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RESUMO

A pesquisa, a partir da pericope de Joao 14:27-31, visa compreender as palavras de
Jesus em seu discurso de despedida, momentos antes de suaida ao Calvario para a
morte de cruz. A cruz era considerada uma penalidade imposta pelo Império Romano
a todos que fizessem oposicdo a nova ordem imperial romana. Trata-se de uma
analise biblico teoldgica da pericope levando em consideracdo a presenca politica,
econdmica e social do Império Romano. A busca pelo requisito basico intitulado paz
€ apresentada na pericope do evangelho joanino, escrito originalmente no idioma
grego. Paz (eirene, em grego ou shalom, em hebraico) é contrastada com a politica
de dominac&oimperial conhecidapor pax romana, ou seja, um conjuntode atribuicdes
gue visava unicamente o dominio territorial, econdmico e social, fazendo com que 0s
povos fossem subjugados ao dominio imperial. De império escolhido pelos deuses,
um império sempre representado nafigura do imperador com atributos divinos, a pax
(paz) jamais se apresentou aos povos conquistados. A paz proposta por Jesus em
seu discursode despedidanada possuia em comum com o que era vivido no contexto
social romano, que visava a desordem social e manutencdo de poderio bélico e
econdmico, sem distribuir justica social. O evangelho joanino é lido numa perspectiva
anti-imperial e, por isso, o principe deste mundo € apresentado como se fosse a
representacdo do Império Romano. Afinal, naquele tempo, ninguém ousaria pensar,
agir, falar, e quanto mais escrever algo que fosse contra a ideologia de dominacao
imperial. Roma utilizou-se muito bem de sua maquinade guerra, demonstrou pleno
exercicio da tecnologia disponivel, visando massacrar todo aquele que fosse contra
suapolitica, fato que se observa naquantidade territorial que atingiu e manteve. Dessa
forma, ao se ler Jodo 14:27-31 em perspectiva anti-imperial, percebe-se
conclusivamente que a paz de Jesus se apresenta eclipsando a paz imperial, assim
como a critica a presenca do imperador (ou do império) como se fosse representado
simbolicamente por Satanas.

Palavras-chave: Jesus. Evangelho. Jodo. Paz. Império.



ABSTRACT

Based on the pericope of John 14:27-31, the research aims to understand the words
of Jesusin his farewell speech, moments before he wentto Calvary to die on the cross.
The cross was considered a punishment by the Roman Empire on anyone who
opposed the new Roman imperial order. This research is a biblical and theological
analysis of the pericope, taking into account the political, economic and social
presence of the Roman Empire. The search for the basic requirement entitled peace
is presented in the pericope of John’s gospel which was originally written in the Greek
idiom. Peace (eirene, in Greek) or (shalom, in Hebrew) is contrasted with the policy of
imperial domination known as Roman pax, that is, a set of attributions that aimed
exclusively at the territorial, economic and social domination, turning people into
subjugatedto the empire. As an empire chosen by the gods, alwaysrepresented in the
figure of the emperor with divine qualities, pax (peace) was never presented to the
conquered people. The peace that Jesus proposed in his farewell speech had nothing
in common with the reality of the Roman social context, which was aimed at social
disorder and the maintenance of military and economic power, without distributing
social justice. The Johannine gospel is read from an anti-imperial viewpoint, therefore,
the prince of thisworld is presented as the representation of the Roman Empire. After
all, back then no one would dare think, act, speak and write something against the
ideology of imperial domination. Rome used its war machine extremely well and
demonstrated complete use of available technology, purposing to massacre anybody
who was againstits policy, a fact realized in the territorial amountthat Rome achieved
and maintained. In that way, reading John 14:27-31 in an anti-imperial perspective, it
Is possible to conclude that the peace of Jesus is presented eclipsing the imperial
peace, as well as the criticism of the emperor (or the empire) symbolically represented
by satan.

Keywords: Jesus. Gospel. John. Peace. Empire.
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1. INTRODUCAO

Essa pesquisa tem como objetivo fazer uma leitura interpretativa do texto de
Joao 14:27-31, pronunciado por Jesus em seu discurso de despedida. Averiguar a
experiéncia de paz vivida pela comunidade joanina em contraponto a “pax romana”
imposta pela nova ordem imperial romana e perceber as aproximagdes e 0S
distanciamentos entre os dois conceitos de paz. Objetivos: Apresentar o que Jesus
queria de fato comunicarcom o contetdo de Jo 14:27-31 no contexto do evangelho e
as possiveis aproximacodes e distanciamentos entre a paz de Jesus e a do Império,
bem como o significado de paz para o mundo.

Materiais e Meétodo: Pesquisa qualitativa histérico critico, com analise
bibliografica de Jo 14:27-31 e autores que tratam da teméatica de paz presente no
evangelho de Jodo, a experiéncia de paz vivida nas comunidades joaninas e as
diferencas encontradas entre a paz de Jesus e a paz do Império. Resultados: Para o
evangelista Jodo, a paz é algo indispensavel para viver o amor e a presenc¢a do
Espirito Santo; a paz que Jesus oferece brota dEle proprio e € possivel de produzir
didlogo e matuo entendimento, enquanto a pax romana causava desordem e
devastacdo dos conquistados; a paz na comunidade joanina é capaz de restaurar
relacionamentos por meio da justica e do amor. O final do primeiro século foi um
periodo de grandes perseguicdes aos cristios que recusavam prestar culto ao
imperador; para a comunidadejoaninaapaz era a plenitude davida, e por fim, a Igreja
por meio dos cristdos é enviada a ser promotora de paz para o mundo.

Esta pesquisa teve como principal foco fazer uma leitura interpretativa de Jo
14:27-31, referente ao discurso de despedida de Jesus, apresentado pelo evangelista
Jodo quevai docap.13 ao 17 de seu evangelho.Neste discurso, Jesus promete a paz
aos seus discipulos. Porém, a paz que Jesus apresenta é diferente da pax romana
vivida em toda a regido da Palestina. A paz a que a comunidade joanina convivia,
apresentada pelo Império Romano, era de um Império dominador, avassalador, com
dominio total das classes sociais mais baixas. O autor do quarto evangelho ndo nutre
interesse pelo Império Romano. A comunidade porele fundada passa por dois circulos
concéntricos de imperialismo, sendo um mais amplo que € o Império Romano e toda
a sua dominagao e outro mais restrito, composto pelo termo “os judeus”. Esta

comunidade nasce, cresce, vislumbra o horizonte, para saber onde chegar, e com o
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aprendizado cristdo, sobrevive, arrebanha pessoas, até que a promessa da volta de
Jesus se cumpra.

Por isso, a pesquisa demonstrard a problematica vivida no contexto dos
acontecimentos, pela comunidade joanina diante do discurso de paz proferido por
Jesus, que contrapbe a paz que o império de dominacdo oferecia ao povo,
especialmente a classe mais desprotegida naquele contexto social. A partir da analise
do texto biblico, apresentar-se-a a proposta de paz que contém no discurso de Jesus
e, por meio da pesquisa histdrico-critico, mostrar 0s contrapontos com a pax romana
que o Império impunha aos povos sob seu dominio.

A pesquisa se estruturou da seguinte maneira: A primeira parte, um panorama
da constituicdo e formulacdo do evangelho segundo Jodo, trazendo os diversos
aspectos presentes em suaorigem, as possiveis datas da composicao do escrito, as
tradigOes existentes na época, seu estilo literario. Em seguida, se propde uma analise
do texto biblico de Jo 14:27-31, a fim de perceber as aproximacdes e 0s
distanciamentos entre a paz proposta por Jesusno contexto do discurso de despedida
e a paz imposta pelo Império Romano, acrescendo uma analise da paz oferecida por
Jesus na pericope analisada em relacdo a paz na atualidade e na Igreja, formulando
uma perspectiva de como a comunidade joaninaconstituiu o conceito de paz, ao longo
do primeiro século da era cristd no contexto do Império Romano; e ao final,
compreender a forma com que se constituiu o Império Romano, seu sistema
governamental, sua forma de atuacdo e manutencdo do poder, uma verdadeira
maquinade guerra, com grande tecnologia e que ndo poupou recursos para manter e
ampliar seu territorio, sempre gerando muita intriga e medo para seus dominados.

Percebe-se que o Império Romano utiliza de varias possibilidades para tornar-
se detentor do poder na Palestina do primeiro século. O argumento utilizado no
discurso imperial era o progresso, a capacidade comercial, mesmo que iSso se
utilizasse de mecanismos desumanos e arbitrarios. E notorio, ao entender a situacdo
territorial de dominacéo romana, que o Império Romano, por meio de sua politica de
atuacdo, promoveu um escarnio sem precedentes, com uma dominacao violenta,
atrocidades sem tamanho, tendo como beneficio Unico, dominar a camada social
menos favorecida, presente em seus dominios territoriais.

Para que haja entendimento sobre o desejo de paz da comunidade joanina, &
preciso identificar e analisar a situacao sociopolitica que permeava na época, a vida

dos povos em que esta inserida a comunidade. Faz-se necessario perceber que o
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dominio imperial ndo deixava sem sancdes e sem persegui¢cdes, qualquer grupo ou
provincia, que pensasse ou agisse diferente do dominio de Roma. Jesus nasce e
cresce neste contexto de exploracdo e dominacéao romana, tanto na Galileia como na
Judeia, principal reduto onde Jesus atuava, regides controladas pelo Império Romano.

A politica de Jesus, protege e defende os mais indefesos do poder imperial, no
entanto, Ele também declara que o Império deva receber o que Ihe é de direito, quando
afirma, “dai a Cezar o que é de Cezar’, sem contudo, deixar de respeitar a pessoa
humana, porisso Ele completa, “dai a Deus o que € de Deus” (Mt 22:21).

Observando os textos antigos, € explicito que ao discorrer sobre a violéncia
presente no Novo Testamento, tanto do Império Romano, quanto da clupulajudaica,
ambos os poderes atuantes, e por vezes conjuntamente, seja nalinhade frente ou
seja nos bastidores, o relato observado é que havia muita violéncia destilada, fosse
fisica e até mesmo moral, e que ocorria contra muitas pessoas em nome do status
quo, ora se voltando contra criminosos, pecadores e até mesmo inocentes.

Jesus sempre visava a protecao do menos favorecido, e enfrentou o problema
de frente, e por diversas vezes, este tipo de violéncia o levou a morte de cruz, devido
a mentalidade daquela época; nuncamediu esfor¢os para ajudar a sociedade, mesmo
gue suas acoes fossem para beneficiar alguém que estava necessitando de algum
cuidado especial e/ou estava as margens da sociedade.

A representatividade de Jesus nesta terra, um modelo de pessoa inigualavel,
com sua tratativa carismatica para com o proximo, visando sempre a camada que
precisava de valorizagao social, classe esta violentada por um governo tirano, quase
sempre aliangado com a religido judaica. Conhecendo os caminhos de Jesus, sua
forma de atuar divulgando o novo reino, e contrastando as diretrizes imperiais,
visualiza-se a seguinte questdo: os debates com 0s judeus a respeito das coisas
celestiais, as tratativas sobre as questdes da Escritura, sua forma de interpelar e
argumentar sobre as questdes da lei judaica; causa surpresa o fato de Jesus néo ser
capturado antes e entregue para ser crucificado, afinal, propagar uma ideologia
contraria a judeus e romanos, naquele momento, seria algo inadmissivel e muito
pouco recomendado a qualquer pessoa que ndo possuisse um aparato militar em sua
defesa.

Jesus Cristo se solidariza com aqueles que estdo sendo reprimidos pelo
império e sdo empurrados para baixo da superficie. Surge no movimento de Jesus

uma resisténcia inesperada a reversao da repressdo causada pelo Império. O
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evangelista Jodo, portanto, ha de fundar sua comunidade sob o dominio do Império
Romano.

Quanto aos versiculos do evangelho de Joao, estes foram extraidos da Biblia
de Jerusalém (2006). Nesta dissertacdo, por vezes, os quatro evangelhos tém um
tratamento de comparacéao; e ao utilizaro termo evangelhos sinoticos,a compreensao
de que ao termo sindtico, refere-se aos trés evangelhos: Mateus, Marcos e Lucas.
Estes evangelhos sdochamados de sinéticos. Eles tém nomes proprios cada um, mas
sdo chamados de sindticos, devido a sua similaridade, e com uma visdo muito
parecida ao se apresentarem em um mapa estrutural dividido em colunas paralelas, o
que da a ideia de sinopse, uma palavra que em grego apresenta o seguinte
significado: syn para junto e opsis para visao.

Particularidades a parte, quem |é o evangelho segundo Jodo, rapidamente tera
a concepcdao da diferenca com que este se estruturou, comparado aos sinoticos, e
aqui o leitor vera, um evangelho muito espiritual, compreendido como evangelho do
amor ao préximo, que enaltece a vida de Jesus, ensinando uma comunidade;
discrepante dos sinoéticos em linguagem, muito simbolismo em sua escrita e uma
ordem de acontecimentos diferente, e os termos diferentes utilizados pelo autor.

A paz apresentada por Jesus e tao requerida no contexto da pericope de Jo
14:27-31, representou algo muito diferente do que os apdstolos esperavam, a principio
pensavam em algo que eliminasse o Império Romano, o aprendizado e perseveranca
viria com o tempo, afinal, 0 momento apresentado tratava de uma despedida, uma

preparacao final do que estava por chegar.
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2. UMA APROXIMACAO AO EVANGELHO DE JOAO
2.1 A AUTORIA DO EVANGELHO

A atribuicdo da autoria do evangelho para Jodo néo recebe uma unanimidade
entre os pesquisadores. Hendriksen (2004), por exemplo, apresenta a proposta de
gue Jodo, umdos doze apoéstolos, € filhode Zebedeu, viveu por varios anosna cidade
de Efeso e, no reinado de Domiciano 81-96 d.C., foi banido para a ilha de Patmos.

Posteriormente, com a ascensao do imperador romano Nerva, Jodo retorna a
Efeso e morre no reinado de Trajano por volta de 98 d.C. A tradi¢io apontaria Efeso
como local da escrita do evangelho que leva seu nome.

A Biblia Sagrada (1985) exibe naintroducédo ao evangelho de Jodo que o autor
tenta se manter anénimo. Todavia, um exame mais atencioso revela que ele tem
mostras de ser judeu, conhecendo detalhes muito particulares das instituicbes
judaicas bem como a geografiada Palestinae da cidade de Jerusalém nos tempos de
Cristo. E muito provavel que este autor fosse um discipulo de Jo&o Batista e se tornou
um dos primeiros discipulos de Jesus e pertencia ao colégio apostdlico, sendo o
discipulo preferido de Jesus. Detalhe a parte, o escritor ndofalados filhos de Zebedeu;
Tiago e Jodo. Assim, se dos trés discipulos mais intimos e mais amados por Jesus;
Pedro, Tiago e Jodo, o autor do evangelho de Jodo ndo poderia ser Pedro, afinal, é
bem distinto deste, e Tiago nao tem probabilidade, pois, foi condenado a morte por
Herodes Agripanoano43d.C.:

Desse exame resulta ainda ser o escritor um judeu de origem, que,
escrevendo em grego vulgar, revela-se judeu no estilo, no desenrolar dos
periodos, em muitas locugdes préprias das linguas semiticas, no paralelismo
gue usa quando se lhe apresenta a ocasido e na modalidade mesma dos
conceitos. Essas caracteristicas — cumpre nota-lo — oferecem-nos valioso
argumento para afirmar a unidade do quarto Evangelho, sem eruditos
acréscimos de varios elementos hauridos de fontes diversas e também sem
descontinuidade de pensamento e de finalidade, como pretenderam certos
criticos, guiados por seus preconceitos aprioristicos. (BIBLIA SAGRADA,
1985, p. 1155).

As indagacdes que constam na nota introdutoria ao evangelho segundo Séo
Jodo, constantes na Biblia de Jerusalém, apresentam a pergunta sobre a autoria do
livro, com um grau aclarado de esclarecimento e possibilidades:



18

Qual é o autor do quarto evangelho? Ou, antes, quais sdo os autores, uma
vez que esse evangelho provavelmente se formou em etapas sucessivas? E
dificil responder. O nome daquele que fez a Ultima redacdo nos é
desconhecido. E possivel, todavia, determinar sua personalidade: era judeu-
cristdo que se esforgou pararejudaizar o evangelho por meio de retoques de
amplitude menor. Estes se referem sobretudo a escatologia, conforme
Bultmann bem destacou. No seu conjunto, o quarto evangelho desenvolve o
principio de uma escatologiajarealizada, influenciada pelos modos de pensar
gregos. O judaismo distinguia 0 mundo presente e o mundo (escatoldgico)
futuro; conforme Jo 8,23, os dois mundos coexistem: um é o “embaixo” (este
mundo) e o outro é o “em cima’, em Deus (13,1). (BIBLIA DE JERUSALEM,
2006).

Segundo Vasconcellos (2018), os evangelhos sinéticos (Mateus, Marcos e
Lucas), sdo muito parecidos; enquanto o evangelho de Jodo tem outras preocupacoes
e distin¢cdes por parte de seu escritor. Em primeiro lugar, o Reino de Deus €&
ensinamento constante de Jesus nos sinoticos; e em Jodo, praticamente isto n&o
acontece, e Jesus fala de si proprio e a relagdo com o Pai. Em segundo lugar, os
sinodticos falam do Reino de Deus por meio de parabolas; ja em Jodo isto néao
acontece. Em terceiro lugar, os sinéticostém Jesusatuante em um tempo aproximado
de um ano, pois a Pascoa tem somente uma mencéo; em Jodo, ha uma Pascoa no
inicio (Jo 2:13), nomeio (Jo 6:4) e ao final (Jo 11:55). Em quarto lugar, nos sinéticos
a atuacao de Jesus ocorre na Galileia, cercanias, e ao final vai a Jerusalém, local de
sua morte; em Jodo, Jesusvai a Jerusalémnoinicio (Jo 2:13) e, existem idas e vindas
entre a Galileia e Jerusalém, por vezes passando ou ndo por Samaria, detalhe néo
apresentado pelos sinéticos. E claro, existem ainda mais detalhes distintos, entre os

evangelhos sinoéticos e o evangelho segundo Joao:

[...] havia um modelo para narrar a trajetéria de Jesus inaugurado pelo
Evangelho segundo Marcos, que foi muito difundido e serviu de base para a
escrita dos Evangelhos segundo Mateus e Lucas, mas ndo foi seguido por
guem organizou a estrutura do quarto evangelho, Ele conhecia muitas das
narragdes que circulavam arespeito de Jesus e acabaram fazendo parte dos
evangelhos sindticos. Algumas delas ele as assumiu no que se tornaria o
guarto evangelho do Novo Testamento: [...]. (VASCONCELLOS, 2018, p.13).

Desta forma, Vasconcellos (2018) afirma que o compilador do evangelho
segundo Jodo, conhecia muito das narrativas que nao se fazem presentes nos
evangelhos sinoticos, criando um roteiro narrativo diferenciado para esta obra. O
narrador apresenta um exercicio diario para 0s seguidores de Jesus, servir
diariamente os irmaos nao € algo cerimonialissimo, mas sim, algo que traz direcéo

para a vida de todos, diante de situacGes adversas apresentadas na vida e em busca
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de dignidade. Um evangelho apresentado pelo escritor, que nao cria tantos ritos para
se lembrar da figura de Jesus, mas que situa a lembranca por meio de um
relacionamento fraternal de comprometimento matuo dentro de uma comunidade. O
escritor joanino é corajoso ao dar novas dire¢cdes das memaorias de Jesus presentes
na circulacdo pelas comunidades, uma forma ousada para reinterpretar o passado,
organizarideiase escrever a narrativa, impactando por exemplo as epistolas de 12, 22
e 32 Jodo, entende-se assim, que o evangelho joanino ndo foi escrito por uma sé
pessoa, ou natotalidade em inicomomento, foram muitas maos que compilaram este

texto, e o organizaram, até a edicao final deste livro:

E, certamente, isso ndo ocorreu de uma s0 vez: a escrita do quarto evangelho
acompanhou a histéria da comunidade, num periodo de pelo menos
cinquenta anos, como poderemos verificar mais adiante. Isso sem contar a
passagem conhecida como “a mulher adultera” (cf. 7,53-8,11), acrescentada
alguns séculos depois, como jafoidito, quando o evangelho ja circulava nas
igrejas como parte do Novo Testamento. (VASCONCELLOS, 2018, p.17).

E pertinente o esclarecimento de Vasconcellos (2018), noqual por muito tempo,
se pensou que o nome Jodo, indicasse o nome do autor desta obra, tal como ocorreu
nos outros evangelhos; a observar: o titulo “evangelho segundo Jodo”, e néo
“‘evangelho de Joao”; o evangelho é “conforme”, “de acordo com”; ndo afirmando que
Jodo escreveu este evangelho,ou até mesmo, as trés cartas de Jodo. Entretanto, uma
situacdo diferente ocorre em (Ap 1:1), (Ap 1:4 e Ap 1:9), naqual Jodo escreveu este
livio na Asia Menor. Este Jo&o que figura no evangelho, é conhecido como pessoa do
grupode Jesus,ofilhode Zebedeu e irméo de Tiago, conforme (Mc 1:19), e o discipulo
que Jesus amava (Jo 13:23). Este discipulo amado, popularizado pela comunidade
joanina, tem possibilidades de ser, um dos dois discipulos em que 0os nomes néo
figuramno texto de (Jo 21:2) “Estavam juntos Sim&o Pedro e Tomé, chamado Didimo,
Natanael, que era de Cana da Galileia, os filhos de Zebedeu e dois outros de seus
discipulos.”

Segundo Malzoni (2018), quanto a escrita deste evangelho, e a atribui¢cdo do
seu autor, as controvérsias sempre estiveram presentes. Atribuir a autoria do escrito

nao é tarefa facil:

Quando se vai tratar da autoria do Evangelho segundo Jodo, é preciso
comecar com uma distingdo que vale também hoje, e que valia ainda mais na
Antiguidade: o conceito de “autor” ndo coincide exatamente com o conceito
de escritor. O conceito de autor esta mais préximo do conceito de autoridade,



20

isto &, autor é quem da autoridade a um escrito e ndo necessariamente quem
o escreveu.” (MALZONI, 2018, p. 19).

Bruce (1987) destaca que o autor é de fato um judeu porque, ao apresentar 0s
debates de Jesus e com os religiosos a respeito da lei, o faz com a maestria de quem
entende as premissas judaicas. Por isso, muitos acreditam que este Joao seria o filho

de Zebedeu, um dos doze apdéstolos. Carson (2007), reforca essa tese:

A maioria dos estudiosos reconhece esse ‘Jodo’, certamente uma referéncia
ao apostolo Jodo, filho de Zebedeu, esta na mente de Irineu, e ndo é outro
sendo o Jodo que ele, enfaticamente, insiste ser o quarto evangelista. Em
relag@o ao quarto evangelho, escreveu ele: “Jo&o, o discipulo do Senhor, que
se recostou em seu peito, publicou o evangelho enquanto residia em Efeso,
na Asia” (Contra heresias iii. 1.2.). Em outras palavras, o nome do quarto
evangelista é Jodo, e deve ser identificado como “o discipulo a quem Jesus
amava”’, em Joao 13.23.” (CARSON, 2007, p. 28).

Entretanto, Carson (2007) apresenta que este evangelho é anénimo e o titulo
“Segundo Jo&o” recebeu anexacdo assim que os quatro evangelhos candnicos
circulavam simultaneamente pelas comunidades, como um sé livro. Alguns
historiadores do século XX, atribuem o titulo ao evangelista Jodo, porém a maioria
dos autores contemporaneosrejeitam esta ideia e atribuem outras possibilidades para
esta autoria.

Malzoni (2018) considera a questao a partir dos dados inseridos no préprio
evangelho, as evidéncias internas, ou ainda como o autor se deixa mostrar dentro do
gue escreveu. Existem passagens que ele fala explicitamente e outras em que fala
implicitamente, como por exemplo (Jo 21:24): “Este é o discipulo que da testemunho
dessas coisas e foi quem as escreveu: e sabemos que o seu testemunho é
verdadeiro”. A palavra “sabemos” demonstra que ndo é o autor somente, mas sim, um
escrito inserido posteriormente atestando o testemunho de quem escreveu o
evangelho, presume-se também que a expressao “essas coisas’ refira-se aos ultimos

escritos do cap. 21, ou ainda refira-se a todo o evangelho:

Os textos que a ele se referem sdo: Jo 13,23-26; 19,25-27; 20,2-10; 21,7;
21,20-24. Em geral, juntam-se a esses textos outros dois que dizem respeito
a “outro discipulo” sem nomea-lo, mas também sem identificd-lo com o
discipulo que Jesus amava. Esses textos sado: Jo 1,37-40; 18,15-16. Sobre a
identidade desse discipulo muita coisa ja foi escrita. Por um lado, ele poderia
ser visto somente como uma figura simbdlica. Mas essa ndo € a maneira
como, em geral, este Evangelho trabalha com simbolos, ou seja, sem
conexdo alguma com a realidade, de modo que seria melhor buscar uma
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figura concreta a qual a expresséo “o discipulo que Jesus amava” se refere.
(MALZONI, 2018, p. 21).

Escreve ainda Malzoni (2018) sobre a hip6tese de o discipulo amado ser
Lazaro, mas o que € amplamente aceito € a identificacdo com Jodo, o filho de
Zebedeu, afinal, este discipulo amado ndo é uma pessoa qualquer, pois esta sempre
em igualdade com Pedro.

Ao observar o texto do quarto evangelho, Konings (2017) explica que mesmo
sem saber quem seja o autor do quarto evangelho, devido a sua nao aparicdo e
narracao quase que neutra, ele apresenta os detalhes textuais demonstrando que
conhecia com exatiddo toda a trama desenvolvida. O autor identifica-se com a
comunidade em que apresenta os relatos, nas palavras de Jesus, na fala dos
discipulos. Um evangelho que demonstra praticamente uma homiliaao se comunicar
de dentro de uma comunidade, e possivelmente esta seja a origem da narrativa deste
evangelho.

Konings (2016) em sua anélise, afirma que o evangelho de Jo&o é conhecido
como o evangelho da ruminacdo. O autor mastiga o alimento que ja fora ingerido
tempos antes, e com este motivo, tamanha relevancia dos fatos ja conhecidos sobre
Jesus, sendo necessarioruminarnovamente, outros fatos que surgem para se adquirir
a robustez daforca de Jesus, e finalmente, aprofundando o sentido da fé na existéncia

de todos.

A visdo tradicional atribuia o Quarto Evangelho a S. Jodo, apdstolo e
evangelista, o Discipulo Amado, representado pela aguia entre os quatro
animais simboélicos do Apocalipse (cf. Ap 4,7). O autor, Jodo Apéstolo, fiho
de Zebedeu, teria redigido sua obra em idade avangada, pelo fimdo 1° século
d.C., como sugere a alusdo em 21,22: “Se quero que ele permaneca até que
eu venha...”. Aceitava-se que seu texto era uma unidade literaria, indivisivel
como a tunica sem costura de Cristo, sobre a qual os soldados lancaram a
sorte (Jo 19,23). (KONINGS, 2016, p. 12, 13).

O relato de Konings (2019), apresenta o fato de a tradicao da Igreja atribuir o
evangelhode Joao ao filhode Zebedeu,um dos doze apdstolos de Jesus, e seu estilo
de escrita indica um processo redacional que passou por muitas etapas, e ainda
recebeu ameacas de filosofias gnosticas e a estas ameacas, se acrescenta o Império
Romano que introduziu o culto ao imperador nas regides dominadas.

Alday (2010), por sua vez, lanca um olhar sobre o0 modo de escrever que

caracteriza o autor do evangelho, ou seja, teria sido escrito por um semita que inseriu
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muitos formatos e figuras literarias presentes na mentalidade oriental. O texto teria
sido escrito em grego, a linguagem comum do primeiro século, correto e nao tao
elegante, utilizando um sistema bem direto, sem tantos periodos, particulas, raras
preposi¢cdes ou verbos em abundancia, e sim, preciséo e muita visdo de pensamento.
Oferece ainda muitos vocabulos hebraicos e aramaicos tais como: rabi, amém,
Messias, Betesda, man@, raboni. O autor do evangelho oferece também expressées
semiticas de linguageme pensamento: praticar a verdade (Jo 3:21); julgar e condenar
(Jo 3:18) e em verdade em verdade = Amém, Amém, em muitos versos.

Com estes argumentos, Alday (2010) relata que ap6s a morte do evangelista
Jodo, um discipulo ou discipulos fizeram uma edi¢do desta obra e nesta parte, para
nao perder as pecas da tradicdo joanina, as inseriu no contexto que envolveu toda a
escrita do evangelho, a saber, os discursos de (Jo 3:31-36 e 12:44-50), a passagem
eucaristica (Jo 6:53-58); os grandes discursosem (Jo 15 e 17 e Jo 21:1-23). Assim, é
provavel que alguém que deu testemunho do evangelista seja o autor do evangelho,
e apreciava se apresentar com simplicidade como um discipulo andnimo a partir de
um titulo que o escondia no anonimato: “aquele discipulo a quem Jesus amava’.

A informacédo de Vasconcellos (2018) contribui para os argumentos de Alday

(2010) sobre o relato de edicéo da obra joanina:

No mundo antigo, muitos textos eram produzidos ao longo de muito tempo, e
muitas m&os costumavam se envolver nesses processos. Por exemplo: no
proprio quarto evangelho, encontramos a indicagédo de que o “discipulo
amado” escreveu “essas coisas” (cf. 21,24). Nado sabemos quais “coisas”
seriam essas, mas certamente o texto esta referindo-se a materiais
encontrados no evangelho. (VASCONCELLOS, 2018, p. 19).

A andlise do evangelho joanino demonstra que sua autoria se deve a somente
uma pessoa, segundo a tese de Tufii (2010). O texto apresenta fragmentos que ndo
tiveram um polimento em sua finalizacao; fragmentos dos grandes gestos de Jesuse
sua movimentacao pelo territorio, em especial as idas a Jerusalém e, do outro lado,
relatos altamente sofisticados e principalmente teolégicos com proclamagdes solenes
dos oraculos e discursos altamente centrados de Jesus como aquele que vem do Pai.

E um escrito distinto da tradicdo dos sindticos, um escrito diferente que
apresenta um amadurecimento mais profundo e digno de referéncia para a cristologia.
Trata-se de um Jodo que deixou uma marca muito préxima de Jesus, até mesmo em

relacdo aos sinoticos. Textos quereforcam o relacionamento e familiaridade, detalhes
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como aqueles que revelam Jesus levando consigo os discipulos em alguns eventos;
enfim, um Jodo companheiro de Jesus: estava na cura da sogra de Pedro (Mc 1:29-
30), a conhecidamulherdo fluxo de sangue (Mc 5:37), a transfiguracédo (Mc 9:2), a
oracao de Jesus no Getsémani (Mc 14:33) e a solicitacao dos filhos de Zebedeu para
se sentarem no Reinode Jesus, a esquerda e a direita (Mc 10:35-37 e Mt 20:20), Joao
relatando a respeito de um homem que expulsa demoénios em nome de Jesus (Mc
9:38-41 e Lc 9:49-50), o pedido de Tiago e Joao, filhos de Zebedeu ao pedir fogo dos
céus sobre os samaritanos que nao receberam Jesus (Lc 9:54-56), em Atos dos
apostolos Jodo e Pedro em célebres discursos (At 3:1-11, At 3:12-26, At 4:1-31, At
8:14).

S&o eventos narrados e muito significativos da presenca de Jodo, um dos
apostolos de Jesus com presenca destacada em ocasifes especiais, fatos nédo
relatados no evangelho joanino. Assim, a presenca do evangelista Jo&o, filho de
Zebedeu, nos momentos de maior proximidade com Jesus, ndo apresentou vestigios
em seu evangelho, e neste ponto, se o evangelhofoiaceito baseado em memarias do
autor como livro inspirado, ndo foi em virtude de seu testemunho. A argumentacao de
gue Joao, filho de Zebedeu, seria 0 autor do evangelho, baseia-se unicamente em
testemunhos externos ao proprio evangelho.

Desta forma, ao distinguir entre autor e narrador, apresenta-se a possibilidade
de o autor ser um discipulo de Joao, e talvez o narrador tenha sido um membro da
comunidade sem destaque especial, fato aceito por boa parte dos exegetas. E
inegavel que o evangelhojoanino é um escrito anénimo, o autor era conhecido dos
membros da comunidade joanina por tradicdo, e a autoridade do evangelho provém
do proprio evangelho. Para os crentes, a figura do discipulo amado néo identificaria
uma pessoa de dentro da comunidade. Tufi (2010) seguindo a proposta de
Dunderberg, afirma que o discipulo amado seria alguém criado para dar veracidade e
autenticar o evangelho; destaforma, a questao continua em aberto.

Jaubert (1987) mostra que a estrutura literaria do quarto evangelhonéo satisfaz
a todos os estudiosos. O evangelho teve umlongo periodo de formacéo, tratando de
episodios tradicionais da comunidade, inseridos e integrados no contexto de um
evangelho antes primitivo, mas de potencial teol6égico de grande monta. Sao sete
potenciais sinais: mudanca de aguaemvinho (Jo 2:11), curado filhode um oficial real
(Jo 4:54), cura de um paralitico (Jo 5:9), multiplicacdo de pées (Jo 6:14), caminhar

sobre as 4guas (Jo 6:19), cura de um cego de nascenca (Jo 9:6) e ressurreicao de
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Lazaro (Jo 11:44). Presume-se que o0 evento do cego de nascencgae a ressurreicao
de L&zaro receberam tratamento para que nascesse aqui umadoutrina. Ja o cap. 21,
da pesca milagrosa, néao pertence a esta série de sete sinais, sendo um acréscimo a
este evangelho. Quanto aos sete sinais, Fee & Stuart (2013) confirmamque se trata
da palavra com que o0 apoéstolo Jodo apresenta os milagres de Jesus, um formato
diferente dos sinéticos que falam em milagres e neste evangelho, constituido por uma
linguagemrica e simbdlica, na qual Jodo, com seu relato, parece um leitor que relatou
um acontecimento, como se fosse de um mundo diferente ao que vivia a comunidade
crista.

A atribuicdo do escrito é dada a Jodo, filho de Zebedeu, narra o autor Garcia-
Moreno (2008), assim como as trés cartas do Novo Testamento recebidas por meio
da tradicdo, o proprio quarto evangelho é extenso, Jodo insiste na humanidade e
também, na divindade de Cristo. Ressalta ainda, a sua presenca nos eventos como
testemunha direta do Cristo, onde o0 via e ouvia, e este evangelista anunciava nas
comunidades as questbes aprendidas na fonte, insistindo na comunh&o com o Pai
para que a alegria de todos estivesse completa. O evangelho é sempre do amor
presente, um amor (Agape) Unico e singular,normalmente relacionado com a caridade
e 0 amor cristdo, superior a qualquer ato nobre que venha a se praticar. Trata-se do
apostolo irméo de Tiago, que pregou 0 amor em sua comunidade; conhecido também
como o Filho do Trovéo.

E apontado ainda por Garcia-Moreno (2008) em sua obra, o relato de Bento
XVI, quanto ao testemunho dos Pais da Igreja, no qual desde Irineu de Lyon, por
tradicdo da Igreja, esta reconhece por unanimidade o relato de Joao, o filho de
Zebedeu, como o discipulo destacado e autor do evangelho; identificando-se ainda
com os sinais apresentados neste evangelho, acrescentando que tratava-se de uma
pessoa que caminhou ao lado de Jesus, desde os tempos iniciais de seu chamado,
até a ultima ceia, a cruz e a ressurrei¢do, e inclusive, mencionado por Santo Irineu em
sua obra intitulada Adversus haereses, elaborada por volta do ano 180 d.C.,
destacando este testemunho oriundo da Asia menor. Irineu afirma o reclino de Jo&o
no peito de Jesus, sua morada em Efeso, o encontro com os sacerdotes da Asia
Menor, que se encontraram também com Jodo, o discipulo do Senhor, afirmando
assim, que Jodo também transmitiu a estes as noticias da época do Senhor Jesus,
que a permanénciade Jodo vai até a época do imperador Trajano, e que Jodo nomeou

a sacerdote, Policarpo, o Bispo de Esmirna, que morreu por volta de 156 d.C.



25

Aindaem Garcia-Moreno (2008), a confirmacéodo que disse Policarpo: de que
o préprio Sao Joao deu estes testemunhosdo que Jesus fez e disse. Acrescenta mais
fatos sobre a veracidade do escrito joanino, com o0 relato patristico sobre a
autenticidade do evangelho para o evangelista Jo&o, por Clemente de Alexandria. Foi
Eusébio que preservou o texto que apresenta o fato: Apés a morte do imperador
Domiciano, Jodo retorna da llha de Patmos para Efeso, percorrendo a regido nos
locais em que instituiu bispos, e estes cuidavam das Igrejas; acrescenta também o
testemunho do fragmento Muratoriano, um antigo prélogo dos evangelhos, datado do
segundo século, o qual afirma que o evangelho foi transmitido por Sdo Jodo ainda em
vida.

Brown (2000) explica que a autoria do texto se apoia no fato aceito comumente
pelos criticos biblicos de que a autoria do evangelho de Jodo pertence ao filho de
Zebedeu. Para tal, existem trés questdes dignas de mencgéao:

Em primeiro lugar, a lingua grega deste evangelho possui diferencas de estilo,
observar o cap. 21 que difere do restante do conteddo em pequenos fragmentos,
demonstrando um outro autor em oculto. O prologo tem um esquema de poesia,
construido com elevado cuidado e que raramente reaparece no segmento do livro,
além de tudo, o prélogo apresenta os temas teoldgicos de relevancia, que néo se
encontram no corpo do evangelho, a exemplo o logos (palavra) e charis (graca).

Em segundolugar, as falhasde continuidade do escrito, os saltos na geografia,
a cronologia do evangelho joanino; onde sem qualquer aviso ocorre uma mudanca de
localidade. Estes saltos seriam de fato importantes, se o evangelho tivesse a
necessidade de apresentacdo do relato completo sobre o ministério de Jesus,
entretanto, em (Jo 20:30 e 21:25), esta explicitado que o texto esta incompleto.

Em terceiro lugar, discursos sédo repetidos, e existem passagens fora de
contexto, por vezes a parcimodnia do autor € marcante, e em outras partes, o que foi
relatado anteriormente, é repetido com outros termos. N&o se trata de algo
pedagdgico, mas sim, resultado de duas escolas diferentes, algo semelhante se
comparado com as diferentes tradigdes do Pentateuco.

Desta forma, as possibilidades fizeram com que os pesquisadores deixassem
a tradicdo desta composicdo do evangelho, para um Unico personagem que trouxe a
tona seu trabalho investigativo, ou seja, o apéstolo Joao.

