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“Alguns de nés, apaixonados pelos escritos de John Owen, aprendemos
a valoriza-lo em grande medida devido ao entusiasmo de Sinclair Ferguson
com seus escritos. Para mim, depois de mais de trinta e cinco anos de
ministério do evangelho, seria dificil exagerar a importincia do
entendimento teoldgico e pastoral de Owen. Temos ha muito necessidade
de uma biografia atualizada — ndo uma que apenas narre os detalhes
significativos de sua vida, mas que analise os contornos de seus
entendimentos teoldgicos e a maneira como estes o moldaram e definiram.
Ninguém estd melhor capacitado para fazer isso do que Sinclair Ferguson.
Sempre que John Owen é mencionado, vejo o nome ‘Ferguson’. Nio hi
como exagerar a importancia deste volume. Espero plenamente que ele se
torne um campedo de vendas entre os apreciadores de Owen — e isso,

merecidamente.”
— DEREK W.H. THOMAS
Pastor titular, Primeira Igreja Presbiteriana, Columbia S.C.
Robert Strong Professor de Teologia Sistemdtica e Pastoral
Semindrio Teolégico Reformado, Atlanta

“Este é agora o principal livro que recomendo sobre John Owen. Estou
impressionado, mas nio surpreso: Sinclair Ferguson tem de tal modo
absorvido o espirito de Owen, que transmite o pensamento e cora¢io desse
grande homem com limpida clareza. Isso quer dizer que este livro é muito
mais que uma introduc¢io a Owen; é, a0 mesmo tempo, uma medita¢io rica
e profundamente tocante sobre a comunhio com nosso glorioso Deus

trino. Temos aqui um banquete de manjar dos anjos.”
— MICHAEL REEVES
Professor titular
Escola Evangélica de Teologia do Pais de Gales, Bridgend, Wales



“Permita que eu comece repetindo a prépria histéria de Sinclair
Ferguson: John Owen, mais que qualquer outro tedlogo do passado, tem
formado de modo profundo minha visdo do Deus trino e o que significa
viver a maravilha do evangelho. Neste deleitoso pequeno livro, Ferguson
oferece uma espécie de parafrase e uma apreciacdo do classico de Owen:
Comunhdo com Deus. Ele nos oferece um grande presente ao longo do
caminho: temos em mios um roteiro belamente acessivel da abordagem de
Owen sobre a vida espiritual, termo com o qual ele quer dizer uma vida
segura no amor do Pai, na graca do Filho e na forte comunhio do Espirito.
Leia, saboreie e seja renovado, pois nem Owen nem Ferguson nos

desapontario.”
—KELLY M. KAPIC
Professor de Estudos Teoldgicos
Faculdade Covenant, Lookout Mountain, Ga.

“Ler este livto é como escutar uma conversa entre uma das mais
confidveis vozes do passado com uma das vozes mais confidveis do
presente. Na verdade, é exatamente isso que este livro faz. Ao ler, ouvimos
a inclinacdo do arco da conversa em uma tUnica dire¢io. Ouvimos essas
duas vozes lembrando-nos da gloriosa verdade de que a vida cristd é

comunhio com o Deus Trino.”
— STEPHEN J. NICHOLS
Presidente, Faculdade Biblica da Reforma, Sanford, Fl

Diretor Académico, Ministérios Ligonier
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APRESENTACAO

Seguidores Dignos de Serem Seguidos

Através dos séculos, Deus tem levantado uma longa linha de homens
piedosos, os quais ele usou de modo poderoso em momentos
estratégicos na histéria da igreja. Estes valorosos individuos vém de toda
espécie de caminhos da vida, desde prédios cobertos de hera de escolas
elitizadas até comodos empoeirados dos fundos de lojas de artesios e
trabalhadores. Surgiram de todos os pontos deste mundo, desde lugares
altamente estratégicos, em cidades densamente populosas, até obscuras
aldeias em lugares remotos. Contudo, a despeito dessas diferencas, estas
figuras centrais tém muito em comum.

Cada homem possuia fé no Senhor Jesus Cristo, mas mais que isso, cada
uma dessas colunas tinha fé inabaldvel, bem como convic¢des profundas
sobre as verdades chamadas de doutrinas da graca. Embora tivessem
diferencas em questdes teoldgicas secundarias, andavam ombro a ombro
na defesa dos ensinos biblicos que exaltam a graca soberana de Deus na
salvacdo. Esses lideres espirituais exaltavam a verdade fundamental de que
“a salvacio vem do Senhor.”!

Qualquer resumo de histéria da igreja revela que aqueles que abracaram
as verdades reformadas obtiveram extraordindria confianca em Deus.
Longe de paralisar os gigantes espirituais, as doutrinas da graca acenderam
um senso de maravilha reverencial por Deus no cora¢do, o qual humilhava

a alma deles diante do trono. As verdades da soberania divina deram



ousadia a esses homens, para que se levantassem e avancassem a causa de
Cristo sobre a terra. Com visio mais ampla para a expansio do reino
divino sobre a terra, eles deram passos para frente, realizando a obra de
dez, até mesmo de vinte homens. Subiram com asas como 4guias, voando
acima de seu tempo. As doutrinas da graca deram-lhes poder para servir a
Deus dentro da hora divinamente designada da histéria, deixando uma
piedosa heranca para as gerac¢oes futuras.

A série intitulada Um Perfil de Homens Piedosos destaca figuras-chave
desses homens ligados a graca soberana na procissdo que perpassa as eras.
O propésito da série é examinar como essas pessoas usaram seus dons e
habilidades, dados por Deus, para impactar seu tempo e expandir o reino
do céu. Por serem totalmente dedicados a seguir a Cristo, o exemplo que
deram é digno de ser imitado hoje.

Este volume, escrito por meu bom amigo Sinclair Ferguson, foca aquele
que é considerado o maior dos tedlogos puritanos ingleses, John Owen. A
vida monumental de Owen foi marcada por sua realizacido intelectual
superior. Tornou-se pastor, capeldo de Oliver Cromwell, e vice-chanceler da
Universidade de Oxford. Sua obra mais influente, A Morte da Morte na
Morte de Cristo (1647), escrita quando contava apenas trinta e um anos de
idade, é uma extensa reflexdo sobre a vida intra-trinitariana de Deus na
encarnacio e expiacdo de Jesus Cristo. Este trabalho seminal lancou Owen
em um caminho de meditacdo e reflexdo trinitaria. Ele deixou ricos
tratados e sermdes sobre a comunhdio trinitdria que um cristdo pode ter
com o Pai, com o Filho e com o Espirito Santo. Talvez nenhum outro
tedlogo inglés tenha gasto mais tempo na contemplacio da eterna
Divindade, e o estudo de Owen traduzia zelosa paixdo pelo evangelho e
dedicagdo a Cristo. John Owen é figura altaneira, eminentemente digna de
ser retratada no esboc¢o biografico da série.

Que o Senhor use este livro para levantar uma nova geracio de crentes,

que levem a mensagem do evangelho e influenciem este mundo. Por meio



deste perfil, que vocé seja fortalecido para andar de modo digno da vocagdo
a que foi chamado. Que vocé seja zeloso em sua devog¢io ao Pai, ao Filho e

ao Espirito Santo, para a gléria de seu nome e o avanco de seu reino.
Soli deo gloria!

— Steven J. Lawson
Editor da Série

1. Salmo 3.8; Jonas 2.9.



PREFACIO

O Maior Privilégio do Cristao

S ou grato a meu amigo Steve Lawson pelo convite para contribuir com a
série Um Perfil de Homens Piedosos, a qual ele planejou e continua a
editar. Provavelmente a palavra “convite” seja fraca demais para descrever
seu desejo de que a excelente série contivesse um volume a respeito de
John Owen. Tenho minhas suspeitas de que ele sabia que, para mim,
escrever sobre Owen seria uma experiéncia pessoal. Sou profundamente
grato por sua insisténcia, encorajamento e amizade. Escrever A Devogdo
Trinitdria de John Owen tem feito com que eu volte mais uma vez a refletir
sobre a vida e o ministério de um homem verdadeiramente grande e
piedoso, com quem tenho uma imensa divida pessoal.

John Owen viveu de 1616 a 1683. Muitas de suas obras foram
publicadas durante seu tempo de vida, e tantas outras foram publicadas
pouco tempo depois de sua morte. Duas diferentes cole¢ées dos seus
escritos surgiram no século XIX. Mas até meados do século XX, tanto o seu
nome quanto seus livros cairam em quase total obscuridade.

Na providéncia de Deus, as obras de Owen comecaram a ser
republicadas em 1965.1 Naquela época, eu havia acabado de completar
dezessete anos e estava em meu primeiro ano de universidade. O
pagamento de meu curso, todas as despesas com alimentac¢io e habitacdo e
outras mais eram cobertas por bolsas de estudo, e — dias felizes — havia

ainda dinheiro para comprar livros. Cépias ligeiramente danificadas dos



enormes volumes das obras de Owen (com média de umas seiscentas
paginas cada) podiam ser compradas com o equivalente a um délar ou
pouco mais cada um. Comprei-os um a um, as vezes de dois em dois, até
possuir o conjunto completo.

E comecei a ler.

O estilo de Owen geralmente é considerado notoriamente dificil. O
latim era virtualmente sua primeira lingua. Sua educacio foi toda feita em
latim; ele discursava em latim; escrevia em latim. Provavelmente até
sonhava em latim. Ndo era de surpreender que seu estilo no inglés fosse
bastante latino.

No entanto, enquanto escrevo este livro, tenho percebido que a
providéncia de Deus j4 havia me preparado para continuar a ler. As
vésperas da formacio universitaria, estava bastante incerto quanto ao que
deveria esperar, ou mesmo se a obten¢io de uma graduac¢io estaria dentro
de minhas possibilidades intelectuais. Ninguém em minha familia, até
onde eu conhecia, havia cursado algum ensino superior. Naqueles tempos,
as posi¢Oes na universidade eram raras. Para os meus pais, que deixaram a
escola bem no inicio da adolescéncia, os estudos universitarios estavam
além de suas mais loucas aspiracbes. Mas eles tinham profundo
compromisso de encorajar os filhos a entender a importéincia da educagio
académica. Nao havia discussio, que eu me lembre, se estudariamos ou
nio o latim. Sendo uma chave para a cultura, isso ndo podia ser negociado.
Meu pai e minha méie pouco imaginaram que a direcio que deram a seu
filho de onze anos de idade tornaria mais ficil para mim, uns seis anos
mais tarde, ler os melhores, se bem que possivelmente os mais dificeis,
dentre todos os teblogos ingleses do século XVII.

E assim, continuei lendo. E claro que algumas das obras de Owen eram
mais interessantes para mim do que outras. Mas também, algumas
continham material que provavelmente havia sido pregado para

estudantes de faculdade da minha prépria idade. Owen expandiu minha



mente, analisou minha alma, ensinou-me devoc¢io teolédgica e prescreveu-
me remédio espiritual. Teologicamente e pastoralmente, ele ajudou a dar
forma ao que eu achava necessario a um ministro do evangelho saber, crer
e pregar. Ele me mostrou como pensar através do evangelho e também a
fazer sua aplicagio.

O assistente de Owen, David Clarkson (ele mesmo tedlogo nada fraco),
disse no seu sermio funerario: “Nio é preciso dizer aos que o conheceram
que seu maior projeto era promover a santidade de vida e exercé-la entre
v6s.”? Assim como os escritos de Owen fizeram para outros, eles fizeram a
mim, encorajando-me a pensar e viver para a gléria de Deus.

Sendo assim, o académico e ministro de Oxford do século XVII tem sido
uma das mais significativas influéncias sobre minha vida. Sou
profundamente grato por ele — e pelo modo como usou seus dons para a
igreja de Cristo nos dias estressantes em que viveu. Certamente ele jamais
teria imaginado que, trés séculos ap6s sua morte, a sua obra nutriria um
rapaz adolescente, que esperava seguir seu exemplo e tornar-se ministro
do evangelho de Jesus Cristo.

Assim — embora talvez n3o seja imediatamente visivel aos leitores das
paginas seguintes — Dr. Lawson estava certo em achar que este pequeno
livro teria um significado muito pessoal para mim, uma vez que me oferece
o privilégio de apresentar Owen a alguns que talvez nunca tenham ouvido
seu nome, quanto mais lido suas obras. Em especial, isso d4 uma
oportunidade de dizer algo sobre a enorme importancia e relevincia de um
tema central da sua teologia. Este tema pode, creio eu, ser resumido da
seguinte forma.

Nio hd em todo o mundo nada mais importante do que estas verdades:

(1) Deus é Trino: Pai, Filho e Espirito Santo. Este é um grande mistério —
porque nés nio somos Deus e nio conseguimos entender plenamente o
completo, maravilhoso e glorioso mistério do seu ser. Mas podemos comegar

a compreendé-lo e aprender a ama-lo e adora-lo.



(2) Se vocé é cristdo, é somente por causa do pensamento e da a¢io amorosa
de cada pessoa da Trindade. O Pai, junto ao Filho e ao Espirito, o planejou
antes da fundac¢do do mundo; o Filho veio pagar o preco para nossa redencio
e, apoiado pelo Espirito Santo, foi obediente ao Pai em nosso lugar, tanto em
sua vida quanto em sua morte, a fim de nos trazer justificacio diante de Deus;
agora, pela poderosa obra do Espirito Santo que foi enviado pelo Pai e pelo

Filho, fomos trazidos a fé.

(3) O maior privilégio que qualquer de nés pode ter é o seguinte: podemos
conhecer a Deus como Pai, Filho e Espirito Santo. Podemos gozar a
participa¢gido — o que Owen chama de “comunhio” — com Deus. Tal
conhecimento é tdo rico, largo, profundo, extenso e alto quanto sio as trés
pessoas de Deus. Conhecer a Deus e ter comunhio com ele é um mundo
inteiro de conhecimento, confianca, amor, alegria, comunhio, prazer e

satisfacdo sem fim.

Era isto que John Owen desejava que os cristios soubessem.

A devogdo trinitdria de John Owen é apenas o ponto inicial na explanacio
de tudo que isso significa. Mas espero que também seja um inicio que nao
tem fim.

Todo autor é devedor. Além de minha divida a Steve Lawson por seu
convite, sou grato a equipe maravilhosa de Ligonier Ministries e da
Reformation Trust por seu encorajamento e apoio. De modo especial, quero
expressar minha gratiddo a minha esposa, Dorothy. Conhecemo-nos no
mesmo ano em que conheci as Obras de John Owen. Por onde passamos,
Owen nos acompanhou. Tenho visto nela aquilo que Owen ensinou sobre
as “respostas” do cristdo ao Pai, ao Filho e ao Espirito Santo em uma vida
de devogio prética a Deus. De dentro do contexto da sua fidelidade a mim
e seu amor por nossa familia, estas paginas surgiram. Oro para que elas
estimulem no leitor uma experiéncia mais rica da devogio trinitéria, a qual

John Owen experimentava e ensinava.



— Sinclair B. Ferguson
Carnoustie, Escécia
Marco de 2014



CAPITULO 1

Pastor e Tedlogo

Um pastor, académico, especialista em divindade
de primeira grandeza; a sua santidade dava um brilho divino
as suas demais realizagées, brilhando por todo seu decurso,

difundida em toda sua conversagéo.!

— DaviD CLARKSON,
SERMAO DO FUNERAL DE JOHN OWEN
4 DE SETEMBRO DE 1683

O ano de seu nascimento — 1616 — foi o ano da morte de William
Shakespeare.

Quando contava apenas 31 anos de idade, pregou diante do Parlamento
Inglés. Ndo era a primeira vez, mas nesta ocasido, o rei Charles I havia sido
publicamente executado, menos que vinte e quatro horas antes.

Aos trinta e seis anos, foi designado vice-chanceler da Universidade de
Oxford pelo general inglés e futuro Lorde Protetor, Oliver Cromwell.

Em 1662, junto com cerca de dois mil outros pastores, foi expulso da
Igreja da Inglaterra por sua recusa em aceitar o uso do Livro de Oracdo
Comum nos cultos da igreja.

Depois disso, sob a ameaca de ser preso, serviu como pastor de

congregacOes ndo conformistas. Durante o ultimo periodo de sua vida,



pastoreou uma congregacio em Londres.

Morreu em 1683, deixando um legado de escritos que hoje ocupam
vinte e quatro grandes volumes, com média de seiscentas paginas em cada
um.

Seu nome era John Owen. Em seu préprio tempo, era o maior tedlogo
vivo da Inglaterra. Hoje, mais de trezentos anos apds sua morte, muitos

ainda o consideram assim. Mas quem era ele?



VIDA INICIAL

John Owen nasceu em Stadham (hoje Stadhampton), uns quinze
quilémetros a sudeste de Oxford. Seu pai, Henry, era ministro da
congregacio local.? Ele tinha um irmao mais velho, William (que também
tornou-se pastor), e dois irm&os mais novos, Henry (que entrou no servico
militar) e Philemon?® (que foi morto enquanto prestava servi¢o militar na
Irlanda, em 1649), e uma irma cujo nome desconhecemos.*

Os Owens eram uma familia puritana. “Fui criado desde minha infincia
sob os cuidados de meu pai”, escreveu Owen, “que era nio conformista
todos os seus dias, e alguém que trabalhou muito duro na vinha do
Senhor”.

Os académicos hd muito debatem sobre o que consiste um “puritano”. O
termo descreve larga variedade de individuos, desde anglicanos que
simplesmente queriam ver a Igreja da Inglaterra purificada de algumas de
suas caracteristicas nada biblicas, até pessoas que, em sua oposic¢io a Igreja
da Inglaterra, se postavam a margem da ortodoxia crista. Henry Owen,
como mais tarde faria seu filho John, se posicionava no meio da ortodoxia
biblica, e talvez se preocupasse apenas em ver diretrizes biblicas seguidas
no culto e no governo da igreja. De qualquer modo, ele era fiel ministro do
evangelho e um pai cuidadoso. Como Calvino disse a respeito de Timéteo,
poderiamos dizer também de Owen: ele “mamou a piedade junto com o
leite da sua mie”.%

Tendo recebido educacio inicial de seu pai, quando contava cerca de dez
anos de idade, gracas a um tio generoso, tanto ele quanto seu irmio mais
velho, William, foram enviados a uma pequena escola em Oxford, para se
prepararem para entrada no Queen’s College, da Universidade de Oxford.

Os estudantes de Oxford do século XVII eram, em geral, cavalheiros de

boa posicdo social ou académicos, mas raramente as duas coisas. De muitas



formas, a wuniversidade servia como uma escola particular de
aprimoramento na sociedade para as classes superiores, muitos nem
fariam exames nem se formariam. Owen, porém, entrou na universidade
com vistas ao estudo, e graduou-se com bacharelado em artes junto com
seu irmio em 1632, aos quinze ou dezesseis anos. Em esséncia, o
bacharelado era meramente preparatério aos estudos do grau de mestrado
que seguiriam. Foi devidamente graduado Mestre em Artes em 1635.

A educagdo de Owen era classica: ldgica, filosofia, matematica, histéria
antiga, astronomia, grego e hebraico. Latim era a lingua franca do
académico (desde os sermdes na faculdade a palestras e debates). Com esse
pano de fundo, ndo é surpreendente que Owen tivesse tanta facilidade no
Latim quanto na lingua inglesa — na verdade, talvez mais, pois muitos de
seus escritos em inglés pouco escondem suas profundas influéncias
latinas.

E claro que Owen obteve enormes beneficios por seus estudos. Teve um
tutor académico altamente capaz em Thomas Barlow.” Nao negligenciava a
maxima latina: mens sana in corpore sano (uma mente saudavel em um
corpo sio®). Fazia corridas, arremessava dardos, gostava de tocar flauta
(mais tarde designou seu professor Thomas Wilson a cadeira de musica da
universidade). Era claramente um estudante sério, que se disciplinava a
ponto de muitas vezes dormir somente quatro horas por noite.”

A intencdo de Owen depois de se formar era envolver-se nos estudos
prolongados, necessarios para obter o grau de Bacharel em Divindades
(naquele tempo um programa de sete anos). Mas a Universidade de Oxford
caira sob influéncias alheias as origens puritanas de Owen. William Laud
foi designado chanceler da universidade em 1630, antes de se tornar
arcebispo de Canterbury trés anos mais tarde. O rei Carlos I ja havia
proibido os debates sobre os temas calvinistas da elei¢do e predestinacio, e

Laud seguia essa proibi¢do, catolizando o etos da vida na universidade e



reintroduzindo a alta liturgia no culto da capela, tudo misturado a uma
teologia arminiana.

Os sinais ndo pareciam promissores para um estudante de divindades
puritano, e apds mais dois anos de estudo, Owen saiu para se tornar
capeldo da familia e tutor na casa de Sir Robert Dormer, em Ascot. Pouco
tempo depois, aceitou posicio semelhante na casa do Lorde Lovelace, em
Hurley. Aqui, presume-se, seus deveres nao eram onerosos, e tinha tempo
para continuar os estudos. Lorde Lovelace, contudo, apoiava o rei no
conflito crescente com o Parlamento, e em 1642, Owen mudou-se e

assumiu residéncia em Londres.



NOVOS COMECOS

Estourou a Guerra Civil Inglesa no ano em que Owen chegou a
Londres.'® Agora residindo na capital, Owen pdde seguir os eventos
cruciais daquela época em primeira mio. Mais importante, porém, foi uma
experiéncia mais pessoal que mudaria sua vida permanentemente.

Em todos os relatos, Owen desenvolveu-se como pessoa calorosa e
cordial. Mas raramente revela isso em seus escritos. Se ele mantinha
diarios, como fizeram muitos puritanos, presume-se que foram destruidos
por ocasido de sua morte. O que fica claro nesse estigio de sua vida —
estava em meados dos vinte anos — é que, conquanto dedicado a
principios puritanos, ele nio tinha seguranca resolvida de que pertencia a
Cristo. Certa ocasido, em suas obras publicadas, ele deu dicas pouco
veladas de que experimentava profunda angustia espiritual.

Certo domingo, em 1642, Owen foi com seu primo ouvir o célebre
ministro presbiteriano Edmund Calamy pregar em St. Mary’s,
Aldermanbury. Mas Calamy nio péde pregar, e seu substituto era um
pastor pouco conhecido. A despeito de seu primo insistir, Owen nio teve
coragem de ir para outro lugar. O resultado foi que ele ouviu um serméio
sobre as palavras de Cristo aos discipulos depois de acalmar a tempestade:
“Por que sois timidos, homens de pequena fé?"!! Foi-lhe dado
imediatamente um novo senso de paz e seguranca. A imagem do texto,
conforme veremos, ecoaria mais tarde por todos os seus escritos.

Mais adiante, naquele mesmo ano, comec¢ou sua carreira como autor
com a publicagdo de uma obra polémica: A Display of Arminianism (Uma
exposicio do arminianismo).’? Esse livro foi dedicado ao Comité da
Religido, que comecara seu trabalho como uma espécie de cido de guarda
teolégico dois anos antes. Por sua vez, o comité o designou no ano

seguinte para servir a igreja de Fordham, em Essex.



Estabelecido agora no ministério pastoral, Owen conheceu e casou-se
com Mary Rooke, que lhe daria onze filhos. Destes, somente um
sobreviveu até a vida adulta. Em 1646, entretanto, seu ministério em
Fordham chegou ao fim. Sua designagio original havia sido resultado do
sequestro do pastor encarregado anteriormente. Agora a designacio do seu
sucessor reverteu-se ao patrocinador original (que nio era puritano).

Mas John Owen ja chegara a atencdo do publico. Fora recentemente
convidado a pregar diante do Parlamento.'3 Agora foi designado a servir a
congregacio de Sio Pedro, em Coggeshall, também do condado de Essex.14
Era uma congregacido grande, que tinha gozado recentemente o ministério
do distinto Obadiah Sedgwick.!® Ali, Owen ministrou dentro da igreja da
paréquia. Também ajuntou uma comunidade seguindo as linhas
congregacionais. O seu pensamento tinha se desenvolvido a partir da
perspectiva mais presbiteriana, a qual havia adotado antes, quando
escreveu The Duty of Pastors and People Distinguished® (O dever de pastores
e pessoas de destaque) para a sua congregacio em Fordham.

Sempre que enfrentava alguma questio controvertida, Owen
empregava um principio sdbio e bom: estudava a melhor e mais forte
exposicdo do ponto de vista ao qual ele se opunha. No caso do governo
eclesiastico, lera o livro do congregacionalista John Cotton, The Keyes of the
Kingdom of Heaven (As chaves do reino do céu) e fora convencido a este
pensamento.” Seu ponto de vista preciso foi debatido mais tarde em sua
vida, mas temos indica¢ées de que ele manteve uma forma flexivel de
presbiterianismo-congregacional, reconhecendo que a congregacdo era a
igreja em qualquer lugar especifico, contudo, consultava outras

congregacbes em questdes de interesse ou preocupacbes em comum.®



SUBINDO AO PALCO NACIONAL

Enquanto os eventos da Guerra Civil se moviam inexoravelmente em
direcio a seu climax, Owen descobriu-se cada vez mais envolvido na vida
nacional. Ao mesmo tempo, sua carreira comecou a interagir com a de
Oliver Cromwell, o carismatico general que mais tarde governaria como
Lorde Protetor da Comunidade Britinica, incluindo Inglaterra, Escécia e
Irlanda.

No verdo de 1648, a cidade vizinha de Colchester 19 estava sitiada pelo
General Thomas Fairfax e o Novo Exército Modelo dos Parlamentares.
Owen foi convidado a pregar para as tropas?® e tornou-se amigo pessoal de
alguns dos oficiais, incluindo Henry Ireton, genro de Cromwell.?! Passo a
passo, Owen estava se tornando figura publica.

