente.

Expectativa da Rapida
Vinda de Cristo

“...pois eles mesmos relatam de que maneira vocés nos receberam
e como se voltaram para Deus, deixando os idolos a fim de servir
ao Deus vivo e verdadeiro e esperar dos céus o seu Filho, a quem
ressuscitou dentre os mortos: Jesus, que nos livra da ira que ha de
>

vit”,
- 1* Tessalonicenses 1:9,10

Russel comenta:

“Esta passagem ¢ interessante, pois mostra muito claramente o
lugar que a esperada vinda de Cristo mantinha na crenca das igrejas
apostolicas. Estava na primeira fila; foi uma das principais verdades
do evangelho. Sio Paulo descreve a nova atitude desses convertidos
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tessalonicenses quando “se afastam de seus {dolos para servir ao
Deus vivo e verdadeiro”; era a atitude de “esperar por seu filho”. E
muito significativo que essa verdade em particular seja selecionada
dentre todas as grandes doutrinas do Evangelho, e se torne a
caracteristica proeminente que distinguia os cristaos convertidos de
Tessalonica. Aparentemente, toda a vida crista é resumida sob duas
perspectivas, uma geral e outra particular: a primeira, o servico do
Deus vivo; o dltimo, a expectativa da vinda de Cristo. E impossivel
resistir a inferéncia: (1) Que esta ultima doutrina constituiu parte
integrante do ensino apostélico. (2) Que a expectativa do rapido
retorno de Cristo era a fé dos cristaos primitivos. Mas, como
eles esperariam? Certamente nio em seus timulos; nao no céu;
nem no Hades; E claro que enquanto eles estavam vivos na
Terra. A forma da expressao “esperar pelo teu Filho dos céus”
nao nos permite inferir outra coisa se nao que, enquanto
estavam na Terra, estavam esperando a vinda de Cristo do céu.
Alford observa que “o aspecto especial da fé dos
tessalonicenses era a esperanca; esperanca do retorno do
Filho de Deus do céu’; e ele acrescenta esse comentario
singular: “Essa esperanga foi evidentemente alimentada
por eles como um evento mais imediato do que a igreja
subsequentemente acreditou que fosse”.>
- O grifo é meu.

Em outra ocasido, fiz o seguinte comentario sobre 1%
Tessalonicenses 1:9,10:

“Embora essa “ira futura” seja interpretada pela maioria como
sendo uma referéncia a Segunda Vinda de Cristo e o Juizo Final, é
possivel que Paulo teria outra ira futura em mente, ou seja, a
destrui¢ao de Jerusalém no ano 70 d.C. Alguns preteristas parciais —
e principalmente os preteristas completos — entendem que o
apostolo Paulo, ao referir-se a essa ira, estaria dizendo aos
tessalonicenses que ela seria dirigida aos incrédulos (os judeus em

*% |dem ne 14, pg. 159.
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particular, conforme Lucas 21:20-23) e nao ao povo de Deus.
Alguns preteristas ainda citam o fato de que aproximadamente duas
décadas antes, Jodo Batista advertiu os lideres judeus dessa ira
vindoura (Mateus 3:5-10; 22:1-14).

Tal possibilidade se encaixa perfeitamente no contexto de todo o
Novo Testamento em que os judeus sao constantemente alertados

da ira futura que iria se abater sobre eles”.”

Antes, porém, reconheco que considerei seriamente a possibilidade
de que, no contexto dos tessalonicenses, a expressio “esperar dos
céus o seu Filho”, que “nos livra da ira vindoura” (1* Tessalonicenses
1:9-10), se refira ao juizo que culminou no ano 70 d.C. Entretanto,
em outra ocasido também demonstrei que essa mesma passagem
pode, com igual legitimidade, apontar para a Segunda Vinda de
Cristo. Isso porque ela apresenta caracteristicas que se ajustam
perfeitamente a esse evento, como a impossibilidade de saber o dia e
a hora exatos, a auséncia de indicacdo de que essa Vinda estivesse
necessariamente proxima ou distante e a falta de sinais especificos e
catastrofes que permitissem data-la. O texto de Paulo aos
tessalonicenses nao fornece nada disso — pelo menos nessa passagem.

Além disso, a Segunda Vinda também esta ligada ao derramamento
definitivo da ira de Deus, culminando no Juizo Final e no lago de
fogo. Assim, 1* Tessalonicenses 1:9-10 possui uma amplitude que lhe
permite servir tanto como exortagao em vista da Vinda de Cristo em
juizo contra Jerusalém quanto em relagao a Sua Segunda Vinda. No
caso especifico dos tessalonicenses, porém, o evento do ano 70 d.C.
tinha uma relevancia singular e deveria ser aguardado com atencio,
pois suas consequéncias alcancariam todo o mundo romano.
Voltaremos a esse ponto mais adiante.

>° Vinda em Juizo Segunda Vinda nas cartas de | e Il Tessalonicenses, pg. 10. César
Francisco Raymundo. Site:
https://www.revistacrista.org/literatura_A_Vinda_em_Juizo_e_a_Segunda_Vinda_nas
_duas_cartas_aos_Tessalonicenses.html Acessado dia 20/07/2026
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Consequéncias da Parousia Sobre os
Discipulos de Cristo

“Pois quem ¢ a nossa esperanca, alegtia ou coroa em que nos
gloriamos diante do Senhor Jesus na sua vinda? Nao sao voceés?

De fato, vocés sdo a nossa gloria e a nossa alegria”.
- 1* Tessalonicenses 2:19-20

Sobre esta passagem, Russell comenta:

“O ensino uniforme, do Novo Testamento, é que o evento que
seria tdo fatal para os inimigos de Cristo seria auspicioso para Seus
amigos. Em toda parte, os opositores e perseguidores mais
malignos do cristianismo eram os judeus; a aniquilagio da
nacionalidade judaica, portanto, removeu o antagonista mais
formidavel do Evangelho e trouxe repouso e alivio aos cristios

60
sofredores™.”

O pressuposto de Russell ¢ estabelecido desde o inicio de seu livro:
toda passagem que trate da Vinda de Cristo deve ser interpretada
como uma referéncia a Segunda Vinda, situada no ano 70 d.C. No
entanto, o texto citado acima nao apresenta qualquer indicador
temporal que sustente essa conclusao.

E verdade que Paulo afirma que os tessalonicenses seriam sua
alegria e coroa diante do Senhor Jesus por ocasiao de Sua Vinda, o
que pode levar alguns a pensar que esse evento ocorreria naqueles
dias. Contudo, o préprio apoéstolo reconheceu que nao estaria vivo
para esse acontecimento, ao escrever: “Quanto a mim, ja estou sendo
oferecido por libagdo, ¢ o tempo da minha partida chegou” (2°
Timoteo 4:6).

% 1dem ne 14, pg. 162.
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O mesmo raciocinio pode ser aplicado aos destinatarios da carta.
Nio havia garantia de que todos eles permaneceriam vivos até esse
evento, caso a Segunda Vinda realmente tivesse ocorrido no ano 70
d.C. Além disso, o mesmo tipo de linguagem poderia ser dito aos
heréis da fé do Antigo Testamento (enquanto estavam vivos), dos
quais alguém poderia se gloriar deles diante do Senhor Jesus em Sua
Vinda. Nem por isso seria correto concluir que, para eles, a Vinda de
Cristo estava prestes a acontecer. Portanto, a simples referéncia ao
encontro com Cristo em Sua Vinda nio constitui, por si s6, uma
indicagao de proximidade temporal.

Mas Russell nao para por af:

“Nosso Senhor havia dito aos discipulos, ao falar dessa catastrofe
que se aproximava: “Quando essas coisas comegarem a acontecer,
olhe para cima e levante a cabega, pois sua redencao se aproxima’.
(Lucas 21:28) Mas essa explica¢ao esta longe de esgotar todo o
significado de tais passagens. Nao se pode duvidar que a Parousia
esteja em toda parte representada como o dia de coroagao das
esperangas e aspiragoes cristds; quando ‘“herdariam o reino” e
“entrariam na alegria de seu Senhor”. Esse é o ensino claro de
Cristo e de Seus apostolos, e achamos claramente expresso nas
palavras de Sao Paulo agora diante de nés. A Parousia deveria ser a
consumagao de gléria e felicidade para os fiéis, e o apdstolo
procurou “sua coroa” na “vinda” do Senhor”."'

Assim como os dispensacionalistas, Russell entende que essa
“redencao” que “se aproxima” refere-se ao arrebatamento dos santos.
Entretanto, uma analise mais cuidadosa do contexto aponta para uma
conclusao diferente. Em Lucas 21:28, a palavra “redencdo” tem, em
geral, o sentido de libertagdo, e nio de arrebatamento. Essa palavra
no grego ¢ anoivtpwotg (apolutrosis). Conforme o Léxico Grego do
Novo Testamento, de Edward Robinson, ela significa: “libertacao,

*! |dem ne 14, pg. 162.
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cessando a ideia de um resgate; p. ex. de calamidades e morte, Lc
21.28; Hb 11.35...”.62

Portanto, na Vinda em juizo ocorrida no ano 70 d.C., os primeiros
cristaos foram redimidos da calamidade e da morte, sendo salvos do
cerco a Jerusalém. No entanto, Russell acaba contradizendo toda a
esperanca da Igreja posterior a 70 d.C. ao afirmar que “a Parousia
deveria ser a consumacao de gléria e felicidade para os fiéis, e o
apostolo procurou “‘sua coroa” na “vinda” do Senhor”. Se a Parousia
realmente ocorreu no primeiro século, entao os cristaos das geragoes
posteriores ficaram sem uma Parousia futura e, consequentemente,
sem a expectativa dessa consumacao de gloria e felicidade.

Cristo Vira com Todos os
Seus Santos

“Que ele fortaleca o coragdao de vocés para serem irrepreensiveis
em santidade diante do nosso Deus e Pai na vinda do nosso Senhor
Jesus com todos os seus santos. Amém”.

- 1% Tessalonicenses 3:13

Alguns tedlogos afirmam que 1* Tessalonicenses 3:13 deve ser lido
em conjunto com 1% Tessalonicenses 4:13—18, formando uma tnica
expectativa da consumagdo final, e nio apenas do julgamento de
Jerusalém. E fato que devemos SEMPRE estar preparados diante de
qualquer forma de juizo de Deus nesta Terra. Esta regra ¢ valida
desde os primeiros seres humanos até o ultimo dia.

Portanto, esse texto de tessalonicenses pode ser usado tanto para a
Vinda no ano 70 d.C. como para a Segunda Vinda. Estapido o herege
que acha o contrario. Alias, ¢ mais estupido ainda pensar que as

%2 L éxico Grego do Novo Testamento, pags. Pgs. 104, 105. Edward Robinson. Edigao
em lingua portuguesa © 2012 Editora Casa Publicadora das Assembleias de Deus.
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ameacgas de julgamento com as inumeras vindas do Senhor se
encerraram no ano 70 d.C. Mas alguém dird que o povo de Alianca e
o trato de Deus com eles acabou. Mas as na¢des nio acabaram, o
pecado nao se encerrou. No tempo do Antigo Testamento Deus fazia
julgamentos fora de Israel. E hoje ainda o faz.

“...vinda do nosso Senhor Jesus com
todos os seus santos”

Um dos pontos mais debatidos entre os defensores da Parousia no
ano 70 d.C. é a expressao: “na vinda do nosso Senhor Jesus com
todos os seus santos” (1% Tessalonicenses 3:13). Muitos preteristas
parciais argumentam contra a interpretagdo de Max King e de James
Stuart Russell, afirmando que, se a Segunda Vinda de Cristo ocorreu
definitivamente no ano 70 d.C., como poderiam estar com Ele “todos
os seus santos”’, se milhoes de cristdos ainda nem haviam nascido?
Russell respondia que a expressio nao precisa significar todos os
santos de toda a histéria da Igreja, mas os santos ja reunidos com
Cristo até aquele momento. Além disso, existe outra possibilidade
bastante forte: a palavra grega hbagioi (“santos”) também pode se
referir aos anjos, como ocorre em passagens como Zacarias 14:5,
Mateus 25:31 e Marcos 8:38, onde o Senhor vem acompanhado dos
seus santos anjos. O proprio apoéstolo Paulo usa linguagem
semelhante em 2* Tessalonicenses 1:7. Assim, o texto de 1°
Tessalonicenses 3:13 ndo resolve a questao por si s6. Se “santos”
forem os anjos, a objecao perde a forga; se forem os crentes, Russell
entendia que o foco estava na geragao envolvida na consumacio
daquele tempo, e ndo em todos os salvos que nasceriam ao longo dos
séculos.

O préprio Russell observa que a palavra grega “Aylot, santos, pode

referir-se a anjos, a homens, ou a ambos. Nao ha nada no texto que
determine com precisio essa referéncia. E verdade que, no capitulo
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seguinte (v. 14), somos informados de que “também os que dormem
em Jesus Deus os trara com ele”.6?

Expectativa Pessoal ou Coletiva da Vinda Iminente
Nao ¢é Certeza Inspirada

E fato que os tessalonicenses tinham uma expectativa muito intensa
em relacdo a Segunda Vinda de Cristo. Ao que tudo indica, dentre as
igrejas do Novo Testamento, eles se destacaram nesse aspecto,
chegando ao ponto de alguns abandonarem o trabalho, convencidos
de que a Volta do Senhor era iminente (2° Tessalonicenses 3:10-12).

Por outro lado, os judeus do perfodo do Segundo Templo também
esperavam uma ressurreicao para um futuro préximo, ligada ao fim
da Era e ao Juizo Divino. Esperar pela ressurreicdo era, em esséncia,
esperar pela manifestacio do Messias em Sua gléria. Suponhamos que
o apostolo Paulo compartilhasse dessa mesma expectativa de
brevidade, comum entre muitos judeus e cristaos da Igreja primitiva.
Ainda assim, essa expectativa, fosse individual ou coletiva, nao deve
ser confundida com uma revelagao inspirada do Espirito Santo sobre
a data do acontecimento. O préprio Senhor ensinou que ninguém
sabe o dia nem a hora, e a histéria tem demonstrado que toda
tentativa de marcar o tempo da Segunda Vinda termina em
frustracao.

Portanto, o fato de os tessalonicenses esperarem tdo intensamente a
Volta de Cristo, a ponto de alguns deixarem de trabalhar (como se
supoe), nao prova que a Segunda Vinda necessariamente ocorreria
naquela geracio. Com sabedoria pastoral, Paulo aproveitou essa
expectativa ja existente para exortar os irmaos a vigilancia, a
perseveranca ¢ a responsabilidade. O mesmo acontece ainda hoje:
pregadores frequentemente usam a esperanc¢a da Volta de Cristo para

% |dem ne 14, pg. 163.
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incentivar uma vida santa e vigilante, sem que isso signifique afirmar
que o Senhor retornara necessariamente em nossa geragao.

Eventos que Acompanham a Parousia:
Ressurreicao e Arrebatamento dos Vivos

“Irmaos, nao queremos que vocés sejam ignorantes quanto aos
que dormem, para que nao se entristecam coOmMo 0s outros que Nao
tém esperanga.

Se cremos que Jesus morreu e ressurgiu, cremos também que
Deus, por meio de Jesus, trara com ele aqueles que nele dormiram.

Conforme a palavra do Senhor, dizemos a vocés que nos, os que
estivermos vivos, os que ficarmos até a vinda do Senhor,
certamente nao precederemos os que dormem.

Porque, dada a ordem, com a voz do arcanjo e o ressoar da
trombeta de Deus, o préprio Senhor descera dos céus, e os mortos
em Cristo ressuscitardo primeiro.

Depois, nés, os que estivermos vivos, seremos arrebatados com
eles nas nuvens, para o encontro com o Senhor nos ares. Assim,
estaremos com o Senhor para sempre.

Portanto, consolem-se uns aos outros com estas palavras”.

- 1* Tessalonicenses 4:13-18

Russell comenta:

“Evidentemente, essas explicagdes de Sao Paulo atendem a um
estado de coisas que comegaram a se manifestar entre os cristios de
Tessalonica e que Timoéteo lhe havia relatado. Aguardando
ansiosamente a vinda de Cristo, lamentaram a morte de seus
companheiros cristaos por exclui-los da participag¢ao no triunfo e na
béncao da Parousia. “Eles temiam que esses cristdos que partiriam
perderiam a felicidade de testemunhar a segunda vinda de seu
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Senhor, que esperavam em breve contemplar”. Para corrigir este

P . : ~ : 64
equivoco o apéstolo faz as explicagdes contidas nesta passagem”.”

Russell corretamente trata essa Vinda como literal:

“...a ordem dos eventos presentes na Parousia:

1. A descida do Senhor do céu com um grito, com a voz do arcanjo,
e a trombeta de Deus.

2. A ressurreicao dos mortos que partiram no Senhor.

3. O arrebatamento simultaneo dos santos vivos, junto com os
mortos ressuscitados, na regiao do ar, para encontrar seu Senhor
vindouro.

4. A reuniio eterna de Cristo e Seu povo no céu”.”

Mas, na sequéncia, comete o mesmo erro dos preteristas completos
e de criticos da Biblia:

“A inferéncia legitima das palavras de Sdo Paulo no versiculo 15,
“nds, os que estivermos vivos e permanecermos até a vinda do
Senhor,”; é que ele previu que fosse possivel e até provavel que seus

leitores e ele préprio estivessem vivos na vinda do Senhor. Essa ¢ a

. ~ , : : 66
interpretagao natural e 6bvia de sua linguagem”.”

A questio de que Paulo “previu que fosse possivel e até
provavel” nao é certeza se de fato eles estariam vivos para esse
evento.

Mais a frente, Russell cita o tedlogo Dean Alford que, embora
admitindo que o apdstolo mantinha essa expectativa - a de estar vivo
na Parousia - a considera equivocada, pois continua dizendo:

* |dem n2 14, pg. 164.
% |dem ne 14, pg. 165.
% |dem ne 14, pg. 165.
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“Nem deve surpreender a nenhum cristao que os apostolos, nesse
ponto especifico, tenham visto sua expectativa pessoal sujeita a
decepgao quanto a um dia sobre o qual foi dito de modo tao solene
que ninguém conhece o tempo determinado, nem os anjos no céu,

nem o Filho, mas somente o Pai. (Marcos 13:32)”.”

Todo preterista parcial que entende que todo o Sermao Profético se
cumpriu no perfodo da Igreja primitiva reconhece que a expressao “o
dia e a hora”, em Mateus 24:36 ¢ Marcos 13:32, indicava algo que nao
poderia ser conhecido antecipadamente, embora a geracio em que

esses acontecimentos ocorreriam fosse claramente identificada
(Mateus 24:34).

Ha, entretanto, preteristas parcials que sustentam que o0
cumprimento do Sermao Profético se estende apenas até Mateus
24:34, entendendo que, a partir do versiculo 36, o discurso passa a
tratar da Segunda Vinda de Cristo no ultimo dia.

Seja qual for essa divergéncia interpretativa, permanece um ponto
em comum: 0Os tempos ou épocas permaneceriam desconhecidos,
conforme ensinado em Atos 1:7:

“Nio vos compete conhecer tempos ou épocas que o Pai
reservou pela sua exclusiva autoridade”.

Assim, no que diz respeito a Vinda em juizo contra Israel e
Jerusalém, consumada no ano 70 d.C., a dunica informagao
cronolégica explicitamente revelada era que ela ocorreria dentro
daquela geracao (Mateus 24:34). O dia e a hora exatos da queda da
cidade santa, porém, permaneceram desconhecidos.

% |dem ne 14, pg. 165.
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Russell cita dois tedlogos que fizeram observagdes corretas sobre a
questao da Igreja primitiva estar viva para ver a Segunda Vinda de
Cristo:

“Da mesma maneira, encontramos as seguintes observa¢oes em
Conybeare e Howson (capitulo 11):

“A igreja primitiva, e até os proprios apostolos, esperavam que
seu Senhor voltasse naquela mesma geracao. O préprio Sao Paulo
compartilhou essa expectativa, mas, estando sob a orientacao do
Espirito da verdade, ndo deduziu dai nenhuma conclusio pratica

A 68
erronea”.”

Como era de se esperar, Russell contesta isso:

“Mas a questdo é: os apostolos tinham motivos suficientes para
suas expectativas? Eles nao estavam totalmente justificados em
acreditar como criam? O Senhor nao havia previsto expressamente
Sua vinda dentro dos limites da gerag¢ao existente? Ele nao o
conectou com a derrubada do templo e a subversao da politica
nacional de Israel? Ele nao assegurou a Seus discipulos que em
“pouco tempo” eles deveriam vé-lo de novo? Ele nao declarou que
alguns deles deveriam viver para testemunhar Sua volta? E depois
de tudo isso, é necessario encontrar desculpas para Sao Paulo e os
primeiros cristdos, como se eles tivessem trabalhado sob uma
lusao? Se o fizeram, nao foram eles os culpados, mas seu Mestre.
Seria realmente estranho se, depois de todas as exortagdes que
receberam para estar em alerta, vigiar, viver na expectativa continua
da Parousia, os apostolos nio tivessem acreditado confiantemente
em Sua vinda rapida e tivessem ensinado outros a fazerem o

25 69

mesmo .

Todas as perguntas levantadas por Russell podem ser respondidas
com um sonoro “sim”, desde que a referéncia seja a Vinda em juizo

% |dem ne 14, pg. 166.
% |dem ne 14, pg. 166.
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contra Jerusalém, ocorrida dentro daquela geracio dos discipulos.
Quando, porém, a referéncia ¢ a Segunda Vinda de Cristo, a resposta
¢ diferente.

Demonstrarei isso a seguir por meio de diversos argumentos.

O Apéstolo Paulo nao Esperava estar

Vivo na Segunda Vinda de Cristo

A interpretagao de que o apostolo Paulo esperava permanecer vivo
em seu corpo terreno até a Segunda Vinda de Cristo ndo se sustenta a
luz da gramatica grega. O texto de 17 Tessalonicenses 4:15 nao
estabelece um indicador profético de tempo; ele identifica uma
categoria de pessoas. A diferenca entre essas duas leituras ¢é
fundamental.

Sobre esse tema, o tedlogo Jason L. Bradfield escreve:

“A frase-chave em grego é hemeis hoi zontes hoi perileipomenoi (Mpeig
ol {®vieg ol mepthewndpevor). O pronome hemeis (“nds”) é seguido
por dois participios presentes articulados: hoz zontes (“os que
vivem”) e hoi perileipomenoi (“os que permanecem”). Os participios
tém fungao substantiva, o que significa que descrevem uma classe
de pessoas definida por sua condi¢do no momento do evento, nao
no momento da escrita. Paulo esta dizendo, em esséncia, “aqueles
dentre nds, os crentes, que estiverem Vivos € permanecerem
quando o Senhor vier”. O tempo presente dos participios é relativo
a acao principal da frase (a vinda do Senhor), ndo ao momento em
que Paulo pegou a caneta. Este ¢ um uso padrio do participio
articular no grego koiné, e nao ha nada na gramatica que restrinja o

A . - 70
referente a Paulo e seus contemporaneos imediatos”.

04N que Estamos Vivos” Nao é um Texto Temporal, pg. 11. Jason Bradfield. Site:
https://www.revistacrista.org/literatura_Nos_que_Estamos_Vivos_Nao_e_um_Texto
_Temporal.html Acessado dia 22/07/2026
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A argumenta¢ao de Paulo organiza os crentes em duas categorias:
aqueles que morreram em Cristo e aqueles que permanecem vivos. O
uso do pronome “nés” reflete sua condicao compartilhada com os
destinatarios da carta, que, naquele momento, pertenciam
naturalmente ao grupo dos vivos. Entretanto, o foco da passagem
nao estd na expectativa de que Paulo permaneceria vivo até a
Parousia, mas na incerteza quanto ao tempo de sua ocorréncia, o que
implica a possibilidade de que alguns crentes viessem a morrer antes
desse evento.

Se Paulo tivesse a convicgao de que a Parousia aconteceria durante
sua propria vida, a preocupacdo dos tessalonicenses com a morte
recente de alguns irmaos dificilmente teria adquirido propor¢oes que
justificassem uma exortacao apostolica. O consolo oferecido por
Paulo s6 adquire pleno significado pastoral porque o momento da
morte, assim como o da volta de Cristo, permanece indeterminado.

O que torna a interpretacio do chamado “texto temporal”
insustentavel ndo é apenas seu contexto imediato, mas o testemunho
do proprio Paulo em suas cartas posteriores. Se a expressao “nods, os
que estivermos vivos” fosse uma afirmagdo profética de que ele
permaneceria vivo até a Parousia, entdo seus escritos posteriores o
colocariam em contradicio. No entanto, é exatamente o contrario
que acontece.

Em Filipenses, escrita durante sua prisao, Paulo demonstra que
considera sua propria morte uma possibilidade real:

“Porque para mim o viver ¢ Cristo, e o morrer ¢ lucro... Estou
pressionado entre os dois: desejo partir e estar com Cristo, o que é
incomparavelmente melhor”.

- Filipenses 1:21-23
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Essa nao ¢ a linguagem de alguém que acredita ter recebido uma
garantia de que sobrevivera até a Volta de Cristo. Paulo trata a morte
como uma possibilidade concreta e até desejavel, por significar estar
com o Senhor.

A mesma perspectiva aparece em 2° Corintios, quando afirma
preferir estar “ausente do corpo e presente com o Senhor” (2°
Corintios 5:8), reconhecendo naturalmente a possibilidade de morrer
antes da ressurreicao.

Essa expectativa torna-se definitiva em 2* Timoteo:

“Porque eu ja estou sendo oferecido por libagao, e o tempo da
minha partida chegou... Desde agora me esta guardada a coroa da
justica, que o Senhor... me dara naquele Dia”.

- 2 Timéteo 4:6-8

Paulo sabe que morrera antes da Parousia, mas continua
aguardando “aquele Dia” sem qualquer sinal de que uma expectativa
anterior tenha fracassado.

Isso mostra que a expressao “nds, 0s que estivermos vivos” nunca
foi uma previsao sobre sua sobrevivéncia. Se fosse, esperarfamos
alguma explicacio quando sua morte se tornou iminente. Em vez
disso, Paulo transita naturalmente entre a possibilidade de estar vivo e
a certeza de morrer, sem indicar qualquer mudan¢a em sua esperanca
escatologica.

A explicagao mais coerente ¢ que o “n6és” de 1 Tessalonicenses 4 ¢
inclusivo, nao autobiografico. Paulo simplesmente se identifica com a
comunidade crista ao descrever as duas categorias que existirdio na
volta de Cristo: os que ja tiverem morrido e os que ainda estiverem
vivos. Seu objetivo nao era prever seu proprio destino, mas assegurar
que, vivos ou mortos, todos os que pertencem a Cristo participarao
igualmente da gléria de Sua Vinda.
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Convém, ainda, comparar 1* Tessalonicenses 4 com os verdadeiros
textos temporais do Novo Testamento. Quando Jesus afirma: “Em
verdade vos digo que alguns dos que aqui estao nao provarao a morte
até¢ que vejam o Filho do Homem vindo em seu reino” (Mateus
16:28) ou *’Esta geracio nido passara até que todas estas coisas
acontecam” (Mateus 24:34), Ele estabelece referéncias temporais
inequivocas. Em ambos os casos, ha uma declaraciao explicita de que
determinados acontecimentos ocorrerdo dentro do horizonte de vida
de pessoas ou de uma geragao especifica.

Nada semelhante ocorre em 1* Tessalonicenses 4. Paulo nao fixa
um prazo nem afirma que sua geragao presenciara a Parousia. Sua
linguagem apenas distingue os dois grupos que existirdo quando
Cristo Voltar: os que ja tiverem morrido e os que ainda estiverem
vivos. A expressio “nds, os que estivermos vivos” nao identifica uma
geracdo privilegiada, mas descreve uma condi¢do eventual. Por isso,
classifica-la como um texto temporal é atribuir a passagem uma
fungao que sua prépria estrutura gramatical nao sustenta.

Essa compreensao explica por que o texto permanece Vivo e
relevante para toda a Igreja. Em qualquer época da historia, os
cristaos podem ler essas palavras e reconhecer-se entre aqueles que
talvez ainda estejam vivos na Vinda de Cristo, sem que isso implique
uma previsdo sobre sua geragdo. O propésito de Paulo nio era
revelar quando a Parousia aconteceria, mas confortar os crentes
diante da morte, assegurando que tanto os vivos quanto os mortos
participarao igualmente da vitoria final de Cristo.

Interpretar essa passagem como uma profecia sobre a longevidade
de Paulo transforma um texto de consolo em uma previsao
fracassada. Contudo, essa leitura nao encontra apoio na gramatica da
passagem, no desenvolvimento do pensamento do préprio Paulo, no
contexto imediato de 1* Tessalonicenses, nas palavras de Jesus sobre
o desconhecimento dos tempos determinados pelo Pai (Atos 1:7)
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nem na descri¢do da ressurrei¢ao apresentada em 1* Corintios 15. Em
vez de anunciar que ele préprio estaria vivo na parousia, Paulo
simplesmente fala a partir da perspectiva comum da esperanca crista,
na qual todo crente vive aguardando a Volta do Senhor, sem
conhecer o momento em que ela ocorrera.

