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Resumo

Através deste estudo, o autor procura oferecer aos leitores uma defini¢do
mais exata da onipoténcia divina partindo dos elementos da a¢do de Deus
na historia, enfocando alguns textos do Novo Testamento, de maneira mais
especial os do livro do Apocalipse. A situa¢do extremamente dificil em
que se encontravam as comunidades cristds no final do 1° século exigia
posicionamento radical diante do poder despotico exercido pelo Império
Romano, legitimado pelo culto ao imperador. Trata-se de uma “luta de
deuses”. Quem, afinal, seria o verdadeiro dominador do mundo, aquele
cujo poder seria o mais forte? Haveria em Deus e em Cristo um poder
maior e mais forte no qual se amparar e confiar?
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Abstract

The author intents to provide the reader with a more exact definition of
divine omnipotence starting with the elements which God himself revealed
to His people in the course of history. Special attention is applied to the
texts of the New Testament, singling out the book of the Apocalypse. His-
torical circumstances were crucial in exerting a determining impact on the
Christian community by the end of the st century thus requiring a radical
stance confronting the Roman Empire which imposed the cult of venera-
tion of the emperor. Basically, it concerns the conflict among deities. In fact
who would yield the power over the world? It remains to acknowledge the
superiority of God himself and of Christ since they deal with a radically
different types of power over the whole world not only in the political realm
but the more so in the religious sphere.
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Um dos atributos divinos com os quais mais se associa o Deus monoteista
¢ o da onipoténcia. O credo cristao confessa: Creio em Deus Pai, fodo-poderoso,
criador do céu e da terra. Geralmente o poder absoluto, a onipoténcia de Deus ¢
extraida da comparacdo com o poder limitado de sua criagdo e criaturas. A oni-
poténcia ¢ entdo deduzida por analogia: pessoas sao limitadas naquilo que veem,
conhecem e nos espacos que ocupam — Deus, ao contrario, vé tudo, sabe tudo
[onisciente] e estd em todos os lugares [onipresente]; pessoas apresentam graus
limitados de santidade, verdade, amor, bondade, perfeicao e justiga — Deus, po-
rém, ¢ absolutamente santo, verdadeiro, amoroso, bondoso, perfeito e justo: seria
a sua onipoténcia ética ou moral (alids, pouco referida); pessoas podem exercer o
poder de governo politico de forma limitada e com restrigdes — Deus, entretanto,
tem dominio sobre todas as criaturas, povos e criagao; pessoas tém poder relativo
para determinar o curso dos eventos — Deus, porém, seria a causa e razao ultima
de tudo, ele determina, em ltima analise, o curso da vida e da histéria particular
e universal (providéncia divina).

Este método dedutivo que parte da criatura/criagdo para deduzir atributos
do Deus criador, denominado de analogia entis, ¢ controverso e, embora aceito
por alguns, recebe fortes criticas de certos segmentos teologicos. E isto por vérias
razoes. Duas delas sdo:

a) Na analogia entis o humano fica por demais critério para definir o divino,
mesmo que como sua elevagao e maximizacao. Mas elevagao e maximi-
zagdo do humano, por si s0, ja sdo o bastante para definir o divino? Se
Deus ¢ todo-poderoso porque € absolutamente justo, significa que justica
divina néo se define sendo como justica humana elevada a sua perfei¢do?
Neste caso, porém, como entender que o critério por exceléncia da justi-
ca divina ¢ a f€? Ou o perdao? Justica humana costuma ser retributiva
(= a cada qual segundo o seu procedimento). Se a justica de Deus fosse
“todo-poderosa” s6 porque aperfeigcoaria até o extremo a justiga retri-
butiva, provavelmente estariamos todos perdidos. Com o uso de poder
ocorre coisa semelhante. O poder exercido por governantes ¢ ambiguo,
quando nao despotico, interesseiro e corporativo. Seria Deus onipotente
por ter poder arbitrario € como bem quisesse sobre suas criaturas, a se-
melhanga do poder exercido por governantes?

b) Na analogia entis o divino fica, por demais, distante, acima e separado do
humano. Entretanto: com Jesus Deus veio morar entre nds, abrir tenda
em nosso meio. Neste caso também a onipoténcia ndo poderia e deveria
ser melhor redefinida considerando-se esta proximidade?

A alternativa que se apresenta para uma defini¢do mais exata da onipoténcia
divina ¢ aquela que parte dos elementos que o proprio Deus revelou ao seu povo
através de sua acdo na historia. E € nesse sentido que procuraremos examinar o
que o NT revela sobre a onipoténcia de Deus.

89



1. Deus como “onipotente”: lexicografia

Pantokrator € termo grego que, literalmente, significa “aquele que tem po-
der [krator] sobre tudo [pantos][no latim: omnipotens]. Constru¢ao assemelhada
temos, p. €x., na palavra pantoktistes = aquele que ¢ criador de tudo.