No ano seguinte, conforme vimos, ele pregou diante do Parlamento no
dia apés a execucio de Charles 1.?2 Em lugar de ceder ao triunfalismo,
Owen pregou sobre o chamado a humildade e firmeza em face ao
sofrimento. Trés meses apds aquela momentosa ocasido, foi novamente
convidado a pregar diante do Parlamento,”®> tendo Cromwell na
congregacao.

No dia seguinte, Owen visitou a casa do General Fairfax. Enquanto
Owen aguardava audiéncia, Cromwell e numerosos oficiais chegaram. Ao
reconhecer Owen, Cromwell colocou a mao sobre o ombro dele e disse:
“Senhor, és 0 homem que eu preciso conhecer”. A resposta (rapidamente
pensada) de Owen foi: “Isso serd maior vantagem para mim do que para
ti!” “Logo veremos isso!” replicou Cromwell, que imediatamente convidou
Owen para juntar-se a ele na Irlanda, servindo como seu capeldo e também
como professor visitante no Trinity College, Dublin. O irm&o mais novo de

Owen, Philemon, ja servia no exército e o persuadiu a aceitar o desafio.



Sendo assim, Owen acompanhou cerca de doze mil soldados que
cantavam os Salmos no Novo Exército Modelo. Cromwell sitiou Drogheda,
na Irlanda, que se tornara ponto focal de resisténcia da oposicdo Realista.
Quando recusou aceitar os termos de rendicio, o exército de Cromwell ndo
mostrou piedade ao tomar a cidade. Estudantes de histéria tém discutido e
debatido o nimero de mortes de civis, bem como a ética deste ato de
Cromwell, desde entdo. Com certeza, Owen nio foi testemunha ocular do
acontecido, mas o conhecimento intimo de tal fato provocou nele tanto
uma eloquéncia altaneira como também um apelo apaixonado quando, ao
retornar, pregou diante do Parlamento: “Como é que Jesus Cristo na
Irlanda é somente um ledo que mancha todas as suas vestes com o sangue de
seus inimigos; e ninguém o apresenta como o Cordeiro aspergido com o
proprio sangue em favor de seus amigos?

Ele instou com os membros do Parlamento:

Os irlandeses devem gozar a Irlanda enquanto a lua permanecer no céu, para
que Jesus Cristo possua os irlandeses. [...] Quisera eu que existisse no
presente um pregador do evangelho para cada cidade cercada de muros na
possessdo inglesa da Irlanda. A terra é condoida, e o povo perece por falta de

conhecimento. [...] As ligrimas e os lamentos dos habitantes de Dublin,

desejosos das manifestac¢des de Cristo, estio sempre diante de meus olhos.?4

Mais tarde, em 1649, Owen tornou-se pregador oficial do Palicio de
Whitehall,?® e no ano seguinte estava novamente com Cromwell, desta vez
em uma expedicdo ao norte da fronteira para subjugar os escoceses. Ali,
Owen pregou e debateu repetidas vezes. Certa ocasido, conforme reza a
tradicdo local, encontrando-se equiparado no debate — se ndo superado -
pelo brilhante jovem tedlogo e ministro Hugh Binning, Cromwell ficou
suficientemente impressionado, a ponto de pedir seu nome, e ao saber que

€« . . ”» . . . . « . ”»
era “Binning” (que podia ter sido pronunciado mais como “Bunning”—



bunning significa amarrado como quem leva vantagem), e comentou em

caustico trocadilho: “Ele tem realmente amarrado bem” e entédo, pondo a

mio na espada, acrescentou: “Mas isso vai soltar tudo novamente!”?%



OXFORD E CROMWELL— NOVAMENTE

Em 1651, Owen tornou-se dedo da Igreja de Cristo, Oxford, e em
setembro do ano seguinte (ao contririo dos desejos pessoais de Owen),
Cromwell o designou como vice-chanceler da Universidade. Ele pregava
com regularidade em sua faculdade e também em domingos alternados,
com seu amigo Thomas Goodwin, na Igreja St. Mary.2” Quando nio estava

pregando em St. Mary, parece que pregava para amigos da familia em
Stadham.

E a uma série de sermdes desse periodo que devemos um dos livros
pelos quais Owen é mais conhecido na atualidade: On the Mortification of

).28 Ao ler este livro de tamanho de bolso

Sin (A mortificagdo do pecado
pela primeira vez, a maioria dos cristios contemporineos ficam com o
sentimento de que nunca antes leram algo semelhante. Tal impressio
aumenta quando ha a percepcido de que a profunda andlise espiritual de
Owen é simplesmente versido editada das mensagens que ele pregara a
uma congregacdo composta, em grande parte, por estudantes
adolescentes. Talvez as lembrancas de suas préprias lutas espirituais
ressaltassem para ele a importincia de se aprofundar ao maximo tdo cedo
quanto possivel. H4 poucas coisas mais importantes na vida cristd do que
aprender a vencer o pecado.

Temos todos em mente certo retrato de um puritano. Frequentemente é
uma visdo distorcida.?® Owen aparentemente nio se assemelhava a essa
triste ma representacdo. Na verdade, a caricatura que seus
contemporaneos faziam dele — por mais exagerado que fosse o retrato
feito por seus inimigos — o rebaixavam, por pintd-lo com cores vivas.

Conforme a famosa descri¢io feita por Anthony Wood,



Em vez de ser exemplo grave para a Universidade, rejeitava toda formalidade,
dava pouco valor a sua posi¢do, andando de quipo, como se fosse um jovem
estudante, com cabelo empoado, faixas de osso de cobra, lacos de cambraia,
um grande conjunto de fitas que apontavam para seus joelhos, e botas de
couro espanhol, com largas bordas de cambraia, geralmente seu chapéu

estava de aba el’guida.30

No entanto, até mesmo Wood foi forcado a reconhecer, sem davida com

um toque de cinismo:

Sua pessoa era correta e decente. Portava um comportamento muito gracioso
no pulpito, eloquente elocug¢do, procedimento cativante e insinuativo, e

podia, pela persuasio de sua oratdria... comover e ganhar o afeto de seus

ouvintes admiradores quase conforme ele quisesse.31

Oxford estava em estado de desordem ao final da Guerra Civil. Cinco
das faculdades estavam abandonadas; algumas foram usadas
principalmente como quartel dos militares. Owen se referia “as lagrimas e
solucos desprezados de nossa mie que jaz quase a morte, a
Universidade.”®®> Porém, a sua administracio trouxe vida nova a
instituicdo, corpo docente novo e ilustre, e um periodo em que grande
variedade de estudantes influentes passariam por seus corredores de
erudicio.33

A maior listima dessa década na academia parece ter sido o fato de que
sua producio literdria nio fosse maior. Contudo, foi durante este tempo
que Owen publicou diversas de suas obras mais substanciais, incluindo a
Doutrina da Perseveranga dos Santos (1654) — que era, essencialmente,
uma revisio em forma de livro do tratado arminiano de John Goodwin,
Redemption Redeemed (Redengio redimida), que se estendeu a 666 paginas

na edi¢ido de Goold, de Works (Obras). Em constante torrente de producio



literaria, seguiu sua defesa do cristianismo ortodoxo contra o

Socinianismo>*

em Vindiciae Evangelicae (que ele dedicou a Cromwell em
1655), Of the Mortification of Sin in Believers (Com respeito a mortifica¢do
do pecado pelos crentes, 1656), Of Commmunion with God the Father, Son
and Holy Spirit (Da comunhio com Deus Pai, Filho e Espirito Santo, 1657),
Of Schism (Sobre Cisma, 1657), e Of Temptation: The Nature and Power of It
(Sobre a tentacdo: sua natureza e seu poder, 1658). Com certeza ele
também estaria trabalhando em sua extensa obra em Latim:
Theologoumena Pantodapa (Teologia de toda espécie, 1661).

As razdes de ver a si mesmo como literariamente “inferior” nio eram
por indoléncia ou indiferenca. Como ele mesmo indicou, grande parte de
seu tempo era gasto em afazeres do Estado. Ele ndo somente foi chamado a
pregar diante do Parlamento e em outras ocasides civicas, como também
servia como um dos “examinadores” encarregados de avaliar a aptiddo para
o ministério do evangelho. Como tal, era frequentemente consultado,
tanto por politicos quanto por pastores, em especial por Cromwell, nas
questdes de importancia nacional e eclesiastica.3®> Owen serviu de diversas
maneiras como ‘negociador e pessoa hidbil na eliminacio de
dificuldades”.3®

A estrela de Owen como vice-chanceler, porém, logo estaria em declinio.
O Parlamento, que lhe dera tanta esperanca de uma na¢do dirigida por
lideres autenticamente cristios e reformados, havia, em seu pensamento,
se tornado espiritualmente morno.

Em especial, Owen era profundamente perturbado e também oposto as
propostas ventiladas em 1657, de que Cromwell devesse ser rei. O trono
foi oferecido a Cromwell em 31 de marco, e ele lutou com essa decisido por
muitas semanas depois disso. No comec¢o de maio, parece que ele estava
prestes a aceitar o reinado, quando o seu genro Charles Fleetwood, Thomas
Pride (que havia assinado a sentenca de morte de Charles I) e outros se

aproximaram dele pessoalmente com suas objecdes. Eles convocaram



Owen para elaborar uma peticido contra a entronizacio de Cromwell, que
imediatamente abriu mio da pretensio ao trono. Isto marcou o fim de
quaisquer aspira¢cbes a realeza que Cromwell pudesse ter no passado.
Marcou também o fim do facil acesso e da influéncia que Owen tinha sobre
ele. Mais de uma década mais tarde, Owen foi atacado pessoalmente pelo
ministro anglicano George Vernon em A Letter to a Friend Concerning Some
of Dr Owen’s Principles and Practices (Uma carta a um amigo sobre alguns
dos principios e praticas de Dr. Owen, 1670). Acusado de prometer a
Cromwell, em sua dltima doenca, que ele seria curado, Owen replicou: “Eu
nio o vi em suja doenca, nem mesmo longo tempo antes desta”.3” Embora
nio estivesse envolvido na instalacio de Cromwell como Lorde Protetor,
parece que Owen teve alguma participac¢do no seu servico funerario.

Foi assim que a lideranca de Owen na universidade, como um todo,
chegou ao fim em 1657, embora tenha permanecido como decano da Igreja
Cristo até a restauracdo da monarquia em 1660. Apesar de suas diferencas
com o Lorde Protetor, o discurso de Owen por ocasido da eleicio do filho
de Cromwell, Richard, ao oficio de chanceler de Oxford, esta repleto de

graciosidade:

Niao ha necessidade de discorrer em detalhes os seus [de Oliver Cromwell]
méritos ou relatar seus beneficios, quando todos estio ansiosos por
reconhecer sua divida para com ele em razdo de todas as suas béncios...
Portanto, eu me refreio deliberadamente de dar qualquer avaliacio formal a
respeito do mais sibio e valente dentre todos os homens que esta época rica
de heroismo produziu. Qualquer que seja a direcio final da Inglaterra, ficara

marcada pelos tempos que ela teve um governante que tinha a gléria desta

ilha, e o respeito pela religido préximo a seu coragéo.38

George Vernon também acusou Owen de ter sido “instrumento da ruina
do filho [de Oliver Cromwell]” e do fracasso do Protetorado no qual ele

sucedeu seu pai. Owen, com certeza, era proximo a um grupo de homens



que compartilhava o desejo comum por uma republica em vez de um
Protetorado3?, mas ele negou a acusacio reafirmando: “nio tive nada a ver
nem com seu estabelecimento e tampouco com sua remocio [de Richard
Cromwell].”40

Em outubro de 1658, durante seus ultimos anos em Oxford, Owen
participou de um ajuntamento de representantes de cerca de cem igrejas
Independentes, que se reuniram no Palicio Savoy, em Londres. Ali, numa
expressdo de unidade doutrindria — e em certo grau, uma defesa contra a
critica muitas vezes repetida de que a Independéncia, ao defender o
controle congregacional local e rejeitar as hierarquias eclesiasticas, era uma
forma de sectarismo que feria a igreja de Cristo*! — os Independentes
elaboraram uma declaracido de fé com um extenso preficio que
provavelmente foi escrito por Owen.

Em grande medida, a Declaracdo de Fé e Ordem de Savoy adota o texto
da Confissdo de Fé de Westminster, de 1647. Suas mais substanciais
modificacdes eram quanto a discussio sobre arrependimento (capitulo 15);
o acréscimo de um capitulo 20 totalmente novo: “Sobre o evangelho e a
extensdo da Graca nele contido”; uma se¢do totalmente reescrita sobre os
limites da autoridade dos magistrados com respeito a igreja (capitulo 24,
secdo 3), e novo texto das se¢des 2 e 5 no capitulo sobre a igreja (capitulo
26).

Talvez a mudanca mais interessante em relacio ao nosso tema seja o
modo como o capitulo 2, “De Deus e da Santa Trindade”, foi revisado para
concluir com a adicdo destas palavras, que expressam uma profunda
convic¢do da parte de Owen: “A doutrina da Trindade que é o fundamento

de toda nossa comunhio com Deus e aprazivel dependéncia nele.”*?



A RESTAURACAO E REJEICAO

Apés a execucdo de Charles I, o Parlamento aboliu a monarquia e
declarou a Inglaterra uma Comunidade de Na¢bes. Porém, apés o fracasso
de Richard Cromwell em continuar o sucesso de seu pai como Lorde
Protetor, o Parlamento o removeu e restaurou a monarquia em 1660. O rei
Charles II, filho do rei a quem o Parlamento executara, foi coroado em 23
de abril de 1661, na Abadia de Westminster.

A Restauracio introduziu tempos dificeis para Owen e seus colegas Ndo
Conformistas. Uma nova situa¢io religiosa foi estabelecida e sustentada
pelos atos do Cédigo de Clarendon, que colocou pesadas restri¢cdes sobre os

Nao Conformistas:

O Ato da Corporacgido, de 1661, proibia cargos publicos aos Nio

Conformistas.

e O Ato de Uniformidade, de 1662, os excluiu de cargos na igreja. Este
ato levou a expulsio de cerca de dois mil pastores da Igreja da
Inglaterra, evento que ficou conhecido como Grande Eje¢do.

e O Ato de Conventicle, de 1662, tornou ilegais as reunides de Nio
Conformistas.

e Os Atos de Cinco Milhas, de 1665, proibiram pastores Nio-

Conformistas de viver dentro de cinco milhas de qualquer lugar em

que antes tivessem ministrado.*3

Owen rejeitou se conformar, e assim, seu servico & Universidade de
Oxford chegou ao fim. Ele se retirou a sua pequena propriedade em
Stadhampton, onde procurou continuar ministrando a grupos de crentes
que se ajuntavam ali e em outros lugares, em contravencio a lei. Nio faltou

oportunidades para voltar a se conformar (pode ter sido oferecido a ele até



um bispado) ou servir em outros lugares (recebeu convite para seguir a
John Cotton, na Primeira Igreja Congregacional de Boston,
Massachusetts). Owen, todavia, permaneceu com outros que sofreram por
amor de suas convic¢des. Ainda que nio tivesse sido exposto as mesmas
privacdes sofridas por alguns dos seus irmdios, parece que Owen e sua
familia tiveram de se mudar de uma casa para outra, onde pudessem ser
héspedes protegidos. Para um homem acostumado a mover-se com
facilidade nos atrios do poder, certamente estes foram dias de profunda
humilhacio.

Em 1665, a Inglaterra sofreu o mais severo surto da peste desde a
Morte Negra na Europa do Século XIV. Em Londres, cerca de quinze por
cento da populagio morreu, inclusive, numa tnica semana fatidica, mais
que sete mil pessoas morreram. A peste finalmente acabou em 1666, que
foi também o ano do Grande Incéndio de Londres. Estes eventos foram
considerados por muitos como juizo divino pelo tratamento que deram aos
Nio Conformistas. De qualquer maneira, Owen se juntou a muitos de seus
irmédos puritanos na ministracdo aos necessitados da cidade. Tomou a
oportunidade para interceder por tolerdncia em suas obras Indulgence and
Toleration Considered (Indulgéncia e Tolerdncia Consideradas) e A Peace
Offering (A Paz Ofertada, ambas publicadas em 1667). Continuou a
trabalhar dos bastidores a fim de conseguir ajuda para seus colegas
Independentes. Na verdade, em certa ocasido, foi forcado a defender os
seus atos por ter recebido consideravel soma de dinheiro do Duque de York
(que era catdlico romano), para prestar socorro nas privacbes de
Dissidentes sofredores. Embora tenha sido apreendido ou quase preso em
diversas ocasides, nunca ficou encarcerado.

Owen conhecia e estimava muito o sofrido “Latoeiro-pregador”, John
Bunyan, e parece ter sido o mediador para fazer com que seu préprio
publicador, Nathaniel Ponder, publicasse a grande obra de Bunyan: O

Peregrino. De acordo com os biégrafos de Bunyan e de Owen, certa vez o rei



perguntou a Owen por que ele apreciava tanto um latoeiro inculto como

Bunyan, ao que respondeu: “Pudesse eu ter a habilidade de pregacio do

latoeiro, eu alegremente abriria mao de todo meu conhecimento”.



FIEL ATE O FIM

Em 1673, a pequena congregacio a que Owen ministrava em particular
se uniu a comunidade da igreja da qual Joseph Caryl, teélogo de
Westminster, fora pastor. Durante essa ultima década da vida de Owen,
seu tempo seria gasto escrevendo, pregando e aconselhando. A sua
primeira esposa, Mary, morrera em 1675. Casou-se novamente dezoito
meses mais tarde, com Michel, que era vitva de Thomas D’Oyley. Seu
companheirismo deve ter preenchido grande vazio em sua vida e ao
mesmo tempo trouxe muito consolo nos dias de continuas doencas.

Durante esses anos, Owen sofria de asma severa e pedras de vesicula, e,
as vezes, estava doente demais para pregar. Contudo, continuou a publicar
(quase duas duzias de itens vieram de sua pena durante essa ultima
década). Mesmo nos meses em que estava a morte, ele trabalhava no que,
por qualquer conta, é uma obra cliassica de teologia, repleta de
sensibilidade espiritual e devoc¢io pessoal: Meditations and Discourses on the
Glory of Christ (Meditag¢des e discursos sobre a gléria de Cristo).®

Nenhum relato da vida de Owen, por mais breve que fosse, seria
completo sem incluir uma parte da carta que escreveu ao amigo Charles
Fleetwood no dia anterior a sua morte, e uma conversa que teve com um

colega na manha seguinte. A Fleetwood ele escreveu:

Vou para aquele a quem minha alma tem amado, ou melhor, que me amou
com amor eterno, o qual é a base de toda minha consolac¢do. Essa passagem é
bastante enfadonha e cansativa, através de dores de diversas espécies, que sdo
todas mandadas em meio a uma febre intermitente. Tudo foi providenciado
para me levar a Londres hoje, atendendo ao conselho de meu médico, mas
todos noés ficamos desapontados por minha total incapacidade de fazer a
viagem. Estou deixando o navio da igreja em meio a uma tempestade, mas

enquanto o grande Piloto estiver nela, a perda de um pobre remador inferior



ndo serd consideravel. Viva e ore e espere e ndo te desespere; a promessa

permanece invencivel de que ele jamais te abandonaré nem te desamparara.*®

Como foi préprio que em uma de suas ultimas palavras surgisse uma
imagem do texto que o trouxera a seguranca de Cristo, a qual agora havia
muito tempo ele gozava! No dia seguinte, Owen confirmou seu senso de

7 ministro de

seguranca com forca ainda maior quando William Payne,*
Saffron Waldon, o visitou para lhe dizer que seu livro, Meditations and
Discourses on the Glory of Christ, estava indo a impressio naquele exato
momento. A resposta do moribundo Owen foi memorével: “Estou feliz em
sabé-lo; mas oh! irmio Payne! Finalmente é chegado o dia hd muito tempo
desejado, em que eu verei essa gldria de outra maneira que jamais vi antes,
ou seria capaz de ver enquanto neste mundo”.*®

Chegando a noite daquele dia, 24 de agosto de 1683, Dia de Sio
Bartolomeu — 21 anos apds a expulsdo de dois mil ministros da Igreja da
Inglaterra em 1662, e no aniversirio do massacre do Dia de Sao
Bartolomeu de 1572, quando entre cinco mil e trinta mil protestantes
franceses foram trucidados — John Owen estava com Cristo. Em quatro
de setembro, seguido por uma longa fila de imponentes carruagens, o seu
corpo foi levado a Bunhill Fields, o cemitério Nao Conformista que estava
proximo aos limites da cidade de Londres. Ali, com os restos mortais de
amigos e colegas na labuta em Cristo — John Bunyan, David Clarkson
(outrora seu assistente), seu amigo Charles Fleetwood, e muitos outros, o
p6 que restou de John Owen, pastor do rebanho de Cristo, pregador do
evangelho de Cristo, mestre na igreja universal de Cristo, aguarda a gléria
da ressurreicio.

Nio ha davida, por todo seu gigantesco intelecto e sua prodigiosa
autodisciplina (como é que um uUnico homem escreve vinte e quatro
volumes utilizando apenas os materiais de escrita do século XVII?), que o

segredo da vida de Owen nio estava em seus dons naturais, mas em sua



profunda devogdo a Deus — Pai, Filho e Espirito Santo. Talvez o resumo de
sua vida que mais combinou com suas préprias aspira¢des seja encontrado
nestas palavras, vindas de uma defesa do cariter e da obra de Owen,

Vindication of Owen by a Friendly Scrutiny:

Seu porte geral era sério, animado e discursivo, suas expressdes nada
saboreavam de descontentamento, tinham muito do céu e do amor a Cristo,
aos santos e a todos os homens; estes se aproximavam dele tio seriamente e

espontaneamente, como se a graca e a natureza estivessem nele reconciliados,

sendo uma s6 coisa.*?

Até hoje, as palavras do epitifio de Thomas Gilbert se encontram na sua

lapide:

Et, missis Caeteris, Coluit ipse, Sensitque, Beatam quam scripsit, cum Deo
Communionem. E, desprezando outras coisas, ele amou e experimentou a

bendita comunhio com Deus, sobre a qual ele escrevia.

A maravilha deste privilégio, e a singular exposicio que Owen faz da

mesma, voltaremos agora.



CAPITULO 2

No Nome do Pai, do Filho e do Espirito Santo

[O ensino de Owen sobre a comunhdo com a Trindade] nos impele a buscar a
face de “Deus em trés Pessoas” e nos deleitar no rico alimento de sua “casa de
banquetes”. Para os que procuram seguranga de sua salvagdo é algo

especialmente precioso.

— D. MARTYN LLOYD-JONES

P or que escrever sobre a comunhio com a Trindade? Pode um tema
desses ter algum valor pratico para a vida crista hoje?

Como é facil perder de vista o que é basico no Novo Testamento e seu
ensino sobre o significado de ser cristdo. Pois toda a vida cristi, desde seu
inicio, é vivida a luz do fato de que fomos batizados “em nome do Pai, do
Filho e do Espirito Santo”.!

Ser cristdo é, primeira e principalmente, pertencer ao Deus trino,
recebendo um nome dado por ele. Este é o coracido e cerne dos privilégios
do evangelho. Antes éramos estranhos a familia de Deus, opostos a Cristo,
sem desejo ou poder para agrada-lo. Mas agora, por meio do Filho enviado
ao mundo pelo Pai para nos salvar, e o Espirito, que nos traz todos os
recursos de Cristo, alcancamos “a graca do Senhor Jesus Cristo, e o amor

de Deus, e a comunhio do Espirito Santo.”?> Tornar-se crente em Cristo é



ser conduzido a uma realidade muito maior do que qualquer coisa que
pudéssemos imaginar. Significa comunhio com o Deus trino.

Porém, nido é verdade que, a despeito de alguns sinais encorajadores,
muitos cristios raramente pensam sobre a importincia de Deus ser uma
Trindade? As vezes parece que um Deus de uma tnica pessoa bastaria
parta nos satisfazer — quer fosse essa pessoa o Pai ou Filho ou Espirito
Santo. Pensar em Deus como uma tri-unidade simplesmente complica as
coisas. Pode parecer assim, ja que a doutrina da Trindade certamente é (1)
a mais tedrica e (2) a menos prética de todas as doutrinas cristds — nio é
mesmo? E teérica — pois como pode Deus ser trés-em-um? E nada pratica,

ja que aparentemente nio faz diferenca para a vida cristi no dia a dia.



UMA VERDADE NEGLIGENCIADA

Muitos cristdos se surpreendem ao aprender a espécie de companhia
que mantemos quando pensamos dessa maneira, pois essa era a visdo dos
filésofos do Iluminismo. Na verdade, é precisamente o ponto de vista de
Emanuel Kant (1724-1804), famoso por escrever: “A doutrina da
Trindade, tomada literalmente, ndo tem a minima relevincia pratica,
mesmo quando pensamos entendé-la; e é mais claramente irrelevante se
percebermos que transcende a todos os conceitos”.3

Um século mais tarde, Friedrich Schleiermacher (1768-1834), chamado
muitas vezes de “Pai da teologia moderna”, afetou ainda mais a igreja
cristd ao relegar a discussdo sobre a Trindade a um apéndice em sua obra
principal, A Fé Cristd. O que era outrora a posicio do cristianismo liberal,
hoje reaparece entretecido no evangelicalismo moderno. Vivemos uma
época que enfatiza a vida cristd na pratica; temos pouca paciéncia para a
dificil doutrina da Trindade.

E entdo, Kant estava certo? Serad que a doutrina da Trindade “ndo possui
relevincia pratica”?