Contudo, Brown (2000) relata as outras hipoteses: existem pesquisadores que

discordam que a autoria deste evangelho, pertencade fato a Joéo, o filhode Zebedeu,
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em virtude de que, Jodo era uma pessoa simples, sem dominio da escrita, 0 que
impossibilitaria a execucao deste evangelho. Outro fator se apresenta na cena da
transfiguracdo e da agonia no jardim do Getsemani, que ndo sdo mencionados no
evangelho de Jodo. Trata-se de um detalhe que soa estranho, a menos que o autor
nao quis se identificar e assim, permanecer no anonimato. Claro que existem itens
detalhados, presentes nos sin6ticos, quanto a transfiguracao e a agonia de Jesus, se
comparados com (Jo 12:23, 12:27 e 12:28), mostrando uma tratativa do relato de
forma mais original do que a apresentada nos sinéticos.

Diante de muitos fatos, Brown (2000) esclarece que é necessario entender a
tradicdo da época, e 0 que se diz com a questdo de autor. Na terminologia da critica
literaria moderna, autor e escritor sdo frequentemente utilizados como sinénimos;
quando nao é o caso, € costume identificar o colaborador literario, bem como o autor
principal. Contudo, a antiguidade n&dotinha este senso de atribuicdo; muitas vezes, 0s
individuos cujos nomes estavam ligados aos livros biblicos, nunca aplicavam a tinta
no papiro. Assim, o leitor ao estudar os livros biblicos, necessita distinguir
repetidamente entre o autor, cujas ideias o livro expressa, e o escritor da obra.

Vale lembrar que a categoria de escritores, abrange uma ampla gama, desde
0S secretarios que escreviam servilmente o que o autor Ihes ditava, até os
colaboradores mais independentes, que trabalhavam o esboc¢o de ideias dadas pelo
autor, mas imprimiram seu proprio estilo literario na obra final. O fato de que o Novo
Testamento, possua outras obras joaninas, que apresentam diferencas de estilo,
demonstra que este fato, sugere a distin¢ao entre autor e escritor.

Assim, o fato de existir a questédo de autor e escritor, € uma questao enfatizada
por outros biblistas pesquisados nesta dissertacao.

Com as nuances apresentadas, esta claro que identificar o autor do escrito do
quarto evangelho com Jodo, ou a tratativa de discipulo amado, tal como o filho de
Zebedeu, sendo o autor, apresenta dificuldades. Entretanto, a opinido pessoal de
Brown (2000), afirma que as dificuldades aumentam ainda mais, ao tentar a
identificacdo com outros possiveis autores do quarto evangelho, pessoas como Joao
Marcos, Lazaro, ou outro plausivel personagem biblico.

Considerando os prés e contras, a combinacdo de evidéncias internas e
externas, que ligam o quarto evangelho a Joédo, o filhode Zebedeu; fazem desta a
hipdtese mais forte, e que ndo depende de uma testemunha ocular para testificar o

escrito desta autoria.
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2.1.1 Umolhar mais atento sobre o discipulo amado

Para Konings (2016), a questdode o discipuloamado ser o autor do evangelho,
esbarra em outras afirmacoes presentes no evangelho, sdo muitos detalhes e relatos

que deixam a visdo obscurecida, ao tentar esta identificacdo pessoal:

O capitulo 21 de Jo&o nao faz parte do evangelho propriamente, que termina
em 20,30-31. Eum epilogo. Focaliza os discipulos de Jesus, inclusive, o autor
(hoje em dia seria a contracapa do livro). E o que diz sobre o autor? “Este é
o discipulo que da testemunho dessas coisas e as p6s por escrito, e nés
sabemos que seu testemunho é verdadeiro” (21,24). Isso se refere ao “outro
discipulo, aquele que Jesus amava e que, na ceia, tinha se inclinado sobre o
peito de Jesus e perguntado: ‘Senhor, quem é que vai te entregar” (21,20).
(KONINGS, 2016, p. 18).

Konings (2016) afirma que o discipulo amado surge no evangelho segundo
Jodo, na ultima ceia (Jo 13:23), afinal, pertence ao rol dos amigos mais intimos de
Jesus. Esteve no lava-pés, na ultima ceia, ao pé da cruz, ao lado das mulheres que
seguiam a Jesus. Em (Jo 12:26) “Se alguém quer servir-me, siga-me; e onde estou
eu, ai também estara o meu servo. Se alguém me serve, meu Pai o honrara.” Aqui
encontra-se com exatidao, o discipulo amado, a testemunhaviva de Jesus. Em (Jo
19:35) “Aquele que viu da testemunho e seu testemunho é verdadeiro; e ele sabe que
diz a verdade, para que também voés creiais.” E alguém de conduta ilibada, que
transmite seu conhecimento a todos que o cercam. “Ele viu, por assim dizer, Jesus
por fora e por dentro. “E o quarto Evangelho é o testemunho que ele deixou por escrito,
como diz em 21,24. Ele é o “autor”, no sentido de criador, do quarto Evangelho.”
(KONINGS, 2016, p. 19).

Contudo, o discipulo amado é alguém conhecido de todos, pelo menos quando
o evangelho de Joéo foi escrito, e a alcunha satisfaria aos presentes neste cenario,
tamanhaenvergadura deste membro na sociedade.

Segundo Konings (2016), o esclarecimento para o termo discipulo amado,
provém do seguinte quesitoda época: natradicdo judaicae natradi¢do helenista,todo
Mestre possuia umdiscipulo predileto; todavia o AT tem a tradicao de que “amar’, em
muitos casos, trata-se da eleicdo de alguém para uma missdo em especial, dada ao
mais nobre do grupo. Um exemplo deste amor por eleicdo, esta em (Dt 7:7-9). Assim
como Deus elegeu a Moisés e Davi, o discipulo amado aqui encontra-se situado. Na

ceia, onde os que ali estdo para a refeicdo, reclinam-se apoiados ao cotovelo
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esquerdo o convidado de honra, em (Jo 13:25), reclina-se ao peito do Mestre para

confidenciar, quem seria o traidor:

A representacdo romantica de Jodo esquece que, nos outros evangelhos,
Joéo, filho de Zebedeu, é chamado “filho do trovao” (Mc 3,17), aquele que
guer impedir que outros expulsem demdnios em nome de Jesus (Mc 9,38) e
ambiciona o primeiro lugar em seu governo (Mc 10,35.41). Mas sera que o
guarto evangelista é, de fato, esse filho de Zebedeu? E sera que ele se
chamou Joédo? Por tradicdo, o chamamos assim, mas os primeiros tedlogos
cristdos ndo sabem com certeza se ele foi Jodo Apodstolo, pescador da
Galileia e filho de Zebedeu, ou se ele foicerto Jodo chamado de “o presbitero”
(=ancido). Tampouco sabemos se ele foi o autor do Apocalipse, o qual se
apresenta com o nome de Jodo (Ap 1,1.4.9;22,8). O fato de o autor manter o
anonimato sugere que ndo € preciso conhecer 0 seu nome. Basta que
acolhamos seu testemunho e abracemos a fé para, no nome de Jesus, ter a
vida (Jo 20,31). KONINGS, 2016, p. 19,20).

Com a anélise do perfil, o discipulo amado com certeza € uma pessoa muito
atenta, fez-se presente no rol de amigos especiais do Mestre, esteve em muitos
eventos relatados no evangelho, alguém que evangelizava e agregava valor para a
comunidade em que se encontrava, dando seu testemunho fidedigno, e que
presenciou acontecimentos memoraveis que ilustram o evangelho segundo Jodo, e
guanto ao seu nome, a comunidade local o conhecia muito bem por discipulo amado,
e seu nome nao figurou publicamente no evangelho segundo Jo&do. Com estas
consideragdes ao discipulo amado, Konings (2016) afirma que este discipulo ndo tem
um nome, por ser alguém de extrema individualidade, ¢ ao mesmo tempo autor e
leitor, ao elaborar as perguntas, responde com o seu testemunho do que presenciou,

tornando-se a testemunha fiel do escrito.

2.2 A DATA DE COMPOSICAO

Afirmar uma data com exatiddo a um texto antigo como o escrito joanino € uma
tarefa ardua, e os estudiosos apresentam possibilidades, ndo afirmagdes. Na Biblia
de Jerusalém (2006), introducdo ao evangelho de Jodo, apresenta a questdo

detalhada da seguinte forma:

Em que data foi composto o quarto evangelho? Seu testemunho mais antigo
€ um fragmento de papiro (Rylands 457), escrito por volta de 125, que
apresenta Jo 18,31-34.37-38 sob aforma que conhecemos. O papiro Egerton
2, que lhe é muito pouco posterior, cita diversas passagens. Estes dois
documentos foram encontrados no Egito. Devemos concluir a partir disso que
o quarto evangelho teria sido publicado em Efeso ou em Antioquia, no mais
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tardar pelos Ultimos anos do primeiro século. Por outro lado, se é fato que
textos tais como Jo 9,22; 12,42; 16,2 aludem a uma decisdo tomada pelas
autoridades judaicas por ocasi@o do “concilio” de Jdmnia, a composi¢ao do
guarto evangelho, sob sua forma quase definitiva, ndo poderia ser anterior
aos anos 80. — Mas essa redacdo, que supde evolugdo bastante complexa
das tradigdes “joaninas”, obrigaa fazer remontar a composi¢gao do documento
mais antigo a uma data muito anterior. Um texto como Jo 14,2-3, proximo de
1Ts 4,13s, supbe que ainda se esperava a volta de Cristo em futuro muito
proximo. E possivel entdo que o documento “joanino” mais antigo, de origem
palestinense, possa ser datado ao redor do ano 50. E claro entdo que a
redagao “‘joanina” mais antiga, conservada no evangelho sob sua formaatual,
ecoa tradic6es independentes da tradicdo sinGtica e que, como hoje se
reconhece, sdo de interesse primordial para reconstituir a vida e o
ensinamento de Cristo. (BIBLIA DE JERUSALEM, 2006).

A data de escrita em torno de 80 é fortemente defendida segundo Hendriksen
(2004), pois Pedro j4 recebera suaherancga, Pauloreceberasua coroa e seria provavel
gue os sinoticos estavam escritos e que Joao tivesse acesso a eles. Os judeus em
confronto com os cristdos, a queda de Jerusalém que néo é citada, apontam para o
fato de que fazia anos que estes eventos haviam acontecido. Carson (2007), por sua
vez, aponta que a data de autoria se situa como aceitavel entre 55 e 95 d.C., mais
provavelmente por volta de 80 d.C.

Fee & Stuart (2013) afirmam que a data de elaboracdo do evangelho de Joao
€ desconhecida, fixando uma data por aproximacéao, entre 90 a 95 d.C. Trata-se de
uma das maiores reliquias da fé cristd, e narra a histéria de Jesus garantindo aos
seguidores a veracidade dos que creem e que Jesus, o alicerce da fé, representa a
Palavra de Deus,0 Verbo presente com Deusdesde o inicio da criacdo. E acrescenta,
como crucificado, o Cordeiro de Deus que tira o pecado do mundo.

A respeito do periodo em que o evangelhofoiescrito, Konings (2017) apresenta

gue os comentarios eruditos ilustram:

Depois, Jodo, o discipulo do Senhor, aquele que se reclinou sobre seu peito,
também ele editou o evangelho, enquanto residia em “Efeso da Asia”
(Adversus Haereses, Ill). O documento chamado Canon de Muratori (c. 200)
diz que, reunidos com Jodo, os outros discipulos decidiram que ele
“escrevesse tudo sob seu nome”. Clemente de Alexandria escreve: “Joédo, 0
ultimo de todos, vendo que nos evangelhos se mostra o corporal, incentivado
pelos amigos, divinamente levado pelo Espirito, compds o evangelho
espiritual” (das Hipotiposes, cit. Por Eusébio de Cesaréia, Historia
Eclesiastica). Os antigos Prdlogos latinos dos evangelhos (antes de 200)
ensinam que “esse evangelho foi dado as igrejas enquanto Joao ainda vivia,
como narra Papias de Hierdpolis [...] que o escreveu diretamente por ditado
de Jodo”. (KONINGS, 2017, p. 29, 30).
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A questao do evangelho espiritual, € confirmada por Maggi (2014) por volta de
200 d.C. e atribuido a Clemente de Alexandria e Eusébio de Cesaréia acrescentando
que, trata-se de um evangelho celestial, para utilizacdo dos misticos, de néao alcance
do povo, adequado para pessoas que se sentem atraidas pelas benesses do céu e
nao indicado para pessoas que sujam suas maos com as coisas deste mundo. Para
Jodo, Jesusnédo é igual a Deus, mas Deus é igual a Jesus.

Para aferir uma data para o escrito, Konings (2016) afirma que o evangelho de
Jodo, ndo possui muitas semelhancas com os sinéticos, este se parece com “‘uma
meditacdo ou colecao de homilias” (KONINGS, 2016, p. 11), comentando questbes
que se desdobram em didlogos e até mesmo, mondlogos da pessoa de Jesus. O fato
deve-se a dois desdobramentos: com o passar do tempo, as comunidades viviamem
outro patamar; assim, Marcos provavelmente lanca seu evangelho em tempos da
primeira guerra judaica contra os romanos, por volta de 70 d.C. J4, Mateus e Lucas,
elaboram seusrelatos aproximadamente dez anos depois de Marcos; em torno de 80-
85 d.C., Mateus escreve para as comunidades do mundo greco-romano e que Paulo
evangelizou a estas. Jodo, redige seu texto mais tarde, préximo ao final do séculol,
afinal, muita coisa aconteceu desde a partida de Jesus ao Reino de Deus, sendo
necessario preservar a fé e memoria no que Ele promulgou, acrescentando ainda,
problemas como separac¢des de grupos dentro da comunidade.

Konings (2016) afirma que esta datacdo do evangelho segundo Joéo, recebe
dos criticos uma atribui¢cdo da redacgéo final em uma data ao final do séculoll d.C., e
se de fato este fosse o fato principal, o autor do evangelho, ndo teria nenhuma
possibilidade de ser alguém préximo de Jesus, tal como um dos apoéstolos, e o
discipulo amado, seria uma figura simboalica.

A escrita do evangelhojoaninonéo foi programada, escreve Tufii (2010). A data
posterior ao ano 70 d.C. quando Jerusalém foi destruida € defendida, sendo
traumatica para a tradicao judaica e impactante na histéria cristd, ao constituir as
narrativas dos Gltimos dias de Jesus antes da crucificacdo e da ressurreicéo. E por
volta de 70 d.C. que o desaparecimento de boa parte dos apostolos ja acontecera, e
os evangelhos sinéticos de Marcos, Mateus e Lucas sdo escritos em sequéncia.
Portanto, o evangelho joanino teria sido escrito proximo do final do primeiro século.

A percepcao de Konings (2019), quanto a data do evangelho de Joédo é a de
gue passou por muitas etapas e recebeu as pinceladas finais na data entre 90 e 95

d.C., umafase em quea Igreja recebeu ameacas de muitas correntes de pensamento.
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Garcia-Moreno (2008), reafirma que ndo se sabe ao certo quando e como o evangelho
de Joao foi escrito. E muito provavel, que a cidade de Efeso no final do século I, foi a
morada do evangelista Jodo e ai, 0 evangelho recebeu a escrita dos relatos, a pedido
dos padres apostolicos, e assim narrou Santo Irineu: os relatos dos canones mais
antigos, trazem esta premissa em destaque, a lista de livros reconhecidos e inspirados
pelo Espirito Santo, sendo argumento mais que suficiente. Outro padre apostolico
mencionado € Origenes, este € um fato que se apresenta com os dizeres de que o
evangelho de S&o Joao é a flor dos evangelhos.

O parecer de Brown (2000) questiona a data do evangelho de Jo&o, pensando
justamente em ndo acentuar a tradicdo histérica e seu relato, investigando as
possiveis datas da composicdo do evangelho, baseado nas teorias hipotéticas,
inclusive o formato final presente no cap. 21.

Brown (2000) explica que existem muitas correntes de pensamento que
formularam suas percepcdes e as apresentaram, com muitas datas e
guestionamentos. Nos ultimos trinta anos, surgiram pesquisadores que defendem as
datas anteriormente sugeridas por H. Delafosse que atribuiu a data de 170 d.C., A.
Loisy que estipulou a data de 150-160 d.C., Barrett e a data de 140 d.C., entretanto
0s pesquisadores consideram esta datacdo muito elevada. Boa parte das opinides
estipulam a data de composi¢do em torno de 100-110 como plausivel para a data de
composicdo do evangelho de Jodo. O argumento classico para a defesa de uma data
tdo posterior vinha da Teologia defendida por F. C. Baur ao organizar os evangelhos
sindticos, os escritos de Paulo e Joao, considerando o esquema hegeliano de tese,
antitese e sintese. O evangelho de Jodo, representaria um periodo apds o0s escritos
paulinos segundo F. C. Baur, contudo, esta Teologia da evolucao linear foi refutada
pelos estudiosos.

Para Brown (2000), um dos fatores que se apresenta para a teoria tardia da
composicdo do evangelhojoanino, é exposta na afirmacao de que o quarto evangelho
tem a necessidade de correspondéncia com uma data tardia, pois o autor do
evangelho é o mesmo das cartas joaninas, e que esta tem a necessidade de serem
tardias, pois refletem a organizagcdo como umtodo da Igreja.

No entanto, Brown (2000) relata que a identidade do autor do evangelho e das
cartas joaninas nao pode ser tomada como certa, mas € um assunto para debate;
além disso, os paralelos na organizacdo entre a comunidade dos Manuscritos do Mar

Morto e a descri¢do da igreja nos primeiros paragrafos do livro de Atos levaram a um
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sério repensar do suposto carater tardio da organizacdoda igreja. Podemos, portanto,
dizer que embora a maioria dos pesquisadores ainda pense que Joéo € o ultimo dos
quatro evangelhos, é extremamente dificil fixar a datacdo desse evangelho com base
em uma teoria da evolucéo teoldgica. Ndo ha nada na Teologia de Jodo que exclua
definitivamente uma declaracao final no primeiro século. Um outro argumento para a
datacdo do evangelho de Jodo no segundo século, foi a alegacéo de que n&do havia
evidéncias de que o evangelho foi utilizado por escritores no inicio do século Il
Entretanto, ao final do século Il, apés 170 d.C., Taciano, Melito de Sardes, Tedfilo de
Antioquia, Ireneu, e outros, tinham conhecimento deste evangelho.

Quanto a antiguidade da datacdo para o evangelho joanino, Brown (2000)
apresenta que existe a probabilidade da datacédo para antes do ano 70 d.C., e que
muitas décadas se passaram entre a iniciacdo desta data e sua redacédo final.
Contudo, algumas tradicbes apresentam um periodo bem antecipado, para a
composicdo do evangelho entre as datas de 40 d.C. a 60 d.C. No entanto, entre a
formacao das fontesem que se baseiam a prépria composic¢ao dos evangelhos, existe
um certo tempo que transcorreu. Um exemplo apresentado € o evangelho de Mateus
e Lucas, estes frequentemente sdo datados entre 75 d.C. a 85 d.C. e assim, Brown
(2000) determina que o evangelho de Jodo passou por muitas redagdes, até chegar
na etapa final. E muito possivel que a primeira redacéo de Jo&o, seja datada do
mesmo periodo geral de Mateus e Lucas.

Brown (2000) explica, que é arriscado atribuir datas aos Livros do Novo
Testamento, baseados em comparar suas respectivas Teologias. Entretanto, o
meétodo do género literario tem alguma validade. Pode-se comparar os quatro
evangelhos, e determinar em geral, qual € o mais primitivo e qual o mais evoluido.
Acredita-se que um julgamento pré-critico para o evangelho de Jodo, foi 0 mais
desenvolvido teologicamente e o ultimo evangelho de todos esta essencialmente
correto. Para exemplificar, Jodo nao registrou a instituicdo da tltima Ceia, e assim, a
afirmacdo de que Jodo representa um tempo anterior ao tempo em que o relato
paulino dainstituicdo ganhou destaque. Este argumento reflete uma suposi¢céo pouco
duvidosa de que o relato da instituicdo da Ceia vem de Paulo e ndo de uma tradicao
anterior.

Para Brown (2000), nao € percebido que em (Jo 6:51-58) conteria uma histéria
joanina adaptada desta instituicdo, vinda de outro lugar para a historia da ultima Ceia.

Ao final, uma data em torno de 75 d.C. a 110 d.C., mas as maiores probabilidades
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apoiam umadata entre 90 d.C. a 100 d.C. Acrescentandoque o testemunhode Irineu,
a testemunha mais antiga do evangelho de Jo&o, viveu em Efeso até o reinado do
imperador Trajano 98 d.C. a 117 d.C. E o fato de que em (Jo 21:20-24) que trata do
evangelista Jodo, ao final do evangelho, no qual o discipulo estava préximo da morte,
ou jA morto, € possivel fixar uma data plausivel para a redacao deste evangelhoem
torno de 100 d.C. E se a tradicdo histdrica subjacente a este evangelho remonta aos
anos40d.C. a 60 d.C., e se a primeira redacéo do evangelho estaentre 70 d.C. a 85
d.C., existe um periodo de quarentaanos na composi¢cdo do evangelho, pregacao e
escrita.

SegundoMalzoni (2018), para estabelecer um parametro e compreender o que
estrutura a teoria que possibilita a datacdo do evangelho, existem trés critérios: em
primeiro plano o tipo teolégico, entretanto levar em conta os ensinamentos do Batismo
e a Eucaristia ddo a entender que se trata de uma teologia mais evoluida, e posterior

aos evangelhos sinéticos; desta forma:

Nao é necessario dizer que essas teses ndo sdo universalmente aceitas. Por
outro lado, ainda nesse campo, entrariam as consideracfes sobre a
perspectiva da escatologia realizada, presente no Evangelho, que
pressuporia a diminuicdo da expectativa de uma parusia iminente. Ora, esse
tipo de abordagem ndo seria possivel ao menos antes dos anos 70.
(MALZONI, 2018, p. 29).

O segundo parametro relatado por Malzoni (2018), reside no fato dos dados
histéricostransparecidos pelo escrito, tais como: a expulsao dos cristdos da Sinagoga
narrados em (Jo 9:22 e 12:42), a pressuposta morte de Pedro em (Jo 21:18-19), por
volta do ano 60, e ainda, (Jo 21:22-23) que denota a morte do discipuloamado e o
desaparecimento da primeira geracao de discipulosde Jesus, levando a uma redacéo
final deste evangelho, por volta dos anos 90 e 100. JA um terceiro argumento,
apresenta as evidéncias externas, vindas de outros escritos da época, nos quais
houve a utilizagdo do evangelho segundo Jodo no século I, denotando que a redagéo
final ocorreu muito proxima desta fase. Os manuscritos mais antigos deste evangelho,
seriam quatro papiros gregos: papiro 52 do periodo de 135 a 150, sendo 0 mais antigo
de todos com porgdes de texto muito limitadas; o papiro 66 em torno do ano 200 em
estado fragmentario; o papiro 75 datado em torno do ano 200 e que apresenta o
evangelhosegundo Lucas e segundo Jodo; e finalmente o papiro 45, datado do século

[ll, com os quatro evangelhos e Atos dos apdstolos.
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Aindaem Malzoni (2018), o relato de que 0 mais antigo comentario a respeito
do evangelho segundo Jodo, e conservado na integra, € o comentario de Origenes (t
254), e este cita um comentario ainda anterior de Heracledo que viveu no século II.
Dos escritores patristicos, existem ainda os comentarios de Crisostomo (1 407) e de
Santo Agostinho (1 430). Desde entédo, comeca a producao de comentarios em torno
do evangelho segundo Joao.

Nessa dissertacdo segue-se Malzoni (2018) ao esclarecer que as propostas
existentes sobre a datacdo do evangelho joanino ndo possuem uma aceitacdo
universal, mas, pode-se tomar como afirmativo, que este evangelho teve muitas

redacdes, até chegar a versao final, sendo dificil afirmar uma preciséo para o fato.

2.3 DESTINATARIOS

A Biblia Sagrada (1985) em sua introducao ao evangelho de Jodo, demonstra

o fato de que Jesus leva suas palavras mais fortes a escribas e fariseus:

N&o nos deve causar admiracdo o fato de Jesus ter dirigido discursos mais
elevados aos escribas e aos fariseus do que os que dirigiu as turbas da
Galiléia, e que esses discursos — nao referidos pelos sindticos por ndo se
enguadrarem com 0 seu escopo — proferidos a maneira de perguntas e
respostas, com sentencas curtas e pejadas de conceitos, como era entao
costume fazer-se entre os rabinos, tenham ficado indelevelmente impressos
na mente de Jodo, que os meditava diariamente e repetia com frequéncia,
em suas catequeses aos primeiros cristdos. (BIBLIA SAGRADA, 1985. p.
1155).

Para Hendriksen (2004) Jodo nao planejou e nem seria possivel escrever uma
biografia completa de Jesus, relacionando-se a seu relato em (Jo 21:25), “Ha, porém,
muitas outras coisas que Jesus fez. Se fossem escritas uma por uma, creio que 0
mundo n&o poderia conter os livros que se escreveriam”. Assim, confirma a doutrina
que os fiéisreceberam. Jodo insere em seu evangelho um material que ndo esta nos
sindticos, que eleva e demonstra a gléria do Senhor, sua messianidade e divindade.
Assim estdo: As bodas de Cana, a conversa com Nicodemos, a conversa com a
mulher samaritana, a cura de um homem em Betesda, e ainda outros eventos,
afirmando Jesus como o Filho de Deus e que aigreja creiaem Jesus pela eternidade.
Embora atinja a toda igreja, estes habitavam principalmente em Efeso e
circunvizinhancga, cristdos gentios e assim, explica suas adi¢cdes explicando os

costumes e condic¢des judaicas a exemplo: (Jo 2:6, 4:9, 7:2, 18:28), etc.
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Para Vasconcellos (2018), o evangelho segundo Jodo é uma raridade, os
segredos aqui expostos, ndo sao desvelados pelo leitor com facilidade. O final deste
evangelho, se encontra no cap. 20, e mais tarde, acrescentou-se o cap. 21; merece
destaque os dois Ultimos versos de (Jo 20:30-31): “¥Jesus fez ainda, diante de seus
discipulos, muitos outros sinais, que ndo se acham escritos neste livro. 3lEsses,
porém, foram escritos para crerdes que Jesus € o Cristo, o Filho de Deus, e para que,
crendo, tenhais vida em seu nome.”

O evangelho segundo Joé&o, confirma Vasconcellos (2018), € um livro de sinais
e trata-se da grande estruturaque se apresenta em sete grandiosos eventos. O motivo
dos sinais, apresenta-se na questdo de que o proposito dos feitos de Jesus néo
consistem em provocar admiragao ou entenderestes fatos como milagres. Ao receber
o tratamento de sinais, os eventos demonstram a realidade das praticas, que tem um
pano de fundo social repleto de conflitos, divergindo com as forgas poderosas
presentes nesta sociedade:

Isso porque acreditar em Jesus ndo € apenas aceita-lo com palavras,
proclamando-o como Messias, como Filho de Deus, como salvador etc.
Essas proclamacgdes exigem tomadas de decisdo a cada momento, € € nisso
que o evangelista insiste. Por isso, as narragbes dos “sinais” sao
acompanhadas de outras passagens, em que Jesus aparecera ensinando,
discutindo, dialogando para que os sentidos mais profundos de sua acéo
sejam compreendidos e assumidos na vida da comunidade. Todas as
atividades e proclamacgdes de Jesus e sobre ele estdo de alguma forma
ligados a esses sinais. (VASCONCELLOS, 2018, p. 33).

Desta forma, as primeiras comunidades conhecidas como joaninas, que
aceitassem o evangelho,assumiriamem seu intelecto a mudancgaperene na formade
ser e conduzira vida, compreendendo que as obras do Mestre Jesus néo deveriam
causar admiracdo e sim, entendimento comportamental, de como atuar em uma
sociedade dominada pelos romanos, fortalecer um ao outro; entender os sinais, €
compreender com felicidade, o real ato de fé que consiste em caminhar com 0s
preceitos de Jesus.

O livro de sinais € confirmado por Konings (2016). A primeira parte do escrito,
e conhecida dos eruditos, devido aos enormes gestos milagrosos realizados por
Jesus, e estes, foram intitulados de sinais, como se mostra na conclusao em (Jo
12:37), os comentaristas afirmam que existem sete sinais maiores, entretanto, houve
muito mais que os sete sinais relatados, como o proprio evangelista mostra ao final
do escrito em (Jo 20:30):
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Ha uma correlacdo entre os sinais e a linguagem simbdélica do Quarto
Evangelho em geral. Usando a linguagem simbélica, Jesus se declara ser
aquilo que ele proporciona no sinal. O sinal é a visualizagdo concreta do dom

de Deus em Jesus. Ele “¢” o p&o do céu que o sinal representa, ele é o pao
que desce do céu para alimentar a vida eterna em nés (6,35). (KONINGS,
2016, p. 37).

Para Bruce (1987), o objetivo deste evangelho é fazer com que os leitores se
fortalecam em sua fé, para crer em Jesus como Cristo, o Filho de Deus, objeto deste
evangelho; o0 mundo que recebeu este evangelho quando os escritos comecaram a
circular, ja era muito diferente do mundo dos eventos salvificos ocorridos, Jerusalém
e Palestina eram localidades distantes, e 0sS sessenta anos que separavam a
sociedade salvifica e a recebedora do evangelho, tinham outra forma de viver em

sociedade, e ndo tinham curiosidade quanto aos fatos histéricos e geograficos:

Uma questdo como quem era ou hao rei dos judeus, em 30 d.C., podiater
somente importancia local e temporaria, mesmo se a resposta determinasse
o cardter injusto ou ndo da sentenca de morte que Pilatos aplicou a Jesus.
(BRUCE, 1987, p. 24).

O ambiente helenistico e as comunidades existentes, segundo Bruce (1987),
informam que o debate sobre os eventos ocorridos em Jerusalém, teriam como alvo
os lideres religiosos desta cidade, e que este debate continuarianostempos seguintes
ao evento da crucificacdo entre os seguidores de Jesus e os lideres religiosos das
Sinagogas.

Konings (2017) comenta que o quarto evangelho tem muitas faces e foi
destinado a muitas pessoas, além de suas muitasfinalidades demonstradas pelo autor
em seu estilo, para utilizacdo interna da comunidade e ainda, apresenta-se como o
acesso dos seguidores oriundos do judaismo helenista da Palestina ou na diaspora,
respondendo também para os judeus do farisaismo, até mesmo convertendo alguns
destes.

A narrativa do escritor do evangelhosegundo Joado para Tufii (2010), apresenta
muito mais que uma histéria narrada, ou transmisséo de acontecimentos vivenciados
e a audicao de palavras. Representa o testemunho do discipulo e principalmente a
Gléria observada em Jesus, uma relacdo que apresenta a unido de Jesus com o Pai,
evangelho este que o chama de “Messias” em sentido exclusivo: o “Especial e unico

Filho de Deus”. Esta reproducgéo observa-se nacenaem que a lanca que abre o lado
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do corpo de Jesus apds a morte de cruz, fato vivenciado pelo discipulo ao pé da cruz,
pois 0 sangue e agua que saem do corpo representam a igreja. A Biblia de Jerusalém

explica os termos sangue e agua:

[...] “4gua e sangue”. O sentido desse acontecimento sera elucidado por dois
textos da Escritura (vv. 36s). O sangue (Lv 1,5+; Ex 24,8+) testemunha a
realidade do sacrificio do cordeiro imolado para a salvacdo do mundo (6,51),
e a dgua, simbolo do Espirito, sua fecundidade espiritual. Numerosos Padres,
com fundamento, viram na agua o simbolo do batismo; no sangue, o da
eucaristia e, nesses dois sacramentos, o sinal da Igreja, nova Eva, que nasce
do novo Adao (cf. Ef 5,23-32). (BIBLIA DE JERUSALEM, 2006).

Este testemunho surpreende e corresponde a narrativa joanina da exaltacéo e
glorificacdo anunciados em muitos momentos. Espirito este que ainda néo tinha a
revelacdo, pois Jesus ndo foi glorificado até aquele momento. Assim, a Fé
testemunhada pelo discipulo: “Aquele que viu estas coisas da testemunho e este é
verdadeiro”. Este discipulo conhece a verdade e sua narrativa faz com que todos
creiam.

Ao verificara mensagemdos evangelhossindticos e arelagdo com o evangelho
joanino, Jaubert (1987) apresenta que os sin6ticos mostram os confrontos de Jesus
versus fariseus com relacdo as curas executadas no sabado, e essas mesmas
acusacdes encontram-se no evangelho joanino. O paralitico de Betesda (Jo 5:9-10),
e 0 cego de nascimento (Jo 9:14). Neste evangelho, a questdo sabatica e o
guestionamento sobre quemé Jesus sao debatidos. Jesus guardou o sabado, chamou
Deusde seu Pai e se faziaiguala Deus (Jo 5:18), constituindo reflexdes solidas sobre
a questao da fé e que tem continuidade ap6s a morte de Jesus; a decisédo de excluir
da Sinagoga, todo aquele que cré que Jesus € o Cristo (Jo 9:22), foi tomada ao final
do primeiro século, mostrando assim, a realidade da histéria do evangelho joanino.

Vasconcellos (2018) confirma que por volta dos anos 80 d.C., entre quarenta a
cinquenta anos apds a morte de Jesus Cristo, membros da comunidade joanina que
habitavam a Sinagoga, foram excluidos deste ambiente religioso, pois confessavam a
Cristo como salvador, este fato foi 0o estopim originario dos atritos com os religiosos
da Sinagoga. Estas pessoas do grupo joanino, perdem seu espa¢o na Sinagoga
proxima de onde viviam, salientando que, apés o conflito e a excluséo social da
comunidade joanina, esta sofrera as consequéncias deste fato, advindo o medo e
risco de néo se fazer presente na Sinagoga, e gozar de sua protecdo. Neste tocante,

o evangelho segundo Jo&o foi escrito para motivar estes membros a seguirem em
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frente, ndo se prenderem ao passado, ndao se lamentarem, sendo dia por dia
alimentados pela motivacdo de que Jesus é o Cristo; crendo sempre que em Jesus
esta a vida eterna; cientes de que néo existirdo acordos com a Sinagoga ou com 0S
poderes governantes deste mundo. Sera dificil viver fora da Sinagoga, mas este fato
fortalecera a todos, criard nesta comunidade, uma nova roupagem, mantendo e
fortalecendo, seu vinculo espiritual com o Mestre Jesus.

Diante de uma comunidade que recebeu as informacfes relatadas do
evangelho de Jodo, € necessario observar a reacdo dos gnosticos e como isto
sucedeu. Os conflitos sdo percebiveis no contexto e Jaubert (1987) em sua obra
apresenta os opositores intitulados gnésticos (gnose = conhecimento) que tanto
contradisseram a comunidade cristd. Neste tempo, surgiram anticristos que negaram
Jesus Cristo, do qual separaram o Cristo celestial do homem histérico. A narrativa de
(1Jo 2:18-23) apresenta o relato de falsos profetas distribuidos pelo mundo. Salienta
que a confissdo de que o espirito confessor da vinda de Jesus em carne pertence a
Deus; o confessor que ndo confessa a Jesus é do anticristo conforme observado na
narrativa de (1Jo 4:1-3).

Jaubert (1987) explica que a corrente gnostica, atribuia a salvagdo ao
conhecimento que veio da revelacdo por meio de segredos divinos, pois a alma
necessitavalibertar-se da matéria, sendoinconcebivel que umapessoa enviadacomo
divinativesse atributos divinos (negando o encontro de Deus e 0 homem), deduzindo
que Cristo ndo nasceu de uma mulhere nao receberia a tortura na cruz, por possuir
atributos divinos, o que seria inconcebivel para a afirmac¢do do escrito joanino. Assim,
contrariava a doutrina crista, pois Cristo veio em condi¢cdo de homem e Joao afirma
isto em seu prefacio do evangelho, afirmando a Divindade de Cristo. Os relatos
mostram que Cristo chorou, se emocionou, sentiu dor e outros atributos, porém, o
Cristo celestial ndo se separou do homem. Assim, o Cristianismo sobreviveu a uma
luta contra falsos profetas com a divulgacédo de um pensamento vao, estes, sempre
infiltrados nas comunidades.

Os evangelhos sinéticos possuem um relato da atividade de Jesus ressaltando
seus feitos e milagres, contudo, o evangelho de Jodo é demonstrado por Konings
(2019) como a necessidade de vislumbrarmos este, com os olhos do povo que o
recebeu. O leitor moderno tem a necessidade de captar o contetdo, assim como 0s

primeiros convertidos joaninos captaram, desta forma, seu publico € muito especifico:
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Nao escreve para o mundo inteiro indistintamente, mas para os membros de
sua comunidade, incluindo duras criticas aos que, vivendo na presenca de
Jesus e percebendo o valor de sua mensagem, dele desistiram por medo ou
por comodismo. E quando fala dos “judeus”, ndo se refere aos judeus em
geral, mas a um determinado grupo do judaismo que se fechou a Jesus e
perseguiu os seus discipulos, proibindo reconhecer Jesus como Messias. O
evangelho de Jodo se dirige, principalmente, a cristdos de cultura judaica,
expostos a propaganda do novo judaismo, que os quer afastar do grupo
cristdo. Por isso, muitas discussdes no Quarto Evangelho partem de temas
do Antigo Testamento e do judaismo. Parece até uma briga de familia entre
os judeus da Sinagoga e os do grupo cristdo. Entretanto, em alguns pontos
transparecem também outros ambientes, especialmente o dos samaritanos e
o dos helenistas em geral (pessoas de cultura grega, quer sejam judeus ou
ndo). (KONINGS, 2019, p. 8).

Ressaltado por Konings (2019), o detalhe primordial do evangelho joanino,
diante dos demais evangelhos constitui-se da seguinte forma: Os episodios tém
maiores exposicoes, estas exposi¢cdes em blocos, se misturam as narrativas do
didlogo e discurso. Nas abordagens que tangem as apresenta¢gfes geografica e
temporal, Jodo menciona trés pascoas, e nos demais evangelhos, Jesus sobe a
Jerusalém em Unica oportunidade para a Péscoa. Neste sentido, os relatos
apresentados compdem o fortalecimento da fé, a meditacdo nos eventos ocorridos,
pois a comunidade joanina recebia de forma direta uma pressdo externa, e as
dificuldades internas dentro da prépria comunidade.