Interessantemente o termo pantokrator nao tem equivalente direto no he-
braico, sendo empregado na Septuaginta geralmente para traduzir a expressao
Jahveh Zebaoth = Javé/Senhor dos exércitos. A onipoténcia de Deus ¢ no AT
expressao para seu poder de julgar/punir e, sobretudo, de salvar individuos ou o
povo por ele escolhido (cf., p. ex., Os 12,5s; Am 3,13; 5,14-16; 9,1-6; Zc 1,3-6;
Ml 1,4-6). Neste ultimo sentido ele ¢ também cumulativamente empregado em
textos do judaismo antigo para caracterizar a onipoténcia de Deus como aquela
que protege, resguarda e salva da tribulacao dos inimigos: veja exemplos no li-
vro de Judite (4,13; 8,13; 15,10; 16,5.20), 2Macabeus (1,25; 3,22.30; 7,35; 8,24;
15,8), 3Macabeus (2,2s), entre outros. Tipico para este emprego ¢ um texto como
2Macabeus 8,18: “Eles confiam nas armas e em seus atos de audacia, enquanto
nos depositamos nossa confianga no Deus todo-poderoso, que bem pode, com um
unico aceno, abater os que marcham contra nds, e mesmo o mundo inteiro.” Este
emprego salvifico em contextos de opressdo pode ser parcialmente explicado
também pelo significado do verbo correspondente a krator/kratos = kratein. Pois,
segundo informacdes do diciondrio grego de Liddell/Scott, kratein pode signifi-
car, além de ter poder/forca, também ainda hold in the hand, repair, make good,
ou seja, conservar na mao, reparar, fazer o bem'. Se Deus é pantokrator ele o é
também na sua capacidade de conservagao, reparacdo e pratica do bem. Confes-
sar Deus como onipotente = pantokrator equivaleria — lexicograficamente — pelo
menos também a confessa-lo como aquele cujo poder sobre tudo reverte para o
nosso bem. Ou seja: a lexicografia esta a sugerir que no caso de pantokrator nao
se trata s6 de um poder maior que Deus tem, quando comparado ao daquele que
detém suas criaturas, mas também de um poder qualificado em sentido salvifico:
seu poder de conservagao, reparacao e beneficios a criagdo e criaturas. Cabe veri-
ficar em que medida este indicio lexicografico pode ser ou é, de fato, confirmado
pelos textos neotestamentarios.

Curiosamente a atribui¢do divina de Deus como todo-poderoso, que para
nos € corriqueira, encontra-se literalmente no Novo Testamento, com excegao de
2Cor 6,18 (“serei vosso Pai , e vOs sereis para mim filhos e filhas, diz o Senhor
todo-poderoso”), s6 num unico livro, a saber, em Apocalipse.

No Novo Testamento, ¢ claro, existem ainda outras referéncias a onipotén-
cia de Deus, sem o emprego explicito do termo pantokrator. Algumas destas pas-
sagens bastante citadas sdao: Mt 19,26 = Mc 10,27 = Lc 18,27 (“para Deus tudo
¢ possivel”); Mc 14,36 (“Abba, Pai, tudo te € possivel; passa de mim este calice

1. A Greek-English Lexicon, 9. ed., p. 991: informagao extraida de: FELDMEIER, R.; SPIECKERMANN, H.
Der Gott der Lebendigen. Tiibingen, Mohr Siebeck, 2011, p. 179, nota 66.
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[...]); Lc 1,37 (citacao de Gn 18,14: “Para Deus ndo havera impossiveis em todas
as suas promessas”).

2. Apocalipse e 0 Deus todo-poderoso

A — O conjunto dos textos

Sdo, ao todo, nove passagens que no Ap empregam pantokrator = onipo-
tente = todo-poderoso: 1,8; 4,8; 11,17; 15,3; 16,7.14; 19,6.15 e 21,22, sendo que

— 1,8: trata da autoapresentagdao de Deus, no inicio de Ap;

—4,8; 11,17; 15,3; 16,7 e 19,6 sao referéncias ao Deus onipotente em textos
litargicos (em 4,8 Deus ¢ louvado como onipotente, trés vezes, pelos
quatro seres viventes; em 11,17; 15,3 e 16,7 ele ¢ louvado pelo juizo
realizado, por 24 ancidos (11,17), pelos salvos (15,3) e pela voz do altar
(16,7); em 19,6, louva-o uma numerosa multidao no céu pelo seu reinado
que ja ¢ realidade;

— 16,14 ¢ 19,15 fazem referéncia ao onipotente no contexto de sua “batalha”
contra os reis € as nagdes da terra;

— e 21,22 refere-se ao santuario da Jerusalém celeste, que “¢ o Deus onipo-
tente e o Cordeiro”. A seguir os textos por extenso:

1,8: Eu sou o Alfa e Omega, diz o Senhor Deus, aquele que é, que era e que
ha de vir, o Todo-Poderoso.

4,8: E os quatro seres viventes, tendo cada um deles, respectivamente, seis
asas, estdo cheios de olhos, ao redor e por dentro; ndo tém descanso, nem
de dia nem de noite, proclamando: Santo, Santo, Santo ¢ o Senhor Deus,
o Todo-Poderoso, aquele que era, que € e que ha de vir.