A Questao do Idiomatismo
Hebraico

O apostolo Paulo era judeu, da tribo de Benjamim (Romanos 11:1;
Filipenses 3:5). Educado desde a juventude nas mais rigorosas
tradi¢coes do judaismo, tornou-se fariseu e foi instruido aos pés de
Gamaliel, um dos mestres mais respeitados de sua época (Atos 22:3).
Seu profundo conhecimento da Lei de Moisés e seu zelo pelas
tradicoes dos pais fizeram dele um vigoroso opositor da Igreja
nascente, perseguindo os cristios antes de sua conversio (Galatas

1:13—14; Filipenses 3:0).

Considerando essa formagao, ¢ natural concluir que Paulo também
escrevesse segundo os padroes linguisticos e literarios caracteristicos
da tradicao hebraica. Entre esses recursos destaca-se o chamado
“idiomatismo hebraico”, pelo qual acontecimentos futuros sio
descritos como se ja estivessem presentes ou consumados. Essa
forma de expressao nao pretende indicar que o evento ja ocorreu,
mas enfatizar sua certeza a luz do propésito soberano de Deus.

Esse recurso é amplamente encontrado na literatura profética do
Antigo Testamento. Séculos antes do nascimento de Cristo, Isaias

anuncia:

“Porque um menino nos nasceu, um filho se nos deu...”.
- Isafas 9:6
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Embora o nascimento do Messias ainda estivesse no futuro, o
profeta o descreve como um fato consumado, ressaltando a absoluta
certeza de seu cumprimento.

Reconhecer essa caracteristica da linguagem hebraica é importante
para a interpretacio dos escritos paulinos. Como judeu
profundamente familiarizado com as Escrituras e com seus modos de
expressao, Paulo frequentemente emprega uma linguagem moldada
por essa tradi¢ao. Ignorar esse pano de fundo pode levar o intérprete
moderno a atribuir as suas palavras um sentido que elas nunca
pretenderam comunicar, especialmente em passagens relacionadas a
esperanga escatologica e a expectativa da Vinda de Cristo.

Este parece ser precisamente o caso de 1* Tessalonicenses 4:17. Ao
dizer “nds, os que estivermos vivos”, Paulo nio esta afirmando que
permaneceria vivo até a Vinda de Cristo. Antes, ele fala da Parousia
como uma esperan¢a presente, trazendo o evento futuro para o
horizonte da Igreja. Essa forma de expressio ¢é caracteristica do
idiomatismo hebraico, que frequentemente descreve o futuro na
linguagem do presente para enfatizar sua certeza e¢ iminéncia na
expectativa do povo de Deus.

Nao ¢é por acaso que Joao Calvino reconheceu esse recurso
linguistico nessa passagem. Comentando 1* Tessalonicenses 4, o
Reformador observa:

“Quanto, porém, a circunstancia de que, falando na primeira
pessoa, faz-se como que um do nimero daqueles que estarao vivos
no ultimo dia, ele pretende com isto despertar os tessalonicenses
para que a esperassem; mais ainda, manter todos os fiéis em
suspense, para que nao se comprometessem com algum tempo em
particular; pois, admitindo que fosse por uma revelagao especial que
sabia que Cristo viria em um tempo relativamente posterior,
contudo era necessario que esta doutrina fosse entregue em comum
a Igreja, para que os fiéis estivessem preparados em todos os
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tempos. Ao mesmo tempo, era necessario cortar assim todo o
pretexto de curiosidade de muitos — conforme veremos depois ele
fazendo isto em maiores detalhes. Quando, porém, diz nés, os
que ficarmos vivos, ele faz uso do tempo presente ao invés do
futuro, em harmonia com o idiomatismo hebraico”.”

- O grifo é meu.

Ha ainda outra possibilidade linguistica, comum nao apenas no
hebraico, mas também no portugués. Certa vez, ouvi um cientista
dizer, por exemplo:

“Daqui a duzentos anos, olharemos para o passado e veremos
que o mundo de hoje era primitivo”.

Evidentemente, ele nio esta afirmando que estaremos vivos daqui a
dois séculos. Trata-se apenas de uma forma natural de expressao, pela
qual o falante se inclui retoricamente entre as pessoas que Viverao
naquele tempo futuro. O uso da primeira pessoa do plural, nesse
caso, Ndo comunica uma previsao sobre sua propria longevidade, mas
cria uma identificacdo com a perspectiva das geracoes futuras.

O Dia do Senhor e a
Vigilancia dos Fiéis

“Irmaos, quanto aos tempos e as €pocas, Nao precisamos
escrever, pois vocés mesmos sabem perfeitamente que o dia do
Senhor vira como um ladrao a noite.

Quando disserem: “Paz e seguranga”, a destrui¢ao vira de repente
sobre eles, como as dores de parto a mulher gravida; de modo
nenhum escaparao.

Vocés, porém, irmaos, nao estdo nas trevas para que esse dia os
surpreenda como um ladrao.

"' Comentérios de Calvino sobre a Ressurrei¢do e o Arrebatamento. Jodo Calvino.
Fonte: www.monergismo.com Data: 14/09/2012
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Voces todos sio filhos da luz e filhos do dia. Nao somos da noite
nem das trevas.

Portanto, nio durmamos como os demais, mas estejamos alerta e
sejamos sobrios.

Pois os que dormem, de noite dormem; os que se embriagam, de
noite se embriagam.

Noés, porém, que somos do dia, sejamos sobrios, vestindo a
couraca da fé e do amor e o capacete da esperanca da salvagao.

Porque Deus nao nos destinou para a ira, mas para recebermos a
salvacdo por meio do nosso Senhor Jesus Cristo.

Ele morreu por nés para que, quer despertos, quer dormindo,
vivamos unidos a ele”.

- 1* Tessalonicenses 5:1-10

Russell comenta:

“E. manifesto que ndo haveria sentido nesses apelos urgentes a
vigilancia, a menos que o apodstolo acreditasse na proximidade da
crise vindoura. Foi para os tessalonicenses, ou para alguma geracao
nao nascida em um futuro distante, que Siao Paulo estava
escrevendo essas linhas? Por que instar os homens em 52 d.C,, a
assistir ¢ estar alerta, a uma catastrofe que ndo ocorreria por
centenas ¢ milhares de anos? Toda palavra dessa exortagao supde

. . , s .. 72
que a crise seja proxima e iminente”.

Russell incorre no mesmo equivoco dos futuristas. Em geral, eles
pressupdem uma continuidade tematica entre os capitulos 4 ¢ 5 de 1*
Tessalonicenses. No entanto, uma mudanca de assunto torna-se
evidente em 1% Tessalonicenses 5:1.

O capitulo 4 ¢ concluido com uma clara nota de encerramento:
“Portanto, consolem-se uns aos outros com estas palavras” (1*
Tessalonicenses 4:18). Essa exortacao funciona como a conclusiao
natural do tema desenvolvido até ali. Em seguida, Paulo introduz um

72 |dem ne 14, pg. 167.
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novo assunto ao dizer: “Quanto aos tempos e as épocas..” (1°
Tessalonicenses 5:1), uma expressio que frequentemente marca o
inicio de uma nova secao em suas cartas.

Em sintese, 1* Tessalonicenses 4 trata da Segunda Vinda de Cristo,
acompanhada da ressurreicao dos mortos e do arrebatamento dos
vivos. Ja 1% Tessalonicenses 5 volta-se para o tema do Dia do Senhor,
entendido aqui como o juizo que culminou na destruicio de
Jerusalém dentro daquela geracdo. Vimos anteriormente que a
expressao “dia do Senhor”, embora frequentemente associada a
Segunda Vinda de Cristo, também ¢é uma referéncia genérica do
Antigo Testamento a qualquer ocasido em que o Senhor “vem” em
julgamento contra uma na¢ao ou cultura. Assim como houve muitos
“dias do Senhor” no passado, também havera outros no futuro e, por
fim, o do dltimo Dia do mundo.

O texto que realmente demonstra que o dia do Senhor descrito em
1* Tessalonicenses 5:1-10 esta em foco é 2* Tessalonicenses 2.

Observe:

“Irmaos, quanto a vinda do nosso Senhor Jesus Cristo e a nossa
reuniao com ele, rogamos a vocés que nao se deixem abalar nem
alarmar tao facilmente, quer por espirito, Ou por profecia, quer por
palavra, quer por carta, supostamente enviada por noés, afirmando
que o dia do Senhor ja chegou”.

— 2*Tessalonicenses 2:1,2

Se a preocupacao dos tessalonicenses fosse acerca da ressurreicao e
do arrebatamento na Segunda Vinda de Cristo como que tivessem
chegado, bastaria olharem ao redor e constatarem que 0s mortos nao
haviam ressuscitado nem os cristaos haviam sido arrebatados, pois o
ensino de 1* Tessalonicenses 4 sobre esses eventos ¢ muito claro. Fica
evidente, portanto, que a davida ndo dizia respeito ao capitulo 4 da
primeira carta, mas ao capitulo 5.
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Se o “dia do Senhor” de 1% Tessalonicenses capitulo 5 fosse
exatamente o mesmo evento de 1° Tessalonicenses capitulo 4 (a
ressurreicdo ¢ o arrebatamento), seria dificil entender por que alguns
tessalonicenses acreditaram que esse dia ja havia chegado. Para eles,
Paulo poderia ter respondido dizendo: “Vocés nio veem que
ninguém ressuscitou ou desapareceur”. Ele, na verdade, responde
mostrando que certos acontecimentos ainda precisavam ocorrer antes
do dia do Senhor, como a apostasia ¢ a manifestacio do homem da
iniquidade (2* Tessalonicenses 2:3—4). Isso sugere que a preocupagao
deles era com um dia de juizo que julgavam estar em andamento ou
iminente, e nao necessariamente com a ressurreicao descrita em 1*
Tessalonicenses capitulo 4. Observe que Paulo usa duas vezes a
palavra ‘“agora” e também uma vez a palavra 4”7, indicando
temporalmente que esse dia do Senhor era o julgamento daqueles dias
e que o homem da iniquidade era contemporaneo dos
tessalonicenses, isto ¢, Nero César como futuro imperador romano.
Isso prova que o arrebatamento e a ressurreicdo nao estavam em vista
para os crentes de Tessalonica, pois esse evento seria repentino, e eles
nao teriam tempo para temer que a Segunda Vinda ja tivesse chegado
— a menos que alguém tivesse ficado para tras.

E por isso que alguns intérpretes, especialmente entre os preteristas
parciais, entendem que:

1. 1% Tessalonicenses 4:13—18 trata da Segunda Vinda futura de
Cristo, acompanhada da ressurreicao e da transformacao dos
santos.

2. 1% Tessalonicenses 5:1-11, desenvolvido depois em 2 T’ 2, trata

do Dia do Senhor relacionado ao juizo sobre a ordem judaica
do primeiro século.

O proéprio capitulo que fala do dia do Senhor mostra a proximidade
desse evento:
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“Que o proprio Deus da paz os santifique por completo. Que
todo o espirito, a alma e o corpo de vocés sejam preservados
irrepreensiveis na vinda do nosso Senhor Jesus Cristo”.

- 1* Tessalonicenses 5:23

Russell adequadamente comenta que “a morte é a dissolucio da
unido entre corpo, alma e espirito, e a oracio do apodstolo é que
espitito, alma e corpo possam “todos juntos” [OAOxAnEov] serem
preservados em santidade até a vinda do Senhor. Isso implica a
continuidade de sua vida corporal até esse evento”.”?

Mas como o Dia do Senhor
afetaria os crentes de Tessalonica para que
houvesse preocupagao com sua chegada?

Podemos também perguntar:

Mas como a Grande Tribulagdo, concentrada em Jerusalém,
poderia afetar cristios que viviam longe de Israel? Por que o dia do
Senhor sendo uma vinda em juizo contra Jerusalém despertaria
preocupacao entre os tessalonicenses?

Para quem desconhece a perspectiva preterista, isso pode parecer
improvavel. No entanto, embora a Grande Tribulagao tivesse seu
epicentro em Jerusalém, seus efeitos alcancaram todo o mundo
romano.

Antes mesmo do ano 70 d.C., essa aflicdo ja comegava a ser sentida
quando as cartas apostélicas e o Apocalipse foram escritos:

“Considero, por causa da angustiosa situagido presente, ser
bom para o homem permanecer assim como esta.

” |dem ne 14, pg. 168.
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Isto, porém, vos digo, irmaos: o tempo se abrevia; |...] porque a
aparéncia deste mundo passa”.
— 1* Corintios 7:26, 29-31 (o grifo é meu)

“Filhinhos, ja é a ultima hora; e, como ouvistes que vem o
anticristo, também, agora, muitos anticristos tém surgido...”.
— 1% Joao 2:18 (o grifo ¢ meu)

“...0 espirito do anticristo, a respeito do qual tendes ouvido que
vem e, presentemente, ja esta no mundo”.
— 1% Joao 4:3 (o grifo é meu)

“Eu, Jodo, [...] sou vosso companheiro na afli¢do...”.
— Apocalipse 1:9 (o grifo ¢ meu)

Outro texto que corrobora mostrando os efeitos da tribulagiao
daqueles dias ¢ Atos 17:31, onde Paulo afirma que Deus “estabeleceu
um dia em que ha de julgar o mundo com justi¢a”. A palavra grega
para “mundo” ¢é oikoumene, termo que frequentemente designa o
Império Romano. Os criticos alegam que os gentios de Tessalonica e
de outros cidades nao sabiam da futura destrui¢io de Jerusalém e,
portanto, nao tinham motivo para vigiar.

Esse argumento, porém, nao refuta o preterismo. O
desconhecimento de um acontecimento nao elimina seu alcance. Pelo
mesmo raciocinio, a morte e a ressurreicio de Cristo também
poderiam ser consideradas irrelevantes, pois ocorreram localmente e
eram conhecidas por poucos no inicio da Igreja. No entanto, seus
efeitos alcangaram o mundo inteiro. Da mesma forma, o juizo sobre
Jerusalém, embora localizado, produziu consequéncias para todo o
Império Romano.
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O dia do Senhor nos anos 66-70 d.C. Teve
Implicagcoes Cosmicas e Eternas

Para os judeus, o dia do Senhor na destrui¢ao de Jerusalém nio era
apenas um evento local, mas possufa profundo significado espiritual.
Jerusalém e o Templo eram vistos como o centro do mundo, e sua
queda representava uma ruptura na relagao de Israel com Deus, como
retratado no livro de Lamentacdes.

Jesus também demonstra que a Grande Tribulacio em Jerusalém
teria consequéncias além de Israel. Antes da queda do Templo, o
Evangelho seria pregado “por todo o mundo” (oikoumene) “para
testemunho a todas as nacoes. Entao, vira o fim” (Mateus 24:14). A
mesma palavra usada em Atos 17:31, referindo-se a0 mundo romano,
indica que esse juizo teria alcance mais amplo do que uma simples
ocorréncia regional.

Lucas 21 reforca essa ideia ao afirmar que, na queda de Jerusalém,
haveria “angistia entre as nagoes’ e temor pelas coisas que
sobreviriam ao mundo (Lucas 21:25-26). Da mesma forma,
Apocalipse 3:10 fala da “hora da provagao” que viria sobre o “mundo
inteiro” (oikoumene), mostrando que, embora o juizo tivesse seu centro
em Jerusalém, seus efeitos alcancariam todo o Império Romano.

Um Iminente Julgamento em
Todo o Mundo Romano

Afirmar que a queda de Jerusalém nio teve impacto além de Israel,
ou que cristaos de outras regides nao precisavam estar atentos por
causa da distancia, ignora as profecias do Novo Testamento que
situam esse julgamento na geragao do primeiro século.
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Jesus prometeu uma Vinda em gléria com seus anjos para
recompensar cada um segundo suas obras, afirmando que alguns de
seus ouvintes ainda estariam vivos quando isso acontecesse (Mateus
16:27-28). Essa mesma expectativa de proximidade aparece em
Apocalipse 22:12.

O Novo Testamento apresenta diversos indicadores de tempo que
apontam para o cumprimento dessas profecias naquela geracao,
especialmente Mateus 24:34. O Apocalipse também reforca essa ideia
ao declarar que os eventos aconteceriam “em breve” e que o tempo

estava “proximo” (Apocalipse 1:1-3; 22:6-7,10,12,20).

Portanto, embora nao se trate da Segunda Vinda de Cristo, o dia do
Senhor naquele periodo poderia facilmente abalar e alarmar os
cristdos, seja por espirito, profecia, palavra ou carta, conforme 2*
Tessalonicenses 2:2, pois todo o mundo romano sofreria as
consequéncias do julgamento sobre Jerusalém.
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Capitulo 4
A Parousia na Epistola de
2% aos Tessalonicenses

Sobre a Epistola de 2* aos Tessalonicenses, Russell escreve:

“A Segunda Epistola aos Tessalonicenses parece ter sido escrita
logo apds a Primeira, para corrigir a ma compreensio em que
alguns haviam caido a respeito do tempo da Parousia, seja por meio
de uma interpretagdao erronea da antiga carta do apoéstolo, ou em
consequéncia de alguma comunica¢do pretensa que circulou entre
eles pretendendo ser dele. Aprendemos com esta epistola a natureza
exata do erro que alguns dos tessalonicenses haviam cometido. Foi
achar que realmente chegou a hora da Parousia. Em consequéncia
dessa opinido, alguns comegaram a negligenciar seus empregos
seculares e a subsistir da caridade de outros. Para verificar os males
que podem surgir, ou que surgiram, de tais impressoes erroneas,
Sio Paulo escreveu essa segunda epistola, lembrando-lhes que
certos eventos, que ainda nao haviam ocorrido, devem preceder o
“dia do Senhor”. No entanto, ndo ha nada na epistola que indique
que a Parousia era um evento distante, o que encontramos ¢

74
exatamente o oposto’.

O que Russell afirma no trecho acima reflete a interpretagao
amplamente divulgada por muitos comentaristas de que “alguns

" |dem ne 14, pg. 169.
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comecaram a negligenciar seus empregos seculares e a viver da
caridade de outros”. No entanto, essa é uma interpretacio que
abandonei ha algum tempo. Embora seja bastante difundida, ela nao
corresponde a uma afirmagao explicita do texto biblico.

A associagao ¢ feita porque, tanto na Primeira quanto na Segunda
Epistola aos Tessalonicenses, Paulo trata repetidamente da
expectativa da Vinda de Cristo. Por essa razio, muitos intérpretes
concluem que a ociosidade de alguns membros da igreja de
Tessalonica estava relacionada a crenca na iminéncia da Segunda
Vinda. Contudo, o texto nunca estabelece essa ligagdo de forma
explicita. Trata-se, portanto, de uma inferéncia exegética, isto ¢, de
uma conclusdo extraida da relacdo entre diferentes passagens, e nao
de uma declaracao direta do apoéstolo.

O que o texto afirma explicitamente é que alguns “ndo querem
trabalhar” e vivem de maneira desordenada (2* Tessalonicenses 3:10-
12). Também afirma que havia confusao na igreja quanto ao Dia do
Senhor (2* Tessalonicenses 2:1-3). A conclusao de que a ociosidade
foi motivada pela expectativa escatologica é uma inferéncia, nio uma
afirmacao do texto.

Pessoalmente, nao creio que os tessalonicenses tenham
abandonado seus empregos por causa da expectativa da Segunda
Vinda de Cristo, nem em razdo da cren¢a de que o Dia do Senhor
ocorreria no ano 70 d.C. Ainda assim, reconheco que essa hipotese é
plausivel, justamente porque movimentos marcados por forte
expectativa escatologica frequentemente produzem esse tipo de
comportamento. A histéria registra diversos exemplos de grupos e
individuos que venderam todos os seus bens ou abandonaram suas
atividades por acreditarem que o fim era iminente.

Todavia, mesmo admitindo a possibilidade de que alguns

tessalonicenses tenham deixado de trabalhar por causa de
expectativas escatologicas — hipdtese que o texto nao confirma nem
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nega —, a interpretagao de Russell continua equivocada. Seu erro
consiste em apresentar como fato aquilo que o texto biblico nao
afirma. A Escritura condena a ociosidade e menciona a confusio
quanto ao Dia do Senhor, mas nio estabelece uma relagdo causal
entre essas duas situacdes. Transformar uma inferéncia exegética em
uma afirmac¢io textual ultrapassa os limites daquilo que o préprio
texto permite concluir.

A Parousia é o Tempo de Julgamento para
os Inimigos de Cristo e
de Libertacao para Seu Povo

“F justo da parte de Deus retribuir com tribulagio aqueles que os
oprimem e dar alivio a vocés, que estdo sendo oprimidos, e a noés
também. Isso acontecera quando o Senhor Jesus for revelado la dos
céus com os seus anjos poderosos, em meio a chamas de fogo.

Ele punira os que niao conhecem a Deus, aqueles que nao se
submetem ao evangelho do nosso Senhor Jesus.

Eles sofrerao a pena da destruigao eterna, a separacao da presenca
do Senhor e da sua poderosa gléria.

Isso acontecera no dia em que ele vier para ser glorificado por
seus santos e admirado por todos os que creram, entre os quais
vOcEs estao, porque creram no nosso testemunho”.

- 2* Tessalonicenses 1:6-10

Sobre este texto, Russell escreve:

“E 6bvio pelas alusdes no inicio dessa epistola que os
tessalonicenses estavam sofrendo severamente com a malicia
de seus perseguidores judeus e com aqueles “companheiros
lascivos do tipo mais baixo”, que estavam ligados a eles. (Atos
17:5) O apostolo conforta-os com a perspectiva de libertagao na
apari¢ao do Senhor Jesus, que traria repouso a eles e vinganga a
seus inimigos. Isso esta em perfeita concordancia com as
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representagoes constantemente feitas com relagao a Parousia- que
seria o tempo de julgamento para os iniquos e a recompensa para os
justos. O apodstolo parece nao antecipar o “repouso” de que fala até
a Parousia, “quando o Senhor Jesus for revelado do céu” etc.
Segue-se que o restante foi concebido por Sio Paulo como muito
préximo; pois, se a revelagio do Senhor Jesus ainda é um
evento futuro, devemos concluir que nem o apéstolo nem os
cristdos sofredores ainda entraram nesse repouso. Observa-se
que nao se diz que a morte traria o repouso, mas o apocalipse
do Senhor Jesus do céu; uma prova clara de que o apdstolo
35 75

nio considerou esse apocalipse como um evento distante”.
- O grifo é meu.

Essa passagem, que descreve a Vinda do Senhor trazendo alivio aos
tessalonicenses ainda durante suas vidas, embora possa ser aplicada
também a Segunda Vinda de Cristo em um futuro distante — visto
que, pouco antes do Juizo Final, havera a ultima rebelido de Satanas
contra o povo de Deus, a qual sera imediatamente interrompida pelo
fogo que descera do céu (Apocalipse 20:7-10) —, deve igualmente ser
entendida como uma referéncia a Vinda de Cristo em juizo sobre
Jerusalém no ano 70 d.C.

Essa aplicacao se harmoniza com o contexto imediato da epistola,
pois Paulo promete alivio aos cristaos que entdo sofriam perseguicio,
indicando um evento que teria relevancia para seus primeiros
destinatarios, sem excluir seu cumprimento pleno e definitivo na
consumac¢ao de todas as coisas. Nao me refiro a um duplo
cumprimento da profecia, mas ao principio de que, em todas as
épocas, o povo de Deus frequentemente sofre a opressio de seus
inimigos. Da mesma forma, ¢ de se esperar que Deus conceda algum
tipo de alivio aos seus servos, seja por meio da morte fisica, que poe
fim aos sofrimentos desta vida, seja por intervengoes providenciais na
historia, como mudangas nas circunstancias politicas ou

> 1dem ne, pg. 169.
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governamentais, e, em ultima instancia, por ocasiao da Segunda
Vinda de Cristo, quando toda afli¢io serd definitivamente removida.

Portanto, entende-se que o cumprimento dos versiculos 6—10, nos
quais Paulo diz que Deus “retribuird com tribulacio aos que os
oprimem e dara alivio a vocés, que estio sendo oprimidos”, ocorreu
com a queda de Jerusalém e a destruicao do Templo no ano 70 d.C.
Esse acontecimento pés fim a perseguicdo que muitos judeus
promoviam contra a Igreja primitiva.

Os judeus do primeiro século perseguiram os cristaos, em grande
parte, por causa do seu zelo pela Lei de Moisés. A mensagem dos
apostolos anunciava que Cristo havia cumprido a Lei e que a antiga
alianca estava chegando ao fim. Além disso, eles pregavam nas
sinagogas que Jesus era o Messias prometido, o que frequentemente
provocava forte oposi¢ao das liderancas judaicas. Assim, a destruicao
de Jerusalém representou o juizo de Deus sobre a nagdo que rejeitou
o Messias e, a0 mesmo tempo, trouxe alivio aos cristios ao por fim
ao principal foco de perseguicdao que enfrentavam naquela época.

A Grande “reuniao’ dos Eleitos:
Seria o Arrebatamento no ano 70 d.C.?

“Irmaos, quanto a vinda do nosso Senhor Jesus Cristo e a nossa
reunido com ele, rogamos a vocés que nao se deixem abalar nem
alarmar tdo facilmente, quer por espirito, Ou por profecia quer por
palavra, quer por carta, supostamente enviada por nés, afirmando
que o dia do Senhor ja chegou”.

- 2* Tessalonicenses 2:1-2

Russell diz que “a Vinda de Cristo” e a “nossa reuniao com ele”
“sao evidentemente considerados pelo apostolo como simultaneos
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ou, em todo o caso, intimamente relacionados”.”7¢ E., de fato sio,
porque nessa “reuniao” com o Senhor em Sua Vinda em juizo contra
Jerusalém, os eleitos sao reunidos:

“E ele enviara os seus anjos, com grande clangor de trombeta, os
quais reunirdo os seus escolhidos, dos quatro ventos, de uma a

outra extremidade dos céus”.
- Mateus 24:31

Russell associa esse evento com 1? Tessalonicenses 4:16-17:

“Pois o proprio Senhor descera do céu com um grito, com a voz
do arcanjo e com a trombeta de Deus, etc. Isso nao pode ser outra
coisa sendo a convocagao dos vivos e dos mortos para os tribunal
de Cristo”.

Russell diz que o texto acima refere-se “aquela grande e solene
“reuniao” que os tessalonicenses haviam sido ensinados a “esperar”;
mas parece que eles estavam envolvidos em uma ma compreensio a
respeito da hora de sua chegada”.”” Convém recordar o que foi
demonstrado anteriormente. Se a “vinda” e a “reuniao” mencionadas
em 2° Tessalonicenses 2:1-2 fossem uma referéncia ao arrebatamento
e a ressurreicao ensinados por Paulo em 1° Tessalonicenses 4, bastaria
que os tessalonicenses observassem a realidade ao seu redor para
perceber que tal evento ainda nao havia ocorrido. Afinal, os mortos
nao haviam ressuscitado e os cristios nao haviam sido arrebatados.
Essa constatagdo seria suficiente para desfazer qualquer engano.
Além disso, o préprio contexto das cartas mostra que o ensino de 1°
Tessalonicenses 4 trata de um assunto distinto daquele desenvolvido
em 1° Tessalonicenses 5 acerca do dia do Senhor. Em 2°
Tessalonicenses 2:1-2, Paulo trata justamente do “dia do Senhor”,
nao da Vinda trazendo ressurreicao e arrebatamento.

7% |dem ne 14, pg. 172.
7 |dem ne 14, pg. 172.
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A Reuniao dos
Escolhidos

A reuniao dos escolhidos mencionada por Jesus, apos a destruicao
de Jerusalém, é frequentemente interpretada como uma referéncia ao
arrebatamento. Entretanto, uma analise cuidadosa do contexto indica
outra direcio. O proprio relato paralelo de Lucas esclarece o
significado desse acontecimento:

“Ora, a0 comegarem estas coisas a suceder, exultai e erguei a
vossa cabega, porque a vossa reden¢ao se aproxima’.
- Lucas 21:28

Enquanto Mateus destaca o ajuntamento dos eleitos, LLucas enfatiza
a aproximac¢ao da “redencao”. Hssa redencdo, porém, nao deve ser
entendida como a salvacio eterna, pois os discipulos ja eram
seguidores de Cristo. Ja vimos anteriormente sobre o significado de
“redencao em Lucas 21:28. O contexto aponta para um livramento
histérico que ocorreria durante aqueles dias de intensa tribulagao.

Pouco antes, Jesus advertira que, se aquele periodo nao fosse
abreviado, ninguém escaparia com vida (Mateus 24:22). Assim, a
redencao anunciada refere-se ao fim do sofrimento provocado pelo
cerco de Jerusalém e pelo colapso do sistema judaico que perseguia a
Igreja nascente. Com a queda da cidade e do Templo, encerrava-se
uma era marcada pela oposiciao oficial ao Evangelho, inaugurando
uma nova fase para a expansao da Fé Crista.

