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Biografische inleiding

JOHN FLAVEL (ca. 1630-1691) was een Engels puriteins predikant die zich in woord en geschrift bijzonder verdienstelijk heeft gemaakt. Zijn verzamelde werken werden in 1820 in zes delen uitgegeven en zijn ook in de vorige eeuw herdrukt. Hij behoort tot de generatie van puriteinen die zowel tijdens de bloeitijd van deze stroming vanaf 1650 als tijdens de vervolging die hen na 1660 trof, zowel binnen de officiële Staatskerk als daarbuiten het Evangelie van het kruis verbreid hebben. De puriteinen bevorderden niet alleen de praktische persoonlijke godsvrucht, maar streden voor de doorwerking hiervan in de gevestigde kerk. Aanvankelijk was het meer een kerkelijke beweging, die de Engelse kerk wilde zuiveren van overgebleven roomse smetten in liturgie en kerkregering. Toen hun idealen, mede door verdeeldheid in eigen gelederen, niet haalbaar bleken, richtten zij zich meer op de geestelijke voeding van gelovigen, die ten tijde van de vervolging in schuren en in het open veld bij elkaar kwamen. Vooral in deze periode, die van 1660 tot 1688 duurde, heeft Flavel zich met vele andere predikanten verdienstelijk gemaakt om de ‘verstrooide kudde’ bij te staan. Hij overleefde deze bewogen tijd en diende de kerk nog enkele jaren tijdens de regeerperiode William en Mary, die het land vanuit Holland van het tirannieke juk van de Stuarts hadden bevrijd.

John Flavel was een zoon van Richard Flavel, die ook de puriteinse beginselen was toegedaan. Diens bediening vond achtereenvolgens plaats in Bromsgrove, Hasler en Willersey. In de laatste plaats werd hij als gevolg van de nieuwe koninklijke decreten van Karel II gedwongen om zijn gemeente te verlaten. John had dus een puriteinse opvoeding genoten en ook hij koos voor het wondere ambt. Hij studeerde in Oxford, waar hij opviel door zijn talenten en vlijt. Op 27 april 1650 werd hij assistent van Walplate, de predikant van Diptford in Devonshire. In die tijd waren de puriteinen vanwege verschillen in visie op de kerkregering verdeeld in presbyterianen en independenten. Flavel behoorde tot de eerstgenoemden, die ten tijde van het bewind van de independent Oliver Cromwell binnen de Staatskerk weinig of geen bescherming genoten. In Devonshire hadden zij een behoorlijke aanhang, zodat het niet vreemd is dat Flavel aangezocht werd om hun gelederen te versterken. Na de dood van Walplate werd Flavel enig predikant van Diptford, maar kort hierop verliet hij dit dorp wegens het aanvaarden van een beroep naar het nabijgelegen Dartmouth. Hier kreeg hij alle gelegenheid en bescherming om zijn gaven van hoofd en hart in praktijk te brengen. In 1656 verbond hij zich aan de kerk van St. Clements, de parochie van Townstall die aan Dartmouth grensde. Zijn collega in de St. Saviour’s parochie, de eigenlijke kerk van het stadje aan de zee, was de puritein Allan Geare. Met hem had hij een goede samenwerking, waarbij hij ook in de Saviour’s kerk regelmatig voorging. Flavel preekte elke zondag in Townstall en één keer in de veertien dagen op woensdag in Dartmouth zelf.

Toen koning Karel II in 1662 zijn ‘Act of Uniformity’ uitvaardigde, waarbij strikte gehoorzaamheid aan de kerkelijke regels werd vereist, moest Flavel zijn standplaats als ‘vicar’ verlaten. Het preken werd hem verboden en zijn inkomen beëindigd. Hij probeerde de kost te verdienen door het opzetten van een kleine opleidingsschool voor puriteinse studenten. Maar de zogenaamde Five Mile Act verbood hem dit ook, zodat hij nu gedwongen werd om het stadje, waaraan hij zich zozeer verbonden voelde, te verlaten. Na zijn afscheidspreek nam hij op het kerkhof van de St. Clement’s afscheid van zijn bedroefde ‘kudde’. Hij verhuisde naar het nabijgelegen dorpje Slapton, waar hij elke zondag twee keer voorging. Hier vandaan deed hij huisbezoek in zijn oude gemeente. De vijand zocht hem gevangen te nemen, maar steeds wist hij uit hun handen te blijven. Op een keer werd hij weer achtervolgd, waarbij hij zijn paard de sporen gaf in de richting van Slapton Sands aan de kust. Zijn paard galoppeerde vanaf het strand de zee in en zo wist Flavel te ontkomen.