John Owen enfrentou rea¢des similares: por um lado, ataques quanto a
natureza “irracional” da doutrina da Trindade, e do outro, énfase sobre
apenas uma ou outra pessoa (Pai ou Filho ou Espirito Santo). No entanto,
Owen cria que, em vez de ser especulativa, a doutrina da Trindade oferecia
a luz pela qual tudo mais ficava claro. Em vez de ser nada prética, era a
verdade mais pratica de todas — pois o que poderia ser mais pratico do
que conhecer o Pai em Jesus Cristo pela obra iluminadora do Espirito
Santo? Pois certamente esta é a “vida eterna” da qual Jesus falou: “E a vida

eterna é esta: que te conhecam a ti, o inico Deus verdadeiro, e a Jesus

Cristo, a quem enviaste”.*



A luz disso, pode parecer confuso que a “vida eterna” possa ser reduzida
a um sentimento de paz, de encontrar propoésito, ou, infelizmente,
conseguir avan¢os no projeto de vida pessoal. Em contraste a essas ideias,
o proprio Jesus descreveu a vida eterna como conhecer a Deus.

Tal conhecimento de Deus é nosso motivo de orgulho, observou Paulo:
“para que, como esta escrito: ‘Aquele que se gloria, glorie-se no Senhor’.”
As suas palavras ecoam a grande declaragio de Jeremias: “Assim diz o
SENHOR: Nio se glorie o sabio na sua sabedoria, nem o forte, na sua forga,
nem o rico, nas suas riquezas; mas o que se gloriar, glorie-se nisto: em me
conhecer e saber que eu sou o SENHOR e faco misericérdia, juizo e justica
na terra; porque destas coisas me agrado, diz o SENHOR” .6

Esta ndo é uma perspectiva mais da antiga alianca do que da nova
alianca. Pois, mais tarde, falando como porta-voz de Deus, Jeremias previu
os dias da nova alianca: “Ndo ensinard jamais cada um ao seu préximo,
nem cada um ao seu irmio, dizendo: Conhece ao SENHOR, porque todos
me conhecerdo, desde o menor até ao maior deles, diz o SENHOR. Pois
perdoarei as suas iniquidades e dos seus pecados jamais me lembrarei”.”

O perdéo dos pecados que gozamos, a paz com Deus que recebemos, na
verdade, nossa justificagdo e reconciliacio sdo, em certo sentido, meios
para este grande fim — que o conhecamos. E por isso que Paulo descreve a
conversio nestes termos: “mas agora que conheceis a Deus”.® Com certeza
é por isso que o Senhor Jesus, nas horas mais tristes da vida de seus
discipulos, gastou tempo ensinando-os sobre o conhecimento de Deus, e
especialmente as inter-relagdes do Pai, do Filho e do Espirito Santo, além
do significado desses relacionamentos para os crentes.’

Owen partilhava a magnifica visdo de seu Mestre. Fomos criados para
conhecer e amar a Deus em toda a sua gléria. Para vergonha nossa,
viramos as costas a tal honra: “porquanto, tendo conhecimento de Deus,

nio o glorificaram como Deus, nem lhe deram gracas; antes, se tornaram



nulos em seus préprios raciocinios, obscurecendo-se-lhes o coracio
insensato”.1?

A maravilha do evangelho é que somos restaurados a este alto privilégio
quando aprendemos a “nos revestir do novo homem que se refaz para o
pleno conhecimento, segundo a imagem daquele que o criou”.!! Nio é de
surpreender, portanto, que alguém tio imbuido do pensamento biblico
quanto John Owen colocasse o conhecimento de Deus Pai, Filho e Espirito

Santo, no centro de seu ensino.



AS RESPOSTAS DE OWEN

Poderiamos esperar que John Owen tivesse suas prdprias respostas as
duas razdes mais comuns pela negligéncia do pensamento e da vida
Trinitariana.

1. Sugerir que a Trindade seja uma doutrina irracional é fazer do
homem e de sua prépria razdo a medida de todas as coisas. Assume, de
modo comum, a falsa filosofia de que Deus é como o homem, e sempre que
falamos ou pensamos nele, atribuimos a ele apenas versbes maiores
daquilo que é verdade quanto a ndés mesmos. Mas, como Karl Barth
comentou espirituosamente certa vez: “Ndo se pode falar de Deus
simplesmente ao falar do homem com uma voz mais alta”.1?

A verdade é que somos propensos a olhar pelo lado errado do telescépio.
Movemo-nos do homem para Deus. Mas o pensamento verdadeiro — que
reconhece a verdadeira distin¢io entre Criador e criatura, entre o Infinito e
o finito — tem de comecar sempre a partir de Deus. Nio é tanto que
descrevemos a Deus em termos antropomdrficos; é que ele nos criou de
forma teomérfica. Somos nds as miniaturas. Em nés — gente criada, finita
— estdo embutidos reflexos microcésmicos de realidades que sdo
verdadeiras quanto ao préprio Deus de modo macrocésmico, ndo criado e
infinito.

Owen entendia isso, e disse (em uma declaracdo admitidamente
desafiadora ao intelecto): “Em esséncia, dizer que sé pode haver uma
pessoa podera ser verdade quando a substincia for finita e limitada, mas
nio tem lugar naquilo que é infinito”.*3

Da perspectiva de criatura, portanto, o ser trinitario de Deus nio pode
mais ser considerado irracional, mas suprarracional. Aquilo que vai além da
razdo humana nio é necessariamente contraditério em relacio a razio

verdadeira e ultima. A mente finita ndo consegue compreender a mente



infinita de Deus. Conquanto possamos apreender a divindade de Deus, fica
patente que nio podemos compreendé-la completamente. Pensar de outro
modo nos faria cair sob a critica de Martinho Lutero quanto ao eminente
humanista Desiderius Erasmus (1466-1536): “Vossos pensamentos sobre
Deus sio demasiadamente humanos” 1

H4 lugares em nossa busca por entendimento onde chegamos aos
limites da mente humana. O que é finito ndo tem a capacidade plena de
alcancar e entender o infinito. Mas a maneira como nés respondemos
exatamente neste ponto é significativa. Serd que diremos com Nietzsche:
“Mas revelar todo meu cora¢do a vds, meus amigos, se houvesse deuses,
como poderia eu suportar nio ser um deus! Portanto, nio ha Deuses”?1°
Ou nos curvaremos, “perdidos em maravilha, em amor e louvor”,*® porque
reconhecemos que chegamos ao horizonte do entendimento humano e sé
podemos contemplar, pasmos, o Deus tdo infinitamente grande e glorioso,
que ama e cuida de nds? Nisto estd a diferenca entre a abordagem de
alienagdo e a abordagem da fé.

2. Owen estd interessado em nos conduzir além da controvérsia
intelectual. Pois, longe de ver a Trindade como doutrina nada pratica e
abstrata, ela é, para ele, necessariamente, a mais pratica de todas as
doutrinas, simplesmente porque conhecer Deus é vida eterna.

Porém, antes de examinar detalhadamente as implicacées de tal
conhecimento, temos de ver como Owen entende os ensinamentos da

Biblia com respeito a Trindade.



SOBRE A TRINDADE

Owen se coloca sem receio sobre os ombros de multidées de cristios
que o precederam. Ele vé que o ensino biblico é de fato bastante claro:
Deus é um.'” No entanto, Pai, Filho e Espirito Santo sio vistos, cada um,
como sendo divino. Nio é apenas o Pai o préprio Deus, mas o Novo
Testamento aplica a Jesus citagdes do Antigo Testamento que, em seu
contexto original, se referem claramente ao ser divino.!® Além disso, os
atributos e atos divinos e pessoais sido atribuidos ao Espirito Santo.

E por esta razio que os cristios sio batizados em um tnico nome, que
tem uma triplice pronunciacio: “Pai, Filho e Espirito Santo”.19 Aqui, Owen
d4 uma nova guinada em uma observagio feita pelo antigo pai da igreja,
Ataniésio, dizendo que, se o Filho e o Espirito ndo sdo divinos, entdo somos
inexplicavelmente batizados em nome do Gnico Deus e de duas criaturas.
Owen nota: “Se aqueles em cujo nome nés somos batizados nio forem de
natureza una, somos, pelo nosso batismo, envolvidos no servico e culto de
mais deuses do que um s6”.%°

Como esta pode ser uma doutrina prdtica? Para Owen, isso é como
perguntar como o casamento seria um sistema pratico. A presenca e o
cariter de nosso conjuge mudam absolutamente tudo!

Ele desenvolve dois aspectos da teologia trinitariana que foram
expostas primeiramente pelos pais da igreja. A primeira é a doutrina das
obras da Trindade (opera Trinitatis). A segunda é a doutrina das atribui¢des
das pessoas da Trindade (appropriationes personae).

Estas expressdes poderdo parecer obscuras e complexas, porém sio, na
verdade, doutrinas muito belas, que, de maneira maravilhosa, abrem para
nods o que significa conhecer a Deus, nos ajudando a gozar de comunhio

com ele.



Opera Trinitatis ad extra sunt indivisa

Esta sentenca, que soa grandiosa, é possivel traduzir com pouco ou
nenhum conhecimento do Latim: as obras externas da Trindade sio
indivisiveis. E outra forma de dizer que quando Deus age, ele sempre age
como Deus, a Trindade. Os pais da igreja tinham uma declaragio
correspondente com respeito ao ser interior de Deus como Trindade,??
deixando implicito que a comunica¢io de amor entre qualquer uma das
pessoas divinas sempre envolve as trés pessoas. A declaracio de Paulo de
que “o Espirito a todas as coisas perscruta, até mesmo as profundezas de
Deus”?? deixa isto implicito. Quer dizer que, quando Jesus falou sobre o
amor do Pai pelo Filho e 0 amor do Filho pelo Pai, ele ndo excluiu o Espirito
deste abragco mutuo. Na verdade, Agostinho ensinou que em certo sentido
o Espirito é o elo deste abraco.

Em todos os atos e expressdes do amor de Deus e de seu propédsito para
com o cosmos, especialmente para com homens e mulheres criados a sua
imagem, cada pessoa da Trindade esta envolvida. Isso fica especialmente
claro em suas notaveis a¢bes na criacdo e encarnagio.

O Pai é o Criador, no entanto, ele fez todas as coisas por intermédio de
seu Filho, o Verbo, sem o qual “nada do que foi feito se fez”.?> Ji em
Génesis 1.2, lemos sobre o Espirito de Deus pairando sobre as 4guas, como
executivo divino que superintendeu a criagio originalmente sem forma,
vazia, em trevas, a fim de trazer ambas, forma e plenitude a luz de Deus.

Mais adiante, o Pai enviou seu Filho. O Filho veio voluntariamente,
assumindo nossa carne e carregando nossos pecados. Foi concebido no
ventre da virgem Maria. Da mesma forma, na ressurrei¢io, o Pai levantou
o Filho. O Filho saiu do tamulo, mas o fez no poder do Espirito. Ele foi
“designado Filho de Deus com poder, segundo o espirito de santidade pela
ressurreicio dos mortos, a saber, Jesus Cristo, nosso Senhor”.?* Como
outros antes dele,”> Owen estava impressionado pela linda afirmacio de

Gregério de Nazianzo: “Nio posso pensar no Deus dnico sem ser



imediatamente cercado pelo esplendor dos Trés, nem posso discernir as
Trés Pessoas sem ser imediatamente atraido de volta aquele que é um”.%®

Estes trés, diz Owen: “assim conhecem um ao outro, amam um ao outro,
se deleitam um no outro”.?” Nio é surpresa que Agostinho escrevesse: “Em
nenhum outro assunto é o erro mais perigoso, ou a inquiricio mais
trabalhosa, ou a descoberta da verdade mais proveitosa”.?® Ha aqui
mistério, mas é um mistério de infinita gléria, que conduz a humilde
adoracio e devogio.

H4 ainda outro aspecto a doutrina clissica da Trindade que Owen
convoca a servir. E essa segunda dimensio que ele desenvolve com
detalhes incomuns, sendo singulares, de maneira tal que nos leva a
apreciar mais profundamente o que significa conhecer a Deus. Esta é a

doutrina das atribui¢des.

Appropriationes Personae

Se a doutrina da opera Trinitatis ressalta a unidade da Trindade, a
doutrina das atribui¢ées ressalta a diversidade de papéis e funcbes entre
Pai, Filho e Espirito Santo. Esta doutrina significa que cada pessoa
expressa a sua pessoalidade especifica, tanto internamente (com relacdo as
outras pessoas) quanto externamente (com relagdo ao cosmos e
especialmente 3 humanidade).

Ha um relacionamento profundo entre as disposi¢cdes e os atos de cada
pessoa da Trindade e a natureza do conhecimento do cristdo e sua
comunh3o com essa pessoa. Nossa experiéncia do Pai, do Filho e do
Espirito Santo é formada pelo papel especifico que cada um desempenha
em relacdo a nossa vida, em especial na nossa salvagio.

Esta simples verdade — mas que expande a mente e os afetos — pode
ser ilustrada de modo simples, pela confusio no discurso que as vezes
ouvimos quando escutamos outra pessoa orando. Por acidente,

displicéncia ou ignorancia, uma pessoa se dirige a Deus em ora¢do como



“Pai nosso” e agradece-o por tudo que ele tem feito. Mas entio, talvez
perdendo o fio do que estd dizendo, agradece o Pai por, entre outras coisas,
“ter morrido na cruz por nds”. Sem querer, ele se torna culpado de uma
conhecida heresia de titulo latino sofisticado: patripassianismo.?®

O Pai ndo sofreu e morreu por nés na cruz. Foi o seu Filho, Jesus Cristo,
quem o fez. Embora certamente seja correto (e mais que apropriado)
louvar ao Pai por enviar seu Filho para morrer por nés, um momento de
reflexdo confirmara que o préprio Pai nio morreu.

Antes de prosseguir, vale a pena fazer uma pausa para refletir sobre
algumas implica¢ées praticas daquilo que acabamos de dizer. Pois se nem o
Pai nem o Espirito morreu por nés na cruz, quer dizer que devemos louvar
somente ao Filho por fazer tal sacrificio. Temos razdes singulares por
agradecé-lo (distintamente do Pai e do Espirito), o que significa que existe
um elemento singular a nossa comunhio com ele. No entanto, ao mesmo
tempo, isso sugere também que existam elementos em nossa comunhio
com o Pai (“Pai, obrigado por enviar o teu préprio Filho por mim”) e com o
Espirito Santo (“Espirito Santo, obrigado por estar com Jesus e sustenta-lo
quando ele morreu por mim na cruz”39).

Tal entendimento estd sempre expandindo. Quanto mais refletimos
sobre o modo como a Escritura detalha as atividades do Pai, do Filho e do
Espirito, mais plena e rica é nossa comunhio com Deus. Nio serd mais
uma comunhio com um ser nio diferenciado, mas comunhio com um ser
profundamente pessoal, na verdade tri-pessoal, com tudo que ele é em
suas trés pessoas, cada qual do Trés indivisivel se fazendo conhecido a nés

de maneiras especiais e distintas.



O DEUS VIVO

Isso, para John Owen, estava no coragido do que significa conhecer a
Deus e desfrutar de comunhio com ele.3! Assim como é inconcebivel que
um Deus unitarista tenha comunhio pessoal dentro de seu préprio ser,
também é inconcebivel que um cristdo goze comunhio com um Deus que,
tendo toda espécie de atributos, ndo conseguisse expressa-los dentro de
seu proprio ser. Tal deus ndo é o Deus vivo de maneira nenhuma, mas
impessoal e estatico.

Em contraste, o Deus da Biblia é o Deus vivo — intercAmbio do Pai com
Filho, Filho com Espirito, Espirito com Pai, Pai e Filho com Espirito,
Espirito e Filho com Pai, Pai e Espirito com Filho. Era isto que os pais da
igreja gregos chamavam de perichoresis — o mover para dentro e para fora
(como em uma danca coreografada) do Pai, do Filho e do Espirito Santo,
em um cosmos interno eterno, autossuficiente de amor e santa devocio, e
em infindo conhecimento mutuo.

Talvez o mais préximo que experimentaremos disso seja a descoberta de
uma amizade ou amor, no qual os envolvidos parecem se perder e se
encontrar em uma fascinacdo e satisfacio sem fim de conhecer e ser
conhecido, amar e ser amado por outra pessoa. O préprio tempo parece ter
parado ou se tornado em um fluxo interminavel; ser parece muito mais
significante do que fazer; estar juntos se torna um prazer que a tudo
absorve, consome e exige.

John Owen comecou a aprender dos apdstolos que 14 no fundo, no
fundamento do conhecimento de Deus, no viver e no deleitar-se com a

vida cristd, asseguram a experiéncia dessas verdades basicas:

Vindo, porém, a plenitude do tempo, Deus enviou seu Filho, nascido de

mulher, nascido sob a lei, para resgatar os que estavam sob a lei, a fim de que



recebéssemos a adog¢ido de filhos. E, porque vés sois filhos, enviou Deus ao

nosso coracdo o Espirito de seu Filho, que clama: Aba, Pail32

Ide, portanto, fazei discipulos de todas as na¢des, batizando-os em nome do

Pai, e do Filho, e do Espirito Santo>>

O que temos visto e ouvido anunciamos também a vés outros, para que vés,

igualmente, mantenhais comunhio conosco. Ora, a nossa comunhdao é com o

Pai e com seu Filho, Jesus Cristo.3%

A graca do Senhor Jesus Cristo, e o amor de Deus, e a comunhio do Espirito

Santo sejam com todos v6s.3°

Isto, entdo, diz Owen, “pressiona ainda mais a verdade que estd sob
demonstracio; havendo tal distinta comunicacdo da graca entre as diversas
pessoas da Divindade, os santos precisam ter comunhdo distinta com essas
pessoas” .3
Temos agora de nos voltar para as ricas maravilhas desta comunhio

com cada pessoa da Trindade.



CAPITULO 3

Comunhao com o Pai

Estou bem consciente de que os escritos de Owen atualmente ndo estdo na
moda... Contudo, este grande conhecedor das coisas divinas... [tem] maior
erudicdo e conhecimento sadio da Escritura em seu dedo mindinho do que
aqueles que o depreciam possuem no corpo todo. Afirmo sem hesitar que quem

deseja estudar teologia prdtica ndo encontrard livros iguais aos de Owen.?

— J.C. RYLE

Q comunhio com Deus sempre envolve ter prazer em toda a Divindade.
Contudo, conforme vimos, significa também ter prazer com cada
pessoa da Trindade. Existe um “sabor” distinto quanto & nossa comunhio

com o Pai, com o Filho e com o Espirito Santo.



A CENTRALIDADE DO AMOR

Os cristdos gozam da comunhio com o Pai em amor. Sim, a Escritura
fala do amor de Jesus, o Filho, e também do Espirito Santo como aquele
que derrama o amor de Deus em nossos cora¢cdes. Porém, coloca énfase
especial sobre o amor do Pai que flui a nés pelo Filho e pelo Espirito. Sendo
assim, quando Jodo escreve que “Deus é amor”,? ele tem em vista em
especial o amor de Deus Pai, pois continua explicando como este amor nos
foi conhecido pelo modo como “Deus [ou seja, o Pai] enviou seu Filho
unigénito ao mundo”.?

Deus Pai é caracterizado por sua natureza infinitamente graciosa, terna,
compassiva e amorosa. Esta, diz Owen, “é a grande descoberta do
evangelho”.* Fora de Cristo, s6 conhecemos a Deus como cheio de ira; nio
conseguimos pensar nele de outra forma. E claro que as pessoas dirdo que
“acreditam em um Deus de amor”. Mas sem Cristo, isto serd ou
autoengano ou capital emprestado do evangelho. Pois sem Cristo, nio
podemos ter confianca certa do amor de Deus. A providéncia é misturada
demais com a tragédia, e a histéria maculada demais pela maldade para
que consigamos ler em suas paginas: “Deus é amor”. Se crermos que Deus é
amor baseados no fato das coisas estarem bem em nossa vida, a nossa
confianca de dissolverd no momento que as coisas azedarem. Nio; fora de
Cristo, a convic¢do de que Deus seja amor é invencio de nossa imaginacio.
A verdade é que, fora de Cristo, so existe juizo e ira.

Mas o evangelho gloriosamente afirma o amor que o Pai tem por
pecadores perdidos.” Ele enviou o Filho para que nio perecéssemos, mas

6 7

tivéssemos a vida eterna®; é nele que encontramos a benc¢io de seu amor.

Foi esta a mensagem que o Salvador enfatizou aos discipulos antes de sua

paixio e morte: “Porque o préprio Pai vos ama”.®



Fica claro que esse amor nio existe nem se manifesta a parte do Filho:
“Mas Deus prova o seu préprio amor para conosco pelo fato de ter Cristo

9 Também nio

morrido por néds, sendo néds ainda pecadores”.
experimentamos esse amor sem que seja pelo Espirito Santo. Pois “o amor
de Deus [isto é, o amor do Pai] é derramado em nosso cora¢io pelo Espirito
Santo, que nos foi outorgado”.10 Sendo assim, essas correntezas de amor
fluem até noés da fonte que é Deus Pai.

“Tudo que vocé precisa é amor”. Em certo sentido, isso é verdade. Mas
amor é um termo de multiplas facetas, uma descrigio compreensiva usada
na Escritura para uma realidade multidimensional. Eu amo a teologia, amo
minha esposa, amo minha familia, amo jogar golfe e amo a Deus. Essa lista
ndo apenas estd fora da ordem de prioridade, mas também meu “amor”,
em cada um desses exemplos, tem sabor distinto, uma nuance diferente,
que vai desde “tenho prazer em” até “adoro”. Assim, o que queremos dizer
quando falamos sobre o amor de Deus? Necessitamos usar uma variedade

de categorias se quisermos descrever como Deus ama.



FAZENDO DISTINCOES

Em comum a outros tedlogos que procuraram pensar mais sobre essas
questodes, e fazem cuidadosas distin¢ées analiticas, Owen empregava uma
série de categorias para destacar as diversas formas em que amamos, e em
especial as maneiras como Deus ama: o amor de benevoléncia, o amor de
beneficéncia e o amor da complacéncia.

Tais categorias foram resumidas e descritas de maneira bem clara pelo
contemporaneo mais jovem de Owen, o tedlogo de Genebra, Francis
Turretin (1623-87):

E comumente aceito um triplice amor de Deus; ou melhor, ha trés graus do
mesmo e Unico amor.

Primeiro, existe o amor da benevoléncia, pelo qual Deus desejou o bem a
criatura desde a eternidade; segundo, o amor da beneficéncia, pelo qual ele
faz o bem a criatura em tempo e de acordo com sua boa vontade; terceiro, o
amor da complacéncia, pelo qual ele se deleita na criatura devido aos raios de
sua imagem que podem ser vistos nela... Pelo primeiro, ele nos elege; pelo
segundo, ele nos redime e santifica; mas pelo terceiro ele graciosamente
recompensa os seus como sendo santos e justos. Jodo 3.13 refere-se ao

primeiro aspecto; Efésios 5.25 e Apocalipse 1.5, ao segundo; Isafas 62.3 e

Hebreus 11.6, ao terceiro. 11

Owen utiliza essa espécie de categorizacio em expressdes tais como o
amor do bom prazer, o amor de descanso e complacéncia, o amor de
amizade, o amor de assimila¢do, o amor de aprovacio, e assim em diante.

Tais “divisGes” parecem frustrantes e desnecessariamente escolasticas
para muitos cristios. Frequentemente, o termo “Escolastico” é empregado
como repreensdo teoldgica, com intencdo de introduzir um mau odor.

Contudo, as pessoas que utilizam o termo assim sio, as vezes, exatamente



as pessoas que ficam esquentadas quando estranhos se referem a um meio
de campo no futebol como zagueiro, confundem diferentes termos do
futebol, descrevem alguém que mora no Brasil como latino ou algum
escocés como sendo “inglés”! Nio sio essas distingdes apenas
“escoldsticas™ Fazer tal pergunta é respondé-la. O entendimento certo
sempre envolve fazer distin¢ées cuidadosas.

Claro, jamais deveremos substituir as distingdes pela coisa em si;
sempre precisamos reconhecer que essas distin¢des sdo simplesmente um
modo ttil de nos ajudar a entender o todo. Isto é verdade quanto ao amor
do Pai. Nio é um conceito amorfo: “Deus ama a vocé”. Owen nos ensina a
demorar-nos em volta do seu amor, a meditar em sua natureza
multifacetada, a fim de apreciar a sua maravilha.

Assim, de acordo com Owen, precisamos refletir sobre o amor que ele
teve por nds antes mesmo que nascéssemos, e o que planejou para as
nossas vidas (o amor da benevoléncia). Este divino amor se expande de
volta A eternidade e para frente no tempo futuro. HA o amor que ele
demonstrou na histéria ao fazer o bem a todas as pessoas (o amor da
beneficéncia). H4 também o amor, planejado pela eternidade e expresso
em Cristo, que passamos a experimentar (o amor da complacéncia).
Custou caro o seu amor a nés pecadores, pois requereu disposi¢do de
enviar seu Filho e entrega-lo a morte da cruz, a fim de cumprir seus
propoésitos de amor por nés. Sabemos que ele nos amou, contudo, mais que
isso, agora temos experiéncia do amor com que ele nos amou. Ele ainda
nos ama assim. Na verdade, o Pai, ele mesmo, ama os seus!'? Que
conhecimento poderia ser mais maravilhoso que isso? O Pai vem e faz em

nés a sua habitacio.!3



DOENCA DA ALMA
E REMEDIO DO EVANGELHO

John Owen era grande académico multilinguista e multidisciplinar.
Porém, durante grande parte de sua vida, serviu ou como pastor de
congregacbes locais ou em relacbes pastorais com outras congregacdes.
Além disso, a sua peregrinacdo espiritual nio foi, de modo algum, sem
rodeios. A sua experiéncia e seu chamado combinaram para torni-lo
profundamente sensivel a condi¢do espiritual, a qual ele observava como
sendo algo que perturbava muitos cristios. As observa¢des de pastores
antes e depois dele simplesmente confirmam o juizo de Owen, de que
existe uma doenca espiritual que estraga nossa comunhio com Deus.