Outro aspecto importante ¢ a identidade dos “anjos” enviados para
reunir os escolhidos. A palavra grega angelos significa simplesmente
“mensageiro”. Dependendo do contexto, pode designar tanto seres
celestiais quanto mensageiros humanos. Em Tiago 2:25, por exemplo,
o termo ¢ aplicado aos espias enviados por Josué. Em outras
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passagens, refere-se aos mensageiros que anunciam a Palavra de Deus
(Mateus 11:10; Lucas 7:24; 9:52; Apocalipse 1-3).

Por essa razao, muitos intérpretes preteristas entendem que, em
Mateus 24, Jesus esta descrevendo o envio de seus mensageiros para
proclamar o Evangelho as nag¢oes, reunindo os eleitos por meio da
pregacdo. Apds o julgamento de Jerusalém, a missao da Igreja se
tornaria ainda mais evidente, alcancando povos de todas as partes da
terra.

O verbo traduzido por “ajuntar” possui uma riqueza de significado
frequentemente ignorada. A palavra empregada por Jesus esta
relacionada ao conceito de congregar ou reunir em assembleia,
evocando a promessa feita por Moisés:

“Ainda que os teus desterrados estejam para a extremidade dos
céus, desde af te ajuntara o SENHOR, teu Deus, e te tomara de 14”.
- Deuteronémio 30:4, Septuaginta.

A promessa nao dizia respeito a um arrebatamento para o Céu, mas
ao recolhimento do povo de Deus para restaurar sua comunidade da
Alianga. Jesus retoma essa linguagem para anunciar que, com o
desaparecimento do antigo sistema religioso, Deus reuniria seu povo
em uma nova comunidade centrada no Messias.

Essa interpretagdo harmoniza-se perfeitamente com as palavras
pronunciadas pouco antes da profecia do Monte das Oliveiras:

“Jerusalém, Jerusalém, que matas os profetas e apedrejas os que
te foram enviados! Quantas vezes quis eu ajuntar os teus filhos,
como a galinha ajunta os seus pintinhos debaixo das asas, e vos nao
o quisestes! Eis que a vossa casa vos ficara deserta”.

- Mateus 23:37-38
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Jerusalém recusou o chamado de Cristo e, por isso, sua casa setia
deixada deserta. O Templo, simbolo da antiga economia da Alianca,
seria destruido. Em seu lugar, Deus edificaria uma comunidade
espiritual composta por todos os que cressem em Cristo,
independentemente de sua origem étnica.

Embora a Igreja tenha sido inaugurada no Pentecostes pela descida
do Espirito Santo, sua posi¢ao como o verdadeiro povo da Alianga
tornou-se plenamente evidente quando o antigo Templo deixou de
existir. A destruicdo de Jerusalém marcou publicamente o
encerramento definitivo da Antiga Alianca e confirmou a transicao
para a Nova Alianca anunciada pelos profetas e estabelecida por
Cristo.

Nao por acaso, os cristdos primitivos chamavam suas assembleias
de congregacdes, enquanto o autor de Hebreus exortava os irmaos a
permanecerem reunidos, especialmente porque “o Dia se aproxima”
(Hebreus 10:25). Esse “Dia” era aguardado como o momento em que
Deus executaria Seu juizo contra Jerusalém, confirmando diante de
todos que o antigo sistema havia chegado ao fim.

Por fim, a expressao “dos quatro ventos” refor¢a o cariter universal
dessa reunido. Trata-se de uma figura de linguagem amplamente
utilizada nas Escrituras para indicar todas as dire¢oes da terra. Assim,
Jesus anuncia que, ap6s o julgamento de Jerusalém, Seus escolhidos
seriam reunidos de todas as nagdes. O evangelho ultrapassaria
definitivamente as fronteiras de Israel, formando um tunico povo
composto por judeus e gentios unidos em Cristo.

Dentro desse contexto, a reunido dos eleitos nao descreve um
evento secreto de retirada da Igreja do mundo, mas o grande
ajuntamento do povo de Deus por meio da proclamagio do
Evangelho. F a concretizacio das promessas do Antigo Testamento,
agora cumpridas na comunidade da Nova Alianca, que substitui o
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antigo sistema e se torna a manifestagao visivel do Reino de Deus na
terra.

Por nao saberem ou negarem essas questdes que tanto Russell
quanto os dispensacionalistas e demais futuristas erram.
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Capitulo 5
A Parousia na Epistola de
1* Corintios

Russell escreveu que o conteido das cartas aos corintios “¢ mais
variado do que o das epistolas aos tessalonicenses, mas encontramos
muitas aluses a vinda antecipada do Senhor. Essa foi a consumagao
para a qual, na visao de Sdo Paulo, todas as coisas estavam
apressando-se e aquilo que todos os cristdaos estavam olhando
ansiosamente. E representado como o dia decisivo em que todas as
davidas e dificuldades do presente seriam resolvidas e todos os seus
erros corrigidos. Que este grande evento foi considerado pelo
apostolo como estando a mao esta implicito em toda alusio ao
assunto, enquanto em varias passagens ¢ expressamente afirmado em

tantas palavras”.”8

1% Carta aos Corintios:
Atitude dos Corintios em Relacao a Parousia

“Desse modo, nao falta a vocés nenhum dom espiritual enquanto
esperam que o nosso Senhor Jesus Cristo seja revelado.

7% |dem ne 14, pg. 186.
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Ele os mantera firmes até o fim para que vocés sejam
irrepreensiveis no dia do nosso Senhor Jesus Cristo”.
- 1% Corintios 1:7-8

Sobre este texto, Russell escreve:

“A atitude de expectativa em que os corintios se encontravam é
aqui claramente indicada, embora seja fracamente expressa pela
expressdo “esperar”. A frase usada pelo apdstolo é a mesma de
Romanos 8:19, onde toda a criagao é representada como “gemendo
e sofrendo, aguardando a revelagio dos filhos de Deus”
[Gmendeyopevor v dmoxdiud]. Conybeare ¢ Howson traduzem:
“olhando ansiosamente para o tempo em que nosso Senhor Jesus
Cristo for revelado a vista”. Essa atitude implica claramente que o
objeto esperado foi entendido como préximo; pois é dbvio que, se
fosse um grande engano, a esperanca e o desejo sinceros
terminariam apenas em amarga decepgdao. Pode-se dizer: Nio
esperaram também os santos do Antigo Testamento pelo dia de
Cristo? Nao se alegrou Abrado em ver o seu dia? e nio era isso uma
perspectiva  distante? F verdade; mas os santos do Antigo
Testamento nunca foram levados a entender que a primeira vinda
de Cristo aconteceria em seus proprios dias, ou dentro dos limites
de sua geracdo; nem foram exortados a estar continuamente
vigilantes, esperando e olhando por Sua vinda. Nao temos qualquer
razdo para supor que suas mentes estivessem constantemente
tensas, ou que seus olhos se esforcassem ansiosamente em
expectativa do advento, como acontecia com o0s cristaos da era
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apostolica”.

Russell confunde expectativa com iminéncia cronoldgica. O fato de
Paulo exortar os corintios a aguardarem ansiosamente a revelagao de
Cristo ndo prova que ela ocorreria em sua geracao. A expectativa
crista ¢ uma atitude permanente de vigilancia, ndio uma garantia da
proximidade cronolégica do evento. Se o simples fato de “esperar”
significasse que a Parousia deveria acontecer na vida dos

”®|dem ne 14, pg. 186.
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destinatarios, entdo todas as geragoes de cristios que receberam a
mesma exortacdo teriam sido inevitavelmente enganadas. O verbo
grego Gmexdéyopon descreve a postura do crente diante da promessa
de Cristo, ndo estabelece quando ela se cumprira.

Sempre devemos ter em mente, conforme vimos anteriormente,
que o numero dos eleitos nao se completou no ano 70 d.C. Enquanto
Deus continuar chamando e regenerando os seus eleitos ao longo da
historia, continuara existindo um “dltimo dia” em que eles serdo
ressuscitados (Joao 6.39-40, 44, 54). Portanto, a Segunda Vinda de
Cristo nao pode ter ocorrido no ano 70 d.C., como defende Russell,
pois, se isso tivesse acontecido, a ressurreicao final de todos os eleitos
ja teria ocorrido, e nenhum outro eleito poderia nascer ou ser salvo
depois desse evento.

O Carater Judicial do
Dia do Senhor

“...a sua obra sera mostrada, porque o Dia a trard a luz. Ela sera
revelada pelo fogo, e o fogo provara a qualidade da obra de cada

2

um”.
- 1?* Corintios 3:13

Russell escreve:

“Nesta passagem, novamente, ha uma alusio distinta ao “dia do
Senhot” como um dia de discriminacao entre o bem e o mal, entre
o precioso e o vil. O apostolo compara a si e a seus colegas de
trabalho no servico de Deus aos trabalhadores empregados na
constru¢do de um grande edificio. Aquele edificio ¢ a igreja de
Deus, cujo unico fundamento ¢é Jesus Cristo, o fundamento que ele
(o apostolo) havia estabelecido em Corinto. Ele entdo adverte todos
os obreiros a olharem bem para que tipo de material ele construiu
sobre esse unico fundamento: ou seja, que tipo de personagem ele
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introduziu na comunhao da igreja de Deus. Estava chegando um
dia que testaria a qualidade da obra de todo homem deveria passar
por uma provagao ardente; e nesse escrutinio abrasador os frageis e
inateis devem perecer, enquanto os bons e verdadeiros
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permaneceram ilesos”.

Russell prossegue indicando o tempo desse julgamento:

“Visto que, entdo, a Parousia coincide no tempo com a destrui¢ao
de Jerusalém, segue-se que o periodo de peneiracio e julgamento
aqui aludido - o dia que sera revelado no fogo - também ¢
contemporaneo desse evento. Caso contrario, na hipdtese de que
este dia ainda ndo chegou, somos levados a conclusio de que “a
prova da obra de cada homem” ainda nio ocorreu: que nenhum
julgamento foi pronunciado sobre a obra de Apolo ou Cefas, ou
Paulo, ou seus companheiros de trabalho; ainda deve ser verificado
com que tipo de material cada homem construiu o templo de Deus;
que os trabalhadores ainda nao receberam sua recompensa. Pois o
grande dia da prova ainda nio chegou, e o fogo nao provou qual
seja a obra de cada homem. Mas isso é um reductio ad absurdum, e
mostra que tal hipétese ¢ insustentavel”.”

Mais uma vez, Russell identifica o “Dia” de 1* Corintios 3:13 com a
destruicao de Jerusalém no ano 70 d.C. e conclui que, se esse
julgamento nao ocorreu naquela ocasido, entdo a obra de Paulo,
Apolo e Cefas ainda nio teria sido avaliada. Entretanto, essa
conclusao vai além do que o texto realmente afirma.

Em nenhum momento Paulo diz que esta falando da destruicao de
Jerusalém. O contexto trata da responsabilidade dos ministros da
Igreja e da qualidade de sua obra, nao do juizo contra a na¢ao judaica.
Russell parte daquilo que deveria provar: que o “Dia” mencionado
por Paulo ¢, necessariamente, o ano 70 d.C.

% 1dem ne 14, pg. 188.
® 1dem ne 14, pg. 190.
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Além disso, ele cria um falso dilema: ou todo o julgamento das
obras aconteceu no ano 70 d.C., ou ele ainda nio comecou. As
Escrituras, porém, mostram que Deus julga seu povo e seus servos
em diferentes momentos da historia, sem excluir o Julgamento Final.
Nada obriga o leitor a limitar 1* Corintios 3:13 a um unico evento
historico.

Outro detalhe importante ¢ que o “fogo” nao destréi as pessoas,
mas prova a qualidade da obra de cada obreiro. Alguns recebem
recompensa; outros sofrem perda, embora sejam salvos (1* Corintios
3:15). O foco esta na avaliagio do ministério cristdo, € nao na
destruicao fisica ocorrida em Jerusalém.

Reconheco que a queda de Jerusalém foi um grande ato do juizo de
Deus, mas isso nao significa que 1* Corintios 3:13 tenha seu
cumprimento exclusivo naquele evento. A interpretagao de Russell
depende mais de seu sistema teolégico do que da propria passagem

biblica.

Russell Continua no
Mesmo Raciocinio

“Portanto, nao julguem nada antes do tempo; esperem até que o
Senhor venha. Ele trara a luz o que esta oculto nas trevas e
manifestara as inten¢oes de cada coracio. Entdo, cada um recebera
de Deus a sua recompensa’”.

- 1* Corintios 4:5

“..entreguem esse homem a Satanas para que o corpo seja
destruido, a fim de que o espirito dele seja salvo no dia do Senhor”.

- 1* Corintios 5:5

“Em ambas as passagens, a Parousia é representada como um
tempo de investigacao e decisao judicial. E o momento em que
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carater e motivos devem ser revelados, e todo homem recebe seu
mérito apropriado de louvor ou censura. O apdstolo desaprova
julgamentos precipitados e mal informados, aparentemente nao sem
razdo pessoal, e exorta-os a esperar “até a vinda do Senhor” etc.
Isso nao implica manifestamente que ele pensava que ndo teriam
muito tempo para esperar? Onde estaria a razoabilidade de sua
exortacao se nao houvesse perspectiva de vinganca ou retribui¢ao
préxima? B a prépria consideracio de que o dia estd préximo que
constitui a razao da paciéncia e tolerancia agora.

Do mesmo modo, o caso do membro ofensor da igreja de
Corinto aponta para um tempo de retribuicdo que se aproxima
rapidamente. Sio Paulo argumenta que o efeito da disciplina atual
exercida pela igreja pode provar a salvagdo do ofensor “no dia do
Senhor Jesus”. Nesse dia, portanto, é o perfodo em que a
condenagao ou salvacao dos homens ¢é decidida. Mas, supondo que
o dia do Senhor Jesus ainda nao chegou, segue-se que o dia da
salvacdo nao chegou nem para o proprio apdstolo nem para os
cristaos de Corinto, nem para o ofensor a quem ele chama a igreja a
censura-lo. Tudo isso mostra claramente que o apdstolo creu e

ensinou a rapida vinda do dia do Senhor”.*

Russell volta a confundir uma expectativa de julgamento proximo
com a prova de que todas as referéncias a Vinda do Senhor se
cumpriram no ano 70 d.C. Contudo, os textos citados nao exigem
essa conclusao.

Em 1% Corintios 4:5, Paulo simplesmente adverte os corintios a nao
julgarem precipitadamente, pois somente o Senhor conhece
perfeitamente os motivos do coragao. O foco da passagem nio é
estabelecer a data da Parousia, mas afirmar que o julgamento
definitivo pertence a Cristo. O fato de Paulo incentivar a paciéncia
nao significa que ele estivesse identificando esse julgamento
exclusivamente com a destruicdao de Jerusalém.

% 1dem ne 14, pg. 190.
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O mesmo ocorre em 1% Corintios 5:5. Paulo espera que a disciplina
aplicada ao ofensor resulte em seu arrependimento, para que ele seja
salvo “no dia do Senhor Jesus”. Russell conclui que, se esse dia ainda
nao chegou, entao nem Paulo nem aquele homem poderiam ter sido
salvos. Mas essa conclusao nio decorre do texto. Paulo esta falando
da consumagio da salvagio, nao negando que o crente ja possua a
salvacdo em Cristo. O Novo Testamento ensina repetidamente que o
cristdo ja foi salvo, esta sendo salvo e ainda sera salvo na consumacio
final.

ém disso, Russell novamente cria um falso dilema. Ele pressupoe
Além disso, Russell te cri talso dil El
que todas as referéncias ao “dia do Senhor” apontam para um tnico
acontecimento histérico. Entretanto, Deus manifesta seus juizos em
iferentes momentos da historia, sem eliminar o Julgamento Final.
diferent tos da historia, limi lg to Final
Assim, reconhecer que havia uma expectativa de juizo sobre aquela
geracdo nao obriga o leitor a concluir que todas as passagens sobre a
Vinda do Senhor tenham se cumprido no ano 70 d.C.

Portanto, o argumento de Russell prova apenas que Paulo vivia na
expectativa da intervenc¢ao de Cristo. O que ele ndo prova é que todas
as declaracbes sobre o “dia do Senhor Jesus” tenham seu
cumprimento exclusivo na queda de Jerusalém.

A Suposta Proximidade da
Consumacao

“O que quero dizer, irmios, ¢ que nos resta pouco tempo. De
agora em diante, aqueles que tém esposa vivam como se Nao
tivessem; aqueles que choram, como se nio chorassem; os que
estao felizes, como se nao estivessem; 0s que compram algo, como
se nada possuissem; *>' os que usam as coisas do mundo, como se

nao as usassem. Porque a forma presente deste mundo passara”.
- 1* Corintios 7:29-31
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Russell declara:

“Nenhuma palavra poderia mostrar mais claramente a profunda
impressao na mente do apoéstolo de que uma grande crise estava
proxima, o que afetaria poderosamente todas as relagoes da vida e
todas as posses deste mundo. H4 um significado nessa linguagem,
como ¢ falado naquele momento, muito diferente do que ela tem
atualmente. Essas ndo sdo as banalidades comuns sobre a brevidade
do tempo e a vaidade do mundo, os lugares comuns de a¢oes dos
moralistas dos tedlogos. O tempo é sempre curto e o mundo
sempre ¢ vaidoso; mas ha uma énfase e uma urgéncia na declaragao
do apdstolo que implicam uma especialidade no tempo entiao
presente: ele sabia que eles estavam a beira de uma grande
catastrofe, e que todos os interesses e posses terrestres eram
mantidos incerta e temporariamente (ver com. Atos 4:34). Nio ¢
necessario perguntar o que era essa catastrofe esperada.l Era a
vinda do dia do Senhor ja aludida, e a aproximag¢ao da consumagao
esta implicita em todas as suas exortacdes”.”

Concordo que Paulo tinha em vista uma grande crise iminente, e
tudo indica que essa crise era o juizo de Deus sobre Jerusalém,
culminando no ano 70 d.C. O erro de Russell ndo estda em reconhecer
essa expectativa, mas em identifica-la automaticamente com a
Segunda Vinda de Cristo. O Novo Testamento fala de diversas
“vindas” de Cristo em juizo ao longo da histéria, sem que todas se
refiram a Sua Vinda Final, corporal e visivel. Assim, a iminéncia da
catastrofe sobre Jerusalém nao prova que a Segunda Vinda tenha
ocorrido naquele evento, mas apenas que um grande ato do juizo de
Deus estava prestes a acontecer.

 |dem ne 14, pg. 191.
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A Ressurreicao dos Mortos;
a Mudanca dos Vivos;
a Entrega do Reino

“Da mesma forma que em Adao todos morrem, em Cristo todos
voltardo a viver.

Mas cada um por sua vez: Cristo, as primicias; depois, quando ele
vier, os que lhe pertencem.

Entao, vira o fim, quando ele entregar o reino a Deus, o Pai,
depois de ter destruido todo dominio, toda autoridade e todo
poder.

Pois ¢ necessario que ele reine até que todos os seus inimigos
sejam postos debaixo dos seus pés.

O dltimo inimigo a ser destruido é a morte.

Porque ele “sujeitou todas as coisas debaixo dos seus pés”. Ora,
quando se diz que “todas as coisas” lhe foram sujeitas, fica claro
que isso nao inclui o préoprio Deus, que submeteu a Cristo todas as
coisas.

Quando, porém, tudo estiver sujeito a ele, entdo o proprio Filho
se sujeitara aquele que todas as coisas lhe sujeitou, a fim de que
Deus seja tudo em todos”.

- 1* Corintios 15:22-28

Sobre o texto acima, Russell comenta:

“Isso mostra que houve duvidas sobre a ressurreicao dos mortos
na igreja de Tessalonia e Corinto; e é altamente provavel que eles
tenham a mesma natureza em ambas. O desejo ansioso de todos os
cristdos era estar vivo na vinda do Senhor. A morte, portanto, era
considerada uma calamidade. Mas nao teria sido uma calamidade se
eles tivessem consciéncia de que haveria uma ressurreicao dos
mortos. Essa era a verdade que eles ndo sabiam ou nao
acreditavam. Sao Paulo trata a duvida em Tessalonica como
ignorancia, em Corinto como erro; e é altamente provavel que,
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entre um povo tio vaidoso e pragmatico como os corintios, a
opinido assuma uma forma mais decidida e perigosa.

Pode-se observar, também, que o apodstolo trata o caso dos
tessalonicenses com o mesmo raciocinio que o dos corintios, isto €,
por um apelo ao fato da ressurreicio de Cristo: “Se crermos que
Jesus morreu e ressuscitou”, etc. (1 Tessalonicenses 4:14) Os dois
casos sao, portanto, muito semelhantes, se ndo precisamente
paralelos. Podemos facilmente imaginar que, para os primeiros
cristaos, muitas vezes sofrendo uma amarga perseguiciao, e
aguardando ansiosamente a aguardada vinda do Senhor, deve ter
sido uma decepgdo grave ser levado pela morte antes do
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cumprimento de suas esperangas’.

Na sequéncia, Russell usa um argumento do Futurismo:

“Na passagem diante de nds, o apodstolo nio entra nesses

detalhes; ele esta argumentando a favor da ressurrei¢do, e ele para
b b
brevemente para o presente naquele ponto, acrescentando apenas
b

as palavras significativas: “Entdao o fim” [eit0 10 téhog], tanto
quanto dizer: “Esse ¢ o fim”; “Agora esta feito”; “O mistério de

us esta consumado”. Mas podemos nos aventurar a perguntar: o
Deus esta consumado
que é esse “fim” o téhog; Nao é um termo novo, mas uma frase
familiar que ja conhecemos antes e que muitas vezes nos
encontraremos novamente. Se nos voltarmos para o discurso
profético de nosso Senhor, encontramos quase as mesmas palavras
significativas: “Entdo vird o fim” [téhog fj€et 10 télog] (Mateus
24:14) e eles nos fornecem a chave do significado deles aqui.

Respondendo a pergunta dos discipulos: “Diga-nos, quando serdo
essas coisas; e qual sera o sinal da tua vinda e do fim da era?” Nosso
Senhor especifica certos sinais, como a perseguicdo e o martirio de
alguns dos proprios discipulos; a deser¢ao e apostasia de muitos; o
aparecimento de falsos profetas e enganadores; e, finalmente, a
proclamagao geral do Evangelho em todas as nagdes do Império

¥ |dem ne 14, pg. 196.
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Romano; e “entdo’, ele declara, “virda o fim”. Pode haver a menor
davida de que o 10 t¢hog da profecia ¢ o 10 téhog da epistola? Ou
pode haver alguma duvida de que ambos sdo idénticos ao ouvteleia
100 ai®dvog dos discipulos? (Mateus 24:3) Mas vimos que a dltima
frase se refere nao ao “fim do mundo” ou a destruicio da terra
material, mas ao fim da era, ou dispensacao, prestes a expirar.
Concluimos, portanto, que “o fim” de que fala Sdo Paulo em 1
Corintios  15:24 é a mesma grande ¢época tio continua e
proeminentemente mantida em vista tanto nos evangelhos quanto
nas epistolas, quando toda a politica civil e eclesiastica de Israel,
com sua cidade, seu templo, sua nacionalidade e sua lei, foram

varridos da existéncia por uma tremenda onda de julgamento”.*’

Ao perguntar se “pode haver a menor davida de que o 10 téhoc da
profecia é o 10 téhog da epistolar”, Russell pressupde que o tema de
Mateus 24 é o mesmo de 1* Corintios 15. No entanto, essa
identificacio nao se sustenta diante de uma analise mais cuidadosa
dos textos. Em Mateus 24 hda um marco temporal explicito para o
cumprimento da profecia: “ndo passarda esta geracio sem que tudo
isto acontega” (Mateus 24:34). Ja em 1* Corintios 15 nao ha qualquer
referéncia cronolégica semelhante. Além disso, o capitulo nao
menciona a destruicao de Jerusalém, o cerco romano, a fuga dos
discipulos para os montes ou qualquer outro elemento caracteristico
do Discurso do Monte das Oliveiras.

Por outro lado, ¢ igualmente significativo que Mateus 24, Marcos
13 e Lucas 21 ndo facam qualquer mencao explicita a ressurreicao dos
mortos. Se a ressurreicio e O arrebatamento estivessem em vista
naquele discurso, seria estranho que Jesus instruisse Seus discipulos a
fugirem para os montes e a nao retornarem as suas casas durante o
cerco (Mateus 24:16-18). Afinal, tais adverténcias pressupoem uma
fuga fisica para escapar de um julgamento histérico, algo
incompativel com um arrebatamento simultineo dos santos. As

% |dem ne 14, pg. 198.
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diferencas entre o desfecho de Mateus 24 e o ensino de 1* Corintios
15 sao profundas. Enquanto o primeiro trata de um juizo histérico
sobre Jerusalém, acompanhado de sinais, persegui¢des e instrucoes de
fuga, o segundo desenvolve a doutrina da ressurreicao corporal e da
vitéria final sobre a morte. Portanto, nao ha base suficiente para
concluir que ambos os textos tratem do mesmo evento escatologico.

“Entdo, vira o fim, quando ele entregar o
reino a Deus, o Pai...”

Russell continua:

“Essa visio de “o fim”, como se referindo 2o fechamento da
economia ou era judaica, parece fornecer uma solucao satisfatéria
para um problema que tem deixado os comentaristas muito
perplexos, a saber: a entrega do reino por Cristo. E declarado duas
vezes pelo apodstolo, como um dos grandes eventos que
acompanham a Parousia, que o Filho, tendo entao derrubado todo
dominio e toda autoridade e poder, “entregara o reino a Deus, o
Pai”. (1 Corintios 15:24, 28) Que reino? Sem duavida, o reino que o
Cristo, o Ungido Rei comprometeu-se a administrar como
representante e vice-lider de Seu Pai: ou seja, o reino teocratico,
com a soberania da qual ele foi investido solenemente, de acordo
com a afirma¢do no segundo Salmo: “Eu, porém, ungi o meu Rei
sobre o meu santo monte de Sido. Proclamarei o decreto: o Senhor
me disse: Tu és meu Filho, eu hoje te gerei”. (Salmos 2:6, 7) Esta
soberania messianica, ou Teocracia, necessariamente chegou ao seu
fim quando as pessoas que eram seus suditos deixaram de ser a
nagao da alianga; quando a alianga foi de fato dissolvida, e toda a
estrutura e aparato da administracdo teocratica foram abolidos. O
que ¢ mais razoavel do que o Filho entdo “entregar o reino”, os
propositos de sua instituicao tendo sido atendidos, e seu carater
limitado, local e nacional sendo substituido por um sistema maior e
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universal, o “aiov 0 péAMwv”’ ou nova ordem de uma “melhor

. 86
alianca”.

Russell afirma que o Reino entregue por Cristo ao Pai em 1°
Corintios 15:24-28 ¢ a teocracia de Israel. Segundo ele, esse Reino
terminou com a destruicio de Jerusalém no ano 70 d.C. e o
encerramento  definitivo da Antiga Alianca. Embora essa
interpretacao parega coerente, ela nao corresponde ao que Paulo diz.

O primeiro problema ¢ que Paulo nunca identifica esse Reino como
a teocracia judaica. Essa ideia é acrescentada por Russell. Em todo o
capitulo nao ha qualquer referéncia a Jerusalém, ao templo ou ao fim
da Antiga Alianga. O assunto ¢ a ressurreicao dos mortos.

Paulo apresenta uma sequéncia clara: Cristo ressuscitou; depois
ressuscitardo os que lhe pertencem; entdo vira o fim, quando Ele
entregara o reino ao Pai, apds destruir todo principado, autoridade e
poder. Em seguida, afirma que Cristo deve reinar até colocar todos os
inimigos debaixo dos seus pés e conclui: “o dltimo inimigo a ser
destruido ¢ a morte” (1* Corintios 15:20).

Esse detalhe enfraquece a interpretagao de Russell. Se a entrega do
reino ocorreu no ano 70 d.C., entdo a morte também deveria ter sido
destruida naquela ocasido, pois ela é o ultimo inimigo mencionado
antes da entrega do reino. Mas a morte continua existindo,
mostrando que Paulo esta falando de uma consumagiao muito maior.

Russell também recorre ao Salmo 2, mas esse texto afirma que o
Messias receberia “as nagdes por heranca e as extremidades da terra
por possessao”. Portanto, o Reino de Cristo nunca se limitou a antiga
teocracia de Israel, mas sempre teve alcance universal.

% |dem ne 14, pg. 198.
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E verdade que a destruicdo de Jerusalém marcou o fim da
economia judaica. Porém, esse nio ¢ o tema de 1* Corintios 15. O
foco de Paulo ¢ a vitoéria final de Cristo sobre todos os seus inimigos,
especialmente a morte. Reduzir esse capitulo ao fim da teocracia
judaica ¢ atribuir ao texto um assunto que o apostolo jamais
menciona.