Hij werd wonderlijk bewaard. In 1672 gaf hij gehoor aan de zogenaamde Act of Indulgence, die de nonconformisten onder zekere voorwaarden toestond naar hun woonplaats terug te keren. Hij preekte toen in een noodkerk in Dartmouth, maar toen de koning zijn ‘Indulgence’ introk, besloot hij per schip naar Londen te vluchten. Toen daarbij een zware storm kwam opzetten en het schip dreigde te vergaan, bad Flavel of zij gespaard mochten blijven. Plotseling keerde de wind en het schip kwam behouden aan land. In 1684 ging hij weer terug naar Dartmouth, waar hij spoedig onder huisarrest werd geplaatst. Drie jaar later toonde de roomse koning Jakobus II zich verdraagzaam tegenover de nonconformisten en preekte Flavel opnieuw in het openbaar.

In Londen kon Flavel ternauwernood ontsnappen, toen soldaten een samenkomst van vasten en gebed verstoorden. In 1684 was hij weer terug in het stadje aan de Dart, maar spoedig hierop werd hij onder arrest geplaatst. Weer drie jaar later herkreeg hij de vrijheid om te preken en in november van het volgende jaar kwam de blijde tijding dat de Hollandse stadhouder Willem van Oranje in het naburige Brixham was geland, waardoor aan de dictatuur van het huis van Stuart voorgoed een einde kwam. Nadat de ‘Glorious Revolution’ een feit geworden was, hield Flavel in de St. Saviour’s kerk van Dartmouth zijn beroemde prekenserie over Openbaring 3:20, onder de titel England’s Duty, Engelands plicht. Later werden deze indrukwekkende preken uitgegeven en ook in het Nederlands vertaald.

Flavel was een man die dicht bij de Heere leefde. Zijn leven was als een hemel op aarde. Daarvan getuigt ook een merkwaardig autobiografisch fragment in zijn Pneumatologia. Hij beschrijft daarin bijzondere openbaringen van hemelse blijdschap die hij kreeg op een reis met zijn paard. Hij had toen zo’n voorsmaak van het hiernamaals en verzekering van zijn aandeel daarin, dat hij bewusteloos raakte. Toen hij bij kennis kwam, bleek dat hij een zware bloedneus had. Hij waste zich en bad tot zijn God, of Hij hem in Zijn heerlijkheid wilde thuishalen, zo hemels was hij gesteld. Zijn einde was echter nog niet gekomen en hij mocht zijn reis vervolgen in overgave aan Gods wil en in grote blijdschap, vanwege de genade die hem ten deel gevallen was. Jaren later noemde hij deze gebeurtenis ‘een van de dagen des hemels’ en kon hij met Paulus zeggen dat hij onuitsprekelijke dingen had gezien.

Niet iedereen had achting voor hem. Toen hem het preken verboden werd, droegen zijn vijanden een spotbeeld van hem door de straten van Dartmouth. Toen Flavel dit hoorde, kon hij niet anders dan als zijn Meester bidden: ‘Vader, vergeef het hun; want zij weten niet wat zij doen.’ Een goddeloos persoon wilde in een boekwinkel een toneelboek kopen, waarop de handelaar hem het geschrift van Flavel Keeping the heart aanbeval. De man gaf zijn afkeer van het boek en de schrijver te kennen, maar kocht het toch. Ongeveer een maand later kwam hij terug in de winkel en vertelde daar dat zijn ziel door het lezen van Flavels boek gered was. Hij kocht nog honderd exemplaren om weg te geven. Hoe velen kunnen getuigen dat zij door middel van de gesproken en geschreven preken van deze godsgezant gezegend zijn!