11,17: dizendo: Gragas te damos, Senhor Deus, Todo-Poderoso, que €s € que
eras, porque assumiste o teu grande poder e passaste a reinar (v. 18). Na
verdade, as nagdes se enfureceram; chegou, porém, a tua ira, € o tempo
determinado para serem julgados os mortos, para se dar o galardao aos
teus servos, os profetas, aos santos € aos que temem o teu nome, tanto aos
pequenos como aos grandes, e para destruires os que destroem a terra.

15,3: e entoavam o cantico de Moisés, servo de Deus, e o cantico do Cordei-
ro, dizendo: Grandes e admiraveis sao as tuas obras, Senhor Deus, Todo-
Poderoso! Justos e verdadeiros sao os teus caminhos, 6 Rei das nagdes!
(v. 4). Quem ndo temerd e ndo glorificard o teu nome, 6 Senhor? Pois s6
tu és santo; por isso, todas as nacgdes virdao e adorardo diante de ti, porque
os teus atos de justi¢a se fizeram manifestos.

16,7: (v. 4-6) Derramou o terceiro a sua taga nos rios e nas fontes das aguas,
e se tornaram em sangue. > Entdo, ouvi o anjo das aguas dizendo: Tu ¢és
justo, tu que és e que eras, o Santo, pois julgaste estas coisas; ® porquanto
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derramaram sangue de santos e de profetas, também sangue lhes tens
dado a beber; sdo dignos disso. 7 Ouvi do altar que se dizia: Certamente,
0 Senhor Deus, Todo-Poderoso, verdadeiros e justos sao os teus juizos.

16,14: porque eles sdo espiritos de demonios, operadores de sinais, e se di-
rigem aos reis do mundo inteiro com o fim de ajunta-los para a peleja do
grande Dia do Deus Todo-Poderoso.

16,14 (v. 12-13): Derramou o sexto a sua taga sobre o grande rio Eufrates,
cujas dguas secaram, para que se preparasse o caminho dos reis que vém
do lado do nascimento do sol. '* Entdo vi sair da boca do dragdo, da boca
da besta e da boca do falso profeta trés espiritos imundos semelhantes a
ras; 4 porque eles sdo espiritos de demonios, operadores de sinais, e se
dirigem aos reis do mundo inteiro com o fim de ajunta-los para a peleja
do grande Dia do Deus Todo-Poderoso.

19,6: Entao, ouvi uma como voz de numerosa multidao, como de muitas
aguas e como de fortes trovoes, dizendo: Aleluia! Pois reina o Senhor,
nosso Deus, o Todo-Poderoso.

19,15: Sai da sua boca uma espada afiada, para com ela ferir as nagdes; e
ele mesmo as regera com cetro de ferro e, pessoalmente, pisa o lagar do
vinho do furor da ira do Deus Todo-Poderoso.

21,22: Nela, ndo vi santudrio, porque o seu santudrio ¢ o Senhor, o Deus
Todo-Poderoso, e o Cordeiro.

B — Referéncias ao todo-poderoso e a situagdo das comunidades do Apocalipse

O emprego cumulativo e literal do atributo divino da onipoténcia nao pode
ser casual no Apocalipse. A tese defendida ¢ que ele se explica como reagdo ao
culto ao imperador praticado nas comunidades da Asia Menor (cap. 13 e 17) e a
idolatria dai decorrente. O proprio livro de Apocalipse identifica explicitamente a
primeira besta (13,1-8) com sete reis em 17,9-10, sob cuja agdo as comunidades
eram oprimidas. 13,4-8 descrevem com mais detalhes o tipo de agdo e compor-
tamento da besta e a reagdo dos cidaddos e das comunidades. Vejamos estes
aspectos resumidamente.

A acdo da besta: Uma primeira agdo partia de sua “boca”. A semelhanca
de Dn 7,8.20.25, a besta apresenta uma boca arrogante, insolente, blasfema, ou
seja, contraria a Deus. Na pratica, um soberano como Domiciano, que obrigava a
todos que o chamassem Senhor e Deus, ¢ um blasfemo e insolente. Em verdade,
contudo, as maiores blasfémias ndo eram aquelas diretamente proferidas pelos so-
beranos contra Deus (0s romanos respeitavam os deuses dos povos dominados),
mas “largadas” em inscrigdoes, moedas e nos templos, em que os imperadores
constavam como deuses através de suas estatuas. Essas coisas impressionavam e
constituiam uma afronta idolatrica explicita. Nos tempos modernos, a acdo que
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sai da “boca” de bestas ou governantes idolatras ¢ geralmente conhecida como
“ideologia governamental”. Por ela, um governo opressor e autoritario pode
“vender-se” de uma forma totalmente diferente do que, na verdade ¢, fazendo
com que os governados se “maravilhem” de seus feitos e realiza¢des (Ap 13,3).