Além disso, se “é necessario que ele reine até que todos os seus
inimigos sejam postos debaixo dos seus pés” (1* Corintios 15:25), ¢
evidente que esse reinado niao pode ter chegado ao fim no ano 70
d.C. Apés a destruicio de Jerusalém, Cristo continuou tendo
inimigos, e eles permanecem até os nossos dias. O préprio mundo
continua marcado pela rebelido contra Deus, pelo pecado e pela
morte. Hsse fato, por si s6, enfraquece ainda mais a engenhosa
interpretacao de Russell, pois o reinado mediador de Cristo s6 se
encerra quando todos os seus inimigos, sem exce¢do, forem
definitivamente submetidos.

“O ultimo inimigo a ser
destruido ¢ a morte”

Russell escreve:

“Mas o que diremos da destruicao do “dltimo inimigo, a morte”?
Nao ¢ fatal para esta interpretacio que nos obrigue a colocar a
abolicao do dominio da morte, e a ressurrei¢ao, no passado, e nao
no futuro? Isso nio contradiz o fato e o senso comum e,
consequentemente, expoe a falacia de toda a explicacaor Claro, se a
linguagem do apoéstolo s6 pode significar que na Parousia o
dominio da morte sobre todos os homens estava em toda parte e
para sempre terminado, segue-se que ele estava errado ao fazer tal
afirmacao, ou que a interpretacao que o faz dizer isso ¢ erronea.
Que ele afirma que na Parousia (cuja época ¢é indiscutivelmente
defendida no Novo Testamento como contemporanea da
destruicao de Jerusalém) a morte sera destruida é o que ninguém
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pode negar com justica; mas niao se segue que devamos entender
essa expressao em um sentido absolutamente ilimitado e universal.

]

Enquanto isso, pode-se observar que muitas expressdes como a
“destruicdo’ ou “abolicio” da morte nem sempre implicam o
término total e final de seu poder. Lemos que “Jesus Cristo aboliu a
morte”. (2 Timéteo 1:10) O proprio Cristo declarou: “Em verdade,
em verdade vos digo que, se alguém guardar a minha palavra, nunca
vera a morte”; (Joao 8:51) “Todo aquele que vive e cré em mim
nunca morrerd”. (Joao 11:26) Devemos interpretar as Escrituras de
acordo com a analogia das Escrituras. Toda justificativa que temos
em afirmar a respeito da “destruicdo da morte” na passagem diante
de nods é que ela é co-extensiva com todos aqueles que na Parousia
foram ressuscitados dentre os mortos. Isso parece ser referido na
resposta de nosso Senhor aos saduceus: “Os que serdo
considerados dignos de alcancar era vindoura [toD ai®vog €xelvou
tyelv], e a ressurreicio dentre os mortos, nem se casam nem sao
dados em casamento; pois também niao podem mais morrer: pois
sao iguais aos anjos” etc. (Lucas 20:35, 36) Para eles a morte ¢é
destruida; para eles a morte é tragada pela vitéria. Entio, o
argumento do apostolo em 1 Corintios 15:26, 54, e os versiculos
seguintes realmente nao afirmam mais do que isso: - Para aqueles
que ressuscitam dentre os mortos, nao hd mais risco de morte; sua
libertagao de sua escravidao ¢ completa; seu ferrdo ¢é tirado; seu
poder esta no fim; eles podem gritar, 6 morte, onde esta o teu
aguilhio? O sepultura, onde esta a tua vitéria? Assim como “Cristo,
tendo ressuscitado dos mortos, nio morre mais, a morte nao tem
mais dominio sobre ele”, assim, na Parousia, Seu povo foi
emancipado para sempre da prisio da sepultura: “o ultimo inimigo,

a morte, para eles foi destruida”.”’

Na tentativa de contornar essa dificuldade, Russell argumenta que a
destruicao da morte nio precisa significar sua eliminagao definitiva.

¥ |dem ne 14, pg. 199.
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Para sustentar essa ideia, cita textos que afirmam que Cristo “aboliu a
morte” (2* Timoéteo 1:10) e que os que creem nEle “nunca morrerao”
(Joao 8:51; 11:26). Com isso, conclui que a morte foi destruida apenas
para aqueles que ressuscitaram na Parousia.

O problema dessa interpretagio é que ela modifica o proprio
argumento de Paulo. O apoéstolo ndo diz que a morte foi destruida
apenas para determinados individuos, mas que “o ultimo inimigo a
ser destruido é a morte” (1* Corintios 15:26). O sujeito da destrui¢ao
nao ¢ um grupo de pessoas, mas a propria morte. Russell desloca o
foco da derrota objetiva do dltimo inimigo para a experiéncia
subjetiva dos ressuscitados, algo que o texto jamais afirma.

As passagens citadas por ele também nao resolvem a questdo.
Quando Paulo diz que Cristo “aboliu a morte”, refere-se a Obra
Redentora inaugurada na cruz, que retirou da morte seu poder
condenatério sobre os que estio em Cristo. E quando Jesus declara
que quem cré nEle nunca morrera, fala da vida eterna e da
impossibilidade de a morte separar o crente de Deus. Nenhum desses
textos ensina que a morte deixou de existir ou que ja foi
definitivamente destruida.

Em 1% Corintios 15, porém, Paulo fala da derrota final da propria
morte fisica como o ultimo inimigo do Reino de Cristo. Enquanto a
morte continuar atuando na histéria, ela continua sendo um inimigo
ainda nao plenamente destruido. Portanto, a tentativa de Russell de
restringir essa vitoria apenas aos supostos ressuscitados da Parousia
nao faz justica ao alcance da declaragao do apostolo.
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Os Santos Vivos Sao
Transformados na Parousia

“Fis que eu digo um mistério: nem todos dormiremos, mas todos
seremos transformados, em um momento, em um abrir e fechar de
olhos, a0 som da ultima trombeta. Pois a trombeta soara, os mortos
ressuscitardao incorruptiveis, e nés seremos transformados”.

- 1* Corintios 15:51-52

Russell declara:

“Esta declara¢ao fornece o que faltava na declaragio feita no
verso 24, e coloca o todo em conformidade com 1 Tessalonicenses
4:17. A linguagem de Sio Paulo implica que ele estava
comunicando uma revela¢ao nova e, presumivelmente, feita para si
mesmo. Nao se pode dizer que é derivado de qualquer enunciado
registrado do Salvador, nem encontramos nenhuma declaragao
correspondente em nenhum outro texto apostolico. Mas a pergunta
para nds é: a quem o apodstolo se refere quando diz: “Nem todos
n6s” etc.? E para algumas pessoas hipotéticas que vivem em uma
época distante, ou é para ele e os corintios que ele esta pensando?
Por que ele deveria pensar no futuro distante, quando ¢ certo que
considerava a Parousia iminente? Por que ele nio deveria se referir
a si mesmo e aos corintios quando a esperanca e expectativa
comum era que eles vivessem para testemunhar a Parousia? Nao ha
razdo concebivel, entio, por que devemos nos afastar da forga
gramatical apropriada da linguagem. Quando o apostolo diz “noés”,
ele sem duvida significa os cristios de Corinto e ele proprio. Esta
conclusao Alford endossa totalmente: “N6s, os que ficarmos vivos
até a vinda do Senhor,- em cujo nimero o apdstolo acreditava

: 88
firmemente que ele mesmo deveria estar”.

Se for verdade que o apostolo Paulo deveria estar entre aqueles que
presenciariam a Parousia e que ‘“acreditava firmemente que ele

% |dem ne 14, pg. 202.
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mesmo deveria estar”, entdo Russell, inadvertidamente, acaba
propondo uma contradi¢io dentro da prépria Biblia. Como ja vimos,
dois textos mostram que o préprio apostolo tinha plena consciéncia
de que seu destino seria a morte (Atos 20:25; 2* Timoteo 4:6-7).

Por outro lado, um arrebatamento dos vivos naqueles dias da Igreja
primitiva contradiz frontalmente o ensino de Jesus que diz:

“Nao rogo que os tires do mundo, mas que os protejas do
Maligno™.
— Joao 17:15

Os seguidores de Russell, a quem daqui em diante chamarei de
“russelitas”, afirmam que, ap6s um suposto Arrebatamento da Igreja
por volta do ano 70 d.C., houve um periodo de aproximadamente
150 anos de siléncio. Segundo essa interpretagdo, a Igreja teria
praticamente desaparecido da historia, deixando de produzir escritos
e de exercer influéncia até o século II. Contudo, essa alegacio ¢
desmentida pelas evidéncias historicas.

Longe de existir qualquer “siléncio”, o perfodo posterior ao ano 70
d.C. foi marcado por intensa atividade literaria cristd. Ainda no final
do século I foi escrita a Primeira Carta de Clemente aos Corintios (c. 95-96
d.C.). Poucos anos depois surgiram a Didagué (final do século I ou
inicio do II), as sete cartas de Indicio de Antioguia (c. 107-110 d.C.), a
Carta de Policarpo aos Filipenses, a Epistola de Barnabé e O Pastor de Hermas
(primeira metade do século II). Esses documentos revelam
comunidades cristds organizadas, preocupadas com doutrina,
disciplina, culto e sucessao ministerial, demonstrando que a Igreja
permaneceu viva e atuante exatamente durante o periodo em que os
russelitas afirmam ter havido um suposto siléncio.

Imagine o impacto que um arrebatamento dessa magnitude teria

causado na Igreja. O desaparecimento repentino de incontaveis
cristaos fiéis produziria uma crise sem precedentes: confusio
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doutrinaria, desorganizacio das comunidades, interrup¢ao da
sucessao de lideres, abundante literatura tentando explicar o
acontecimento e inimeros registros historicos sobre o evento. No
entanto, nada disso é encontrado. Em vez de um cenario de colapso,
a historia revela a continuidade da vida da Igreja, de sua lideranga e de
sua produgao literaria.

Apocalipse 3:10 Desmente um Arrebatamento no
Tempo da Igreja Primitiva

Outro argumento avassalador que ajuda a enterrar de vez a tese de
Russell sobre um arrebatamento e¢ uma ressurreicio no tempo da
Igreja primitiva ¢ o texto de Apocalipse 3:10:

“Visto que vocé guardou a palavra da minha perseveranca, eu
também o guardarei da hora da provacao que esta por vir sobre
todo o mundo, para por a prova os que habitam na terra”.

— Apocalipse 3:10

O Futurismo usa esse versiculo para defender que a Igreja sera livre
da Grande Tribulacao no futuro.

Russell afirma que a “hora da provacao” de Apocalipse 3:10 foi a
perseguicao de Nero, iniciada por volta de 64 d.C. Segundo ele, essa
perseguicao estava “prestes a vir”’ sobre a ozkoumene, isto é, o Império
Romano. Até aqui, tudo bem. O problema aparece quando
perguntamos: a Igreja foi retirada da Terra antes dessa perseguicaor A
resposta ¢ um sonoro “nao”’.

Os cristaos nao desapareceram do Império Romano. Nao foram
levados para o Céu. Nio escaparam nem mesmo da perseguicao. Eles
continuaram vivendo onde estavam e muitos sofreram prisoes,
torturas e morte.
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Entio, o que significa a promessa de Jesus:

“Eu te guardarei da hora da provacao...”.
- Apocalipse 3:10

Certamente nao significa retirar a Igreja da Terra. O préprio Jesus
ja havia explicado o sentido dessa promessa muito antes: “Nao peco
que os tires do mundo, mas que os guardes do mal”. Perceba a l6gica
de Jesus. Ele apresenta duas possibilidades:

1. Tirar os discipulos do mundo.
2. Guarda-los enquanto permanecem no mundo.

E Ele rejeita a primeira. Jesus nao pediu que os discipulos fossem
retirados do mundo. Pediu que fossem guardados “dentro” dele. Essa
¢ exatamente a mesma ideia de Apocalipse 3:10.

Guardar nao significa remover.
Guardar significa preservar.
A proépria historia confirma isso.

Se Russell estiver certo ao identificar a prova¢ao com a perseguicao
de Nero, entdo a promessa de Apocalipse 3:10 niao pode significar
um arrebatamento ou qualquer retirada fisica da Igreja como muitos
pensam. Afinal, a Igreja continuou na Terra e atravessou aquele
petiodo.

Na verdade, a interpretagao de Russell acaba destruindo a ideia que
muitos tentam extrair desse versiculo. Se o cumprimento aconteceu
no primeiro século, entao ficou demonstrado que “guardar da hora
da provagao” nunca significou tirar os cristios do planeta — conforme
defendido também por futuristas.
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Cristo guardou sua Igreja “na” perseguicao, ¢ nao “da existéncia”
da perseguicio.

Ha outro detalhe que torna a posi¢ao de Russell ainda mais dificil.

A promessa foi feita a Igreja de Filadélfia, localizada na Asia Menor,
muito distante de Jerusalém. Se a “Grande Tribulagao” fosse apenas
o juizo contra Jerusalém, a promessa teria pouca utilidade para aquela
Igreja. Mas Russell amplia o alcance da profecia e diz que a provagao
atingiria toda a oikoumene, isto é, todo o Império Romano.

Ora, Filadéltia fazia parte do Império Romano.
Logo, ela estava dentro da area atingida pela provagao.

Se estava dentro da area da provacdo e continuou existindo na
Terra, entdo “guardar” nio significou escapar geograficamente do
evento. Significou ser sustentada por Cristo durante aquele tempo.
Esse ¢ exatamente o padrio encontrado em toda a Biblia.

No Egito, Deus nao retirou Israel antes das pragas; preservou seu
povo enquanto as pragas cafam. Na Babilonia, Deus nio retirou
Daniel da cova dos ledes; guardou Daniel dentro dela. Deus nao
impediu que os trés hebreus fossem langados na fornalha; esteve com
eles dentro do fogo.

Da mesma forma, Jesus nao prometeu retirar sua Igreja antes ou
depois da provagao, mas preserva-la durante ela. E por isso que Joao

17:15 ¢é a chave para entender Apocalipse 3:10.

O proprio Cristo explicou o significado de “guardat’™: ndo ¢ tirar do
mundoy ¢ proteger enquanto permanecen nele.

Assim, a interpretacio de Russell acaba confirmando exatamente
isso. Se Apocalipse 3:10 se cumpriu na perseguicao de Nero, entao
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ficou provado historicamente que a Igreja nio foi retirada da Terra.
Ela permaneceu no mundo, enfrentou a provagao e foi sustentada
pela fidelidade de Cristo.

Mas Russell insiste dizendo que “a revelacao, entao, que o apostolo
aqui comunica [1* Corintios 15:51-52], o segredo a respeito de seu
destino futuro, é o seguinte: que nem todos teriam que passar pela
provacdao da morte, mas que aqueles que teriam o privilégio de viver
até que a Parousia sofreriam uma mudanca pela qual eles seriam
qualificados para entrar no reino de Deus, sem experimentar as dores
da dissolucao”.8?

Russell completa:

“A soma de tudo é que, evidentemente, o apostolo contempla o
evento de que esta falando como proximo: deve acontecer em seu
proprio dia, antes que o prazo natural da vida expire. E nio ¢
exatamente isso que encontramos em todas as referéncias do Novo
Testamento a época da Parousia? Esse evento nunca é mencionado
como distante, mas sempre como iminente. F procurado, vigiado,
esperado. Alguns chegaram a conclusao de que “chegou”, mas sua
precipitagdo ¢ verificada pelo apdstolo, que mostra que certos

: : 90
antecedentes devem ocorrer primeiro”.

’

E justamente aqui que o leitor menos atento, ou aquele que
desconhece o Preterismo Parcial, pode se tornar uma presa facil da
interpretacao de Russell.

O Preterismo Parcial ensina que as referéncias do Novo
Testamento a Vinda de Cristo em juizo contra Jerusalém no primeiro
século eram descritas como algo “iminente, préximo, as portas e
prestes a acontecer”. Por essa razdo, os cristaos daquele periodo

¥ |dem ne 14, pg. 202.
% 1dem ne 14, pg. 203.
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deveriam permanecer vigilantes, pois aquele juizo alcancaria
Jerusalém e teria consequéncias dentro de todo o Império Romano.

Essa vigilancia nao estava relacionada apenas a perseguicao externa,
mas também ao perigo da apostasia. O proéprio livro de Hebreus
mostra que muitos cristdos judeus estavam sendo pressionados a
retornar aos ritos da Lel mosaica, colocando em risco sua prépria
perseveranca na fé. Permanecer em Cristo era uma questio de vida
ou morte, pois aqueles que rejeitassem a adverténcia de Cristo
poderiam sofrer juntamente com Jerusalém no terrivel juizo que se
aproximava.

A gravidade desse julgamento ¢ confirmada pelo historiador Flavio
Joseto, que descreve a destruicao de Jerusalém pelos romanos:

“O numero de todos os que foram mortos durante todo o cerco
foi de 1.100.000, a maior parte dos quais eram judeus (..). O
niamero dos que foram capturados e levados como escravos
durante toda a guerra foi de 97.000”.”

Diante desse cenario, entende-se a urgéncia das adverténcias de
Jesus. A Igreja precisava estar preparada para aquele juizo historico.
O préprio Senhor havia instruido seus discipulos sobre o que
deveriam fazer quando Jerusalém fosse cercada pelos exércitos:

“Quando, pois, virdes Jerusalém cercada de exércitos, sabei que
esta proxima a sua desolagao. Entdo, os que estiverem na Judeia,

fujam para os montes...”.
- Lucas 21:20-21

A obediéncia a essa adverténcia preservaria os cristaos daquele
julgamento. Eusébio de Cesareia registra que os cristaos de Jerusalém

o Josefo, Guerra dos Judeus, Livro VI, capitulo 9, segdo 3 (VI.9.3).
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receberam uma revelagao de Deus para abandonar a cidade antes da
destruicao, refugiando-se em Pela, na regiao da Pereia.

Eusébio escreve:

“O povo da igreja de Jerusalém foi ordenado, por uma revelagao

divina dada aos homens aprovados ali, antes da guerra, a deixar a

cidade e habitar numa cidade da Pereia chamada Pela”.’*

Portanto, o perigo da Parousia iminente no primeiro século era
justamente cair naquele juizo histérico que veio sobre Jerusalém. Os
cristdos que deram ouvidos as palavras de Cristo fugiram e foram
preservados.

Entretanto, ¢ fundamental distinguir essa Vinda de Cristo em juizo
contra Jerusalém da Segunda Vinda final.

Na destrui¢ao de Jerusalém no ano 70 d.C., Cristo veio em juizo de
forma providencial, usando o Império Romano como instrumento de
julgamento contra a cidade rebelde. Nao houve uma descida corporal
e visivel de Cristo do céu, nem uma transformacao da criacao.

Ja na Segunda Vinda, Cristo retornara pessoalmente, de forma
gloriosa e universal. Ele descera do céu, ressuscitard os mortos,

transformara os santos e trara o juizo final sobre toda a humanidade
(1% Tessalonicenses 4:10).

Essa ¢ a diferenca fundamental: a Vinda em juizo contra Jerusalém
ocorreu dentro da histéria e atingiu uma geracao especifica; a
Segunda Vinda serd um evento césmico, universal e definitivo, que
surpreendera todos aqueles que nao estiverem preparados.

%2 Eusébio de Cesareia, Historia Eclesidstica, Livro lll, capitulo 5, se¢do 3 (111.5.3).
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A “Ultima trombeta” nao Prova uma
Ressurreicao na Parousia do Ano 70 d.C.

Russell tenta estabelecer uma ligacdo entre a expressao “dltima
trombeta” usada por Paulo em 17 Corintios 15:52 e a sétima trombeta
do Apocalipse.?? Segundo ele, se existe uma “dltima trombeta”, entao
ela deve corresponder a ultima das sete trombetas do Apocalipse,
especialmente porque Apocalipse 11:18 relaciona a sétima trombeta
a0 julgamento dos mortos.

Esse argumento, porém, depende de uma suposi¢cio que o texto
biblico nio exige.

O apodstolo Paulo nunca diz que a “dltima trombeta” é a sétima
trombeta do Apocalipse. Essa conexdo ¢ construida posteriormente.
O apostolo simplesmente utiliza uma linguagem conhecida do
ambiente judaico e militar: a trombeta final como sinal de
encerramento, convocacao e conclusao de um evento.

O problema de Russell ¢ transformar uma expressao simbolica em
uma identificagao obrigatéria.

Se seguirmos sua propria logica, teremos uma dificuldade ainda
maior: se a ‘“Ultima trombeta” de 1* Corintios 15 necessariamente
corresponde a sétima trombeta de Apocalipse 11, entdo precisamos
aceitar também todos os elementos associados a essa trombeta. O
texto de Apocalipse diz:

“Na verdade, as nag¢oes se enfureceram; chegou, porém, a tua ira,
e o tempo determinado para serem julgados os mortos...”.
- Apocalipse 11:18

» |dem ne 14, pg. 204.
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Mas o julgamento dos mortos em Apocalipse 11 ndo ¢ descrito
como uma ressurrei¢ao corporal acontecendo naquele momento. O
texto fala de um anincio profético do dominio de Deus e do
estabelecimento do seu Reino.

Além disso, o proprio Apocalipse mostra que as trombetas
possuem um contexto especifico relacionado aos juizos de Deus
sobre o sistema rebelde da época. As sete trombetas estdo inseridas
na sequéncia de julgamentos que culminam na queda da Babilonia
simboélica e na vitoria do Cordeiro sobre seus inimigos.

O Preterismo Parcial entende que muitos desses simbolos tiveram
cumprimento no primeiro século, especialmente relacionados ao juizo
sobre Jerusalém e ao sistema da Antiga Alianga.

Portanto, a pergunta que deve ser feita a Russell é: se a “dltima
trombeta” obrigatoriamente ¢ a sétima trombeta do Apocalipse,
como ele explica que os eventos associados a essa trombeta nao
produziram uma ressurrei¢io geral visivel dos mortos no ano 70 d.C.?

A resposta ¢ que essa identificagdo nao funciona.

Paulo em 1* Corintios 15 esta tratando da esperanga final da Igreja:
a transformacao dos santos e a vitoria definitiva sobre a morte. Ele
usa a imagem da trombeta como o sinal de conclusao da histéria
redentiva, nao como uma referéncia direta a sétima trombeta do
Apocalipse.

A mesma coisa ocorre em 1 Tessalonicenses 4:16:

“Porque o Senhor mesmo descera do céu com grande brado, a
voz do arcanjo e ao som da trombeta de Deus...”.

Aqui também Paulo utiliza uma linguagem apocaliptica tradicional
para descrever a manifestacao gloriosa de Cristo no fim dos tempos.
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N2o ha nenhuma necessidade de identificar essa trombeta com as
trombetas simbolicas de Apocalipse.

Na verdade, essa distingdo resolve um problema que Russell nao
consegue resolver.

A Parousia em juizo contra Jerusalém no ano 70 d.C. possui
elementos de linguagem profética de julgamento, como a Vinda de
Deus no Antigo Testamento, quando Deus “vinha” contra nagoes
usando instrumentos histéricos. Porém, ela niao envolveu a
ressurreicao corporal dos mortos, a transformac¢io dos santos ou a
derrota final da morte.

A Segunda Vinda de Cristo ¢ diferente. Ela envolve aquilo que
Paulo descreve claramente:

“Num momento, num abrir e fechar de olhos, ao ressoar da
ultima trombeta. A trombeta soari, os mortos ressuscitardo
incorruptiveis, e n6s seremos transformados”.

- 1* Corintios 15:52

Essa promessa ainda aguarda seu cumprimento pleno.

Portanto, a tentativa de Russell de usar a “dltima trombeta” para
colocar a ressurreicio e a transformaciao dos santos dentro da
Parousia do ano 70 d.C. depende de uma associa¢ao que Paulo nunca
fez.

A trombeta de 1* Corintios 15 ndo é uma referéncia a sétima
trombeta do Apocalipse, mas o anuncio final da vitéria de Cristo
sobre a morte.

Assim, o proprio argumento de Russell se volta contra ele: a

destruicao de Jerusalém foi uma Vinda de Cristo em juizo dentro da
histéria, mas a trombeta final pertence ao evento escatologico
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definitivo, quando Cristo realmente descera do céu, ressuscitara os
mortos e transformara toda a criacao.
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Capitulo 6
A Parousia na Epistola de
2% Corintios

Chegamos até aqui tendo demonstrado a inconsisténcia dos falsos
ensinos de Russell e de suas sutilezas interpretativas. Apos uma sélida
introdugdo, passando pelos diferentes tipos de Vindas de Cristo,
pelos diferentes “Dias do Senhor” e pelos diversos textos do Novo
Testamento que comprovam claramente a Segunda Vinda de Cristo,
podemos concluir que os ensinos de Russell se desfazem diante da
verdade revelada por nosso Senhor Jesus Cristo.

A partir deste ponto, nao sera mais necessario dedicar tanta aten¢ao
a questao da Vinda do Senhor, pois concordo com Russell em boa
parte de sua interpretacio do Novo Testamento quanto a Vinda em
juizo ocorrida no ano 70 d.C. Entretanto, ainda examinarei algumas
passagens das cartas de Paulo, especialmente Romanos 8, que trata da
ressurreicao e da restauracao de toda a criacio.

Por fim, analisarei o Apocalipse em sua se¢ao milenar, culminando
em seu desfecho no Juizo Final, o qual, conforme sera demonstrado,
esta além do horizonte temporal das “coisas que em breve devem
acontecer”.
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A Expectativa da Futura Bem-Aventuranca
na Parousia

“Sabemos que, se a temporaria habitacido terrena em que vivemos
for destruida, temos da parte de Deus um edificio, uma casa eterna
nos céus, nao construida por maos humanas.

Enquanto isso, gememos, desejando ser revestidos da nossa
habitagao celestial, ja que, quando estivermos vestidos, ndo seremos
encontrados nus.

Pois, enquanto estamos nesta habitacio temporaria, gememos ¢
nos angustiamos, porque nao queremos ser despidos, mas vestidos
da nossa habitacdo celestial, para que aquilo que é mortal seja
absorvido pela vida.

Foi Deus quem nos preparou para esse proposito, dando-nos o
Espirito como garantia do que esta por vir.

Portanto, temos sempre confianca e sabemos que, enquanto
vivemos neste corpo, estamos longe do Senhor, pois vivemos por
té, nao pelo que vemos.

Temos, pois, confianca e preferimos estar ausentes do corpo e
viver com o Senhor.

Por isso, temos o propésito de lhe agradar, quer estejamos no
corpo, quer o deixemos.

Pois todos nés devemos comparecer diante do tribunal de Cristo,
para que cada um receba de acordo com as obras praticadas por
meio do corpo, quer boas, quer mas”.

- 2* Corintios 5:1-10

Russell declara sobre esses versiculos:

“Este ¢ o relato mais completo que possuimos da misteriosa
transicdo que o espirito humano experimenta quando deixa o seu
estado terrestre e entra no novo organismo preparado para sua
recep¢ao no mundo eterno. Chega-nos atestado pela mais alta
autoridade, ¢ a profissio de fé feita por um apédstolo inspirado,
alguém que poderia dizer “eu sei”. E a declaracio dessa esperanca
que sustentou Sao Paulo, e sem davida também a fé comum de
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toda a igreja cristd. No entanto, a passagem deve ser estudada do

ponto de vista do apdstolo, como sua expectativa e esperanga

94
pessoal”.

Concordo com esta declaracao de Russell. Mas a distor¢io vem na
sequéncia:

“Observe a forma da afirmacdo - é mais hipotética do que
afirmativa: “Se meu tabernaculo terrestre for dissolvido” etc. Nao ¢é
assim que um cristdo agora fala a respeito da perspectiva de morrer;
nao ha um “se” em sua expressio, pois o que é mais certo que a
morte? Ele diria: “Quando este tabernaculo terrestre for
derrubado”; ndo, “se assim for” etc. Mas nao assim o apostolo; para
ele, a morte era um evento problematico; ele acreditava que muitos,
talvez a maioria, dos fiéis de sua época jamais sofreriam a mudanga
da dissolu¢io; nao seriam despidos, isto é, despojados do corpo,

~ . ~ A : 95
mas “estardo vivos e permanecerdo até a vinda do Senhor”.

O argumento de Russell pode ser resumido assim:

4.

Esse
é mais

Paulo diz em 2* Corintios 5:1: “Se o nosso tabernaculo terrestre
for destruido...”.

Se Paulo tivesse certeza de que morreria, teria dito “quando”.

Logo, Paulo considerava possivel que ele e muitos cristios nao
morressem, mas estivessem vivos na Parousia.

Isso confirmaria a expectativa de uma parousia muito proxima.

argumento tem alguma forga, mas a inferéncia a partir do “se”
fraca do que Russell supoe.