Em seus primeiros anos, parece que Owen esteve perturbado quanto a
seu relacionamento com Deus. Existem evidéncias de que ele tenha
passado por mais que um periodo de desdnimo espiritual e até mesmo
depressdo. A primeira vez em que foi liberto disso veio, conforme vimos,
quando um desconhecido substituiu o pregador esperado, Edmund
Calamy, e pregou sobre as palavras de Jesus aos discipulos: “Por que sois
timidos, homens de pequena fé?”1* Este sermao foi o meio de “conduzi-lo
adiante, ao brilho do sol de uma paz resolvida”.'® Mas, provavelmente,
esses periodos de perturbacio foram também a razdo pela qual Owen
desenvolveu, durante toda a sua vida, uma preocupagio por outras pessoas
que tinham pouco ou nenhum senso de paz com Deus.

Owen refere a este problema vérias vezes, no contexto de sua exposi¢cio
da comunhio com o Pai em amor. O problema, conforme ele vé —
corretamente, com certeza — é que muitos cristdos, no fundo do coracao,
nio estdo convencidos de que o Pai realmente ama. Uma extensa cita¢io de

Owen deixa claro este ponto:



H4 um amor divino de dois aspectos, beneplacti e amicitiae, amor de bom
prazer e destino, e amor de amizade e aprovacio. Ambos sio peculiares e
eminentemente atribuidos ao Pai: — Joio 3.16, “Deus amou o mundo de tal
maneira que deu”, etc.; isto é, com o amor de seu propédsito e beneplacito, sua
vontade determinada de fazer o bem. Isto é distintamente atribuido a Deus
Pai, sendo afirmado como a causa pela qual enviou seu Filho. [...] Em Jodo
14.23, hda mencio da outra espécie de amor da qual falamos. “Se alguém me
ama, guardard a minha palavra; e meu Pai o amard, e viremos para ele e
faremos nele morada”. O amor da amizade e aprovagdo aqui é eminentemente
atribuido a ele. Diz Cristo: “Viremos a ele”, mesmo o Pai e o Filho, “e nele
faremos morada”; ou seja, pelo Espirito, ainda que ele (Jesus) queira que
observemos que, no ponto do amor, o Pai tem uma prerrogativa peculiar:
“Meu Pai 0 amard.” Sim, e como este amor deve ser visto de maneira peculiar
nele, assim deve ser visto como fonte de todas as disposi¢des graciosas que
seguem. Frequentemente os cristdos caminham com corages excessivamente
conturbados quanto aos pensamentos do Pai para com eles. Estdo persuadidos do

Senhor Cristo e de sua boa vontade; a dificuldade se encontra em crer sobre sua

aceitagdo pelo Pqi 16

De tempos em tempos, na enorme massa dos escritos de Owen,
percebe-se um senso de apaixonada inquietacio. Ele ndo abre mio de um
tema até que o tenha exaurido. Este é um desses lugares. Owen é como um
médico que enfrenta uma doenca quase intratavel, resolvido a encontrar
um diagndstico, para entdo prescrever uma cura.

Qual é exatamente o problema aqui? Ha cristidos que nio estdo
profundamente convencidos do amor que seu Pai celeste tem por eles.
Conseguem entender o amor de Cristo, mas parece haver uma lacuna
cognitiva ou dissonincia entre a sua confianca em Cristo e sua confianca
no Pai. E quase como se temessem que, por trds de Cristo, o Pai, na

verdade, seria distante e obscuro, até mesmo sinistro:



Muitos pensamentos negros e perturbadores podem surgir disto. Poucas
pessoas conseguem elevar sua mente e coragdo a esta altura pela fé, a ponto de
descansar sua alma no amor do Pai; vivem abaixo dele na regido incémoda de

esperangas e temores, tempestades e nuvens. Tudo aqui é sereno e calmo. Mas

como alcancar tal nivel, eles n4o sabem.1”

Mais tarde, Owen novamente fecha o cerco de protecio:

Quio poucos dentre os santos conhecem por experiéncia este privilégio de
manter comunhio imediata com o Pai em amor. Com que pensamentos de
ansiedade e davida eles o contemplam! Que temores, que questionamentos
ha, de sua benignidade e bondade! No mdximo, muitos pensam ndo haver dogura
nele para conosco, exceto a qual foi comprada no alto prego do sangue de Jesus. E

verdade que somente nisto estd o caminho da comunicac¢io; porém, a fonte

livre e manancial de tudo est4 no seio do Pai.18

Qual é o problema detectado por Owen? Poderiamos chamar de
“teologia da serpente”, pois o relato do primeiro ataque sobre a relacio
entre Deus e os seus filhos, portadores de sua imagem, tinha em vista isso.

Qual é a natureza do ataque? Em termos formais, as palavras da
serpente lancaram davidas sobre o contetido, a veracidade e a
confiabilidade da Palavra de Deus: “Serd que Deus realmente disse isso...?”
E quando Eva responde que Deus disse que eles morreriam se comessem o
fruto da Arvore do conhecimento do bem e do mal: “E certo que nio
morrereis. Porque Deus sabe que no dia em que dele comerdes se vos
abrirdo os olhos e, como Deus, sereis conhecedores do bem e do mal”.
Entretecida na abordagem da serpente estava uma atividade mais sutil
arraigada em uma motiva¢do mais sinistra. O torcer da palavra de Deus é
feito para distorcer o cardter de Deus aos olhos de Eva. Deus lhes havia
dado desfrutar dos frutos de todas as arvores do jardim.'® Em todo o

pomar, somente uma fruta foi proibida.



Isso foi de generosidade pujante da parte de Deus, e o mandamento
negativo era simples e facilmente manejavel. Estava claro que o Pai
Celestial desejava que seus filhos demonstrassem amor, confianca e
obediéncia a ele simplesmente por fazer o que ele mandou. Desta forma,
cresceriam na fé enquanto davam gléria a Deus.?® A obediéncia a seu
mandamento s6 podia fortalecer sua confianca e seu amor.

Mas a serpente torce habilidosamente o mandamento: “E assim que
Deus disse: Nao comereis de toda arvore do jardim?”?! Como Deus seria
maldoso e desprezivel se fizesse uma ordem dessas! Porém, o
questionamento da serpente foi, claro, uma insinuacio sutil, motivada por
6dio, com a intencido de perverter o cardter e as motiva¢des do grande,
gracioso, bondoso e generoso Criador. “Ele na verdade ndo ama vocés” foi o
que a serpente deixou implicito. Estava estimulando-os a reclamar a Deus:
“O Senhor nunca nos da nada para desfrutarmos!” Infelizmente apesar de
Eva inicialmente discordar, a serpente conseguiu o que queria.

No final das contas: “eles mudaram a verdade de Deus em mentira,
adorando e servindo a criatura em lugar do Criador”.?? A mentira era a
seguinte: “Na verdade o Pai ndo ama vocés. De fato, ele é maldoso, nio
gosta que vocés tenham qualquer prazer, restringe suas vidas, e, em suma,
é um capataz muito duro”. A consequéncia do funesto fracasso de Eva foi a
entrada, na psique humana, agora distorcida pelo pecado e pela queda, de
uma visdo torta e perversa do carater de Deus. Ele se torna agora o policial,
estraga-prazeres, um ranzinza divino.”®> A sua honra e gléria sio vistas
agora, por defini¢do, como inimigas de nossa liberdade e alegria.

Sim, as pessoas dirdo que acreditam em um “Deus de amor”. Mas eles
enganam a si mesmos, e suas vivas mostram isso, pois ndo amam a Deus
de coracio, alma, mente e forcas, nem o adoram com zelo e firmeza. A
verdade é que o mantra deles, “Meu Deus é um Deus de amor” é uma
cortina de fumaca, uma fantasia de sua imaginacio. Por baixo de tudo esta

uma profunda desconfianca de Deus — de outra feita, por que nio



deveriam entregar toda sua vida em total renincia para tudo que ele diz ou
pede?

Cristo nos da indicacbes de como ele mesmo entende isso. O filho
prédigo da parabola em sua volta?* passa a viagem, de volta ensaiando a
sua fala: “Trata-me como um de teus trabalhadores”. Ele ndo espera ver seu
idoso pai juntando seu manto e quebrando a etiqueta social correndo
morro abaixo, abracando e beijando-o, celebrando o seu retorno. Nio; a
etiqueta judaica justa requeria uma cerimoénia de vergonha, ndo uma festa
de boas-vindas. O filho mais velho, que permaneceu em casa, compartilha
esse mesmo espirito: “Olhe, nesses muitos anos tenho servido ao Senhor...
no entanto, o Senhor nunca me deu um cabrito sequer para celebrar com
meus amigos”, reclama. Ele se vé como escravo, ndo como filho. Ndo tem o
minimo senso do amor do pai. De modo marcante, Jesus pinta um retrato
desse mesmo espirito em sua pardbola das minas, onde o servo, em vez de
usar os bens do mestre de forma produtiva, o devolve ainda amarrado no
lenco em que o escondeu. Por qué? “Pois tive medo de ti, que és homem
rigoroso; tiras o que ndo puseste e ceifas o que néo semeaste”.?” Diz isso ao
mestre que acabou de dizer ao servo que transformou sua mina em cinco
minas que ele serd prefeito de cinco cidades. A Unica relacdo entre cinco
minas e cinco cidades estd no numero cinco. E uma recompensa
totalmente desproporcional a realizacdo. Ele nido é de modo algum um
homem severo; pelo contrario, é, dentre os mestres, o mais generoso!

No entanto, esta é nossa condi¢io natural. E assim que pensamos sobre
o Pai. Nosso coragido esta fechado a ele porque pensamos que o seu coragio
estad fechado a nés. Owen enxerga isso com grande clareza. Sabe ainda que
essa desconfian¢a nem sempre é inteiramente dissolvida pela regeneracio.
Ela se prolonga e ainda contamina a muitos cristdos. Tem sido um vicio de
toda vida; ele pode permanecer como uma tendéncia continua. A semente
dessa doenc¢a da alma ja estd em nods, e reaparece repetidas vezes. Mas

existe mais, e Owen indica isso em palavras ja citadas: “Que temores, que



questionamentos hi, de sua boa vontade e bondade. No melhor, muitos
acham ndo haver nele nenhuma dogura, a ndo ser a que foi comprada por alto
preco do sangue de Jesus” 2°

E verdade que somente o sangue de Jesus é o meio de comunicacio
desse amor; porém, a fonte livre e manancial de amor estd no seio do Pai.
Por que é entio que as pessoas pensam menos do amor do Pai? E em parte
porque as vezes é assim que o evangelho é pregado: “Deus ama vocé porque
seu Filho, Jesus, morreu por vocé. Entio, confie nele como seu Salvador”.

Na verdade, porém, nio é assim que o Novo Testamento apresenta o
evangelho. Tal apresentacio popular deturpa o evangelho; vira-o de ponta
cabeca, e alimenta a desconfianca do Pai. Deixa implicito exatamente
aquilo que Owen acreditava ser tio nocivo a relacdo da alma com Deus, ou
seja, a crenca de que “ndo hd nenhuma dogura nele [no Pai] para conosco,
sendo aquela comprada ao alto preco do sangue de Jesus”. Aqui, enxergam
um Salvador amavel como quem procura persuadir um Pai relutante e até
mesmo amargo, a ser gracioso. Jesus comprou o amor do Pai a preco
infinito.

Contraste isso ao ensino do evangelho: de tal maneira Deus amou o
mundo, que deu seu Filho unigénito [portanto, por definicio “Deus” aqui
se refere ao “Pai’], para que todo aquele que nele cré nio pereca, mas tenha
a vida eterna.?’ Deus prova seu amor por nés em que, enquanto éramos
ainda pecadores, Cristo morreu por nés.?8

Nio existe lacuna entre o amor do Pai e do Filho. Cristo morreu por nés
por causa do amor do Pai por nds, nio para induzir ou persuadir um Pai
relutante a nos amar. Todo o amor por que vemos em Jesus é também o
amor do Pai. Sim, ele é expresso e revelado pela morte de Cristo, mas nio foi
comprado por ele. Na verdade, o amor do Pai antecede a obra de Cristo na
cruz. O amor do Pai é o sine qua non da obra de Cristo por nés. Pois “o

préprio Pai vos ama”.??



Nao é surpresa que quando permanece na alma esse mal-estar, a alegria,
paz, energia, a adoracio e o testemunho do cristido sdo afetados de forma
adversa. O resultado é anemia espiritual. Owen, portanto, quer receitar
remédio para os cora¢des doentes de cristios — um toénico de evangelho
que nos coloque em pé e nos encha de alegria e segurancga.

Do que necessitamos? Precisamos tomar doses didrias do amor do Pai e
refletir sobre o alto privilégio de sermos seus filhos por adogdo. Jesus é o
raio solar, mas o préprio Pai é o sol do amor eterno. Cristo é o rio, mas por
meio dele somos conduzidos ao Pai, fonte de toda graca e bondade. “Ele é
como um pai, uma mie, um pastor, uma galinha sobre seus pintinhos, e
tudo mais”.3°

Como tomamos tal remédio? Como ele restaura a maravilha da
comunhio com Deus Pai? A prescricio de Owen é que devemos primeiro

receber, para depois devolver o amor do Pai.



RECEBENDO E DEVOLVENDO AMOR

Recebemos o amor do Pai pela fé. Ele demonstra o seu amor em Cristo.
Em amor, ele enviou-nos o seu Filho. Pela morte de Cristo, toda causa da
ira do Pai contra nés foi removida. Se o Pai ndo poupou seu préprio Filho,
mas o entregou na cruz por nés, sé podemos chegar a uma conclusio: o Pai
graciosamente suprird todas as nossas necessidades. Temos toda razio de
confiarmos nele. Ndo somente isto, como também o amor de Deus nio
esta limitado ao benfazer — um plano de salvagio projetado para nos fazer
bem. E também um amor de complacéncia (no sentido original da palavra
de “satisfacdo”). Isto estd implicito na aparente mistura de metaforas das
palavras de Sofonias 3.17: “O SENHOR, teu Deus, estd no meio de ti,
poderoso para salvar-te; ele se deleitard em ti com alegria; renovar-te-a no
seu amor, regozijar-se-a em ti com jubilo”.

Assim, nossa tarefa é “olhar para” o amor do Pai.

Nosso problema tantas vezes tem sido o fato de que nosso olhar se fixa
sobre nosso préprio pecado (nio somos amdaveis nem capazes de ser
amados) ou, como a pessoa estrdbica, olhamos além de, em vez de olhar
para, o amor do Pai.3! No lugar disso, fomos feitos para fixar os olhos em
Cristo, para que, por intermédio dele, nosso olhar seja levantado ao amor
do Pai, o qual é demonstrado em Cristo. Para mudar a metafora, devemos
beber tio profundamente do amor de Deus em Cristo, a ponto de
alcancarmos a nascente das dguas que se encontra no cora¢io do Pai.
Quando os olhos da fé enxergam o amor do Pai, a boca da fé bebera
profundamente dos rios da graca. Ao fazé-lo, ndo somente receberemos
seu amor, como também nos encontraremos inevitavelmente,
irresistivelmente devolvendo seu amor. E, maravilha, assim como Cristo é
aquele por meio de quem o amor do Pai vem a nds, também em Cristo

nosso amor retorna ao Pai.



Nio deve fugir de nossa observacio que isto ocorre mediante o
ministério do Espirito Santo. Aqui, a coreografia da Trindade traz o amor
que desce do céu a terra, para entdo, como se a musica que acompanha a
danca da graca agora indicasse que a direcdo da dan¢a mudou, nosso amor
retorna ao Pai por meio do Filho mediante o ministério interno do
Espirito.

Sim o amor do Pai por nés, e nosso amor por ele, sdo diferentes. O seu
amor é amor de plenitude; o nosso é um amor de dever (ainda que o amor,
e ndo o dever, seja nossa motivacio). O seu amor antecede a0 nosso; nosso
amor é consequéncia do amor dele. Nosso amor vai até ele, embora outrora
fo6ssemos inimigos de Deus; o seu amor veio a nds porque ele é alguém que
ama o ser humano. Nés amamos o Senhor porque ele nos amou primeiro.
O seu amor, como ele, é imutavel, impossivel de mudar, enquanto o nosso
amor é mutavel. Nem sempre ele sorri em amor para nds, mas jamais cessa
de nos amar.3?

Se apenas contemplassemos (“olhdssemos com os olhos”) claramente
este amor, comenta Owen, nossas almas “nio suportariam estar ausentes

dele uma hora sequer”.33 Pois este é o amor do

Deus todo suficiente, infinitamente saciado[satisfeito] consigo mesmo e suas
gloriosas exceléncias e perfei¢des; ndo tendo necessidade de continuar a amar
os outros nem buscar um objeto desse amor fora de si mesmo... ele basta a
seu préprio amor. Ele tem também seu Filho, sua sabedoria eterna, para

regozijar e deleitar nele em e por toda a eternidade. Isso poderia ocupar e

saciar todo o prazer do Pai.34

Mas, acrescenta Owen: “ele também amara os seus santos”. Isso é na
verdade um amor gratuito. Nio hd nada em nds que o cause. Vem
totalmente da parte dele. Assim libertos do engano de Satanas, crescemos

em comunhio com o Pai Celestial e descobrimos com Davi: “Assim, eu te



contemplo no santudrio, para ver a tua forca e a tua gléria. Porque a tua
graca é melhor do que a vida; os meus labios te louvam. Assim, cumpre-me
bendizer-te enquanto eu viver; em teu nome, levanto as mios”.3> Portanto,
“‘Quando a alma vé a Deus, em sua dispensa¢io de amor, sendo
infinitamente amoroso, repousa sobre ele e se deleita nele como Deus —
entio tem ela comunhio com ele em amor”.38

Agora que ele nos ensinou a ter prazer no amor do nosso Pai, Owen
deseja nos conduzir adiante, pois em Jesus Cristo, existe “graca sobre

graca’.



CAPITULO 4

Comunhio com o Filho

O nome de Dr. Owen é realmente venerado, tendo primazia na fileira dos nobres
dignatdrios que adornaram um periodo anterior de nosso pais e nossa igreja. Ele
foi estrela de primeira grandeza naquela brilhante constelagdo de luminares,
derramando luz e gléria sobre a era em que vivia; e cujo génio e escritos,

continuam a irradiar sobre as geracées que se sucedem.!

— THOMAS CHALMERS

D eus Pai nos conclama a “comunhio de seu Filho, Jesus Cristo nosso
Senhor”.? As palavras paulinas de gratidio pela obra de Deus entre os
corintios parecem tdo simples, tdo comuns, que seria ficil tomé-las como
certas e encobri-las. Mas, para John Owen, a declara¢do do apéstolo serve
como porta aberta a todos os tesouros da graca e das bénc¢ios que nos
pertencem mediante a fé. Tudo que Deus tem para nds em Jesus estd
condensado nesta declaracio aparentemente simples. Tornar-se cristdo
significa ter comunhdo com Cristo em tudo que ele fez por nés. Em
verdade, Cristo nos convida a “sentar e cear com ele”.3 E isso que Paulo
pede para ser nosso na ora¢do da bénc¢io trinitaria: “a graca do Senhor

Jesus Cristo”.%



GRACA E JUSTIFICACAO

Mas o que é essa graca? Da nossa perspectiva, é o cumprimento de tudo
aquilo que o Antigo Testamento apontava em seu modelo, promessas,
tipos e histéria. “A lei foi dada por Moisés”, Jodo explicou, mas “graca e
verdade vieram por intermédio de Jesus Cristo”.> Nao é que o antigo pacto
ndo tivesse graca. A graca verdadeira, real, plena, em carne, veio por aquele
que a velha alianca antevia.

Owen, contudo, apresenta-nos uma énfase adicional e vital. A qual
figura como um dos mais importantes entendimentos de toda a sua
teologia. A graca é pessoal. Graga é Jesus Cristo; Jesus Cristo é a graca de
Deus. Pois graca nio é substancial no sentido de ser qualidade ou entidade
que possa ser abstraida ou separada da pessoa do Salvador. Na verdade,

Owen afirma:

Paulo esta tio maravilhado por isso [a graca de Cristo] que faz dela o seu
lema, e o sinal pelo qual deseja que sejam conhecidas as suas epistolas, 2Ts
3.17-18: “A saudag¢io é de préprio punho: Paulo. Este é o sinal em cada
epistola; assim é que eu assino. A graca de nosso Senhor Jesus Cristo seja com

todos v6s.” Sim, ele faz com que esses dois: “A graca seja com todos vés” e “O

Senhor Jesus esteja convosco” sejam expressoes equivalentes.6

Seria dificil exagerar a importincia dessas palavras. Owen escrevia
tendo como fundo as categorias teoldgicas empregadas pela teologia
medieval (muitas das quais ele herdou). O entendimento medieval da
salvacio era dominado pela graca sacramental, desde sua primeira
({3 ~ ”» . z ~ 2z
infusdo” no batismo até a esperada conclusio em uma fé plenamente
formada pelo amor perfeito por Deus. Esta fides caritate formata, como era

conhecida, ou amor perfeito por Deus, tornava a pessoa “justificivel” com



base naquilo que a “gra¢a” tinha agora realizado nela. O resultado final
disso era espiritualmente desastroso por pelo menos duas razdes:

1. Quem podera afirmar que a graga operou nele um amor a Deus tio
perfeito que, baseado nisso Deus pode justifici-lo como sendo totalmente
justo? Mesmo na Igreja Catélica Romana, as Gnicas pessoas que podiam
fazer tal afirmativa eram “as mais raras entre as pessoas dignas de serem
canonizadas como ‘santos’” (num sentido bastante diferente do uso do
termo no Novo Testamento). E sim, talvez aqueles a quem Deus fez
revelacdo especial dele mesmo. Mas o resultado conjunto desse plano de
salvacdo é que poucos puderam gozar, nesta vida, a seguranca da salvac¢io.
Na verdade, como o Cardeal Robert Bellarmine insistia, tal seguranca era a
maior de todas as heresias protestantes.’

2. Nesta linha de pensamento, a graca era vista virtualmente como um
bem, dado pela igreja por meio de seus sacerdotes e sacramentos. Pode ser
obtida em Cristo, mas em si mesma era algo impessoal, um bem que se
pode adquirir — ndo o préprio Salvador amoroso, cuidadoso, que se
sacrifica, que guarda, que é gracioso.

Sendo assim o grande fardo e a énfase maior de Owen para nos ajudar a
entender o que significa ser cristdo estd em dizer: Mediante a obra do
Espirito, o Pai Celestial entrega os seus a Jesus e entrega Jesus para os
seus. N6s temos Jesus! Tudo que poderia nos faltar é encontrado nele;
tudo que necessitamos em qualquer ocasido é dado a nés nele. “Porque
todos nés temos recebido da sua plenitude e graca sobre graca”.® O Pai
“nos tem abenc¢oado com toda sorte de béngio espiritual nas regides
celestiais em Cristo”.? Isso é verdade tanto para o cristio mais novo e fraco
quanto para o crente mais maduro: desde nosso primeiro momento de fé,
somos plenamente, inteiramente, irreversivelmente justificados em Cristo.

Deste modo, como Calvino antes dele, em um gesto Owen transforma
nosso entendimento da natureza da graca e da salvacio.l® Examinar a

comunhio com Cristo, portanto, significa que devemos examinar tanto “a



graca de nosso Senhor Jesus Cristo” com quem temos comunhdio, quanto a
maneira como obtivemos essa “comunhio” com ele em sua graca.

Para Owen, a graca de Cristo é multidimensional. Consiste em sua
graciosidade pessoal e atratividade como Mediador e Salvador, no seu
favor e amor por nés pecadores, e também em sua transformagio de nos
pelo dom do seu Espirito. Sendo assim, apreciar o que significa ter
comunhio com ele envolve entender como e por que ele é capaz de nos
salvar. Aqui, Owen nos conduz a proépria fonte de graca na pessoa de
Cristo. Cristo é capaz de nos salvar porque uniu a nossa natureza humana
a sua prépria natureza divina, em sua pessoa divina como Filho de Deus.

Nés, cristdos modernos, estamos inclinados a pensar em tal linguagem
como pertencente ao mundo remoto, de torre de marfim, da teologia
antiga. E totalmente provavel que Owen estivesse disposto a dizer-nos
(acertadamente?) que, se pensamos assim, conhecemos pouco da teologia
antiga ou dos tedlogos antigos. Este modo classico de pensar a respeito de
Cristo nio foi desenvolvido na seguranca do mundo académico, mas nos
campos de batalha do testemunho do evangelho e da vida da igreja, onde
cristdos pensantes estavam dispostos a sofrer por amor do entendimento
certo e da correta descri¢do de seu amado Salvador. Owen pertencia a essas
fileiras — onde a paixdo por conhecer e amar a Cristo dirigia um desejo de
descrevé-lo corretamente, a fim de conhecer e ama-lo mais.