Uma segunda ag¢do consistia na eliminagdo dos adversarios, da oposigdo.
Isso se dava de duas formas. Primeira: a besta peleja contra os santos e os vence
(13,7; cf. 2,9-10.13; 3,10). Esse era o objetivo ultimo do dragdo (12,7) que agora,
na visdao de Jodo, comeca a cumprir-se. O diabo ¢ homicida e procura eliminar
pela morte a todos quantos ndo lhe prestam adoragdo (Jo 8,44). Governos autori-
tarios como os dos imperadores romanos faziam esse servico, € bem-executado.
Segunda: a besta subjuga todo o resto que ndo lhe resiste abertamente (13,16-17).
Todo e qualquer regime ditatorial do passado e presente age assim: oposi¢oes
passivas sdo toleradas, mas mantidas sob controle ou penalizadas; as ativas sao
eliminadas ou postas na cadeia com alegacao de subversao!

A reagdo dos habitantes e comunidades: As visoes de Jodo diferenciam dois
grupos. O primeiro ¢ o dos adoradores da besta, seus admiradores, aqueles que se
maravilham com ela. Eles sdo obcecados pelo seu poder, também militar (“quem
pode pelejar contra ela?”: 13,4). Por trés vezes ¢ dito entre os v. 3 a 8 do cap. 13
que eles a adoram. Quem “adora” um rei, imperador ou o respectivo império
perde a liberdade para contestacdo ou critica. Adoracdo cega — ela faz com que
ndo vejamos mais erros, defeitos, arbitrariedade, relatividades em quem adora-
mos; nosso juizo critico ¢ desligado e podemos ser manipulados a vontade. Tais
caracteristicas da adoragdo valem em relagdo a pessoas, partidos, regimes, siste-
mas sociais e politicos, governantes. Até¢ uma pessoa amada podemos “adorar” e,
assim, ficar cegos diante de seus defeitos e relatividades.

O segundo grupo ¢ o daqueles para quem sdo escritas as 7 cartas do Apo-
calipse (capitulos 2-3) e cujos nomes estao inscritos no livro da vida do Cordeiro
(13,8). A besta quer mata-los, aniquila-los, pois representam oposicao, contesta-
¢do a sua adoragdo. A segunda besta (13,11-18) ¢ claramente o aparato ideolo-
gico a servigo do culto e divinizacdo dos imperadores da época. Sua tarefa era
fazer com que os habitantes da terra adorassem a primeira besta = os imperadores
(13,12; 17,7-18) ou entdo que fizesse morrer “quantos ndo adorassem a imagem
da besta” (13,15).

Ac¢do e reagdo ao culto dos imperadores nos levam diretamente ao assunto
central do Apocalipse. Pode-se resumir assim: o tema central do Apocalipse é
uma “luta de deuses”. De um lado encontra-se o Deus cristdo. Ele sinalizou:
“ndo teras outros deuses diante de mim. Nao fards para ti imagem de escultura,
nem semelhanca alguma do que hd em cima no céu, nem debaixo da terra ...ndo
as adorardas, nem lhes daras culto” (Dt 5,6-8). Do outro lado encontram-se o dra-
gdo e a besta: “e adoraram o dragdo porque deu sua autoridade a besta; também
adoraram a besta dizendo: quem ¢ semelhante a besta? Quem pode pelejar contra
ela?” (Ap 13,4). Se h4a uma curta frase que consiga resumir o proposito do Apo-
calipse, entdo essa ¢ a de Ap 22,9: “Adora a Deus”! Ou entao, Ap 14,7: “Temei a
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Deus e dai-lhe gloria...”! Em nenhum livro do NT usa-se tanto o verbo “adorar”
como no Apocalipse: das 59 vezes em que ¢ citado no NT, 24 vezes aparece em
Ap. Veja os principais textos no quadro comparativo abaixo:

TEXTO ADORACAO A
Ap 4,10 Deus
Ap 5,12-14 Deus e o Cordeiro
Ap 7,11 Deus
Ap 9,20 Demodnios e idolos
Ap 11,1.16 Deus
Ap 13,4 O dragdo e a besta
Ap 13,8.12 A besta
Ap 13,15 A imagem da besta
Ap 14,2 Deus
Ap 14,9.11 A besta e sua imagem
Ap 16,2 A imagem da besta
Ap 194 Deus
Ap 19,10 Um anjo (recusada) e Deus
Ap 19,20 A imagem da besta
Ap 20,4 A besta e sua imagem
Ap 22,8-9 Um anjo (recusada) e Deus

Para o Apocalipse o tema da adoragdo a besta ou a Deus ¢ tao central, que
nao ha neutralidade possivel. Ninguém pode se colocar em cima do muro, nin-
guém pode se omitir: “Adora-la-3o todos os que habitam sobre a terra, aqueles
cujos nomes nao foram escritos no livro da vida do Cordeiro” (13,8)! A centrali-
dade dessa questao também pode ser deduzida pelo fato de que, uma vez exposta
em toda sua clareza no cap. 13, € retomada ainda diversas vezes até o capitulo
20: cf. em Ap 14,9.11; 15,2; 16,2.6.10; 17,6; 19,20 e 20,4. Salvagao ou perdi¢ao
dos cristdos e de qualquer criatura decide-se no ultimo livro de nossa Biblia nessa
uma op¢ao central: adorar a Deus ou adorar a besta e sua imagem.