Os elementos apresentados por Garcia-Moreno (2008), detalham que nos
tempos em que estes acontecimentos tém sua narrativa, havia a perseguicdo das
autoridades embasadas com muita raiva, entretanto ndo percebiam que o0s
recebedores do evangelho eram pessoas entusiastas do novo reino apresentado por
Jesus, salienta ainda que pessoas advindas de outras localidades tinham a atracao
pelas palavras do Mestre de Nazaré. Este povo que chegava, vinha de outras
adjacéncias, e outras partes do Império. Acontecimentos como a hora da partida do
Mestre, sao narrados com fervor dentro do evangelho, em especial a partida de Jesus
intitulada como a necessidade de o grdo de trigo cair ao chéo para que os frutos
nas¢cam. Claro que muitos nao entenderamo fato, contudo, a explicacao era aliadaao
chamamento da misséo de Jesus, no qual para ganharumanova vida, € necessario
perder a mesma, para depois a hova vida surgir, com vistas a vida eterna.

Este ndo entendimento sobre a missédo de Jesus, navisao de seus seguidores,
€ lembrado por Garcia-Moreno (2008): é perceptivel que muitos de fato néo
acreditaram em Jesus, mesmo com 0S muitos sinaisvistos, e apresentados diante dos

olhos deste povo que o seguia, narrados no evangelho de Jo&o, mesmo as pessoas
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de maior visibilidade na comunidade joanina, tinham o temor de que, 0 grupo dos
fariseus os descobrissem diante das manifestagdes que faziam, e assim, procuravam
sempre esconder suafé em Jesus; muitos ainda presos a Sinagoga e por temeridade
de sua expulsao deste recinto judeu. Jesus tinha o entendimento deste medo coletivo
de alguns seguidores, e afirmou que, quem viu o Mestre enviado, viu a figura de Deus
manifesta.

Brown (1999) afirma que os destinatarios deste evangelho sdo conhecidos por
“‘comunidadejoanina”. Esta comunidade encontra-se em quatro fases cronoldgicas ao
longo do tempo: a era pré-evangélica originaa comunidade, tendo uma relacdo com
o judaismo nametade do primeiro século, naqual os primeiros cristdos foram expulsos
da Sinagoga (Jo 9:22 e 16:2); uma provavel data em torno de 50 d.C. a 85 d.C. A
tratativa da segunda fase ocorre por volta de 90 d.C. para a situacéo vivida pela
comunidade, narrada pela acdo de um evangelista mais um redator, tratando da
principal redacéo deste evangelho,de modo que a expulsédodos cristdos da Sinagoga
j& acontecera, tendo continuado as perseguicdes. A terceira fase ocorre por volta de
100 d.C., em uma disputa entre dois grupos de discipulos de Jo&o, cujas ocorréncias
tratam de maneiras opostas a questdo ética, escatolégica e pneumatoldgica,
parecendo que 0 grupo separatista de (1Jo 4:5) e o autor procuram defender os
seguidoresjoaninos quanto aos falsos mestres, conforme (2Jo 1:10-11). A quarta fase
ocorre com 0s dois grupos e controvérsias extintas, sendo que 0s separatistas
aderiram no segundo século a outros movimentos que surgem, tais como docetismo,

gnosticismo, cerintianismo e 0 montanismo:

Isto explica por que o quarto evangelho, que eles levaram consigo, é citado
mais cedo e mais frequentemente por escritores heterodoxos do que por
escritores ortodoxos. Os adeptos do autor de 1 Jo no comeco do século
segundo parece terem gradualmente se incorporado no que Inacio de
Antioquia chama “a Igreja catdlica’, como se demonstra pela aceitagao
crescente da cristologia joanina da pré-existéncia do Verbo. (BROWN, 1999,
p. 22).

Brown (1999) esclarece que este quarto evangelho foi mal utilizado pelos
separatistas e seus seguidores, ndo recebendo citacdo de Escritura Sagrada na
primeira metade do século Il. Entretanto, as epistolas constituem um belo guia para
se entender o evangelho, concedendo um lugar para Jodo no canon da Igreja.

Para Chouraqui (1997), logo ao adentrar o evangelho de Joéo, os destinatarios

do escrito recebem o alicerce manifesto, a Palavra de Deus expressa, no qual Jesus,
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foi eleito para que Deus faca sua morada, e o0 logos é inserido por trés vezes nos dois
primeiros versiculos biblicos, neste momento, ndo como luz, mas sim como homem
em carne, a Palavra habitando e permanecendo na promessa. “‘No principio era o
Verbo e o Verbo estava com Deus e o Verbo era Deus. 2No principio, ele estava com
Deus.” (Jo 1:1-2).

Com a expresséo do Verbo, entende-se o motivo do evangelistaJodo empregar
o termo “sinais” ao invés de “milagres”, como ocorre nos evangelhos sinéticos. Para
que um milagre ocorra, € necessario que o receptor desta béncado tenhafé, e para se
ter fé, € necessario conhecer o Verbo; e ao utilizar “sinais”, Jodo entende que
primeiramente, € necessario agucar a fé deste receptor. Logo na abertura do
evangelhode Jodo, encontra-se a primeira grande verdade, queo Cristo € o Verbo de
Deus, sendo para todos a Palavrado Deus vivo.

Maggi (2014) corrobora que o evangelho de Jo&o se destina a todos, para que
creiam que Jesus € o Cristo, o Filho de Deus, e ao acreditar, tenham vida em seu
nome (Jo 20:31), assim, a escuriddo ndovencera jamais a luz (Jo 1:5), acrescentando
que, ao observar os feitos de Jesus e seu comportamento social, ndo se estranhao
fato de ser crucificado, mas sim, ter sobrevivido por tanto tempo contrariando o poder

do Templo.

2.3.1 Possibilidades de sectarismo nacomunidade

Ao relatar as fases cronoldgicas, Brown (1999) afirma que dentro da
comunidade joanina, havia sete grupos presentes, caracterizados e apresentados em

duas categorias:

1) N&o crentes — entenda-se aqui, sdo aquelas pessoas que dizem
externamente crer em Jesus, e naverdade, ndo tém a menor vontade neste exercicio
da crenca; ou que simplesmente estdo em um contingente setorial: seriam estas, o
‘mundo”, e nesta categoria, aqueles que ignoram simplesmente a luz; os “judeus’,
grandes responsaveis pela expulsdo dos cristdos da Sinagoga; os seguidores de
“Jodo Batista”, cujo movimento joanino tem probabilidades em ter seu inicio neste
rebanho,e em especial, a pessoa do “discipulo amado”, que possivelmente pertenceu

a este grupo.
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2) Demais cristdos — 0 evangelho joanino fala de judeus que creram em Jesus.
Aqui encontram-se: “criptocristdos” (judeus cristdos dentro da Sinagoga); as igrejas
de “cristdos judeus”quetém umafé inadequadae deixaram a Sinagogaou foram dela
expulsos;os “cristdos das igrejas apostolicas” e o ultimogrupo, a “prépria comunidade
joanina”.

Ainda em Brown (1999), a “propria comunidade joanina” € um grupo
perseverante; interessa aqui, um maior entendimento deste grupo que perseverou ha

manutenc¢do daidentidade joanina:

[...] Jo&o ndo traz nenhuma palavra de Jesus ordenando ou instituindo o
batismo e a eucaristia antes de deixar esta terra. A imagem de Jesus
instituindo sacramentos como uma acéao final tende a identifica-los com a
esfera da vida da igreja, enquanto que, para Jodo, 0s sacramentos sdo a
continuagcdo do poder que Jesus manifestou durante seu ministério, quando
ele abria os olhos dos cegos (batismo como iluminacéo) e alimentava os
famintos (eucaristia como alimento). Em suma, quero reafirmar que nao
interpreto estas atitudes eclesiolégicas joaninas como agressivamente
polémicas, uma vez que ndo existe nenhuma prova clara de que a
comunidade joanina condenasse o fundamento apostoélico e a sucesséo, os
cargos da igreja, ou as praticas sacramentais da igreja. A melhor
interpretacdo do quarto evangelho é considera-lo como portador de uma
adverténcia contra os perigos inerentes em tais evolugdes, enfatizando o que
(para Jodo) é verdadeiramente essencial, isto &, a presencga viva de Jesus no
cristdo através do Paraclito. (BROWN, 1999, P. 91, 92).

Desta analise, Brown (1999) faz a seguinte indagacdo: esta comunidade
joanina, seria uma seita, que rompeu a comunhéo (Koindnia) com os demais cristaos?
E preciso entender, que os cristdos joaninos, n&o seriam um grupo Gnico e hostil para
com a Sinagoga e seus lideres, embora a aspereza seja visivel no evangelho joanino,
mais forte ainda que nos demais escritos do Novo Testamento. “O elemento sectario
do quadro joanino seria 0 senso peculiar de alienac¢do do seu proprio povo (1,11).”
(BROWN, 1999, p. 93). As atitudes do grupo joanino, para com criptocristaos e
cristdos judeus, ndo seriam as Unicas condenatérias a falsos cristdos. O grupo
joanino, extingue os inimigos da comunhdo cristd, alinhando os criptocristdos e
judeus: “Contudo, muitos chefes creram nele, mas por causa dos fariseus, ndo o
confessavam, para ndo serem expulsos da sinagoga, pois amaram mais a gloria dos
homens do que a de Deus” (Jo 12:42-43), acusando ainda que 0s judeus cristaos,
associados com os irmaos do Senhor,ndomais seguiam,ou criam em Jesus. “A partir
dai, muitos dos seusdiscipulos voltaram atras e ndoandavammais comele.” (Jo 6:66)

e “pois nem mesmo os irmaos criam nele.” (Jo 7:5).
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Assim, Brown (1999) afirma existir este sectarismo no grupo joanino, um sendo
alienatorio e superior para com 0os demais grupos, o Jesus apresentado no evangelho
joanino, foiincompreendido porseu proprio povo, e ainda,nemé deste mundo. Enfase
especial para o discipulo amado, de grande presenc¢a na comunidade, muito amado
por Jesus, Unico discipulo do sexo masculino a ndo abandonar Jesus. Teoricamente,
se entende que a comunidade joanina é a Unicaa entender perfeitamente o Mestre
Jesus, estes sao rejeitados, perseguidos, ndo pertencem a este mundo, sdo guiados
pelo Espirito Santo, ttm uma cristologia de enorme envergadura e sdo os detentores
da verdade. Apesar deste forte laco identitario que envolve a comunidade joanina,
esta ndo se tornou uma seita, apesar dos tracos fortes de sua manutencaoideoldgica;
guem aderisse a comunidade joanina, teria Koindnia para com o grupo, recebendo o
elevado padrdo teolégico e, assim, mantiveram a tradicdo recebida de Jesus,

difundindo estes preceitos a todos aqueles que se achegassem junto ao grupo.

2.4 AS FONTES DE JOAO

O evangelho de Jo&o tem informacdes que Hendriksen (2004) detalha alguns
pontos: O escritor conhecia Jesus muito bem, pois caminhou com ele de forma muito
proxima, e ainda,com oportunidade de detectar possiveis falhas de carater no Mestre.
Este escritor na noite sagrada da Santa Ceia, esteve com seu peito reclinado em
Jesus, na crucificacdo permaneceu proximo ao Calvario e posteriormente, entrou no
timulo de Jesus (Jo 13:25; 19:26; 20:8). Salientaainda que o proprio Jodo detalhou
que Jesus era Deus. Este Jodo € um judeu, fato observado pela escrita em estilo e
também seu conhecimento do AT, os fatos narrados das crencgas judaicas, conhece
muito bem os fatos politicos e religiososda Palestina, e também festas e ritos judaicos
como a Pascoa, Tabernaculos, Dedicacdo, os costumes funerais e também dos
casamentos, um judeu da Palestina e conhecedor da geografia, sendo um dos doze
apostolos, proximo de Pedro, traz a lembranca do horario exato dos eventos, e ainda
os relatos do autor Origenes de que Jodo € o discipulo amado, escritor do quarto
evangelhoeapocalipse, Clemente de Alexandriaque foi professor de Origenes, relata
um Jodo somente como sendo 0 apodstolo autor do evangelho.

Bruce (1987) afirma que o escritor do evangelho comenta claramente a sua
fonte de interpretacdo das acdes de Jesus ao registrar avindado Paraclito que guiaria

os discipulos a toda verdade, lembrando de todas as a¢gfes ensinadas por Jesus, e 0
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evangelista deixa implicito que experimentou deste cumprimento de promessa ao
mencionar dos feitos de Jesus durante seu trajeto de vida, ao compartilhar com todos
0 que ele e seus companheiros presenciaram e também, a capacidade intelectual
transmitida por meio do Espirito ao evangelista, que transforma a historia de Jesus
para um novo publico, diferente daquele dos primeiros evangelistas sinéticos, um
Espirito transmissor e confiavel, que transforma o aramaico que Jesus falava em
muitas vezes para o idioma grego.

Brown, Fitzmyer e Murphy (2011), confirmam que na questao geogréfica, este
evangelho narra o ministério de Jesus, situando-o entre a Galileia e a Judeia,
caracteristica destacavel e muito diferente dos sinéticos, que tratam a questao entre

a Galileiae umlapso de tempo em Jerusalém:

Apesar de suas diferencas, Jodo recorre claramente a tradigdes sobre o
ministério de Jesus que estdo relacionadas aquelas que se encontram nos
sindticos e em suas fontes. A existéncia de transices geogréaficas,
cronolégicas e literarias desajeitadas neste Evangelho torna provavel que
varias fontes tenham sido introduzidas em sua composi¢cdo. (BROWN,
FITZZMYER, MURPHY, 2011, p. 732).

Ao tratar estas diferencas, € perceptivel que muitos tipos de material foram
utilizados; os milagres por exemplo, derivam de uma coletanea e a fonte dos milagres
€ conhecida por outro nome, ou seja, fonte dos sinais. Alguns comentadores sugerem
gue o material provém de discursos que possuem padrdes e pregacdes desenvolvidos
no seio da comunidade joanina. Existe a probabilidade da utilizacdo no evangelho
joanino dos escritos de um ou mais sinoticos, entretanto o evangelho de Jodo se
baseia em uma exclusividade produtiva de suas comunidades, e claro, tem detalhes
em comum aos sinoticos.

Entretanto, a teoria critica segundo Konings (2016), comenta sobre muitas
redacbes e acrescentando, muitas fontes, e até mesmo conhecimento de origem
gnostica, contudo, esta teoria critica foi derrotada, com o vislumbre no século XX, de
copias do evangelho segundo Jodo, datadas do segundo século d.C., assim, um
tempo menor que cem anos, conforme a tradicao atribuia, entre 90 e 100 d.C., sendo
umtempo cronoldgico muito curto entre um antigo escrito e as copias encontradasem
excelente estado de conservagao. Para se ter uma ideia, “O tempo que separa as
cOpias conservadas de Aristoteles ou Platdo de seus respectivos originais é de mais
de mil anos”. (KONINGS, 2016, p. 13,14).
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Um fator primordial narrado por Konings (2016), reside no seguinte fato: qual o
motivo de Jodo recorrer a fontes de informacgéo externas, se este foi umdiscipulo que
caminhou com Jesus, observando todo o trabalho do Mestre peripatético. Esta € uma
indagacédo formulada pelos pesquisadores, que aceitam a autoria do apéstolo Joao
para o quarto evangelho. Até mesmo, exegetas que ndo confirmam a identidade de
Jodo, como filho de Zebedeu, postularam um fato histérico independente, envolto ao
evangelho de Jodo, que é considerado mais fidedigno que os sindticos em alguns
detalhes. Neste século, a preferénciapelo descrito no evangelho, é acreditar que Jodo
relembrou seus arquivos, e acrescentou as memdarias de outros, seja umalembranca
oral ou escrita. Muitos comentam o fato de uma nova leitura intitulada pds-sinética,
gue se encaixaria em muitos textos do evangelho, como a purificagcdo do Templo,
multiplicagcéo dos paes, uncdo em Betéania e o relato da Paix&o.

As pesquisas do autor Tufii (2010) revelam que a dependéncia do evangelho
joanino na questéo dos sinéticos, em algum momento trouxe o fato a tona no século
XX e ainda, recebeu criticas de autores como P. Gardner Smith, R. Bultmann, C. H.
Dodd, entre outros. Autores que preservavam a dependéncia eram minoria (C. K.
Barrett e R. H. Lightfootem seus comentarios de 1955 e 1956 respectivamente). A
proposta de Bultmann recebeu criticas dos defensores da unidade do texto do
evangelhojoanino, a proposta de J. A. T. Robinson alegaque o evangelho joanino
nao dependeria de nenhuma tradicédo anterior, nascendo de sua propria tradi¢éo oral,
pois aprecia a énfase do carater judeu e palestino, contrariando a opinido do inicio do
século XX que buscava a esséncia fora do Judaismo, afinal, os descobertos de
Qumram deixaram marcas naformagéo cultural do evangelho joanino.

Os estudos do autor Tufii (2010) relatam que noinicio do século XX, ocorreu a
negacao do valor historico das informa¢des do evangelho joanino, e acredita que J.
A. T. Robinson observou uma disposicdo muito favoravel a admissdo do quarto
evangelho com muita proximidade dos fatos, quanto aos apresentados nos
evangelhos sinoticos. Esta nova apreciacdo nasceu em parte como resultado de dois
pontos, sendo a independéncia dos sin6ticos e o carater judaico-palestino da escrita,
e aindao resultado da confirmacao do valor dos dados topograficos descobertos. Para
Tufii (2010), um fator destacado na Filosofia de Hegel, foi a anélise impactante ao
Novo Testamento com a seguinte apresentacdo: se Joao escreveu apos Paulo e os

sinoticos, seu trabalho receberia 0 impacto destes, mas o escrito primitivo n&o
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receberia a negacao, e ainda,a necessidade em rever os escritos de Paulocom muita
seriedade.

Existe a teoria das trés fontes apresentada por Rudolf K. Bultmann e explanada
naobra do autor Malzoni(2018), naqual o evangelhode Jo&o recebeu um tratamento
em suaredacao por meio de trés fontes escritas: em primeiro lugar, a questéao da fonte
dos sinais,do qual o evangelistautilizaampla narrativa de milagres de Jesus e escrita
em umgrego no qual os milagres estariam numerados; em segundolugar,a fonte dos
discursos de revelacdo que questiona o local de onde o escritor do evangelho retirou
as narrativas em que atribui a Jesus, inclusive o prélogo que estava em aramaico e
ao transcrever para o grego, manteve a forma poética e Bultmann a caracteriza como
gnostico-oriental primitiva, no qual o autor do evangelho teria demitologizado e
cristianizado estes discursos e em terceiro lugar, o relato da paixao e ressurrei¢cao
escrito em grego repleto de semitismos, independente da linguagem dos evangelhos
sindticos.

Criticas surgiram, afinal, existem discursos similares do evangelho de Joédo

presentes nos evangelhos sinoéticos e que ndo teriam ligagdes com gnosticos:

Para R. Bultmann, o evangelista teria combinado essas fontes fazendo,
porém, um trabalho original para veicular seu proprio pensamento. Ele
mesmo teria participado de um grupo gnéstico de discipulos de Jo&o Batista,
tendo-se convertido ao cristianismo. Depois, seu Evangelho teria passado por
certas alteracbes que mudaram sua ordem primeira. Enfim, num estagio
posterior, o Evangelho passou pelas maos de um redator eclesiastico que lhe
deu sua forma final literaria e teolégica. Mais importante teria sido seu
trabalho no campo teoldgico. Ele teria remodelado passagens de cunho
excessivamente gnostico e teria aproximado este Evangelho dos evangelhos
sindticos, preparando-o, assim, para ser aceito como um evangelho candnico
pela Igreja. (MALZONI, 2018, p. 25).

E na questéo das teorias, Malzoni (2018) acrescenta: a teoria das multiplas
redacbes de M. Emile Boismard, € apresentada por quatro etapas redacionais,
entretanto ndo teve aceitacdo pelos estudiosos em virtude de demonstrar que
materiais eram provenientes de cada etapa postulada.

Malzoni (2018) relata que este evangelho é repleto de citacdes e referéncias,
que faz o leitor do AT chegar na seguinte interrogacao: qual a versédo do AT era
utilizada para esta composicdo? Uma possibilidade é a Septuaginta, versédo grega do
AT, a outra possibilidade € o AT em hebraico e 0 aramaico para tradi¢cdes targiimicas.
Contudo, um fator é louvavel, o evangelho passou por etapas redacionais e ndo se

sabe quantas foram ou o volume de trabalho empregado. O estudo dos manuscritos
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antigos mostra um texto em que acréscimos ocorreram, fato conhecido e préprio dos
copistas da antiguidade. R. Bultmann, M. E. Boismard e R. E. Brown; “postulam que
evangelhosegundo Jodoteria sido retrabalhado em todo o seu conjunto por um editor.
Indo para tras, chega-se ao trabalho mais importante que foi aquele do evangelista.”
(MALZONI, 2018, p. 28). Nao é facil afirmar esta teoria das duasredacodes, entretanto,
o parecer de R. E. Brown de que este evangelho nasce em uma comunidade, e esta
comunidade necessita ser reconhecidacomo autora do escrito, sendo chamada por
Brown como: “a comunidade do discipulo amado”.

Segundo Brown, Fitzmyer e Murphy (2011), os exegetas apontaram que
existem acréscimos dentro deste evangelho, provando que foram muitas etapas

redacionais e editoriais:

Os exemplos mais claros de acréscimos ao Evangelho ocorrem nos caps. 15-
17 e 21. Ambos se seguem ao que parecem ser conclusdes formais
(14,31;20,30-31). Jo&o 16,5 contradiz Jo 14,4. As func¢des atribuidas ao
Paraclito em Jo 14,16-17 e 14,26 diferem daquelas que constam em Jo 16,7-
11 e 16,13-14. Joao 21,20-23 contém uma referéncia a morte do Discipulo
Amado, que é identificado com a testemunha que esta por trds da tradi¢do
joanina em Jo 21,24. (BROWN, FITZMYER e MURPHY, 2011, p. 733).

Esta reflexao literaria para Brown, Fitzmyer e Murphy (2011), tem aspectos de
material que circulavadentro da comunidade joanina e foiacrescentado ao evangelho
em locais apropriados, visando a preservacao do escrito. J4 outras passagens de
muita brevidade, tém formatos desconexos e possibilidades do acréscimo durante a
editoracdo. Um exemplo que ilumina esta reflex&o, seria (Jo 3:31-36), no qual um
iniciode texto acontece, sem que exista qualquertransicdo,de modo que Jodo Batista
esta falando, parecendo um resumo editorial para conclusdo do capitulo e outros
exemplos existem no evangelho. Emconciliarcertas passagensdo texto, vislumbram-
se as dificuldades que tiveram as fontes e redacdes, observa-se ainda que € um
trabalho arduo separar a redacdo diante dos relatos e discursos presentes nos
sinodticos para o formato joanino, antes de compor a narrativa do evangelho até sua
finalizacdo. Diante do fato, pressupde que a redacdo do escrito aconteceu em acordo
com o material joanino, e ndo da forma com que outros exegetas afirmam, um formato
de estilo cristdo heterodoxo, de maior aceitagdo por determinado padréo eclesiastico

em formato indefinido.
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2.5 ESTILO LITERARIO

Segundo Mateos & Barreto (1999), um género literario possui especificamente,
ummeio para se tratar e determinar uma conjuntura. Sao coisas distintas, é particular
a leitura de uma novela, ou uma dramaturgia, elaboradas para um conjunto tematico,
assim, ler o evangelho de Joao, é crucial entender, que suas particularidades se
fundem em um plano, devidamente preparado pelo autor do escrito. Desta feita, 0
autor deste evangelho destina sua escrita organica, distribuindo este conhecimento
da maneira que se dispds a fazé-lo. O objetivo é o conjunto da obra, e ndo seus
fragmentos isoladamente, ficando tudo as claras, a medida que se aprofunda no texto
deste evangelho.

Aindaem Mateos & Barreto (1999), a informacao de que o evangelho de Joéo
€ altamente teologico e particular, primeiramente expde uma realidade histérico e
narrativa, adentrando a uma realidade teoldgica. Disparidades a parte, a obra
apresenta por vezes, fatos narrados que diferem de um capitulo para outro.
Exemplificando, a ordemdos cap. 5 e 6: Jesus estava em Jerusalém, em controveérsia
com opositores, e repentinamente, vai a Galileia, nas margens do lago acompanhar
seus discipulos, onde, pouco mais tarde, de forma subita, esta sobre a terra, como
Jesus caminhava sobre o mar (Jo 6:19-21). Por vezes, dados sdo omitidos, como na
declaracédo de Jodo Batista (Jo 1:29-34) a qual ndo demonstra a existéncia de um
auditério; o grito final de Jesus, no resumo de sua atividade (Jo 12:44-50) foi no vazio,
néo se observando local ou o publico, e o objeto de trabalhona pericope, nestaanalise

textual:

A falta de I6gica na sucessdo dos fatos destaca-se no convite para sair que
Jesus faz na metade do discurso da ceia (14,31), ao passo que ele mesmo
continua o discurso, sem se indicar mudanga de lugar ou momento.
(MATEOS & BARRETO, 1999, p. 6).

Acrescentam Mateos & Barreto (1999) que, contudo, € inquestionavel que no
texto escrito a énfase estrutural gire mesmo em torno do plano teoldgico, a
interpretacédo do que Jesus fez, narrado por uma comunidade que vive em meio a sua
forma de expressar a fé. Aquinédo se busca evidéncias se este escrito, € melhor que
0s singticos;a chave mestra deste evangelho é dada ao tema da criacao, abrangendo

temas da vida, da luz, o nascimento e acrescentado a P4scoa da alianca, que tem
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ligacdo com as tematicas do Exodo e temas alian¢ados com a gléria no santuario, o
cordeiro, a lei, a passagem do mar, o0 monte, 0 mana etc.

Horster (1993) afirma que os evangelhos proclamam a Jesus Cristo em forma
escrita, com seus atos e palavras narrados, para fortalecimento da fé, como € explicito
em (Jo 20:31): “Esses, porém, foram escritos para crerdes que Jesus € o Cristo, 0
Filho de Deus, e para que, crendo, tenhais vida em seu nome”. Este estilo literario se
relaciona com a tradicdo, elaborados por escritores que relatam suas proprias
histérias ou reflexdes, e até mesmo, em muitas das vezes, sdo as testemunhas
presentes do fato narrado ou captaram os dados de testemunhas entrevistadas.

Ainda em Horster (1993), os autores biblicos constituem-se em membros da
tradicao apostdlica, seus escritos sdo conservados pela Igreja, afinal, estes valorosos
escritores organizaram e ordenaramtudo, e estdo comprometidos com a tradicao.

Em apresentar a obra de Cristo, Hendriksen (2004) explica que com pequenas
ressalvas, o evangelho segundo Jodo se apresenta como uma cronologia da
participacao de Cristo nesta terra e em especial na Judeia, da manjedoura ao Monte
das Oliveiras, e ainda, pequenos comentarios do Ministério Galileu e quase nada do
Ministério do Retiro, entretanto alguns eventos de inicio e posteriores na Judeia
tiveram muita énfase e assim se apresentam:

1 - Este evangelho tem mais luminosidade que os sinéticos em apresentar o
tempo e local exato dos acontecimentos;

2 - Muito do que se encontra nos sinéticos, nao figura no quarto evangelho,
contudo, a forma com que se apresenta a histéria € mantida em Jodo e novos
elementos textuais surgem;

3 - Ensinamentos do Senhor estdo no texto, embora ndo em formato de
parabolas (frequente nos sinéticos), mas sim discursos magistrais;

4 - O Rei Jesus e ndo o reino constituem o elemento central;

5 — Aqui, encontra-se também o evangelho dos sete “Eu Sou” (Jodo 6:35; 8:12;
10:9; 11:25; 14:6; 15:1 e 15:5);

6 - Jodo se preocupa com 0s acontecimentos e discursos do periodo das 24
horas do cap.13 a 19 que trata dos ultimos fatos de Jesus em ministério terreno;

7 - A promessa da vinda do Espirito Santo;

8 - Diferente ainda do Apocalipse, este fato ndao prova que constituem autores

diferentes.
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Para Bruce (1987), € certo que os escritos agradaram aos leitores das varias
vertentes de leitores filoséficos ou misticos sendo que a mensagem joanina fala a
leitores dos modelos mais improvaveis. Ja o autor Konings (2017)em suaobra detalha
que as questbes da narrativa deste livro apresentam que existe uma consistente
unidade literaria e ainda, mudancas constantes em espaco e tempo, comparado aos
sindticos. Para a compreenséo deste evangelho, é visivel a divisdo entre estrutura
estatica e estrutura dinamica, sendo que a estatica se constitui no mapa da cidade e

a dinamica séao fatores que geram vida a cidade:

O estilo € homogéneo, e o vocabulario, bastante reduzido, tem a monotonia
de uma bela liturgia oriental: hieratica, expressiva, envolvente e, se
necessario, vigorosa (como as profecias de Ezequiel). Os mesmos temas se
repetem, com leves modificagbes, como as colunas num templo antigo; e
numerosas referéncias, implicitas ou expressas, ligam entre si as diversas
partes. (KONINGS, 2017, p. 16).

AindaemKonings (2017) o evangelho segundo Jodo situa-se entre narrativa e
drama (teatro). De facil observacdo estdo os episodios: a samaritana, Lazaro, a
Paix&o e Ressurreicdo, com o cenario e conversas de sentido de vida abundante e
profundidade de reflexdo. Alias, o trato do personagem principal, Jesus, vem como
monaologos, no qual muitos enxergam adaptacdes esotéricas e gnasticas ao texto. A
preocupacéao do escritor do evangelho de Jodo é tornar Jesus visivel, sem fornecer
dados da pesquisa historica. A exemplo, em Cané houve muita atividade de Jesus,
um fato citado no evangelhodevidoanotériaatuacédo de Jesusnaquele meioou ainda,
pela existéncia de uma comunidade joanina exemplar na localidade.

Konings (2016) confirma a questdo da dramaturgia presente no evangelho,
esclarecendo que este drama nada mais é que, “0 drama da vitéria da luz sobre as
trevas; da verdadeira gloria de Deus, que € o amor de Cristo crucificado, vencendo as
trevas do mundo.” (KONINGS, 2016, p. 23). Este evangelho utiliza estilo e linguagem
polissémicos, a qual se abre para diversas interpretacoes, este, € muito econdmico
em vocabulério, e diz mais com menor numero de palavras, tem uma didatica
simbdlica, demonstrando a profundidade do relato. Esta qualidade apresenta ao leitor
o carater mistagégico do evangelho, ou seja, a profundidade do mistério inserido no
seu contexto, que sdo o batismo e a eucaristia. Com ainda mais habilidade, o
evangelho apresenta o sentido do mal-entendido e da ironia, representado no

guestionamento para buscar reflexdo, e o destinatarios desta ironia, nao consiste
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somente em judeus, incluem-se aqui os proprios discipulos, como demonstrado na
célebre despedidaem (Jo 16:29-32):

29Seus discipulos lhe dizem: “Eis que agora falas claramente, sem figuras!
30Agora vemos que sabes tudo e ndo tens necessidade de que alguém te
interrogue. Por isso cremos que saiste de Deus”. 31Jesus lhes responde:
“Credes agora? 32Eis que chega a hora — e ela chegou — em que voés
dispersareis, cada um para o seu lado, e me deixareis sozinho. Mas eu néao
estou s@, porque o Pai estad comigo.

Konings (2016) afirma que, at¢ mesmo Maria Madalena em (Jo 20:14-17),
guando encontra o Ressuscitado, precisa de aprendizado para entender que Jesus
subira para o Pai. Com os ensinamentos recebidos, o leitor do evangelho se mostrara
transformado, ficando como um discipulo amado; e Joao, fala com todos, sejam
judeus, discipulos e o leitor da comunidade, desde sempre.

Alday (2010) apresenta em sua obra a necessidade do leitor deste evangelho
observar o carater literario e a interacdo entre os personagens, os diadlogos que
ocorrem no texto, as simbologias, discursos que por vezes parecem irbnicos, o duplo
sentido fazendo com que o leitor exerca 0 pensamento para o verdadeiro
entendimento, no qual o drama da narrativa € um alicerce na construcdo deste
evangelho;ostopicos mostram os sentimentosde pertenca e enchemo coracéo deste
discipulo testemunha, a qual observou, ouviu e creu em Jesus, contemplou o mistério
desta pessoa, gracas a luz do Parclito, que o ensinou e lembrou de cada fato que se
constituiu em palavra.

A visdo escritural de Jaubert (1987) consiste em que o escrito do evangelho de
Jodo recebeu o nome de “evangelho espiritual”, e por este “espiritual”, ndo representa
uma suavidade das linguas modernas e sim, a vibracdo do “animo por um espirito”, e
embora toda Biblia seja espiritual, este fato foi destinado ao evangelho de Joéo,
devido a profundidade no olhar destinado ao mistério de Cristo, sem a fuga de um
tradicional cotidiano ou saida da realidade do mundo. Polémicas, conflitos e rupturas
marcam o relacionamento daqueles que Jesus conheceu, o inicio da Igreja e em
especial o publico do ambiente joanino.

Maggi (2014) afirma que houve no passado certa preocupacéo do escrito de
Joao, em relacdo aos outros evangelistas sinoticos, devido ao distanciamento literario
existente, sendo que 0os mais ortodoxos, pensavam e criam que este evangelho era

anti-institucional; entretanto, a comunidade de Jodo era formada por umrebanho, que
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possuia um Pastor (Jo 10:16), € uma comunidade separada, e forma um santuario
gue apresenta o amor de Deus para a humanidade (Jo 17:22-23), acrescentados
ainda que possui tarefas como encontrar aqueles que foram expulsos de uma
instituicdo religiosa (Jo 9:22; 9:35; 12:42 e 16:2), e acolher a estes que sentem-se
indignos em se aproximar do Senhor.

Importante destacar para Jaubert (1987) que os conflitos comecam e tém a
citacdo na narrativa de (Jo 3:24), que expressa: “Jodo ainda nao fora encarcerado’
(BIBLIA DE JERUSALEM, 2006, p. 1849). O contexto (Jo 3:22-26) apresenta a
narrativa de Jodo sobre o importante testemunho que Jodo Batista batizava e em outro
local, Jesus fazia 0 mesmo ato. O fato, segundo a narrativa, apresenta um dialogo
entre os discipulos de Jodo Batista e um possivel judeu sobre esta purificacdo. Apos,
os discipulos de Jodo Batista comentam que aquele que estava com vocé, também
batiza e todos vao com ele. Percebe-se as primeiras dificuldades e crises que marcam
a trajetéria da mensagem evangelistica do evangelho joanino, pois um crescimento
confortavel, ndo permitiria uma visdo penetrante, uma visao de luta da qual a doutrina
se fortaleceu. Observa-se entdo, dois ministérios batismais, pois Jesus apos receber
o batismo de Jod&o, se exercitou napropagacédo deste evento com os discipulos e Jodo
Batista também. Este fato n&do se faz presente nos sinéticos e o evangelho de Jodo é
0 Unico que apresenta esta questao, a vida publica de Jesus e Jodo Batista, em
paralelo ao evento do batismo. Assim, a cobranca dos discipulos de Joao Batista no
tocante de que todo mundo vai até Jesus, um fato que perdurou por alguns anos,
discipulosde Jodo Batista e discipulosde Jesus, enfatizando que somente a narrativa
do evangelho de Joéo traz o evento.

A utilizacdo da linguagem e as estruturas gramaticais presentes no evangelho
de Joéo, segundo Malzoni (2018), mostram com mais elementos de uniformidade do
quediversidade; lembrandoque (Jo 21) e o prélogo (Jo 1:1-18), divergirem do restante
do evangelho. Destaque a enfatizar quanto a critica redacional, na qual a narrativa

que segue demonstra rupturas:

a) Em Jo 2,11, o narrador se refere ao primeiro sinal realizado por Jesus, que
ocorreu em Can4 da Galileia. Em Jo 4,54, o narrador se refere ao segundo
sinal realizado por Jesus, que também ocorreu em Cana. Mas, entre um e
outro, sdo mencionados outros sinais que Jesus realizou em Jerusalém (Jo
2,23). b) Em Jo 3,22, é dito que Jesus foi com seus discipulos para a Judeia.
Pela sequéncia narrativa do Evangelho, contudo, Jesus j4 est4 na Judeia
desde Jo 2,13. ¢) Em Jo 7,21-23, h& a referéncia a uma obra realizada por
Jesus. Essareferéncia se harmoniza bem com o relato da cura de um doente
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gue estd em Jo 5,1-18, mas entre a referéncia e o relato em si ha muitas
outras coisas. (MALZONI, 2018, p. 23, 24).

Ainda, segundo Malzoni (2018), este declara mais rupturas quanto a pericope
do evangelho de Jodo no cap. 14:31, aqui aparenta o final da conversa de Jesus com
os discipulos, iniciada no cap. 13, entretanto, ninguém parte e Jesus prossegue
discursando entre o cap. 15 até 17 e as conclusdes do evangelho presentes em (Jo
20:30-31; e Jo 21:24-25).
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3. JOAO 14:27-31 SOB PERSPECTIVA DA TEOLOGIA IMPERIAL

A analise de (Jo 14:27-31), especialmente as expressdes “paz” (v. 27) e
“Satanas” (v. 30), devem ser lidas e interpretadas a partir da teologia imperial que
subjaz ao texto. A analise da pericope do evangelho segundo Jodo, objeto desta
pesquisa, demonstra que muitos comentaristas biblicos apresentam o principe deste
mundo, narrado no versiculo 30, sendo a pessoa de Satanas, conhecido também
como maligno e outras atribuicbes populares, e até mesmo, vulgares. Entretanto, é
necessariaa compreensao de que Jesus é entregue por Judas, aliado com a cupula
judaica e a troca por numerarios para o fato, a fim de que, Jesus fosse julgado por
crimes que néo teriam motivo algum para tal sentenca final; pois o0 povo judeu néo
colocaria suas maos em Jesus para 0 matar, quem faria este servi¢o e se banharia de
sangue, seria 0 Império Romano ao crucificar Jesus como uma punicéo, que aliés,
recebe a acusacdao estipulada pelos judeus.

Nesse sentido, os romanos, desde o momento em que sairam de suas
fronteiras, estabeleceram seu Império pela forca superior das armas. Miguez, Rieger
e Sung (2012, p. 18) até mesmo afirmam que o conceito de Império nasceu e se
consolidou em Roma somente quando dois fatores foram aproximados, ou seja, uma
explicita busca pela totalidade, ocasionando ainclusdo de todo o mundo habitado em
uma so formacao politica e uma conjuncéao de diferentes fatores de seu poder em um
projeto Unico, que atingiria 0s quatro cantos da terra.

Todavia, seguindo o cursoda historia, a maior novidade da atitude romana com
respeito ao Império era a firme crenca de ser esse Império universal e desejado pelos
deuses. Trata-se, nesse sentido, da construcdo de um itinerario basico para uma
teologia imperial que reivindicavague Roma governasse seu Império somente porque
os deuses desejavam que Roma governasse o mundo. A vontade dos deuses se
impunha. Percebe-se assim, que o Império assumia uma dimensao religiosa e
reivindicava, por causa disso, “‘um sentido de transcendéncia, de onipoténcia’
(MIGUEZ, RIEGER, SUNG, 2012, p. 10) que, por isso mesmo, dado seu carater de
onipoténcia, sempre seria considerado uma ameaca final a liberdade humana.