*|dem ne 14, pg. 209.
% |dem ne 14, pg. 209.
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A presenca da palavra “se” em 2* Corintios 5:1 nao implica, por si
s6, que Paulo tivesse duvida sobre sua propria morte ou a de seus
leitores. No texto grego, Paulo emprega a expressao €0v (ean), uma
particula condicional normalmente acompanhada do subjuntivo para
introduzir uma condi¢ao ou eventualidade futura, sem indicar o grau
de probabilidade do evento. Trata-se de uma construcdo gramatical
comum para expressar uma hipotese, ¢ nao uma declaracao de
incerteza pessoal. Assim, o uso de €dv (ean) nao autotiza concluir que
Paulo acreditava que escaparia da morte; apenas introduz uma
condi¢ao para desenvolver seu ensino sobre a esperanca crista diante
da morte e da futura habitacao celestial.
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Capitulo 7
A Parousia na Epistola
20s Romanos

As referéncias a Vinda do Senhor na Epistola aos Romanos nao sao
numerosas, mas sao suficientemente instrutivas quanto ao Dia da Ira
que Paulo entendia como iminente. No que diz respeito a essa
expectativa, nao hd o que ser refutado, pois o Preterismo Parcial esta
alinhado com Russell nesse ponto. A exce¢dao ¢é a interpretacao de
Romanos 8, especialmente a respeito da ressurreicao e da redencio de
toda a criacao.

A Ressurreicao e Libertacao de
Toda a Criacao

“Considero, pois, que os sofrimentos do tempo presente nao
podem ser comparados com a gléria que em n6s8.18 Ou para nos.
sera revelada.

A criagdo aguarda, com grande expectativa, que os filhos de Deus
sejam revelados.

Pois a criagao foi submetida a inutilidade, nao pela sua propria
escolha, mas por causa da vontade daquele que a sujeitou, na
esperanca de que a propria criagdo sera liberta da escravidio que
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conduz a decadéncia, para receber a mesma gloriosa liberdade dos
filhos de Deus.

Pois sabemos que toda a criagdo geme em conjunto como se
sofresse dores de parto até agora.

Agora, nio somente isso, mas nés mesmos, que temos os
primeiros frutos do Espirito, gememos interiormente, esperando
ansiosamente a adogao como filhos, a reden¢ao do nosso corpo”.

- Romanos 8:18-23

A interpretacdo tradicional de Romanos 8:18-23 entende que Paulo
esta descrevendo a consumacdo escatologica de toda a criagio.
Segundo essa leitura, a criagdo, afetada pela Queda de Adao,
permanece sujeita a corrupgao ¢ a morte, aguardando o momento em
que os filhos de Deus serdo plenamente glorificados. Esse evento
ocorrera no ultimo dia, quando os santos forem ressuscitados e seus
corpos forem redimidos. Essa compreensao ¢ fundamentada, entre
outras passagens, nas declara¢oes de Jesus em Joao 6 (vv. 39, 40, 44 e
54), onde Ele afirma que ressuscitara os seus “no ultimo dia”.
Entende-se ainda que esse momento coincidira com o cumprimento
do nimero completo dos eleitos. A partir da glorificagao dos filhos
de Deus, toda a criagio também sera libertada da corrupcio e

participara da renova¢ao cosmica, entrando na liberdade da gloria dos
filhos de Deus.

Russell faz uma introducao de Romanos 8:

“Ha algumas coisas nesta passagem que sao, e provavelmente
devem permanecer, obscuras pela natureza do caso; mas também
ha muita coisa clara e objetiva. Nao podemos confundir a
antecipagao exultante expressa por Sao Paulo de um dia proximo de
libertacdo dos sofrimentos e misérias do presente; uma libertacao
que estava a mao e nao muito longe. Chegaria o dia da redencio
que traria liberdade e gléria aos filhos de Deus, de cujos beneficios
toda a criacdo participaria. A chegada daquela esperada consumagao
era ansiosamente esperada e desejada, ndo apenas por aqueles que,
como o proprio apostolo, tinham a perspectiva de uma heranga
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infinita e gloriosa no alto, mas pela criagdo em geral sobrecarregada

96
e gemendo, pela qual estavam cercados™.”™

Aqui também Russel entende a proximidade do dia da ressurreigao.
Ele comenta que “nada possa ser gramaticalmente mais enfatico do
que a indicagdao da proximidade da revelacio esperada”.?” Russel cita
Conybeare e Howson que, segundo ele, “dao o verdadeiro sentido da
expressao, “a gloria que esta prestes a ser revelada, que em breve sera
revelada. [ty pélovooy 8 86%av  AmoxadvgOijvon]”. 9 Ele
complementa “assim, serd percebido que nao ¢ para a morte que o
apostolo olha como o periodo de libertagdo dos males presentes;
ainda menos para uma época distante no futuro”.100

E para provar seu ponto, Russel se concentra na palavra grega
nticewg (criatura). A xticewg (criatura) estd aguardando com intenso
anseio a gloria esta prestes a ser revelada.

Russel assim define »tioswc:

“Mas o que se entende por criatura ou criagao [xtiotg]? Alguns
comentaristas a consideram como abrangendo todo o universo, ou
a criacao material, animada e inanimada, racional e irracional - toda
a estrutura da natureza. Eles falam do terremoto, da tempestade e
do vulcio como sintomas da doenca dolorida do mundo natural.
Mas isso parece muito vago e geral para o argumento do apostolo.
E evidente que o xtio s6 pode se referir a seres conscientes,
voluntarios, racionais e morais. Tem “anseios intensos’; tem
“vontade propria”; tem “esperanga”; é capaz de ser “sujeito a
vaidade”; de ser “libertado da corrupgao”; de participar da “gléria
dos filhos de Deus”. Esses caracterfsticas excluem a criacio

% |dem ne 14, pg. 214.

7 |dem n2 14, pg. 214.

%% MéNouoav ver no Apéndice final sobre a palavra grega mello que significa “estar
prestes a”.

**|dem ne 14, pg. 214.

1% dem ne 14, pg. 214.
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inanimada e irracional, e incluem a raca humana em sua totalidade.
Além disso, a antitese no versiculo 23 entre o xtiolg como um todo
e “noés mesmos que temos as primicias do Espirito” seria muito
antinatural e imperfeita se ndo diferenciasse os cristdos, nao de
animais e plantas, mas de outros homens. O verdadeiro contraste
esta entre aqueles que tém as primicias do Espirito e aqueles que
nao tém as primicias do Espirito; e seria manifestamente
incongruente falar da criagdo irracional e inanimada como ‘“nio
tendo o Espirito”. Fazer o apodstolo se referir aqui a natureza
universal pode ser admissivel talvez como poesia, mas seria bastante
deslocado em um argumento sobrio e sério. Entendemos, entio,
por - xtiowg a raga humana, a humanidade em geral; o significado
que a palavra tem em passagens como Marcos 14:15, “Pregue o
evangelho a toda criatura” [ndom tf ntioet]; Colossenses 1:23, “que
foi pregado a toda criatura que estd debaixo do céu” [év maon 1y
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ntioet]”.

A interpretacao de Russell sobre utiowg (criagio) em Romanos 8
parece convincente a primeira vista, mas nao resiste a uma analise
mais cuidadosa do préprio contexto biblico. Seu principal argumento
¢ que a criacdo nao pode ser o mundo criado porque Paulo lhe atribui
acoes como “aguardar”, “ansiar”, “esperar” e “gemer”. Para Russell,
essas caracteristicas exigem seres conscientes, morais e racionais,
levando-o a conclusio de que utiowg deve significar a humanidade em
geral. O problema ¢ que esse raciocinio ignora uma caracteristica
muito comum da linguagem biblica: a personificagdo da criagao.

As Escrituras frequentemente apresentam a criagdo como se tivesse
voz, sentimentos ou agOes humanas. Isso nao significa que
montanhas, rios ou estrelas possuam consciéncia; trata-se de uma
figura de linguagem usada para revelar uma realidade espiritual. O
Salmo 19 oferece um dos exemplos mais claros:

%% |dem n@ 14, pg. 216.
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“Os céus proclamam a gloria de Deus, e o firmamento anuncia a
obra das suas maos”.

Evidentemente, os céus niao falam literalmente. Ainda assim, o
salmista afirma que eles proclamam e anunciam a gléria do Criador. A
criacdo inteira funciona como uma testemunha silenciosa da
majestade de Deus.

Esse mesmo recurso aparece em diversos outros textos. Os rios
batem palmas (Salmo 98:8), os montes cantam de alegria (Isafas
55:12), as arvores exultam diante do Senhor. Em Lucas 19:40, o
préprio Jesus declara que, se seus discipulos se calassem, as pedras
clamariam. Ninguém entende essas passagens literalmente. Todos
reconhecem que Deus esta personificando a criagio para transmitir
uma verdade maior. Sendo assim, ndo existe qualquer dificuldade em
compreender Romanos 8 da mesma forma. Quando Paulo afirma que
a criagdo aguarda ansiosamente, geme e sofre, ele utiliza uma
linguagem perfeitamente compativel com o restante das Escrituras.

Além disso, a propria carta aos Romanos favorece essa
compreensio. No capitulo 1, Paulo escreve que “os atributos
invisiveis de Deus... sao claramente vistos desde a criacio do mundo,
sendo percebidos por meio das coisas que foram criadas” (Romanos
1:20). Aqui, a criagao nao é a humanidade, mas o universo criado, que
revela continuamente o poder e a divindade do seu Criador. Seria
estranho imaginar que, apenas alguns capitulos depois, Paulo
mudasse completamente o significado da palavra xtioig sem qualquer
indicacdo ao leitor. Muito mais natural ¢ entender que ele continua
falando da mesma cria¢io que manifesta a gloria de Deus, mas que
agora sofre as consequéncias da Queda e aguarda sua restauracio.

O contexto de Romanos 8 também enfraquece a interpretagdao de
Russell. No versiculo 23, Paulo escreve:
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“E nao somente ela, mas também noés, que temos as primicias do
Espirito...”.

Essa pequena expressao é decisiva. Paulo distingue claramente dois
grupos: de um lado esta a criagao; de outro, “nés”, os que recebemos
as primicias do Espirito. Russell afirma que esse contraste exige que a
criagao seja a humanidade sem Cristo, mas o texto nao diz isso. Paulo
nao afirma que a criagdo ¢ composta por pessoas que nao possuem o
Espirito. Ele simplesmente destaca que os filhos de Deus possuem
algo que a cria¢do ndo possui: as primicias do Espirito Santo, garantia
da redencio futura.

Na verdade, se ntiowg significasse toda a raga humana, incluindo os
proprios cristaos, a distingao feita por Paulo perderia sua clareza.
Afinal, os cristios continuam pertencendo a humanidade. O contraste
torna-se muito mais natural quando entendemos que Paulo fala da
criagdo como um todo, enquanto coloca os filhos de Deus em
destaque por ja desfrutarem da acao antecipada do Espirito. A criagao
geme; no6s também gememos. A diferenca ¢ que nosso gemido é
acompanhado pela esperanca garantida pelas primicias do Espirito.

Outro detalhe frequentemente ignorado ¢ a afirmagao de que a
criagao foi sujeita a vaidade “nao voluntariamente”. Essa expressao se
ajusta perfeitamente a0 mundo criado. A terra, os animais e toda a
ordem da natureza sofreram as consequéncias do pecado de Adao
sem terem participado da sua rebelidio. Em Génesis, Deus declara:
“Maldita ¢ a terra por tua causa”. A maldi¢do recal sobre a criacdo em
razao do pecado humano, e nio porque a criacio tenha cometido
pecado. Romanos 8 descreve exatamente essa realidade inaugurada
em Génesis: a criacdo inteira sofre os efeitos da queda e aguarda o dia
em que sera libertada.

Russell ainda argumenta que a criacdo participara da “gléria dos

filhos de Deus” e, por isso, deveria ser composta de seres humanos.
Entretanto, o texto afirma justamente o contrario. A criagdo nao é
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identificada com os filhos de Deus; ela aguarda a manifestacao deles.
Paulo estabelece uma distingdo muito clara: ha aqueles que serdo
revelados em gloria e ha a criagao que espera por esse momento. Um
grupo ¢ aguardado pelo outro. Essa diferenca desaparece quando
ntiotg € reduzida simplesmente a humanidade.

Os exemplos citados por Russell, como Marcos 16:15 e
Colossenses 1:23, também ndo resolvem a questdo. F verdade que
ntiowg pode, em alguns contextos, referir-se as pessoas, especialmente
quando o evangelho ¢ anunciado “a toda criatura”. Porém isso nao
significa que a palavra tenha sempre esse sentido. Como acontece
com inumeras palavras na Biblia, o contexto é quem determina seu
significado. Em Romanos 8, o contexto aponta para a cria¢ao afetada
pela maldicao de Génesis, a mesma criagdo mencionada em Romanos
1 e personificada de maneira semelhante ao Salmo 19.

A beleza do argumento de Paulo esta justamente nessa harmonia. A
criagdo que anuncia a gléria de Deus em Romanos 1 é a mesma que
geme em Romanos 8. A criagdo que proclama silenciosamente a
grandeza do Criador no Salmo 19 ¢ a mesma que sofre os efeitos da
corrupcao introduzida pelo pecado humano. Ela aguarda, em
linguagem figurada, o dia em que os filhos de Deus serdao plenamente
revelados, porque sua propria libertacdo esta ligada a consumacao da
redencdo. Paulo nao esta redefinindo wutiowc para significar a
humanidade. Esta mostrando que toda a ordem criada, personificada
como uma testemunha que espera, participa da expectativa pelo
grande dia em que Deus restaurara todas as coisas.

O Perigo do Universalismo da
Salvacao

A interpretacdo de Russell ainda apresenta outra dificuldade. Ao
identificar a criagdo com toda a raca humana, ele acaba se
aproximando, ainda que involuntariamente, de um argumento
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semelhante ao usado pelo Universalismo. Afinal, se toda a
humanidade é a “criagdo” que sera libertada da corrupgido para
participar da gléria dos filhos de Deus, a conclusao légica seria que
toda a humanidade sera salva.

Evidentemente, Russell nao defendia o Universalismo (até onde
sei), mas sua interpretacao abre espago para essa implicacio. Em
contrapartida, entendendo a criagao como o mundo criado, distinto
dos filhos de Deus, a dificuldade desaparece. A criacio serd
restaurada dos efeitos da Queda, enquanto a salvagao continua sendo
uma promessa exclusiva daqueles que pertencem a Cristo.

Russell Pergunta se a
Raca Humana Pode...

Russell escreve:

“Isso nos leva a pergunta: Pode-se dizer que a raga humana esta
nessa atitude ansiosa e expectante, gemendo e sofrendo dores,
esperando e ansiando por libertacdo e liberdade? Sem davida, pode;
e nunca mais verdadeiramente do que no préprio periodo em que o
apostolo escreveu. Foi uma época da mais profunda corrupgao e
degradagdao social; pode-se dizer que a humanidade geme sob o
peso de sua miséria e escravidio; e, no entanto, havia um
sentimento estranho e misterioso na mente dos homens de que, de
alguma forma e em algum lugar, a libertagdo estava proxima. Quio
exatamente a descricdo do apostolo se ajusta a condicio moral e
social do povo judeu neste periodo niao precisa de prova. Eles
gemeram sob o jugo da escravidio romana. Ansiavam ansiosamente

pelo prometido Libertador”.'”

Russell passa a citar o exemplo dos gregos:

192 1dem ne 14, pg. 217.
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“"A condigao social dos gregos vinha, durante esse periodo,
decaindo para a mais profunda corrup¢ao;... mas a proépria difusao e
o desenvolvimento dessa corrupgao estavam preparando o
caminho, pois demonstravam a necessidade da interven¢ao de um
evangelho. A prépria doenga parecia clamar por um Médico. E se
os males dominantes da populagdo grega apresentavam grandes
obstaculos ao progresso do cristianismo, ainda assim mostravam,
para todos os tempos futuros, a fraqueza das mais elevadas
capacidades humanas quando ndo assistidas do alto; e deve ter
havido muitos que gemiam sob a escravidio de uma corrupgao da
qual nao podiam se libertar, e que estavam prontos para acolher a
voz d’Aquele que ‘tomou sobre si as nossas enfermidades e levou as
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nossas doencas™’.

Na sequéncia, Russell cita a condi¢ao do mundo romano:

“Seria uma ilusao imaginar que, quando o mundo foi reunido sob
um udnico cetro, algum verdadeiro principio de unidade mantinha
suas diferentes partes coesas. O imperador era divinizado porque os
homens estavam escravizados. Nao havia verdadeira paz quando
Augusto fechou o templo de Jano. O Império era apenas uma
ordem de governo externo, com um caos de opinides e de
moralidade em seu interior. Os escritos de Tacito e Juvenal
permanecem como testemunhas da corrup¢ao que infeccionava
todas as classes — tanto o Senado quanto a familia. A antiga
severidade dos costumes e a antiga fé na melhor parte da religiao
romana haviam desaparecido. As doutrinas e praticas licenciosas da
Grécia e do Oriente haviam inundado a Itilia e o Ocidente, e o
Pantedo era apenas o monumento de um compromisso entre uma
multiddo de supersticdes decadentes. E verdade que desse estado de
coisas resultou uma notavel tolerancia, e é provavel que, por algum
curto periodo, o proprio cristianismo tenha compartilhado dessa
vantagem. Mas, ainda assim, o espirito da época era essencialmente
cruel e profano, e os apostolos logo se viram expostos a sua amarga
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perseguicio. O Império Romano carecia daquela unidade que o
Evangelho concede a humanidade. Era um reino deste mundo, ¢ a
raga humana gemia pela melhor paz de um ‘reino que nao ¢é deste
mundo’. Assim, na prépria condi¢ao do Império Romano e no
estado miseravel de sua populagio heterogénea, podemos
reconhecer uma preparagao negativa para o Evangelho de Cristo.
Essa tirania e opressao clamavam por um Consolador, tanto quanto
a enfermidade moral dos gregos clamava por um Médico. Um
Messias era necessario para todo o Império tanto quanto para os
judeus, embora niao fosse aguardado com a mesma expectativa
consciente. Mas nio temos dificuldade em ir muito além disso, e
nao podemos hesitar em reconhecer, nas circunstancias do mundo

naquele perfodo, tracos significativos de uma prepara¢ao positiva

104
para o Evangelho”.

O argumento de Russell ¢ bem elaborado do ponto de vista
histérico, mas apresenta uma dificuldade fundamental: ele substitui a
exegese do texto pela descricao do contexto do primeiro século. Em
outras palavras, parte da miséria moral da humanidade para concluir
que essa deve ser a ‘“criacdo” de Romanos 8. Entretanto, uma
realidade historica, por mais verdadeira que seja, nao determina o
significado de uma passagem biblica.

Ninguém nega que judeus, gregos ¢ romanos viviam uma profunda
crise espiritual. Os judeus aguardavam o Messias, os gregos revelavam
o fracasso da filosofia em produzir verdadeira justica, ¢ o Império
Romano refletia uma decadéncia moral evidente. Tudo isso ¢é
verdadeiro. O problema ¢ que Paulo nunca diz que a criagdo geme
por causa da opressao romana ou da corrup¢ao moral daquele tempo.

Ao contrario, o apostolo identifica claramente a origem do
sofrimento da criagdo: ela foi “sujeita a vaidade”, nao por vontade
propria, mas por causa daquele que a sujeitou. Paulo nao aponta para
o primeiro século, mas para a Queda em Génesis. Foi ali que toda a

1% |dem ne 14, pg. 217.

160



criagao passou a sofrer as consequéncias do pecado de Adao. A causa
da corrup¢ao nio ¢ Roma, nem a filosofia grega, mas a maldi¢ao que
atingiu toda a ordem criada.

Russell também pressupde que a expectativa descrita por Paulo seja
a expectativa consciente da humanidade pela chegada do Evangelho.
Entretanto, o texto nao afirma isso. Pelo contririo, uma consideravel
parte da humanidade rejeitou Cristo e perseguiu justamente aqueles
que eram os filhos de Deus.

Esse ponto enfraquece decisivamente sua interpretacio. Se a
criacdo representa a humanidade, entao Paulo estaria dizendo que o
mundo aguardava ansiosamente a manifestacio dos filhos de Deus.
Mas Jesus declarou exatamente o contrario: “Se o mundo vos odeia,
sabei que primeiro do que a vés outros me odiou a mim” (Jodo
15:18). Em seguida acrescenta: “Porque nao sois do mundo... por isso
o mundo vos odeia” (Joao 15:19). Paulo confirma a mesma realidade
ao afirmar que “todos os que querem viver piedosamente em Cristo
Jesus serdo perseguidos” (2* Timoteo 3:12).

Como, entio, o mundo poderia aguardar com ansiedade aqueles
que odiava e perseguia? O Novo Testamento nunca apresenta a
humanidade esperando pelos filhos de Deus, mas resistindo a eles.
Isso mostra que a expectativa descrita em Romanos 8 nao ¢ a da raca
humana, mas da criagdo personificada, conforme a linguagem ja
utilizada em outras partes das Escrituras.

Além disso, a interpretagio de Russell esbarra na prépria historia.
Se Romanos 8 descrevesse a expectativa da humanidade pela chegada
do Evangelho, essa esperanga teria encontrado seu cumprimento no
primeiro século. No entanto, Paulo liga a libertacdo da criagdo a
futura revelagao dos filhos de Deus, um acontecimento que ainda
aguardamos. A criagdo continua sujeita a corrup¢ao, a morte continua
reinando e o pecado permanece presente. Logo, a libertagao descrita
por Paulo nio ocorreu com a expansao da Fé Crista.
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Russell acaba confundindo duas realidades distintas. Uma ¢é a
preparacao histérica do mundo para receber o Evangelho; outra é a
restauracao final da criacio. O Novo Testamento realmente mostra
que Deus preparou as nagdes para a primeira Vinda de Cristo. Mas
Romanos 8 niao trata da preparacdo para a primeira Vinda, e sim da
consumacao da redencio.

Essa interpretagao harmoniza toda a narrativa biblica. Em Geénesis,
a criagao foi submetida a maldi¢ao por causa do pecado de Adao. Em
Romanos 1, ela continua revelando a gloria de Deus. No Salmo 19, os
céus anunciam essa gloria por meio da personificagio. E em
Romanos 8, essa mesma criacao é apresentada aguardando o dia em
que sera libertada da corrupgao. O tema permanece o mesmo: a
restauracio da ordem criada, e ndo a salvacio coletiva da
humanidade.

Para relembrar o que foi dito antes, hd ainda outra consequéncia da
interpretacao de Russell. Ao identificar a criacdo com toda a raga
humana, ele acaba se aproximando, ainda que involuntariamente, de
um argumento utilizado pelo Universalismo da Salvacao. Afinal, se
toda a humanidade ¢ a criacdo que sera libertada da corrupgio para
participar da liberdade da gléria dos filhos de Deus, a conclusiao
natural seria que toda a humanidade sera salva.

Muito provavelmente Russell nunca defendeu o Universalismo da
Salvagdo, mas sua interpretacao abre espago para essa implicagao. Em
contrapartida, entendendo a criagao como o mundo criado, distinto
dos filhos de Deus, a dificuldade desaparece. A criacio serd
restaurada dos efeitos da Queda, enquanto a salvacao e a ressurreicao
permanecem uma promessa exclusiva daqueles que pertencem a
Cristo.
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Herdeiros do Mundo: a Heranca de
Abrado na Ressurreicao

“Porque a promessa de ser herdeiro do mundo, nao foi feita pela
lei a Abraao ou a sua descendéncia, e sim pela justica da £é”.
— Romanos 4:13

“Porque, se Abrado foi justificado por obras, tem de que se
gloriar, porém nao diante de Deus. Pois que diz a Escritura? Abraio
creu em Deus, e isso lhe foi imputado para justica”.

— Romanos 4:2-3

“Porque, se os que sio da lei sao herdeiros, anula-se a fé e
cancela-se a promessa’.
— Romanos 4:14

“E, se sois de Cristo, também sois descendentes de Abraio e

herdeiros segundo a promessa”.
— Galatas 3:29

Como consequéncia da ressurreicdo descrita em Romanos 8,
Russell ignora o fato de que a promessa feita a Abrado sobre a terra
s6 pode ser plenamente concluida na ressurreicdo. Se essa
ressurreicao aconteceu no ano 70 d.C., entio Abraio deveria ter
aparecido na terra para herda-la — e nao somente ele, mas também
todos os santos que teriam ressuscitado com ele.

E justamente essa dificuldade que precisamos examinar. Se a
ressurreicao de Romanos 8 ocorreu no ano 70 d.C., conforme essa
interpretacao, onde estd Abrado recebendo a heranca que Deus lhe
prometeu? Onde estdo os demais santos ressuscitados participando
dessa heranca?
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A Promessa a Abraao e a Necessidade da
Ressurreicao Corporal

O argumento em favor de uma futura ressurreicio corporal
encontra seu fundamento nas proprias palavras de Jesus em Lucas
20:37-38. Ao responder aos saduceus, Jesus recorreu ao episédio da
sar¢a ardente ¢ a0 modo como Deus se apresentou como o Deus de
Abrado, Isaque e Jaco. A conclusio de Jesus é que Deus nao é Deus
de mortos, mas de vivos, pois, para Ele, todos vivem.

A forca desse argumento esta diretamente ligada a Alianca
estabelecida por Deus com Abrado. Deus prometeu a Abraio nio
somente uma descendéncia, mas também uma terra que ele proprio
receberia como heranca. Entretanto, ha um fato incontestavel:
Abraio morreu sem possuir aquela terra.

E justamente af que surge a questio central. Se Deus prometeu
pessoalmente aquela heranga a Abrado e ele morreu sem recebé-la,
como a promessa podera ser cumprida?

A resposta aponta para a ressurreicao.

Abrado precisara participar pessoalmente do cumprimento da
promessa. Nao seria suficiente afirmar que sua alma continua
existindo ou que a promessa foi simplesmente transferida para outra
realidade. Se Deus prometeu a Abraio uma heranca, a fidelidade
Divina exige que essa promessa encontre sua realizagao.

Por isso, a referéncia de Jesus ao Deus de Abrado, Isaque e Jaco
nao deve ser reduzida a uma simples afirmacdo de que os patriarcas
continuavam conscientes apos a morte. O argumento esta
relacionado a alianca e a fidelidade de Deus em cumprir aquilo que
prometeu.
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O Senhor Jesus nao ensinou uma mudanga radical na natureza da
ressurreicdo, transformando-a de uma realidade corporal em uma
experiéncia exclusivamente espiritual, ou mesmo uma ressurreicao
que aconteceria no tempo da Igreja primitiva. O argumento
apresentado pelos saduceus e por Russell perde sua forga, pois
Abrado, Isaque e Jacé e todos os santos precisam participar
ressurreicao dos mortos para herdar a Terra. E isto ndo poderia ter
acontecido no ano 70 d.C.

Essa perspectiva ajuda a compreender a declaracdo de que, para
Deus, todos vivem. Nao significa que os patriarcas ja tivessem
recebido naquele momento a ressurreicdo corporal e a heranca da
Terra no sentido espiritual. Se fosse esse o significado, surgiria uma
dificuldade séria: Abrado, Isaque e Jacé ja estariam corporalmente
ressuscitados no proprio periodo de Jesus. Isso entraria em conflito
com o testemunho do Novo Testamento sobre Cristo como o
primeiro entre os ressuscitados e como o primogénito entre muitos
irmaos (Colossenses 1:18; Romanos 8:29).

Portanto, a passagem de Lucas nio exige que os patriarcas ja
tivessem experimentado a ressurrei¢ao corporal naquele momento. O
argumento de Jesus esta fundamentado na certeza de que Deus
cumprira sua Alianca com eles. E para que essa promessa da Alian¢a
seja cumprida ¢ necessario que haja uma ressurreicio que jamais
poderia ter sido cumprida no primeiros século como quer Russell.

A logica de Jesus esta relacionada a propria identidade de Deus. Ele
¢ o Deus de Abraio, Isaque e Jacé. Essa identificacao traz consigo a
lembranca de tudo o que Deus havia prometido aos patriarcas e de
sua obrigacdo, por assim dizer, de permanecer fiel a sua propria
palavra dando a Terra como heranca.
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A Alianca e a Promessa da
Terra

O contexto de Exodo 3:6-8 é especialmente importante. Deus se
apresenta a Moisés como o Deus de Abrado, Isaque e Jaco e,
imediatamente depois, declara que havia visto a aflicio de Israel no
Egito, ouvido seu clamor e decidido liberta-lo. Deus promete retirar
seu povo daquela situagdo e conduzi-lo para uma terra boa e ampla,
uma terra que havia sido destinada aos seus antepassados. Essa
promessa nao surgiu naquele momento. Ela fazia parte da Alianca
estabelecida anteriormente com Abraido.

Em Génesis 15:12-21, Deus revelou a Abraao que sua descendéncia
passaria por um periodo de peregrinacio e sofrimento em terra
estrangeira. Depois desse periodo, Deus julgaria a nacao que a
oprimia e conduziria sua descendéncia para a terra prometida. No
mesmo contexto, Deus confirmou Sua Alianca com Abraao e
estabeleceu os limites da terra que seria dada a sua descendéncia.