A pergunta que se levantava para os cristdos e as comunidades era: haveria
como fazer frente a ou mesmo vencer esse poder despotico, tiranico e assassino
dos imperadores? Haveria em Deus e em Cristo um poder maior € mais forte no
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qual se amparar e confiar? Quem, afinal, seria o verdadeiro dominador do mundo,
aquele cujo poder seria o mais forte? O apregoado pela segunda besta, com toda
sua sedugdo e sinais (13,14) ou o poder de Deus?

Quem escreveu o livro de Apocalipse entendeu que na “guerra dos deuses”
(Deus de Israel e dos cristaos x deus-imperador) era necessdrio ser vencedor.
Os cap. 2-3 sdo muito insistentes nesse detalhe da vitoria. Ao final de cada uma
das cartas ha uma palavra dirigida ao vencedor: “Ao vencedor, dar-lhe-ei....”
(2,7.11.17.26; 3,5.12.21). Significa: Cristo estimula os cristdos de cada comuni-
dade a serem vencedores na f€.

Mas, como ser vencedor dentro de uma situacao dificil como era a do culto
ao imperador, que exigia a idolatria de todos, ou seja, a adoracao generalizada ao
soberano romano? E como ser vencedor, quando a rejeicao dessa idolatria podia
custar cadeia (2,10), o preco da prépria vida (2,13; 6,9s; 13,15) e uma tribulacao
que talvez viesse atingir o mundo inteiro (3,10)? Para esses casos, a pregacao que
estamos acostumados a ouvir todos os dias por radio e TV, de que temos que ser
vitoriosos, com prosperidade material, com abundancia de saude e negocios que
rendem cada vez maiores lucros, nao resolve nada, s6 desvia do problema.

Nesses casos, a vitdria que pregou o vidente do Apocalipse ¢ de bem outra
feicdo. Nessa situacao, segundo Jesus, quem quer ser vitorioso, ganhar na vida,
s0 podera fazé-lo de um modo: vai ter que aprender a perdé-la: Quem quiser ser
meu discipulo, tome a sua cruz, negue-se a si mesmo e siga-me. Quem quiser,
pois, salvar a sua vida, perdé-la-a; e quem perder a vida por causa de mim e do
evangelho, salva-la-a! (Mc 8,34-35). Esse € também o sentido de Ap 2,10: Sé fiel
até a morte, e dar-te-ei a coroa da vida! Vencer aqui ¢ perder, mesmo que, por
outro lado, morrer aqui signifique viver. “Vitoria” nesses casos ¢ muito dificil,
pois serd sempre o caminho sé de uma minoria — para o mundo e a sociedade em
geral, também para as modernas igrejas da prosperidade, vitoria ¢ sempre a mes-
ma coisa: ¢ ter muito, ganhar sempre mais, € viver abastado, nao ter dores nem
doenga. Diante das tenta¢oes da idolatria, contudo, querer assegurar unicamente
esse tipo de vitdria, implica em negar a Cristo. Essa ¢ uma tentagdao diaria dos
cristaos, e para nao cair nela € necessaria a virtude que no Apocalipse ¢ chamada
de “perseveranca” (2,2.3.19; 3,10; cf. 1,9; 13,10; 14,12). Perseveranga ¢ aquela
atitude dos cristdos que, sob perseguicdo, critica e rejeicao social, ndo esmore-
cem, desanimam e nem se vendem para dinheiro e lucro. Quem nao ¢ perseveran-
te vira covarde (21,8).

Jesus, ao propor a perseveranga aos perseguidos cristdos da Asia Menor,
sabia muito bem do que falava. Sua vitoria também nao foi a da prosperidade
material: a explosdo de toda a sua riqueza nao surgiu nos latifindios exploradores
da Palestina nem nos casaroes milionarios dos ricos moradores de Jerusalém, mas
na nudez e na crueza de uma cruz — sua riqueza foi a riqueza da sua entrega, da
sua coeréncia de fidelidade a Deus e amor ao proximo. Vitéria é no Apocalipse,
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em primeiro lugar, a vitoria daqueles que, como diz a voz no céu, “em face da
morte, ndo amaram a propria vida” (12,11).

E claro que nem para todos os cristdos daquelas comunidades vitoria signi-
ficava necessariamente martirio, preco da vida. Os cristdos, quando ndo mortos,
podiam também sofrer sangdes econdmicas, como ja vimos (13,17). Aqueles que
“nao suportavam homens maus” (2,2) podiam ser discriminados ou excluidos do
convivio social. Até hoje ¢ assim: defender a verdade e solidariedade em publico,
nao ter medo de ser critico quando ha coisas erradas e injustas, pode custar muitos
amigos ¢ bons negdcios. A vitéria dos cristdos nesses casos € de novo comple-
tamente diferente da vitéria comumente pregada pelas igrejas da prosperidade:
aqui, no Apocalipse, se € vitorioso justamente quando, por causa da verdade e
do amor a Cristo, se ¢ impedido de “vender ou comprar” (13,17), de fazer bons
negdcios, ou seja, quando ndo se entra em acordos pecaminosos, em negocios
fraudulentos ou contratos corruptos.