Flavel was ook een machtige worstelaar met God in het persoonlijk gebed voor de bekering van zondaren en hij mocht tijdens zijn leven opmerken hoe zijn begeerte vervuld werd. Vele malen kreeg hij brieven van onbekende personen die door zijn boeken in het hart geraakt waren.

Niet lang voor zijn sterven preekte Flavel voor de laatste maal in Dartmouth; dit was tijdens een openbare vastendag. Aan het slot van zijn preek werd hij in zijn dankgebed zo verruimd in de geest, wat duidde op een voorsmaak van de hemelse heerlijkheid. Had hij een voorgevoel van zijn plotselinge levenseinde dat een week later werkelijkheid werd? Zijn laatste preek hield hij op 21 juni 1691 in Ashburton in Devon. Het was over de woorden van de apostel ‘Zo dan, die meent te staan, zie toe, dat hij niet valle’ (1 Kor. 10:12). Als gewoonlijk poogde hij in zijn preek zorgeloze zondaars wakker te schudden. Daarna ging hij naar Exeter en vandaar naar Topsham, waar hij een vergadering van nonconformistische predikanten leidde.

Onder de regering van Willem III kregen de Dissenters toestemming om eigen kerken te bouwen, wat ook in Dartmouth gebeurde. Hiervandaan probeerde Flavel op eenheid aan te sturen, omdat de Dissenters in presbyterianen en independenten uiteengevallen waren. Mede door zijn toedoen, kwam het door het aannemen van de Heads of Agreement tot een verzoening tussen beide partijen, die echter later weer op losse schroeven bleek te staan. Flavel had de waarheid en de vrede lief en stierf in deze gesteldheid op 26 juni 1691, op de leeftijd van 64 jaar. Zijn einde was plotseling en zonder pijn. Zijn lichaam werd van Exeter naar Dartmouth overgebracht, waar een groot aantal volgelingen uit deze stad en omliggende plaatsen de baar met grote rouw en droefheid opwachtten. Hij werd begraven in het koor van de St. Saviour’s kerk. De dag daarop preekte George Trosse uit Exeter de rouwpreek over 2 Koningen 2:12, ‘Mijn vader, mijn vader, wagen Israëls en zijn ruiteren’. Later werd de gedenkplaat op zijn graf overgebracht naar de kerk van de Dissenters.

Flavel was een man van grote gaven en genaden. Hij was zeer bedreven in het reageren op de twistpunten tussen joden en christenen, roomsen en protestanten, en wist dwalingen als van Arminius en Socinus op grondige wijze te weerleggen. De zesdelige uitgave van zijn werken The Works of John Flavel werd meermalen herdrukt. Hij behoorde tot de laatste generatie puriteinen die binnen de Staatskerk een plaats hadden. Zijn geschriften getuigen niet alleen van grote geleerdheid, maar vooral van inzicht in het werk van Gods Geest in het hart van een zondaar. Een aantal hiervan is ook in onze taal overgezet, zoals Het beste werk in de slechtste tijden, vertaald door de bekende Jan Ross, en Toetssteen der opregtigheit. Opvallend rijk en geestelijk zijn de 41 preken over The Fountain of Life, waarin hij Christus in Zijn heerlijkheid als Middelaar uittekent.

Als er één predikant geweest is die dagelijks leefde en werkte in het licht van de eeuwigheid, dan was dit Flavel. Hij was zich goed bewust dat de genade van Christus alleen op goede gronden wordt geschonken. Ondanks het feit dat hij verzekerd was van zijn aandeel in Christus, kende hij de oefening van zelfbeproeving. Zo merkt hij in dit verband op: ‘Ik heb de Heere ernstig gezocht en gebeden om de ondersteuning van Zijn Geest, Die alleen mijn eigen hart voor mij kan ontdekken en mij de rechte staat daarvan kan tonen. Dit is een zaak die mijn ziel begeert en ik vertrouw dan ook dat de Heere mijn begeerte in deze zal vervullen, volgens zijn beloften in Lukas 11:13 en Johannes 14:26.’ En als volgende punt geeft hij aan: ‘Ik heb geprobeerd om alle eigenliefde uit te werpen en opzij te leggen… Mijn hart is enigszins gewillig gemaakt om mij als huichelaar te beoordelen, als dat na onderzoek bevonden wordt, zowel om mijzelf goed te keuren, wanneer ik oprecht bevonden word.’ Deze ontdekking van zichzelf hield hem laag bij de grond, opdat hij zich niet zou verheffen op zijn gaven en genaden. Is zijn boek Touchstone of Sincerety, zo vaak door een theoloog als Jonathan Edwards geciteerd, daar geen bewijs van? Deze vorm van casuïstiek tekent hem als een echte puritein in het gezelschap van mannen als William Perkins en Robert Bolton, om enkele prominente vertegenwoordigers van deze stroming te noemen.