Quando Deus aparece a Moisés e se identifica como o Deus de
Abrado, Isaque e Jaco, portanto, essa identificacao esta carregada de
significado. Deus estd reafirmando sua fidelidade a Alianca.
Entretanto, existe um detalhe decisivo: o préprio Abraio nao
participou pessoalmente da entrada de sua descendéncia na terra.
Deus havia declarado a Abrado que ele morreria em paz e seria
sepultado em boa velhice (Génesis 15:15). Ao mesmo tempo, havia
prometido que ele e sua descendéncia receberiam a terra. Em Génesis
13:14-17, Deus manda Abrado contemplar a terra ao norte, ao sul, ao
oriente e ao ocidente ¢ declara que aquela terra seria dada a ele e a sua
descendéncia. Em Génesis 15:7, Deus novamente telaciona sua saida
de Ur dos caldeus ao proposito de lhe dar aquela terra por heranca. E
em Génesis 17:8, a promessa ¢ reafirmada de maneira ainda mais
direta: Deus daria a Abrado e a sua descendéncia toda a terra de
Canai como possessao perpétua.
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Essas passagens precisam ser levadas a sério porque nao falam
somente da descendéncia de Abraio. Em diferentes ocasides, a
promessa ¢ dirigida ao préprio Abrado. Esse detalhe ¢ fundamental.
Abrado nunca recebeu aquela terra como propriedade durante sua
vida.

Abraao Morreu Sem
Receber a Promessa

O Novo Testamento confirma expressamente essa realidade em
Atos 7:2-5.

Estévao recorda que Deus chamou Abrado para sair de sua terra e
de sua parentela e o conduziu a terra que posteriormente seria dada a
sua descendéncia. Entretanto, enquanto viveu, Abrado nio recebeu
naquela terra sequer o espago necessario para estabelecer uma
propriedade. Ele recebeu a promessa de que aquela terra seria dada
posteriormente. Isso significa que Abrado recebeu a promessa, mas
nao recebeu seu cumprimento durante sua vida.

Esse fato ¢ essencial para a discussdo sobre a ressurreigao.

Se Deus prometeu pessoalmente a Abrado uma heranca e Abraio
morreu sem recebé-la, a morte ndo pode representar o fim de sua
participagao na promessa. A fidelidade de Deus exige que exista uma
realizacdo futura. Por isso, quando Jesus fala do Deus de Abraio,
Isaque e Jac6 em Lucas 20:37-38, sua argumentacao esta
profundamente relacionada a Alianca. Deus nio abandonou sua
promessa. A morte de Abraao niao anulou aquilo que Deus havia
declarado.
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A Promessa Exige a Participagao
Pessoal de Abraao

Nao basta dizer que a descendéncia de Abrado recebeu a terra. As
Escrituras também apresentam a promessa em termos diretamente
relacionados ao proprio patriarca.

Essa distingao ¢ importante.

Se a promessa tivesse sido feita somente a descendéncia de Abrado,
seria possivel argumentar que ela encontrou cumprimento na posse
da terra por Israel. Mas a Biblia também afirma que Deus daria a terra
ao proprio Abraio.

Por isso, surge uma pergunta inevitavel:
“Quando Abrado recebeu essa heranca?”
Durante sua vida, nao recebeu.

Apbs sua morte, o texto biblico nio registra que ele tenha recebido
a terra.

Entio, se a promessa ainda precisa ser cumprida, a ressurreicao
torna-se necessaria. Abrado precisa voltar a vida para participar
pessoalmente daquilo que Deus lhe prometeu. Esse é precisamente o
ponto que niao pode ser ignorado quando se tenta interpretar a
ressurreicio apenas como uma realidade espiritual ou como que
realizada no ano 70 d.C. conforme defende Russell e os preteristas
completos.
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A Promessa e
os Herdeiros da Terra

A questdo também alcanga os demais santos. O Senhor Jesus
declarou em Mateus 5:5 que os mansos herdariam a terra. Se essa
promessa deve ser entendida de maneira real, entdo a heranca dos
santos nao pode ser reduzida simplesmente a uma experiéncia interior
ou exclusivamente espiritual. E muito menos uma promessa a ser
realizada no ano 70 d.C. muito antes de se completar o nimero dos
eleitos até o ultimo dia.

Os santos sao apresentados como herdeiros. Abrado é o patriarca
da promessa. E a promessa precisa alcancgar sua realizagao.

Portanto, se Abrado deve participar da heranca, sua ressurreicao
precisa ser entendida de maneira compativel com essa heranca. Nao
se trata apenas de uma existéncia espiritual apés a morte. Trata-se da
fidelidade de Deus em completar sua promessa.

O Problema de uma Ressurreicio
Realizada no Ano 70 d.C.

Aqui chegamos ao ponto decisivo. Se a ressurreicio corporal dos
santos aconteceu definitivamente nos anos 066-70 d.C., entao
precisamos perguntar: onde Abrado receben a terra que Deus lhe prometera?

Se Abrado estava entre os santos ressuscitados naquele periodo, sua
participa¢ao na promessa deveria ser demonstravel. Mas a questao
permanece sem resposta. Abraao nio apareceu na terra para recebé-
la. Nenhum dos demais santos ressuscitados, segundo essa
interpretacao, aparece recebendo a heranca terrestre prometida. Isso
cria uma dificuldade consideravel para uma interpretacdo que
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considera realizada no ano 70 d.C. toda a expectativa da ressurreicao
e da heranca.

A destruicao de Jerusalém e do templo no ano 70 d.C. foi um
acontecimento decisivo na histéria da redencio e pode ser
compreendida como um grande ato de juizo contra a antiga ordem.
Porém, isso nao significa automaticamente que todas as promessas
relacionadas a ressurreicao, a heranca e a consumacio tenham sido
esgotadas naquele acontecimento.

A promessa feita a Abrado continua sendo uma questao que precisa
ser explicada.

A Relagao com
Lucas 20

A resposta de Jesus aos saduceus deve ser lida nesse contexto.

Quando Jesus afirma que Deus ¢ o Deus de Abraio, Isaque ¢ Jaco e
que, para Ele, todos vivem (Lucas 20:37-38), a questio nio ¢
simplesmente saber se os patriarcas continuavam existindo depois da
morte. O ponto ¢ que Deus permanece fiel aqueles com quem
estabeleceu Sua Alianga. Se Deus prometeu algo a Abradao, a morte de
Abrado nao pode tornar a promessa impossivel, pois a fidelidade de
Deus exige o cumprimento. E se o cumprimento exige que Abrado
participe pessoalmente da promessa, entio a ressurreicdo precisa
coloca-lo novamente em condicao de receber aquilo que lhe foi
prometido. Essa ¢ a for¢a do argumento.
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Uma Heranca Apenas
Espiritual

Se Abraio ressuscitou literalmente no ano 70 d.C., onde estd a terra
que ele recebeu como heranga?

Se a resposta for que ele ressuscitou literalmente, mas apenas
recebeu uma realidade espiritual, ainda sera necessario explicar por
que as promessas feitas especificamente a Abrado sio apresentadas
em termos de terra, heranga e posse.

A questao permanece. Abraao morreu sem receber a promessa. Se a
ressurreicao aconteceu no ano 70 d.C., ele deveria ter recebido a
promessa naquele momento. Mas niao ha evidéncia biblica ¢ nem
histérica de que isso tenha acontecido. Consequentemente, a
promessa feita a Abrado continua sendo um elemento decisivo para
compreender nido s6 a natureza futura da ressurreicio e da heranca
dos santos, mas também sobre “quando” acontecera - se no ultimo
dia ou se realizou no ano 70 d.C.

A fidelidade de Deus permanece como fundamento da esperanca:
aquilo que Ele prometeu a Abraio ainda sera plenamente cumprido.

A ideia de que a promessa de Deus a Abrado foi realizada
espiritualmente apenas é outra tentativa para dizer que a promessa da
terra nunca teve como objetivo uma heranga fisica e literal, mas
apontava desde o inicio para uma realidade espiritual.

Para sustentar essa interpretacdo, recorre-se especialmente a
Hebreus 11. O texto afirma:

“Pela fé, Abrado, quando chamado, obedeceu, a fim de ir para um
lugar que devia receber por heranga; e partiu sem saber aonde ia.
Pela fé, peregrinou na terra da promessa como em terra alheia,
habitando em tendas com Isaque e Jaco, herdeiros com ele da
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mesma promessa; porque aguardava a cidade que tem fundamentos,
da qual Deus ¢ o arquiteto e edificador. Pela fé, também, a prépria
Sara recebeu poder para ser mie, nao obstante o avancado de sua
idade, pois teve por fiel aquele que lhe havia feito a promessa. Por
isso, também de um, alids ja amortecido, saiu uma posteridade tao
numerosa como as estrelas do céu e inumeravel como a areia que
esta na praia do mar. Todos estes morreram na fé, sem ter obtido as
promessas; vendo-as, porém, de longe, e saudando-as, e
confessando que eram estrangeiros e peregrinos sobre a terra.
Porque os que falam desse modo manifestam estar procurando uma
patria. E, se, na verdade, se lembrassem daquela de onde sairam,
teriam oportunidade de voltar. Mas, agora, aspiram a uma patria
superior, isto ¢, celestial. Por isso, Deus nao se envergonha deles, de
ser chamado o seu Deus, porquanto lhes preparou uma cidade. Pela
té, Abrado, quando posto a prova, ofereceu Isaque; estava mesmo
para sacrificar o seu unigénito aquele que acolheu alegremente as
promessas, a quem se tinha dito: Em Isaque sera chamada a tua
descendéncia; porque considerou que Deus era poderoso até para
ressuscita-lo dentre os mortos, de onde também, figuradamente, o
recobrou”.
- Hebreus 11:8-19

A partir da expressdo “aspiram a uma patria superiof, isto &,
celestial”, muitos russelitas e preteristas completos poderao
argumentar que a promessa feita a Abrado teria como objetivo final
uma realidade exclusivamente celestial. Mas essa conclusio nao ¢
necessariamente exigida pelo texto, pois a palavra “celestial” nao
precisa indicar exclusivamente uma localizacio. Ela também pode
indicar origem, procedéncia ou natureza. Isso pode ser observado em
outras passagens do proprio Novo Testamento. Os cristaos, embora
ainda estejam na terra, sdo descritos como participantes da “chamada

celestial” (Hebreus 3:1) e como aqueles que experimentaram o “dom
celestial” (Hebreus 6:4).

Nesses casos, aquilo que é chamado de celestial tem origem em
Deus, mas é experimentado por pessoas que continuam vivendo na
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terra. O mesmo principio pode ser aplicado a “patria celestial”
mencionada em Hebreus 11:16.

Além disso, o proprio capitulo afirma que Deus preparou uma
cidade para os seus servos. Essa cidade nao precisa ser entendida
simplesmente como uma realidade permanentemente localizada no
Céu e sem qualquer manifestacao terrena. Isso fica evidente quando o
autor de Hebreus posteriormente se dirige aos proprios cristdos e
declara:

“Mas tendes chegado ao monte Sido e a cidade do Deus vivo, a
Jerusalém celestial, e a incontaveis hostes de anjos, e a universal
assembleia e igreja dos primogeénitos arrolados nos céus, e a Deus, o
Juiz de todos, e aos espiritos dos justos aperfeicoados...”.

- Hebreus 12:22-23

A linguagem empregada mostra que a realidade celestial ja possui
relacao direta com a Igreja na terra. Os santos possuem seus nomes
registrados nos céus, mas a Igreja também esta presente de maneira
concreta neste mundo.

Essa mesma imagem aparece na visio da Nova Jerusalém:

“Eu vi a cidade santa, a nova Jerusalém, descendo do céu de
Deus”.
- Apocalipse 21:2

A imagem da cidade descendo do Céu ¢ significativa. Se ela desce
do Céu, a ideia nio é de que permaneca eternamente restrita ao Céu.
A realidade que procede de Deus manifesta-se no ambito da criagao.

Assim, o termo “celestial” pode indicar a origem Divina dessa

realidade, sem exigir que ela permaneca exclusivamente em uma
localizacao celestial.
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E possivel, portanto, compreender a imagem como a manifestacao
da realidade de Deus no mundo.

Essa perspectiva também ajuda a entender Hebreus 11:9-10, onde
Abrado € apresentado como peregrino na prépria terra da promessa,
vivendo em tendas e aguardando uma cidade que possui
fundamentos, cujo arquiteto e construtor é Deus.

O fato de essa cidade ter sido projetada e construida por Deus nio
significa necessariamente que ela esteja localizada exclusivamente no
Céu. Sua caracteristica fundamental é sua permanéncia. Abrado vivia
em tendas, em uma condi¢do temporaria e peregrina. Ele aguardava
algo permanente, estavel e estabelecido por Deus. Ele nao procurava
construir essa cidade por seus préprios esforcos. Confiava que Deus
realizaria aquilo que havia prometido. Isso estd em harmonia com
Génesis 12:1, quando Deus chama Abrado e promete mostrar-lhe a
terra.

A propria narrativa de Hebreus afirma que Abraiao peregrinou
justamente na “terra da promessa”. Portanto, ndo faria sentido
simplesmente afirmar que aquela terra nunca teve qualquer relaciao
com a promessa original.

O termo “celestial” pode apontar para a origem e a fonte da
realidade prometida, bem como para seu carater Divino, sem
necessariamente eliminar sua manifestacio na terra. Isso também
pode ser observado na linguagem do Reino de Deus. Jesus afirmou:

“O meu reino nao é deste mundo”.
- Jodo 18:36

Mas, a0 mesmo tempo, ensinou seus discipulos a orar:

“Venha o teu reino; seja feita a tua vontade, assim na terra como
no céu”.

- Mateus 6:10
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O Reino possui origem Divina e ndo procede deste mundo, mas
isso ndo significa que nao deva manifestar-se na terra. Da mesma
maneira, uma realidade pode ser celestial quanto a sua origem sem ser
exclusivamente celestial quanto a sua manifestagao.

“Aquele que Recebeu as
Promessas”

Existe ainda outra expressido importante em Hebreus 11:17:

“Pela té, Abradao, quando posto a prova, ofereceu Isaque; estava
mesmo para sacrificar o seu unigénito aquele que acolheu
alegremente as promessas...”.

Essa passagem poderia ser utilizada para argumentar que Abraio
finalmente recebeu as promessas. Mas essa conclusao entraria em
conflito com o que o proprio capitulo havia declarado anteriormente:

“Todos estes morreram na fé, sem ter obtido as promessas...”.
- Hebreus 11:13

O contexto deixa claro que os santos morreram sem experimentar
o cumprimento pleno das coisas que lhes haviam sido prometidas.

A expressao relacionada a Abrado como aquele que “recebeu as
promessas” deve, portanto, ser entendida no sentido de que ele foi o
destinatario da promessa. Deus lhe fez a promessa, ¢ Abraio a
recebeu pela fé. Isso ¢é diferente de dizer que ele ja havia recebido o
cumprimento definitivo daquilo que Deus havia prometido. Abrado
foi aquele a quem a promessa foi feita. Mas isso nao significa que ele
tenha experimentado pessoalmente sua realizagao completa.
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A propria sequéncia de Hebreus 11 reforca essa distingdo, porque o
capitulo termina voltando ao tema da ressurreicao.

O texto diz:

“Pela fé ofereceu Abraio a Isaque, quando foi provado; sim,
aquele que recebera as promessas ofereceu o seu unigénito. Sendo-
lhe dito: Em Isaque sera chamada a tua descendéncia, considerou
que Deus era poderoso para até dentre os mortos o ressuscitar; E
dai também em figura ele o recobrou”.

- Hebreus 11:17-19

Essa passagem ¢é extremamente significativa. Isaque era o filho da
promessa. Por meio dele deveria continuar a descendéncia prometida
a Abrado. Deus, entretanto, ordenou que Abrado o oferecesse.
Humanamente falando, isso parecia colocar em risco a prépria
promessa. Se Isaque morresse, como poderia continuar a
descendéncia que Deus havia prometido? Abrado, porém, confiou no
poder de Deus. Ele considerou que, mesmo que Isaque morresse,
Deus seria capaz de ressuscita-lo. Sua confian¢a nio estava limitada as
circunstancias presentes. Abrado acreditava que Deus tinha poder
suficiente para vencer a propria morte e, assim, cumprir aquilo que
havia prometido. Essa passagem mostra que a esperan¢a da
ressurreicio nao ¢é estranha a propria fé de Abraao. Pelo contrario, a
ressurreicdo esta relacionada a maneira como Abraio compreendia a

fidelidade de Deus.

A promessa dependia de Isaque. Se Isaque morresse, Deus ainda
seria capaz de cumprir Sua palavra. A solugao, na fé de Abrado, seria
a ressurreicao.

A Promessa e a Ressurreicao

Isso nos leva novamente a Lucas 20:37-38.

176



Quando Jesus foi questionado sobre a ressurreicao, Ele recorreu
justamente a relacio de Deus com Abraio, Isaque e Jaco. Isso é
coerente com tudo aquilo que encontramos em Génesis ¢ Hebreus,
pois Deus havia feito promessas a Abrado. Abraio morreu sem
receber plenamente essas promessas. Ainda assim, Abrado confiava
que Deus seria capaz de cumprir Sua palavra mesmo diante da morte.

Portanto, nao ¢ estranho que Jesus tenha fundamentado Sua
argumentacao sobre a ressurrei¢ao na fidelidade de Deus a Alianca
abraamica. A ressurreicio ndo aparece como uma doutrina isolada.
Ela esta ligada a promessa. Deus prometeu. Abraio creu. Abraio
morreu sem ver a realizacio completa. Mas a morte nao poderia
impedir Deus de cumprir Sua palavra.

E justamente por isso que a promessa feita a Abraio continua
sendo uma questao fundamental para a compreensao da ressurreigao,
pois se a ressurreicao dos santos tivesse ocorrido definitivamente no
ano 70 d.C., seria necessario demonstrar de que maneira Abrado
recebeu naquele momento a heranga que Deus lhe havia prometido.
Russell nao responde sobre isso.

Se Abrado nio recebeu a terra durante sua vida e também nio a
recebeu na suposta ressurreicio do ano 70 d.C., entdo permanece
uma parte essencial da promessa sem cumprimento — o que joga por
terra a tese dos preteristas completos e do proprio Russell.

Isso nos leva novamente a pergunta fundamental:

“Quando Abrado recebeu aquilo que Deus lhe prometeu?”

A Escritura mostra que ele recebeu a promessa pela fé, mas
também afirma que morreu sem obter as coisas prometidas.

Portanto, a promessa e seu cumprimento nao devem ser
confundidos. Abrado recebeu a promessa. Ainda aguardava seu
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cumprimento. E sua prépria fé inclufa a certeza de que Deus poderia
ressuscitar os mortos. Por isso, a esperanca da ressurreicio corporal
esta profundamente ligada a promessa abraamica.

A questio nao pode ser resolvida simplesmente afirmando que a
promessa da terra sempre foi exclusivamente espiritual ou que havera
ainda no futuro uma segunda ressurrei¢cao corporal.

O texto biblico apresenta Abrado peregrinando justamente na terra
da promessa, esperando aquilo que Deus havia preparado. E, ao
mesmo tempo, Hebreus mostra que ele morreu sem receber as coisas
prometidas. Assim, a promessa continua apontando para uma
realizacao que depende da fidelidade de Deus e da ressurreigao.

A conclusao ¢ inevitavel: se Abrado ainda nio recebeu
pessoalmente aquilo que Deus lhe prometeu, nio podemos
considerar encerrado o cumprimento da promessa apenas com o0s
acontecimentos do ano 70 d.C. conforme quer Russell e os preteristas
completos.

A ressurreicdo, a promessa € a heranga estdo intimamente
relacionadas. E a prépria fé de Abrado fornece a chave para
compreender isso: diante da possibilidade da morte de Isaque, ele
confiou que Deus poderia ressuscitar o filho para que sua promessa
permanecesse de pé.

Portanto, a esperanca da ressurreicao corporal nao é uma ideia
estranha a promessa abraamica; ela esta presente na propria logica da
té de Abrado. Se a ressurreicdo corporal ocorreu no ano 70 d.C.,
surge entdo uma questio inevitavel: onde estio Abrado e os demais
santos, hoje, governando este mundo?

Por isso, encerro este capitulo com a convicgao de que aquilo que
Paulo descreve em Romanos 8 — a criacdo que sofre dores de parto
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e os santos que aguardam a plena reden¢do — nio se cumpriu no ano
70 d.C.
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Capitulo 8
A Parousia nas Demais
Epistolas de Paulo

Neste capitulo, passarei a analisar algumas passagens das demais
cartas de Paulo que tratam da Vinda do Senhor, sem, contudo,
abordar todas elas.

A Parousia na Epistola aos
Colossenses

“Quando Cristo, que ¢ a vida de vocés, se manifestar, entao voces
também serdo manifestos com ele em gloria”.
- Colossenses 3:4

Sobre a Parousia na Epistola aos Colossenses, Russell introduz:

“Encontramos aqui uma alusao distinta a0 mesmo evento e ao
mesmo periodo que em Romanos 8:19, isto ¢, “a manifestacio dos
filhos de Deus”. Em ambas as passagens, ¢ evidentemente
concebido como préximo. Em Romanos 8:19, de fato, ¢
expressamente afirmado que ¢é assim; a gloria estd “prestes a ser
revelada”; enquanto aqui os discipulos colossenses sao
representados como “mortos”, e aguardam a vida e a gloria que lhes
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seriam trazidas na revelacio de Jesus Cristo, ou seja, na Parousia. F
inconcebivel que o apodstolo possa falar nesses termos de um
evento distante; sua proximidade ¢é evidentemente um dos
elementos em sua exortagdo de que eles deveriam ‘“colocar seu
coracdo nas coisas de cima, e niao nas coisas da terra”. Devemos
supor que eles ainda estio em estado de morte - que suas vidas
ainda estdo ocultas? No entanto, sua vida e gléria sao representadas
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como dependentes da “manifestacao de Jesus Cristo”.

De onde Russell tirou a afirmacdo de que Paulo, em Colossenses,
apresenta o evento da Parousia como algo “evidentemente concebido
como proximo”? Essa conclusao precisa ser demonstrada a partir do
proprio texto, e nao simplesmente presumida.

No caso de Romanos 8:19, Russell afirma que a gléria futura estava
“prestes a ser revelada”. Sugiro, porém, que o leitor consulte a
discussdao sobre o uso da palavra grega mello no Apéndice,!% pois ela
nem sempre deve ser traduzida ou interpretada no sentido de “estar
prestes a” acontecer. O contexto ¢ fundamental para determinar seu
significado em cada passagem.

Russell continua citando Colossenses 3:6:

“E por causa dessas coisas que vem a ira de Deus sobre os que
vivem na desobediéncia...”.

Russell acrescenta:
“A conclusio anterior (a respeito da proximidade da gloria

vindoura) é confirmada pela referéncia do apostolo a proximidade
da ira vindoura.

1% 1dem ne 14, pg. 226.

Ver artigo no Apéndice: O Mau Uso da Palavra Grega Mello na Interpretacdo da
Escatologia.
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Tomando o texto tal como est4, ha algo muito sugestivo, além de
enfatico, em sua declaragao: “A ira de Deus esta chegando”. Ha um
contraste inconfundivel entre “a gléria vindoura do povo de Deus”
e “a ira vindoura” sobre os Seus inimigos. Igualmente clara é a
alusio a “ira vindoura” predita por Joao Batista e tdo
frequentemente mencionada por nosso Senhor e por Seus
apostolos. Tanto a gloria quanto a ira estavam ‘“prestes a ser
reveladas”; ambas coincidiam com a Parousia de Cristo; e as igrejas
apostolicas  viviam em constante expectativa pela rapida
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manifestacao de ambas”.

Que a ira de Deus sobre o povo judeu estava proxima ¢ verdade.
Contudo, esse nao parece ser o sentido especifico de Colossenses 3:5-
6. No versiculo 5, Paulo exorta os colossenses: “Facam morrer tudo
0 que pertence a natureza terrena de vocés: imoralidade sexual,
impureza, paixdo, desejos maus e a cobica, que ¢ idolatria”. Em
seguida, acrescenta: “F por causa dessas coisas que vem a ira de Deus
sobre os que vivem na desobediéncia” (Colossenses 3:5-06).

O ponto de Paulo ¢ claramente moral e aplica-se aos cristios de
qualquer época: aqueles que persistem nessas praticas estao sujeitos a
ira de Deus. Portanto, nao é necessario entender essa afirmacao
como uma referéncia exclusiva e imediata a iminente destruicao de
Jerusalém no ano 70 d.C.

Além disso, Colossenses 3:6 pode ser traduzido de modo a
transmitir a ideia de que a ira de Deus “vem” ou “esta vindo”.
Entretanto, ¢ preciso ter cautela antes de transformar essa expressao
em “estava prestes a acontecer”. O texto, por si sO, nao exige essa
interpretacao temporal especifica.

O grego é:

%7 |dem ne, 14, pg. 227.
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&Y a Epyeton 1) 0pyM T0D Heod
“por causa destas coisas vem a ira de Deus...”

O verbo &pyeton (erchetai) é de erchomai, “vit”, “chegar”, e nao é
mello (“estar prestes a”, “estar destinado a”, dependendo do
contexto).

Portanto, o texto de Colossenses 3:6, por si s6, nao diz
explicitamente “a ira de Deus estava prestes a acontecer”. A traducio
“esta chegando” pode transmitir uma ideia de proximidade
dependendo do contexto e da tradugao, mas isso é uma interpretagao
da temporalidade, nao o significado obrigatério do verbo.

De qualquer forma, seja Paulo referindo-se a ira de Deus
manifestada no juizo do ano 70 d.C.,, a ira escatologica que sobrevém
aos impios ou ao juizo final no dltimo dia, o ponto de Colossenses
3:5-6 permanece o mesmo: a pratica deliberada do pecado coloca o
ser humano sob o juizo de Deus. Portanto, essa passagem, por si so,
nao exige que a expressao seja entendida como uma referéncia a
Parousia de Cristo no primeiro século.

A Parousia na Epistola aos
Efésios

“Quando vocés ouviram a palavra da verdade, o evangelho da
sua salvacao, e creram nele, foram selados em Cristo com o Espirito
Santo da promessa, que ¢é a garantia da nossa heranca até a redencao
daqueles que pertencem a Deus, para o louvor da sua gléria”.

- Efésios 1:13-14

“Nao entristecam o Espirito Santo de Deus, com o qual
vocés foram selados para o dia da redenc¢ao”.

- Efésios 4:30
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Russell declara:

“Estas duas passagens claramente apontam para 0 mesmo ato e o
mesmo periodo. O que ¢ a reden¢do aqui mencionada, a redengao
da possessao comprada? O antigo Israel é chamado de heranga do
Senhor (Deuteronémio 32:9); e o povo de Deus ¢é dito ser Sua
heranca (Efésios 1:11, traducdo de Alford). Aqui, contudo, nio se
refere a heranca de Deus, mas a nossa heranca; e essa heranca ainda
nao esta em posse, mas em perspectiva, tendo sido recebido apenas
o sinal ou penhor dela (isto é, o Espirito Santo). Portanto, somos
levados a entender por heranca a gloria e felicidade futura que
aguardam o cristao no céu. Esta, entdo, ¢ a heranca, e também a
possessdo comprada, pois ambas se referem a mesma coisa.
Obviamente ¢ algo futuro, mas nao distante, pois ja foi comprado,
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embora ainda niao possuido”.

Russell encontra em Efésios 1:13-14 e 4:30 uma referéncia a
redencao futura, mas nao hd nesses textos uma indicagao de que cla
ocorreria no ano 70 d.C. Paulo afirma que os crentes foram selados
com o Espirito “para o dia da reden¢ao”, mas isso nao significa que
todos precisariam estar vivos quando esse dia chegasse. Os cristaos
que morreram antes do ano 70 d.C. também haviam sido selados.
Foram selados para o dia da morte? Evidentemente nio. O selo
apontava para a consumagao da promessa e para a heranca que lhes
estava reservada. Portanto, a morte de alguns cristaos antes do ano 70
d.C. demonstra justamente que o selo niao estava condicionado 2
sobrevivéncia individual até a consumagao. O mesmo principio vale
para as geracOes posteriores.

Russell também transforma a afirmacgao de que a heranca ja foi
adquirida em uma afirmagao sobre sua proximidade cronolégica. Mas
uma coisa ¢ a heranca ter sido adquirida; outra é quando ela sera
plenamente recebida. Lembremos que, ha milénios, Abrado recebeu a

1% |dem ne 14, pg. 232.

184



promessa da heranca, mas haveria de recebé-la somente muito tempo
depois, por ocasiao da ressurreicio do corpo. O mesmo principio se
aplica aos efésios: o fato de terem recebido o penhor da heranga nao
significa que precisariam recebé-la tdo perto, no ano 70 d.C. A
promessa poderia ser recebida posteriormente, na consumacio da
esperanca da ressurreicao.

O “penhor” do Espirito aponta para uma realidade futura cuja
posse completa ainda é aguardada. Assim, dizer que a heranca ja foi
comprada nao significa que ela serla necessariamente possuida
poucos anos depois.

Além disso, ja demonstrei neste livro que essa heranga nao deve ser
entendida simplesmente como “gloria e felicidade futura no Céu”,
como Russell afirma. A esperanca da ressurreicio dos santos esta
ligada a promessa feita a Abrado e a heranca da Terra. Os mansos
“herdarao a terra”. Portanto, a redencio e a heranca dos santos
devem ser interpretadas a luz da esperanca biblica da ressurreicao, e
nao automaticamente como uma transferéncia dos santos para o Céu.