A vitéria que o Apocalipse propde aos cristdos realiza-se, curiosamente,
em sua derrota aos olhos do mundo. Mas, onde estribar perseveranca diante de
perseguicoes e sangoes que podem, inclusive, levar a morte? O Apocalipse o faz
apontando para Cristo: “A realeza do mundo se tornou agora do nosso Senhor ¢
seu Cristo, e ele reinara pelos séculos dos séculos” (11,15 — cf. também 5,13 e
12,10). O Apocalipse nao se intimida em proclamar abertamente uma vitoria de
Cristo sobre o império idolatrico mesmo ainda antes de sua aniquilagdo final e
decisiva na historia, conforme narrativa de Ap 19,11-21. Com que razdo o faz?
Ele o faz com base na vitdria ja realizada sobre as for¢as do mal e pecado por
Cristo (1,5-7; 5,9). Os cristaos que correm o perigo de perseguicao e morte sao
lembrados de Jesus que por eles também sofreu e morreu, mas que, como res-
suscitado por Deus, venceu poder muito mais temido que o do Império Romano,
a saber, o poder da morte. Por isso ele, como “primogénito dentre os mortos”
(1,5.18), ¢ a razao mais fundamental e decisiva também para a futura ressurrei¢ao
e reinado dos cristdos (1,6; 5,10). Instrutivo para tanto é a visdo do livro selado
e do Cordeiro no capitulo 5. Em 5,9 Cristo ¢ digno de receber todo o poder, forca
e honra nao por ter sobrevivido na batalha contra o mal, mas, num primeiro mo-
mento, por ter morrido nela. Por isso o simbolo do poder cristdo ¢ precisamente
um cordeiro (Jr 11,19; Is 52,13-53,12). O messias € aqui idéntico a um cordeiro
abatido (5,6.12; 13,8; cf. Jo 1,29.36), sendo o cordeiro metafora para a morte
sacrificial de Cristo, uma vez que seu sangue tem potencial redentor (7,14; 1,5;
12,11; 22,14). Mas a metafora do cordeiro ¢ empregada aqui para Cristo de for-
ma sui generis. Em 5,6 diz literalmente: “Entre o trono com os quatro animais
€ 0s anciaos, vi um cordeiro de pé, como que imolado. Tinha sete chifres e sete
olhos...”. E no versiculo anterior a 5,5 se afirma: “Todavia, um dos ancidos me
disse: Nao chores; eis que o ledo da tribo de Juda, a raiz de Davi venceu para abrir
o livro e seus sete selos.” A referéncia a um cordeiro como que imolado € sugesti-
va — poderia sugerir que ele (a) nem foi imolado ou (b) que o foi, mas agora esta
“de pé&” (v. 6). Tratando-se de Jesus, a Gnica explicacdo que cabe ¢ a segunda. O
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cordeiro de pé ¢ “como que imolado” por se encontrar — agora, depois de morto —
revestido do poder de sua ressurreicao. Esta constatagdo o vidente, contudo, ndo
realiza com terminologia teologica — “ressurreicao’” —, mas politica. Nesse senti-
do ele interpreta o “cordeiro” no v. 5 com os epitetos “ledo da tribo de Juda™ (cf.
Gn 49,9) e “raiz de Davi” (Is 11,1.10), ambas metaforas politicas do Messias, ¢
no v. 6 com a alusao aos seus “sete chifres”, claramente outra metafora do poder
e dignidade reais, ricamente empregada no Antigo Testamento (Nm 23,22; Dt
33,17;S174,4; 111,9; Z¢ 1,18; Dn 7,7.20 entre outros). O mais curioso, entretan-
to, ¢ que o Apocalipse nao troca de metafora quando se refere ao Cristo ressurreto
e poderoso — ele insiste ao longo de todo o seu livro numa mesma metafora para
Jesus, comumente vinculada a fraqueza e ao martirio: um cordeiro (Ap 5,6.12;
6,16;7,10; 12,11; 13,8; 14,1; 14,4; 17,14; 19,7; 21,23; 22,3). Eprecisamente um
“Cordeiro” que vencera os reis idolatras do império: 17,14. Um biblista comenta:

Esta talvez seja a ilustragdao mais importante de Apocalipse. Apenas um
narrador inspirado de visdes celestes poderia té-la imaginado. Quando ho-
mens terrenos procuram simbolos de poder, pensam em animais poderosos
e aves de rapina. A Russia tem o urso; a Gra-Bretanha, o ledo; a Franga,
o tigre; os Estados Unidos, a dguia — todos predadores. Somente o reino
do céu se atreveria a usar como seu simbolo de poder ndo o ledo que Joao
procurou, mas o Cordeiro indefeso, ¢ ainda por cima morto?.