Exemplos néo faltam para demonstrar o desejo dos deuses. Consideremos
alguns exemplos extraidos de Carter (2008, p. 133; 2006, p. 24):
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1) Virgilio, Cicero e Polibio anunciavam o alcance do Império Romano nos
seguintes termos: “dominio sem limites de espaco ou de tempo”, “como que regesse
todos os povos em todo o orbis terrarum” e “todo ou virtualmente todo o oikoumene,
por suas partes conhecidas, achava-se sob o dominio romano”;

2) Um governador romano, o representante do poder econémico e militar de
Roma, anuncia ao lider de uma tribo germéanica que “todos os homenstinhamque se
curvar ao comando dos melhores; isso tinha sido decretado pelos deuses a quem
imploravam que, com o povo romano, descansassem as decisdes sobre o que dar e
o que levar”;

3) Em louvor ao imperador Trajano; Plinio — o Jovem — chama os deuses de
“os guardides e defensores de nosso Império” e ora a Jupiter pela “seguranga de
nosso principe” visto que “seguranca e felicidade humana depende de sua
segurancga’;

4) Flavio Josefo, ao escrever naiminéncia da guerra judaica, declara que “a
fortuna transferiu seus favores” para Roma e que “sem a ajuda de Deus tdo vasto
Império jamais teria sido construido. Ele vai mais longe ainda ao exortar Jerusalém a
se entregar a Roma, argumentando “seu Deus estava do lado de Roma” e que “vocés
estdo guerreando ndo somente contra os romanos, mas, também, contra Deus”,

5) Sénecarecorda uma declaragao de Nero: “Eu, de todos os mortais, encontrei
favor dos céus e fui escolhido naterra para servir como vigario dos deuses? Eu sou 0

arbitro da vida e da morte para as nagoes”.

Trés ideias teoldgicas que legitimavam o poder do Império Romano sdo
sugeridas por Carter (2006, p. 83):

1) Os deuses escolheram Roma;

2) Roma e seu imperador sdo agentesdo governo,vontade e presencade Deus
entre os seres humanos;

3) Roma manifesta as béncados dos deuses — seguranca, paz, justica,
fidelidade, fertilidade — entre aqueles que se submetem ao governo de Roma. Nesse
sentido, a submissdo ao poder imperial seria considerada sinal de béncéao, pois
submeter-se a Roma significaria submeter-se ao desejo dos deuses e,

consequentemente, participar de suas béncaos.
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A teologia imperial alegava que os deuses, especialmente Jupiter, tinham
escolhido Roma e seus imperadores para governar o mundo e manifestar o desejo e
as béncaos de Deus entre as nacdes. Estas mensagens eram afirmadas por meio de
celebracdes civicas de vitorias, da cunhagem de moedas, construcdes, festivais,
poetas, escritores etc. Pagola (2011) descreve com propriedade a maneira pela qual

a forca simbolica garantia o avango imperial:

Quando um povo era conquistado apds uma violenta campanha militar, a
“vitoria” era celebrada de maneira especialmente solene. O general vitorioso
encabecava uma procissao civico-religiosa que percorria as ruas de Roma:
as pessoas podiam contemplar ndo s6 os ricos espdlios da guerra, mas
também os reis e generais derrotados, que desfilavam acorrentados, para ser
depois executados ritualmente. Devia ficar patente o poder militar dos
vencedores e a humilhante derrota dos vencidos. A gloria destas conquistas
ficava perpetuada depois nas inscricbes dos edificios, nas moedas, na
literatura, nos monumentos e, sobretudo, nos arcos de triunfo erguidos em
todo o Império. Os povos subjugados ndo deviam esquecer que estavam sob
o Império de Roma. A estatua do imperador, erigida junto as estatuas dos
deuses tradicionais, recordava-o a todos. Sua presenca em templos e
espagos publicos das cidades convidava os povos a prestar-lhe culto como a
seu verdadeiro “senhor’. (PAGOLA, 2011, p. 32).

Roma era, definitivamente, a nagao escolhida. E, por causa disso, o destino de
todas as nacdes, de acordo com o imaginario romano, era ser conquistado e
incorporado na familia romana através da violéncia militar e da diplomacia, como
também a subsequente escravatura e morte. A forca militar e poder divino
apresentavam-se, portanto, como os dois lados da mesma moeda. Juntos teciam
tanto um exército invencivel quanto um Império que ndo tinha fim. Nao havia, na mais
pura expressao da verdade, como disseminara pax romana sem a acgéo militar dos
exércitos em marcha. Harrison (2011) ajuda a compreender as pretensées romanas:
“a propaganda imperial retratou o principadode Augustocomo o apice da Providéncia
na histéria universal da humanidade” (HARRISON, 2011, p. 63).

S&o sintomaticas as expressdes de poder produzidas pelo Império. Em 9 a.C.
Otaviano, devidamente denominado de Augusto, visitou a cidade de Priene, localizada
na Asia Menor. Uma inscricdo em pedra feita por ocasido de sua visita a cidade
registra segundo Longenecker (2016) que foi uma obra divina o nascimento de
Augusto, este que instaurou a ordem em todos os sentidos, pessoa esta que tinha os
dotes de virtude e benfeitor humanitario, salvando a todos do caos.

Desta forma, o nascimento de Augusto foi considerado uma boa nova de

alegria. Horster (1993) afirma que o termo grego evangelion significa originalmente
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“pagamento pela transmissao de uma boa noticia”, tendo como significado majoritario,
gue o vencedor destinara premissas aos cidadaos, visando manter as exigéncias por
este pagamento. No Império Romano, evangelion foi utilizado de forma religiosa no
culto exercido ao imperador César, pois este governante era idolatrado como um
salvador (sotér), sendo até mesmo entendido como um deus. O nascimento deste, e
sua chegada ao trono, era concebido como evangelion e este conceito encontra-se
no calendario de Priene, ano 9 a.C. e o nascimento de um deus era uma
representacdo de alegria (evangelia). E destacavel que no quesito extrabiblico,
encontremos alegria (evangelia) e o Novo Testamento utilize somente a forma
singular, ou seja, evangelho.

Até aqui, de forma introdutoria, percebeu-se 0 modus operandi teoldgico do
Império. Uma narrativa teoldgica que proclamava Roma como escolhidapelosdeuses,
fundamentalmente por Jupiter, para governar um Império sem fim. Assim, é
necessario “ler’ as palavras de Jesus no contraponto da narrativa teolégica imperial,
a fim de perceber que o “Império sem fim” encontra nas palavras, gestos e projetos
de Jesus umsério limite.

Trata-se de um fator preponderante. Esta pesquisa vislumbra o Império
Romano como mandatario, e ndo outro poder, um cenario existente para 0s
acontecimentos narrados, e que em muitas das vezes nao recebe o destaque no fato
de que o background (pano de fundo) presente nos evangelhos e em especial na
pericope, para o poder existente, € pertencente ao Império Romano, este comandava
0 mundo neste tempo; contudo, 0 que se observa na atualidade, ainda recebe o
tratamento popular de Satanas, ou maligno, e outros atributos, para as atrocidades
ocorridas nesta pericope, esquecendo do Império Romano. A historia apresenta que
o Império Romano néo crucificava as pessoas com atributos de ensino, ou seja, 0s
professores, ressaltado que a execucdao, era atributo de Roma. Para exemplificar,

Horsley (2004) apresenta:

Dois profetas chamados Jesus (Yeshua) profetizaram a destruicdo de
Jerusalém em meados do século | d.C. de modo muito semelhante. Ambos
foram presos pela aristocracia sumo sacerdotal e entregues ao governador
romano para ser executados. No caso de Jesus ben Ananias, que
perambulava pregando a todos de maneira geral, € ndo a um grupo em
particular (de forma muito semelhante as descricfes de Jesus de Nazaré
feitas pelos intérpretes modernos), o governador romano, convencido de que
ele ndo passava de um insano, mandou que fosse agoitado e solto — para
continuar fazendo as suas profecias. No caso de Jesus ben José, porém, o
governador romano mandou acgoita-lo e depois executa-lo pelo método da
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crucificacdo, uma morte dolorosa reservada para os rebeldes das provincias
e para os escravos. Visdes despolitizadas de Jesus tém dificuldade de
explicar por que Jesus ben José foi crucificado, ou entdo suas pretensas
explanac6es falecem de credibilidade histérica. Por exemplo, a concepcéo
reducionista de que Jesus alimentava um conflito com o “udaismo” por
divergéncias relacionadas com a Lei ou com o Templo conflui para o caso de
Jesus ben Ananias. Pelo visto, o governador romano nao estava muito
preocupado com “loucos” que apenas enunciavam profecias e declaragbes
semelhantes. Mestres religiosos e profetas oraculares ndo eram executados
— a ndo ser, obviamente, que inspirassem seus seguidores a derrubar uma
aguia romana da portado templo. Normalmente, nem 0s que participavam de
protestos (ndo violentos) em Jerusalém eram presos e mortos. (HORSLEY,
2004, p.133).

Assim, o poder dominante ao ver esta atuagao contextual do profetismo para a
cidade de Jerusalém, e observando que outros profetas atuaram com a mencéao da
destruicdo da cidade de Jerusalém, porém, o modo de visualizar as coisas pelo
governo romano, traz uma parcialidade no quesito do julgamento de Jesus, afinal, o
dirigente romano n&o se preocupava com o0s insanos que discursavam, mas sim, com
aguelesquetinhamumdiscursoideolégico, quefaziaa populacdodaépoca fermentar
as ideias, causando um perigo quanto a possiveis rebelides que viessem a suceder
no contexto do Império, assim, a morte de Jesus sendo crucificado, finalizava a
questdo e sepultava possiveis ideais rebeldes de libertacéo.

Na narrativa de Konings (2016), temos um breve perfil de Jesus, sua
simplicidade e singeleza com o grupo e com todos que dele se aproximavam. Em (Jo
13:4-10), o que pensarde um lider que, no desenrolar da ceia, com todos a mesa, se
levanta, tirando seu manto de Mestre, cingindo umatoalha e se colocando na posigao
de um escravo, para entao iniciaro conhecido lava pés dos discipulos? A reacéo de
Pedro é imediata, afinal, seguir um lider que se porta como escravo, seria algo um
tanto perturbador, mas que ensinou a todos naquela mesa. Ter humildade e
entendimento, do ser espiritual que é Jesus, e o reforco em seguir seus passos. Em
(Jo 13:14) a demonstracao em ser prestativo no grupo, seja quem for em (Jo 13:34)
mais uma licdo, amar a todos e sem distin¢cédo alguma.

Beutler (2015) declara que na pericope de (Jo 14:1-31) encontra-se 0 primeiro
discurso de despedida de Jesus, sendo que em (Jo 14:31), Jesus finaliza dizendo aos
discipulos “Saiamos daqui”, com sua partida iminente, sua volta e a presenca do
Paraclito. Outros autores situam em (Jo 13:31) o inicio desta despedida, e segue-se
nos versiculos, com sua glorificacdo e o mandamento de amor fraterno em (Jo 13:34).
Na tratativa se o texto joaninono cap.14 é unico literalmente, entre os escritores néo

existe esta unanimidade, no interior deste capitulo, existem muitas apresentacdes da
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volta de Jesus e o final dos tempos, a renovacao da esperanca por meio do Paraclito,
noverso 16, complementada no verso 26.

Segundo Zumstein (2016), o evangelho segundo Jodo contém um texto de
enorme envergadurateoldgica. Os seus segredos ndo sao desvelados com facilidade,
exigindode quemfaz a leiturado texto, uma concentracdo constante. Aos que buscam
um contato com a literatura cristd da antiguidade, conheceréo as palavras do Mestre
de Nazaré reveladas com um grau de exceléncia espiritual sem igual. A pericope de
(Jo 14:27-31) representa a concluséo do primeiro discurso de despedida de Jesus. A
paz tdo desejada, encontra-se inclusaem (Jo 14:27), esta, representa claramente o
inicio de uma nova etapa dentro do capitulo, enquanto, (Jo 14:31) o comando final,
gue marca o término do discurso de despedida da pericope; entretanto, “saiamos
daqui”, tem um significado especial com trés func¢des destacadas: o desejo perene de
paz, a profundidade da reflexdo sobre a situacdo da separagédo de Jesus e 0s

discipulos, e finalmente, a transicdo que levara Jesus para o evento da Paix&o.

3.1 DEIXO-VOS A PAZ, MINHA PAZ VOS DOU; NAO VO-LA DOU COMO O
MUNDO A DA. NAO SE PERTURBE, NEM SE INTIMIDE VOSSO CORACAO (JO
14:27)

Um grande numero de autores ndo consegue relacionar a paz de Jesus em
contraposi¢cdo a paz imperial. E, ao se afastarem da andlise da realidade social,
reduzem a paz a interioridade do ser humano e/ou a sentimentos de bem-estar.
Certamente que a interpretacdo desses autores se distancia dos objetivos dessa
pesquisa,que procura dar relevanciaa paz proposta por Jesus, justamente como uma
antitese a pax romana. Nesse sentido, é importante aproximar-se desses autores a
fim de verificar suas pressuposicées. Segundo Hahn & Mitch, (2019), destacam que a
expressao “a minhapaz” em nada se relaciona com a paz terrena, que muitas das
vezes é obtida por meio da violénciae, por isso, instavel, enquanto a paz proposta por
Jesus teria uma dimensao espiritual e nado dependeriade nenhum fator externo. As
impressdes de Swindoll (2017), retratam que “deixo-vos a paz”, era o vislumbre de
dias incertos para o futuro dos apdstolos, com énfase entre a morte de Jesus e a
chegada do Espirito Santo, para aproximados dois meses depois. Mais tarde, em Jo
16:33 Jesus é ainda mais claro: “Eu vos disse tais coisas para terdes paz em mim. No

mundotereis tribulagbes, mas tende coragem: eu vencio mundo!”. Por suavez, Lopes
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(2015) destaca a presenca do Espirito Santo (especificamente no verso 26 e nao
estudado na pericope deste trabalho), que traria 0s ensinamentos para os discipulos,
relembrando e reforcando sempre o aprendizadorecebido de Jesus; queteria, a partir
dos discursos de Jesus, quatro atributos assim nominados: quanto a natureza da paz:
deixo-vos a paz; quanto a fonte da paz: a minha paz vos dou; quanto ao contraste da
paz: Jesus ndo da paz como o mundo add; e quanto a perseveranga na paz proposta
por Jesus: ndo figuem com o coracéo perturbado ou com medo.

Nos relatos sobre a paz de Jesus, Carson (2007) detalha que a paz (eirene)
reflete o shalom hebraico; a principio tratava-se de uma palavra de despedida, Jesus
‘deixa’ a paz com seus discipulos e o verbo (aphienai) recebe a destinacdo de deixar
como heranca; e ap0s a ressurreicao, esta paz torna-se uma saudacao (Jo 20:19,
20:21 e 20:26) essa dupla situacdo € vista como messianica e escatoldgica.
Individualmente esta paz transmite muita segurancga, livra o coragao e a mente da
ansiedade (FI 4:7) e mantém harmonia (Cl 3,15). Jesusrelata sobre a paz que néo vo-

la dou como o mundo a da:

O mundo ndo tem o poder de dar paz. Ha tanto 6dio, egoismo, amargura,
malicia, ansiedade e medo que toda tentativa na direcdo da paz é
rapidamente submergida. Em um quadro biblico, as tentativas de alcancar a
igualdade pessoal ou a mera estabilidade politica, seja por ritual, seja por
misticismo, seja por propaganda, sem lidar com as razdes fundamentais para
a competicdo, séo intrinsecamente repulsivas. (CARSON, 2007, p. 506).

Assim, esta paz de Jesus ndo é algo convencional, e traz muita tranquilidade
mesmo diante de momentos em que tenha o perigo e a morte cercando a todos, que
refletem com os acontecimentos de morte na cruz vividos por Jesus e as
preocupacdes dos apostolos com este momento, Carson (2007) detalha que: “Muitos
observam que Jesus, nesse discurso, compartilha com seus discipulos ndo s6 “minha
paz”, mas também “meu amor” (15,9-10) e “minhaalegria” (15,11)” (CARSON, 2007,
p. 507).

A palavra “paz” que Jesus profere aos discipulos faz com que estes pensem
profundamente sobre o significado da referida palavra. Konings (2019) faz uma
comparagao que explicitaa paz com umgosto de plenitude (shalom), Jesus fala com

0S seus, nos mesmos moldes da fala de Moisés na fronteira daterra prometida no AT:

A despedida de Jesus abre o sinal para nos encaminharmos rumo a terra da
Promessa. Jesus entrega aos seus 0 que 0s antigos israelitas esperavam



61

encontrar na Terra Prometida: a paz. Mas a paz que nds encontramos, na
“terra prometida” da permanéncia de Jesus em nés e de nés nele, é
incomparavelmente superior. E é superior, sobretudo a paz que “o mundo”
esta oferecendo, o mundo do Império Romano, que abafa os povos para
manté-los em paz. (KONINGS, 2019, p. 68).

Neste versiculo, Jesus ao falar com seus apéstolos, Hendriksen (2004) afirma
que havia a pretensao de deixar a paz em sentido de um conforto espiritual para o
coracao dos apostolos sendo como o seu legado para a comunidade e ainda, como
um tesouro; fato este bem a beira de sua morte de cruz. Esta paz se adquiriu com a
morte expiatdria de Jesus na cruz, deixando a todos com uma auséncia do incémodo
espiritual,a certeza de uma salvacdo em Cristo e a presengcaamorosa de Deusdiante
da fé de todas as pessoas, diante de todas as promessas que 0 povo receberia
futuramente, apds todo evento ocorrido na cruz. Esta é a paz narrada por Paulo na
carta aos Filipenses: “Nao vos inquieteis com nada; mas apresentai a Deustodas as
vossas necessidades pela oracao e pela suplica, em acédo de gracas. Entao a paz de
Deus, que excede toda compreensao, guardara 0s vossos cora¢cfes e pensamentos,
em Cristo Jesus” (Fl 4:6-7). Desta forma a paz de Jesus, ndo é possivel que o mundo
a distribua, e este mundo tem possibilidades de dar prazeres, descanso fisico, honra,
rigueza, mas nao aquela alegria interior proporcionada por Deus. Ja a alegria do
coracgao, reflexo da paz de Cristo elimina a ansiedade e também os medos.

A pericope analisada comenta com énfase que quando Jesus refere-se a sua
paz como uma paz que ndo € como o mundo ad4, Ele estaria se referindo a uma paz
diferente do que os judeus a teriam experimentado no mundo do Império. A paz de
Jesus é uma relacdo harménica entre o céu e a terra, assunto discutido com
Nicodemos em (Jo 3) segundo Pixley (1988).

Conforme afirma Beutler (2015), Jesus demonstra preocupa¢ao com Sseus
discipulos em virtude da alegria e paz. Ressalta que a paz do verso 27 € o oposto de
mal-estar visto como dualismo, nédo significaa paz atribuida deste mundo, mas que
estes ndo se preocupem pois Ele voltara para eles, cujo objetivo principal é sua volta
ao Pai que é maior que Ele a quem ama muito. E visivel que a caminhada com Jesus
€ umyvinculo de fé e seu retorno baseia-se no amor, demonstrados nas promessas
escatoldgicas de Jesus baseadas nafé de Israel. Este fato se firmano relato de “paz”
e “alegria” que no evangelho de Jodo séo atribuidos em (Jo 16:33) e posterior em (Jo

20:19, 20:21 e 20:26), sendo reafirmado em outros locais de Joao:
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Em Jo 16, como em 20,19-23, a expressdo se encontra num campo lexical
gue j& aparece em 14,25-29. Observagcdes semelhantes podem ser feitas a
respeito do tema da “alegria”. E encontrado, igualmente, em Jo 16,22-22 e Jo
20,20. Isso basta para sugerir uma hip6tese relativa & pesquisa da tradicao:
nos textos mencionados, Jodo se baseia numa tradi¢do biblica, a do reino de
Deus. (BEUTLER, 2015, p. 354, 355).

Desta forma, Beutler (2015) descreve que Jodo se baseia na tradicéo biblica
do Reinode Deus nos trechos citados, como o fez Paulo em (Rm 14:17) alertando
sobre a importancia das regras da comida e bebida, nas quais o Reino de Deus é
justica, paz e alegria no Espirito Santo. O relato biblico de (Is 61:1-11) também fala
de justica, alegria que o Messias traria e a amizade pacifica com povos vizinhos. Tal
texto se enraizou no oriente antigo que observava umrei de paz e justica com alegria
para seu povo. O tempo € limitado devido a aproximac¢ao do inimigo que se aproxima,
para Jodo nao é Judas, mas o “chefe deste mundo”, Jesus sabe de sua superioridade
e do amor de Deus, entrando em sua paixao e alertando os discipulos a seguir com
Ele afrente, e ainda, 0 adversario para Jodo ndo é uma pessoa, mas o mal em pessoa
que serd superado no amor de Deus, tornando conhecido através de Jesusao mundo.

Nesse aspecto, a andlise de Beutler (2015, p. 354, 355) apresenta um viés
diferente quanto ao Reino de Deus, nos versos citados, uma forma implicita de Reino
de Deus exposta nos textos, em comparacao com as duas vezes em que o0 Reino de
Deus aparece explicitamente no evangelho, em sentido escatoldgico, conforme (Jo
3:3 e Jo 3:5), enfatizado em nota de rodapé da BJ: “d) Unico caso, em Jo, com o V. 5,
dessa expressao, frequente nos Sinoéticos (Mt 14,17+). Ao Reino corresponde, em Jo,
a “vida” ou a “vida eterna”. (BIBLIA DE JERUSALEM, 2006).

Segundo Mateos e Barreto (1999), para compreender corretamente o contexto
de despedida do Mestre, € preciso analisar o contexto em que foi escrito o evangelho,

e no caso aqui, a lingua grega: Jesus dizem especial, que:

“Paz” é minha despedida, gr. Eirénén aphiémi hymin. Aphiémi significa aqui
deixar algo quando alguém parte. Trata-se de saudacdo de despedida, feita
comafrase convencional hebraica: Paz (cf.1Sm1,17: Vai em paz), nos labios
de quem parte: Ficai em paz. Paz: 14,27;16,33;20,19.21.26. paz eu vos
desejo, a minha, gr. eirénén tén emén diddomi hymin, é a férmula de
despedida, como em port. se diz “dar o bom-dia”. mas eu ndo me despego,
gr. ou kathés etc. (oposicao implicita), lit. ndo como 0 mundo (a) daeu (a) dou
a vos. A traducdo portuguesa se faz por equivaléncia cultural, pois a trad.
literal ndo da a entender a razdo do dito de Jesus. De fato, elenédo se despede
como todos porque continuard presente, como assegura a seguir. todo
mundo, gr. ho kosmos [...]. (MATEOS & BARRETO, 1999, p. 636).
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Mateos & Barreto (1999) esclarecem, que desta feita, Jesus se despede
deixando a sua paz, algo comum ao chegar ou ao sair, entretanto é algo muito
diferente do convencional, pois Jesus ndo se despede como qualquer pessoa o faz,
trata-se de alguém que vai e mesmo assim, ndo estarqd ausente. Esta paz traz
serenidade para todos, abrange a todo interior dos ouvintes, para que nao seja
esquecido e o aprendizado esteja alicercado.

Neste discurso de despedida, Brown, Fitzmyer e Murphy (2011), dizem que a
partida € anunciada, uma nova vida futura é anunciada e Jesus quer que 0S seus
figuemtranquilos, com paz de espirito, pois o presente foi construido em base sélida,
e todos estdo preparados, os discipulos sdo motivados a seguir em frente sem o
Mestre, pois estdo aptos a formar novos discipulos, e finalmente, Jesusvoltara ao Pai.

O desejo de paz é relatado por Zumstein (2016), como um acontecimento que
visa fortalecer a fé dos discipulos, e a partida de Jesus, além da paz terrena,
representa também a paz escatoldgica. Esta paz requer entendimento dentro do
contexto judaico, revelando uma vida plena no governo de Deus e firmada pelo
Espirito Santo. A paz de entendimento judaico tornara-se a paz de Jesus, “minha paz
vos dou”, contemplada pelo discurso de despedida na pericope, e divergindo da pax
romana, pois os discipulos agora propagardao a nova paz dentro do Império Romano,

e que o mundo ndo tem poder para extingui-la.

3.1.1 Jesus e a Basiléia

Kloppenburg (1997) afirma que Jesus comentou sobre o Reino de Deus com
muitas pardbolas e comparacfes, a fim de que, os recebedores da mensagem
tivessem entendimento adequado. Esclarece que o Reino ou Reinado de Deus, sera
alcancado quando for a vontade de Deus, e que neste terceiro milénio, boa parte da
humanidade ndoteve o alcance do evangelhodoReinode Deus, e claro, este Reinado
de Deus, € muito mais abrangente que a Igreja de Jesus, presente institucionalmente
entre os homens. Este Reino de Deus, € solicitado pelo individuo, ao proferir a oracédo
do Pai nosso, “Venhaa nds o0 Vosso Reino”. Ap6s a queda de Adao e Eva, o Reino
de Deusteria umaredencao mediante o Senhor Jesus Cristo.

Ainda em Kloppenburg (1997), o evangelista Marcos relata que depois que
Joado Batista é preso, vem Jesus da Galileia proclamando o evangelho de Deus.

“Cumpriu-se o tempo e o Reino de Deus esta proximo. Arrependei-vos e crede no
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evangelho”(Mc 1:15); o evangelista Mateus relata que “Jesus percorria toda a Galileia,
ensinando em suas Sinagogas, pregando o evangelho do Reino e curando toda e
qualquer doenca ou enfermidade do povo” (Mt 4:23); Lucas demonstra que “Ele,
porém, Ihes disse: “Devo anunciartambém a outras cidades a boa novado Reino de
Deus, pois é para isso que fui enviado.” (Lc 4:43); “Depois disso, Ele andava por
cidades e povoados, pregando e anunciando aboanovado Reino de Deus.” (Lc 8:1);
e ainda em Atos dos apostolos com seis versiculos, sendo (At 1:3; 8:12, 19:8, 20:25,
28:23, 28:31). Em todos estes versiculos a palavra “reinado” € muito abrangente,
demonstrando a énfase do Mestre Jesus, que tem conhecimento da suamisséo neste
mundo, “anunciar o evangelho do Reino de Deus”, sendo esta anunciagédo o carro
chefe da boa nova.

Com esta anédlise, aliado a questao de que o texto Biblico do Novo Testamento

foi escrito originalmente em grego, Kloppenburg (1997) afirma:

Nesta lingua, a locugédo “reinado de Deus” era “basiléia tou theou”.Tal
expresséo era desconhecida no tempo e no ambiente no qual viveu e se
formou Jesus de Nazaré. Nao aparece nem no Antigo Testamento, nem na
literatura intertestamentaria entre o Antigo e o Novo Testamento. N&do se
encontra nenhuma vez nos manuscritos de Qumran. Toda a ampla producé&o
literdria de Flavio Josefo desconhece a expressdo. A colegcdo conhecida
como Mishnah (do ano 200 d.C.) reproduz numerosas antigas tradicdes
judaicas, algumas delas talvez cheguem ao tempo de Jesus, mas as formulas
Reino ou Reinado de Deus ndo ocorrem na colecdo. E nesse contexto que
surge Jesus de Nazaré com sua mensagem centrada no Reino de Deus ou,
segundo a formulagao preferida unicamente por Mateus, “Reino dos Céus”,
enunciado que em Mateus ocorre 33 vezes. Outras 67 vezes encontramos a
expressdo Reino de Deus, sem contar as 28 vezes nas quais “Deus” é
substituido por pronome ou sindnimo, ou é subentendido. KLOPPENBURG,
1997, p. 15).

Assim, Kloppenburg (1997) explica que o Reino de Deus inicia na pregacao de
Jesus de Nazaré, trazendo a mensagem para todos sobre a vinda do Pai. O termo
grego basiléia tou theou é traduzido no latim por regnum Dei, e na lingua portuguesa
recebeu a traducdo de Reino de Deus. Entretanto, o vocabulo grego basiléia, na
versdo latinaregnum, e o aramaico biblico malkout, tem trés possibilidades no sentido:
realeza (designa a dignidade de rei), reinado (assinala o exercicio do poder real) e

reino (indica o territério e as pessoas sobre 0s quais o rei exerce sua autoridade):

Mas as linguas grega, latina e aramaica conheciam uma sé palavra para 0s
trés conceitos. Com toda probabilidade Jesus de Nazaré (Galiléia!) usou a
locugdo aramaica malkout shamayim, traduzida pelos evangelistas por
basiléia tou theou (reino de Deus), ou, com mais exatiddo, mas unicamente
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por Mateus, por basiléia ton ourandn (reino dos céus). Como em portugués o
termo “reino” tem um sentido definido, distinto de “realeza” e de “reinado”, ndo
seria correto traduzir sempre e simplesmente o enunciado grego por “reino
de Deus” ou “reino dos céus”. (KLOPPENBURG, 1997, p.17).

Neste sentido, ao observar o versiculo de (Jo 18:36): Jesus respondeu: “Meu
reino ndo é deste mundo. Se meu reino fosse deste mundo, meus suditos teriam
combatido para que eu ndo fosse entregue aos judeus. Mas meu reino ndo € daqui.”

Este contexto se encontrano dialogo entre Pilatos e Jesus. Kloppenburg (1997)
reitera que nesta passagem, n&o existe a buscapor saber, onde esta o reinode Jesus,
apenasse Jesusé umrei, e neste contexto basiléiasignificarealeza, pois Jesus relata
por duas vezes que sua basiléia ndo tem origem terrestre. Um detalhe: Por vezes, o
contexto ndo ajudara. Nas parabolas do tesouro em (Mt 13:44) e da pérola em (Mt
13:45-46), basiléia tem o sentido de reino ou reinado, e até mesmo estdo juntos. E

dificil traduzir exatamente algo genérico como “anunciar a basiléia”:

Um fato curioso e surpreendente € que o emprego da expressao Reino de
Deus, usada nada menos que 105 vezes nos Evangelhos sinéticos, vai
diminuir com o tempo, na medida em que entre 0s cristdos comega a
prevalecer o ambiente grego. Nos Atos dos Apoéstolos, ocorre apenas 8
vezes; nas Cartas de Sao Paulo, 14 vezes; nas outras Cartas apostélicas 4
vezes; e no Evangelho de Sdo Jodo aparecera somente em duas passagens.
A mais antiga literatura cristd j& ndo lhe d& nenhuma importancia. A
expressdo € sistematicamente substituida por outras palavras, tais como
Vida, Vida eterna, Salvacdo, Redencdo, Graga, Justificagdo, Santidade etc.
Tem-se observado que a Suma Teoldgica de Toméas de Aquino sé menciona
uma vez o Reino de Deus. Em nossos dias, porém, reaparece com
frequéncia: nos documentos do Concilio Vaticano Il encontrei-a 73 vezes e
no novo Catecismo da Igreja Catdlica ocorre também em 73 paragrafos.
(KLOPPENBURG, 1997, p. 18, 19).

Com esta analise, é visivel que nas metas estipuladas para Jesus, este Reino
ou Reinadode Deus, sem duvidaalguma, marcou o destinodo Mestre; afinal, suavida
estava tracada com a determinacdo para uma trajetéria de oracdo e pregacao,
entretanto, em torno da Realeza, do Reinado e do Reinode Deus.O iniciode suavida

ministerial ja possuia esta premissa.
3.1.2 Jesus e a paz proferida no mundo
Para Pagola (2012), os cristdos saudavam um aos outros mutuamente com o

desejo de “paz”’, sendo que tinha um significado de enorme profundidade. Apresenta

umrelato de carta escrita pelo apéstolo Paulo por volta de 61 d.C. para os cristdos da
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Asia Menor, desejando “que a paz de Cristo reine nos vossos coracdes” (Cl 3:15) e
esta paz que ndo se confunda com nada, ndo é apenas uma auséncia de conflito e
tensdo, ndo é uma sensacao de estar bem ou tranquilidade interior, sendo um dom
que Jesus deixou como heranga para seus seguidores para sempre. Sem duvida, 0s
seguidores lembraram do pedido de Jesus aos discipulos enviando estes a construir
0 Reino de Deus. Quando adentrar em uma casa dizei: Que haja paz nesta casa,
assim, a vida sera humanizadasemeandopaze néaoa violéncia, promovendo respeito
e diadlogo, afinal, homens e mulheres que tém paz, difundem esta paz a sociedade,
entdo nem todos tém como semear esta paz, afinal, existem pessoas ressentidas e
intolerantes, pessoas até mobilizam pessoas, mas ndo se consegue que estas criem
uma atmosfera promissora, fazendo com que todos convivam pacificamente.

A pessoa que tem paz em Cristo, busca o bem coletivo, respeita diferencas,
nao agride, fomenta o que une e ndo o que enfrenta. A igreja de Jesus movimenta a
concoérdia, reconciliacdo e ndo demonstram medo, interesses inapropriados ou
irresponsabilidade. Jesus relata aos seguidores que mesmo com sua partida, estes
nao sentirdo sua auséncia. Informa que defendera os seus da confuséo e covardia,
pois ensinaque o Espirito da verdade, os defendera e os lembrara para guardar as
palavras do Mestre, por este motivo, a paz de Jesus néao € qualquer paz, baseada em
estratégia de falsidade, mas sim, agindo com o Espirito da verdade, sempre
lembrando: ndo tema seu coracdo e nao desanime em tempos ruins, pois o medo
continua a penetrar a igreja.

E necessario refletir, afinal, a pessoa que estd com o coracdo cheio de
cegueira, a paz de Jesus ndose instaura, precisando mover as forgas e nosguiar pelo
Espirito que colaborou com Jesus em seu ministério.

Para Sanchéz (2008) a paz estabelecida no mundo é a paz do principe deste
mundo, e a morte e ressurrei¢cdo de Jesus sdo a prova viva da vitoria e assim, Jesus
alerta os discipulos de que se eles o amavam, estariam contentes por Ele ir ao Pai,
afinal, cumpririam todos os seus projetos. Outra grande afirmacao se faz presente em
(Jo 14:28) na qual Jesus afirma que “o Pai € maior que eu”. Em Jodo compreende-se
a afirmacao de Jesus através de outras ocasides em que relata ser “um com o Pai” e
também que “o Pai o0 enviou”. Assim esta claro que sua morte € resultado de sua
obediéncia ao Pai e este mistério continuard quando os discipulos observarem a
ressurrei¢cdo. Jesus ndo busca a gldria para si e Joao relata isto em seu evangelho,

afinal, obscura a gléria do Deus de Israel.
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Sanchéz (2008)acrescenta que ao final,afrase que causou muitas dificuldades
de interpretacdo em (Jo 14:31) “saiamos daqui”; na qual alguns pensam que a Ceia
findou, outros autores tratam como uma estratégia literaria demonstrando que 0s
discipulos ndo se cansaram das palavras do Mestre, de um ambiente fechado para
uma visdo ampla e universal, equivalendo a sair pelo mundo. Qualquer que seja o
estabelecido, a riqueza deste capitulo, € de muita relevancia, pois Jesus se dedica a
instruir sua comunidade, aproximando seus discipulos do Pai, mas néo é possivel
fazé-lo sem apresenta-los a Trindade ou falar do Espirito que traz o mistério ainda
mais proximo de Deus e os seguidores de Jesus: O Espirito Santo. Esta figuratem
caracteristicas determinantes com atitudes especiais, como se fosse o proprio Jesus.

Segundo Brown (1988) na conclusdo do discurso de Jodo, Jesus da uma
previsdo de vinda do Espirito Santo, sendo que o destaque deste é seu papel de
defensor, que afirmara as palavras de Jesus e que guardara os cristaos, esta é a paz
de Jesus, e 0 Espirito Santolembrara os seguidoresdas palavras de Jesusinstruindo-
0s como seu advogado. E ainda, para nao ficarem com o coragao perturbado ou com
medo e que estes se alegrem por Jesusir ao Pai que é maior que Ele, pois Jesus faz
somente o que o Paidetermina. “Levante-se e vamos embora” (Jo 14:31).

Importante destacar a questdo da vinda do Espirito Santo, a qual Jesus
prometeu o envio, 0 mesmo Espirito Santo, também é narrado como Paraclito e
Espirito da Verdade, este se faz presente no evangelho joanino, e inserido nas
seguintes passagens: Jo 14:16-26, Jo 15:26, Jo 16:7-13.

Schnackenburg (1980) destaca que Jesus se despede de todos com o dom da
paz, significando mais que um desejo, do qual a paz € escatoldgica e se oferece e
concedeaos homenscomavindade Jesus, esta palavra atinge a cada qual, tornando-
se realidade nas ministracdes dos discipulos. Quando Jesusresume seu discursonos
pontos principais que deixaria a todos mas retornaria, Ele segue adiante e exige que
os discipulos se alegrem por suaida ao Pai, e que a alegria precisa brotar devido ao
amor de Jesus, a qual exige reflexdo e guarda de suas palavras.

A palavra paz como conhecemos apresenta um significado muito amplo e sua
utilizacdo entre os cristdos é difundida nos mais variados eixos sendo a familia,
comunidade, entre os irmaos de fé; possuindo também a utilizacéo para os finais de
guerra, decretos estabelecidos; dentro da Sagrada Escritura segundo os autores

Pfeiffer, Reae Vos, (2007), estes relatam que:
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Representada no AT hebraico principalmente pela raiz substantiva shalom, e
no NT grego pela raiz do substantivo eirene. Esta palavra tem uma grande
variedade de significados tanto no AT quanto no NT. A ideia geral de bem
estar (Is 48.18) engloba a maioria das nuangas, dando a dimensdo da
tradugcao mais geral e aceitavel como “paz’. (PFEIFFER, REA, VOS, 2007, p.
1482).

“Deixo-vos a paz, minha paz vos dou; ndo vo-la dou como o mundo a da. Nao
se perturbe nem se intimide vosso coragao” (Jo 14:27). Uma paz que € contraria a paz
proposta pelo “mundo”.

Para Rusconi (2003) a palavra “paz” proferida em (Jo 14:27) no original grego
é eirene (eipnvnv) que, de acordo com o Dicionério do Grego do Novo Testamento,
encontra quatro sentidos para o termo: ordem, tranquilidade social, publica (Ap 6:4);
acordo, concordia (2Tm 2:22); condi¢des de paz, bem-estar, prosperidade (Rm 2:10),
dom messianico como resultado da reconciliagcdo em Cristo (Lc 2:14).