Desse modo, Efésios 1:13-14 ¢ 4:30 relacionam o Espirito recebido
no presente com a heranca futura ¢ o dia da reden¢do, mas nio
identificam esse dia com o ano 70 d.C. Para chegar a essa conclusio,
Russell precisa inserir nos textos uma proximidade cronolégica e uma
concepeao celestial da heranca que eles proprios nao estabelecem.

A Parousia na Epistola aos
Filipenses

“Estou convencido de que aquele que comegou a boa obra em
vocés ha de completa-la até o dia de Cristo Jesus”.
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“..para discernirem o que ¢ melhor, a fim de serem puros e
irrepreensiveis até o dia de Cristo...”.

“..apegando-se firmemente a palavra da vida. Assim, no dia de
Cristo, eu exultarei de n3o ter corrido nem me esforcado
inutilmente.”

- Filipenses 1:6, 10; 2:16

Russell declara:

“O dia de Cristo ¢é evidentemente considerado pelo apdstolo
como a consumagao da disciplina moral e provagao dos crentes.
Nao pode haver davida de que ele tem em vista o dia da vinda do
Senhor, quando Ele “retribuird a cada um segundo as suas obras”.
Na suposi¢ao de que o dia de Cristo ainda é futuro, segue-se que a
disciplina moral dos filipenses ainda nao esta completa; que sua
provagao nao terminou; e que a boa obra neles iniciada ainda nao
esta aperfeicoada.

A nota de Alford sobre essa passagem (Filipenses 1:6) merece
atenc¢do. “O dypig Nuépag yototod Incod assume a proximidade da
vinda do Senhor. Aqui, como em outros lugares, os comentaristas
téem se esforcado para escapar dessa inferéncia”, etc. Isso ¢ justo;
mas a propria inferéncia de Alford, de que Sio Paulo estava
enganado, ¢ igualmente insustentavel”.'”

Russell acusa Alford de fazer uma inferéncia indevida ao concluir
que Paulo teria se enganado quanto a proximidade da Vinda de
Cristo. Entretanto, o proprio Russell depende de uma inferéncia
semelhante. Ele 1¢ as expressoes “até o dia de Cristo” e “até a
redencao” como se elas necessariamente implicassem que esses
acontecimentos ocorreriam durante a vida dos filipenses. Mas o texto
nao diz isso. A expressao “até o dia de Cristo” estabelece o ponto
futuro para o qual a obra de Deus e a perseveranca dos crentes

1% 1dem ne 14, pg. 234.
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estavam orientadas; ela ndo determina, por si mesma, a distancia
cronolégica desse dia.

Além disso, alguns filipenses poderiam morrer antes desse dia sem
que a obra iniciada por Deus neles deixasse de ser completada. A
morte nao significaria que sua santificagdo ficou inacabada, pois a
esperanca cristd inclui a ressurreicdo. Portanto, dizer que Deus
completaria Sua obra “até o dia de Cristo” nido exige que cada
individuo permanecesse vivo até esse momento. O mesmo principio
que encontramos na promessa feita a Abrado se aplica aqui: ele
recebeu a promessa da heranca muitos séculos antes de recebé-la, e
sua esperanca estava ligada a ressurreicdo. Do mesmo modo, os
filipenses poderiam receber a promessa e aguardar sua consumagao
sem que 1sso exigisse um cumprimento tao proximo quanto o ano 70

d.C.

Assim, a questdo nao é que Alford esteja fazendo uma inferéncia
enquanto Russell apenas segue o texto. Ambos inferem a partir da
expressao “até o dia de Cristo”. Alford entende que ela implica
proximidade e, por isso, considera a possibilidade de Paulo estar
equivocado. Russell rejeita essa conclusio, mas mantém a inferéncia
de proximidade e a transforma em prova de que o dia de Cristo
ocorreria naquela geracao. O problema ¢é que “até o dia de Cristo”
nao declara que esse dia ocorreria durante a vida dos filipenses.
Russell também precisa demonstrar essa proximidade; ela nao ¢ uma
conclusao explicita do texto.

A Nossa Cidadania esta
nos Céus

“A nossa cidadania, porém, esta nos céus, de onde esperamos
ansiosamente o Salvador, o Senhor Jesus Cristo, que, pelo poder
que o capacita a sujeitar todas as coisas a si, transformarda o nosso
corpo humilhado, tornando-o semelhante ao seu corpo glorioso”.

- Filipenses 3:20-21
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Russell declara:

“Essas palavras dao testemunho decisivo da expectativa estimada
pelo apoéstolo e pelos cristaos de seu tempo da rapida vinda do
Senhor. Nio era a morte que eles procuravam e esperavam, como
noés; mas aquilo que engoliria a morte na vitoria: a mudanca que
substituiria a necessidade de morrer. As anotaces de Alford sobre
esta passagem sao as seguintes:

“As palavras pressupdem, como Sio Paulo sempre faz quando
fala incidentalmente, que ele sobreviveria para testemunhar a vinda
do Senhor. A mudanga do pé da morte na ressurrei¢do, por mais
que possamos adaptar a expressao a isso, nao foi originalmente

contemplada por ela”.'"

Russell atribui a Filipenses 3:20-21 uma conclusao que o texto nao
afirma. O fato de Paulo falar da expectativa da transformacdo do
corpo nao significa necessariamente que ele esperasse estar vivo para
testemunhar a Parousia. Isso é uma inferéncia, nao uma afirmacio do
texto.

Além disso, “nossa cidadania esta nos céus” aponta para a origem €
autoridade celestial dessa cidadania, ndo necessariamente para uma
morada definitiva no Céu. Afinal, como vimos, Abraio e os santos
sao apresentados como herdeiros do mundo.

Por fim, Paulo fala da esperanca crista de maneira coletiva. Novos
cleitos continuariam sendo acrescentados a Igreja e, enquanto o
ultimo deles nao fosse reunido, o ultimo dia permaneceria a frente.
Portanto, Filipenses 3:20-21 nio exige que Paulo estivesse prevendo
sua propria sobrevivéncia até a Vinda de Cristo.

1% dem ne 14, pg. 234.
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Perto esta o Senhor

“Perto esta o Senhor”.
- Filipenses 4:5B

Russell declara:

“Aqui o apodstolo repete a conhecida palavra de ordem da igreja
primitiva, “O Senhor esta préximo”: - equivalente ao “Maranatha”
de 1 Corintios 16:22. Duvidar de sua plena convic¢io da
proximidade da vinda de Cristo é incompativel com o devido
respeito pelo claro significado das palavras; definir essa convic¢ao
como um erro ¢ incompativel com o devido respeito por sua
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autoridade e inspiragao apostolica”.

Sobre Filipenses 4:5, o tedlogo Philip Mauro comenta:

“Nos comentarios anteriores, temos referido apenas ao uso das
expressoes “proximo” e “chegado” nos Evangelhos; pois ¢ nessas
[expressoes] que o anuncio da era, que realmente estava proximo,
seria encontrado. Tenta-se, as vezes, for¢car um significado diferente
na palavra “préximo” (ou, ao invés, reverter o seu significado
completamente) por causa do fato de que em Romanos 13:12 Paulo
diz “o dia ¢ chegado”, e em Filipenses 4:5 ele diz “Perto esta o
Senhot”. E suposto, ¢ claro, que ambas essas declaragoes referem-
se a segunda vinda de Cristo. Mas parece bastante claro que “o dia”
ao qual Paulo refere-se ¢ o dia que tinha amanhecido entdo, i.e., na
primeira vinda de Cristo. Pois ele diz que ¢é “ja hora de
despertarmos do sono” [Rom. 13:11]; e porque o dia tem
amanhecido, ele exorta-nos a lancar fora as obras das trevas e vestir
a armadura da luz. Cremos que o sentido é o mesmo como em 1
Joao 2:8 “as trevas estao se dissipando e a verdadeira luz ja esta
brilhando” (no grego).

111

Idem n2 14, pg. 235.
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Em Filipenses 4:5, ndo ha referéncia a vinda do Senhor, mas ao
fato que Ele esta “perto” para suprir as necessidades do Seu

s 112
pOVO .

Seja para suprir as necessidades de Seu povo, seja em referéncia a
Vinda em juizo no ano 70 d.C., ou a qualquer outra intervencao
Divina, o fato de o Senhor estar perto faz parte do contexto da carta
aos Filipenses. Portanto, ndo ha necessariamente aqui uma referéncia
a Segunda Vinda como um evento situado em um futuro distante.
Nao ha indicadores de tempo como “em breve”, “préximo” ou “as
portas”.

A Parousia na Epistola a
Timoteo

“Diante de Deus, que a tudo da vida, e de Cristo Jesus, que diante
de Poncio Pilatos fez a boa confissio, eu recomendo que guarde
este mandamento imaculado, irrepreensivel, até a manifestagao do
nosso Senhor Jesus Cristo, a qual Deus fara se cumprir no seu
devido tempo...”.

- 1* Timéteo 6:13-15a

Russell escreve:

“Isso implica que Timoteo poderia esperar viver até que esse
evento ocorresse. O apodstolo nio diz: “Guarda este mandamento
enquanto viveres”; nem “Guarda-o até a morte”; mas sim: “até a
apari¢ao de Jesus Cristo”. Essas expressoes de modo algum siao
equivalentes. A “aparicio” [Emupdverx] é idéntica a Parousia, um

20 Evangelho do Reino, pg. 52. Philip Mauro. 22 edi¢do. Tradutor e editor: Nathan

Cazé. Site:  https://www.revistacrista.org/literatura_o_evangelho_do_reino.html
Acessado dia 06/08/2026
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evento que tanto Sao Paulo quanto Timoteo acreditavam estar
5 113

proximo”.
Russell conclui que Timoteo esperava estar vivo na manifestacao de
Cristo porque Paulo diz que deveria guardar o mandamento “até a
manifestacao”. Mas essa conclusio nao ¢é necessaria. A expressao
estabelece o horizonte da fidelidade cristd, nao uma promessa de que
Timoéteo sobreviveria até aquele evento. Além disso, a
“manifestacio”  (émupdvewr) pode petfeitamente se referir a
manifestacao de Cristo em juizo no ano 70 d.C.

Mesmo que se entenda aqui uma referéncia a Segunda Vinda futura,
o texto nao fornece o indicador temporal que Russell necessita. Paulo
simplesmente afirma que Cristo sera manifestado “no devido tempo”,
o qual Deus fard cumprir. Portanto, o texto nio diz que Timobteo
esperava presenciar pessoalmente esse acontecimento, muito menos
que Paulo e Timoéteo o consideravam iminente.

No contexto do ano 70 d.C., a exortagao a permanecer “imaculado
e irrepreensivel” também faz sentido diante do juizo que se
aproximava. A preservacao do povo de Deus em meio a tribulagao
encontra paralelo no livramento de Israel na terra de Gésen durante
as pragas do Egito (Exodo 8:22; 9:26) e na promessa de Cristo a
Igreja de Filadélfia de guarda-la “da hora da provacao que ha de vir
sobre o mundo inteiro” (Apocalipse 3:10). Assim, a linguagem biblica
permite falar de preservacio dos fiéis em meio ao juizo sem
pressupor que cada cristdo precisaria permanecer vivo até o
acontecimento. Russell, portanto, transforma uma exortagdo de
fidelidade até a manifestacao de Cristo numa suposta expectativa de
sobrevivéncia pessoal de Timoéteo — algo que o texto nao afirma.

3 |dem n@ 14, pg. 245.
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“Esta Prestes” ou “Ha de Julgar” os
Vivos e os Mortos

“Na presenca de Deus e de Cristo Jesus, que ha de julgar os vivos
e 0s mortos por sua manifestacio e por seu reino, eu o advirto
solenemente: pregue a palavra, esteja preparado a tempo e fora de
tempo; cortija, repreenda, encoraje com toda a paciéncia e ensino”.
- 2* Timoteo 4:1-2

Russell declara:

“Encontramos associados nesta passagem como eventos
contemporaneos a Parousia, o julgamento e o reino de Ciristo.
Todos estao conectados e relacionados em sua natureza e no tempo
de sua ocorréncia. Encontramos a mesma colocacio de eventos em
Mateus 25:31, “Quando o Filho do homem vier em sua gloria, ele
se assentara no trono de sua gloria, e diante dele reunirdo todas as
nagoes,” etc. A proximidade dessa consumagao ¢ claramente
afirmada. Nao ¢, como em nossa Versao Autorizada, “que deve
julgar”, mas “que esta prestes a julgar” [toD uéilovtog xptvetv]. Uma
declaracao como essa pode ser suficiente para resolver a questio
tanto do fato quanto da crenga do apdstolo no fato de que o tempo
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da Parousia estava préximo”.

E fato que a Vinda em juizo daquela geragio foi a manifestacio do
Senhor com seus anjos para retribuir a cada um segundo as suas
obras (Mateus 16:27), e que alguns dos que ali estavam viveriam para
presenciar esse acontecimento (Mateus 16:28). Contudo, Russell nao
pode simplesmente identificar essa Vinda em juizo com a
consumagcao final. O proéprio contexto de Mateus distingue o evento
que alguns discipulos veriam daquilo que pertence ao Juizo Final.

" 1dem n@ 14, pg. 251.
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Além disso, o verbo grego uédiw!!> nao deve ser tratado como se,
por si so, significasse que todos os eventos mencionados ocorreriam
necessariamente durante a vida dos ouvintes. Seu sentido ¢
determinado pela construgio e pelo contexto. Assim, a presenca de
HéMw nao permite transformar uma expectativa de proximidade de
determinado juizo em uma afirmagido de que nio haveria qualquer
consumacao futura.

E ha uma dificuldade ainda maior para Russell: o juizo sobre
Jerusalém no ano 70 d.C. nao julgou todos os mortos de todas as
épocas. Depois daquele acontecimento, evidentemente, continuaram
morrendo pessoas. Portanto, o evento do ano 70 d.C. foi uma
verdadeira Vinda do Senhor em juizo, mas nao foi o Juizo Final nem
uma “Vinda final” no sentido absoluto. Russell precisa fundir esses
eventos para sustentar sua tese; o texto biblico, porém, permite
distingui-los.

5 Ver no Apéndice sobre O Mau Uso da Palavra Grega Mello na Interpretagdo da

Escatologia.
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Capitulo 9
A Parousia nas Epistolas de
Joao

“O mundo e os seus maus desejos passam, mas aquele que faz a
vontade de Deus permanece para sempre.

Filhinhos, esta é a ultima hora; como vocés ouviram que o
anticristo vem, assim muitos anticristos ja tém surgido. Por isso,
sabemos que esta ¢ a tltima hora”.

“Filhinhos, agora permane¢am nele, para que, quando ele se
manifestar, tenhamos confianca e nao sejamos envergonhados
diante dele na sua vinda”.

“Amados, agora somos filhos de Deus, e ainda nao se manifestou
o que haveremos de ser. Mas sabemos que, quando ele se
manifestar, seremos semelhantes a ele, pois o veremos como ele é”.

“Desta forma o amor esta aperfeicoado entre nos, para que, no
dia do juizo, tenhamos confianga, porque neste mundo somos
como Jesus”.

- 1* Joao 2:17-18, 28; 3:2; 4:17

Russell utiliza os textos acima como se todas as afirmacoes
necessariamente descrevessem um unico acontecimento: a Parousia
ocorrida no ano 70 d.C. E verdade que a declaracio de que aquela era
a “dltima hora” se encaixa muito bem no contexto da crise que
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culminaria na destruicio de Jerusalém, especialmente diante do
surgimento de muitos anticristos. Contudo, isso nao significa que
Joao tenha colocado todos os acontecimentos escatologicos no
mesmo horizonte temporal.

Quando Jodo afirma: “quando ele se manifestar, seremos
semelhantes a ele, pois o veremos como ele ¢” (1* Joio 3:2), a
linguagem ultrapassa naturalmente a simples destrui¢ao de Jerusalém
e pode apontar para a transformagao e glorificacao final dos santos.
Da mesma forma, a afirmacao de que teremos confianca “no dia do
juizo” (1* Joao 4:17) nao precisa ser reduzida ao juizo histérico sobre
Jerusalém. O texto simplesmente nao fornece elementos suficientes
para afirmar que esse “dia do juizo” se esgotou no ano 70 d.C.

Além disso, é perfeitamente normal na linguagem profética e
apostdlica que um autor passe de um acontecimento iminente para
outro de cumprimento mais distante sem anunciar explicitamente
uma mudanca de horizonte. A proximidade de um juizo histérico nao
transforma automaticamente toda referéncia escatologica subsequente
em uma descri¢ao desse mesmo juizo.

Portanto, Russell esta correto ao reconhecer em 1* Joao uma forte
consciéncia de que aquela geracao vivia uma “altima hora”, mas vai
além do que o texto permite quando transforma essa proximidade em
prova de que a Segunda Vinda, a transformagao dos santos e o Juizo
Final ja haviam ocorrido integralmente no ano 70 d.C. A “dltima
hora” pode referir-se a consumacgao de uma era histérica, enquanto a
manifestacao de Cristo, a semelhanca dos santos com Ele e o dia do
Juizo apontam para uma realidade escatologica mais ampla e ainda
futura.

E, se o leitor for um russelita ou um preterista completo, ainda tera
de explicar as repetidas afirmagoes de Jesus em Jodao 6 de que aqueles
que o Pai lhe da serdo ressuscitados “no ultimo dia” (Jodao 6:39-40,
44, 54). Enquanto houver eleitos de Deus nascendo e crendo em
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Cristo ao longo da historia, essa promessa permanece em vigor. A
ressurreicio prometida por Jesus niao pode ser reduzida ao juizo do
ano 70 d.C., pois o “dltimo dia” aponta para a consumagio, quando o
proposito de Deus para todos os seus eleitos chegar a sua plenitude.
Portanto, uma interpretagdo que encerra toda a esperanca da
ressurreicio no ano 70 d.C. precisa explicar o que significa essa
promessa de Jesus para os eleitos que vieram depois daquela geracio.
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Capitulo 10
Milénio e Juizo Final

“Entdo, vi descer um anjo dos céus que trazia na mao a chave do
abismo e uma grande corrente.

Ele prendeu o dragao, a antiga serpente, que é o Diabo, Satanas, e
o acorrentou por mil anos.

Langou-o no abismo, fechou-o e pés um selo sobre ele, para,
assim, impedi-lo de enganar as nagdes, até que se completassem os
mil anos. Depois disso, é necessario que ele seja solto por um
pouco de tempo.

Vi tronos nos quais se sentaram aqueles a quem havia sido dada
autoridade para julgar. Vi as almas dos que foram decapitados por
causa do testemunho de Jesus e da palavra de Deus. Eles nio
tinham adorado a besta nem a sua imagem, tampouco tinham
recebido a sua marca na testa ou nas maos. Eles ressuscitaram e
reinaram com Cristo durante mil anos”.

- Apocalipse 20:1-4

O Milénio ¢é o periodo simbdlico de mil anos do reinado de Cristo
na histéria humana. O nimero nio precisa ser entendido literalmente,
mas como uma referéncia ao periodo em que Cristo reina apos ter
amarrado o “valente” para saquear-lhe os bens (Mateus 12:29),
estendendo-se até sua breve soltura pouco antes do Juizo Final
(Apocalipse 20:3, 7-10). Em outras palavras, o Milénio corresponde
ao periodo entre a primeira ¢ a Segunda Vinda de Cristo, tendo sua
consumagao no Juizo Final (Apocalipse 20:11-15).
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Russel diz que “a primeira ressurreigao” incluiria apenas os mortos em
Cristo; e essa pode ser a interpretagdo correta [segundo ele|, pois o
versiculo seguinte certamente indica que todos os que tém parte na
“primeira ressurreicao” sio bem-aventurados e santos, e desfrutam
do alto privilégio e honra de “reinar com Cristo”.116

Se os que estio em Cristo sao os participantes da “primeira
ressurreicao”, um ponto precisa ficar claro desde ja: ¢ sobre a
identificagiio dessa “primeira ressurreicio”. B a partic do esclarecimento
desse ponto que poderemos ter uma interpretagdo correta
respondendo aos erros de Russell.

A pergunta é: que ressurreigio ¢ essa que pode livrar da segunda morte?
O texto de Apocalipse diz:

“Bem-aventurados e santos os que participam da primeira
ressurreicaol A segunda morte nio tem poder sobre eles; serdo
sacerdotes de Deus e de Cristo e reinardo com ele durante mil

»
anos”.

- Apocalipse 20:6

Quer russelitas e preteristas completos contestem ou nao, a Biblia
apresenta uma ressurreicao que ¢ chamada de “primeira” e que nos
livta da condenagiao: a ressurreicao espiritual. Todos nascemos
mortos em delitos e pecados e, por isso, precisamos urgentemente
nascer de novo em Cristo (Efésios 2:1; Joao 3:3-7).

A Escritura Sagrada ensina sobre essa ressurreicdo em varias
passagens:

1% 1dem n@ 14, pg. 480.
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“Em verdade, em verdade vos digo que quem ouve a minha
palavra e cré naquele que me enviou tem a vida eterna e nao vai a
julgamento, mas ja passou da morte para a vida”.

- Joao 5:24

“Tampouco apresenteis os membros do vosso corpo ao pecado
como instrumentos do mal; mas apresentai-vos a Deus como
vivificados dentre os mortos, e apresentai os membros do vosso
corpo a Deus como instrumentos de justi¢a”.

- Romanos 6:13

“Ele vos deu vida, estando v6s mortos nas vossas transgressoes e
pecados, nos quais andastes no passado, no caminho deste mundo,
segundo o principe do poderio do ar, do espirito que agora age nos
filhos da desobediéncia...”.

- Efésios 2:1-2

“Mas Deus, que é rico em misericérdia, pelo imenso amor com
que nos amou, estando noés ainda mortos em nossos pecados, deu-
nos vida juntamente com Cristo (pela graca sois salvos), e nos
ressuscitou juntamente com ele, e com ele nos fez assentar nas
regides celestiais em Cristo Jesus...”.

- Efésios 2:4-6

O Senhor Jesus disse que o momento da ressurreicao espiritual ja
havia chegado em seus dias de ministério:

“Em verdade, em verdade vos digo que virda a hora, e ja
chegou, em que os mortos ouvirdo a voz do Filho de Deus, e os
que a ouvirem viverao”.

- Joao 5:25 — O grifo é meu.

Fica, assim, evidente que a primeira ressurreicido é espiritual. Nao
ha outra ressurreicao que possa ser legitimamente chamada de
“primeira” nesse sentido. Consequentemente, aquele que ¢
ressuscitado espiritualmente em Cristo aguarda a ressurrei¢ao final do
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corpo e reina com Cristo. A ressurreicio final dos justos serd na
consumacao da redencio:

“Niao vos admireis disso, porque vira a hora em que todos os que
estao nos sepulcros ouvirdo a sua voz e sairdo; os que tiverem feito
o bem, para a ressurreicdo da vida, e os que tiverem feito o mal,
para a ressurreicao da condenagao”.

- Jodo 5.28-29

Para os descrentes nio existe alternativa a nao ser participar da
ressurreicao da condenacio.

A Ressurreicao Espiritual é
Progressiva

E importante compreender que a ressurrei¢do espiritual, ou
“primeira ressurrei¢ado”, ocorre progressivamente ao longo da
histéria. Todos os dias, pessoas sao regeneradas e passam da morte
espiritual para a vida por meio da fé em Jesus Cristo. Trata-se,
portanto, de uma ressurreicdo continua, que acontece ao longo da

o ria até que o dl . : .
histéria até que o ultimo dos eleitos seja alcancado

O Cumprimento da Profecia do Milénio
Ultrapassa o Primeiro Século

Uma vez estabelecida qual ¢ a primeira ressurrei¢do, vou considerar
o que Russel pensa do Milénio de Apocalipse 20. Ao falar sobre a
soltura de Satanas no final do Milénio, Russell declara:

“E evidente que a predi¢ao do que deve ocorrer ao final de mil
anos nao se enquadra naquilo que ousamos chamar de “limites

apocalipticos”. Esses limites, como o préprio livro
repetidamente nos adverte, estdo rigidamente confinados a
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um espago muito restrito; as coisas reveladas sdo aquelas que
“em breve devem acontecer”. Seria um abuso da linguagem dizer
que eventos situados a uma distdncia de mil anos estariam
para acontecer “em breve”; somos, portanto, obrigados a

considerar essa predicio como estando totalmente fora dos
s 117

limites apocalipticos”.

O grifo é meu.

Ficou evidente que Russell entende que a profecia do Milénio se

estende para além dos acontecimentos do primeiro século da Era
Crista. Ha mais historia a ser cumprida pela frente. Com isto em
mente podemos notar que, sem perceber, Russell acaba admitindo a
existéncia de um dia final ainda futuro.

O proprio Russell declara:

“Devemos, consequentemente, considerar essa predi¢ao acerca da
soltura de Satanas, e dos eventos que a seguem, como ainda futura
e, portanto, nao cumprida. Nada conhecemos, no registro da
historia, que possa ser apresentado como um cumprimento

4 . 118
provavel dessa profecia”.

Sobre a “soltura de Satanas, e dos eventos que a seguem”, o

proprio texto de Apocalipse descreve esses eventos que ainda nao
foram cumpridos ap6s a soltura de Satanas:

“Quando terminarem os mil anos, Satanas sera solto da sua prisao
e saird para enganar as nagoes que estdo nos quatro cantos da terra,
Gogue e Magogue, a fim de reuni-las para a batalha. Em numero,
eram como a areia do mar.

As nagoes marcharam por toda a superficie da terra e cercaram o
acampamento dos santos, a cidade amada. Um fogo, porém, desceu
do céu e as devorou.

117
118

Idem n2 14, pg. 481.
Idem n2 14, pg. 482.
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O Diabo, que as enganava, foi lan¢ado no lago de fogo e enxofre,
onde ja haviam sido lancados a besta e o falso profeta. Eles serdo
atormentados dia e noite, pelos séculos dos séculos”.

- Apocalipse 20:7-10

Mas a histéria nao termina af. Na sequéncia, nos versiculos 11 a 15,
Apocalipse descreve os eventos que seguem a soltura de Satands, os
quais sao: a interven¢ao Divina final, a ressurreicdo dos mortos e o
Juizo Final.

Antes, porém, vejamos o que Russell pensa sobre o futuro
cumprimento da soltura de Satanas. Ele cita alguém chamado
Wetstein que “aventou a hipotese de que ela [a soltura de Satanas]
talvez simbolize a revolta judaica sob Barcoquebas, no reinado de
Adriano; mas tal sugestdo ¢ demasiadamente extravagante para ser
levada a sério, ainda que por um momento”.11?

Russell também sugere que os eventos apos a soltura de Satanas sio
“uma conexao evidente entre essa profecia e a visio de Ezequiel
acerca de Gogue e Magogue (capitulos 38 e 39), igualmente
misteriosa e obscura. Em ambas, o cenatrio do conflito é o mesmo, a
terra de Israel, e, em ambas, os inimigos de Deus sofrem uma derrota
marcante e desastrosa”.!?0 O problema dessa interpretagao é que esta
claro que a guerra de Gogue e Magogue da profecia de Ezequiel foi
cumprida no tempo da rainha Ester.12!

% 1dem n@ 14, pg. 482.

Idem n2 14, pg. 482.

A Alianca de Gogue e Magogue no Fim dos Tempos - Israel, Russia e Siria na
Profecia da Biblia. César Francisco Raymundo. Revista Cristd Ultima Chamada. Edicdo
de Setembro de 2020. Colecdo Paréfrases. Site:
https://www.revistacrista.org/literatura_a_alianca_de_Gogue_e_Magogue_no_Fim_d
os_Tempos.html Acessado dia 06/08/2026
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121

César Francisco Raymundo
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Russell conclui que “o resultado de tudo isso é que devemos
considerar a passagem que trata dos mil anos, do verso 5 ao verso 10,
como uma intercalacio ou paréntese. O vidente, tendo iniciado o
relato do juizo do dragio, no verso 7 ultrapassa os limites
apocalipticos para concluir o que tinha a dizer a respeito da puni¢iao
final da “antiga serpente” e do destino que a aguardava ao final de um
longo periodo chamado de “mil anos”. Cremos que este seja 0 unico
caso, em todo o livro, de uma incursio em um futuro distante; e
estamos inclinados a considerar todo esse paréntese como referente a
assuntos ainda futuros e nao cumpridos. A continuidade
interrompida da narrativa é retomada no verso 11, onde o vidente
volta a relatar o que contemplou em visdao, introduzindo-o pela
térmula familiar: “E vi”.122

Observe que Russell admite que o cumprimento restante do Milénio
pertence a um “futuro distante” e conclui que “estamos inclinados a
considerar todo esse paréntese como referente a assuntos ainda
futuros e nao cumpridos”. Em outras palavras, o texto de Apocalipse
20:5-10 para Russell é um paréntese dentro do préprio livro do
Apocalipse e essa visao foi 0 momento em que Joao viu um futuro
distante.