Neste particular a teologia do Apocalipse € claramente contracultural. A
metafora do cordeiro esta querendo sinalizar que nao ha futuro para a humanida-
de com a forg¢a/poder que gera vitimas, sangue inocente, opressao, perseguicao.
Hé uma forga contraria, bem mais poderosa — ¢ a for¢a do cordeiro, que se ca-
racteriza por nao derramar sangue de outros em seu beneficio, mas derramar o
seu proprio em beneficio de outros. Ou seja: derramamento de sangue, sacrificio
de vida como expressao de solidariedade e de amor pelos outros. O sacrificio de
vida, quando gerado pelo amor, como no caso de Cristo, € fodo-poderoso. Paulo
tem, em Rm 8,35, a mesma convic¢ao do vidente do Apocalipse: o cristdo, uma
vez estribado no amor de Cristo, esta fundamentado sobre um poder mais forte
que qualquer outro existente, mesmo o da morte. O cristdo &, pois, também para
Paulo, um “vencedor” (Rm 8,37), mesmo que sob “tribulagdo, ou angustia, ou
perseguicdo, ou fome, ou nudez, ou perigo, ou espada” (8,35)! E esta também a
razdo ultima da teologia paulina da fraqueza como forga de Deus (2Cor 9,9s) e da
sua insisténcia em pregar a Cristo como cordeiro = crucificado (1Cor 1,18-31),
pois como diz em 1Cor 1,24s, o Cristo crucificado € que € o “poder de Deus”,
razao pela qual “a fraqueza de Deus ¢ mais forte do que os homens”. Teologia
idéntica encontramos em Jesus, para quem o uso de poder ¢ ilegitimo quando
expressao de tirania e opressdao (Mc 10,42), mas legitimo quando expressao de
servigo = diaconia a coletividade (Mc 10,43-45).

2. MORRIS, L. Teologia do Novo Testamento. Sao Paulo: Vida Nova, 2003, p. 355, nota 2.
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Se esta teologia do Cordeiro em Apocalipse ¢ realmente expressao le-
gitima da teologia da cruz, como acreditamos, poderiamos interpretar o uso
cumulativo de pantokrator no ultimo livro da Biblia como expressao da con-
vicgao inabalavel de que, a despeito de toda a ostentacdo do poder idolatrico
do Império Romano (Ap 13; 17; 18), o poder de Deus estribado no servigo e
amor, o poder do Cordeiro, ¢ mais forte do que quaisquer outros poderes, razao
pela qual a vitéria final serd sua: “Digno € o Cordeiro que foi morto de receber
o poder [...] e gloria e louvor.” (5,12). Dentro desta perspectiva a atribuicao de
pantocrator a Deus ¢ gerada debaixo, pelas vitimas, ¢ linguagem dos oprimi-
dos, ndo de seus opressores®. Ela é

Testemunho a favor de uma contrarrealidade: ndo sdao os vencedores vio-
lentos da historia que tém futuro, mas exatamente as suas vitimas. As ima-
gens do Apocalipse sobre a vitoria do Cordeiro contradizem a realidade
experimentada, na qual os cordeiros ndo vencem, mas sao mortos [...] elas
constituem, portanto, um potencial de resisténcia para enfrentar esta reali-
dade [...] e, por conseguinte, para dar testemunho a favor de outra realida-
de, uma contrarrealidade de paz e justica, mais forte*.

Que nao se trata aqui s6 de um poder maior que o do império, mas realmente
de um contrapoder, de um poder contrario e diferente, transparece ainda em duas
outras particularidades:

1. Os juizos e punigdes de Deus em forma de trombetas e flagelos ndo tém,
como costuma acontecer em poderes seculares, origem em desejos de
vinganca € exterminio, mas visam a conversao, o arrependimento de
quem se afastou de Deus (cf. 9,20s; 16,9.11 — esta “pedagogia” do juizo
também j4 havia sido aplicada contra o fara6 do Egito: Ex 10,27-29).

2. Na descrig¢do da batalha final contra a besta e o falso profeta (19,11-21)
ha cenario de guerra, mas nao guerra propriamente dita. O Cordeiro eli-
mina seus adversarios, sim, mas nao com os meios de morte ¢ destruicao
destes, mas com a espada que sai de sua boca, ou seja, a palavra de Deus
(cf. Is 11,4). O poder da palavra de Deus fica evidenciado em Gn 1, mas
também por textos como Is 55,10-11 e Hb 4,12-12, e nas palavras em-
pregadas na atividade terapéutica de Jesus (Mc 1,41; 2,11; 3,5; 5,41 etc.).

Nao sao poucos os tedlogos, ¢ verdade, que contestam a veracidade des-
ta inferéncia — a saber, de que a onipoténcia divina em Apocalipse seja nao

3. Tudo parece indicar que temos aqui uma situacdo bem parecida com a dos livros de Macabeus. Também em
Macabeus o uso de pantocrator ¢ cumulativo e também ali a referéncia a vitdria/vencer € frequente. Isto dificil-
mente ¢ casualidade. Macabeus usam pantrocrator com o mesmo espirito do Apocalipse: como atributo confe-
rido a Deus por quem sofre persegui¢do e morte da parte de um poder imperial (no caso de Macabeus, o poder
incorporado por Antioco IV, Epifanes) que se considerava todo-poderoso, mas ndo o era aos olhos dos crentes.