Entretanto, uma andlise mais aprofundada das condicbes em que as palavras
de Jesus foram proferidas faz-se necessario, haja vista que somente os significados
ou 0s sentidos em que aparentemente sao realcados em determinada situacao néo
seriam suficientes para mensurar a intencdo ou a realidade histérica em que se
encontraram e ainda, que Jesus utilizava a lingua hebraica.

Horsley (2010) parte desta premissa ao expor alguns trechos biblicos. O
comentarista elucida que tanto as referéncias que discorrem sobre o amor quanto as
guediscorrem sobre a paz naspalavras de Jesusndao estariam apregoandouma ideia
de néo resisténcia ao sistema de dominacéo e opressao do Império Romano. Para
Ele, no caso da palavra “amor” quando Ele diz para que seja oferecida a outra face e
gue se ame 0s inimigos, seria muito mais um ensinamento sobre o abandono do
ressentimento do que uma oposicao a ideia de resisténcia.

A ideia de paz, por sua vez, embora possa trazer determinados significados
gue evoquem ausénciade conflitos, violénciaou guerra, € denotadaem contextos nos
quais seus sentidos podem divergir da ideia inicial. Dentre elas esta a ocorréncia de
(Mt 10:34 e Lc 12:51), no qual Jesus afirma que “n&o veio trazer a paz, mas a espada”
e que a paz no evangelho de Lucas, por exemplo, pode ser posta em paralelo com
“shalom” em alguns trechos de Isaias.

“Assim como o termo hebraico shalom, por exemplo, nas partes mais tardias
de Isaias onde “paz” ocorre em paralelo a “justica” ou “retiddo” e tem o sentido da

libertacdo da opressao imperial, eirene possui em Lucas um sentido de justica e
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libertacdo”. Sendo assim, o autor conclui a sentenca denotando que um estudo de
Jesus como pregador da paz que se opde a resisténcia carece de outros aportes que
vao além da busca do significado ou até do sentido que determinada passagem pode
trazer, o que apresenta a necessidade de examinar com afinco também outros
elementos, denota Horsley (2010).

Para Bruce (1987) shalom € um cumprimento judaico utilizado por amigos ao
se encontrarem ou despedirem-se, jA o sentido atribuido por Jesus era diferente do
gue o mundo pensava, sendo algo de extrema relevancia que atingia o coracao das
pessoas que experimentavam esta paz, livrando a pessoa de todas as preocupacoes,
sentido que Paulo emprega em (Cl 3:15), a qual mantém a harmonia entre eles e
também, a paz de Deus de (FI 4:7) que guarda cora¢cdes e mentes, ndo permitindo
que a ansiedade entre. Jesus em suas despedidas, além de paz, transmite seu amor
(Jo 15:9-10) e alegria (15:11), e assim, amor, alegria e paz presentes em (Gl 5:22)
denotam as trés virtudes no fruto do Espirito, ficando a questéo se este composto néo
se firmou nacabeca dos cristdos daquele século, em algo comparavel a fé, esperanca
e amor.

Segundo Brown (2000) a palavra paz é a despedida de Jesus e este a deixa
com um trocadilho para o hebraico shalom, sendo que este shalom ndo € uma rotina
comum, mas um dom de salvacao. Relata ainda que a paz junto a gracga, tornou-se a
saudacéao tradicional entre os cristdos (Rm 1:7; 1Cor 1:3), mas apesar de frequente
nunca perdeu seu significado religioso na qual a paz de Cristo reina nos coragdes (Cl
3:15).

Sendo assim, ao analisar historicamente o contexto em que as palavras de
Jesus se ergueram, € importante observar também a palavra “mundo”. Pixley (1988),
em “El Império em El Evangelio segun San Juan” destaca que a palavra mundo
(Késmos) no livro de Joao pode se referir a dois sentidos distintos. O primeiro refere-
se ao universo criado, que é exposto em (Jo 1:9-10): “...a verdadeira luz, que, vinda
ao Késmos...” e “o verbo estava no késmos, o kdsmos foi feito por intermédio dEle,
mas o0 Késmos ndo o conheceu” (PIXLEY, 1988, p. 90).

O segundo sentido, por sua vez, traz a palavra “mundo” equivalente a um
sentido politico, ou seja, na esfera do Império, como em um microcosmos. No texto
de (Jo 6:14-15) |é-se que Jesus se retirou, pois viu que a expectativa dos judeus era

que Ele fosse o rei deles: “Vendo, pois, os homens o sinal que Jesus fizera, disseram:
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Este &, verdadeiramente, o profeta que devia virao mundo”(eis ton kdsmon) (PIXLEY,
1988, p. 91).

Finalmente, o autor cita o texto de (Jo 8:23), para afirmar que Jesus néo se
enquadrava em nenhum destes dois mundos: “vés sois deste mundo” (ek todtou todQ
késmou), “mas eu néo sou deste mundo” (ek tol késmou toutou), trazendo aqui um
sentido que Jesus estava se referindo tanto a ideia de mundo como universo criado,
guantotambém se referia ao mundo do Império Romano, de modo que os judeus eram
tanto de um mundo quantodo outro, mas Ele n&o era de nenhumdestes dois mundos,
segundo Pixley (1988) e relatado na Sagrada Escritura. Na pericope estudada, a
palavra mundo encontra-se nos versos 27, 30 e 31, e Jaubert (1987) explica que a
palavra mundo no evangelho de Jodo, possui muitos significados e um destes
representa aquele que rejeita o espirito.

Na apresentagdo da palavra “mundo”, presente na pericope, Vasconcellos
(2018) esclarece que € necessario entendimento, pois sdo pelo menos trés formas em

que a expressao “mundo”figura no quarto evangelho:

Ha pelo menos trés sentidos para ela no quarto evangelho: a) a totalidade da
criagdo ou especificamente o espago terrestre (cf. 1,9; 17,5.24; 21,25); b) a
sociedade humana, a humanidade (cf. 3,16; 8,12; 12,47; 16,28); c) os setores
e esquemas corrompidos da sociedade humana e inimigos de Jesus e de
gquem o segue (cf. 8,22; 12,25.31; 15,18-19; 16,33; 17,11.14; 18,36).
(VASCONCELLOS, 2018, p. 29).

Vasconcellos (2018) esclarece que, os setores e esquemas corrompidos da
sociedade humana e inimigos de Jesus e de quem o segue, vislumbram para o
entendimento de uma sociedade ampla, ou seja, sua forma de atuar no cenario, as
artimanhas para exercer o dominio, a forca militar para salvaguardar o seu dominio,
suaforma de estruturar a sociedade de maneira desumana em todos 0s vieses.

Para Brown (1999), o mundo é apresentado no evangelhojoanino, dentro de
um contexto que engloba, aqueles que rejeitaram a luz, pois quem aceitou a luz, a

maior parte destes, encontra-se na comunidade joanina. Assim, 0 autor esclarece:

E assim ouvimos que a vinda de Jesus é um julgamento do mundo (9,39;
12,31), que é habitado por filhos das trevas (12,35-36); porque o mundo é
incompativel com Jesus (16,20;17,14.16;18,36) e com seu Espirito
(14,17;16,8-11). Numa palavra, o0 mundo odeia Jesus e 0s que nele créem
(7,7;15,18-19; 16,20). Jesus se recusa a orar pelo mundo (17,9); pelo
contrario, ele vence o mundo (16,33) e expulsa o principe satanico deste
mundo (12,31;14,30). (BROWN, 1999, p. 65).
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Com esta apresentacdo de situacdes ocorridas no quarto evangelho, Brown
(1999) mostra que existiu muita propensao por parte da comunidade joaninaem se
desvencilhardos judeus e do sentimento de todos os que preferiam a escuriddo. Ao
optarem pela luz, tiveram antes umaexperiénciamuito terrivel, e isto se mantém pelos
séculos, nos quais muitos vivem diariamente, as experiéncias joaninas do passado.
Este evangelho adverte a todos para que ndo andem em ingenuidade, pois 0 mundo
€ habitado por pessoas hostis ao pensamento de Jesus.

A paz que Jesus apresenta dentro do versiculo, ndo demonstra o final de uma
era ou periodo, no qual todos os conflitos cessariame 0s povos viveriam em plenitude.
Konings (2019) relata que a felicidade € apresentada parecendo como saude para
todos, havendo harmonia na convivéncia das pessoas da comunidade, a qual € uma
premissa Divina para os povos, acontecendo mediante os aprendizados de Jesus
apresentados a todos. Assim, esta € a paz prometida pelo Mestre em suaida ao reino
dos céus, a paz de Deus destinada para as pessoas.

Segundo Armstrong (2011), o atributo paz na antiguidade era algo muito
procurado e esta intimamente ligado a justica. Ela relata em sua obra que a justica de
Deus para estar firme nesta terra na antiguidade, tinha ligagdo com os Salmos da
Biblia os quais dizem que era uma tarefa do rei defender os pobres, necessitados e
eliminar quem fizesse mal a estes e assim, prevaleceria a justica estabelecida por
Javé, haveria paz, harmonia e fertilidade eternamente com a protecdo divina,
entretanto, ndoteria seguranganemshalom naantiguidade,casoem Sido néotivesse
justica. Trés palavras se fazem presentes nos salmos de Jerusalém, e mostram este
fator: mishpat, tzedek e shalom. Mishpat significa julgamento ou veredito e mostra o
governo de Javé no monte Sido e o rei terreno, um representante de Javé e este
imporia. Tzedek que significajustica ou retiddo que era atributo do deus Sol a qual
elucidava crimes encobertos, corrigia transgressdes a inocentes e cuidava do todo
como juiz. Com Javé entronizado em Sido, tzedek ficou a seus cuidados e Jave
cuidariada justicanoreinoe que pobres e indefesos ficassem com a protecdo e assim,
n&o seriam molestados pelos fortes. Com estes implantes, Sido seria uma cidade de
shalom, palavra traduzida como paz, mas que tem em seu interim totalidade e
plenitude que o povo buscava nos lugares santificados. Assim, shalom inclui bem-
estar: fertilidade, harmonia,sucessonas guerras e utilizar shalom seria a negacdodos

maus atributos que causam sofrimento de pessoas, sendo também experimentado
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pelo povo a paz de Deus, mas Jerusalém somente teria shalom se tivesse tzedek e
os profetas lembravam o povo que se abandonassem a justica, perderiam o shalom.

Alday (2010) explica que shalom, além de ser uma expressao judaica, Jesus
ao desejar a seus discipulos, os deixa com um sentimento diferente do mundo,
ultrapassa os alcances do desejo mais sincero possivel, tornando-se realidade, é uma
novarealidade que uniriaseusapostolosao Reinode DeusPai, Filho e Espirito Santo,
sendoassim, uma comunidade paratodo o sempre, umapaz prometida pelos profetas
messianicos, assim, com a morte de Jesus esta paz se estabeleceria, e ainda, a
saudacéo de paz se estabeleceria entre os cristaos.

Beutler (2015) apresenta a explicacdo de Jesus quanto ao pano de fundo
relativo ao Dom do Espirito Santo presente em (Jo 14:16), sendo a Teologia da Nova
Alianca, naqual os temas da justica, paz e a alegria, tem a sentenca promulgada no
AT, formulado com vistas escatologicas na questdo de algum acontecimento que esta
por vir. A explicacdo de Jesus, naministracao efetuada na Sinagoga de Nazaré, vem
do texto de (Is 61:1), também citado por (Lc 4:18), no qual Jesus esta repleto do
Espirito Santo e anuncia o reino messianico, promulgando que os oprimidos sejam
livres, uma justica e alegria que ha de chegar, pelas mdos do Messias; com este
evento havera paz com 0s povos vizinhos; requisitos que chegardo, com base na
ideologia de que o rei, no antigo oriente, € o portador de paz e justica que alegra o
povo.

Para que haja paz, conforme a narrativa de (Is 61:1) citada em (Lc 4:18), é
necessaria uma organizacao social primeiramente, pois na narracdo do evangelho
joanino, percebe-se que Jesus percorria os territdrios promulgando uma paz, que era
necessaria a felicidade de todos. Em tempos de guerra, o povo tem a esperanca de
dias melhores e anseiapor justica. Pelinski (2021) assegura quetanto o direito quanto
a justica se apresentam nos textos biblicos do AT com muita énfase, a fim de que
todos tenham o entendimento de sua aplicagdo com relacdo ao sagrado. “A
compreensdo dos usos destas expressdes na Sagrada Escritura, contribui para a
interpretagéo do sentido destes termos no contexto de Dt-Is e do Primeiro Canto do
Servo. ” (PELINSKI, 2021, p. 104). Para Santos (2020), a fim de que haja o correto
entendimento da questédo abrangente ao direito e justica, € primordial a compreenséo
dos dois itens em esferas individuais, pois muitos pensam que se trata de palavras

sinbnimos, mas € incorreto pensar desta forma:
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Nem tudo que é direito é justo nem tudo que é justo é direito, e isto ocorre,
pois ha inUmeros valores humanos associados a ideia, tais como liberdade,
fraternidade, dignidade, honestidade, moralidade, etc. Estes valores séo
inerentes a natureza humana, porém mutaveis de sociedade a sociedade
devido ainimeras influéncias de seu tempo. (SANTOS, 2020, p.61).

Santos (2020) relata a veracidade de que o direito entrou no contexto em virtude
da criacdo humana, com vistas a atenuagdo da ordem social e énfase na justica. O
direito tem a meta constante em caminharaos horizontes de uma justica que evolui
frequentemente. A justica é um feito que representa mais que o conjunto de leis que
rege um grupo social, e que busca a harmonia com equivaléncia para todos.

Com estas analises, vislumbra-se que o0 contexto social em que Jesus se
encontra carecia de justica social aos pobres e oprimidos, e a suamensagem vem ao
encontrocom os anseiosda populacédo, esta, esperan¢osa por umsalvador, que traga
alento e conforto para cada habitante que ouve esta mensagem de paz e esperanca

em umnovo reino de justica e paz.

3.2 VOS OUVISTES O QUE VOS DISSE: VOU E RETORNO A VOS. SE ME
AMASSEIS, FICARIEIS ALEGRES POR EU IR PARA O PAI, PORQUE O PAIE
MAIOR DO QUE EU (JO 14:28)

Os autores Hahn & Mitch, (2019) esclarecem que a menc¢ao de Jesus ao afirmar
que “o Pai € maior”, tem referéncia ao fato da divindade no quesito espiritual, mas na
guestdo humana, Jesus é menor que o Pai. Esclarecem ainda, que na questédo de
gléria dentro do aspecto trinitario, existe uma hierarquia, em que o Pai tem a
paternidade divina, sendo uma pessoa distinta e ndo procede de ninguém. Bruce
(1987) enfatiza que a autoridade do Pai € maior que a do Filho, sendo que o enviado
nao seria maior que quem enviou (Jo 13:16). J4 MacArthur (2019) relata que Jesus
nao se manifestainferiora Deus, mas € obediente, afirma que, se os discipulos ndo
praticarem o amor expressando esta gratiddo para que Jesusva ao Pai, afinal, Jesus
retorna ao local de origem, e a sua gldria, da qual abriu m&o para aqui estar e cumprir
sua misséo, salvando a todos para que tenham comunh&o, uma vida abundante e
uma eternidade com Deus.

Mais uma qualidade da paz deixada por Jesus apresentada por Lopes (2015),
destacando a volta do Salvadorpara o Pai, e este fato traria a presenca do Consolador

para esta terra, assim Jesus comeca a obra intercessora junto ao trono da graca
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mencionados em passagens como (Hb 2:17-18; 4:14-16; 7:25). No momento em que
Jesus relata que o Pai é maior que Ele, ndo nega seus atributos de divindade ou
igualdade com Deus, ndo caindo em contradicdo com a narracao de (Jo 10:30).

Vale ainda lembrar que Jesus tem uma capacidade de percepcao para lidar
com situacdes adversas, este observa sempre 0 comportamento de seus apéstolos e
sua forma de lidar com as situagdes e assim, Carson (2007) demonstra que Ele
batalha com o que estd a incomodar e causar a aflicio dos seus apostolos, com
relacdo a que partiria para seu reino celeste.

A questado do entender de seus apostolos e também o confiar é resultado de
um baixo desempenho na questdo do aprendizado amor, parecendo que eles néo
compreendem a alegria que contempla ir ao Pai e a promessa de levar a estes
futuramente para seu reino celeste, um gesto de perfeita alegria e ainda, presume-se
entenderque “o Pai € maior do que eu” define-se por Jesus voltar a quem deu uma
mMisSsao e 0 pressuposto de que este cumprimento esta quase ao final. Assim, retornar
ao Pai, é o local onde Jesus pertence em gléria ao que tinhacomo Pai,e que o Pai é
maior que o filho em situagdo encarnada e Hendriksen (2004) concorda com a
premissa de que Jesus, 0 unigénito do Pai era igual a este em carater Divino, mas
como homem, era inferior a Deus.

Os fatos narrados que aqui se apresentam sobre a partida de Jesus, nao sao
exclusividade do evangelhode Jodo. Neste caso, Hendriksen (2004) apresenta outros
relatos dizendo da sua partida (Jo 14:2 e Jo 3:12), e também, de seu retorno (Jo 14:3,
Jo 14:18, Jo 14:19 e Jo 21:23), assim, se os discipulos tivessem entendido o quesito
do amor do Mestre, ndo estariam muito preocupados com os fatos, estariam sim,
alegres com este acontecimento.

Para Mateos & Barreto (1999), Jesus utiliza aqui um estilo literario em formato
de lembrar aos seus receptores, de que “vou para voltar’, utilizando o estilo indireto
por direto. As palavras do verso anterior se repetem, a fimde que, a tranquilidade seja
enfatizada, a auséncia do Mestre é proviséria e ndo merece reconhecimento de
tragédia, em virtude de que este evento, consagra o amor do Pai, e a vitéria do Cristo
sobre este mundo e ainda, sobre a morte. Jesus afirma que o Pai € maior que ele,
afinal, Jesus origina-se do Pai, sendo este Pai que 0 consagrou e 0 enviou para a
humanidade, e tudo que se conhece, procede deste Pai.

A preparagao dos discipulos aconteceu em campo, todos foram alicercados

pela Palavra e ensinamentos, a hora chegou e para Brown, Fitzmyer e Murphy (2011),
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as palavras de Jesus tem a seguinte meta: atingir o intelecto dos discipulos, fazendo
com gue estes sintam-se abalados, entretanto, estejam confiantes sempre, pois 0s
acontecimentos que viriam em instantes, assustaria o mais preparado dos discipulos
momentaneamente. Este ir e estar com os discipulos, reside na promessa do Espirito
Santo, o Paréclito. As palavras de Jesus, necessitam de acolhimento ao intelecto dos
discipulos, segundo a atividade do Espirito Santo, e o entendimento de que o
“lembrar”, significa a capacidade cognitiva que todos possuem para entender o
verdadeiro significado de tudo o que Jesus ensinou, suas palavras, suas teses
formuladas, pois a ressurreicdo esta por chegar. “O Paraclito ndo traz ensinamento
que seja independente da revelagédo de Jesus.” (BROWN, FITZMYER e MURPHY,
2011, p. 796).

O discurso de Jesus, é entendido por Zumstein (2016) na perspectiva do
argumento apresentado de que a saida de cena de Jesus com sua ida ao Pai,
representard uma nova vinda em uma esperanca cristolégica. Um exemplo é o pés-
Pascoa, o crente foi moldado para reestabelecer a conexdo com Deus; os discipulos
ainda néao compreendiam a relevancia do evento, afinal existe muita distancia entre
ter fé e 0 que de fato, os discipulos experimentam naquele momento. E louvavel e
necessario o entendimento de que aderir a Jesus é ter uma fé inabalavel e a certeza
de que a alegria da partida de Jesus, mostra que a missao findou e ainda, representa
o seu futuro regresso. As acfes do Pai sdo maiores que as acdes de Jesus, afinal, a
missdo de Jesus € revelar a todos, a graca salvadora de Deus. A origem e todo
propdsito da encarnacgdao € Deus, trata-se da descoberta da alegria do amor de Cristo,

revelado a todos que aceitam a sua pessoa.

3.3 EU VO-LO DISSE AGORA, ANTES QUE ACONTECA, PARA QUE, QUANDO
ACONTECER, CREIAIS (JO 14:29)

Um detalhe que tem muita relevancia neste versiculo, € narrado pelo autor
Swindoll (2017), salientando que anarrativa tem a palavra utilizada “quando”,ao invés
de “se”, destacando que se trata de um acontecimento que ocorrera de fato,
independente de outros fatores, afinal, o termo “se” tem a probabilidade de ocorrer
diante de condigdes, ja “quando” é um acontecimento que ocorreria afirmativamente

em determinado lapso de tempo.
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Bruce (1987) observa que quanto ao momento relatado, a meta do Filho esta
guase cumprida, e assim, quando todos 0s eventos ocorrerem, 0s apdstolos crerédo
que Jesus é quem de fato sempre afirmou (Jo 13:19). Quando Jesus avisou que
partiria (Jo 13:33), todos entristeceram, mesmo com a promessa da volta (Jo 14:3)
esta diminuiu asensacaode abandonoqueeles sentiram e Konings (2019) apresenta
um fato de que os seguidores ndo compreenderam esta ausénciade Jesusde maneira
positiva, embora Jesus sempre a anunciou aos seus, a fim de que cressem antes que
acontecesse em definitivo e assim, sabendo dos fatos, estes ndo se assustariam e
estariam fortemente solidificados em sua fé no momento exato, pois ja saberiam dos
fatos que chegariam.

Carson (2007) também cita (Jo 13:19), comparando o evento com a traicdo de
Judas Iscariotes: “Digo-vos isso agora, antes que aconteca, para que, quando
acontecer, creiais que Eu, Eu sou”. Assim, Jesus pretende com esta atitude, encorajar
0s seus e alicercar sua fé para quando tais eventos de fato acontecerem. Ja
Hendriksen (2004), apresenta um significado pouco diferente e também, citando o
mesmo versiculo de (Jo 13:19) inserido neste paragrafo; o relato da ultima ceia de
Jesus com seus discipulos, para Ele, este “quando acontecer” se apresenta naida de
Jesus (como morte, ressurreicdo, ascensdo) e regresso (Espirito no Pentecostes)
para a igreja conectada a volta de Cristo. Com a explicacéo apresentada, observa-se
que os discipulos ndo o amaram a ponto de entender os eventos, e ainda, sem
perceber que todo o acontecido se ligaria a Gloria para a pessoa de Jesus. Caso
entendessem antes dos eventos, com certeza se regozijariam.

Segundo Mateos & Barreto (1999), Jesustinhaaconvicgéo de que receberia a
traicdo, em referénciaao fato de que seus discipulos tivessem sempre a lembranca
de que o grande amor de seu Mestre, e 0 entendimento de que Jesus era de fato o
Messias, deixasse gravado na memodria dos seguidores, a sua promessa de retorno,
pois, na primeira vez, referiu-se a sua morte, ja na segunda vez, os efeitos do
acontecimento, do qual haveria a visibilidade do triunfo da vida em todos aqueles que
creram.

Por vezes, Jesus anunciou as mensagens do Reino, e por vezes, nao foi
compreendido natotalidade, gerando até mesmo um mal entendimentonamensagem
por parte do publico receptor, entretanto para Brown, Fitzmyer e Murphy (2011), as
acOes de Jesus deixam claro, o que chegaria num futuro préximo. Jesus ao dizer que

“o Pai € maior que eu”, mostra um quesito que representa o elevado grau de respeito
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pelas coisas do alto, acrescentando que, Jesus néo reivindica ser Deus, e conhece
perfeitamente seu papel diante da humanidade.

Segundo Zumstein (2016), dentro do versiculo, se o presente € o tempo da fé
n&ao consumada, representa a énfase que ressoa na palavra soberana de Jesus,
demonstrando um futuro préspero para todos. Suas palavras denotam o fortalecer da
fé, pois as palavras de Cristo fortaleceriam os discipulos e estes enfrentariam o
choque que receberiam diante dos acontecimentos da morte de cruz sofrida por
Jesus. O que chama a atencdo de todos, é a ligacao do nascimento da fé em uma
nova promessa, com 0s eventos que viriam. A preparacao dos discipulos é feita por
Jesus, tratando o interior dos seus, de que sua partida demonstrara que se a fé estiver
consumada e alicercada em todos, demonstrara que a missao de Cristo obteve éxito.

Zumstein (2016) afirma que o teste da fé dos discipulos, comeca apés a
Pascoa, assim Jesus teria o entendimento de que sua missao foi entendida aqui na

terra por seus escolhidos.

3.4 JA NAO CONVERSAREIMUITO CONVOSCO, POIS O PRINCIPE DESTE
MUNDO VEM; CONTRA MIM, ELE NADA PODE (JO 14:30)

Neste versiculo, Wiersbe (2008) afirma a derrota de Satanas, o gerador de
todos os atritos deste mundo, por meio do sacrificio de Cristo ao morrer na cruz e
voltar a sua origem que é o céu. Hahn & Mitch (2019), por sua vez, esclarecem que
“0 chefe deste mundo” é Satanas e citam para ratificar o evangelho de (Jo 12:31): “E
agora o julgamentodeste mundo, agora o principe deste mundo sera langado abaixo;”

Swindoll (2017) concordaque o principe deste mundo é Satanés, o responsavel
por coisas ruins que acontecem no mundo. As palavras de Jesus no versiculo
apresentam que Satanas atacaria logo e Judas planejava entregar Jesus para as
autoridades religiosas, e assim Jesus declarou que seguia as ordens do Pai, mas
antes, Jesus advertiu seus discipulos antecipadamente, preparando-os durante o
ministério com o conteddo de informagdes que utilizariam quando ndo mais estivesse
fisicamente com eles, os quais seriam a luz da verdade no mundo comandado pelo
mal. A questao do inimigo apresentado por Lopes (2015) recebera a derrota e 0 povo
sera o grande beneficiado pelo fato e o autor cré que Jesus comenta sobre dois
inimigos espirituais: o mundo e o diabo. Para isto, apresenta o texto de (Jo 12:31): “E
agora o julgamento deste mundo, agora o principe deste mundo seralancado abaixo”.
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Para MacArthur (2019), Judas € uma pessoa que Satanas, principe deste
mundo e o mandatario das trevas, utiliza para manipular as pessoas, todavia Satanas
nao possui direito algum sobre a pessoa de Jesus, e nenhuma influéncia se quer, e
nao reteria Jesus nestaterra, afinal, a morte de Jesus nao representa a vitéria do mal,
mas demonstra que a vontade de Deus aconteceu em plenitude.

Carson (2007) esclarece que “ja nao conversarei muito convosco” nao se trata
do desenrolar ou final de um capitulo, pois existem similaridades desta fala dentro do
evangelho de Jodo, o que se observa é a chegada de um momento determinado para
o término de um cicloe qualquerdeterminacdo de JudasIscariotes ao entregar Jesus,
o diabo ndotem nadacontra o Mestre, devido a Jesus ndo ser deste mundo e também,
nadafez de incorreto ou pecado nestaterra. O malignoteria algo contra Jesus apenas
se houvesse uma acusacao veridica, sua morte nao representa uma vitoria de
Satanas, significa sim, o verdadeiro amor e obediéncia aos mandamentos do Pai, ao
sacrificar sua vida terrena.

Analisando o versiculo estudado, Hendriksen (2004) detalha que muito
aconteceu nesta tarde do evento narrado, afinal, foi um longo tempo no Cenaculo:
lavagem dos pés, a Ceia pascal, os relatos de Judas, Pedro e os doze, instituicdo da
Ceia do Senhor, e ainda, com certeza muito a acrescentar do que se enconta
relatado, pertence a este evento em que ocorreu a traicdo. A questdo do “nao
conversarei muito convosco” denota que haveria assuntos pendentes por tratar, fosse
no Cenaculo ou no caminho ao Getsémani. A razao para a conversa nao se estender,
se deve ao “principe deste mundo que vem” e cita (Jo 12:31): “E agora o julgamento
deste mundo, agora o principe deste mundo sera langado abaixo”. Com esta citagao,
Jesus sabia com exatiddo da missdo de Judas, da guarda romana, dos guardas do
Templo, Sinédrio, todos estes componentes instruidos por Satanés. O relato de (Lc
22:52 e Jo 18:3) o qual saiam armados para capturar Jesus com seu arsenal
tecnoldgico, representa que seria uminimigo de alta periculosidade para a sociedade.
Jesus ainda apresenta que o inimigo nadatem contra Ele, e o desfecho se enconta
no versiculo 31.

Alday (2010) explicaque o principe deste mundo é Satanas, e este atuou por
meio de Judas, dos judeus e dos romanos, mostrando o0s problemas que se
apresentavam para as causas humanas, tais como o drama da paixao e a morte de
Jesus, claro que, Jesus afirmou que Satanas nada poderia sobre Ele, e a morte de

Jesus e ressurreigdo sdo demonstrados com os principios do amor pelo Pai, obedecer
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espontaneamente a ordem formal de Deus, fortalecendo assim, a apresentacéo para
o manifesto de Deus de seu amor pelo mundo; e Jesus deu a partida para esta
ocorréncia ao dizer: “Levantai-vos! Saiamos daqui!”

Percebe-se que os autores citados anteriormente reproduzem a mesma
compreensao relativa a paz, ou seja, o “inimigo” é retratado como se fosse uma forga
sobrenatural, intangivel e sem qualquer vinculagdo com o imperador romano. Mais
umavez, os autores citados seguem uma orientacdo distintadaquelaque se encontra
presente nessa pesquisa. Este fato sobre o termo “inimigo”, ocorre devido a uma
traducao de viés doutrinario,onde o inimigo é apresentado como uma figuradiabdlica,
oriundo de uma traducédo domesticada para o texto e com intuito apenas de manter e
perenizar a crenca existente, de atribuir a tudo que é ruim, como autoria do maligno,
inimigo, diabo, Satanas e outras citagdes. Tal fato ocorre na traducéo do escrito, onde
se busca equivaler a palavra do idioma original, para a lingua em que se traduz o
escrito, e assim, a traducao recebe o gosto da prépria escola do tradutor.

Beutler (2015) esclarece que em (Jo 14:25), “Essas coisas vos disse estando
entre vés” e em (Jo 14:29) “Eu vo-lo disse agora, antes que aconteca, para que,
quando acontecer, creiais”, e a isto se conecta (Jo 14:30). O tempo de Jesus € muito
rapido, no qual, o adversario se aproxima, e o relato joanino ndo apresenta este
adversario como sendo Judas, mas, o Adversario absoluto: o principe deste mundo.
Jesus tem a certeza de que o principe esta proximo, mas tem ciénciade que € mais
poderoso que ele, em forca de saber e forca interior, afinal Jesus ama a Deus e
conclamou seus seguidoresa este fim, aqui,Jesus entrara em suaPaixao e determina

que os discipulos o sigam:

E geralmente percebido que os Ultimos dois versiculos do capitulo se
mostram influenciados pela tradi¢cdo sindptica. Em Marcos, no fim da cena do
Getsémani, Jesus anuncia a chegada do traidor (Mc 14,41s. par. Mt 26,45s.);
aqui, ao aproximar-se de Judas, Jesus fala do aproximar-se do Maligho e
exorta os discipulos: “Levantai-vos, vamos embora daqui” (egeiresthe,
agomen entelthen). Para Jodo, o adversario propriamente ndo é um ser
humano, mas o Maligho em pessoa, que pode ser vencido pela forcado amor
a Deus. E o que Jesus quer revelar ao mundo. (BEUTLER, 2015, p. 356).

Quantoa forma de governodo Império Romano, este possuia potencialterreno
para ser o inimigo ou maligno; tinha capacidade bélica para combater os inimigos;

fosse um outro povo ou até mesmo, pessoas com potencial para levantar revoltas, fica
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visivel que até mesmo, o Império Romano seria um inimigo a altura, afinal, falar mal
do Império seria uma péssima ideia, passivel de punicéo pelas leis romanas.
Vasconcellos (2018) explicita que “mundo”, dentro da pericope, se apresenta
no contraponto da proposicdo que Jesus oferece a quem receber sua proposta de
paz, afinal, a paz que o mundo d4, se relacionava com a paz imposta pelo Império
Romano, assegurada com violéncia, a todos que ousassem se rebelar contra o

Império, que era naguele momento, o dominador mundial:

Um projeto politico de dominag&o que se sustentava na ideia expressa pelo
ditado seguinte: “se vocé quer a paz, prepare a guerra’. A paz que Jesus
oferece nada tem a ver com aquilo que o poder dominante propde com esse
nome. A comunidade podera viver a paz de Jesus se ndo se comprometer
com os valores e esquemas de violéncia e dominagdo que costumam marcar
a convivéncia na sociedade. Jesus enfrenta as forgas promotoras da morte
para que a comunidade seja semente da paz que resulta da justica.
(VASCONCELLOS, 2018, p. 152).

Este dominio tem facil entendimento ao observarmos os evangelhos, um
Império Romano que luta para manter seu viés ideologico, por meio da forca do
exercito, sua propagandapolitica e a for¢a do soberano, aquientenda-se o imperador,
e como tal, o povo teria uma suposta paz, desde que seguissem 0S pressupostos
baseados no “manda quem pode, e obedece quem tem juizo”.

Para Mateos & Barreto (1999), a saida de Jesus deste plano é afirmada por
Ele, e seu ministérioterreno com os apoéstolos findaria; haveriaumenfrentamento com
o chefe deste mundo injusto, relatado em (Jo 12:31). E ainda, é necessaro

compreender o que esté implicito dentro deste versiculo:

“Nao é que ele possanadacontra mim, frase hebraizante [...] ‘én Sei |0 ‘alay,
ndo tem nada sobre mim/contra mim, que se pode interpretar do mero direito
ou do seu efeito, o poder. Aqui tem sentido forte, pois esta implicita a
referéncia a 10,18: ninguém me tira avida.” (MATEOS & BARRETO, 1999, p.
636).

A personificacdo dominante, para Mateos & Barreto (1999), representada por
um poder que oprime, intitulado na pessoa dos que prenderdo a Jesus, aqui se
representam pelo poder civil e religioso. E necessario compreender o narrado em (Jo
18:3): “Judas, entdo, levando a coorte e guardas destacados pelos chefes dos
sacerdotes e pelos fariseus, ai chega, com lanternas, archotes e armas.” Esta coorte

consistiana parte de um destacamento romano de Jerusalém, aquirepresentando o
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poder civil e religioso. E claro que Jesus n&o se encontra submerso a um poder deste
calibre, e ainda, ndo teria pretensao algumaem ter autoridade sobre este grupo, que
pretende prender a Ele e o condenar, sendo que o fato € aceito, demonstrando o
quanto ama a humanidade e o Pai, pagando com a sua propria vida, convencendo a
todos de uma mensagem fidedigna, da qual uma missao foi aceita e recebe o seu
cumprimento com a morte de cruz.

Neste versiculo se enxerga a espiritualidade no mais alto grau, o que
representa de fato um evento apocaliptico segundo Zumstein (2016). Uma disputa
acontece entre Jesus e as autoridades religiosas residentes em Jerusalém, juntado a
isto, um evento de magnitude cosmica, em consonanciacom a Pascoa e o “principe
deste mundo”. Jesus sera entregue ao mal que domina o cosmos e a Paixdo sera o
meio do embate entre Deuse todos os opositores de Jesus. Ele sera entregue, todavia
nao sera vitima e nado sera afetado em conduta, pois quem o enviou tem autoridade
sobre todos; a cruz nao € um lugar de derrota, mas sim, de uma vitéria. Esta mesma
cruz, serviria de julgamento para o mundo representado no contexto da pax romana.

Jesustinha uma meta desde o inicio, formar discipulos para o Reino de Deus,
e estes, seriam os difusores do conhecimento, propagadores da paz, instrumentos
cirargicos especializados em moldar pessoas, nada tinham a oferecer e sua
capacidade em transmitir conhecimento, fazia com que as pessoas mergulhassem ao
intimo do seu intelecto, buscando reflexdo, e se transformando em nova vida. Sem

duvida, era algo deslumbrante e singelo, para entendimento do poder dominante.

3.5 MAS E PRECISO QUE O MUNDO SAIBA QUE AMO O PAIE FACO COMO
MEU PAI ME ORDENOU. LEVANTAI-VOS! SAIAMOS DAQUI! (JO 14:31)

O versiculo 31 comentado por Wiersbe (2008) apresenta que Cristo demonstra
o fator cruz, como firme prova de todo seu amor pelo Pai, e principalmente para que
0s apostolos ndo pensem que a morte de Jesus seria uma fatalidade, porém, esta
morte mostra o motivo de sua vinda conforme os designios de Deus.

Para Allberry & Timothy (2019), Jesus preparou seus apoéstolos antes de sua
partida, alertando-os em como agir diante do mundo e ficou a preocupacéo naquestéo
de como tudo sucederiaap0s a partida do Mestre. Toda instrucédo dada, e também,
0S avisos que anteciparam ao final dos eventos terrestres carnais vividos por Jesus;

0s apostolos entenderiam que a partida de Jesus era algo bom para todos, e com a
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sucessao dos acontecimentos, eles estdo de fato convencidos da verdade, porém,
restava ainda a situacdo do mundo a sua volta e também, entender quem era o
principe ao seu redor que 0s autores apresentam ser o diabo, involuntariamente
responsavel pelos acontecimentos que sucederiam na cruz do Calvario, e que a
mensagem do evento cruz faria com que todos cressem finalmente nas palavras de
Jesus.

Segundo Hahn & Mitch, (2019), “eu amo o Pai”, trata-se da Unica passagem na
qual Jesus comenta de seu amor pelo Pai, um detalhe de que ndo se tem duvidas,
afinal,as acdes de Jesus sempre tem o ponto da honra do Pai, e em breve, ofereceria
a este Paio presente na cruz. Em seu fator humanoreside o mistério de suadivindade,
a vida e morte de Jesus constituem a visibilidade do fato invisivel presente na
Trindade, de modo que o Filho se entrega ao amor do Pai eternamente.

Em (Jo 14:31), o principe do mundotinha como énfase derrotar Jesus afirma
Bruce (1987), e o resultado do conflito espiritual seria a afirmacéo da autoridade de
Jesus, firmando o plano do Pai de que o Filhorecebesse a grandeza e exaltagao, o
que por si s6 diminuiria o principe deste mundo, desta forma, Jesus se entrega
confiante a Deus Pai. Para Carson (2007) seria normal que o mundo pensasse como
o diabo, o fato de Jesus ser o0 perdedor diante da morte, e a licdo a aprender neste
caso, € o chamado a misséo que teve seu cumprimento; compromisso enaltecido do
Filhoem amar e obedecer aos designiosdivinos;os fatos que acontecem e condenam
o mundo séo vencidos pelaobediénciae o amor de Deusque em contrapartida ensina
atodos aredencaodestinadaaos escolhidosdo Pai. Quantoa “levantai-vos e saiamos
daqui” se esclarece pelo fato de que Judas sai de cena e abre a barreira final para o
inicio dos fatos, onde Deus glorificara seu Filho, e no cap.12 Jesus relata o final do
ministério publico e que a hora dos fatos que demonstrariam sua soberaniachegaram.