Een aantal boeken van Flavel is in het Nederlands vertaald. We noemen er enkele: Voorbereidingen voor het lyden (eerste druk 1745), Een heilige in der daad (eerste druk 1731) en Toetssteen der opregtigheid (eerste druk 1730). Het boek Verwonderd omzien. De troost van de voorzienigheid is een geheel nieuwe vertaling van Flavels Divine Conduct or the Mystery of Providence. De eerste Engelse editie dateert van 1678 en herdrukken volgden in 1814 en 1822. Als uitgangspunt voor de beschrijving van de voorzienigheid van God neemt Flavel Psalm 57:3: ‘Ik zal roepen tot God, de Allerhoogste, tot God, Die het aan mij voleinden zal.’ Het boek onderscheidt zich, als de meeste werken van Flavel, niet door een dogmatische toonzetting, maar door een praktische en illustratieve opzet. Alhoewel men in het begin wel wat moet wennen aan het soms wat moeilijke taalgebruik, zal de lezer in het vervolg bemerken dat het boek veel toegankelijker wordt. Sommige uitspraken over wat Flavel verstaat onder ‘heidenen’ zijn wat boud gedaan, maar zij moeten gezien worden in het licht van zijn tijd, waarin het mensbeeld van niet-christenen (heidenen) breed en ongenuanceerd werd uitgemeten. Dit aandachtspunt doet niets af van de levendige en geestelijke wijze waarop Flavel de leidingen van God in Zijn voorzienigheid beschrijft en bewondert!

 

L.J. van Valen

 

 

 

 

Noot van de uitgever: Flavel leefde in een andere tijd en zijn formuleringen over bijvoorbeeld gehandicapten en indianen weerspiegelen dat. In onze tijd zouden zulke formuleringen niet meer gebruikt worden. De lezer dient dergelijke opmerkingen te zien in de context van de in Flavels context gangbare opvattingen.


Inleiding

Verklaring van Psalm 57:3


Ik zal roepen tot God, de Allerhoogste, tot God, Die het aan mij voleinden zal.

Psalm 57:3



De grootheid van God is een heerlijk en ondoorgrondelijk mysterie. ‘Want de HEERE, de Allerhoogste, is vreselijk, een groot Koning over de ganse aarde’ (Ps. 47:3). Dat de allerhoogste God Zich neerbuigt tot mensen, is ook een diepe verborgenheid: ‘Want de HEERE is hoog, nochtans ziet Hij de nederige aan, en de verhevene kent Hij van verre’ (Ps. 138:6). Als beide dingen samenkomen, zoals in de Schrift, worden ze tot een verborgenheid zonder weerga. Hier zien we dat de allerhoogste God alle dingen voleindt voor een ellendig, bang mensenkind.

Het is tot grote steun en bemoediging van de heiligen in alle tegenspoed die hen hier treft, dat er een wijze Geest is in het midden van alle raderen, Die de meest zonderlinge schepselen en hun snoodste plannen zo bestuurt dat de uitkomst zalig en gelukkig is. Zeker, het leven zou niet waardevol zijn in een wereld zonder God en voorzienigheid.

Hoezeer dit ons aangaat, blijkt uit dat voortreffelijke voorbeeld dat Psalm 57 ons geeft. Zoals de titel duidelijk maakt, werd deze psalm gedicht door David, toen hij zichzelf voor Saul in de spelonk verborg. De psalm heeft een dubbel opschrift gekregen: ‘Altascheth’ en ‘Michtam of David’ (Eng. vert.). ‘Altascheth’ wijst op het doel en ‘Michtam’ op de voortreffelijkheid van het onderwerp.