4. WENGST, K. Pax romana. Sao Paulo: Paulinas, 1991, p. 190.
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somente um poder maior que o do Império Romano, mas, sobretudo também
diferente e alternativo a este — com base em certas passagens em que parece so-
bressair algum desejo por vinganga (cf. 6,10; 16,6; 19,2), 6dio pelos inimigos e
alegria pelo seu infortinio (cf. 9,3-11; 14,20; 18,20; 19,20-21; 20,10.15). Aqui
cabe considerar o seguinte: para quem ¢ vitima de opressores, tais passagens
confirmam — positivamente — que Deus ndo é nem serd jamais indiferente a in-
justicas e desamor. Deus nao seria o Deus revelado biblicamente se alguma vez
deixasse maldade e injustica passarem desconsideradas e minimizadas no que
constituem de afronta a sua santidade e a integridade de pessoas. Os desejos
por vinganca e 0dio, portanto, ttm no Apocalipse o seu grau de legitimidade
conquanto forem expressao para o fato de Deus nao ser indiferente a crimes e
injusticas. O limite de sua legitimidade teoldgica ocorre quando as fronteiras
entre rejeicdo do pecado e rejeicdo do pecador ndo conseguem mais ser perce-
bidas, levando a que passemos a alimentar desejos de destrui¢ao daqueles pelos
quais Cristo também derramou seu sangue.

3. Conclusao

A breve incursao por textos do Apocalipse revelou-nos algumas facetas do
atributo pantokrator = todo-poderoso = onipotente que este livro confere nove
vezes explicitamente a Deus. Os textos do Apocalipse permitem inferir o seguinte:

a) Apocalipse defende a onipoténcia no sentido da existéncia de um poder
divino maior que todo e qualquer poder de morte, a exemplo do poder
imperial romano: ¢ o poder de vida que Deus conferiu a Cristo e confe-
rird as suas fiéis e destemidas testemunhas, pela ressurrei¢do dos mortos
(1,5s; 5,9s; 6,13-17; 11,18 etc.).

b) Outra caracteristica da onipoténcia no Apocalipse ¢ que Deus detém todo
o poder de julgar e punir, se preciso for, a quem tenha transgredido sua
vontade e praticado o desamor aos semelhantes (19,15). Isto porque sua
onipoténcia ndo pode ser dissociada de justica e solidariedade. Vimos,
porém, que, mesmo no Apocalipse, o juizo de Deus (a) tem um compo-
nente “restaurativo”, pois que visa primariamente a conversao € peni-
téncia (9,20s; 16,9.11), e ndo simplesmente a “punicao”; e (b) emprega
como meios uma espada que sai da boca, ou seja, o poder de sua palavra
(Ap 19,13-15). A palavra de Jesus ¢ a palavra da verdade. A verdade de
Deus € a que nos julga e julgara (Jo 18,37; Hb 4,12-13).

c¢) Contrariamente ao poder despotico, o Deus todo-poderoso também no
Apocalipse ndo esta primariamente preocupado em concentrar cada vez
mais poder para si, mas compartilha-o “democraticamente” com Cristo
(17,14; 19,16 etc.) e os cristaos (1,6; 5,10; 20,6: os cristdaos reinardo na
terra com Cristo). O trono da nova cidade santa € de Deus e do Cordeiro.
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Esta coparticipagdo no poder para muitos ¢ o marco distintivo que dife-
rencia o poder genuinamente cristdo de todos os demais. Ela se encontra
respaldada em Cristo (Lc 22,30; Mc 3,14s; 11,23 etc.) ¢ em Paulo®.

d) “Enquanto ainda ndo alcancamos a meta final da histdria, o poder de Deus
se manifesta na dialética da for¢a e fraqueza do amor. O amor, mesmo
sendo fraco, é todo-poderoso. Enquanto violéncia e armas conseguem
tdo somente subjugar, destruir, matar, o amor constroi, perdoa, produz a
paz[...] disso a cruz de Jesus € o mais proeminente sinal. Amor reconcilia
inimigos, conserta falhas, ressuscita mortos, cria novidade [...]. Salvacao
em sentido radical e integral pressupde a fraqueza onipotente do amor™.

Uwe Wegner
Rua Rio do Sul, 110
89140-000 Ibirama, SC

E-mail: uweest@yahoo.com.br

5. Segundo Paulo cada cristdo tem acesso ao poder de Deus por meio dos dons que lhe confere o Espirito divino:
1Cor 12,4-11. O verbo usado por Paulo ¢ aqui, como também em Gl 3,5, “operar” = energein. Em outra passa-
gem ele emprega “habitar” = episkenoun: “[...] me gloriarei nas fraquezas, para que sobre mim habite o poder
de Cristo” (2Cor 12,9). Que somos “capacitados” por Deus Paulo expressa com o verbo endynamoun: “Tudo
posso naquele que me fortalece = capacita” (F1 4,13; cf. ainda Rm 4,20; Ef 6,10; 1Tm 1,12; 2Tm 2,1; 4,17).

6. BRAKEMEIER, G. Panorama da dogmdtica cristd. Sdo Leopoldo: Sinodal, 2010, p. 40.
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