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Por que o re1 Benjamim menciona tantas vezes o
Sangue de Cristo?

“Ob! Tende misericordia e ablicai o sangue expiatorio de Cristo, para que recebamos o
)

perddo de nossos pecados e nosso coragao seja purificado”
Mosias 4:2

O conhecimento

Em uma pausa cerimonial enquanto o rei Benjamim
fazia seu discurso de coroagdo, todas as pessoas
exclamaram ao mesmo tempo: “Oh! Tende
misericordia e aplicai o sangue expiatorio de Cristo,
para que recebamos o perddo de nossos pecados”
(Mosias 4:2). O fato de o povo invocar o0 sangue de
Cristo ndo é surpresa, dado que o rei Benjamim, ao
transmitir a mensagem do anjo, mencionou o sangue
expiatorio de Cristo cinco vezes em suas palavras
imediatamente anteriores (Mosias 3:7, 11, 15, 16, 18).
Essa énfase no sangue esta provavelmente
relacionada ao contexto do ritual festivo do discurso
do rei Benjamim.

Os rituais sacerdotais israelitas no Dia da Expiagao
incluiam o ato de borrifar e aspergir sangue para
purificar vérias partes do templo (Levitico 16:14-19,
27). Talvez seja ritualmente significativo que

Benjamim tenha mencionado as palavras “expia”,
“expiagdo” ou “‘expiatorio” sete vezes (Mosias 3:11,
15, 16, 18, 19; 4:6, 7), 0 mesmo numero de vezes que
0 sangue era aspergido no propiciatorio e no altar
(Levitico 16:14, 19).




Em alguns casos, a aspersdo de sangue nos antigos
rituais de convénio israelita e do Oriente Proximo
pode ter trazido a conotacdo de parentesco entre Deus
e 0 homem. Isso se reflete em Mosias 5:7-8, quando o
rei Benjamim relacionou esse grupo de “ideias de
expiacdo a um novo relacionamento de parentesco,
através dos convénios”.

Ouvir sobre o0 sangue expiatério de Cristo
“dificilmente poderia ter sido colocado de forma mais
vivida na mente de seu povo” do que testemunhar a
aspersdo de sangue sobre o altar. Por mais vivido que
fosse o cenario israelita, a linguagem e as imagens de
sangue do rei Benjamim teriam sido ainda mais
intensificadas pelo ambiente do Novo Mundo dos
nefitas.

Os antigos povos mesoamericanos também tinham
festivais de colheita e coroagdes. A coroacdo de um
rei estava entre os ritos e rituais que muitas vezes
ocorriam durante essas celebracdes. Nessas ocasides,
havia “uma cerimonia de entronizagdo na qual o
governante se sentava em uma torre de madeira ou
plataforma para receber os emblemas do governo”,
como retratado no mural de San Bartolo (ca. 100

De sua posicdo elevada no topo da torre, o rei
realizaria um ritual de sangria, que ‘“exigia que o
sangue [fosse] retirado de partes diferentes e
especificas do corpo, dependendo do ritual”. Para a
sangria, uma parte sensivel, como a lingua, era
frequentemente perfurada. Acreditava-se que esses
rituais, também atestados em San Bartolo, abriam as
portas que ligavam os mundos divino e terreno. Além
disso, permitia que o rei demonstrasse ser tanto

terreno  como divino costume

mesoamericano].

[conforme o

O porqué

Embora as cerimdnias de sangue fossem um ato de
realeza divina, isso ndo significa que Benjamim ou
seu sucessor, Mosias, realizassem este tipo de ritual,
ou que esses reis do Livro de Moérmon se
considerassem seres divinos. Benjamim,
especificamente, negou ser divino (Mosias 2:10, 26);
em vez disso, ensinou sobre o verdadeiro rei divino,
cujo sangue derramaria por Seu povo. “O Messias se
sacrificou por seu povo”.

A consciéncia cultural desses rituais vividos e muitas
vezes explicitos teria impressionado ainda mais a
mente dos ouvintes de Benjamim quando aprenderam
sobre o “sangue expiatdrio de Cristo”, especialmente
ao saberem como o Messias sangraria “por todos os
poros” (Mosias 3:7). Brant A. Gardner explicou:
“Para os mesoamericanos, um Messias sangrando por
todos os poros teria indicado a medida de seu



sacrificio, que incluia, por assim dizer, todo o seu
proprio corpo”.

Gardner, no entanto, deu um aviso importante.
“Embora [0 publico mesoamericano de Benjamin]
[...] estivesse culturalmente disposto a atribuir poder
de outro mundo ao sangue, a Expiacéo ndo fazia parte
de seu entendimento”. Para isso, era preciso recorrer
aos rituais israelitas de expiacdo e purificagcdo por
meio de rituais de sangue — e foi exatamente isso que
Benjamim fez, declarando: “a lei de Moisés de nada
serviria se ndo fosse pela expia¢ao de seu sangue”
(Mosias 3:15, énfase adicionada).

Nos  conceitos  mesoamericanos  sobre 0
derramamento de sangue, 0 sangue de reis
divinamente ungidos servia como um canal para
conectar o humano com o divino. Nos rituais
israelitas, o sangue do sacrificio de animais
representava aquele que expiaria 0s pecados e
purificaria a comunidade que havia se comprometido
com o Senhor por meio de um convénio. No discurso
de Benjamim, o sangue do Messias divino — “o
ungido” expiaria e purificaria a Seu povo,

reconciliando os humanos com o divino e criando
uma relacdo de convénio entre eles e Cristo como
“seus filhos ¢ suas filhas” (Mosias 5:7).

Assim, Gardner observou: “Benjamim invoca
deliberadamente a imagem do sangue expiatorio do
Messias, criando associacdes ndo apenas com 0S
conceitos mesoamericanos de sacrificio de sangue,
mas também com os sacrificios de sangue da lei
mosaica”. A perspectiva combinada do contexto
nefita no Velho e Novo Mundo se fundem no discurso
de Benjamim para comunicar poderosamente o poder
eficaz e redentor do sangue de Cristo.
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