Neste contexto, Owen compreendeu bem que se Cristo nio fosse
verdadeira e plenamente Deus e verdadeira e plenamente homem, nio
seria capaz nem teria os meios para nos salvar. Owen via essa verdade
embutida no ensino do Novo Testamento, e em nenhum lugar mais
claramente do que na carta aos Hebreus. Foi somente como Deus-homem
que o Senhor Jesus “tinha em seu seio lugar para receber, e poder bastante
em seu espirito para suportar toda a ira que estava preparada para nés”.!1
Desde que toda a plenitude de Deus habita nele, e ele recebeu o Espirito

sem medida,'? o fato de suportar o juizo de Deus sobre a cruz nio poderia



exaurir ou destrui-lo. Porque é tio perfeitamente condizente com as
nossas necessidades, Cristo mesmo se torna estimado aos crentes. Ele é

exatamente o que precisamos, e é tudo de que necessitamos:

Nio ha homem que tenha qualquer caréncia com referéncia as coisas de Deus,
sem que Cristo se torne para ele tudo de que ele precisa.

Eu me refiro aqueles que foram dados a Cristo pelo Pai. Ele esta morto? Cristo
é vida. Esta fraco? Cristo é o poder de Deus, e a sabedoria de Deus. Esta
sofrendo com sentimento de culpa sobre ele? Cristo é nossa completa justica.
[...]

Ele é apto para salvar, tendo piedade e capacidade, ternura e poder para
realizar a obra ao maximo; e uma plenitude para salvar, de redencio e
santificacio, ou justica e o Espirito; e uma disposicido apropriada a todas as

necessidades de nossas almas.1>

Do comego até o fim, portanto, a comunhio com Cristo é tudo sobre
Cristo. Quando ele enche o horizonte de nossa visio, encontramo-nos
atraidos por ele, abracados por ele, e comecamos a ter nele todo nosso

prazer.



COMUNHAO COM CRISTO
NA GRACA PESSOAL

A mais frequente, e na verdade, mais basica descri¢do do crente no Novo
Testamento é que ele é uma pessoa “em Cristo”. Esta expressdo e suas
variantes dominam de maneira pujante o ensino dos Apdstolos. Uma das
indicacbes que a Escritura nos da para que compreendamos o que isso
significa é por expressar nossa unido com Cristo em termos do que Owen
chama de “relacdes conjugais”, ou, como nés diremos, “casamento”. Por
meio do ministério do Espirito e pela fé, somos unidos a Cristo, feitos um
com Cristo, da mesma maneira que um homem e uma mulher “tornam-se
uma s6 carne” nos lacos do casamento. Esta figura, ja presente no Antigo
Testamento,'* é cumprida no novo no relacionamento entre Cristo e sua
igreja. Cristo regozijou com essa perspectiva desde a eternidade, e ele a
tornou realidade no tempo, suportando a humilhacio, dor, e angistia da
cruz. Cristo, em toda sua graca salvadora e atratividade pessoal, nos é
oferecido no evangelho. O Pai traz ao Filho a noiva que preparou para ele, e
pede a ambos se recebam um ao outro — o Salvador, se ele terd pecadores
para serem seus; aos pecadores se eles abracardo ao Senhor Jesus como
salvador, marido e amigo.

Como muitos de seus contemporineos, Owen via essa uniio espiritual e
a comunhio entre Cristo e o crente prenunciadas e descritas no livro do
Velho Testamento chamado Cantares de Salomio.!® Sua exposicio da
atratividade de Cristo para o cristdo é muito influenciada pelas descri¢oes
do Amante e as expressdes de afeto do Amado. Embora a sua andlise fosse
tipica para sua época, poucos comentaristas hoje o seguiriam nos detalhes
de sua exegese.6
Mas o que é de suma importincia e mais marcante no pensamento de

Owen é que ser cristdo envolve profundo afeto por Cristo. Cristo é a pessoa



a ser conhecida, admirada e amada. Comunhio com Cristo, portanto,
envolve uma “mutua resigna¢io” ou entrega de si, feita entre nés e ele. H3,
em Cristo, “graca e compaixdo sem medida, sem fim, sem limites”, uma
“plenitude de graca na natureza humana de Cristo”!” de tamanha
propor¢io que, diz Owen (num surpreendente romper de maravilha e

louvor):

Se todo o mundo (se assim eu puder dizer) se dispusesse a beber desta graca,
misericérdia e perdao, buscando continuamente dgua dos pogos da salvac¢io;
se eles pudessem se dispor a receber de uma Ginica promessa, um anjo em pé e
dizendo: “Bebei, amigos, sim bebei com abundincia, tomai tanta graca e
perdido quanto seja abundantemente suficiente para o mundo de pecado que
habita em cada um de v6s” — eles ndo poderiam afundar a graca da promessa

em um fio de cabelo. H4 suficiente para milhées de mundos, se esses

existissem, porque essa graca flui de uma fonte infinita, que nio tem fundo.'8

Assim sendo, tornar-se cristdo, para Owen, é sentir o peso das palavras
do Senhor em Oseias 3.3, como se fossem ditas pessoalmente a nés: “nio
te prostituirds, nem serds de outro homem; assim também eu esperarei
por ti”. Em resposta, nés entregamos nossa vontade a Cristo e ao caminho

da salvacdo que Deus proveu nele, dizendo:

Senhor, eu queria a ti e tua salva¢do no meu caminho, para que fosse em parte
resultado de meus proprios esforcos, como que pelas obras da lei. Agora,
porém, eu me disponho a te receber e ser salvo como tu queres — somente
pela graca: ainda que eu quisesse caminhar conforme meus préprios
pensamentos, agora eu me disponho a me entregar, a ser regido inteiramente
por teu Espirito; pois em ti sé tenho justica e forca; em ti sou justificado e
tenho gléria — entdo a comunhdo com Cristo é feita conforme as gracas da
sua pessoa. Isto é receber o Senhor Jesus em sua beleza e eminéncia. Que os

crentes exercitem seus cora¢des abundantemente nisto. Esta é a comunhio

especial com o Filho Jesus Cristo.!?



Certamente é dificil lermos trechos como este — por mais estranha que
pareca a linguagem a primeira vista — sem sentir o coracdo arrebentar ao
absorver a pura magnitude do que nos aconteceu quando viemos a fé no
Salvador. Nao é possivel espalhar o nosso pecado mais do que ele pode
derramar sobre nds a sua graca. Meditar nisso, provar as dguas de fonte

tio cristalina, certamente é conhecer “alegria indizivel cheia de gléria”.?°



COMUNHAO AFETIVA

O leitor de qualquer obra de John Owen ¢é imediatamente
impressionado pelo sentimento de ter encontrado um intelecto de forga
gigantesca. Mais razdo ainda para observar a énfase que ele coloca sobre os
afetos na vida do cristéo.

Owen, como muitos de seus contemporineos, via a natureza humana
como unidade psicossomadtica de corpo e alma; temos dimensdes tanto
fisicas quanto espirituais. Analisando mais nosso funcionamento como
seres humanos, eles descrevem a dimensio “espiritual” em termos de
mente, vontade e afetos.?!

Nesta distin¢éo triplice, encontramos importante dica de como Owen
entendia a comunhio com Cristo. Realmente ela envolve nosso
entendimento de quem Cristo é e o que ele fez; inclui também uma
disposi¢do de nos entregar sem reservas a ele. Nossa comunhio com Cristo
vivifica e transforma também os afetos do cristio.

Muitas vezes somos relembrados, e acertadamente, de que nio se vive a
vida cristid tendo como base nossas emoc¢des, mas jamais devemos cometer
o erro de achar que o evangelho deixa nossas emocgdes intocadas. Pelo
contrario, nossas emoc¢des sio purificadas e transformadas por seu poder.
Chegamos a amar aquilo que antes odidvamos, e a nos deleitar naquilo que
antes desprezdvamos. Na verdade, experimentamos o que Owen chama de
“afetos consequenciais apropriados” para com Cristo, a luz de seu amor
afetuoso por nés.?? Cristo tem prazer em nés. Owen se deleita em ver
como isso foi expresso por Sofonias: “O SENHOR, teu Deus, estd no meio
de ti, poderoso para salvar-te; ele se deleitard em ti com alegria; renovar-
te-4 no seu amor, regozijar-se-a em ti com jibilo”.?3

Cristo revela os seus segredos a seu povo, transformando assim o

relacionamento de “servos” para “amigos”, porque o amigo sabe o que seu



Mestre faz.2* Como deixaria ele, que entregou sua vida por nés, de nos dar
todas as coisas que conduzem a nossa alegria e seu prazer em nés?

Por outro lado, descobrimos que Cristo se torna nosso deleite. Até
mesmo — ou especialmente — na nossa fraqueza, o seu Espirito nos
auxilia.?> Ele ora por nés quando nio temos palavras para orar. Assim,
uma das caracteristicas do crente de mente espiritual é que seus desejos
sdo maiores do que suas palavras. Em contraste, a pessoa que nio tem seu
prazer em Cristo orard com palavras que em muito excedem os seus
desejos.

Antes de sermos unidos a Cristo, ndo podiamos nos deleitar nele,
porque estdvamos trancados sob o pecado. Porém agora, temos prazer no
novo e vivo caminho que nos foi aberto para que nos aproximissemos de
Deus por meio do Salvador. Agora podemos chegar com ousadia ao trono
do céu. Somos, diz Owen, como o Amado no Cantico dos Canticos de
Salomio: “desejo muito a sua sombra e debaixo dela me assento, e o seu
fruto é doce ao meu paladar. Leva-me a sala do banquete, e o seu
estandarte sobre mim é o amor”.2°

Owen ndo demora a mencionar que tal prazer espiritual em Cristo tem
poderoso efeito moral sobre nossa vida. Ele escreve de maneira

impressionante:

A linha da mais preciosa comunhdo, é uma linha de maior solicitude espiritual: o

desleixo ou fingimento no prazer de Cristo é uma evidéncia clara de um coragio
falso.27

Chegamos a esse deleite em Cristo somente quando comegamos a viver
por Cristo, com nova sensibilidade e desagrado ao pecado, produzido em
nos pelo deleite de Cristo em nds e nosso prazer nele. E assim que funciona

O amaor:



Um a vez que a alma do crente tenha obtido doce e verdadeira comunhio com
Cristo, ela olha ao seu redor, vigia quanto a todas as tentagdes, todos os
modos em que o pecado possa se aproximar ou perturbar o seu prazer no
querido Senhor e salvador, o seu descanso e seu desejo. Como ele se esmera

em nio omitir nada, nem fazer nada que possa interromper a comunhio que

obteve!?8

Ele acrescenta, em linguagem figurativa vivaz, que evoca o que a

“solicitude espiritual” é na pratica:

Um crente que tenha nos bracos a Cristo, é como quem encontrou grande

espolio, ou uma pérola de grande preco. Olha em sua volta, e teme tudo que

pudesse priva-lo desse tesouro.”?

Em vez de produzir lassiddo, o prazer espiritual produz carinhoso
cuidado. E devido a isso que o crente se colocard no contexto da igreja,
ambiente onde todos os instrumentos das béncidos do Senhor — adoracio,
comunhio, o ministério da Palavra, e as ordenancas do Batismo e da Ceia
do Senhor — podem ser experimentados. Cristo nos abencoa de outras
maneiras e por outros meios, mas somente quando estamos andando nos

caminhos e meios que ele prepara para nés.



NOSSO VALOR AOS OLHOS DE DEUS

Vivemos em uma época quando o “valor préprio” e a “autoimagem” das
pessoas jovens tém se tornado uma preocupacio prioritaria. Os governos e
as institui¢des investem altas quantias de capital e recursos humanos para
tratar o “problema”. O fato de que os resultados estejam em propor¢io

inversa ao investimento nio deveria surpreender os cristios biblicamente

instruidos.
Dizer aos jovens que eles sdo importantes — “Vocé pode ser qualquer
coisa que quiser; vocés sdo os lideres futuros de nossa nacdo” — é

claramente retérica para estimular um sentimento de valor préprio. A
primeira afirmativa é falsa. Por exemplo, sob circunstincias normais,
somente uma pessoa pode tornar-se presidente a cada quatro anos. Além
disso existe um impedimento para os que tém menos de trinta e cinco
anos. No decurso médio da vida, um maximo de onze dentre todos os
nossos contemporaneos podera alcancar esse oficio. A segunda afirmativa
conduz inevitavelmente a decep¢do para muitas pessoas. Pois se todos sdo
lideres da nacdo, quem seguird? Nio é necessario dizer que pais cristdos
podem engolir a mesma mitologia secular e assegurar aos filhos que eles
(os pais) os estdo preparando para a lideranca. A Escritura em nenhum
lugar nos ensina a fazer isso. Ensina, na verdade, o reverso: ndo treinamos
nossos filhos para a lideranca, mas para servico. Se a lideranca (termo
quase desconhecido no Novo Testamento)3° seguir, muito bom e bem.

Assim, essa mitologia moderna de autoestima de alguns psicélogos e
educadores seculares — de que somos todos principes e princesas e
presidentes no aguardo — estd fadada ao fracasso.

Contudo, precisamente nesta area, encontramos Owen, esse colosso da
teologia do século XVII, no meio de longos parigrafos de sentencas

latinadas, apontando-nos a resposta do evangelho para uma epidemia



contemporanea. Nosso verdadeiro valor se encontra no valor que Cristo
nos deu, nio nos valores de nossa autoavaliacio. E o que ele fez (e quem ele
é) que outorga valor real e cria um senso de mérito em nés. Por nés, Cristo
estava disposto a tornar-se carne; por noés, ele se esvaziou e tomou para si
a natureza humana; por nds, ele se fez pobre; por nés, estava disposto a
ver eclipsada a sua gléria. Por nés, ele tornou-se servo, bebeu do calice do

juizo divino e carregou sobre si a maldi¢ido de Deus:

1) Tudo que ele deixou de ter, tudo que fez, tudo que sofreu, tudo que hoje ele
faz como mediador; ele abriu mao de tudo, fez, sofreu, devido a seu amor e
estima pelos crentes. Ele deixou sua maior gléria, submeteu-se a mais profunda
miséria, fez as mais grandiosas obras que possam existir, porque ama sua
esposa — porque valoriza os crentes. O que mais, o que pode ser melhor dito?
Quaio pouco é entendida a profundeza do que se falal Como somos incapazes
de esquadrinhar seus misteriosos reconditos! Tanto ele ama e valoriza os seus
santos, que desde a eternidade garantiu nos levar a Deus. Ele alegra sua alma
em pensar nisso, e persegue seus designios do céu até o inferno, da vida e da
morte, sofrendo e fazendo, em misericérdia e com poder; e nio cessa em fazé-
lo até trazer-nos a perfeicio. Pois,

2) E assim que ele os valoriza, a ponto de nido perder um sequer de seu povo a

eternidade, ainda que o mundo inteiro tente tird-los das suas maos.3!

Descobrimos aqui uma avaliacio de quem somos feita por Cristo,
calculada para dissolver todo autovalor e ainda guardar-nos de sermos
orgulhosos. O caminho de Cristo de nos dar valor tem todas as marcas de
genialidade divina. Exultamos em nossos privilégios; ele recebe toda a
gloria. Tornamo-nos filhos da realeza por seu dom e sua outorga, e assim,
toda autoavalia¢do, tanto boa quanto ma4, é dissolvida em sua avaliacio
suprema. Em retorno, isto — com certeza, inevitavelmente — leva ao
valor que colocamos em Cristo e partilhamos com o salmista: “Quem mais

tenho eu no céu? Nio ha outro em quem eu me compraza na terra”.3? Nés



o valorizamos acima de tudo, e contamos tudo mais como perda em

compau'ag;élo33 :

Cristo e um calabougo, Cristo e uma cruz, é infinitamente mais doce do que

uma coroa, um cetro sem ele, para suas almas... o desprezar de todas as coisas

por amor de Cristo é a primeira licdo do evangelho.34

Cristo abriu mio de tudo por nés; mas nunca deixard de ser nosso.
Como marido, cuida de nés, sua noiva, como sua propria carne. Mais que

isso,

ele é pai carinhoso, que, ainda que ame a cada filho de maneira igual, tomara
de maiores dores, e entregard mais da sua presenca, ao que estd doente e

fraco, mesmo que nisso e por isso esse filho seja o mais descarado e dificil de
lidar.3°

Nossa resposta? Aplicando mais uma vez a metifora do casamento,
Owen a descreve como “a castidade do santo”. De forma disciplinada,
recusamos permitir que qualquer coisa, quer em nossa avaliacio quer em
nossos afetos, tome lugar daquilo que pertence somente a Cristo.
Tornamo-nos sensiveis a seu Espirito que habita em nés e o amamos a
ponto de ndo o entristecermos. Vivemos nossa vida em um caminho de
adoracdo e comunhio. Recebemos livremente de Cristo. No prazer que
temos nele, nés nos entregamos livremente, sem reservas, com alegria

indizivel, de volta a Cristo. Isto é verdadeira comunhao.



COMUNHAO COM CRISTO
NA GRACA COMPRADA

Cristo vem a nds por seu Espirito e nos atrai em comunhio com ele
mesmo. Porém, emprestando a excelente expressio de Calvino, ele vem
“vestido com o seu evangelho”.3® Ndo é um Cristo mistico, mas encarnado.
Ele é o Unico e mesmo Senhor e Cristo que foi concebido, nascido,
batizado, tentado, que sofreu, morreu, foi sepultado, ressurgiu, ascendeu e
agora reina a destra de seu Pai.

Falar de sua “graca comprada”, portanto, é simplesmente ressaltar que
nossa koinonia, ou comunhio com ele, deixa implicito que “quase nio ha
nada que Cristo tenha feito, o que é manancial dessa graca da qual falamos,
e a nés é ordenado que facamos a mesma coisa com ele.”3”

Os privilégios que desfrutamos, portanto, em Cristo, sio formados e
determinados por aquilo que ele fez como nosso representante e
substituto. Isto, Owen vé como sendo tridimensional: A vida de obediéncia
de Cristo, sua morte expiadora, sua continua intercessdo. Somente quando
vemos Cristo (ou “pomos nossos olhos nele”, como era a expressio
preferida de Owen) desta forma é que apreciamos o quanto sua obra por
nos reformula as nossas vidas.

Na Escritura, a obediéncia é uma categoria fundamental para a
interpretacido da obra de Cristo. Fica implicita ao fato de que ele é o servo
do Senhor,38 e a sua obra é descrita especificamente em termos da sua
obediéncia ao Pai.3? O Filho santo assumiu nossa fragil carne no ventre da
virgem Maria, onde foi santificado pelo Espirito desde o comeco. Toda a
sua vida foi marcada por um habito ou disposicio de obediéncia. Mais
especificamente, o Senhor Jesus foi obediente a lei de Deus — quer fosse a

lei da natureza que Adio foi chamado a obedecer, ou a lei de Moisés com



todas as suas diretrizes, desde Moisés até a sua prépria vinda, ou a lei
especifica que governava a sua obra como Mediador.

Em especial, embora Owen considerasse impréprios os termos ativo e
passivo empregados pelos tedlogos para analisar essa obediéncia,
repercutia nele a intencdo desses termos. Cristo na verdade estd sempre
ativo, e nio passivo, ao suportar seus sofrimentos (foi obediente até a
morte). Mas sua obediéncia ativa — sua fidelidade e conformidade com a
vontade do Pai no decurso de toda sua vida — nio foi meramente uma
parcela de ser o imaculado Cordeiro de Deus, sem culpa ou pecado, nem
apenas um preadmbulo necessario a sua verdadeira obra por nés. Foi parte
essencial dessa obra. Cristo tinha de fazer em nosso lugar e morrer por nés.
Nio podia apenas pagar o preco da morte como pena por nosso pecado;
teve também de obter vida e justica por nés por sua vida de obediéncia.

Se a obediéncia de Cristo for limitada apenas a sua morte por nés, entio
o que ele fez por nés s6 nos leva ao estado de Adao diante de Deus no dia
da sua criagdo. Nio nos conduz adiante, a quando Ad&o foi chamado a uma
vida de obediéncia. Assim, era necessario que Cristo morresse. Porém, ele
também tinha de fazer. S6 entédo ele poderia dar base plena e final para a
justificacdo total, que inclui o perddo por nossos pecados mediante a sua
morte e o fato de sermos contados por completo e finalmente justos
através de sua vida.

A gloriosa verdade do evangelho — conforme Owen vé em face das
objecdes — é que a participagido em Cristo na sua obediéncia na vida e na
morte significa que somos justos diante do trono do julgamento de Deus.
Tao justos quando o préprio Cristo. Embora nio tenhamos, em nds
mesmos, qualquer justica em que nos firmar, toda a justica de Cristo é
nossa, desde que ele a obteve por nés e nido para si. Somos justos diante de
Deus como Cristo é justo, porque somente em sua justica é que nos

tornamos justos.



Em termos da colorida imagem de Zacarias 3.1-5, as vestes sujas do
nosso pecado foram removidas pela morte expiadora de Cristo, e as vestes
puras que ele teceu através de sua vida, morte, ressurreicio e ascensio
foram colocadas em nds. Satands é repreendido e o filho de Deus estd
seguro em Cristo.4?

Nada disso, claro, diminui o significado da morte de Cristo. Como nosso
Sumo Sacerdote, ele se entregou como sacrificio pelos nossos pecados, e
satisfez a justica de Deus.*! Nosso castigo passou a ser dele; a sua
liberdade tornou-se nossa. Por sua morte, ele pagou o preco de nossa
redencio e com isso garantiu nossa libertacio do dominio do pecado, de
Satanas e do mundo.*?

Unido com Cristo na sua morte e ressurreicdo significa que morremos
para o pecado e fomos ressuscitados em novidade de vida. O dominio do
pecado foi quebrado, ainda que a sua presenca e influéncia permanecam.*3

Para Owen, poucas coisas sdo mais importantes ao entendimento dos
cristdos do que isso. Todo pastor e conselheiro cristio constantemente

encontra as mesmas questdes espirituais bésicas:

1. Convencer aqueles em quem o pecado evidentemente tem o dominio de
que esse é na verdade seu caso.

Podemos dizer que este é o problema que enfrentamos na evangelizacio.

2. Satisfazer alguns de que o pecado nio tem dominio sobre eles, nio
obstante sua inquieta atividade neles e guerra contra as suas almas; contudo,

a ndo ser que isso possa ser feito, serd impossivel que eles gozem de sélida paz

e conforto nesta Vida.44

Esta é a questao perene do ministério pastoral.
Owen encontra resolu¢io dessa ultima ao entender o que significa
comunhio com Cristo em sua morte e ressurreicio redentiva. Cristo

morreu para o dominio do pecado. O reino do pecado foi destruido; nio



governa mais o crente. Outrora escravos do pecado, hoje somos renascidos
como cidadaos de novo reino, membros de uma nova familia, servos de

Deus que sio livres, libertos pelo preco de resgate da morte de Cristo “para
a mio de Deus”.*°



CRISTO CONTINUA COMO
SACERDOTE PARA SEMPRE

O ministério sacerdotal de Cristo, porém, pertence tanto ao tempo
presente como também ao passado. Ele morreu por nossos pecados e
ressurgiu para nossa justificagdo, “para desempenho da obra completa da
graca comprada —, ou seja, por sua intercessio”.*® Agora ele aparece na
presenca de Deus por nés, “como que relembrando-o do compromisso feito
a ele pela redencio dos pecadores por seu sangue, e fazendo as boas coisas
para aqueles que assim foram comprados... ele reivindica aquilo que fez em
nosso beneficio.”*”

De forma bela Owen nota:

Uma vida que se vive por si mesmo, a saber, uma vida de inconcebivel gléria em
sua natureza humana. Neste mundo ele vive uma vida mortal, uma vida
vulneravel a miséria e morte, e morreu de acordo com ela. Agora, essa vida foi
transformada em imortal, gldria eterna... Ndo somente isso, mas essa vida é
sua, e para si a causa de, e acompanhada de toda aquela gléria inefavel que

Cristo agora goza no céu. Essa vida que ele vive por si é o seu galardio, a

gléria e honra com a qual ele é coroado.*®

J4 que Cristo nos tornou dele em seu pacto com o Pai, e se uniu a nossa
carne em sua encarnac¢io, morte e ressurrei¢io, continuamos pertencendo
a ele. Owen, como Calvino antes dele, cria que Cristo vé o pacto com seu
povo como sendo tio forte, que os considera um com ele mesmo em certo
sentido. Consequentemente, considera a si mesmo como sendo incompleto
sem nos. Assim, vive no céu ndo somente para si e para sua gléria, como

também por nés, a fim de nos levar até 1. O conhecimento disso d4 um



sentido de refrigério, alegria e grande emocdo aos crentes agora, assim
como fez com Estévio no dia de sua morte.*’

Tal intercessio estd no cerne da fé da igreja.50 Nao precisa significar que
Cristo exija o uso de palavras, mas significa que ele aparece
permanentemente diante de Deus Pai em seu oficio sacerdotal
“representando a eficicia de sua obla¢ido, acompanhada por terno cuidado,
amor e desejo pelo bem estar, suprimento, libertacdo e salvacio da
igreja”>! Owen argumenta que a intercessio de Cristo, embora nem
sempre reconhecida como tal, é tio essencial pelos crentes quanto foi o seu

sacrificio como Sumo Sacerdote:

Geralmente se reconhece que os pecadores ndo poderiam ser salvos sem a
morte de Cristo; contudo, que os crentes ndo poderiam ser salvos sem a vida
de Cristo que segue, ndo é considerado tanto... mas tristemente, quando tudo
isso foi feito, se ele tivesse apenas ascendido para sua propria gldria para
gozar sua majestade, honra e dominio, sem continuar a sua vida e seu oficio
em nosso favor, teriamos permanecido pobres e incapazes, e nés, como

também nosso direito a uma heranca celestial, teriamos sido afligidos por

todo adversdrio sutil e poderoso.52

Em uma palavra, os cristdos encontram estabilidade como também
seguranca na aplicacio para si mesmos das palavras de nosso Senhor: “Oro
por vés”.