Creio que o Milénio esta em fase de cumprimento até a Volta de
Cristo e que seu cumprimento pleno pertence a um futuro ainda
distante do primeiro século da Era Crista. No entanto, desde o tempo
da Igreja Primitiva até o presente, continuam nascendo pessoas que
se convertem e sio chamadas a Cristo, passando pela primeira
ressurreicao, até que se complete o numero determinado dos eleitos.

Somente apés isso Cristo descera do céu, pois sera o ultimo dia,
conforme declarou: “E eu o ressuscitarei no ultimo dia”.

22 |dem n@ 14, pg. 482.
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O problema, porém, ¢ que Russell abandona esse paréntese da
narrativa sobre o Milénio e passa diretamente para Apocalipse 20:11—
15, interpretando essa passagem como se ela descrevesse
acontecimentos ocorridos por volta do ano 70 d.C.

Enfim, o Juizo Final

“Depois, vi um grande trono branco e aquele que nele estava
assentado. A terra e o céu fugiram da sua presenga, ¢ nao se
encontrou lugar para eles.

Vi também os mortos, grandes e pequenos, em pé diante do
trono, e livros foram abertos. Outro livro foi aberto, o livro da vida.
Os mortos foram julgados de acordo com o que tinham feito,
segundo o que estava escrito nos livros.

O mar entregou os mortos que nele havia, e a morte e o Hades
entregaram os mortos que neles havia; e cada um foi julgado de
acordo com o que tinha feito.

Entao, a morte e o Hades foram langados no lago de fogo. O lago
de fogo ¢ a segunda morte.

Aqueles cujos nomes nao foram encontrados escritos no livro da
vida foram lancados no lago de fogo”.

- Apocalipse 20:11-15

Russell declara:

“Esses versiculos nos conduzem a catastrofe da sexta visdo.
Assim como as catastrofes que a precederam, trata-se de um solene
ato de juizo, ou melhor, da mesma grande a¢ao judicial apresentada
sob um novo aspecto. O vidente agora retoma a narrativa que havia
sido interrompida pela digressio a respeito dos mil anos,
retomando o fio que foi deixado no final do verso 4. Somos,
portanto, reconduzidos ao mesmo ponto de vista dos versos 1 e 4.
Essa catastrofe pertence, de modo natural e necessario, a mesma
série de eventos representados na visao da cidade prostituta e se
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situa dentro dos limites apocalipticos estabelecidos, fazendo parte

: 123
das coisas “que em breve devem acontecer”.

Pela interpretacao de Russell, Apocalipse 20:11-15 nao descreve
um evento cronologicamente posterior ao Milénio, mas representa
um retorno a linha narrativa interrompida pela secao dos mil anos
(Apocalipse 20:1-10). Em outras palavras, Russell entende que Joao
faz uma digressao para tratar do Milénio e, em seguida, retoma a
sequéncia dos juizos relacionados a queda da ordem judaica do
primeiro século, culminando no grande trono branco. Assim, o
Milénio funciona como um paréntese na narrativa, enquanto a visao
do Juizo Final é recolocada dentro do contexto dos acontecimentos
que, segundo Russell, deveriam cumprir-se “em breve”, e ndo em um
tuturo remoto.

Entretanto, o problema da interpretacio de Russell comeca em
Apocalipse 20:11. Algumas tradug¢des vertem o inicio do versiculo
como “Depois, vi” (NVI),12* enquanto outras traduzem simplesmente
“E vi” (ARC)!?> ou “Vi” (ARA).126 No texto grego, Joao escreve
apenas xoi eidov (kai eidon), expressio que significa literalmente “e
vi’, sem o advérbio “depois”. Ainda assim, a conjuncdo xai pode
introduzir a sequéncia de uma narrativa, razao pela qual alguns
tradutores optam por “Depois, vi”, entendendo que a visio do
grande trono branco sucede naturalmente aos acontecimentos
narrados nos versiculos anteriores. Embora essa expressio, por si so,
nao seja suficiente para resolver a questao cronoldgica, ela permite,
sem dificuldade, que Apocalipse 20:11 seja lido como a continuagao
da sequéncia iniciada em Apocalipse 20:1.

2 1dem ne 14, pg. 483

Nova Versdo Internacional.
Almeida Revista e Corrigida.
Almeida Revista e Atualizada.
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De todo modo, mesmo que se admita, para fins de argumentagao,
que Jodo esteja retomando uma linha narrativa anterior ou
apresentando uma nova perspectiva da mesma realidade,
permanecem diversos elementos exegéticos que tornam insustentavel
a identificagdo do Juizo do grande trono branco com os
acontecimentos do primeiro século. A universalidade do julgamento,
a ressurreicio dos mortos, a abertura dos livros, o julgamento de
todos os homens e o lancamento definitivo da morte e do Hades no
lago de fogo transcendem claramente a destruicao de Jerusalém no
ano 70 d.C. Por isso, independentemente da discussiao sobre a ordem
cronolégica das visGes, ha fundamentos textuais suficientes para
concluir que Russell equivoca-se ao interpretar o Juizo do grande
trono branco como um evento ja cumprido no primeiro século.

O Juizo do Grande
Trono Branco

O Juizo do grande trono branco nio deve ser entendido como um
evento inteiramente cumprido no primeiro século. Na realidade, ele
foi inaugurado naquele periodo, mas seu desenvolvimento se estende
ao longo da presente Era, alcancando o seu climax somente no Juizo
Final. E justamente nesse ponto que os preteristas parciais deveriam
concentrar sua atencao.

O texto de Mateus 25:31-46 costuma ser interpretado pelos
preteristas parciais como uma descricdo exclusivamente do Juizo
Final. Em geral, entende-se que Jesus esta se referindo a um unico
acontecimento futuro, no ultimo dia, quando todos os mortos
comparecerdo diante do justo Juiz para receberem a sentenca
definitiva. Contudo, essa leitura pode deixar de considerar aspectos
do ensino de Cristo que apontam para uma realidade judicial ja
inaugurada, cuja consumagao ocorrera apenas no fim da histéria. Na
verdade, “ndo ha nenhuma indicacdo de que Mateus 25:31-46
descreva um unico evento. Antes, a passagem descreve um
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julgamento prolongado, relacionado ao dominio de Jesus como um
“dominio eterno” (Daniel 7:14)”.127

Pelo menos em parte, Russell entendeu isso muito bem. Ele
escreveu que “nao ha razao para duvidar de que a cena de julgamento
aqui descrita [de Apocalipse 20:11-15] seja idéntica aquela
apresentada por nosso Senhor em Mateus 25:31-46. Temos o mesmo
“trono de gléria”, a mesma reunido de todas as nagdes, a mesma
distin¢do entre os julgados segundo as suas obras, e 0 mesmo “fogo
eterno preparado para o diabo e seus anjos”.128

Russell erra quando afirma que “se a cena de julgamento descrita
nesta passagem [de Apocalipse 20:11-15] ¢ idéntica a de Mateus 25,
segue-se que ela nao representa “o fim do mundo”, no sentido de
dissolu¢ao da estrutura material do globo e encerramento da histéria
humana, mas aquilo que ¢ tio frequentemente anunciado como
acompanhando a ocuvtéhewr 100 al@vog [synteleia ton aionos], o fim da
era, ou o encerramento da dispensacio judaica. Essa grande
consumagcao ¢ sempre apresentada como um tempo de juizo”.12

Joao comeca descrvendo sua visao do grande trono branco olhando
para o passado:

“Depois, vi um grande trono branco e aquele que nele estava
assentado. A terra e o céu fugiram da sua presenga, e nao se
encontrou lugar para eles”.

- Apocalipse 20:11

A parte que diz que “a terra e o céu fugiram da sua presenca” é
descrita gramaticalmente por Joao como algo que, dentro da visao, ja
havia ocorrido. Do ponto de vista do Preterismo Parcial, porém, essa

27 A Passagem dos Céus e da Terra. Gary DeMar. Traduc¢do: Paulo Tiago Moreira

Gongalves. Site: www.revistacrista.org Acessado dia 06/08/2026
128 |dem n@ 14, pg. 483.

2% |dem n@ 14, pg. 484.
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linguagem pode ser compreendida a luz do simbolismo biblico de
“céu e terra”. No contexto judaico, esses termos podem representar a
ordem da Antiga Alianga, incluindo Israel como povo da Alianga, sua
estrutura nacional e seu sistema religioso. Nesse sentido, o
Apocalipse apresenta, simbolicamente, o desaparecimento daquela
antiga ordem e sua substitui¢do pela realidade da Nova Alian¢a em
Cristo.

Essa perspectiva também ajuda a compreender a relagio com o
grande julgamento anunciado por Jesus em Mateus 25:31-32; quando
ele declara que “o Filho do Homem vier na sua gloria, com todos os
anjos” e que “todas as nagOes serao reunidas diante dele”, sendo
separadas umas das outras como o pastor separa as ovelhas dos

bodes.

E significativo que, nessa cena, Jesus nao apresente Israel como
uma categoria nacional separada das demais nagdes para aquele
julgamento. Isso pode ser relacionado ao fato de que Israel, enquanto
na¢io da Antiga Alianca, ja estava sob o juizo anunciado por Cristo,
cujo climax historico ocorreu na destrui¢ao de Jerusalém e do templo
no ano 70 d.C.

Assim, uma vez que o “céu e terra” representou simbolicamente a
ordem da Antiga Alianca, sua fuga diante daquele que esta assentado
no trono pode ser entendida como uma imagem do fim daquela
ordem pactual. O antigo “céu e terra” — Israel como centro da
antiga estrutura pactual, juntamente com seu sistema religioso — da
lugar a realidade inaugurada por Cristo na Nova Alianga.

Outro detalhe interessante é que, ao falar da Vinda do Filho do
Homem em seu Reino, Jesus utiliza uma linguagem muito semelhante
aquela empregada para descrever o grande julgamento. Em Mateus
16:27, Ele declara:
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“Porque o Filho do Homem ha de vir na gléria de seu Pai, com
Os seus anjos, e, entdo, retribuird a cada um conforme as suas
obras”.

No versiculo seguinte, Jesus acrescenta uma afirmagao
particularmente significativa:

“Em verdade vos digo que alguns ha, dos que aqui se encontram,
que de maneira nenhuma passardo pela morte até que vejam vir o
Filho do Homem no seu reino™.

— Mateus 16:28

A sequéncia é importante: Vinda do Filho do Homem, gléria, anjos,
julgamento e manifestacao do Reino aparecem unidos no discurso de
Jesus. Portanto, nio devemos presumir automaticamente que cada
referéncia a “vinda” de Cristo esteja falando exclusivamente de um
unico evento futuro no fim da histoéria.

Quando Jesus ¢ exaltado a direita de Deus e recebe o governo
messianico, comeca a exercer Seu reinado, conforme Pedro declara
em Atos 2:33. A partir de entdo, Cristo reina até que todos os seus
inimigos sejam progressivamente colocados “debaixo de seus pés”,
como afirma Paulo: “Porque convém que ele reine até que haja posto
todos os inimigos debaixo dos seus pés” (1Corintios 15:25; cf. Atos
2:35).

Assim, a entronizagao de Cristo nao representa o fim imediato de
todos os inimigos, mas o inicio de seu reinado messianico, durante o
qual ele subjuga seus inimigos e manifesta progressivamente o
dominio do Reino de Deus.

Isafas 2:4-5 descreve esse reinado e julgamento de Cristo entre as
nacoes:
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“Ele julgara entre os povos e corrigira muitas nagoes; estas
converterao as suas espadas em relhas de arados e suas langas, em
podadeiras; uma na¢ao nao levantara a espada contra outra nagio,
nem aprenderao mais a guerra”.

Como o leitor pode notar, o julgamento descrito em Mateus 25
come¢a com as nagdes — ¢ nio com uma cena de pessoas
ressuscitadas diante de um tribunal celestial. Ele tem seu inicio no
contexto do primeiro século e se desenvolve ao longo da histéria,
avancando em direcio ao seu climax, até que o reinado de Cristo
alcance sua plena manifestacao e nao reste mais nenhum inimigo a ser
submetido ao seu dominio.

E claro que nio nego que com a manifestacio final de Cristo serd
dado o veredito final para todos os homens ressuscitados. A
ressurreicdo da vida e a do juizo conforme Joao 5:29. Mesmo porque
Hebreus 9:27-28 diz que “da mesma forma, como o homem esta
destinado a morrer uma s6 vez e depois disso enfrentar o juizo,
assim também Cristo foi oferecido em sacrificio uma unica vez, para
tirar os pecados de muitos; e aparecera pela segunda vez, ndo para
tirar o pecado, mas para trazer salvagao aos que o aguardam”.

Quando o Reinado Julgando as
Nacoes Termina

Quando o julgamento de Cristo entre as nagdes atingir seu apice no
ultimo dia, chegarda também a consumacdo de seu reinado, e Cristo
entregara o Reino a Deus, o Pai. Paulo descreve essa sequéncia de
maneira muito clara:

“E, entdo, vira o fim, quando ele entregar o reino ao Deus e Pai,
quando houver destruido todo principado, bem como toda
potestade e poder. Porque convém que ele reine até que haja posto
todos os inimigos debaixo dos seus pés”.

— 12 Corintios 15:24-25
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A ordem estabelecida por Paulo ¢ fundamental: primeiro Cristo
reina; durante Seu reinado, Seus inimigos sdao progressivamente
submetidos; depois vem o fim; e, entao, Cristo entrega o Reino ao
Pai.

Portanto, o dltimo dia nao é o comeco do reinado de Cristo, mas o
seu ponto de chegada. Jesus nao espera até¢ o fim da histéria para
comecar a governar. Ele ja foi exaltado a direita de Deus, recebeu o
Reino messianico e reina no presente. Seu reinado continuara até que
todos os seus inimigos sejam colocados debaixo de seus pés.

Isso também esclarece a relagdao entre o reinado de Cristo e o juizo.
Cristo reina julgando e subjugando Seus inimigos ao longo da
historia, mas esse processo caminha para um julgamento final, no
qual a justica de Deus sera plenamente manifestada. O fato de Cristo
ja estar reinando nao elimina o Juizo Final; pelo contrario, o Juizo
Final é a consumac¢iao do processo de julgamento e sujeicio que
ocorre sob o seu reinado.

Assim, ha uma distingdo importante: a entronizacio de Cristo
inaugura Seu reinado; a histéria manifesta progressivamente esse
reinado; e o dltimo dia marca sua consumacao, quando todos os
inimigos tiverem sido definitivamente submetidos e o Reino for
entregue ao Pai.

Embora as pessoas ja sejam julgadas em vida por crerem ou nio no
Senhor, é necessario que, apos a morte e a ressurreicao, haja uma

sentenca final.

E como disse um tedlogo:
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“Nio se pode aplicar uma sentenga sem que antes se emita um
veredicto. Nao se pode emitir um veredicto, sem que antes se faga
juizo”.""

No Juizo Final, o mesmo tedlogo continua dizendo que “serd o
desfecho da Histéria de todo o cosmo, bem como a conclusio da historia
de cada ser humano que por aqui houver passado. Todos, sem excecio,
terdo de dar conta de si mesmo a Deus (Rm.14:12). Esse sera o Dia do
Senhor, “em que Deus ha de julgar os segredos dos homens, por meio de
Jesus Cristo” (Rm.2:16)”."

Russell foi correto em pensar que o Juizo do trono branco “¢é o
tempo da Parousia, a vinda de Cristo em gloria para vindicar e
recompensar os seus servos fiéis, e para julgar e destruir os seus
inimigos”.132

Mas errou terrivelmente quanto ao tempo do acontecimento,
confinando tudo ao ano 70 d.C.

Em resumo, Russell reconhece que a profecia do Milénio vai muito
além dos limites temporais do cumprimento do Apocalipse, mas nao
percebe que o julgamento do grande trono branco, iniciado ja no
periodo da Igreja primitiva, avanga progressivamente rumo a sua
consumagao final. Faltou muito pouco para que Russell reconhecesse
também uma Segunda Vinda de Cristo ainda futura.

130 Afinal, pra Onde Vamos ao Morrer (Parte Final). Autor Hermes C. Fernandes. Site:

www.hermesfernandes.com Data: 03/11/2011
B 1dem ne 130.

32 |dem n@ 14, pg. 484.
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Conclusao
Duas Vindas,
Uma Linguagem Profética

“Pois a graca de Deus se manifestou salvadora a todos os
homens.

Ela nos instrui a renunciar a impiedade, aos desejos mundanos e a
viver de maneira sensata, justa e piedosa nesta era presente,
enquanto aguardamos a bendita esperanga: a gloriosa manifestagao
do nosso grande Deus e Salvador, Jesus Cristo”.

- Tito 2:11-13

Russell reconhece que “a atitude habitual dos cristaos da era
apostolica” era “a expectativa da vinda do Senhor”. Para ele, esse era
um habito” inculcado como um dos principais deveres cristios, e tem
uma vida sébria, justa e piedosa”.133

A Linguagem Profética e os Erros de Russell

Justamente por pensar que os primeiros cristios deveriam se
santificar para o “dia de Cristo”, Russell comete o mesmo erro
futurista: ndo diferencia adequadamente os diferentes tipos de vindas
proféticas e acaba tratando tudo como referéncia direta a Segunda

Vinda de Cristo.

33 |dem n@ 14, pg. 252.
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Russell, os preteristas completos e muitos futuristas se perderam na
linguagem profética das Escrituras. Isso acontece porque os escritores
do Novo Testamento, assim como os profetas que os precederam,
enxergavam a profecia de maneira telescopica. Em outras palavras,
eles viam os grandes “picos” dos cumprimentos proféticos, enquanto
os “vales” — os intervalos temporais entre um cumprimento € outro
— permaneciam em segundo plano.

Os profetas frequentemente descrevem acontecimentos separados
por décadas, séculos ou até milénios como se estivessem lado a lado,
sem indicar explicitamente a distancia temporal entre eles.

Um exemplo classico esta em Isafas 61:1-2; onde sao anunciados
tanto “o ano aceitavel do Senhor” quanto “o dia da vingan¢a do
nosso Deus”. Em Lucas 4:18-21, Jesus l¢é a primeira parte da profecia
e interrompe a leitura antes da declaragdo sobre o dia da vinganca.
Isso demonstra que elementos que aparecem juntos na profecia
podem encontrar cumprimento em momentos distintos.

E justamente por isso que os escritores do Novo Testamento
tinham tanta liberdade para falar tanto da vinda de Cristo em juizo
sobre Jerusalém no ano 70 d.C. quanto da Segunda Vinda, sem
fornecer sistematicamente as explicagdes que hoje julgamos
necessarias para distinguir uma da outra. Eles escreviam dentro de
uma estrutura profética que seus primeiros ouvintes ja conheciam.

O intérprete moderno, porém, pode facilmente se perder nessa
linguagem e acabar for¢ando todos os elementos proféticos para um
unico acontecimento. Um exemplo disso esta em Daniel 12: a grande
tribulacio ¢ associada ao periodo dos apdstolos, mas, no mesmo
contexto profético, Daniel menciona uma ressurreicao que ultrapassa
aquele horizonte historico. O texto coloca os acontecimentos lado a
lado sem necessariamente apresentar ao leitor moderno os intervalos
cronolégicos que gostariamos de encontrar.
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Minha conclusio, portanto, ¢ que a obra de Russell nao deveria ser
recomendada a leigos sem uma formagdo escatolégica solida. Suas
sutilezas interpretativas sao capazes de conduzir o leitor a conclusdes
extremamente graves. Parafraseando a adverténcia de Cristo, se fosse
possivel, tais interpretagdes poderiam até enganar os escolhidos.

Mas ha algo ainda mais grave. O que dizer da obra do Espirito
Santo na Igreja ao longo de dois mil anos? Como conceber que
tantos servos fiéis de Deus tenham sido conduzidos por uma suposta
falsa esperanca da Segunda Vinda de Cristo? A posi¢ao de Russell,
levada as suas ultimas consequéncias, constitui um verdadeiro ultraje
contra a obra do Espirito Santo de Deus.

E cometer um erro semelhante ao de Himeneu e Fileto, que
ensinavam que a ressurreicdo ja havia acontecido. E, como ja
observei em diversos casos, o preterismo completo, especialmente
quando fundamentado na obra de Russell, pode levar algumas
pessoas a questionamentos tio radicais que acabam desembocando
no agnosticismo ou no atefsmo. Afinal, se o Espirito Santo deixou a
Igreja durante quase dois mil anos sem compreender corretamente
uma verdade tio fundamental, entio somos obrigados a perguntar:
onde esteve a sua obra de ensino e direcio durante toda a historia da
Igreja?

E ha ainda uma questio que me intriga profundamente: por que
Jesus deveria retirar Sua Igreja do mundo justamente naquele ponto
da historia, deixando que incontaveis geragoes posteriores
enfrentassem sofrimento, perseguicao e martirio por causa do
Evangelho? Por que a Igreja deixaria de estar presente no mundo,
justamente quando a histéria da reden¢ao ainda estava avangando?

Sera que o grandioso plano redentor de Deus pode realmente ser

reduzido a uma unica gerag¢ao e a uma unica cidade? Se esse principio
fosse aplicado a cruz de Cristo, também poderfamos dizer que sua
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importancia terminou porque ela foi um evento histérico ocorrido
em uma geracdo ¢ em uma cidade especificas. O fato de um
acontecimento ter ocorrido historicamente em determinado lugar e
tempo nao significa que seus efeitos devam estar confinados aquele
petiodo.

Por isso, apresentei aqui razbes historicas, biblicas e teologicas que
considero convincentes para rejeitar a abordagem simplista de Russell
e suas conclusoes extremas.

Digo apenas uma coisa ao leitor: nao se deixe enganar por uma
interpretacao que, em nome de uma suposta precisao profética, acaba
ultrajando a obra do Espirito Santo na Igreja. O mesmo Espirito que
inspirou as Escrituras tem guiado o povo de Deus ao longo dos
séculos, sustentando a Igreja na esperancga da volta de Cristo e da
ressurreicao.

E, se algum sujeito quiser refutar tudo o que escrevi aqui, que o

faca com argumentos. Tenho apenas uma resposta: talvez esta obra
ganhe uma continua¢ao — a refutagao da refutacao.
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Apéndice
O Mau Uso da
Palavra Grega Mello

134

Ha muito tempo tenho denunciado que as declara¢ées de muitos
adeptos do Preterismo Completo, sio muito levianas. Por exemplo, o
texto de Atos 24:15 diz:

“..tendo esperanca em Deus, como também estes a tém, de que
havera ressurreicao, tanto de justos como de injustos”.
- Atos 24:15

No texto grego, Atos 24:15 esta assim:

eAmdo eywv e tov feov mMv mat avtor ovtor mEOGdeyovTat
avaoTaoly perkety eaeabiot vexpwy Suatwy Te uot adtuwy

Encontramos no texto acima a palavra pelkewv (wellein) que na
gramatica grega ¢ infinitivo da palavra grega mello. Esta palavra tem

3% 0 mau uso da palavra grega "mello" por parte do Preterismo Completo. César

Francisco Raymundo. Artigo publicado originalmente na Revista Cristd Ultima
Chamada. Site:
https://www.revistacrista.org/Preterismo_o_mau_uso_da_palavra_grega_mello.html
Acessado dia 07/08/2026
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como significado “estar prestes a fazer ou sofrer alguma coisa, estar a
ponto de”.13%

Os defensores do Preterismo Completo se utilizam do significado
primario da palavra grega mello para argumentar que o apostolo Paulo
acreditava que a ressurreicdo estava “prestes a” acontecer, ainda
naqueles dias da igreja primitiva. Para quem estuda o Preterismo ¢é
bem sabido que no Preterismo Completo se acredita que a
ressurreicao dos mortos ¢ de natureza espiritual, e a mesma teria
acontecido no ano 70 d.C. quando a cidade de Jerusalém foi
destruida.

E ao fazer tal argumentacdo usando a palavra grega mello, os
defensores do Preterismo Completo fazem declaracées levianas e
caluniosas. Veja o que um deles escreveu:

“O Verbo grego mello [...] ¢ um verbo de extrema iminéncia no
Novo Testamento que é melhor traduzido como “prestes a ser”.

Entretanto, as_tradugdes Inglesas da Biblia (assim como as

portuguesas) encobrem essa iminéncia em conjunto com

eventos escatolégicos”.”

- O grifo é meu.

Observe s6 como a mente humana é fértil. Os defensores do
Preterismo Completo sao capazes de acreditar no absurdo fantastico
de que houve uma conspiracio em massa durante esses dois mil anos
de cristianismo. Assim, em dois mil anos de fé crista, os tradutores da
Biblia, os pais da igreja, os autores de léxicos, os eruditos catélicos
romanos, os eruditos protestantes, os eruditos ateus e ortodoxos
foram todos enganados ou cooperaram para esconder o verdadeiro
significado da palavra grega mello. Olha, tem que ter muita £é ou ser
muito ingénuo para acreditar num negocio desses! O pior é que aqui

3> éxico Grego do Novo Testamento, pg. 564. Edward Robinson. Editora CPAD.

Preterismo 101. Fonte: Living the question, (Inspirado no artigo Preterismo 101)
de David A. Green). Tradugdo e Adaptagado: Tiago Alves. Site: www.revistacrista.org

136
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no Brasil tem uma juventude boa desperdicando tempo abracando o
Preterismo Completo.

Ao comentar sobre o assunto, alguém disse que:

“Mostrando sinais de pensamento delirante o Hiper-Preterismo
[ou Preterismo Completo] faz a afirmac¢io de que todos os
tradutores das versdes em Inglés da Biblia conspiraram para
suprimir o significado real da palavra [grega mello]. A alegacdo do
Hiper-Preterismo ¢ na melhor das hipéteses apenas uma
demonstra¢ao de ignorancia alimentada por alguma ma informacao
e uma falta de vontade para testar a validade de uma reivindicagao,
ou na pior das hipoteses, é evidéncia de desonestidade intelectual
em transmitir conscientemente um conceito ilegitimo, sendo que a
gama de significados para “Mello” foi restrita.

No entanto, a alegagao do Hiper-Preterismo nos leva a perguntar
quantas cartas estao nas plataformas desses fornecedores de heresia.
De forma semelhante a uma ficgao filme de Hollywood, o Hiper-
Preterismo  postulou uma  conspiragio em  massa e
encobrimento. Abandonando sua vocagio académica, de acordo
com o Hiper-Preterismo, os tradutores da Biblia tinham atribuido
uma “distor¢ao”, que significa apenas para impedir que a verdade

: : 137
seja vista”.

Na verdade, a declaracio do defensor do Preterismo Completo se
volta contra ele mesmo, pois nao sao os tradutores da Biblia que
encobrem a verdade sobre a palavra grega mello, mas o proprio
preterista completo nao mostra ao seu publico que essa palavra pode
ter significados diferentes dependendo do contexto e sintaxe.

Veja a seguir um breve comentario do escritor e tedlogo Kenneth
L. Gentry, Jr., o qual enviou-me por e-mail:

Y7 Sobre a palavra grega "mello". Site:

www.preteristarchive.com/StudyArchive/m/mello_about-to.html Acessado Terca-
feira, 22 de Novembro de 2016
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1. Gramaticalmente: Quando mello é usado com um infinitivo
futuro ele "denota certeza de que um evento ocorrerd no futuro"
(Arndt-Gingrich-Danker Lexicon, p.500). Isso, e nada mais. E por
isso que todas as tradugdes padrio do Novo Testamento nio
traduzem mello como expressio de proximidade, mas
simplesmente como um fato futuro (NIV, NASB, NKJV, NRSV,
etc.). A NASB tem uma excelente interpretacio: “tendo uma
esperanc¢a em Deus, que estes homens se valorizam, que certamente
havera uma ressurreicio de ambos os justos e os impios”.

2. Contextualmente: o argumento de Paulo em Atos 24 apoia esse
uso idiomatico: ele estd sendo julgado por sua vida, tendo sido
levado ao tribunal pelos judeus. Sua manobra inteligente ¢ dividir
seus oponentes contra si mesmos: os fariseus créem na ressurrei¢ao
dos mortos; os saduceus nao o creem (Atos 23:6-7). Assim, Paulo
defende a certeza da ressurreicdo (por meio dessa expressao
idiomatica) e conclui: "E por causa da ressurreicio dos mortos, que
estou em julgamento diante de v6s hoje" (Atos 24:21). Ele nio esta
dando pistas de que a ressurreicio esteja perto, mas a declarando

138
em tudo”.

Ha muitas coisas que ainda serdo escritas sobre o uso e significado
da palavra grega mello. O proprio dr. Gentry me garantiu que vai
escrever um artigo sobre o mau uso dessa palavra por parte dos
defensores do  Preterismo  Completo. Enquanto  aguardo
ansiosamente para publicar tal artigo, quero que fique aqui a licao
para que nunca sejamos precipitados em abragar uma ideia, por mais
fantastica que seja. Infelizmente, aqui no Brasil, muita gente
desavisada tem abragado a heresia chamada Preterismo Completo. E
necessario ter cautela e nunca se esquecer que heresia ¢ pecado!

138 E-mail de Kenneth Gentry Jr. recebido em 17/11/2016 | 12:36 por César Francisco

Raymundo.
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