Diante de muitos obstaculos que se faziam presentes, e que chegariam muitos
mais, Konings (2019) mostra que esta abordagem comparada a entrada de Israel na
terra prometida equipara-se a comunidade e as dificuldades que se apresentariam
brevemente, Jesus é sucinto ao afirmar que estas adversidades ndo tém nenhum
poder sobre Ele, pois mantém o foco no amor ao Pai para terminar sua missao, desta
forma, Jesus mantém a frente no discurso com sua comunidade diante de um mundo
repleto de dificuldades e pede que todos sigam adiante, rumo aos objetivos.

E percebivel que Jesus seguirdacom seu propdsito e Hendriksen (2004) escreve

qgue Ele aguarda os representantes de Satanas, e o fato de se entregar sera algo
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voluntario, afinal, o bom pastor da a vida pelas ovelhas (Jo 10:11). Quanto ao convite
final, “saiamos daqui”, refere-se a saida do Cenéculo,e como relatado no versiculo
30 “ja naoconversarei muito convosco”é percebivel que aindatinham coisas a discutir
e “saiamos daqui” nao significa de imediato e ainda, em quanto tempo foi a saida?
Dez minutos? Tempo de sobra para se conversar muito, sendo possivel falar sobre os
versiculos que seguemdos cap. 15, 16 e 17, pois o grupo se reuniu hd horas e o que
seriam alguns minutos? Assim, entende-se que os cap.14 a 17 foram mencionados
na noite quando todos estavam reunidos no Cenaculo.

Este € umversiculo de muitadificuldade de interpretacdo no quesito: “Levantai-
vos! Saiamos daqui!” e a Biblia de Jerusalém apresenta em nota de rodapé, que
“Levantai-vos! Saiamos daqui!”’, “Num estado anterior do evangelho, a sequéncia do
texto se liaem 18,1, ou talvez em 17,1”. (BIBLIA DE JERUSALEM, 2006 p. 1881).

Beutler (2015) afirma que existe aqui um grande divisor de 4guas e afirma que
as palavras “Levantai-vos! Saiamos daqui!”, sdo uma continuidade natural de (Jo
18:1). “Tendo dito isso, Jesus foi com seus discipulos para o outro lado da torrente do
Cedron”. Desde os tempos mais antigos, a interpretacdo do versiculo 31 ocorre de
forma literal, e as palavras de Jesus apresentam o sentido de que os discipulos sao
convidados a seguirem pelo caminho da Paixdo. Entre os estudiosos de renome,
encontramos Santo Agostinho e Tomas de Aquino;ja os estudiosos da modernidade,
a maioria segue na mesma trajetéria, seja este um anglo-saxdo ou um alemao,
todavia:

“‘Uma variante dessa proposta consiste em ver nos capitulos 15-17 uma
“releitura” do primeiro discurso de despedida (Jo 14); segundo nossa opinido,
essa releitura surgiu em diversas fases. Este modelo tem boa plausibilidade
e é adotado em nosso comentario.” (BEUTLER, 2015, p. 356).

Os estudiosos que apresentam uma perspectiva espiritual para as palavras de
Jesus, como Beutler (2015) afirma que, a partir do comentario de E. C. Hoskyns
(1941), houve a apresentacao de uma espiritualidade para interpretar as palavras de
Jesus neste versiculo. “Levantai-vos! Saiamos daqui!”. Jesus falava aos apodstolos
sobre o dever em se buscar os elementos sagrados do alto. Os estudiosos do tema,
citam o comentario de Jodo, escrito por Cirilo de Alexandria, que menciona, ad locum,
duas interpretacdes para as palavras de Jesus, classificando ambas em literal e
metaférica. Em se tratar de literal, os discipulos ao se levantarem, que sigam Jesus

direto para a sua Paixdo, e em segunda interpretacdo, seria em relacdo a nos
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mesmos, do amor por coisas do mundo, ao cumprimento de tudo que agrada a Deus;
saindo da escraviddo do mundo para a perfeicdo em ser um filho do Altissimo. Esta
espiritualidade provém de umtexto pertencente a Epifaniode Salamina,ao atribuir um
sentido platénico: de “Levantai-vos! Saiamos daqui!”, para “Levantai-vos, pois,
partamos daqui, da morte para a vida, da corrupcdo para a incorruptibilidade, das
trevas para a luz” (BEUTLER, 2015, p. 357).

Desta forma, Beutler (2015) esclarece que no discurso de partida do Senhor
Jesus, encontra-se a pessoa do Cristo; que se retirara da presenca fisica aos seus
apostolos, mas voltara, esta é a promessa. Joao trilha novas perspectivas, com vistas
ao futurodeste rebanhoque agrega os seusfiéis, e os discipulos, permane¢am juntos
em prol do mesmo objetivo inspirado por Cristo, fé e amor, afinal, se viram a Jesus,
viram a Deus. Seguindo a guarda dos mandamentos ensinados por Jesus,
experimentardo a Nova Alianga, pois Deus ama o0s justos e Jesus habitara por meio
do Espirito Santo. Neste trecho final, vislumbra-se com clareza a promessa de Jesus
aos eleitos do Reino de Deus, paz e alegria no Espirito Santo, a representacédo de um
Rei que propiciaum Reino de justica e paz, com vistas ao impacto da alegria perene,
gue transformara a vida de todos neste mundo.

A pericope termina com um convite efetuado por Jesus: “Saiamos daqui”. Para
Vasconcellos (2018), o texto biblico ndo mostra qualquerdeslocamento dos discipulos
com a pessoa de Jesus, para outro local, esclarecendo que exista muita probabilidade
de que: “o inicio de 18,1 (“Depois de dizer essas coisas, Jesus saiu com seus
discipulos...”) parece ser a continuagao natural de 14,31. O que faria pensar que o
conjunto de Jo 15-17 teria sido “enxertado” depois de uma apresentagcdo desse
momento ja existente.” (VASCONCELLOS, 2018, p. 152).

Vasconcellos (2018) diz que se trata da segunda parte do pronunciamento de
Jesus a seus discipulos; existe um movimento em (Jo 13 e 14), no qual esta clara a
despedidado Mestre e nos capitulosque seguem, fica o vislumbre para os seguidores:
entender os problemas e desafios que enfrentardo, sem a presencafisica de Jesus, e
captar que havera sempre a presenca do Espirito Santo na vida de todos. Assim, é
percebido, que a comunidade estafisicamente neste mundo, mas, nao é deste mundo,
agora possuem outros valores éticos e morais. Com base nosensinamentosde Jesus,
seguirdo sua caminhada confiantes de que receberam as instru¢cdes de como

sobreviver em um mundo abalado pelo panico, com um entendimento de paz que
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possui um novo formato e a esperanca do novo Reino. Diante de todo pressuposto,
Jesus encerra suaobra terrena, a misséo recebida do Pai se cumpriu.

Konings (2016) explicita que Jesus saira de cena em breve, mas seus
ensinamentos ficardo, assim como sua presenca espiritual. Afirma que todos
guardardo sua palavra e todos viverdao no Pai. Assim, a morada de todos estara
preparada. Com estas afirmacdes, Jesus deixa a paz com todos, fechando mais uma
etapa e dizendo: “Saiamos daqui.” Este fato aparenta que todos irdo ao monte das
Oliveiras citado em (Jo 18:1), entretanto o autor do evangelho insere um contetido
entre “Saiamos daqui” e o Monte das Oliveiras. Neste vacuo, existe um retrospecto
produzido por textos que enaltecem esta despedida, abrilhantando ainda mais a
partida de Jesus e o reforco dos ensinamentos recebidos pelos discipulos. Em
primeiro plano, na pericope de (Jo 15:1-17) Jesus explica a questdo do amor fraterno
durante a alegoria da videira; em segundo plano, (Jo 15:18-27) a situa¢ao dos fiéis no
mundo. Destaque essencial ao terceiro plano, na pericope de (Jo 16:16-19): os fiéis
estavam inquietos pela volta de Jesus, muitos pensavam que esta parusia (volta de
Jesus) ocorreria com brevidade. Ao tempo desta espera, acrescentou-se este terceiro

plano e que complementou ao texto:

No momento dos Ultimos retoques ao texto, jA se passaram sessenta anos
desde a partida de Jesus. Por isso, o discurso de despedida, testamento
espiritual de Jesus, explica: o “pouco tempo” é provisoério e esperangoso,
como a aflicdo que a futura mée sente antes de dar a luz, mas quando nasce
o filho, a alegria é completa (16,20-33). (KONINGS, 2016, p. 44).

Ao quarto plano, (Jo 17:1-26) a memoravel oracdo em formato de despedida,

Jesusird para a gléria que sempre lhe pertenceu:

Gléria verdadeira é, para Jodo, a presenca de Deus. A gléria biblica néo é,
em primeiro lugar, o brilho do ouro (pois também o “ouro de bobo”, a pirita,
brilha), mas sua substancia, seu quilate. Em sua raiz hebraica, “gloria”
significapeso (kabdd). Glorioso € quem ¢é “de peso”. (KONINGS, 2016, p. 54).

Afirmam Mateos & Barreto (1999), que “Saiamos daqui!”, € um convite
comunitario; estes membros tém umamissao em seu caminhode fé: dar frutos custara
muito sofrimento, afinal, no futuro, os discipulos morreriam na misséo: (Jo 11:15-16)
narra a seguir: “I>Por vossa causa, alegro-me de néo ter estado |4, para que creiais.
Mas vamos para junto dEle! 1Tomé, chamado Didimo, disse entéo aos condiscipulos:

vamos também naos, para morrermos com Ele!” O fato apresentado, denota o convite
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de Jesus, para que seus discipulos no futuro, morram para irem diretamente ao Pai,
a comunidade esta constituida, e correndo sempre 0s riscos deste mundo opressor.

Neste versiculo, a obediéncia de Cristo perante o Pai mostra o verdadeiro
significado da cruz para Zumstein (2016). A atuacao de um Cristo obediente a Deus,
contrastando com um mundo que vive em constante motim, mostra a definicdodo que
se conhece por cruz, que alias, nenhum poder exerce e nao representa um local
geografico que aniquila o Espirito de um Cristo redentor, mas a cruz € um local de
revelacdo que todos conheceréo e entenderdo seu significado. Jesus morreu na cruz
para redimir atodos, todavia o derrotado foio “principe do mundo”,que € o propagador
do mal sobre a terra. A mensagem da cruz é para este principe. E consiste em trés
acontecimentos destacaveis: o lugar em que o amor de Jesus pelo Pai é
explicitamente demonstrado aos seus, e a missao foi cumprida com éxito. Pelo amor
ao Pai, manifesta-se a obediéncia do Filho, e Cristo ndo é alguém passivo, mas
atuante na defesa da humanidade.

Um outro exemplo narrado por Brown, Fitzmyer e Murphy (2011), é a afirmagéo
de que o amor ao Pai, narradas no final do discurso de Jesus, néao significa em
hipbtese alguma, que sua partida significaria uma vitoria temporaria de Satanas, até
que a ressurreicdo ocorra; mas sim, um grau extremo de que o amor de Jesus para
com o Pai, mostra a consideracao existente de um Filho que tem muita estima por seu

Pai, e o0 respeita em suas vontades, um destino determinado por Deus.
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4 — JOAO E JESUS CONTRA O IMPERIO

4.1 — LEITURA (DES)POLITIZADA DE JESUS

Israel e Juda sempre gravitaram ao redor de grandes impérios: Egito, Assiria,
Babilbnia, Pérsia, Grécia e, finalmente, Roma a qual nos leva para o cenério em que
se encontra Jesus.

Rieger (2009) enfatizaque a vida de Jesus e suas palavras devem ser lidas e
interpretadas a luz do Império Romano; tempos anteriores a chegada de Jesus nesta
terra, Roma deixa de ser Republica e eleva sua categoria a Império. Augusto era o
imperador quando do nascimento de Jesus, alias, o segundo imperador pois 0
primeiro foi Gaio (Caio) Julio César, imperadores que tinham uma peculiaridade

comum, eram considerados divinos.

Jesus nasceu, viveu e morreu sob o governo do Império Romano e seus
vassalos na Palestina. Nos anos anteriores ao nascimento de Jesus, Roma
deixoude ser uma republica para setornar um império. O imperador no tempo
do nascimento de Jesus era Augusto. Ele foi o segundo imperador Romano
depois de Gaio Julio César, e ambos eram considerados oudivinos, ou “filhos
de Deus”. O governo de Augusto foi largamente considerado como a “ldade
de Ouro”. Do nascimento de Jesus até a morte de Paulo, na ultima parte do
primeiro século, o Império Romano estava no apice de seu poder. (RIEGER,
2009, p. 3).

O periodo romano foi umlapso de tempo em que ocorreu muito derramamento
de sangue, pessoas foram marcadas por uma violéncia sem tamanho e com
julgamento de acordo aos interesses deste poderoso Império. Jesus e Joao sentiram
estas atrocidades. Para Rossi (2011), Jesus atua em um cenario indigesto e seus
ideais sdo contrapostos aos objetivos de Roma, Império que se manteve no poder
devido a um exército muito bem escalonado, que possuia um aparato tecnoldgico a
altura do Império e obtinham seus objetos de conquista devido a sua for¢a militar, que
neste tempo, era o grande poder mundial. Jesus atua diante de injusticas sociais
sofridas por muitas pessoas que eram exploradas pelas condi¢cdes impostas pelo
Império Romano, no primeiro século.

Para se ter uma ideia da dimensao geografica do Império Romano, Carter
(2008) descreve que o Império era firmado em Roma e se estendeu pela Europa até
a Gra-Bretanha ao norte, oeste com a Galia e Espanha, ao sul no Norte da Africa e

leste na Judeiae Siria, e um contingente de pessoas em torno de sessenta milhdes.
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Tratava-se de uma apresentacao imperial regida nafigurado imperador, que era visto
como um pai de uma patria, e este Império era em si, uma casa do pai. Em toda parte,
cidades estratégicas possuiam centros importantes de firmamento da presenca
romana, aliancadas por representantes elitizados que administravam também os
arredores e areas rurais, obtendo uma parte de lucros dos recursos utilizados, tanto
terrestres quanto maritimos, estes serviam aos interesses romanose ainda, os aliados
gue estavam nas provincias proximas. Muitos grupos constituiam o cla urbano das
cidades com um grau de complexidade; havia a manutencédo do culto ao imperador,

presenca militar, presenca econdmica e politica de Roma.

4.1.1 - Como Jesus disseminava a cultura no Império

Quanto as questdes politicas do Império Romano, Cairns (1995) comenta que
0s romanos desenvolveram um sentido de unidade mediante lei universal. Nem
mesmo o Império de Alexandre possuiu tantaunido politica. Em especial, esta unidade
politica romana por meio da lei, tinha énfase diaria na vida dos cidadé&os e aplicada

pela corte romana; lei esta advinda da antiga monarquia romana:

Um passo adicional no estabelecimento daideia de unidade foi a garantia de
cidadaniaromana aos ndo romanos. Este processo foi principiado no periodo
anterior ao nascimento de Cristo e foi completado quando Caracala
concedeu, em 212, a todos os homens livres do Império Romano a cidadania
romana. O Império Romano reunia todo o mundo mediterraneo que contava
na historia de entdo; desse modo paratodos os propositos praticos, todos os
homens estavam debaixo de um sistema juridico, como cidadaos de um s6
reino. (CAIRNS, 1995, p. 30).

Em seu livro “Jesus e o Império”, Horsley (2003) apresenta alguns destes
pressupostos da crenc¢a ocidental atual em relacdo a sociedade antiga que segundo
ele, convergem em uma construcao da visao de um “Jesus despolitizado”, dos quais,
trés podem ser sintetizadas: “o pressuposto ocidental moderno de que a religiao esta
separada da politica e da economia”; o “individualismo ocidental moderno” que projeta
em Jesus uma figuraque se relacionacom outras pessoas, mas nao com a sociedade
ou instituicdes politicas; “os crivos académicos que submetem Jesus aos parametros
de interpretacdo cientifica e racional”, isolando os fatos biblicos, o que novamente o

reduz a um Mestre religioso.
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O quarto fatorinter-relacionado que contribui para esta visdo pode ser realcado

nas préprias palavras do comentarista:

Alguns intérpretes de Jesus despolitizaram-no ainda mais, eliminando do
“panco de dados”das suas palavras “auténticas” tudo o que implicasse juizos
embaragosos. Eles sustentam que Jodo Batista, 0 mentor de Jesus, era um
profeta apocaliptico que proclamava o juizo, e que os discipulos de Jesus,
logo depois da sua morte, o interpretaram como uma figura apocaliptica, o
Filho do Homem, vindo para julgar. O préprio Jesus, dizem eles, ndo pregou
0 juizo. As expressfes proféticas de condenacdo sédo produtos posteriores
dos seguidores de Jesus, que ficaram ressentidos porfracassarem e serem
perseguidos. Assim, o préprio Jesus ndo era um profeta, mas um mestre de
sabedoria, como os filosofos cinicos errantes nas cidades da Grécia,
ensinando um modo de vida alternativo, como os hippies modernos, a um
bando de nulidades sem raizes. Seja qual fora credibilidade deste quadro
como reconstrucdo histérica, ele mostra um instrutor individual despolitizado
pronunciando aforismos isolados que pertencem apenas a um estilo de vida
contra cultural individual fora de qualquer contexto politico-econémico
particular e sem implicagdes politicas. (HORSLEY, 2003, p. 13).

O autor conclui essa sentenca afirmando que seria dificil a compreensao de
como uma figura assim, que atuasse somente no campo das ideias e sem pretensdes
politicas, poderiaincomodar a Péncio Pilatos de modo a conduzi-loaumacondenacdo
do porte que sofreu Jesus. Outrossim, a crucificacdotinhaoutrosfinsdo que se ocupar
com ideias de um pacifista que pregasse somente seus ideais de sabedoria. A
crucificacdo era utilizada como meio de intimidar e aterrorizar o povo a despeito de
revoltas contra o poder imperial e de puni¢cdo aos escravos e revoltosos, aponta
Horsley (2003).

Jesus vivenciou a pax romana, e as questdes politicas que abrangem a sua
vida. “Sua patria, a Galileia, ndo estava sob administracdo romana. Nelae na Pereia
reinava Herodes Antipas, um filho de Herodes o Grande, como vassalo dependente
de Roma. A Judeia, porém, formava juntamente com a Samaria e a Idumeia, uma
procuradoria Romana”. (WENGST, 1991, p. 81). Assim, Jesus conhece a pax romana
na cidade de Jerusalém, tornando-se uma vitima desta pax e o recebimento de uma
morte violenta por meio da cruz. Um motivo apresentado € a sua resposta ousada,
sobre a moeda do imposto; ja o Reino de Deus, que estava proximo e mencionado
por Jesus, agredia a parte juridica da pax romana, sendo que néo consideraria a boa-
nova do Império, a este mundo em que 0os romanos acalentaram com suas acoes,
pois sua publicidade consistia na visédo de que eram os difusores da paz. Entretanto,
a paz dos romanos visava a opressao, violéncia experimentada ndo somente por

Jesus, mas também por seus discipulos; algo promulgado pelos romanos e, muito
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diferente da paz que Jesus prometia com a vinda do novo Reino. Esta informacéo é
evidente naobservacéo de (Mc 10:42). Chamando-os Jesus Ihes disse: “Sabeis que
aquelesque vemos governar as nagdes as dominam, e os seusgrandes as tiranizam.”

Segundo Konings (2016), o Reino de Deus ao ser mencionado no Império
Romano, provocou mal-entendidos para as pessoas greco-romanas, em virtude de
que os romanos ndo conheciam a tradicdo do Judaismo e o reinado de Javé. Desta
forma, o Jesus narrado no escrito joanino, ao invés de falar do Reino de Deus, opta
em falar da vida eterna, pois nesta época, o Império Romano era o titular do poder
ideolégico impresso na mente das pessoas, dentro de seu Reino. Os habitantes ndo
tinham o interesse em mais um Reino, e assim, com a destruicdo do Templo em 70
d.C., houve o naufragio do pensamento do Reino de Deus no formato judaico, e neste
mesmo tempo, inicia o martirio dos cristdos. Passados dois mil anos, existe o
entendimento do modo em que o evangelho de Jo&o foi escrito: um modo judaico ao
extremo, apesar das criticas recebidas de que os judeus, ignoraram tanto a pessoa
de Jesus, quanto a seus discipulos.

Wengst (1991) complementa esta passagem na visdo de Jesus, na qual se
capta uma violéncia implicita, e em outro lado, um discurso explicito ao chamar
Herodes de raposa em (Lc 13:31-32). Somado a estes fatos, a questdo de pagar
impostos ao imperador, no famoso “Entregai, pois, o que é de César a César, e 0 que
€ de Deusa Deus” (Lc 20:25), demonstrando que 0s muitos que aceitavam o dinheiro
romano, também ficassem felizes ao devolver em forma de imposto.

Para Rossi (2011), a culturaromanacontava com o apoio de um exército, aliado
a ambicao imperial pelo crescimento e expanséo, e assim, Jesus contrapunhauma
nova cultura que fortalecia a classe menos favorecida, diante de elevada carga

tributaria imposta a esta classe social, e que causava muito sofrimento:

[...] o projeto de Roma era estabelecer a chamada pax Romana e,
consequentemente, decidir sobre o ser ou ndo ser das populacfes
conquistadas. Contudo, Jesus de Nazaré também tinha um projeto: seu
projeto estava baseado na construcdo do ser da comunidade e de seus
membros por meio dainclusdo. “A minha paz vos dou, ndo vo-ladou como o
mundo a da” surge, na verdade, como a mais radical denuncia politico-
institucional de que a pax do Império Romano deve ser completamente
descartada. (ROSSI, 2011, p. 74).

Para Rossi (2011), neste formato, o que Jesus apresenta seria que “a minha

paz vos dou, néo vo-la dou como o Império a da”, e a cruz é entendida mediante a
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paz de Jesus como uma contraposicao ao Império que tem somente vistas ao poder
e dominio econ6mico. Neste terreno de terror que Jesus se encontra e atua, sempre
visou o povo menos favorecido e esquecido da sociedade.

Muitos estudiosos tém uma motivacdo e observam somente o viés religioso da
figurade Jesus, todavia Horsley (2003) aponta para a razao de que a histériade Jesus
é tracada por um método histdrico, as pessoas tém uma comunicagdo dentro de um
contexto, que é extenso, e seu significado ndo deve receber um tratamento de
brevidade, mas analisado com profundidade, pessoas ndo se comunicampor meio de
frases isoladas, a analise de provérbios ou parabolas, depende do contexto em que
sdo proferidas e na tradicdo cultural dos envolvidos no didlogo do cenaro
apresentado.

Horsley (2003) explica a necessidade em observar as palavras de Jesus,
enxergando ndo somente os evangelhos, mas analisando também o0s quesitos
apresentados pelas fontes literarias. Os autores cristdos sempre apresentam um viés
de domesticar a atuagao ministerial de Jesus, despolitizando a Ele e os habitantes da
Galileia e Judeia. Desta forma, a explicacdo de que Jesus € uma figura originada do
Judaismo, entretanto deu impeto a um novo movimento, néo possuindo ligacfes com
0 politico e econémico. Todavia, suas ideias conflitam com os lideres religiosos e em
especial com os mestres da lei intitulados de fariseus, que séo os intérpretes da lei
religiosa, e 0s sumos sacerdotes que operam 0 Templo como instituicdo religiosa.

Um segundo viés, consiste na visualizacdo de que Jesus trabalha com
pessoas, ignorando as formas sociais impostas, sendo até mesmo, relacionado no
quesito de incentivar seus seguidores a deixar suas familias, existe claro, o
entendimento teolégico de que, os apdstolos, apos a ida de Jesus aos ceéus,
organizaram a igreja crista, sendo que Jesus néo tinha a preocupacédo de formar um
movimento e o transformar em comunidade.

O terceiro viés, tem ligacao ao Judaismo, afinal, trata-se no contexto de uma
religido muito antiga, no qual judeus sdo considerados como de uma mesma cultura
em esséncia, forma de atuacao e suas praticas. Assim, Herodes, o Grande; Caifas, o
sumo sacerdote; Gamaliel, o fariseu e Jesus, o galileu, sem excecao, estes sdo vistos
como judeus,embora Herodes ndo possuasanguejudeu,assim, as diferencas destes
personagens em relacdo a poliica somem do contexto, desta forma, vé-se, a

despolitizacdo da sociedade em que Jesus se insere, torna-se generalizada e muito
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carregada de circunstancias historias posteriores, afinal, os judeus prenderam,
julgaram e clamaram pela crucificagédo de Jesus.

Desta forma, a imagem teoldgica cristd de Jesus e seu contexto, seu ministério
e suas bases, néo correspondem com as realidades histéricas; entretanto a imagem
apresentada bloqueia o reconhecimento do contexto histérico em que Jesus atuou.
Um exemplo que tem forca econémica no tempo de Jesus, é o Templo e 0 sumo
sacerdote, quando dizimos e ofertas eram destinados ao Templo, estes se
transformavam em instituicbes centrais da economia da antiga Palestina, os
sacerdotes coletavam o tributo para Roma, sendo politicamente centrais para com a
economia politica da provincia romana da Judeia.

Horsley (2003) explica em primeiro lugar, que o contexto das atividades de
Jesus tem a necessidade da observacéo dentro dos termos histéricos padronizados.
Afinal, na época de Jesus, existiam muitas comunidades de outros idiomas, judeus
em varias cidades do Império Romano, varios povos de origem israelita, galileus,
samaritanos e judeus, todos viviam na Palestina entre os governantes nomeados por

romanos:

“Talvez, a autoridade dirigente mais importante fosse o Templo e 0s sumos
sacerdotes de Jerusalém. Mas, no tempo de Jesus, a Galiléia ndo era
governada diretamente pelos sumos sacerdotes do Templo, mas pelo filho de
Herodes, Antipas.” (HORSLEY, 2003, p. 16).

A explicacéo de Horsley (2003) apresenta mais detalhes, quanto aimportancia

do Templo e de seus sacerdotes:

As realidades judaicas antigas, porém, eram muito mais que religiosas. O
exemplo mais evidente é, sem ddvida, o Templo e o seu sumo sacerddcio. A
medida que as oferendas eram feitas e 0 dizimo era pago ao Templo e aos
sacerdotes, estes eram também instituicGes econdmicas; na verdade,
estavam no centro da economia da antiga Palestina. Visto que os sumos
sacerdotes eram responsaveis pela coleta dos tributos para Roma, eles eram
também politicamente centrais para toda a economia politica da provincia
romana da Judéia. (HORSLEY, 2003, p. 16).

Quanto a importancia da Sinagoga, Vasconcellos (2018) confirma inexistir
possibilidades para a localizacdo geografica da comunidade joanina, contudo, afirma
gue o aspecto primordial da protecdo que ser um membro da Sinagoga tinha muito

valor para a integridade fisica e social:
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O que se nota é que, nesse lugar, a pertenca a sinagoga era indispensavel
para a vidatoda. Ela ndo era apenas o espaco onde as pessoas se reuniam
uma vez por semana para atividades “religiosas”. A sinagoga era o centro da
vida social. Era 0 espag¢o da oragdo comum, onde se guardavam os rolos da
Tord. Ali os meninos eram alfabetizados e estimulados a estudar as
Escrituras. La se discutiam e encaminhavam as solucdes para os problemas
do cotidiano (cuidados apessoas carentes, ao sepultamento dos mortos etc.).
Estava ali o canal de comunicacdo com as autoridades que, no fim das
contas, representavam os interesses do poder dominante. Toda a vida das
familias judaicas girava em torno da sinagoga. Nao estar nela significaria
estar excluido do convivio cotidiano com as pessoas. Lideres daquela época
recomendavam evitar qualquer tipo de relagdo com pessoas excluidas da
sinagoga; alguns chegavam inclusive a recomendar que elas fossem
hostilizadas. Ou seja, ndo s6 elas ndo deveriam ser ajudadas, mas era
preciso prejudica-las. Com isso se perdiam os direitos que sé por meio da
pertenca a sinagoga seriam garantidos. (VASCONCELLOS, 2018, p. 28).

Para exemplificar este posicionamento dentro da Biblia, Vasconcellos (2018)
apresenta (Jo 12:42): “Contudo, muitos chefes creram nEle, mas por causa dos
fariseus, ndo o confessavam, para ndo serem expulsos da sinagoga.” (Jo 19:38):
“Depois, José de Arimateia, que era discipulo de Jesus, mas secretamente, por medo
dos judeus, pediu a Pilatos que lhe permitisse retirar o corpo de Jesus. Pilatos o
permitiu. Vieram entéo, e retiraram seu corpo.” (Jo 3:1) onde umhomem influente vem
no periodo noturno encontrar Jesus: “Havia, entre os fariseus, um homem chamado
Nicodemos, um notavel entre os judeus.”

Desta forma, os costumes eram muito diferenciados, assim como suas praticas
compartilhadas de historia e tradi¢do cultural israelita. Um segundo fator baseado nas
questbes da individualidade, impedem que a sociedade da época de Jesus
visualizassem o contexto em que Jesus atuava, Ele se relacionava nos contextos
familiares e as pessoas localizadas nas comunidades, estes grupos, este contingente
social recebia influéncias externas dos costumes e tradicbes vindos de
relacionamentos outros que visavam a dominacéo e os exploravam por todos que
exerciam a governanca, visando impactar a sociedade da época. O terceiro fator
consiste em que todo o contingente social que habitava a antiga Judeia e Galileia ndo
se constituia apenas de judeus, muitos pertenciam a classe sacerdotal, e as familias
herodianas, uma outra esfera econémica de uma sociedade abastada que desfrutava
das benesses mantenedorasdo Império Romano. Sobre este aspecto, Horsley (2003)

relata:

A vasta maioria era formada por camponeses, economicamente marginais,
residentes nas aldeias. Alguns desses moravam na Judéia, que fora
governada pelo e por meio do Estado-Templo em Jerusalém durante muitos
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séculos, ao passo que os camponeses galileus, ao norte, passaram a
jurisdicdo de Jerusalém somente em torno de um século antes de Jesus. De
profundo significado para uma compreensao histérica adequada do contexto
social imediato de Jesus, conceitos essencialistas modernos, como o de “os
judeus”, impedem a constatagdo do enorme abismo que existia entre
governantes e governados no mundo antigo, abismo esse que, nas Ultimas
décadas, os historiadores classicos vém percebendo com maior clareza.
(HORSLEY, 2003, p. 17).

Sendo assim, a narrativa de Konings (2000) detalha que o quarto evangelho,
nédo traz a tona muito sobre o mundo dos pobres, entende-se que existam pessoas
ligadas a terra e que tem um sofrimento diario, como observa-se nos sinéticos. Aqui,
encontram-se personagens como Joao Batista de linhagem sacerdotal, os familiares
fornecendo uma festa em Can4, fariseus, judeus, um alto funcionario de nome
Nicodemos, os familiares de Lazaro servindo um banquete para Jesus e judeus
detentores de influéncia em Jerusalém, um discipulo intimo da residéncia do sumo
sacerdote (Jo 18:15), e ao final do evangelho, José de Arimateia e Maria de Magdala,

pessoas visivelmente providas de rendimentos.

4.2 JOAO CONTRA O IMPERIO

Segundo a lenda, o que veio a ser o Império Romano teve sua fundagéo oito
séculosantes de estabelecer-se como umapoténcia mundialdominante. Inicialmente,
0S romanos sujeitaram-se a chefes etruscos, mas em 509 a.C. conseguiram sua
independéncia e adotaram o sistema republicano de governo, destacando-se pelas
muitas aliancas realizadas que ascenderam rapidamente o seu poder por meio do
comercio (COLLINS & PRICE, 2000, p. 22).

Oliveira (2020) afirma que Roma, na época em que o apostolo Paulo escreveu
a Carta aos Romanos, estrategicamente se localizava no centro do mundo
mediterraneo, sua populacédo cosmopolita era de aproximados um milh&o de pessoas,
sendo que destes, quarenta mil pessoas judias por volta do século| d.C., aliado ao
fato de que estrangeiros e judeus sofriam de certo preconceito romano.

Rossi (2011) descreve que provavelmente na época da 12 Guerra Punica 264
a 241 a.C., Roma se preparou para este confronto e apés sua frota naval se manteve
como aparato tecnoldgico para conquistar outros territorios, o que fortaleceu sua
politica expansionistae o dominio romano sobre a Palestina, por suavez, deu-se sem

muitas dificuldades, tornando-se um rol de cidades dominadas e submetidas ao
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Império Romano, onde 0s camponeses eram as principais vitimas. Em 63 a.C. o
general romano Pompeu entrou em Jerusalém e Hircano foi denominado sumo
sacerdote, mas que deveria prestar contas ao governo romano. Deste modo, logo o
governo romano conquistou e assumiu o controle de toda a regido. Uma época de
acOes militares do Império Romano que atuava de forma continua no territério,
extrapolando a cobranca de impostos contra os camponeses galileus, que levava a
classe a miséria; claro que esta cobranca beneficiava a um seleto grupo de romanos,
que oprimiam esta classe de outras formas, fazendo com que constantemente
aumentassem o numero de pessoas pobres e doentes, fazendo com que o0s
dominados ficassem a mercé das politicas impostas pelos dominadores romanos.

Na época do nascimento de Jesus, a unidade do Império centralizava-se na
figura do imperador, que detinha o poder e exercia os oficios que, na anterior
Republica romana, seriam ocupados por outros cargos. Dreher (2009) relata que
mesmo o senado n&o “tinha poderes”, sendo estes centralizados no imperador.

No inicio da dominacdo romana, a comunidade judaica residia principalmente
em trés regides: Judeia, Galileia e Pereia. Embora Roma os dominasse, deu certa
liberdade politica a eles. A exemplo disso, a Judeia,apés o0 ano6 d.C. mesmo quando
perdeu a independéncia obtiveram respeito a sua cultura e religido. De acordo com
Mazzinghi (2017):

De fato, os romanos, segundo uma pratica costumeira, deixaram as
autoridades locais uma autonomia relativamente ampla para todas as
guestdes internas e, de modo geral, respeitaram 0s costumes locais,
especialmente os costumes de ordem religiosa. Portanto, o sumo sacerdote
permaneceu como autoridade maior, ao lado do 6rgdo conhecido como
sinédrio, um conselho composto por 71 membros [...]. O sinédrio era uma
instituicdo que ndo servia apenas como 6rgao de governo, mas também era
investido de fung6es juridicas (MAZZINGHI, 2017, p. 180).

Branddo & Oliveira (2020) descrevem uma informacgao relevante no que se

refere aos meios de exercer o poder na sociedade romana:

Ao considerar ostipos de podersubjacentes ao modo como o homem romano
se relacionava com os diversos saberes durante a Republica e nos inicios do
Império, sustentou Narducci que, se até aos anos 90 do séc. | a.C. prevaleceu
uma tradicdo aristocratica que encarava o poder e o saber como uma
unidade, ja a partir do referido momento se assistiu a uma progressiva
especializagdo. (BRANDAO & OLIVEIRA, 2020, p. 143, 144).
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Entretanto, os pesados impostos, as diferencas sociais e a violéncia com que
0 povo era tratado, especialmente a classe mais baixa, gerava ressentimento e

revolta:

Os zelotes, que compunham grupo reconhecido como a mais radical,
demonstravam resisténcia e repulsa ao sistema de governo romano e
entendiam que Israel s6 deveria se submeter a Deus, enxergando a
dominagdo Romana como fruto do pecado do povo. (MASSINGHI, p. 170,
2017).

Destarte, embora os zelotes sejam apontados como um grupo que lutava pela
liberdade da dominacao do Império Romano, Horsley & Hanson (1995) apontam em
“Bandidos, Profetas e Messias” que esta compreensao libertaria n&o se restringia
somente a eles, posto que suas ideias politicas e “interesses sdcio-econdmicos
particulares” eram comuns a outros grupos e que, com excegdo dos saduceus e
sumos sacerdotes, as divergéncias “politico-teolégicas e de orientagao escatolégica’
eram entraves bem menores entre 0 povo, se comparados as aplicacdes praticas de
seusideais e dos elementos supracitados.

Os entendimentos e postulagcbes presentes, segundo Carter (2008), dao
amostras de que no evangelho de Joédo, contracenando com o Império Romano,
nenhuma relacdo existe entre um e outro. Tal critério utilizado, decorre de duas
estratégias dominantes empregadas na literatura contemporanea, e a estas
estratégias, atribui-se o nome de leitura “espiritualizada” e “sectaria sinagogal’,
tornando Roma praticamente invisivel na leitura do evangelho. Ambos os termos
apresentam estratégias de leituradominantes, nos quais os intérpretes trazem sentido
ao evangelho de Jodo, sem apresentar conotacdo com o Império Romano.

Carter (2008) esclarece que a leitura “espiritualizada” tem foco na salvacéo do
crente e navida eterna, no qual o céu € o destino, assim, este crente vive como uma
das ovelhas de Jesus, sendo uma videira que produz frutos (Jo 15:1-17). Ja naleitura
“sectaria sinagogal’, tradicional do meio académico das ultimas décadas, possuem
um foco comum, o evangelho emergindo de pessoas alienadas, que tiveram uma
separacédo abrupta de Jesus, ou que foram expulsosdo circulo da Sinagoga. Todavia,
este evangelho ajuda estes sectarios na compreensdo do entendimento da questéao
de que Jesus, umestranho do céu, € um estrangeiro rejeitado na terra, e que tem um
final feliz ao encontrar sua casa novamente, como recebem os crentes nas questdes

do céu como seu destino.
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Portanto, para Carter (2008), a leitura do evangelho de Jo&o tem o destaque
de ambos o0s posicionamentos que demonstra uma realidade externa, seja a pessoa
contemporanea,a qual deixa de lado a linguageme o material presente no evangelho,
OuU O grupo pertencente a um antigo cla religioso, sendo que este grupo mistura as
perspectivas do evangelho com a experiéncia dos primeiros crentes de Jesus. Em
ambas as perspectivas, a interpretacao do texto religioso esta incorreta, ndo se pode
retirar a sua participacao social, politica, econdmica e cultural da realidade em que
ocorreu originalmente.

Para entendera comunidade joanina, Carter (2008) alerta que esta presente o
Império Romano, ficando a impressdo de que estes crentes tem dificuldades no
relacionamento com os religiosos da Sinagoga, os crentes de Jesus seriam uma
comunidade exclusiva, entretanto, fala-se de uma sociedade, e este mundo
abrangente da comunidade joanina capta muitos grupos sociais e inumeras
comunidades em que pessoas sdo participantes e inseridas dentro do Império
Romano, sendo uma cidade, vila, muitas familias de geracdes, artesdos, grupos
étnicos religiosos tal como a Sinagoga, ainda, os adoradores de Isis e outros mais.