A principal bén¢do desta intercessio é o dom do Espirito Santo. Por
meio dele, tudo que Cristo realizou por nés é revelado e aplicado a nés.
Owen voltara a tratar desse tema.”®> Mas no meio tempo, ele pede que
descansemos nesta verdade biblica: Cristo “também pode salvar
totalmente os que por ele se chegam a Deus, vivendo sempre para
interceder por eles”.”* Aqueles que tém comunhio com ele tém seguranca
de que nio ha falta neles que Cristo ndo possa suprir, nenhum vazio que

ele ndo possa preencher, nenhum pecado que ele nio possa perdoar,



nenhum inimigo que possa se opor ao fato de que o Cristo que morreu por
nds vive para sempre a mio direita de Deus Pai. Tendo morrido para obter
nossa heranca na presenca de Deus, ele esti de pé nessa presenca,

assegurando-nos o desfrute pleno e final. Essa é realmente a comunh3o.



OS PRIVILEGIOS DA COMUNHAO
COM CRISTO

Como temos comunhio com Cristo, e quais os privilégios e alegrias que
ela nos traz?

Por sua prépria natureza, a comunhio tem dois lados. A relagio pactual
de Deus com seu povo, mesmo que tenha sido estabelecida
unilateralmente (“eu serei o vosso Deus”), sempre foi bilateral em sua
realizacdo (“vés sereis meu povo”). Algo é requerido de ambos os lados
para que a comunhio pactual seja gozada. O mesmo é verdade quanto a
nossa koinonia com o Senhor Jesus.

Cristo ja fez tudo que era necessario da sua parte: ele cumpriu a lei por
nos e sofreu por nés, para nos dar absolvicio e justica. Agora, mediante o
evangelho, oferece a si mesmo como Salvador e Mestre, e promete o poder
vivificador do Espirito para selar nossa unido com ele.

Entdo, ha qualquer exigéncia necessaria da nossa parte? Embora Cristo
tenha pago a penalidade por nosso pecado, nio somos perdoados e
justificados até que nos unamos a ele. Verdade, Cristo foi absolvido e
justificado como nosso representante, de forma que a Trindade seja
glorificada em nossa salvacdo e nés mesmos desfrutemos plenamente dela.
Porém, até que estejamos “em Cristo”, a sua justica ainda nio é nossa.
Permanecemos “por natureza filhos da ira”.>>

Como, entio, essa comunhio de dois lados se torna uma realidade dos
dois lados?

1. Jesus Cristo nos da a sua justica e remove nossa corrup¢io. Ele nos

prové de:

a) Nova aceita¢io diante de Deus: mediante a dupla imputagio de nosso

pecado sobre Cristo e de sua justica sobre nés, a nossa culpa é removida e a



amizade estabelecida.
b) Uma nova aceitacio diante de Deus: mediante a purificagdo da polui¢do de
nossos cora¢cdes como também da culpa de nossos pecados passados.

2. Os cristios, como resposta, aprovam o caminho divino da
justificacio.

Da nossa parte, vemos primeiramente nossa necessidade de receber
gratuitamente o dom da justica diante de Deus que nos faltava.
Reconhecemos que nossa justica ndo tem nenhum valor, nem em parte
nem por inteiro. Somos totalmente incapazes de tecer para nés mesmos as
vestiduras de justica.

O evangelho vem a nés em nosso sentimento de faléncia e oferece a
justica de outro em lugar da nossa. Cristo foi obediente e morreu em nosso
lugar. Vemos na cruz o maravilhoso poder e sabedoria de Deus. Ele
elaborou um plano pelo qual preserva a sua absoluta justica, demonstra
seu amor, e leva a ele a gldria, no entanto, simultaneamente, trata de nossa
culpa e nos traz a salvagio. A cruz se torna o “lugar de encontro em que o

amor do céu e a justica do céu se unem”.”® Agora também cantamos:

Sobre uma vida que eu néo vivi
Sobre uma morte que eu nio morri

A vida de Outro, a morte de Outro

Eu firmo toda a minha eternidade.®”

Owen nos leva a ver na cruz tal demonstracio do amor de Deus, que
exigiu de Paulo rebuscar o vocabulirio do amor para descrever sua

maravilha:

Aqui [em Tito 3.4-7] faz-se uso de quase cada palavra, pela qual a graca
excelentemente rica em bondade, misericérdia e benignidade de Deus possam

ser expressas, todas concorrendo a essa obra.. bondade, benignidade,



prontiddo de comunicar tudo de si mesmo e de seus beneficios para nosso
proveito... Misericérdia, amor, e disposicio de mente para nos ajudar, assistir,

aliviar... Misericordia, perddo, compaixido, ternura para aqueles que sofrem...

livre e abundante perdio, amor imerecido.”®

Compreenda isso para que a alegria rompa em seu cora¢ido. Aqui,
finalmente, had paz e seguranca em Deus. Owen aumenta a eloquéncia com
linguagem maravilhada por sua prépria experiéncia ao descobrir o poder

da verdade do evangelho. Os crentes agora

se lembram qual era seu estado e condi¢ido quando se esforcavam por

N .

estabelecer sua propria justica e ndo se submetiam a justica de Cristo —
estavam jogados para todo lado de maneira miseravel, abarrotados de
pensamentos conflitantes. As vezes tinham esperanca; outras vezes, estavam
carregados de medo. As vezes achavam estar em boa situacio, enquanto
outras vezes sentiam-se a beira do inferno, consciéncias atormentadas, mas
agora: ‘Justificados, pois, mediante a fé, temos paz com Deus por meio de
nosso Senhor Jesus Cristo;” (Romanos 5.1). Tudo estd calmo e sereno; a

tempestade ndo somente cessou, como também eles encontraram o porto onde

deveriam estar. Tém paz duradoura com Deus.””

Conhecendo a histéria da peregrinacdo espiritual de Owen, bem como o
significado que a histéria de Cristo acalmando a tempestade tinha para ele,
estas palavras sio duplamente impressionantes. Ele conhecia aquilo que
falava. Ele lembrava-se da “amargura e do fel”. Estivera no barco, gritara
por socorro. Finalmente, o salvador lhe trouxera a paz. O temporal cessou.

Outra coisa também caracteriza a verdadeira comunhio na justica de
Cristo. Bendizemos a Deus ndo somente devido ao efeito da justica de
Cristo, mas também porque Cristo, obtendo-a por nds, é o meio
divinamente planejado de exaltacdo e honra a ele. Ao recebermos Cristo

para n6s mesmos, reconhecemos que o Salvador é achado grande e glorioso



em si mesmo, honrado pelo Pai com o nome acima de todos os nomes,
adorado por anjos e cultuado pelos santos na terra e no céu.5° Por meio
dele, Deus, Trindade bendita, em cada uma de suas trés pessoas, “excede
em ser glorificado pelo perdio, justificagido e aceitacio dos pobres

pecadores” 61



A GRANDE TROCA

Assim ocorre a grande troca, ou comutagdo — tomamos aquilo que é de
Cristo e ele toma aquilo que é nosso — a justica de Cristo por nossa
pecaminosidade. Em nosso pecado, culpa e vergonha, ele nos conclama a

vir a ele:

Por qué? O que fazer? “Ora, isto é meu”, diz Cristo; “este contrato eu fiz com
meu Pai, que eu viesse, tomasse os teus pecados, e os carregasse para longe:
eles eram minha por¢io. Dad-me teu fardo, dd me todos os teus pecados. Tu ndo

sabes o que fazer com eles; eu sei como dispor muito bem deles, para que

Deus seja glorificado e tua alma seja liberta.”62

Vemos assim que Cristo realmente tomou nosso lugar. Em nosso lugar,
ele respondeu todas as acusa¢des que eram contra ndés na lei que
quebramos. Em resposta, nés o recebemos pela fé. Colocamos o nosso
pecado sobre seus ombros na cruz, entregando-o completamente a ele.
Embora o fagamos, em certo sentido, de uma vez para sempre, ao irmos a
ele, isso também se torna o ritmo diadrio e continuo de nossas vidas.

O que precisamos compreender é que nada poderia agradar mais ao
Senhor Jesus do que a entrega dos nossos pecados e de nés mesmos a ele.
Isso honra a ele como Salvador; ndo fazé-lo seria desprezi-lo. Por nossa
vez, quando experimentamos isso, vemos finalmente seu verdadeiro valor.
O resultado?

Quem nio o amara? “Estive com o Senhor Jesus”, diz a pobre alma: “Deixei
meus pecados, meu fardo, com ele; em troca, ele me deu a sua justica, com a
qual me achego com ousadia diante de Deus. Eu estava morto e agora vivo,

pois ele morreu por mim. Eu era maldito e agora sou abengoado, pois ele se fez



maldito em meu lugar. Eu era aflito, mas hoje tenho paz, pois o castigo que nos
traz a paz estava sobre ele. Ndo sei o que fazer, nem como ele fez desaparecer
minha tristeza; por ele recebi alegria indizivel e gloriosa. Se eu ndo o amar,

deleitar-me nele, obedecé-lo, viver por ele, morrer por ele, serei pior que os

demoénios do inferno”.83

Isto deve dar a Cristo, que tem a primazia sobre todas as coisas, a

primazia em nossos coracdes, para que, como tio vivamente Owen o
~ e . « . .

coloca, ele ndo estd mais “abalroado para cima e para baixo entre outras
coisas”.%%

Ao meditarmos nisso, agora da perspectiva de nossa propria
pecaminosidade, e entdo, sob a perspectiva da graca salvadora de Cristo,
estaremos cada vez mais propensos a gozar a plenitude de seu amor em

comunhio continua com ele.



O HABITO DA GRACA

Cristo envia o Espirito Santo a seu povo como cumprimento de sua
promessa de que o Espirito que estava com os discipulos na pessoa do
Senhor Jesus viria habitar e transforma-los. O Pai p6s o Espirito “nas méaos
de Cristo por nés”.%® O resultado é que somos renovados e
subsequentemente come¢amos a produzir o fruto do Espirito. O “habito da
graca” é produzido em noés, ou seja, “uma nova graciosa vida ou principio,
espiritual, criado e concedido a alma, pela qual ela é transformada em
todos os seus aspectos e afetos, tornada propicia e capacitada para
prosseguir no caminho da obediéncia a todo objetivo divino conforme a
mente de Deus”.%®

Essa “graca habitual” ndo deve ser confundida com a habitacio do
proprio Espirito, mas é produzida pelo seu ministério em nés. E a criacio
por Cristo e mediante o Espirito de uma nova disposi¢do no crente. Por
essa razio, precisamos pensar nisso como um dom de Cristo comprado
com o alto preco de sua morte, e assim valoriza-lo. Passamos a ver ao
Senhor Jesus como “o grande José, que tem entregue a sua disposi¢cio
todos os celeiros de grios do reino do céu”.6”

Também passamos a ver Cristo como nosso Salvador, que, tendo
derramado seu precioso sangue por nds, agora nos asperge com ele para
nos purificar. Por sua graca, Cristo ndo somente perdoa nossos pecados
passados como também santifica nossas obras imperfeitas do presente.
Isso realca nosso prazer no novo relacionamento que gozamos com o Pai
em e por meio de seu Filho, pois o Pai nos vé, como também vé tudo que
fazemos, pela lente de nossa uniio e comunhio com Cristo. Ele nio
somente cobre nossas obras mas, como também adorna nossas boas obras.
Isto é, de fato, graca verdadeira, que nos livra daquela suspeita de Deus, a

qual parece que Owen encontrava com frequéncia em seu ministério. Em



vez de escondermos o dom da graca na areia por medo e paralisia devido a
nosso cora¢io pecador, nés descobrimos que — como Pai amoroso que é
— ele se agrada da vida e dos feitos de seus filhos, por mais imperfeitos
que sejam: “De forma que as boas obras dos santos um dia os encontrem
com semblante transformado, de modo a quase ndo os reconhecer: aquilo
que lhes parecia escuro, deformado, maculado, serd belo e glorioso; eles
nio temerio, mas se alegrario em ver e segui-los”.8

Cristo também nos purifica interiormente. Somos lavados e santificados
nele.%? Além disso, um novo principio domina nossa vida. No que mais
tarde Thomas Chalmers chamaria de “o poder expulsivo de um novo
afeto”,”Y nossas vidas se caracterizam pela oposicio ao pecado enquanto
descansamos em Cristo e sua graca habita e opera em nés: “No
entendimento, a graca é luz; na vontade, ela é obediéncia; no afeto, é amor;
em tudo, fé”. 71

Contudo, tal comunhio nio é de modo algum estitico. E uma
comunhio gozada mediante a fé. Sem Cristo, nada podemos fazer.”? Cada

novo ato de obediéncia envolve uma nova experiéncia da gra¢a de Cristo.



ADOCAO:
NOSSO MAIS ALTO PRIVILEGIO

Contemplar todos os privilégios da comunhdo com Cristo seria, diz
Owen: “trabalho para a vida inteira de um homem”.”® Contudo, estes sio
todos resumidos no que ele considera “a cabeca, a nascente, a fonte da qual
tudo surge e flui”.”* Este — o mais alto privilégio de todos — é a adogio na
familia de Deus, com todos os direitos e privilégios de conhecé-lo como
nosso Pai Celestial.

Fora de Cristo, éramos estranhos a familia de Deus tanto na terra como
no céu. Mas agora, fomos aproximados e tornados herdeiros. Em Cristo, o
Filho, tornamo-nos filhos adotivos de Deus: “A adoc¢do é a autoritativa
mudanca do crente, por Jesus Cristo, da familia do mundo e de Satanis,
para a familia de Deus, com sua investidura em todos os privilégios e
vantagens dessa familia”.”> Assim sendo, entramos nos multiformes
privilégios que pertencem aos filhos reais do Rei celeste.

A primeira vista, pode parecer estranho que Owen discutisse o tema da
adog¢do dentro do contexto de comunhio com o Filho. Adogio, afinal, por
definicdo é um ato do Pai, e sua confirmacio é efetivada pelo Espirito em
sua capacidade como “espirito de filia¢io”. Mas o raciocinio de Owen é
bastante Obvio: na unido e comunhdo com Cristo, tornamo-nos co-
herdeiros com ele. Assim, conquanto cada uma das pessoas divinas
desempenhe seu papel especifico na adogio, é certo discutir a ado¢ido como
o mais alto privilégio de nossa unido com Cristo.

No que é que gozamos a comunhio como filhos adotivos? Owen nos da
uma resposta quadrupla:

1. Gozamos a liberdade de filhos de Deus. Somos libertos do poder da
antiga familia. A sua influéncia nido nos domina mais — mesmo que nio

estejamos completamente livres da atmosfera ou mesmo de sua influéncia



nociva. Ha toda a diferenca no mundo entre obedecermos o Pai, que deu
seu Filho por nés, para que tenhamos certeza de que ele também nos dara
tudo de precisamos, e estarmos presos a lei ao nos esforcarmos o maximo
para cumpri-la.

2. Temos um novo titulo, e como filhos do rei gozamos “um banquete de

fartura”,’®

mesmo na igreja, onde temos o privilégio de pertencer a familia
de Deus e sermos servidos e, por nossa vez, amar e servir, seus membros.
Mais que isso, hd um sentido em que o mundo inteiro é nosso para ser
desfrutado, porque pertence e é preservado por nosso Pai. Nenhum filho
dessa familia podera reclamar com justica de que seu Pai estabeleceu um
regime restritivo, sem prazeres e alegrias. Certamente o compositor Isaac

Watts refletia sobre isso ao escrever:

Os homens da graga encontram,
Gléria iniciada ca embaixo.
Frutos celestiais em chio terreal,
Crescendo da fé e da esperanga.
O monte de Sido rende

Mil docilidades sagradas

Antes que cheguemos a terra celestial,

Antes que andemos pelas ruas de ouro.””

3. Experimentamos coragem diante da face de Deus. Em Cristo, somos
justos como ele diante de Deus. Temos o privilégio de chama-lo “Abba,
Pai”. Podemos pedir qualquer coisa em seu nome. O que mais poderiamos
pedir?

4. Experimentamos a aflicio. Mas para o filho de Deus, a aflicio é
sempre disciplina — a acdo do Pai. Isto, como Owen ressalta corretamente,
é exatamente o peso de Hebreus 12.5-11. E uma das principais distin¢ées
entre cristios e descrentes. Esses dltimos procuram, mas nio encontram,

significado ultimo no seu sofrimento; como resultado, os incrédulos



buscam criar significado. Mas nio é assim para os cristaos, pois a Escritura
ensina que, em Cristo, as prova¢des tém uma finalidade. Deus trata seu
povo como filhos, treinando-os. Fosse ele indiferente a nds em nosso
pecado e teimosia, perguntas poderiam ser levantadas a respeito da nossa
legitimidade. Neste sentido, toda a disciplina é evidéncia do seu amor.
Mais que isso, o sofrimento na vida cristd é o campo de treinamento da
alma. O Pai esta equipando seus filhos em meio a adversidade. Se nossos
pais terrenos nos disciplinam para nosso bem, quanto mais o Pai Celestial,
que conhece a fundo os seus filhos?

Assim, quando fomos unidos a Cristo, foi feita uma transagio e
transicio de propor¢ées monumentais. Seria trigico se nio
conseguissemos vislumbrar a grandeza do que isso significa — é nada
menos que a unido e comunhio com o filho de Deus em nossa carne.

John Owen era profundamente impressionado pela magnitude da graca
de Deus. Ele se maravilhava pelo modo em que todas as béncios
concedidas pelo Pai vém somente e plenamente por meio de nossa unido e
comunhio com Cristo.

Por esta razdo, ndo nos surpreende que Owen preste tanta aten¢io ao
significado de ser “encontrado em Cristo”, e por meio dele, gozar de
comunhio com Deus.

Tendo refletido sobre essa dimensio central do pensamento de Owen,
passamos agora a examinar o que significa gozar a comunhio em e com a

terceira pessoa da Divindade, o Espirito Santo.



CAPITULO 5

Comunhio com o Espirito Santo

E desnecessdrio dizer que ele é o principe entre os pastores mestres em
divindade. Conhecer bem as suas obras é tornar-se profundo teélogo. Diz-se de
Owen que ele era prolixo, porém mais verdadeiro seria dizer que ele é
condensado. Seu estilo é pesado porque ele fazia notas daquilo que poderia ter
dito, e passava adiante sem desenvolver completamente os grandes
pensamentos de sua ampla mente. Requer empenho no estudo, e nenhum de

nés deve relutar ao fazé-lo.!

— CHARLES HADDON SPURGEON

m século atras, B. B. Warfield descreveu Jodo Calvino como “o tedlogo
do Espirito Santo”.? Era um entendimento muito sibio e também
inesperado. Entre muitas contribuicées a igreja crista, Calvino demonstrou
sistematicamente que o Espirito é aquele por meio de quem todas as
béncios de Deus, planejadas pelo Pai e compradas pelo Filho, se tornam
nossas.
A razio pela qual Warfield teve poucos precursores que viam Calvino
desta forma foi, em parte, porque Calvino nio escreveu um tratado
separado sobre o Espirito Santo nem tratava a sua pessoa e obra com um

foco distinto em suas Institutas da religido cristd. Assim, a tarefa de expor,



de maneira focada e extensa o ministério do Espirito aguardava o
surgimento de outra pessoa.

Nesta lacuna doutrinaria da literatura da igreja, John Owen entrou
voluntariamente. Conscientemente, e de modo certo, via o seu Discurso
sobre o Espirito Santo® como uma de suas principais contribuicées a histéria
da teologia. Em seus comentdrios introdutérios a essa exposicdo, ele
escrevew: “Nio conhe¢o ninguém que tenha me precedido neste propésito
de representar toda a economia do Espirito Santo, com todos os seus

adjuntos, suas operacdes e seus efeitos”.*



A PESSOA ESQUECIDA

H4 cinquenta anos, no contexto do que veio a ser chamado de
“movimento carismatico”, frequentemente o Espirito Santo era descrito
como “a pessoa esquecida da Divindade”. As vezes esse termo refletia mais
sobre seus autores do que sobre a histéria da igreja. Nao se pode conhecer
a vida e os escritos dos Reformadores, dos Puritanos e das grandes figuras
do Primeiro Grande Despertamento e acusi-los de esquecerem-se do
Espirito.

De fato, o que geralmente se entendia ndo era que o Espirito tivesse sido
esquecido ou ignorado, mas que os dons especificos de linguas, operagdo de
milagres e profecia, todos presentes na igreja do Novo Testamento, haviam
sido esquecidos. Mesmo isso ndo era uma avaliacio verdadeira ou justa,
pois os pais da igreja, reformadores e principais figuras dos Grandes
Avivamentos, estavam convencidos pelas Escrituras de que — como em
outros lugares da histéria redentiva — esses dons incomuns eram dados
como sinais confirmatérios de uma nova revelacio. Diferente da poderosa
obra do Espirito de regeneracio (sobre a qual tinham muito a dizer), estes
dons, criam eles, nunca tiveram intencdo de ser caracteristicas
permanentes da vida da igreja.”

Um aspecto da mudanca de énfase que surgiu no evangelicalismo dos
anos 1960 era a separacdo, em muitos contextos, do conhecimento de
Cristo. Junto a isso — como deixou patente a queda moral de ndo poucos
lideres — estava a confusio de dons com gracas, erroneamente
considerando o exercicio de “poderes” incomuns por andar no Espirito. O
que era particularmente impressionante no ensino, na pregacio e nos
escritos a respeito dos dons espirituais era 0 modo como a narrativa biblica
do ministério do Espirito foi ignorada — especialmente sua relacio com o

Senhor Jesus Cristo.



Contra esse pano de fundo, a exposicdo em grande escala de John Owen
sobre a pessoa e obra do Espirito inspira um ar totalmente diferente. Para
Owen é axiomatico que, se formos experimentar o poder do Espirito em
nossa vida, e a maravilha da nova cria¢do, é necessdrio primeiro nos
familiarizarmos com seu ministério na vida do préprio Salvador.

Nossa comunhio com o Espirito depende de, e é moldada pela
comunhio do Espirito com Cristo e a comunhio de Cristo com o Espirito
Santo, pois, como veremos Owen enfatizar, o Espirito que vem sobre os
crentes é o mesmo que habitou o Senhor Jesus. Ele recebeu o Espirito para
desempenhar seu ministério como Redentor. Ele agora concede o mesmo
Espirito a todos que estdo unidos a ele pela fé.

Sendo assim, nosso primeiro passo para apreciar o que significa
desfrutar da comunhio do Espirito Santo é delinear a sua presenca no

ministério de Jesus.



CRISTO E O ESPIRITO

Owen frequentemente se refere as palavras do Salmo 45.7 como uma
descri¢do da comunhio de Jesus com o Espirito: “Amas a justica e odeias a
iniquidade; por isso, Deus, o teu Deus, te ungiu com o 6leo de alegria,
como a nenhum dos teus companheiros”. Estas palavras, aplicadas a Cristo
em Hebreus 1.9, encontram cumprimento na forma em que ele recebeu o
Espirito sem medida.®

Jesus, que nos di o Espirito, é aquele sobre quem veio o Espirito. Ele
recebeu, carregou e foi levado pelo Espirito durante toda sua vida e
ministério, ndo apenas antes de nds o recebermos, como também tendo em
vista especificamente nosso recebimento dele como Espirito de Cristo.
Sendo assim, o Espirito que estava presente em e por meio da vida de
Jesus é exatamente o mesmo Espirito que é agora dado a todos os crentes.

Nio hé dois Espiritos Santos. Aquele por meio de quem o Salvador foi
concebido no ventre da virgem é o mesmo que nos concebe
espiritualmente quando “nascemos do Espirito”.” Ndo h4 ninguém mais
além daquele que deu poder ao Salvador durante todo seu ministério,
desde o ventre até a cruz, da sepultura até o trono. Cristo recebeu o
Espirito, estava cheio do Espirito e andava no Espirito para que, em sua
ascensdo, pudesse dar o Espirito que nele habitava a todos que nele
cressem.® Somente o Espirito de Cristo é capaz de nos transformar para
sermos como Cristo.”

Para Owen, portanto, hi diversos estigios no relacionamento de nosso
Senhor com o Espirito Santo em conexdo ao seu ministério como
Messias.}? De fato, Owen conduz seus leitores através de dez obras
especificas do Espirito em Jesus.!! Estas podem ser resumidas de quatro

maneiras:



1. A encarnagdo de Cristo. A concep¢ido de Jesus tem todas as marcas
caracteristicas da obra do Espirito Santo. Assim como pairava sobre as
trevas na primeira obra da criagido, o Espirito também pairou sobre a
escuridido do ventre da virgem Maria. Na concep¢io do Salvador, a graca e
a natureza foram unidas em perfeita e santa harmonia.

2. O ministério de Cristo. Para Owen, era axiomdtico que embora nosso
Senhor vivesse no poder do Espirito, ele também “agiu como homem”.
Tudo que fez por nés, Jesus fez como divino Filho de Deus, mas também
fez como homem — plena e verdadeiramente homem. Ele compartilhou
todo aspecto de nossa condi¢io humana, sem pecar. Ele o fez descansando
na presenca, comunhio e poder do Espirito Santo.

Isso é visto de duas formas:

a) Na sua natureza humana, Jesus “cresceu” — nio do pecado para a
santidade, mas em santidade, de santidade para santidade. Ele ndo era uma
“anomalia” nem “super-homem”. O Espirito o capacitou a progredir passo a
passo com sua matura¢io natural. Isso fica implicito em Lucas, quando diz
que Jesus crescia tanto em sabedoria como também em estatura e favor
com Deus e também com os homens.'?