Het eerste betekent ‘verdelg niet’ of ‘laat er geen slachting zijn’. Het kan verwijzen naar Saul: David had zijn knechten verboden hem te doden. Het kan ook – en dat is beter – verwijzen naar God, voor Wie hij in deze grote nood zijn ziel uitstort in deze noodkreet: ‘Altascheth’, ‘Verdelg niet!’

Het laatste opschrift ‘Michtam’ betekent ‘Een gouden kleinood’ en past daarom goed bij de voortreffelijke en uitnemende inhoud van de psalm, die een dergelijk opschrift veel meer verdient dan de ‘Gulden’ Verzen van Pythagoras.

Drie dingen vallen op in het eerste deel van de psalm: zijn zeer grote gevaar, zijn vurige bede tot God in dat gevaar en de argumenten die hij daarin als pleitgrond voor God gebruikt.

Dit zeer grote gevaar wordt verwoord in het opschrift en in de psalm zelf. Het opschrift leert ons dat deze psalm werd gedicht door hem, toen hij zich voor Saul verborg in de spelonk. Deze lag in de woestijn van Engedi, tussen de rotsbrokken waar de steenbokken leefden. Het was een afgelegen en verlaten hol; toch achtervolgde de afgunst van Saul hem zelfs daar (1 Sam. 24:2-3). En nu scheen hij, die al zolang was opgejaagd als een veldhoen op de bergen, gevangen te zijn in het net. Zijn vijanden waren buiten de steenrots en er was geen andere uitgang. Toen kwam Saul zelf de spelonk binnen. David en zijn mannen hadden zich aan de flanken en zijden daarvan verborgen. Hun ogen bedrogen hen niet. Oordeel zelf hoe groot de nood en hoe wanhopig de toestand nu scheen. Met recht kon hij zeggen: ‘Mijn ziel is in het midden der leeuwen’ (Ps. 57:5). Welke hoop bleef er nu over? Wat kon hij verwachten, behalve het onmiddellijk verderf?

Toch maakt dit hem niet zo bang dat hij zijn geloof en plicht verzaakt. In de kaken van de dood bidt en smeekt hij God vurig om genade: ‘Wees mij genadig, o God! Wees mij genadig’ (vs. 2). Deze uitnemende psalm werd door hem gedicht toen er genoeg was om de beste mens in de wereld in beroering te brengen. Uit de herhaling blijkt dat het gevaar zeer groot en de smekeling zeer vurig was. Genade, genade, niets dan genade, en wel op bijzondere wijze betoond, kan hem nu redden van de ondergang.

De argumenten waarop hij pleit om genade te krijgen in deze nood, zijn het overwegen zeer waard. Eerst noemt hij zijn vertrouwen op God als een argument om Hem tot genade te bewegen. ‘Wees mij genadig, o God! Wees mij genadig, want mijn ziel betrouwt op U, en ik neem mijn toevlucht onder de schaduw Uwer vleugelen, totdat de verdervingen zullen voorbij zijn gegaan’ (vs. 2). Zijn geloof en vertrouwen in God zijn geen argument vanwege hun eigen waardigheid, maar wél vanwege het voorwerp, een medelijdend God, Die niemand zal beschamen die een schuilplaats zoekt onder Zijn vleugels en vanwege de belofte van bescherming voor hen die bij Hem een schuilplaats zoeken. ‘Het is een bevestigd voornemen, Gij zult allerlei vrede bewaren, want men heeft op U vertrouwd’ (Jes. 26:3). Zo put hij moed uit de beschouwing van de God op Wie hij vertrouwt.

De ervaring dat God vroeger, in eerdere tegenspoeden, geholpen heeft, gebruikt hij als een argument om zijn hoop onder de tegenwoordige benauwdheid te versterken. ‘Ik zal roepen tot God, de Allerhoogste, tot God, Die het aan mij voleinden zal’ (Ps. 57:3).

Aan de hand van deze woorden zal ik twee zaken overdenken: de plicht die hij zich voorneemt en de bemoediging daartoe.