Analisar a participagcdo destas comunidades dentro do evangelho se faz
necessario, conhecendo o papel social de cada uma destas tribos. Fica evidente de
gue o Império Romano é o mandatario universal, deixar este dominador de fora do
estudo do evangelho de Jodo, e tratar do tema somente por meio de leituras
individualizadas com aspecto religioso, ndo demonstra a realidade, entretanto, no
apice dos acontecimentos, ocorre a crucificacdo de Jesus, em uma forma de execucao
que é romana. Entendera questao de Joao Batista, ao narrar que Jesus “tira 0 pecado
do mundo”, enfatizando a missdo do Mestre, € claro que néo significaque Jesus
necessite de morrer crucificado por Roma, contudo salvo se Roma tenha algo a ver
com o “pecado deste mundo”. Assim, como se encontravam estes seguidores de
Jesus, estariam encravados em uma Sinagogae vivendo nas cidades, ou negociavam
sua vida no cotidiano existencial da cidade, que se encontrava envolta ao Império
Romano.

Vale a citacdo de que a ndo mencéao do evangelho joanino, sobre negociactes
juntoao poder romano para esta existénciasocietaria, carecem de uma conexao, uma
negativaque se torna evidenciadanacenade Pilatose Jesus, naqual o poder romano
é visivel, como nas palavras de Stephen Moore: “o rosto de Roma em Jodo, é o rosto

borrado do prefeito da Judeia, ou seja, Péncio Pilatos”. Expondo ainda mais visoes,
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Brown (2000) relatou que Pilatos entendeu que Jesus, naoreivindicaumtrono politico,
mas o entendimento politico enxerga esta reivindicagdo em formato expressivo,
assim, Jesus é condenado e morto, uma pessoa incapaz de produzir declaracbes com
vislumbre de engrandecimento pessoal.

Brown (2000) faz mencéao a declaracéo de Hans Kvalbein citando o argumento
de Martin Hengel que disse “Jesus né&o é politico”, e ndo tinhainten¢des de minar o
Império Romano e suas autoridades, sdo fatos sobre Jesus, mas que nédo tém a
didatica para o comparar aos zelotes, pois estes possuiam uma estratégia de
engajamento politico em seus grupos, ao primeiro século, esta anélise de dados,
contribuiu para a crucificacdo de Jesus por meio do Império Romano, observado na

reunido de Caifas em Jo 11:45-53:

“5Muitos dos judeus que tinham vindo a casa de Maria, tendo visto o que ele
fizera, creram nele. 46Mas alguns dirigiram-se aos fariseus e lhes disseram o
que Jesus fizera. 4’Entéo, os chefes dos sacerdotes e os fariseus reuniram o
Conselho e disseram: “Que faremos? Esse homem realiza muitos sinais. 48Se
o deixarmos assim, todos crerdo nele e os romanos virdo, destruindo o0 nosso
lugar santo® e a nag&o”. “°Um deles, porém, Caifés, que era Sumo Sacerdote
naquele ano, disse-lhes: “Vés nada entendeis. 5°Ndo compreendeis que é de
vOosso interesse que um s6 homem morra pelo povo e ndo perega a nagdo
toda?”5!Ndo dizia isso por si mesmo, mas sendo Sumo Sacerdote naquele
ano, profetizou que Jesus morreria pela nagdo 52-e ndo sé pela nagdo, mas
também para congregar na unidade todos os filhos de Deus dispersos
53Entdo, a partir desse dia, resolveram mata-lo.” (Jo 11:45-53).

Desta forma, Carter (2008) argumenta que outras abordagens, assumidas por
estudiosos na anélise deste texto, pareceram esbocar uma negociacao imperial.
Normalmente, se observa um vocabulario compartiihado entre o Império e o
evangelho, titulos que apresentam a cristologia — “Salvador do mundo”, “Filho de
Deus”; atributos de Cristo em que sua utilizacdo, sao atributos também vocacionados
ao imperador. De umlado, a leitura dos ouvintes do evangelho joanino, preocupados
com sua religido espiritualizada e individualizada, ou com sua existéncia sectaria em
luta com a Sinagoga; e o lado oposto, com pensamentos atribuidos ao poder do
Império Romano, argumentando que o evangelho joanino é um oponente aos
romanos, somando mais a questdo de que o evangelho joanino e seu publico
aderente, em suavida diaria, tinham o reconhecimento de que negociar seria preciso,
para atingirem uma dimensao politica, e social em sua vida cotidiana, para habitarem
sob o dominio de Roma.
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E, de acordo com Malina (2004), no contexto vivido por Jesus e pelas primeiras
comunidades cristas, era comum encontrar exemplos de pessoas visiveis e invisiveis,
planejando violéncias contra os outros. Possivelmente, Jodo conhecia essa violéncia
instituidaquando citaque os oponentes de Jesus procuravam mata-lo (Jo 5,18), assim
como Jesus parece estar bem consciente dos planos daqueles que tornavam a sua
morte publica (Jo 7:19-20; 8:37.40).

4.3 A CONQUISTA E VIOLENCIA IMPERIAL POR MEIO DA PAX ROMANA

O que significou apax romana tem diferentesrelatos apresentados no decorrer
do tempo. Para muitos, uma época de ascensao e para outros, uma época de dores
que ecoaram no decorrer do periodo, tanto que, inumeras facetas aconteceram e
justificavam as mais variadas acdes que se faziam necessarias, para justificar as
arbitrariedades impostas pelos imperadores de Roma, que se fazia representar a
cidade do poder em sua épocade auge e gléria, representada pelo poder supremo, o
imperador.

Conforme destacado por Gundry (2004), é somente no séculoV a.C. que Roma
se organiza quanto a forma republicana de governo, sendo dois séculos de guerras
com a cidade de Cartago, na Africa do Norte e ao final a vitoria romana em 146 a.C.,
com o comando de Pompeu, e da Galia, por Julio Cesar, que expandem o dominio
romano. Otavio, que posteriormente seria conhecido como Augusto, derrota as forgas
navais de Anténio e Cledpatra em 31 a.C., na batalha naval de Acio (ou Actium), e
torna-se o imperador de Roma. Com estes acontecimentos ocorre 0 aumento do
territério romano e o estabelecimento da chamada pax romana. Gaia (2020) afirma
que os atos de Otavio acontecem no oriente e recebem a homologacdo em Roma, a
qual Otavio receberia honras em demasia pelo brilhante triunfo na batalha, sendo os
triunfos de Acio e Alexandria, a confirmac&o do titulo de imperator, que usava devido
a herancade César, inumerosdireitos publicos,incluso o voto de Minerva e ainclusao
do titulo de Augustus.

Para estudar a histdria do que se conhece por Império Romano, é necessario
a compreensdo da sua trajetéria no decorrer, e de que os periodos e formas de

governo se encontram assim determinadas:
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Tradicionalmente, a histéria de Roma na Antiguidade é dividida em trés
grandes periodos: Monarquia, da fundacdo da cidade em 753 a.C., segundo
a tradi¢do, ao ano 509 a.C.; Republica, de 509 a.C. a 27 a.C.; e Império, de
27 a.C. a 395 d.C., ano da divisdo do Império em Ocidental e Oriental, com
capitais em Roma e Constantinopla. (FUNARI, 2018, p. 91).

O estabelecimentoda pax romana, em termos, esta dentrodo periodo dos anos
29 a.C. a 180 d.C., entre o reinado do imperador Augusto “quando se decretou o fim
do ambiente de guerra civil”, e a morte do imperador Marco Aurélio, possui
caracteristicas muito peculiares que promovem acdes militares e politicas a fim de

trazer uma estabilidade ao governo romano, segundo Serique (2011).
4.3.1 — A erados imperadores

O primeiro imperador romano é Gaio (Caio) Julio César. O quadro abaixo
representa a relacédo dos imperadores, época cronoldgica dos primeiros anosda Igreja
Crista, e estes se apresentam assim dispostos por periodo, conforme a narrativa de
Wengst (1991):

Quadro 1: Relagdo dos imperadores com a época cronolégica dos primeiros anos da Igreja Crista.

3la.C.al4d.C. Augusto
14d.C.a37d.C. Tibério
37d.C.a41d.C. Caligula
41d.C.ab54d.C. Claudio
54d.C.a68d.C. Nero

68 d.C. a69 d.C. Galba, Otéo e Vitélio
69d.C.a79d.C. Vespasiano
79d.C.a81d.C. Tito
81d.C.a96d.C. Domiciano
96d.C.a98d.C. Nerva
98d.C.a117 d.C. Trajano

117 d.C.a 138d.C. Adriano

Quadro elaborado pelo autor desta Dissertacdo com as informacdes de Wengst (1991).
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Os imperadores destacados nos primeiros cem anos do movimento de Jesus
marcaram esta historia no periodo do Novo Testamento; e segundo Gundry (2004),
este faz mencédo aos feitos de alguns destes imperadores: Augusto € o imperador
quando do nascimento de Jesus, o recenseamento do povo e primérdios do culto ao
imperador; Tibério € o imperador no exercicio ministerial de Jesus e nesta época &
condenado a morte de cruz; Caligulaexigiu aprestacéo de culto, ordenou a colocacédo
de sua estatua no Templo de Jerusalém, entretanto sua morte ocorreu antes do
cumprimento de sua ordem; Claudio expulsou de Roma os que ali residiam, em
especial os judeus, entre estes, os conhecidos Aquila e Priscila em virtude de
distarbios civis; Nero, o perseguidor de cristdos e sob quem Pedro e Paulo receberam
seu martirio; Vespasiano, enquanto general romano, inicia o esmagamento da revolta
judaica, e deixa o seguimento da tarefa ao seu filho Tito, que atinge o auge na
destruicdo de Jerusalém e o Templo ano 70 d.C.; Domiciano com sua perseguicao a
Igreja, serviu como o cenario para a escrita do Apocalipse.

Quanto a forma de governo provincial, o imperador Augusto distribuiu o poder

em um modelo que visava uma cadeia de comando:

Augusto estabeleceu um sistema provincial de governo, cujo designio era
impedir que os proconsules administrassem territérios estrangeiros visando
ao seu engrandecimento pessoal. Havia dois tipos de provincias, as
senatoriais e as imperiais. Os proconsules, nomeados pelo senado romano
para governar as provincias senatoriais, usualmente pelo termo de apenas
um ano, prestavam contas ao senado. Paralelamente aos procénsules havia
os delegados, nomeados pelo imperador, os quais de modo geral se
ocupavam de questbes financeiras. Os procuradores governavam as
provincias imperiais. Nomeados pelo imperador, 0os procuradores eram
responsaveis perante ele, e exerciam a sua autoridade civil e militar por meio
de exércitos permanentes. (GUNDRY, 2004, p. 11).

Em sua obra, Longenecker (2016) argumenta que no ano 14 d.C. tem fim o
reinado do imperador Augusto, o qual esteve no trono por mais de quarenta anos, e
supervisionou todo processo de construcao de sua biografia politica, fato que entrou
para a historiacomo “Res Gestae divi Augusti”traduzido por “Atos do divino Augusto”,
mostrando neste escrito as suas realizacfes, qual foi 0 seu entendimento no tocante
aos quesitos do Império Romano, que englobou toda area em que o dominio
aconteceu naregido do Mediterraneo. Antes do reinado de Augusto, os anos finais da
Republicaromana, demonstram o conflito entre as fac¢des que rivalizam o dominio
politico; estas faccdes utilizavam-se das armas buscando a ampliacdo de seus

horizontes, € um fator que merece destaque, a questdo dos politicos romanos que
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foram assassinados, ou mortos em batalhaao lado de seus comandadosque lutavam
nastrincheiras.

Afirma Oliveira (2020), que o Império Romano tem seu inicio com o término da
guerra civil, uma pax obtida com um exército poderoso, uma propaganda interna e
externa, sempre elevandoafigurado imperador, como aquele ser divino e comparado
a um deus, fato este que fez de Otaviano que depois € chamado de Augusto, ser
considerado como uma perfeicdo em todos os niveis de existéncia, uma ideologia
marqueteira elaborada para manter a forca ideoldgica dentro do Império. Ao observar
os escritos de Paulo no Novo Testamento, por volta de 55 a 56 d.C., Nero era o
imperador Romano; e aqui, observa-se uma figura imperial muito valorada, que se
apresenta nas consequéncias mais profundas, que a acusacdo dada aos cristaos, de
que estes incendiaram Roma, quando o préprio Nero causou este incéndio, utilizando
0s cristaos para receberem tal acusacéo, perante os habitantes de Roma, formando
entdo, uma perseguicao aos cristdos; para 0os romanos, aceitar que Jesus era o filho
de Deus genuino, serianegar a figura divina do imperador.

Longenecker(2016) explica que nofinalda Republicaromana, muitos analisam
a questdo atribuindo aforma de que, a mortandade dos politicos se devia a questdes
que provocavam a instabilidade e agitavam a sociedade, gerando os levantes e
conspiracdes dentro das camadas de politicos presentes no governo republicano,
tempo este improdutivo e que, ndo contribuiu para o crescimento dos projetos de
expansdoromano. O levantefinal,ocasionado por uma Republicaque agonizava,tem
seu desfecho por meio das ac6es de um homem, que se proclamou como divino, e
seu nome era Augusto. Este imperador recebeu os poderes para seu governo
diretamente do Senadode Roma, sendoo principal mediador romano, supervisionava
as questdes de expansédo do Império e a fixagcdo da famosa pax romana. Em seus
guarenta anos de governo, obteve seuslouros com decorréncia de seu trabalho para
o Império, e a consolidacdo de seus feitos e principais atributos, registrados e
confirmados na obra “Res Gestae divi Augusti”, que contrasta com os Ultimos dias de
Republica ocorridos em Roma, no quesito de dominacgéo e conquistas.

Longenecker (2016) elucida que esta obra recebeu a escrita para que este
imperador néo fosse esquecido, e foi distribuida apés sua morte por todo Império,
exposta em monumentos de pedra e Templos, nas linguas grega e latina, retratando
as suas habilidades na conquista, e ainda, a sua generosidade, enfatizando que

Augusto ndo atacou ninguémde forma injusta, uma pessoa de atributos fantasticos,
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gue expandiu as fronteiras da beneficéncia romana, com a ordem imperial anexada a
sua propria pessoa, e com 0s auspicios dos deuses que protegiam Roma, um novo
comeco de muita riqueza,justica e unidade para os povos. Séo relatos de alguémque
recebeu atributos de divindade, um resolvedor do caos instaurado antes de sua
chegada a esta terra, detalhe exposto na Inscricdo de Priene (cidade da Asia menor),
gue entre outros fatos, narra o nascimento de Augusto em um modelo de evangelho,
com muitos titulos divinos, com tal exposi¢cédo, ndo causa espanto os atributos do culto
ao imperador atribuidos em Roma e praticados no Império Romano.

A cadeia de comando elaborada por Augusto tinha o exercicio dos
governadores romanos instalados em locais chave, aqui tratados especificamente na
guestdo da Judeia, e segue disposta até o ano 70 d.C., conforme mencionado por
Gundry (2004):

Quadro 2: Relagdo dos governadores romanos da Judeia.

6d.C. Copbnio

10d.C. Ambivio

13d.C. Anio Rufo

15d.C. Valério Grato

26 d.C. Poncio Pilatos

36d.C. Marcelo

38d.C. Marilo

41 a 44 d.C. Herodes Agripa Rei da Judeia/Palestina
44 d.C. Fadus

46 d.C. Tibério Alexandre

48 d.C. Cumano

52d.C. Félix

59d.C. Festo

61d.C. Albino

65d.C. Floro

70d.C. Ocorre a destruicao de Jerusalém

Quadro elaborado pelo autor desta Dissertagdo com as informagdes de Gundry (2004).
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4.3.2 — O modelo de governo romano

O Império foi o terceiro formato de governo exercido por Roma e sua cadeia
distribuia o comando a pessoas em suas func¢des chave, e se estruturou em um
formato de governanca, visando sempre ampliacdo do poder territorial e bélico.

Funari (2018) observa que Roma adotou o regime imperial. Os imperadores
tinham poder e as sucessdes ndo eram necessariamente hereditarias. No periodo
imperial tudo foi reorganizado para centralizar o poder no imperador e este detinha
todos os poderes apesar da continuacdo dos Orgaos da Republica. Ele era
reverenciado como um deus romano com a autoridade e temor que inspirava.
Aconteceram mais conquistas romanas no contexto econémico e cultural, surgindo
edificios, monumentos, pontes, circos, anfiteatros. Ainda hoje se observa que nunca
um Império dominou tdo vasto territorio integradocomo o romano, um enorme espaco
geografico que alcancamaior apogeu em Il d.C. Estes contavam com enorme numero
de funcionarios burocraticos, exército, navios,armas, cobravam impostos e reprimiam
revoltas. Tudo visava a facilidade para integrar o territorio por estradas construidas e
muralhas para protecéo do territdrio.

Funari (2018) afirma que Otavio, ao vencer seus opositores, torna-se o Unico
grande general e reconhecido pelo senado romano como principe e, por isso, recebe
o titulo de Augusto “veneravel” e assim, o regime romano fica conhecido como
principado ou Império. Afinal, o principe se tornou um general vitorioso (imperator).

Sobre o titulo imperator, Reinke (2019) afirma que no regime de governo
romano monarquico, estes adoravam a uma divindade detentora do imperium, este
transcendente agiaem todo mundo, submetendo a todos em sua vontade. Nesta fase,
acreditava-se que o deusJupiter concediao imperium para o rei, e parao comandante
do exército, quando este encontrava-se em batalha contra outros povos. Por este
motivo, os soldados apds uma vitéria aclamavam com a palavra imperator ao chefe

vencedor que os conduziu a batalha, titulo este dado a Jupiter:

Quando aconteceu a mudanca da Republica para o Império, Augusto foi
chamado Princeps, termo que significa “o primeiro da cidade”, o “guia do
povo”. Os romanos preferiram esse titulo porque sempre odiaram a ideia de
serem governados por um rei (rex, em latim, ou basileu, em grego) e
consideravam a existéncia de tal fungcdo um sinal de inferioridade dos povos
conquistados. Mas uma mudanga aconteceu no inicio do Império, quando o
titulo de Imperator foi apropriado exclusivamente por Augusto, e ndo mais
pelos generais vencedores nas batalhas. O principe passavaa ser chamado
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de imperador, um titulo vinculado ao conceito religioso de imperium, o que
era mais aceitavel aos poderosos romanos, que se consideravam iguais uns
aos outros. (REINKE, 2019, p. 279, 280).

Com esta narrativa, entende-se 0 motivo do culto ao imperador tornar-se algo
tdo sagrado dentro do Império, e a questdo da submissédo de todos aqueles que
residiam no dominio territorial, o motivo dos problemas ocasionados com os cristaos,
crentes em um Deus transcendente e unico.

E Otavio quem inaugura um periodo de paz que dura mais de 250 anos - 31
a.C. a 235 d.C., e tornou-se conhecido por pax romana. Diodoro da Sicilia em 1 d.C.

narrou desta forma:

Os romanos, quando decidiram aspirar ao dominio do mundo, conquistaram
o império com o valor de suas armas, mas, para seu proprio beneficio,
trataram com beniguidade os povos vencidos. Afastaram-se tanto da
crueldade e do espirito de vingangca contra os vencidos que pareciam
comportar-se ndo como inimigos, mas como benfeitores e amigos: a uns
cederam a cidadania, a outros o direito de matrimonio, a alguns a autonomia.
(FUNARI, 2018, p. 100).

Os romanos por meio de seu sistema dominador, e seu relacionamento cruel
com os povos dominados, sabiam muito bem de suas pretensoées, dos quais queriam
chegar com tantas aquisic¢oes territoriais, visando dominio populacional e econémico,
tornando povos conquistados como escravos, dominando ointelecto das pessoas com
as execucgodes publicas na “cruz”, que se tornou um meio fatidico de mudar a opiniao
das massas. Um bom tratamento concedido aos povos dominados, ocorreria de
acordo com o favorecimento de seus planos mirabolantes para a conquista de
territérios. Um sistema dominante é constituido paulatinamente, além de territorio, tem
viés econdmico e as pessoas inclusas no sistema nao serdo economicamente

beneficiadas.

4.3.3 — Definindo o contexto da palavra Império

Para Miguez, Rieger e Sung (2012), registram que a definicdo da palavra
Império, tal como a conhecemos, surgiu e consolidou-se em Roma. A diferenca
existente para outras forcas imperiais consolidadas no passado devem-se ao fato de
gue o Império Romano apresentava duas caracteristicas: a busca pela incluséo do

mundo todo em Unica presenca politica e, em outra circunstancia, consolidar todo o
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poder em um projeto Gnico. E possivel que o periodo de Alexandre Magno preparou
todas as condi¢Bes politicas, militares e culturais, para que ap0s viesse o Império
Romano. Este Império tem seu inicio com a vitéria de Otaviano (que posteriormente
recebe o titulo de Augusto), ao vencer a batalha de Actium em 31 a.C. E necessario
o entendimento de que “na Actium esses equilibrios e tensbes se rompem a favor de
um anicopoder, o de Augustoe a hegemoniada elite latifundiariada cidade de Roma,
nasce o Império, impde-se a Pax Augusta” (MIGUEZ, RIEGER, SUNG, 2012, p. 22).
Desde entéo, foi na Actium, que o poder se firmou nas maos do vencedor,
Otaviano Augusto; e ocorre a adesdo dos estamentos submetidos ao novo poder,
todos os setores e provincias (nacdes, reinos, povos conquistados) sdo submetidos a

um novo sistema politico que nao teve oposicdo a altura de nenhuma parte:

Roma conservou sua organiza¢do republicana, com os controles formais que
representam o0s tribunos, os plebiscitos, o Senatus consultum, mas
adequados a uma situagdo na qual a confluéncia dos poderes econémicos,
militar e politico, e a construgcdo ideoldgica da Pax Romana, com sua
correspondente teologia da Pax Deorum, conformaram o Império. Assim,
gerou-se uma estruturacdo e exercicio do governo que mantinha as
formalidades legais do republicano, mas que ndo conhecia uma séria
oposigdo nem controle fora de suas proprias filas. (MIGUEZ, RIEGER, SUNG,
2012, p. 19).

Desta forma, Miguez, Riegere Sung(2012) esclarecem que o entendimento da
palavra Império € um formato designado para exercicio do poder, e este, com a forma
legal ouilegal, consolidando as elites e seusanseios, presume-se entdo que 0Ss povos
dominados sejam submetidos ao poderio governamental, entendido que nao confundir
o Império com o sistema de governo chamado de monarquiaexpansivadaantiguidade
e seus pactos de vassalagem. Os dominados pelo Império entendem que é
conveniente esta submissdo. Um Império nasce devido a fragilidade do sistema de
governanca, dos desiquilibrios e do descontrole de um antigo sistema, assim o Império
Romano mostra suas peculiaridades, foi o desequilibrio do sistema republicano
romano “que levou ao enfrentamento dos triunvirus, esses equilibrios que impediam
que os partidos em pugna resolvessem a sorte politica da extensao conquistada,
aguelesque se resolvem no estabelecimentodo Império.” (MIGUEZ, RIEGER, SUNG,
2012, p. 22).

Hardt & Negri (2000) denotam que o conceito de Império tem inicio na
antiguidade e apresenta o sistema governamental da Roma Antiga, que também tem

associacao de sua figura politica com a origem cristd. O conceito de Império e sua
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categoria juridica, se soma aos valores éticos, tornando este sistema capaz, com um
viés de legalidade, e valores cristalizados, afinal, a ética se materializa em cada
fundamento legal, entretanto com relacdo a tradicdo romana imperial, o Império
Romano precisava exalar sua universalidade juridica, demonstrar seus aspectos em
questdo de paz, e a justica a toda sociedade, assim, um conceito global é apresentado
e tem alguém neste direcionamento, um poder Unico, que garante paz social, aliado
ao seu conceito de verdade vinculada a ética. Toda forca necessaria sera
empreendidanestaconducéo,guerras seriam travadas contra quem fosse necessario,
e 0 agirinterno contra os rebeldes que estivessem dentro da sociedade, corrompendo
os valores determinados pelo Império.

Este conceito apresentaria dois papéis cruciais: primeiramente, um direito
baseado em uma nova ordem, que agrega o0 espaco de onde se considere existir a
civilizagao, espaco este universal e ilimitado; em segundo plano, um direito que
agrega todo o fundamento da boa ética, ou seja, o Império sacramenta seu sentido
ordeiro e o fixava, em algo eterno e precisamente necessario.

Hardt & Negri (2000) ainda acrescentam que um Império tem quatro
caracteristicas especificas:

1) Apresentam que este conceito ndo possui fronteiras e inexistem limites para
tal, seu regime de dominacdo atinge ao mundo civilizado e assim, as fronteiras
territoriais n&o se tornam limitadas;

2) O conceitode Império faz com que por meio das conquistas histéricas, exista
uma ordem e fixa este Estado dominador em sua trajetéria no decorrer do tempo,
sendo um regime sem limites de tempo;

3) O Império e seu comando sédo atuantese regentes da ordem social, inserindo
suas premissas em todas as esferas desta sociedade, e também apontando em sua
administracdo da sociedade civil, e efetivando a criacdo do mundo habitado,
regulando as acbes humanas, seu produto final e atingir socialmente a todos;

4) A sua acao do tempo tem, em muitas vezes, os relatos de sangue derramado
em sua histéria, todavia sempre dedicado a uma paz que perpetue em sua histéria
relatada.

A observacao de Wengst (1991) mostra que em uma das primeiras vezes em
guese ouviu falar arespeito da pax romana, entendeu-se que o imperador era o chefe
de um exeército; este militarismo € o foco principal e demonstra toda forca e vitalidade

do Império. O altar da Paz de Augusto,localizadono Campo de Marte, mostra também
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que esta paz foi obtida em um vasto campo de batalha, era um altar de holocaustos,
todo dominio exercido por terra e por agua, constituiu-se em uma paz solidificada, paz
esta agradavel ao imperador e aos colaboradores do alto escaléo, fortalecida pelo
amparo das legides.

O Império Romano possuia caracteristicas para manter sua estrutura de
dominio, Reinke (2019) afirma que até Augusto iniciar seu dominio, Roma estava
sempre em estado de guerra com outros povos, e pessoas eram mobilizadas, sendo
as pessoas mais abastadas as beneficiadas peloregime governamental para controlar
a politica e o Estado, recebendo os dividendos das conquistas, com um dominio
territorial e econémico, quanto maior as aquisicdes, maior a ganancia de ampliar o
territdrio e repartir entre 0s nobres as terras conquistadas, ampliando cada vez mais
o Império Romano. Para compreensao do quesito dominio, a seguinte narrativa é

essencial:

Qual a diferenga do Império Romano para o dos persas ou dos maceddnicos,
por exemplo? A resposta esta no salto qualitativo e quantitativo. Os impérios
anteriores buscavam o dominio, a extragdo de riquezas e tudo o mais que 0s
romanos faziam; mas Roma tentou uma totalidade, a inclusdo de todo o
mundo sob um projeto politico Unico. Antes dos Romanos, Alexandre foi
guem chegou mais perto disso, mas quem de fato conseguiu foi Otavio. Com
Roma, o Império ndo era mais apenas uma questdo administrativa
institucional; ele passou a ser um exercicio do poder tanto sob a forma da
legalidade como dailegalidade, mobilizando os interesses de diferentes elites
para o mesmo objetivo. Porisso, os governos conquistados integraram esse
Império, seja por conveniéncia, seja por convic¢ao da superioridade romana
— mas sempre no intuito de enriquecer a custa do proprio povo. O Império era
regido por um ‘“espirito” politico que integrava tudo: economia, politica,
militarismo, cultura e religidao dentro de um imenso propésito de promover a
Pax Romana, a unidade em prol do “bem da humanidade”. Para salvar as
aparéncias, o discurso afirmava que tudo era feito para o bem de todos.
(REINKE, 2019, p. 281).

A ilustracdo das moedas romanas acentua esta mostra do poder segundo
Wengst (1991), por meio de sualinguagem, Marte, o deusda guerra apresentado todo
em fardamento sua insigniade campanha e em sua mao direita a deusa da vitoria;
em outra moeda, Victoria encontra-se sobre a médo da deusa Roma, que senta-se
sobre as armas dos inimigos derrotados, suas representacdes sdo variadas, ora esta
com o pé direito sobre o globo escrevendo no escudo uma vitéria obtida, por tras da
cabeca do imperador Augusto, coloca neste os louros da vitéria; pax, a deusa da paz,
também é figurada nas moedas romanas, moeda de um denério, que marca o inicio

do dominio de Otaviano, nafrente da moeda a cabec¢a da deusa e umramo de oliveira,
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atras da deusa,uma cornucoépia(chifre daabundanciade alimentos e fartura), do outro
lado o desenho de Otavio em trajes militares e com umalanca; ja em uma tetradacma
do mesmo periodo, a deusa pax esta em pé com o bastdo simbolizando a paz em
maos, entretanto esta sobre a espada, denota assim, uma paz armada e as legides

gue conquistaram seriam tropas de paz.

4.3.4 — A pax romana instituida

A pax romana tem em seu contexto uma apresentacdo e caracteristica
alicercada por meio de dominacéo politica, e a suaideiade implantacao visava a forca
do exército, desta forma, os militares protegiam o império de revoltas, controlando e
explorando os territérios conquistados, sempre proporcionando aliancas com as
pessoas de maior grau de penetracdo na sociedade, visando unicamente a
manutencdo do dominio territorial e politico. Entendendo todo o contexto da pax
romana, fica evidente que a elite romana tinha interesses e 0s populares se
beneficiavam participando diretamente do exército.

Reimer (2006) corrobora em que ao ler os escritos biblicos do Novo
Testamento, reside o fato primordial em entender as ocorréncias diarias na vida da
populacédo, e a fé que estes vivenciaram naqueles dias. Desta narrativa social, inclui-
se as mais variadas relacdes, sendo género, economia, politica, cultural, etc., diante
do conhecido Império Romano opressor, solidificado na antiguidade que se sustentou
diretamente na vida das comunidades judaico-cristds originarias. Assim se
compreendem os esforcos das pessoas, suas estratégias de sobrevivéncia,
sofrimentos vividos, na expectativa de um movimento que buscava em esséncia sua
dignidade,autonomiae liberdade. Neste interim de tantas estratégias, residiu também
seu pensamento teoldgico. Com as experiéncias obtidas com Jesus, se construia um
modelo de vida que agradaria a Deus, materialmente e espiritualmente. E este modelo
de vida, entrou em choque com o que fora instaurado anteriormente, adentrando o

Novo Testamento e intitulado como pax romana:

O Império Romano, cujo sistema da “pax romana” domina sobre tudo e sobre
todas as pessoas de povos conquistados, € o mundo dentro do qual foram
vivenciadas e elaboradas as experiéncias de fé narradas no Novo
Testamento. E um modo de subjugac&o e dominac&o patriarcal em todos 0s
niveis, seja familiar, social e politico. Essa dominacdo é realizada na
macroestrutura e na microestrutura. (REIMER, 2006, p.73).
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O relato apresentado por Wengst (1991) detalha que a suposta pax romana foi
mediada por ferro e fogo, sem poupar forcas, medidas que obrigavam os submissos
a acatar esta suposta pax e confrontando o estado romano com todos que se
opusessem a sua conquista, assim pax romana € sinénimo de aceitacdo ao dominio
romano, um suposto contrato social aceito pelos dominados e em troca, a protecao
de Roma contra quem se dispusesse a confrontar o Império.

Segundo Gower (1990), a cidade de Cesareia construida por Herodes, o
Grande, era a base numero um do exército romano naJudeia, nesta cidade, haviaum
porto, e ainda, boa parte do contingente de soldados a disposicéo do Império ficavam
na Fortaleza Antbnia em Jerusalém. Embora muitos fossem destacados para
incorporar este exército, o povo judeu nao era convocado para a composicao deste,
pois 0 servico militar romano envolvia adoracdo religiosa a pessoa do imperador
(Augusto depois de sua morte, foi reconhecido como deus, e Caligula era uma
divindade quando ainda vivo); a questdao de possuir armamento contrariava o0s
preceitos judaicos e a guarda do sabado. Desta forma, a composicao militar tinha o
comando romano, com boa parte de italianos e sirios no destacamento.

Quanto as benesses em fazer parte deste contingente militar, Gower (1990)
acrescenta: o salario era razoavel, um denéario/dia, em torno de 900 gramas de
alimentacaodiaria, e caso chegasse com vida para a aposentadoria, recebia de brinde
pelos servigcos prestados ao Império Romano, um lote de terra dentro das fronteiras
dominadas, afinal, era uma estratégia militar romana, ter pessoas militarmente
experientes, distribuidas pelo territério, em caso de tentativa de invaséo por povos
fronteiricos.

No quesito estrutura organizacional, Gower (1990) relata que cada legiao era
composta por aproximados seis mil homens, nos tempos do Novo Testamento,
divididos em seiscentos homens cada contingente, estes, sujeitos ao tribuno militar
(At. 22:24-29). Estes seiscentos homens eram subdivididos em trés unidades,
dividindo-se em duas centurias, e recebendo o comando do centurido, profissional
escolhido a dedo pelos romanos. Em uma legido, havia cinquenta e nove centurides
e internamente, esta legido possuia em seu quadro funcional,engenheiros, arqueiros,
cavaleiros e médicos. Cada centlria possuia seu trombeteiro, um ordenanca e o
porta-bandeira que carregava os simbolos do Império, simbolos que eram vistos como

itens pagaos pelos judeus. Quanto a armadura do soldado, tinhaem seu porte uma
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adaga, umaespada de dois gumesem torno de sessenta centimetros de comprimento
e uma lanca de pouco mais de dois metros de comprimento, com uma cabeca de
ponta aguda que furava escudos, arremessada antes da luta corporal. Destaca-se
ainda, o fato de que os romanos tiveram a habilidade de construirgrandes armas para
desmantelar os oponentes, uma destas, a catapulta, que atirava lan¢as sobre 0 muro
de protecdo de uma cidade, e até mesmo outros itens; a balista, para arremessar
pedras em umadistancia de quatrocentos metros, e os conhecidos carros de guerra,
puxados por cavalos. Havia ainda os guardas pretorianos, comandados pelos
pretores, estes, encarregados da guarda do imperador e possuiam mais habilidades
que um soldado normal, por isso recebiam praticamente o dobro do saléario.

A pax romana, de acordo com Carson (2007) foi estabelecida e se manteve
como uma espada tirana. E que muitos judeus imaginavam que a paz do Messias
viria, por meio de uma espada ainda mais forte, mas se garantiu com a morte de um
homem inocente que entregou sua vida na médo dos romanos e ainda, de todas as
pessoas, com sua morte, colocou ao dispor de todos a paz com Deus e assim, “a paz
de Deus, que excede toda compreensao” descrito em (Fl 4:7).

Wengst (1991) corrobora com esta visdo ao afirmar que a morte de Jesus esta
indissoluvelmente ligada a paz politica que reinava naquele tempo, a pax romana
estabelecida e garantida pelo poder romano. O autor coloca que Jesus
desestabilizava o poder politico e ameacava a paz instituida,uma vez que também ha
evidéncias na propria cena de sua morte, a saber, a indicagdo de sua culpa “Jesus, o
Rei dos judeus” e o fato de que Ele tenha sido crucificado ao lado de dois
“salteadores”, 0 que pode muito bem ser entendido por “revoltosos” (Jo 19:17-22).

Crossan (2008), por sua vez, também concorda que nao somente as palavras
de Jesus o levaram a condenacdo, mas as suas acfes e intencdes, trazendo a
sustentacdo de que Jesus era sim uma ameaca politica na medida em que o Império
ndo se incomodava com as ideias dos filésofos ou professores, e ndo crucificavam
estes perfis, desta forma, talvez nao foi este o caso de Jesus, caso contrario teriam
simplesmente o ignorado; entretanto, € fato que o poder romano se utilizava da
crucificacao para intimidar pessoas e impedir os levantes contra o Império, portanto
as atitudes de Jesus prejudicavam os ideais institucionais da pax romana.

Assim, ndo sO as palavras de Jesus demonstraram um discurso contra a
cultura, como quanto suas acdes desafiaram os poderosos do Império. O seu grupo

de seguidores era composto pelos pobres, marginalizados e escravos, desta forma,
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foram os atos de Jesus que o levaram a crucificacéo, instrumento que causava panico
ante aos dominados que eram submetidos contra a sua vontade frente ao Império
Romano.

Enquanto em sua vida terrena Cristo tenha se envolvido em uma perspectiva
politico libertadora, por sua vez, o testemunho da ressurreicdo é ressaltado por
Wengst (1991), como uma interrupcdo do sistema da violéncia em favor dos
oprimidos, ou seja, ndo sdo os vencedores deste mundo que de fato detém a vitoria,
mas um novo futuro & aberto “ao lado dos humilhados e ofendidos, dos torturados e

enforcados”:

Com isso chocam-se frontalmente no centro real do Novo Testamento, o
testemunho da morte e ressurreicdo de Jesus, duas espécies de paz
completamente opostas. De um lado esta a violéncia que interrompe, mais,
gue rompe inteiramente — “interrupgao da violéncia”, enquanto interrupgéo e
ruptura por meio da violéncia estd a Pax Romana, em nome da qual Jesus foi
executado; uma paz estabelecida e assegurada pelo centro do poder da
época, sobretudo com meios militares, uma ordem que partia da metrépole e
era orientada para ela. Do outro lado esta a interrupg&o da violéncia enquanto
violéncia interrompida, mais, violéncia rompida inteiramente; estdo paz e
reconciliacdo como supressdo de contradicdes e inimizade, como nova
criacdo, que toma forma a margem da sociedade. (WENGST, 1991, p. 13).

A morte de Jesus seria, portanto, as ultimas consequéncias em que o0
submeteram por seus atos em favor do povo e seus discursos de denuncia, e neste
interim, sua ressurrei¢cao seria a interrupgdo desta violéncia e uma nova perspectiva
concedida ao povo. Jesus inicia sua missdo em um tempo em que a explosao
econdmicada novapax romana atingiacompletamente a baixa Galileiacom violéncia.
Ele, ao proclamar a sua mensagem de libertacdo da opressdo de Roma, a que 0 povo
vivia oprimido, propde uma paz libertadora do poder opressor. Jodo mostra que a paz
proposta pelo Reino de Jesus € contraria a pax proposta pelo Império Romano
segundo Crossan & Reed (2004).