Nio havia nada inumano, anti-humano ou super-humano na obediéncia
de Jesus. O seu entendimento — sob influéncia do Espirito Santo — se
desenvolveu em harmonia com suas capacidades mentais: “Na
representacdo, portanto, de coisas renovadas a natureza humana de Cristo,
a sabedoria e conhecimento da sua natureza humana foi objetivamente
aumentada, e em novas provacdes e tentacées ele aprendeu
experimentalmente o novo exercicio da graca. Esta era a constante obra do
Espirito Santo sobre a natureza humana de Cristo”.!3

O Messias nio veio imediatamente do céu para a cruz. Em vez disso,
Jesus cresceu. O fruto do Espirito em sua vida andava de mios dadas com
o desenvolvimento natural de todas as suas caracteristicas humanas

individuais. Porém, esse “desenvolvimento natural” era fruto da sua



submissdo a obra do Espirito. Nisto estava a intimidade e a beleza de sua
experiéncia do amor do Pai, mediante sua comunhio com o Espirito: “Ele
habitou nele em toda plenitude; pois nido o recebeu com medidas.
Continuamente, em todas as ocasides, e de seus tesouros insondaveis, ele
deu a graga para o exercicio de todos os seus deveres e instancias. Dai ele
era habitualmente santo, e dai ele exercitou a santidade inteiramente e
universalmente em todas as coisas”.14

b) Em seu batismo, de acordo com Owen, Jesus entrou na plenitude do
Espirito, ndo por progredir em santidade, mas em cumprimento de seu
ministério messidnico. Foram-lhe dados dons pelo Espirito, equipando-o
para os estagios climaticos do conflito de séculos entre o reino de Deus e o
poder das trevas. Sustentado pela Palavra de Deus (“a espada do Espirito”),
ele simultaneamente obedeceu ao Pai, operou milagres, manteve a sua
integridade e fez com que Satanas fugisse.

3. A cruz de Cristo. Owen entendia Hebreus 9.13-14 como se referindo
ao Espirito sustentar o Senhor Jesus na sua morte sacrificial. Foi pelo
“Espirito eternal” que nosso Senhor “sem mdcula alguma ofereceu a si
mesmo a Deus Pai”.'® Somente por sua comunhio com o Espirito Santo
Jesus poderia carregar o peso dos pecados do mundo e fazer expiacido por
eles.

a) O Espirito suportou a Jesus na decisio de oferecer-se ao Pai durante
todo o decurso de sua vida, tendo em vista sua morte sacrificial.

b) Ele sustentou Jesus quando, ao se aproximar dos portais do templo
no jardim de Getsémane, ele viu de perto o altar sangrento que o
aguardava.

¢) O Espirito suportou Jesus quando ele quebrou seu coragio e sentiu
tragada a sua alma ao experimentar o desamparo do Calvario.

d) Owen acrescenta mais um toque comovente que nos ajuda a entender
a maravilha da comunhio do Filho com o Espirito. Se, sobre a cruz, nosso

Senhor Jesus Cristo entregou o seu Espirito nas méos do Pai, a quem ele



entregou seu corpo? Externamente, diz Owen, foi guardado pelos santos
anjos, que vigiaram a sepultura no jardim. Mas internamente, o Espirito
preservou-o da corrupg¢ido fisica na escuridio do tamulo, assim como o
preservara da corrup¢io moral na escuridio do ventre da virgem. Do
ventre ao timulo, o Filho sempre esteve em comunhio com o Espirito.

4. A exaltag¢do. O Pai exaltou ao Filho em sua ressurrei¢io e ascensio.
Contudo, o Novo Testamento também ensina que o Filho tem poder de
entregar sua vida e toma-la de volta para si. Pai e Filho estio juntos,
harmoniosamente ativos na exaltacdo da ressurreicio. Mas Owen observa
também o papel do Espirito Santo na ressurreicio-exaltacio.'® O Espirito
declarou que Jesus é o Filho de Deus com poder mediante a ressurreicio; o
Espirito o vindica na ressurrei¢do. Esta é uma obra de transformacio, e seu
resultado final é a sua glorificacdo. Como diz Owen: “Aquele que fez sua
natureza primeiramente santa, agora a fez gloriosa”.!” Nio apenas do
ventre ao tdmulo, entdo, mas do ventre a gléria, o Espirito foi
companheiro do Salvador.

Qual é o significado disso? O Espirito nido pode ser conhecido
corretamente (e portanto, a comunhio com ele nio pode ser plenamente
desfrutada) sem estar em Cristo — do mesmo modo que Cristo nio pode
ser conhecido sem ser pelo Espirito. A identidade na qual temos comunhio
com o Espirito é definida por nds pela sua relagido intima com o Salvador
encarnado. Ele é o Espirito de Cristo. Conhece intimamente a Cristo. Ele

toma aquilo que é de Cristo e entrega a nés, com o alvo de transformar-nos

4 semelhanca de Cristo.'®



CRISTO NOS DA SEU ESPIRITO

No Cendculo, Jesus prometera aos apéstolos que pediria ao Pai o
privilégio de enviar o Espirito a igreja.'? No envio do Espirito, ambos, Pai e
Filho estio atuando.?’ Na verdade, as trés pessoas estido envolvidas,
porque o Espirito que foi enviado também vem. Neste sentido, o Espirito é
proveniente tanto do Pai quanto do Filho, e a “questio de o Espirito Santo
ser outorgado por Cristo”, diz Owen, “argumenta que a sua procedéncia
pessoal também vem dele, do Filho”.2! Esta, é claro, é a doutrina
agostiniana da dupla procedéncia do Espirito. E uma indicacio da natureza
do relacionamento eterno do ser de Deus, entre o Espirito e o Filho.
Concedemos que hd nisso um grande mistério; também para Owen havia o
fato de que Pai e Filho juntos enviando o Espirito era indica¢io da relacdo
do Espirito para ambas as pessoas, tanto na vida interna de Deus como
também em sua atividade externa para com o mundo.

Assim, na vida do Deus Trino, o Espirito procede de ambos, Pai e Filho,
um para o outro. Como ele é o elo de unido entre Pai e Filho com os
crentes, também é elo de uniio entre o Pai e o Filho.??

O Espirito nos é dado a luz da penosa obediéncia de Cristo; nds o
recebemos livremente, como dom em que nos regozijamos. Em termos de
Owen, “olhamo-lo”, pedimos por ele, o recebemos e o admiramos. Nossos
olhos o “enxergam” no sentido de fixar mente e coragio naquilo que a
Escritura nos ensinam sobre ele, buscando pela fé apreender tudo que o

Espirito é para nés.



RECEBENDO O ESPIRITO

O que significa receber o Espirito de Cristo? Quando nés o fazemos pela
fé, o Espirito vem pessoalmente habitar em nds. Isto estd no coracdo da
promessa do novo pacto. Mas o que é tdo novo sobre essa alian¢a? Nas
palavras de Owen, eis a explicacdo: “Nossa unido com Cristo consiste nisto:
o mesmo Espirito que habita nele habita em nés”.?® E, “participamos,
portanto, do mesmo sumo e da mesma sustancia da raiz e da arvore, sendo
por elas nutridos”.?*

Sendo assim, a propria vida que estd na drvore também se encontra nos
galhos. Esta verdade que estica a mente e transforma a vida s6 se entende
quando o Espirito vem abrir nossos olhos a verdade da Palavra de Deus.
Jamais deveremos separar nossa necessidade do Espirito de nossa
possessdo da Palavra ou vice-versa. O primeiro seria o erro do racionalista
e o segundo do mistico. O Espirito abre os olhos do nosso entendimento a
revelacio que Deus nos deu, ndo para dar a cada individuo uma nova
revelacdo. Ele vem conduzir-nos ao abra¢o da verdade ja revelada. Ser
“guiado” pelo Espirito, portanto, em temos biblicos, envolve abracar e
obedecer a revelagdo que Deus deu a todos, nido seguindo suposta
revelacio particular dada apenas a alguns individuos.?”

O fruto imediato da vinda do Espirito a nés é o elo de nossa unido com
Cristo.2® Desta unido flui toda nossa comunhio com ele. Quando vem
habitar em nés, ele nos vivifica, guia, sustenta, fortalece e produz em nés
cariter e qualidades como as de Cristo. Ele restringe-nos de pecar e nos

santifica cada vez mais.



COMUNHAO COM O ESPIRITO SANTO

Em seus discursos de despedida, Jesus disse que era vantagem dos

27 em seu lugar viria o Espirito. Ele vem a

discipulos que ele os deixasse;
ndés como se formado pela comunhio de Cristo com ele. Ele é “outro
ajudador” (i.e. em adicdo a, em lugar de, do mesmo cariter do préprio
Jesus). Ele ministra a nés como vigario de Cristo. Sua presenc¢a em nossa
vida é a grande “reliquia” que o Senhor Jesus deixou para a igreja. Quase
tudo na vida crista flui e depende disso.

Qual é, entdo, a natureza do ministério do Espirito? H4, de acordo com
Owen, quatro modos em que o Espirito evidencia a sua presenca e seu
poder em comunh&o com o crente: habitacdo, un¢io, penhor e selo. Ja que,
em razdes praticas, Owen considera a presenca do Espirito como sendo
tanto uncido quanto penhor, como aspectos de sua habitacio, podemos
reduzir isso a dois aspectos: sua habitac¢io e o seu selo.

O Espirito habita todo crente de maneira misteriosa. Ele o faz, enfatiza
Owen, pessoalmente, como o Espirito de Cristo. Owen faz uma distin¢io, a
qual ele compartilha com outros escritores puritanos sobre este tema,
entre a habitacio do Espirito Santo como Espirito de santidade e sua
automanifestacdo como Consolador. O anterior é um ministério constante.
O Espirito estd sempre, sob todas as circunstincias, em todos os tempos,
tornando-nos santos. Ele usa toda situagdo — alegrias, provagdes,
sucessos e fracassos — para nos conformar a imagem do Filho de Deus.

Porém, as manifestacdes do Espirito como Consolador, argumenta
Owen, sio intermitentes. Nem sempre ele nos leva a um senso consciente
dos consolos do evangelho. Este é um importante ponto, pela simples
razdo de que Owen cré ser necessario que distingamos entre a habitacdo do
Espirito (que é constante) e a maneira pela qual ele manifesta essa

identidade em e a consciéncia do crente individual (que é uma variavel).



Uma expressido disso se vé nas variagdes entre os crentes sobre suas
experiéncias quanto a seguranca de salvacdo. Eles ndo apenas diferem uns
dos outros, como também poderdo diferir de si mesmos de uma semana
para outra.

No entanto, Owen afirma que a habitacio do Espirito Santo traz
consigo diversas béncios distintas.

1. O Espirito vem dar ao crente orientacdo e dire¢do. Essa direcido é
sempre moral e extrinseca, no sentido que o Espirito nos da essas coisas
objetivamente, pela Palavra que ele inspirou. Mas é também intrinseca, no
sentido que é também interna e eficiente. O Espirito Santo ilumina nosso
entendimento das Escrituras e nos capacita a receber a sua verdade.

E exatamente isso que o apéstolo Jodo quis dizer ao falar dos crentes
terem recebido a un¢io do Espirito®® e, portanto, nio necessitarem que
alguém os ensine. E claro que em outro sentido, Jodo cré que os cristios
necessitam de ensino (ele mesmo estd no ato de ensina-los por meio de sua
carta). O que ele tem em vista é que o Espirito revelou-lhes Cristo.

2. O Espirito vem também dar apoio, suporte; ele ajuda em nossas
enfermidades.?®

3. Igualmente significativo, o espirito exercita uma continua restri¢do
interior sobre nossa vida, para que evitemos correr de frente para o
pecado. Mais que isso, ele injeta um Espirito de alegria e gozo em nossa
obediéncia, o que afugenta nossa letargia natural. Aqui, Pedro é o seu
paradigma: “Pedro estava solto e corria morro abaixo, negando e jurando
nido conhecer seu Mestre; Cristo coloca sobre o seu espirito uma restricio,
apenas com um olhar.”3?

Por sua vez, isto se torna, para Owen, um paradigma da obra do Espirito
Santo, que interiormente “lan¢a uma profunda reveréncia” sobre nosso
espirito3!, causando esse santo comedimento, a fim de que nio caiamos

em pecado.



DISTINGUINDO ENTRE O ESPIRITO
E A SERPENTE

Tendo este pano de fundo, Owen levanta uma pergunta importante:
Como distinguimos as sugestdes do Espirito da graca na dire¢io e governo
de nossa vida e as ilusées do espirito do mundo e de nosso préprio coragio
pecador? Essa é uma pergunta de enorme importancia se queremos ser
calmos e confiantes quanto ao fato de que o espirito com quem
comungamos é realmente o Espirito Santo.

Owen sugere quatro maneiras em que o Espirito e a serpente sao
discernidos:>?

1. A dire¢do do Espirito, diz ele, é regular, ou seja, de acordo com a
regulum: a regra da Escritura. O Espirito ndo opera em nds dando-nos um
novo regulamento de vida, mas nos ajuda a entender e aplicar a regra que
ja estd contida na Escritura. Sendo assim, a questio fundamental a se
perguntar quanto a direcdo serd: Este curso de acdo é coerente com a
Palavra de Deus?

2. Os mandamentos do Espirito nio sido penosos. Estio em harmonia
com a Palavra, e a Palavra estd em harmonia com o crente como uma nova
criagdo. O crente em Cristo se submete conscientemente a Palavra e tem
prazer em obedecé-la, ainda que o caminho do Senhor para nés seja
marcado por lutas, dores e tristezas. O jugo de Cristo cabe bem; o seu fardo
jamais esmaga o Espirito.33

3. As “moc¢des” do Espirito sdo ordeiras. Assim como o pacto de Deus é

34 assim também o dom prometido

ordeiro em todas as coisas e seguro,
desse pacto, o Espirito que nos habita, é ordeiro em sua maneira de tratar
conosco. A inquieta¢do nio é marca de comunhio com o Espirito, mas da
atividade do maligno. Talvez Owen tivesse em mente membros especificos

de sua congregacio quando escreveu:



Vemos algumas pobres almas tdo presas que se apressam para cima e para
baixo, na questdo de deveres, ao bel prazer de Satands. Eles correm de um a
outro lado, e é comum negligenciarem aquilo que realmente deveriam fazer.
Quando em orac¢io, deveriam estar no trabalho a que foram chamados, e
quando estdo em seu chamado, sio tentados a deixar tudo e correr para orar.

Os crentes sabem que isso ndo vem do Espirito de Deus, que faz “tudo belo a

seu tempo”.35

4. As “mogdes”, ou sugestdes do Espirito, diz Owen, sempre tendem a
glorificar a Deus de acordo com sua Palavra. Ele traz o ensino de Jesus a
nossa memdria; ele glorifica o Salvador; ele derrama em nosso coragdo um
profundo senso do amor de Deus por nés. Como, entdo, o Espirito age
sobre o crente? O Espirito vem a nés como penhor, uma promessa, um
pagamento inicial da redencio final. Ele estd aqui e é, agora, o antegozo da
gléria futura. Porém, a sua presenca é também indicacio de que nossa
experiéncia espiritual atual é ainda incompleta.

Owen escreve de modo nitidamente contrastante aqueles que falavam
de se livrarem da influéncia do pecado que habita em nds e lutavam pela
liberdade do Espirito. Precisamente porque ele é as primicias e nio a
colheita final, aqui ha um sentido em que a habitacdo do Espirito é a causa
do gemido do crente: “E ndo somente ela, mas também nés, que temos as
primicias do Espirito, igualmente gememos em nosso intimo, aguardando
a adocio de filhos, a redencio do nosso corpo”.3® A presenca do Espirito ja
nos traz um antegozo de gléria futura, mas também, simultaneamente,
cria em nés um senso da imperfeicio de nossa experiéncia espiritual
presente. Isto, para Owen, é como a comunhio com o Espirito —
entendida biblicamente — traz alegria a vida do crente, a0 mesmo tempo
que traz profundo sentimento de que a plenitude da alegria ainda nio

chegou.



SELADO PELO ESPIRITO

O Espirito que vem habitar em ndés vem também como selo. Owen
estava intensamente interessado no que a Escritura quer dizer quando fala
do crente ser selado pelo Espirito.3” Em 1667, ele escreveu: “Nio esta
muito claro para mim a intencdo certa e particular desta metafora”.3®
Naquela época, ele arrazoava que eram suas promessas, e nio as pessoas,
que estavam em vista nesse selo. Concluiu que somos selados quando
gozamos renovado senso do amor de Deus em nés e confortavel persuasao
de sermos aceitos por Deus. As promessas de Deus — as promessas de
graca da salvacdo — sdo seladas a nés e nés, de modo correspondente,
entramos em seu gozo.

Porém, em sua obra sobre o Espirito Santo como consolador,3® Owen
escreveu com maior definicdo: “O selo do Espirito nio é ato especial, mas
somente um efeito especial de sua comunica¢do a nds. Os efeitos desse
selo sdo as graciosas opera¢des do Espirito Santo em e sobre os crentes,
mas o selo em si é a comunicacio a eles do Espirito”.4°

Talvez consciente das discussbes que ocorriam entre os membros da
Irmandade Puritana, incluindo seus préprios amigos, Owen passa a

observar:

Geralmente tem se concebido que este selo do Espirito é o que da seguranca
aos crentes e assim o faz, embora o modo como o faz, nido tenha sido
apreendido corretamente. Assim sendo, ninguém é capaz de declarar a
natureza especial do ato do Espirito pelo qual ele sela os que sdo seus, quando

devera vir tal seguranca. Na verdade, ndo é nenhum ato do Espirito a base de

nossa seguranca, e sim a comunicacdo do Espirito a nés. !



O selo é o proprio Espirito. Isso leva Owen de volta a nosso ponto de
partida: o Senhor Jesus Cristo é aquele a quem o Pai selou.*? Ele
comunicou-lhe o Espirito. O que é verdadeiro quanto a Cristo torna-se
entio verdadeiro para aqueles que hoje estio em Cristo. Enquanto o
Espirito ministra como esse selo, seguem a seguranca da graca e da
salvacio.

Assim, o testemunho do Espirito de que somos filhos de Deus é o efeito
da presenca do selo do Espirito, que ativa o senso de seguranca que o
crente tem. Owen oferece vivido retrato falado disso. O cristio, diz ele,
pelo poder de sua prépria consciéncia, é posto diante da lei de Deus. Alj, o
pleito da consciéncia do cristio é que ele é filho de Deus. Ele “produz todas
as evidéncias; tudo pelo que a fé lhe di o interesse em Deus”. Ha razdes

pelas quais ele cré ser verdadeiro cristido. Porém, diz Owen:

No meio tempo, Satands se opde com todas as suas forgas; o pecado e a lei o
assistem; muitos defeitos sido encontrados nas evidéncias que ele usa como
acusacio; a verdade de todas é questionada; e a alma estd suspensa quanto a
esta questdo. No meio do pedido e da contestacio, vem o Consolador, e pela
palavra da promessa ou de outro modo, sobrepuja o cora¢io com uma
persuasio confortivel (que vence a todas as obje¢bes) que seu pleito é bom e
que ele é realmente filho de Deus. [...] Quando o nosso espirito estd
pleiteando seu direito e seu titulo, ele entra e di testemunho por nés. Tendo o
Senhor Jesus, com uma sé palavra, acalmado a firia do vento e do mar, todos
que estavam com ele souberam que ali havia a m3o do poder divino, Mateus
8.25-27. E quando o Espirito Santo, por uma palavra, acalma as tempestades

e os tumultos que surgem na alma, dando-lhe imediata calma e seguranga, a

alma conhece o seu divino poder, e se regozija em sua presenc;a.43

Numa palavra, Owen diz que o Espirito faz em néds, como selo, o que

Cristo fez para os discipulos como Salvador.



O ressurgimento de Mateus 8.25-27 aqui é bastante significativo.
Conforme vimos, para Owen, este era o “versiculo para sua vida”, o texto
que, naquele dia que jamais seria esquecido na Capela de Aldermanbury,
trouxera a plena luz a seguranca e alegria em Cristo. Temos aqui, com toda
probabilidade, uma transcricdo da experiéncia do préprio Owen, e a razio
por que comunhio com o Espirito era tdo significativa para ele.

4 nem nos deixa sem consolo.

Cristo nio deixou os apédstolos 6rfios,*
Recebemos bénc¢dos além de todas as expecta¢des. Recebemos o Espirito a
fim de vivermos em comunhio com ele em ora¢io, e ele nos conduz ao
prazer de todas as béncdos de nossa heranca. Owen resume da seguinte

forma:

S&do estas — trazer a memoria as promessas de Cristo, glorificad-lo em nossos
corac¢des, derramar o amor de Deus em nés, testificar conosco quanto a nosso
estado e condi¢io espiritual, selando-nos para o dia da redengio (sendo ele o
penhor de nossa heran¢a), ungindo-nos com privilégios quanto as suas
consolagdes, confirmando nossa adogio, estando presente conosco em nossas
saiplicas. Aqui estd a sabedoria da fé — descobrir e encontrar com o
Consolador em todas essas coisas; ndo perder sua dogura permanecendo nas

trevas quanto a sua autoria, nem faltar com os retornos que de nds sio

1’eque1’idos.4"5

Tal comunhio com o Espirito nos traz consolo nas afli¢ées, paz que flui
da seguranca de que fomos aceitos diante de Deus, a alegria que é nossa
quando compartilhamos a un¢do daquele que recebeu o 6leo da alegria sem
limites, e uma esperanca que traz estabilidade e direcdo a nossas vidas.

Mas o que dizer das “recompensas” da nossa parte, dos quais Owen
falou? O que tudo isso quer dizer em termos de nossa resposta aos

privilégios da comunhio com Deus?



NOSSA RESPOSTA

Trés respostas negativas e trés positivas podem ser aqui mencionadas.
Antes de fazer essa lista, vale a pena dar um passo para refletir sobre a
estrutura do pensamento de Owen. Pois a substincia do que ele escreve faz
exigéncias a seus leitores, tornando facil estar tdo envolvido em segui-las,
que nos esquecemos de ver as estruturas que as sustentam. Porém, é
importante o fato de que ele pense nos retornos (respostas) do cristio em
termos negativos e positivos.

O Espirito nos une ao Salvador crucificado e ressurreto e, portanto, em
comunhio com ele na sua morte e ressurreicio. Como isso é a base sobre a
qual o Espirito opera, ele também se torna o modelo da vida crista: morte e
ressurrei¢do, mortificacio e vivificagdo, despir o velho e revestir do novo.
Os negativos e os positivos tornam-se, assim, o leitmotif, a linha melddica,
para toda a nossa comunhio com o Filho. Era esse o modelo apostélico.*®

E por isto que Owen nos da essas trés exortacbes negativas e positivas.

Ndo entristecam o Espirito

A metafora?” (associada as palavras de Paulo em Efésios 4.30) é, na
realidade, trazida da exposicio de Isaias das andancas de Israel apds o
éxodo: “Mas eles foram rebeldes e contristaram o seu Espirito Santo, pelo
que se lhes tornou em inimigo e ele mesmo pelejou contra eles”.*® O
cristio entrou em um relacionamento mais profundo e intimo com o
Espirito, e precisa aprender a ser sensivel a seu amor, bondade e ternura.
Mesmo que o Espirito nio possa ser “entristecido passivamente”, % é
possivel que vivamos de maneira entristecedora a ele. Ele responde a nés
como quem foi entristecido, pois ndés tornamo-nos insensiveis quanto a

ofensa que fizemos a ele, de nossa indiferenca e descuido espiritual. O



resultado é que “Perdemos tanto o poder quanto o prazer da nossa
obediéncia”.>°
Owen despeja sobre nossa consciéncia motivos pelos quais ndo devemos

entristecer o Espirito, e indica o que o crente deve fazer positivamente:

Que a alma, em todo o decurso de sua obediéncia, se exercite pela fé e dé o
peso devido a isso: “O Espirito Santo, em seu amor e bondade infinitos para
comigo, condescendeu em ser meu consolador; ele o faz voluntariamente,
livremente, poderosamente. Quanto tenho recebido dele! Na multidio de
minhas perplexidades, o quanto ele refrigera a minha alma! Poderia eu viver
um dia sequer sem as suas consola¢des? Eu porventura poderia nio me
importar com ele naquilo em que ele se concerne? Poderei entristecé-lo por

negligéncia, pecado e insensatez? O seu amor ndo me constrangeria a andar

diante dele, buscando agrada-lo em tudo?”>!

Nao apaguem o Espirito

Se a metidfora de “entristecer” reflete nosso relacionamento com o
Espirito, “apagar” reflete sobre o seu ministério. A figura pintada com
palavras que vem a mente de Owen é a de “madeira molhada... lancada ao
fogo”,°? um espirito e estilo de vida que, na verdade, impede a obra
graciosa do Espirito como fogo, em que ele arde em amor por nés e busca
despertar em nés um amor por santidade. Em vez de abafar as sugestdes
interiores a fidelidade e obediéncia, temos de aprender a abani-los para

que inflamem.

Ndo resistam a sua Palavra

Owen enfatiza o relacionamento entre o Espirito e a Palavra no
contexto do ministério de Estévio. Os seus opositores “nio podiam resistir
A sabedoria e ao Espirito, pelo qual ele falava”.”>3 “Vés sempre resistis ao

Espirito Santo”>?, resistindo assim a palavra profética de Deus.



Novamente, aqui Owen se preocupa com nossa visdo espiritual e com
aquilo que “olhamos” ao escutar a exposi¢io da Palavra. Falhamos em
“enxergar” o ministério do Espirito enquanto ele di dons a igreja para a
sua edificacio — ou seja, vemos somente e meramente homens, em nada
melhores e talvez ndo mais capazes de ver que nés — e com isso
inevitavelmente reduzimos a pregacido da Palavra de Deus a palavras de
homens. E entio que corremos perigo de menosprezar a Palavra, para
entdo resisti-la, e enfim, desprezad-la. O nosso chamado é para fixar os
olhos onde devemos olhar: a Palavra é a espada do Espirito; a sua
exposicdo é o instrumento do Espirito para soltar a Palavra dentro de
nossa vida e fazer sua obra de conversio e transformacio.