Segundoa pesquisa de Konings (2000) indica, a paz dada por Jesus é superior
a paz messianica do AT que pensava apenas no bem-estar para Israel. Sobretudo,
ela é superiora paz que o Império Romano oferece, que sufoca 0s povos para manté-
los submissos a “pax romana”. Jesus deixa a paz para aqueles que creem
diferentemente da paz do Império, da paz do mundo que tiranizam especialmente as
classes mais desprotegidas. Por isso que Jesus garante que a paz que Ele d4, ndo é

a maneira do mundo, segundo Konings (2000).
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Um fato que se destaca quanto aos meios de propaganda romana, séo
apontados por Beale & Carson (2013), ou seja, os romanos gostavam de se promover
como os promotores da paz, através de meios de comunicacao publicos. Um dos
instrumentos era a emissao de moeda com a palavra pax ao lado da imagem dos
varios imperadores, e a frase pax Augusti (a paz de Augusto) cunhada nas moedas
da época é um destes fatores. J& na época de Nero, os romanos estabeleciam
monumentos vigorosos e faziam proclamacdes oficiais promovendo suapaz e aliada
ao fornecimento da segurancga para constituir de fato sua propaganda imperial
fortalecida.

Nesta ideologiaimposta pelos romanos, encontrava-se uma propaganda muito
convincente relata Oliveira (2020), e que trouxe consequéncias para os cristdos. Havia
a promessa da pax et securitas (paz e seguranca), que foi o slogan desta propaganda
politica para os locais conquistados, mas a pax romana nao significaria que a guerra
inexistiria e sim, haveria observancia constante; se necessario fosse, haveria a
batalha contra o inimigo; sendo que, as relacdes institucionais de Roma, com 0s
estrangeiros dominados, desde a Republica, permitiam aos dominados adquirirem a
cidadaniaromana, por meio da pax romana, sem que a cidadanianaturaldodominado
fosse cancelada. Este direito de cidadania foi regulado pelas leis Valéria, Julia e
Porcia:

As mais importantes para o contexto do Novo Testamento eram a Lei Julia e
a Lei Valéria. A primeira, “relativa a vis publica, proibia a qualguer magistrado
condenar a morte ou submeter a flagelacdo um cidadao romano contra o seu
direito de apelagao”. A Lei Valéria, por sua vez, “estabelecia para cada
cidaddo romano o direito de apelar contra a coercitio — sentenca executiva ou
punicdo — dos magistrados”. E no que se refere a Lei Pércia, esta impunha
“‘penas severas (degradagédo e incapacidade para cargos publicos) contra os
magistrados que submetessem os cidaddos romanos a fustigagéo.
(OLIVEIRA, 2020, p.173).

Desde os primérdios de Roma até a conquista da Palestina, o terror militar
sempre esteve presente a fim de conquistar todo o territorio possivel. Entretanto aqui,
o terror militar era utilizado na politica interna em favor do Império para intimidar e
impedir os revoltosos, garantindo o poder politico: “a Pax Romana é paz querida
politicamente pelo imperador e seus funcionarios mais altos, estabelecida e garantida

militarmente pelaintervencao das legibes” (WENGST, 1991, p. 21, 22).
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4.3.5 Dominando uma sociedade por meio do panico

E visivel nos anais da histéria, a questdo da dominacdo romana por meio de
sua propaganda. Neste sentido, Longenecker (2016) apresenta o fato ideolégico
presente nestas propagandas um tanto visualizadas e fixadas em ideologias ou
Teologias utilizadas por Augusto que perdurou muito tempo no cenario e mente das
pessoas viventes da época. Foram pelo menos trés séculos de duracéo, talvez até
contrariando todas as possibilidades existentes, uma duragéo expressiva, provando
gue uma ideologia é sempre adaptavel, exigindoumagarantiareligiosa que a legitime,
e necessario ainda, o apoio da classe dominante. Neste tempo, a oposi¢cdo a Roma
significava a mesma coisa que se opor aos deuses, e nesta forma de dominacéo
ideoldgica, a “Eneida”, obra literaria que conta as histérias das facanhas de Enéias,
muito tempo antes do reinado de Augusto, uma obra cheia de maravilhas, batalhas,
forcas, 6dio e vinganca, a qual narra as escolhas entre o dever, sua vocacao e
preferéncias pessoais, entretanto no coragdo de toda obra, a “Eneida” conta a histéria
de Roma e como os eventos ocorridos resultaram na fundacdo do Império e a
dominacdo romana, e assim, um resultado afirmado ao final do relato com o triunfo
romano, uma vitoria assegurada pelos deuses.

Na obra “Eneida”, neste tipo de propaganda néo figuram profecias predizendo
claramente o estabelecimento de Roma, entretanto estas se cumpririam tempos mais
tarde na carreira de Julio César e seu filho adotivo, Augusto César. Um claro exemplo
seria 0 escudo do deus Vulcano, dado a Enéias em protecdo na batalha, com
descri¢cdes alegres que viriam atribuidas a fundacgéo do poderoso Império Romano,
imagens estas que prediziam a famosa vitoria de Augusto na batalha de Acio (ou
Actium), quando Augusto era conhecido como Otaviano, Ultima batalha da Republica
romana, na qual ocorre a derrota das for¢cas dos oponentes de Otaviano, que eram
Marco Antbnio e Cledpatra. Entdo, a obra “Eneida” teve um papel importante e
amparou a ideologia do Império Romano.

Daniel-Rops (1986) afirma que & necessario visualizar o contexto em que o
povo que habitava a Palestina se encontrava. Residia em um territério totalmente
dominado pelos romanos, isto no maior sentido que se entenda por dominacao, fosse
pelo dominio politico, ou por meio dos servos do regime, entretanto, 0S romanos
seguiam seus costumes, permitindo que os dominados exercessem suas
particularidades habituais:
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Na Palestina isso significava a organizagcdo da comunidade judaica conforme
estruturada depois da volta do exilio. Havia, portanto, uma sobreposi¢cao de
autoridades o que provocavainiumeras complicagdes. A situa¢do na provincia
da Judéia era na verdade muito mais complexa do que em outras partes, na
Galia ou na Grécia, por exemplo, em vista das ideias muito especiais dos
judeus com respeito a autoridade politica e seus direitos. Para o romano,
assim como para o grego dos impérios helenistas, “o estado representava o
principio governante essencial. A cidade-império ou o império arrogava-se o
do direito de impor regras sobre a vida dos suditos segundo os seus maiores
interesses. A religifio e a nacionalidade eram reconhecidas enquanto
permanecessem como instrumentos do estado. A religio e a adoragéo
religiosa, de acordo com a férmula estabelecida pelo estado, eram dever
civico. Em resumo, César controlava Deus. Entre os judeus dava-se
justamente o contrario: Deus engolia César. (DANIEL-ROPS, 1986, p. 41).

O Império Romano atuava com rigor a quem se rebelasse contra o sistema
instituido, encontrara uma ferramenta voraz, para submeter as pessoas a seus
designios, entédo, popularmente conhecida como, a morte de cruz, sobre este fator

Rieger (2009) narrou:

A cruz era uma forma comum de punigdo romana para as classes inferiores,
particularmente para rebeldes politicos em provincias rebeldes como a
Judeia, onde dezenas de milhares de pessoas foram crucificadas; no ano 4
a.C., dois mil rebeldes foram crucificados ao mesmo tempo. A cruz era uma
ferramenta politica bem conhecida para quebrar a vontade das pessoas. A
ampla consciéncia popular da cruz e a agonia atroz que ela impunha era a
chave para o controle social em larga escala e, como tal, era uma
desagradavel coisa para as classes superiores. (RIEGER, 2009, p. 28).

Para Horsley (2016, p. 55, 56), a missao de Jesus nesta terra visando a paz,
constitui uma resposta as condi¢cdes impostas pela conquistaimperial romana, como
opositora a todo aquele que insuflar um levante contra o império. Jesus, a principio é
detido pelos sacerdotes, e sua execucao ocorre pelo poder romano. Aqui uma
ressalva: as autoridades romanas nao permitiam aos sacerdotes judeus a pena de
execucdo a ninguém, pois sua forma atuante de execucdo era simplesmente
apedrejar a pessoa, assim, 0 morrer na cruz para os rebeldes, representaria uma
forma agonizante e lenta para a morte, um monélogo que ocorria em locais de acesso
coletivo, visando apenas aterrorizar qualquer pessoa que ousasse qualquer ato
contrario ao Império Romano, e Jesus visava unicamente a renovacao social do povo
de Israel, algo bem diferente do que Roma impunha a sociedade por meio de forca

militar.
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Essa hostilidade era parte do imaginario do povo. A exemplo disto, quando
Herodes morreu em 4 a.C. e varios camponeses viram-se libertos e varios grupos
protestavam, os romanos atacaram brutalmente ao povo para impedirtoda e qualquer
insurreicdo. Antes que, especialmente as aldeias em redor de Séforis, como Nazare,
fossem destruidas e o reino fosse redistribuido pelos romanos, o povo jamais se
esqueceria das atrocidades cometidas e da devastacéo realizada por eles segundo
Horsley (2000).

De alguma forma, embora os judeus depreciassem o Império, também se
submetiam e sabiam que precisavam dele ao passo em que também eles, os judeus,
se julgavam os responsaveis por garantir a ordem na Judeia a despeito de Pilatos.
Esta disposicao fez com que enxergassem a Jesus como um perturbador da paz ao
passo que Ele, Jesus, ndo se submetia aos judeus, desprezando a ideia de ser seu
Rei; Jesus, de forma alguma aderiu ao Império, e assim, obteve muitos seguidores, 0
que poderia fazer com que o Império interviesse no mundo dos judeus e ameacasse
o controle deles relata Pixley (1988).

O destaque de Miguez, Rieger e Sung (2012), quanto a forma dos cidadaos
participarem da sociedade romana, no qual o Império coloca as suas regras, € a
diminuicdo do cidaddo em participar da res publica - coisa publica, pois os
dominadores possuem interesses, e revogam uma decisdo coletiva que possa
prejudicar a quem estiver no governo, de forma que o poder da elite imperial dos
Césares prevaleca. A alteracdo do regime de Republica a Império, nada modificou
nesta relacdo; a riqueza do senado, os tribunos representantes da plebe, o poder
militar, os artistas oficiais protegidos por Mecenas (conselheiro de Augusto e protetor
das artes), as correntes filoséficas estoicas, o espetaculo das massas e a moeda
romana, mostravam claramente as questdes de classes sociais relacionadasao poder
exercido dentro do Império, somava-se ainda ao grupo, a nobreza, que estabelecia
colbnias segundo a pratica romana, por meio dos veteranos de guerra licenciados do
exército e acordos ao poder do Império. Vale a observacédo quanto ao religioso, este
variava de pessoa para pessoa, contudo, muitas vezes o povo foi julgado por sua
escolha, pois a época em que surge o Cristianismo, muito embora o Império Romano
tolerasse as religides e a cultura, quem rejeitasse o culto ao imperador, seu destino

seria com certeza a perseguicao e a execucao:

A religido ndo ficavaa margem: o Pantedo romano integrava todos os deuses,
todos eram tolerados e tinham suas festividades, mas em funcéo subordinada
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ao unico deus que verdadeiramente importava, que tinha suas estatuas de
costaa costado Império, e cuja veneragdo acompanhava os cultos locais: o
Divus Caesar. (MIGUEZ, RIEGER, SUNG, 2012, p. 26).

O confronto entre o Cristianismo e a religido dos romanos ocorreu com
frequéncia dentro da histéria romana, e o estopim era a forma de reflexado presente
em cada sistema religioso. Reinke (2019) apresenta as razdes deste conflito: Para os
romanos inexistia preocupacao com questdes que tratassem do além ou da salvacao,
aqui, uma semelhanca com o povo grego. Roma era politeista e abarcava muitas
religides, oferecendo a populacdo uma ampla gama de religides para escolha. O
cosmos era compreendido em um grande circulo com trés faixas em destaque. Na
parte superior ficavam os deuses, a faixa do meio os homens e na faixa inferior
ficavam os animais. Todos eram objetos da mesma criagdo, e 0os deuses nao
representavam uma transcendéncia e eram concebidos com macho e fémea como
humanos e animais. Como os deuses faziam parte do todo, para melhor assimilagao,
estes eram comparados a outras culturas, alterando-se o0 nome da divindade. A
exemplo, o romano Jupiter era equiparado ao grego Zeus, ou o romano Hércules com
0 grego Héracles. Inexistia um clero unido, mas existia competéncias de
responsabilidade de um homem.

Ainda em Reinke (2019), a religido oficial dos romanos era familiar,com o culto
doméstico baseado nos ancestrais. Jupiter também era cultuado como o senhorde
tudo. O “génio” era uma forga espiritual, garantidora da reprodugao da espécie e da
linhagem, deste principio provém o culto dos mortos celebrado em fevereiro na
chamada parentalia (oferendas alimentares aos timulos dos antepassados), e a outra
festa em maio, a lemuria, quando o pai se levantava a meia noite para impedir que 0s
espiritos roubassem alimentos de sua casa.

Com estes requisitos propagados pela religido romana, € facil entender os
conflitos que existiram entre o poder dominante e os cristaos, fatores agravados com
a forma que Jesus contrastava e propagava o novo Reino, baseado em um Deus de
misericordia, e que, de acordo com os ensinamentos de Jesus, nada do que areligido
romana ensinava era requisitado, além do amor pelo préximo e a salvacédo que era
algoindividual,enfim,Jesusigualou atodas as classes sociais, incluindoasmulheres.

Para Oliveira (2020), quanto a divisdo de classes dentro da sociedade romana,
haviatrés categorias: os cidaddos romanos, as pessoas livres e 0s escravos. Quanto

aos cidadaos romanos, estes compunham a classe senatorial, 0s grupos dos mais
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ricos formavam o senado, e estes, mantinham as tradi¢cdes; quando Roma instituiu o
Império, tiveram perda de status e houve uma mudanca neste item; passaram a
compor este senado, cavaleiros, pessoas de outras provincias; e a classe equestre,
formada por pessoas que forneceriam cavalos para as batalhas caso necessario e
que tinham certa riqueza, sendo que esta classe equestre obteve muitas benesses
neste tempo, enriquecendo cada vez mais. “O restante dos cidaddos romanos
formava a plebe, que constituia a grande maioria. Esta classe era formada por
professores, artesdos, médicos entre outros” (OLIVEIRA, 2020, p. 171).

Quanto as pessoas livres, Oliveira (2020) esclarece que estes possuiam 0s
mesmos privilégios dos romanos, elegiam magistrados, tinhamisenc¢ao de impostos,
nao eram torturados ou condenados (comoa morte nacruz), e naoeram julgados pelo
tribunal romano. Na terceira estratificacdo social, estavam os escravos, constituidos
por umgrande contingente; estima-se que cada pessoa que detinhaposses em Roma,
possuia em torno de doze escravos. Havia a possibilidade de serem libertos ao
pagarem quantia determinada, e isto por vezes acontecia, embora ndo houvesse uma
legislacdo, até tinham a possibilidade de ocupar um cargo importante apdés a
liberdade. “Quando os seus proprietarios eram cidadaos romanos, ao serem
declarados livres, passavam a ter a cidadaniaromana. No entanto, a grande maioria
dos escravos estava em uma situagao lastimavel.” (OLIVEIRA, 2020, p. 172).

Ja que a politica tinhatodos os requintes na forma de representar a sociedade
romana, o poderio bélico ostentava sua forca, o relato de Horsley & Hanson (1995)
adicionaque o poderoso exército romano ao invadirterritorios judeus, sempre utilizava
de forca excessiva para convencimento dos conquistados a submissédo, sempre
promovendo a destruicdo de cidades, massacrando e crucificando os conquistados
como pena por crime contra o Império Romano, ou quem ndo se submetesse a
conquista.

O Império Romano entretanto, contribuiu para o progresso da regido da
Palestina, os métodos aplicados pela pax romana instituida anteriormente, era a
garantia social de protecdo dos habitantes do Império, revoltas e levantes eram
impedidos e punidos; desta forma, os romanos além de manter a ordem por meio da
forca de espada e um exército bem armado, foram eximios contribuintes sociais, vale
enfatizar que o relato de Wengst (1991) apresenta que a economia avangou e teve

um importante destague mediante as conquistas de territérios que aconteciam,
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fazendo com que as colbnias evoluissem. Contribuicdes estas obtidas pelo direito
aplicado e construido dentro da nacéao.

No relato de uma das cartas de Plinio e Elio Aristides, apresentou que uma
conquista territorial tinha o acompanhamento de abertura econémica, pontes sao
construidas sobre os rios, acontece a construcdo de estradas, montanhas tem
castelos ali encravados, uma infraestrutura que servia também aos romanos, casas
de banho, entretanto, a mdo de obra explorada dos escravos que eram vencidos,
decorria das conquistasemmaioria, e nao somente mao de obra romana, uma relacao
entre conquistador e conquistado. O lucro obtido pelos romanos vinha do direito do
vencedor sobre o vencido, o conhecido espdlio de guerra, Flavio Josefo relata ainda,
as tropas do general Tito na tomada de Jerusalém e o episédio do Templo de
Jerusalém, no qual os soldados estavam tao carregados com o espélio, que baixou o
preco do ouro na Siria. Estes fatos ddo uma mostra das reliquias que eram levadas
para Roma, um fato memoravel destina-se a ligacdo existente entre espolio de guerra
e a pax romana, simbolizada no Templo da Paz construido pelo imperador
Vespasiano; Josefo relata que a grandeza era imensa, tamanha riqueza empreendida
na construgdo, um espolio obtido com conotacfes militares, dissimulando um motivo
e o ligando a outro. Lembrando que soldados sdo remunerados pelos cofres publicos,
e neste caso, 0s saquesocorridos nasregides subjugadas era tdo valoroso, que Tacito
mencionaque as tropas da Galia, nosidos de 68 e 69, os soldados preferiam o espolio
de guerra, ao soldo da paz. Em breve resumo, alguns feitos dos romanos, sdo assim

narrados por Wengst (1991):

O proveito que Roma tirava do aspecto econdémico da Pax Romana mostra-
se também na amplificacdo brilhante da cidade. J& Augusto aponta-o quando,
no relato dos seus feitos, realga, entre outras coisas, a construcdo de quatro
templos e do foro de Augusto, o acabamento do foro de Julio, a reconstrucao
do teatro de Pompeu, os trabalhos de reparagcéo e ampliagdo darede de 4gua
e a renovacao de estradas e de pontes. (WENGST, 1991, p. 52).

Com esta forma de atuacdo, a politica romana visava amedrontar seus
dominados, com a sua forca e controle instituidos pelo aparato militar, entretanto
demonstrando por meio de suas politicas publicas, uma suposta propagac¢édo de boa
convivénciapara comtodos, construindo suas obras de forma que estivessem visiveis

a todos, e como em muitas sociedades ocorre, a manutencdo das riquezas e sua
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preservacdo, sempre no topo da cadeia. Os mais ricos sempre ricos e 0s pobres

sempre pobres.

4.3.6 - A romanizacao dentro do contexto evangelho joanino

A questdo social apresentada na pax romana em contexto politico é
apresentada por meio da apresentacédo de Sheppard (2016), no tocante a dominacéo
exercida pelo Império Romano, alguns estudiosos exploraram o evangelho de Joédo,
sempre mostrando as tensdes politicas existentes em questdes sociais inerentes ao
imperialismo romano. Tais observagBes sdo necessarias, entretanto, a chamada
romanizacao ndo exige a aproximacdao do texto joanino, colidindo com as variantes da
histéria politica, afinal, muitas sdo as possibilidades a utilizar, tais como histéria social;
no qual os pesquisadores buscam visualizacdes estabelecidas por costumes
existentes e também, o que é conveniente em questdes da sociedade, existe ainda a
investigagcdo dos textos sagrados e arqueoldgicos, evidenciando suas descobertas da
antiguidade, visando os descobrimentos do cotidiano da vida do povo da época. Um
guesito necessario a entendimento consiste na questdo feminista, da qual os
estudiosos de plantdo, buscam vestigios de uma fatia social que ndo possui nenhuma
relevancia dentro do texto registrado, assim, a questao feminista ndo possui destaque
algum para o estudo.

Para demonstrar o conceito de romanizagao, Sheppard (2016) acredita que se
trata de um item de dificil explicacdo e entendimento contemporaneo,comparar Roma
com outras poténcias mundiais existentes, entenda-se que Roma influenciou asfaixas
territoriais em seu dominio. Os governantes,como premissa determinante, fortaleciam
os pedidos para o culto ao estado romano, designado por alguns imperadores e
membros do cld de dominacéo, sendo estes considerados divindades. O Senado
permitiu muitas cidades presentes no Império a serem guardids de um Templo
dedicado a um dos Césares, isto se considerava um fator de regozijo aos habitantes
locais; ao vislumbrar um Templo com este grau de importancia para o Império, e a
consideracao para com a cidade que abrigava este Templo. Efeso por exemplo gozou
deste privilégio nos idos do imperador Domiciano (81 a 96 d.C.), um tempo em que 0
evangelho de Jodo tomava forma, ndo somente na Palestina, local dos principais

eventos, tendo o Império Romano como pano de fundo.
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Sheppard (2016) demonstra que o proprio Rei Herodes, governante da
Palestinae possuidorde seu trono recebido do Império Romano, elaborou uma cidade
toda em arquitetura romana dentro do seu territério, intitulada Cesareia,
homenageando o imperador Augusto, e ainda um porto que também possuia as
técnicas romanas de construcdo, e com este fato, mostraram a todos as questdes
econOmicasda Palestinae Roma, apresentou a todos a necessidade deste porto para
abrigar os navios de graos, navios estes que transportavam mercadoria de extrema
necessidade, vinda do Egito para alimentar a cidade de Roma. Este pano de fundo
sobre Cesareia e o porto, ndo existe relato no evangelho de Jodo, contudo, apés a
guerrajudaicae o Templo destruido em 70 d.C., existe a possibilidade de a ocorréncia
ter sido antes do relato joanino, pois Cesareia era uma cidade costeira e se
transformou em uma colonia.

Sheppard (2016) acrescenta que, naquele tempo a influéncia de Roma era
muito visivel, ndo somente em Efeso e na Palestina, mas em todo o Mediterraneo,
onde colbnias romanas eram concedidas a pessoas com o0s direitos de cidadania
romana, recheado de privilégiosde luxo,bens obtidos por meio do comércio. Salienta-
se que os romanos além de tudo, construiram muitas estradas, com suas técnicas e
estilo, as quais eram conhecidas em seu territério de dominacéo, a quem por ali
passasse.

Além de tudo, Sheppard (2016) explica que o Império Romano tinha suas
habilidades para disseminar a sua cultura, e principalmente, afetou por demais a vida
das mulheres em seu cotidiano, e algumas presentes no evangelho de Jodo. Para se
ter uma ideia de como o Império afetou estas vidas, seria como hoje, uma mulher
turca, ter um comércio de café, esta seria visualizada como uma mulher
americanizada, e assim, seria vulgarizada na sociedade. Assim, o Império Romano é
uma instituicdo de grande amplitude que acomoda a todos os seus dominados,
visando que absorvam os aspectos culturais ao longo do tempo e em todo ambito
geografico da dominacao, fatores estes que se observam, oriundos da cultura grega,
presentes na arquitetura publica e espacos civicos, aliados a literatura, quanto aos
membros da comunidade do evangelhode Jodo, é algo dificil de mensurar, o nivel em
que estes se encontravam romanizados, e principalmente, a romanizacdo das
mulheres deste contexto joanino.

Sheppard (2016) apresenta que o evangelhojoaninofoi escrito em um contexto

cosmopolita do primeiro século, as menc¢fes romanas presentes no contexto do
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evangelho de Jodo apresentam a influéncia de Roma sobre o evangelista: um
exemplo presente, € Jesus curando o filho de um oficial que talvez seja romano,
embora o texto ndo apresenta a nacionalidade; o denario romano também é
mencionado, ao invés dos siclos e talentos; na questéo dos fundos monetarios para a
aquisicdo de comida para os cinco mil em (Jo 6:7), e no protesto de Judas quanto ao
6leo de Maria, utilizado para ungiros pés de Jesus e este, pretendia que a venda do
perfume por trezentos denarios fosse destinado em obras para com os pobres em (Jo
12:5). Outro aspecto romano presente no evangelhode Jo&o, esta na cruz do Calvario
no qual Jesus foi crucificado, um dos escritos foi em latim, a lingua dos romanos,
assim como grego e hebraico (Jo 19:19-20).

Estes relatos trazem a conotacdo da influéncia romana nas questdes da
sociedade da época, seja nalingua, forma de o governo atuar e a sistematica diaria
da vida em sociedade, assim, ao observar alguns exemplos femininos, a mulher
samaritana, Maria Madalena e Maria, mde de Jesus, as mulheres servem de base
comparativa para os escritos dos historiadores romanos. Conotagdes a parte, 0s
historiadores romanos se preocupam em registrar a histéria da elite, o autor do
evangelho de Jodo, tem a missdo de enfatizar que Jesus é o Filho de Deus, e assim,
na questdo societaria, mesmo que as mulheres do evangelho tenham alguma
similaridade com as mulheres romanas, a descricdo do que € ser mulher dentro de
um escrito romano, constitui a Teologia social presente no evangelho joanino, uma
época em que o relato de uma mulher ndo era valorizado, mas recebe atencéo
especial dentro do evangelho. Dessaforma, a analise de Reinke (2021) € precisa nos

seguintes termos:

A cruz foio lugar de encontro de dois tipos de paz completamente opostos.
De um lado, a pax romana, a interrup¢cdo da violéncia por meio de atos
violentos, a paz imposta na Judeia em nome da qual Jesus foi crucificado; de
outro, a paz e reconciliagdo por meio da supressédo das contradicfes e da
inimizade pela verdadeira interrupcéo da violéncia, negando os valores e as
acoes daqueles reinos impiedosos (REINKE, 2021, p. 373).

Reinke (2021) esclarece as ac¢les de Jesus, dizendo que seu objetivo era
instaurarumateocracia radical, Deustriunfariae o que se fosse contrario, sucumbiria,
este governo teocratico, iniciaria de forma oculta, ndo seria um poder instaurado

baseado em violéncia, pois Jesus optou em ser este vitimado. Chegou a Jerusalém
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montado em umjumento, de uma forma humilde, o Filho do Homem veio para servir,
e entregar sua vida por seu povo (Mc 10:42-45).

Duas propostas de reino confrontam em Jerusalém para Reinke (2021),em um
pano de fundo muito tenso: De um lado o poder Imperial apoiado pela aristocracia
judaica, preocupada em manter a ordem na Pascoa, sendo que o povo local ndo era
0 problema, pois, este povo jA estava acostumado com 0sS romanos; mas 0S
peregrinos que chegavam, aumentando significativamente a populacdo para
comemorar a Pascoa. Do outro lado, os peregrinos festejam a chegada de Jesus,
pensando no estabelecimento do Reino de Deus.

A anélise da questao sobre o Império Romano e sua forma de atuar no cenéario
religioso e politico, com uma dominac¢ao opressora das massas, traz o vislumbre de
quem seria de fato, o maligno ou Satanas. Falar de maneira agressiva e que
contrariava a politica romana, era de péssimo grado para 0s governantes, e quemse
atrevesse a manipular a massa, visando engrandecimento préprio e apresentando
uma ideologia contraria, seria punido com rigor; visando que, outros rebeldes nem
pensassem na promogdo de levantes, quanto mais falar mal da pessoa ou politica
adotada pelo imperador. As penas seriam aplicadas com for¢a, como a morte de cruz
que era algofeito ao ar livre, diante de uma plateia. Assim, nadamelhorque um evento
publico, para refrescar os ideais de quemtivesse pensamentos contrarios ao Império
Romano e sua politica. Desta forma, o personagem intitulado Satanas ou maligno, tdo

utilizado na época, tem muito a ver com o império opressor firmado por Roma.
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5. CONSIDERACOES FINAIS

A pesquisa demonstrou que a paz necessaria para a humanidade nédo € a
mesma paz oferecida pelos impérios e, sim, a que Jesus propds aos seus discipulos
e discipulas. O discurso de Jesus narrado no evangelho, faz com que as pessoas
instiguem a sua consciéncia e provoque o desejo desta paz, visando um romper com
0s desejos narcisicos de onipoténcia e de conquista, uma atitude de elevada nobreza
interna, que leva o cristdo a abertura para se viver em uma comunidade inclusiva, na
qual caibam todos e todas, vivendo em harmonia. Somente esta atitude € capaz de
despertar noser humano oanseio pelaverdadeira paz da bem-aventurancaque Jesus
anuncia.

Outro fator que marcou o discurso de Jesus, objeto desta pesquisa, e algo de
suma importancia para a comunidade joanina, é a paz que Ele comunicou antes de
sua partida, isto é, trata-se da paz que se esperava do messias anunciado em (Is 9:6)
que se consolidava sobre o direito e sobre a justica, com base no amor e na
solidariedade e, portanto, uma paz contraria a oferecida pelo Império. A paz que nasce
da entrega total do Cristo ao projeto do Pai, como esclarecido ao longo dessa
pesquisa, ndo é a mesma proposta pelo Império Romano que se impde pela violéncia
e pelaforca. A verdadeira paz desabrocha do coracdo de Deus e se estabelece pelo
amor muatuo e solidéario, se perpetua pela comunidade dos discipulos. O dom da paz
deve ser a marca daqueles que querem seguiro Cristo e tornarem-se promotores de
uma paz justa, que possa restaurar a dignidade dos outros e outras, bem como
preservar seus direitos.

A paz joaninaapresenta-se como dom de Jesus e oposta a do mundo. Se a
paz imperial é imposta com violéncia e for¢a, a de Jesus nasce com a partida para o
Pai, manifestando e estabelecendo-se com amor mutuo e solidario em seu movimento
de discipulos e discipulas. Assim sendo, a compreensao dos ensinamentos de Jesus
se da a partir da interpretacdo vivida no cotidiano da comunidade joanina e sua
ascensao ndo é outra coisa sendo a garantia de paz para a comunidade, ndo o
comeco de sofrimentos apocalipticos. Somente a justica do Reino de Deus proposto
por Jesus poderia ser capaz de enfrentaro Império de Roma. A conclusdode Crossan
& Reed (2004), ajuda a pensar o cotidiano de Jesus: “0 que custou a vida de Jesus
naofoi acrueldade Romana, mas sim, a suanormalidade” (CROSSAN & REED, 2004,
p. 295).
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A paz no mundonéo se constroi por meio de estratégias inspiradas em mentiras
e injusticas. A paz do Cristo que Jodo apresenta a sua comunidade, antes de tudo,
deve ser guiada pelo mesmo Espirito que motivou toda a vida de Jesus. Esta paz
propde a eliminacdo das injusticas sociais, rentncia a violéncia e procura implantar
posturas de dialogo em todos os momentos de confronto na sociedade e nas
comunidades eclesiais. Na cultura semitica, o shalom compreende todo bem-estar, a
paz que Jesus da é diferente do bem-estar que o mundo oferece. O desejo de paz no
mundo é o anseio profundo de toda humanidade em todos os tempos, mesmo que
erroneamente algunsimpériosbusquem a paz por meio da for¢a. A paz no mundonao
se da por meio do aumento das armas, mas pelo testemunho dos profetas, ou seja,
agueles que renunciam a acao violenta e sangrenta, para proteger os direitos de
todos, fazendo com que a justica e a defesa estejam ao alcance dos mais fracos. O

Papa Jodo XXIIl naenciclica Pacem in Terris observa com exatidao:

A todos os homens de boa vontade incumbe a imensa tarefa de restaurar as
relacbes de convivéncia humana na base da verdade, justica, amor e
liberdade: as relagdes das pessoas entre si, as relagdes das pessoas com as
suas respectivas comunidades politicas, e as dessas comunidades entre si,
bem como o relacionamento de pessoas, familias, organismos intermédios e
comunidades politicas com a comunidade mundial. Tarefa nobilissima, qual
a de realizar verdadeira paz, segundo a ordem estabelecida por Deus (JOAO
XXIII, 1962, n.162).

Outro fator que se tornou evidente durante a pesquisa é que a paz analisada
na pericope € a mesma paz que a comunidade joanina procurava viver no contexto
de perseguicao e violéncia, diante de tantas vidas ceifadas pelo poder do Império. A
paz oferecida por Jesus Cristo, sinal de vitoria para aqueles que perseverassem até o
fim, se contrapunha a “paz” oferecida pelo Império Romano que, a partir de suaforca
bélica impunha um tipo de paz que era conveniente para que seu poder se
perpetuasse na histéria dos povos subjugados. Neste periodo, ndo somente o0s
discipulos e discipulas sofreram com este sistema de dominacao, mas todos o0s povos
e grupos que nao se curvassem aquele sistema perverso e arbitrario.

Como exposto anteriormente, a paz, algo tdo desejado por Jesus e pela
comunidade de Joao, € o desejo de todas as pessoas de todos os tempos. Esta
mesma paz foi sempre o desejo de Deus, manifestada claramente na encarnacao de
seu Filho. Segundo o evangelho de Joao, é o dom de Jesus, a heranca que Ele quis

deixar para os seus seguidores, para sempre. Nas palavras de Jesus em (Jo 14:27):
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“Deixo-vos a paz, minhapaz vos dou; nédo vo-la dou como o mundo a da.” A Igreja
desde sempre proclama que a paz que vem de Deus, se realizou na pessoa de Jesus
Cristo. O Messias prometido e pré-anunciado pelos profetas seria 0 principe da paz;
o profeta Miquéias diz “E este sera a paz! ” (Mg 5:4). A paz que Jesus deixa a
comunidade de discipulos e discipulas, ndo € outro elemento senéo o préprio Jesus,
como tinha sido predito pelos profetas. Na comparacdo com o atributo de principe
(princeps) recebido por Augusto, na mudanca do regime de governo, de Republica
para o Império, que significa “o primeiro da cidade”, e o termo imperator (imperador)
qgue se refere a uma divindade que detinha o imperium, concedido pelo deus Japiter,
ao rei que exerceria umreinado, é notoria a visibilidade que a paz de Jesus contrastou
com a pax romana do império, ambiente perfeito para o relato de Jo (14:30), sobre o
“principe deste mundo” que viria representando perfeitamente a figura do imperador
gue governava o Império Romano, nédo o atributo popularmente concedido a figura do
mal, na pessoa de Satanas, maligno, e outros nomes populares veiculados na
literatura da Igreja, relatados em algumas obras académicas dispostas nesta
dissertacao.

A Igreja continua com a missao de promover a paz no mundo. Ela é a
continuadora da obra redentora de Jesus Cristo sobre a terra. A verdadeira paz é
expressao da fé cristd com base no amor que Deus nutre por cada um de seus filhos
e filhas. Esta fé ndo é alienante, muda e renova a vida pessoal, da comunidade e da
sociedade. A paz que Jesus oferece € uma paz de promocéao social, de mudanca da
realidade, inspirada naquela mesma paz deixada aos seus discipulos, pronunciada
por Jesus em seu Ultimo discurso. Jesus deixa a sua paz, o “shalom”, que é para a
comunidade apossibilidade de recuperar a vida em meio ao projeto de morte proposto
pelo Império Romano. Porisso que a paz que Jesus deixa para 0s seus seguidores é
diferente da paz que o mundo da. Para os romanos, 0 mundo ja vivia a “pax romana”,
porém, a paz era fruto das guerras, do medo e da submisséo.

A comunidade joaninaviveu com intensidade a mensagem crista e a proposta
de paz de Jesus, mesmo sofrendo perseguicdo internamente com o0s judeus e
externamente com o Império. Em meio a crise de conflitos,a comunidade viveu o amor
como base de sua fé, formando uma comunidade de irmdos e de amigos: “Eu vos
chamo de amigos” (Jo 15:15) em uma relagcao de igualdade.

A historiade Roma tem seu inicio em 753 a.C. com a fundacgéo da cidade por

Rémulo segundo a lenda. Foram mais de mil anos de dominio territorial, e 0s
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acontecimentos favoraveis, possibilitaram o crescimento do pequeno Reino, que se
transformou no fabuloso Império Romano. Inameras produc¢des cinematograficas
retrataram esta poténciaem filmes memoraveis. A hegemoniadolmpério Romanoem
sua época era solidificada pelo elevado aparato militar, constituido paulatinamente ao
longo de anos de dominio, entretanto, sua queda aconteceu devido a brigas politicas.
E condizente refletir, que a base do Império Romano possuia uma mao de obra
escrava e havia uma elevada carga tributaria para sustentar o topo desta piramide.
Em contrapartida, € apds a batalhade Actium que Roma atinge seu novo know-how
(saber como fazer), algo que é determinante para um poder se manter no topo.

Desde entdo, observam-se movimentos instaurados nos paises, sempre
buscando a hegemonia nos mais variados aspectos, seja em tecnologia de ponta,
venda de produtos militares, o dominio financeiro, ideolégico, politico. Aqui cabe a
mencao da parte que sustenta um conglomerado dominante: captacao de recursos,
mao de obra e justica social. Entretanto, ser uma grande economia requer pujanca,
honestidade, carater, ética e principalmente, assistir as camadas sociais que
requerem um olhar atento diante das politicas publicas, possibilitando justica social
equilibrada.

Como ultimo ato diante do que estava por chegar, Jesus ensinou dentro da
pericope que, apesar de serem uma minoria diante do poderio bélico romano em
vigéncia, a paz entre os povos € algo primordial a boa existéncia e convivéncia entre
todos. O direito e a justi¢a s&o solicitados diariamente pelos menos favorecidos diante
de um poder que por vezes encontra-se revestido de uma “toga”, veste originariada
antiga Roma, ainda antes de Cristo, seu simbolismo magistral representa o poder e
distincdoa quema utiliza, e aos suditos que se levantam diante deste simbolo, fazem-
no ndo diante de uma pessoa que a veste, mas sim, diante de uma veste que
representa ajustica e equidade social, nada mais justo, pois a “balang¢a”, outro simbolo
da justica, que se visualizano campo do direito, tem uma mulhervendada, que segura
na mao esquerda a referida balanca (igualdade da Justica para quem necessita), e ha
mao direita uma espada (a forca do Estado para impor a deciséo); esta mulheré a
deusa grega “Témis”, um outro simbolo adotado pelos romanos. Em si, o poder da
constancia, harmonia e mediacdo equilibrada dentro dos principios de cada causa
julgada, garantindo direitos em devida proporcéo que serdo pesados nesta balanca.

Esta pesquisademonstra que ha um distanciamento entre a paz anunciada por

Jesus, quevaloriza e preserva a pessoa humana, enquanto a paz do Império Romano,



128

se mantinha pelaforca e pelo dominio imperial. A paz proposta por Jesus é sinal de
vitéria e é a principal razdo para que a comunidade fundada pelo seu discipuloamado,
firmasse cada vez mais suafé em meios as perseguicoes.

Jesus com certeza néo teve a justica social do seu lado, representada pela
forca do Estado romano, mas mostra todos os dias, que a verdadeira balanca da
Justica encontra-se nas maos de Deus, que em tempo oportuno, proferira o devido

julgamento e sentenca a todos, onde nada ficara encoberto.
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