Porém, ao fazé-lo, Owen insiste em que lembremos que o Espirito Santo
é uma das pessoas do Ser Divino, aquele que procede do Pai e do Filho, o
Espirito eterno. Ele deve ser cultuado, amado e adorado. A sempre
crescente semelhanca a Cristo para a qual o Espirito Santo conduz é tanto
o fruto de nossa comunhio com ele quanto o seu alvo de comunhio
CONO0SCo.

Owen compreendia bem que o Espirito Santo nio glorifica a si mesmo,
mas ao Filho. Isso nio deve ser usado como argumento por falharmos em
dar gléria ao Espirito, como também ao Filho e ao Pai. O papel do Espirito
dentro da economia trinitaria ndo minimiza sua plena divindade, nem nos
isenta de adora-lo. Pelo contrario, o papel do Espirito requer de nosso
coracdo a admiracdo, adoragdo, louvor e devocio aquele que com tanto
amor brilha sobre o Filho e vem a nés como Espirito de graca. Por ser esse
o seu ministério, temos toda razdo para adorar o Espirito junto com o Pai e
o Filho.

Aqui, mais que em qualquer outro lugar, o comentario — embora tenha
sido feito totalmente com outra inten¢io ou sentido — é realmente
verdadeiro: o Espirito Santo tem sido a “pessoa esquecida” da Divindade.

Talvez, entdo, ao ser ouvida no decorrer dos séculos, a voz de John Owen



ajude a nos despertar para o modo como é possivel que tenhamos

entristecido, apagado ou resistido ao Espirito Santo.



CONCLUSAO

Louvor ao Pai, ao Filho e ao Espirito Santo

Para uma luminosa exposi¢io e poderosa defesa da doutrina das Escrituras —
para o determinado cumprimento das obriga¢des prdticas — para uma
habilidosa anatomia do autoengano do cora¢do — e para um tratamento
detalhado e sdbio do coracéo diversificado do cristdo, ele [John Owen]

provavelmente nio tem nenhum rival.®

— CHARLES BRIDGES

N osso “fim principal”, de acordo com o Catecismo Menor de
Westminster, é “glorificar a Deus e goza-lo para sempre.? “Glorificar a
Deus” significa adora-lo como Deus, pois a “divina natureza é a razio e
causa de toda adoracio”® Consequentemente, “é impossivel cultuar
qualquer pessoa da Trindade sem adorar toda a Trindade”.* Este principio
traz Owen a plenitude de sua teologia.

Na atividade de Deus em seu ser trino, todas as trés pessoas sempre
estdo envolvidas e engajadas (opera Trinitatis ad intra sunt indivisa). Assim
também em sua atividade em relacdo a ordem criada sempre sera obra das
trés pessoas (opera Trinitatis ad extra sunt indivisa), mesmo quando uma
pessoa exerce uma funcio especifica (apropriagdes).

Aqui Owen esta unido aos pais da igreja, que desenvolveram a doutrina

)

conhecida como perichoresis ou circumincessio®> — que, em tudo que o Deus



Trino é e faz, cada uma das trés pessoas se relaciona a e se envolve uma
com a outra. Uma “coreografia” do ser divino é belamente tinica em sua
diversidade, e diversa em sua unidade. Tanto interna quanto
externamente, as pessoas da Trindade sempre funcionam em harmonia de
uma s6 Divindade. Sendo assim, ndo adoramos a qualquer pessoa como se
a sua pessoalidade pudesse ser de alguma forma abstraida ou separada da
sua participacdo na singular esséncia de sua divindade.

Isto, é claro, é o mistério da Trindade, o qual a mente humana jamais
conseguira penetrar completamente. Isso nio é apenas pela condi¢do caida
de nossa mente obscurecida e distorcida. Diante do trés vezes santo Deus,
até os serafins que jamais pecaram tiveram de colocar véu em seu rosto e
cobrir os pés. Aqui, os membros da familia de Deus, tanto em seus ramos
celestiais quanto terrestres, sé podem contemplar das margens do mar de
cristal sobre o qual se reflete a eterna majestade e gléria do Deus trino:
“perdidos na maravilha, no amor e no louvor”.

E nesta vida de comunhio com Deus que fomos batizados — na graca
do Senhor Jesus, no amor do Pai celestial e na comunhio do Espirito
Santo. E claro que na Ceia do Senhor experimentamos e gozamos essa vida
em sua mais simples expressio, pois aqui somos convidados pelo préprio
Cristo a provar e ver que ele é bom, e nos alimentarmos dele. Quando o
fazemos, o Espirito se envolve na obra que ele ama, a obra de tomar o que
pertence a Cristo e tornéd-lo conhecido a nés. Como diria Horatius Bonar,

que se postava na tradi¢do de Owen dois séculos depois:

Aqui, 6 meu Senhor, te vejo face a face.
Aqui quisera tocar e agarrar aquilo que nio se vé.

Aqui, agarrar com mais firme fé a eterna graca.

Lancando sobre ti todo o meu cansago.6



Mediante o Espirito gozamos de comunh&o com o Filho, lembrando que
“Deus amou ao mundo de tal maneira que deu o seu Filho unigénito, para
que todo o que nele cré nio pereca, mas tenha a vida eterna”.” Somos
atraidos ao amor de Deus e aguardamos as bodas preparadas para seu
Filho.

Assim como fomos batizados em nome da Trindade, temos comunhio
com cada pessoa em suas distintas expressdes de graca para conosco. Ao
fazé-lo, as palavras tio frequentemente cantadas da “Doxologia”, agora
melhor compreendidas, expressam nossos afetos, pois fomos amados pelo
Pai, reconciliados pelo Filho, e estamos sendo transformados “de gléria em

gloria” pelo Espirito. Assim, cantamos:

A Deus Supremo Benfeitor

Anjos e homens deem louvor;
A Deus o Filho, a Deus o Pai

E a Deus Espirito gléria dai”®

Bem podemos dizer em resposta: “Amém e amém!”
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46. Toon, Correspondence, p. 174.

47. Biégrafos diferem sobre o nome cristdo de Payne. Orme o chama de Thomas (p.
448).

48. Thomson, Life of Dr Owen, em Works 1:CIII.

49. Vindication of Owen by a Friendly Scrutiny, p. 38, citado por Thomson, Life of Dr
Owen, em Works I:CIV-CV.

Capitulo 2

1. Mateus 28.19.

2. 2Corintios 13.14

3. Emanuel Kant, The Conflict of the Faculties, trad. Mary J. Gregor (New York: Abaris
Books, 1979), pp. 66-67. Itélicos no original.

4.Jodo17.3

5. 1Corintios 1.31.

6. Jeremias 9.23-24.

7. Jeremias 31.34.

8. Galatas 4.9.

9. Ver Jodo 14-17.

10. Romanos 1.21.

11. Colossenses 3.10.

12. Karl Barth, The Word of God and the Word of Man, trad. D. Horton (New York:
Harper and Row, 1957), p. 196.

13. John Owen, On Communion with God the Father, Son, and Holy Spirit, each person
distinctly, in love, grace, and consolation; or, The Saints’ Fellowship with the Father, Son,
and Holy Spirit Unfolded, em Works 2:388.

14. Martinho Lutero, On the Bondage of the Will, em Luther and Erasmus, eds. E.
Gordon Rupp and Philip S. Watson (Philadelphia: Westminster Press, 1969), p. 125.
15. Friedrich Nietzsche, Thus Spake Zarathustra, eds. Adrian Del Caro e Robert Pippin,
Cambridge Texts in the History of Philosophy (Cambridge, England: University Press,
2006), p. 65. Italicos no original.

16. Do hino “Love Divine, All Loves Excelling” by Charles Wesley (1707-88).

17. Deuteronémio 6.4; Isaias 44.6, 8.

18. Ver Works 2:323-26 para o que Owen chama de “algumas” dessas passagens.

19. Mateus 28.18-20.

20. Works 2:405.



21. Opera Trinitatis ad intra sunt indivisa.

22. 1Corintios 2.10.

23. Jodo 1.3.

24. Romanos 1.4.

25. Calvino cita as mesmas palavras de Sobre o Santo Batismo, de Gregério, Oration
40.41 em Institutas 1.13.17.

26. Owen cita as palavras de Gregério em Works 2:10, n. 1, ao longo das palavras de
Tertuliano em seu tratado Contra Praxeas dizendo com efeito que o Pai é um e o Filho
é um, nio por divisio mas por distin¢do. Praxeas era herege primitivo que adotou o
ponto de vista modalista monarquista de que Pai, Filho e Espirito Santo eram
simplesmente “modos” ou aparéncias do Um. Tertuliano é afamado por notar que
“Praxeas em Roma conseguiu duas pecas do trabalho do Diabo: expulsou a profecia e
introduziu a heresia; pos a correr o Paracleto e crucificou o Pai”; Contra Praxeas, cp. 1.
27. Works 2:406.

28. Agostinho, De Trinitatis 1.3.

29. A heresia associada a Praxeas em que o Um (portanto, o Pai) sofreu sobre a cruz.
30. Ver Hebreus 9.14 para isto.

31. Thomas Goodwin — amigo de Owen, como ele Independente, e colega de
pregacio em St. Mary’s, Oxford — partilhava a mesma perspectiva: “Algumas vezes
comunhio e conversagdo com um homem, as vezes com o outro, e as vezes com o Pai,
e depois com o Filho, e entdo com o Espirito Santo. Por vezes o seu coragdo é instado
a considerar o amor do Pai ao nos escolher, e depois o amor de Cristo em nos redimir,
e entdo o amor do Espirito Santo, que sonda as profundezas de Deus, e as revela a
nds, e toma conosco todas as nossas dores, de maneira que uma pessoa vai de uma
testemunha para outra distintamente, que, digo eu, é a comunhio que Jodo deseja
que nés tenhamos”. Of the Object and Acts of Justifying Faith (Do objeto e dos atos da
fé justificadora), 2.2.6, em The Works of Thomas Goodwin, ed. Thomas Smith
(Edinburgh, Scotland: James Nichol, 1864), 8:378-79. Goodwin observa isso num
contexto mais amplo de uma discussio da seguranca da salvagdo. Seria interessante
especular sobre que conversas passaram entre estas duas destacadas figuras durante o
tempo em que estiveram juntos em Oxford como lideres académicos e colegas
pregadores. Infelizmente, nenhum dos dois deixou documento sobre seu
relacionamento. Embora esteja claro que aqui compartilhavam uma perspectiva
comum, como em outras questdes (os dois eram congregacionais), somente Owen
dedicou uma exposicio extensa quanto a natureza dessa comunhio trinitaria.

32. Galatas 4.4-6.



33. Mateus 28.19.

34.1Jo30 1.3.

35. 2Corintios 13.14.

36. Works 2:16. Italicos meus.

Capitulo 3

1. J.C. Ryle, Santidade: sem a qual ninguém verd ao Senhor. 2 ed. Sdo José dos Campos,
SP: Editora Fiel, 2009), p.64

2.1Jod0 4.8.

3.1Jodo 4.9.

4. Works 2:19.

5. Owen oferece bela exposicio deste tema em Works 2:19-22.

6. Ver Jodo 3.16.

7. Ver 2Corintios 13.14.

8. Jodo 16.27.

9. Romanos 5.8.

10. Romanos 5.5.

11. Francis Turretin, Institutes of Elenctic Teologia, trad. George M. Giger, ed. James T.
Dennison Jr. (Phillipsburg, N.J.: Presbyterian and Reformed, 1992), vol. 1, p. 242, Q.
20.V.

12. Ver Jodo 16.27.

13. Ver Jodo 14.23.

14. Mateus 8.26.

15. Thomson, Life of Dr Owen, em Works 1:XXXI.

16. Works 2:21-22. Italicos meus.

17. Works 2:23. Italicos meus.

18. Works 2:31-32. Italicos meus.

19. Explicita e especificamente declarado em Génesis 2.16.

20. Ver Romanos 4.20.

21. Génesis 3.1.

22. Romanos 1.25.

23. Ver Works 2:35.

24. Lucas 15.11-32.

25. Lucas 19.21.

26. Works 2.32. Itélicos meus.



27. Jodo 3.16.

28. Romanos 5.8. Versiculo 10 deixa claro que aqui “Deus” se refere a Deus Pai.

29. Jodo 16.27.

30. Works 2:22.

31. Cf. as palavras de John Cotton em seu comentdrio de 1Joio 2.1. John Cotton, A
Commentary Upon the First Epistle General of John (London: Thomas Parkhurst, 1658).
32. Works 2:28-30.

33. Works 2:32.

34. Works 2:32.

35. Salmo 63.2-4.

36. Works 2:24.

Capitulo 4

1. Select Works of Thomas Chalmers, vol. 1 (Minneapolis: Robert Carter, 1848), p. 262.
2. 1Corintios 1.9.

3. Esta alusio é a Apocalipse 3.10.

4. 2Corintios 13.14.

5. Jodo 1.17.

6. Works 2:47. Italicos do original.

7. Robert Bellarmine, De Justificatione, I11.2.3, em Disputationes de Controversiis
Cristdoae Fidei adversus huius Temporaris Haerticos, 4 vols. (Cologne, Germany: B.
Gualterhus, 1619). Vale a pena de notar aqui que na teologia medieval, havia
constante referéncia a “graca” e como a justificagdo é pela graca. Tecnicamente,
portanto, a igreja romana acreditava que “pela graca sois salvos mediante a fé”
(Efésios 2.5). Mas quando analisaram isso com cuidado, os Reformadores viram que a
justificacdo ocorria com base em algo ji realizado em nés mas que, em alguma
medida, contava com nossa contribuicdo. Isso era a justificac¢io dos impios apenas
quando a graga os tornava realmente piedosos. Quando isso ndo é bem entendido, os
cristdos evangélicos que ouvem os catélicos romanos falarem sobre salvacdo e
justificacdo pela graca podem ser facilmente enganados ao pensar que a teologia
catélica tem se tornado mais alinhada com a teologia Reformada. Mas a verdade,
tristemente, é que a teologia evangélica tem se tornado cada vez menos alinhada a
clareza da teologia da Reforma.

8. Jodo 1.16. Note que estas palavras oferecem a base para a conclusio de Jodo em

1.17, de que “alei foi dada por Moisés; graca e verdade vieram por Jesus Cristo.”



9. Efésios 1.3.

10. Ver, por exemplo, Calvino, Institutas 2.16.19 e 3.1.1

11. Works 2:51.

12. Hebreus 7.25; Joio 3.34.

13. Works 2:52.

14. Isajas 54.5; 61.10; 62.5; Ezequiel 16.1-22; cf. o livro de Oseias.

15. Em sua “Letter to the Reader” (Carta ao Leitor) que prefaciou a exposicio de
Cantares de Salomio de James Durham, Owen escreveu: “A mais geral persuasio de
homens doutos é que o todo seja uma declaracio santa daquela comunhio mistica e
santa que ha entre o grande Noivo e sua Esposa, o Senhor Cristo e sua Igreja, e todo
alma crente que pertence a ele” (James Durham, Song of Solomon, [repr. Edinburgh,
Scotland: Banner of Truth Trust, 1997], p. 21). Encontramos dicas de abordagem
similar em Calvino. Ver Institutas 3.16.4, onde ele compara a rejeigdo que o cristdo faz
de um estilo de vida de pecado a Cantares de Salomio 5.3: “J4 despi a minha tunica,
hei de vesti-la outra vez? Ja lavei os pés, tornarei a suji-los?” Por trds de ambos,
Calvino e os de tradi¢io puritana a qual pertencia Owen (com, entre outros, Richard
Sibbes) estd a enorme exposicio do Cantico de Salomio por Bernardo de Claraval
(1090-1153), a que Calvino faz referéncia mais frequente em outros contextos.

16. Tenho tratado a exposicdo de Cantares de Salomio com mais detalhes em John
Owen on the Christian Life (Edinburgo, Escdcia: Banner of Truth, 1987), pp. 78-86. E
de especial interesse e significado que toda a sua exposicdo desse cantico é arraigada
em Apocalipse 3.20, que bem pode conter uma alusdo a Cantares 5.2.

17. Works 2:61. Italicos do original.

18. Works 2:61-62. Owen escreveu isto em 1657, cerca de 15 anos apés seu Display of
Arminianism e uma década apds sua exposicdo anotada da redenc¢io particular, The
Death of Death in the Death of Christ. Este seu entendimento massivo das implica¢bes
de Hebreus 7.25 (“Ele [Jesus] é capaz de salvar perfeitamente aqueles que se
aproximam de Deus por meio dele, uma vez que ele vive sempre a interceder por
eles”) capacitou Owen para que visse e sentisse a suficiéncia de Cristo para todos que
viessem a ele. Assim, ele foi capaz de emitir uma compilagio livre, completa e
irrestrita da Fé em Cristo para todos os que ouviam a sua pregagio.

19. Works 2:58-59.

20. 1Pedro 1.9.

21. Para uma boa discussio sobre como isso se relaciona com a humanidade caida na
teologia de Owen, ver Stephen M. Griffiths, Redeem the Time: The Problem of Sin in the



Writings of John Owen (Fearn, Ross-shire, Scotland: Christian Focus, 2001), pp. 57-
93.

22.
23.
24.
25.
26.
27.
28.
29.
30.
31.
32.
33.
34.
35.
36.
37.
38.
39.
40.

41

Works 2:117-18.

Sofonias 3.17.

Jodo 15.13-15.

Romanos 8.26-27.

Cantares 2.3b—4.

Works 2:126. Italicos original.
Works 2:126.

Ibid.

A linguagem que predomina no Novo Testamento é de ser servos e servir.
Works 2:139. Italicos original.
Salmo 73.25.

Filipenses 3.8.

Works 2:137.

Works 2:141.

Institutas 3.2.6.

Works 2:155.

Cf. Isaias 42.1, 19; Hebreus 10.7.
Cf. Filipenses 2.8; Hebreus 5.8.
Works 2:164.

. Durante todo o seu ministério, Owen colocava enorme énfase no ministério

sacerdotal de Cristo como sendo o cerne do evangelho. Seu Vindiciae Evangelicae

(escrito em 1655, a pedido do Conselho do Estado, a fim de refutar o ensino dos

socinianos) contém uma breve exposicio do significado do ministério sacerdotal de

Cristo (Works 12:39); este foi consideravelmente aumentado em 1674, com a

publicacio de seus Exercitations on the Epistle to the Hebrews, Part IV, “Concernente ao
Oficio Sacerdotal de Cristo”. Veja sua Exposition of the Epistle to the Hebreus, 2:3-259.
Este é o volume 19 do conjunto de 24 volumes das obras de Owen conforme
publicadas por Johnstone and Hunter (Edinburgh, Scotland,1854-55). Ver também
minha introducio a John Owen, The Priesthood of Christ (Fearn, Ross-shire, Scotland:
Christian Focus, 2012), pp. 13-23.

42
43
44
45

. Efésios 2.1-3.

. Romanos 6.1-14.
. Works 7:517.

. Works 2:166.



46. Works 2:168.

47. Ibid.

48. Works 22:534. Itélicos no original.

49. Works 22:535; ver Atos 7.54-60.

50. Romanos 8.34; Hebreus 4.15-16; 10.21-22; 1Jo30 2.1-2.

51. Works 22:541. Owen resolutamente recusa especulacio quanto a como a
intercessdo de Cristo é exercida. Para ele, esta é a “concep¢io e apreensdo mais segura
que se possa ter quanto a intercessdo de Cristo”.

52. Works 22:542.

53. Veja abaixo no capitulo 5.

54. Hebreus 7.25.

55. Efésios 2.3.

56. Do hino “Beneath the cross of Jesus” (Sob a cruz de Jesus) por Elizabeth C.D.
Clephane (1830-69).

57. Do hino “Upon a Life I Did Not Live” (Sobre uma vida que eu nio vivi) por
Horatius Bonar (1808-89).

58. Works 2:190.

59. Ibid. Italicos no original.

60. Filipenses 2.5-11; Apocalipse 5.8-14.

61. Works 2:193.

62. Works 2:194. Italicos original.

63. Works 2:195. Itélicos original.

64. Works 2:196.

65. Works 2:199.

66. Works 2:200.

67. Works 2:203.

68. Works 2:171.

69. 1Corintios 1.30; Tito 3.6.

70. O titulo de seu sermao mais famoso. Thomas Chalmers (1780-1847) foi um dos
pensadores cristios mais impressionantes do século XIX e o lider do Rompimento da
Igreja escocesa em 1843.

71. Works 2:172.

72. Jodo 15.5.

73. Works 2:207.

74. Tbid.

75. Ibid.



76. Works 2:216.
77. Do hino “Come We That Love the Lord” (Venhamos nés, que amamos o Senhor)
por Isaac Watts (1674-1748).

Capitulo 5

1. Charles Haddon Spurgeon, Commenting and Commentaries (London: Passmore and
Alabaster, 1876), p. 103.

2. B.B. Warfield, Calvin as a Theologian and Calvinism Today (Philadelphia: Presbyterian
Board of Publication, 1909; repr. London: Evangelical Press, n.d.), p. 5. I. John
Hesselink nota um precursor em Charles Leliévre em 1901, mas coloca a data do
comentdrio de Warfield pela publicagdo de seus escritos coligidos. Ver The Calvin
Handbook, ed. H.J. Selderhuis (Grand Rapids, Mich.: Eerdmans, 2009), p. 299.

3. Veja os volumes 3 e 4 da edi¢do Gold de suas Obras (Works).

4. Works 3:7.

5. Tenho tratado isso com maiores detalhes em O Espirito Santo (Recife, PE: Os
Puritanos, 2014) 2 ed.

6. Jodo 3.34.

7.Jodo 3.3, 6, 8.

8. Atos 2.33.

9. 2Corintios 3.18.

10. Owen expde isso de maneira maravilhosa em dois capitulos de sua Pneumatologia;
ou, A Discourse Concerning the Holy Spirit, book 2, capitulos 3—-4. Works 3:159-88.

11. Works 3:162-83.

12. Lucas 2.52.

13. Works 3:170. Italicos no original.

14. Works 3:170-71.

15. Works 3:176.

16. Romanos 1.4.

17. Works 3:183.

18. Jodo 16.13-15.

19. Jodo 14.6.

20. Jodo 14.16, 26; 15.26.

21. Works 2:226.

22. Jodo 17.20-23.

23. Works 11:337. Cf. 11:338



24. Works 11:340.

25. Assim, em contextos paralelos, estar cheio do Espirito (Efésios 5.18) e “permitir
que a palavra de Cristo habite ricamente em vés” (Colossenses 3.16) sdo dois lados de
uma mesma realidade.

26. Uma rica exposi¢do desta unido se encontra, como ouro escondido nos montes, na
gigantesca Doctrine of the Saints’ Perseverance de Owen. Works 11:336ff.

27.Jodo 16.7.

28. 1Jo30 2.20, 27.

29. Romanos 8.26.

30. Works 11:349.

31. Ibid.

32. Works 11:363-65.

33. Mateus 11.28-30

34. 2Samuel 23.5.

35. Works 11:364.

36. Romanos 8.23.

37. Efésios 1.13; 4.30; 2Corintios 1.22. Fiz uma revisdo mais extensa desta questio
em John Owen on the Christian Life, pp. 116-24.

38. Works 2:242.

39. “Discurso sobre o Espirito Santo como Consolador”, em Works 4:351-419. Foi
publicado em 1693, dez anos ap6s a sua morte.

40. Works 4:404.

41. Works 4:405.

42. Jodo 6.27.

43. Works 2:241-42.

44. Jodo 14.18.

45. Works 2:249

46. Ver, inter alia, Romanos 13.11-14 bem como a sua exposi¢ido mais completa em
Colossenses 3.1-17.

47. A exposicdo de Owen sugere que ele vé essa linguagem como sendo metafdrica,
ou, em termos teoldgicos, como antropopatismo (descrever a Deus em termos da
experiéncia emocional-afetiva de humanos). Ver Works 2:265.

48. Isaias 63.10.

49. Works 2:265.

50. Works 2:266. Italicos no original.

51. Ibid.



52. Ibid.
53. Atos 6.10.
54. Atos 7.51.

Conclusao

1. Charles Bridges, The Christian Ministry, 6th ed. (London: Seeley, Burnside, and
Seeley, 1844), p. 41.

2. Breve Catecismo de Westminster 1.

3. Works 2:268. Itélicos no original.

4. Ibid. Itélicos no original.

5. Essa realidade é claramente apresentada Novo Testamento, em que um ato
especifico é atribuido ao Pai ou Filho ou Espirito Santo, contudo quase sempre esta
no contexto de referéncia feita a uma, ou a ambas as outras pessoas. Como construto
teoldgico, ja esta presente na exposi¢cdo de Origenes da “operagio especial” (do Pai) ou
“ministério especial” (do Filho) ou “graca” (do Espirito) de cada pessoa. Ver de
Origenes: De Principiis, 1.3.7-8, em que ele apela para 1Corintios 12.4-6 para este
principio.

6. Do hino “Here O My Lord I See Thee Face to Face” de Horatius Bonar (1808-89).

7. Jodo 3.16.

8. Verso final dos hinos “Awake, My Soul, and with the Sun” e “Glory to Thee, My
God, This Night”, escritos por Thomas Ken (1637-1711), ele préprio estudante em

Oxford perto do fim da administracio de Owen como vice-chanceler.
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