De plicht die hij zich voorneemt: ‘Ik zal roepen tot God.’ ‘Tot God roepen’ is een uitdrukking die niet slechts ‘bidden’ betekent, maar ‘krachtig en vurig bidden’. Roepen is bidden in heilige hartstocht. Dat zijn gewoonlijk gebeden die verhoord worden (Ps. 18:7; Hebr. 5:7).

De bemoedigingen daartoe put hij uit de soevereiniteit van God en alles wat de Voorzienigheid hem deed ondervinden.

De soevereiniteit van God: ‘Ik zal roepen tot God, de Allerhoogste.’ Hierop grondt hij zijn geloof in het heetste gevaar. Saul is hoog, maar God is de Allerhoogste. Hij weet zeker dat Saul hem zonder Gods toelating niet kan aanroeren. Hij had niemand om hem te helpen. Als dat wel zo was geweest, wist hij dat God eerst de helpers moest helpen, anders zouden zij hem niet kunnen helpen. Hij had geen middelen om zich te verdedigen of aan Saul te ontkomen. De Allerhoogste is echter niet aan middelen gebonden. Dit is een bijzondere steunpilaar voor het geloof (Ps. 59:10).

Tot nu toe heeft de Voorzienigheid hem het volgende doen ondervinden: ‘Tot God Die alle dingen voor mij voleindt’ (Eng. vert).

Het woord dat wij met ‘voleinden’ vertalen, heeft een wortel die zowel ‘voleinden’ als ‘ophouden’ of ‘stoppen’ betekent. Want als iets ten uitvoer is gebracht en voltooid, stopt de handelende persoon met werken. Tot zo’n gelukkige uitkomst heeft de Heere voorheen al zijn ongewisse en moeilijke zaken gebracht. Dat is voor hem een bemoediging dat Hij ook nu nog genadig zal zijn en het voor hem zal voleinden, zoals hij ook zegt: ‘De HEERE zal het voor mij voleinden’ (Ps. 138:8).

De Septuagint vertaalt Psalm 57:2 met ‘de weldoener die mij verlost’ of ‘die mij helpt of weldoet’. En het is zeker waar dat alle vruchten en uitkomsten van Gods leidingen profijtelijk en heilzaam zijn voor de heiligen. Maar de toevoeging in onze vertaling geeft de bedoeling van de tekst goed weer: die het aan mij voleinden zal. Deze bevat de meest nauwgezette en gepaste omschrijving van Gods voorzienigheid: niets anders dan de volvoering van Gods genadige voornemens en beloften aan Zijn volk. Daarom vullen Vatabulus en Muis de leemte die ontstaat door de beknoptheid van de oorspronkelijke tekst met de woorden ‘wat Hij beloofd heeft’. De tekst luidt dan: ‘Ik zal roepen tot God, de Allerhoogste, tot God, Die voleinden zal wat Hij beloofd heeft.’ Betaling is de vervulling van de beloften. Genade doet de belofte, de Voorzienigheid verricht de betaling.

Piscator geeft deze aanvulling: ‘tot God Die Zijn goedheid en genade bewijst’. Nog steeds wordt echter verondersteld dat de betoonde genade besloten ligt in de belofte. Genade is zoet in de belofte en des te zoeter als ze in de weg van de Voorzienigheid aan ons wordt bewezen.

De toevoeging van Castellio komt dichter bij de onze: ‘Ik zal roepen tot God, de Allerhoogste, tot God, Die mijn zaken afhandelt.’

Maar onze Engelse tekst1, waarin de betekenis wordt weergegeven door woorden met een algemene strekking, blijft het dichtst bij de bedoeling van de tekst. Want het moet wel een grote bemoediging voor zijn geloof zijn geweest dat God al zijn zaken had afgehandeld of alles voor hem had voleind. Deze Voorzienigheid had hem nooit verlaten in alle moeiten die zijn pad ooit kruisten – en zijn leven was een leven van vele moeiten – en met recht mag hij hopen dat Hij hem ook nu niet verlaten zal, hoewel dit een bijzondere, ongeëvenaarde moeite is.

Laten we onze gedachten wat dichter bij dit schriftgedeelte brengen. Dan zal het ons een schoon en lieflijk zicht geven op de alomvattende, doeltreffende, heilzame en bemoedigende invloed van de Voorzienigheid op de zaken van de heiligen.

Deze uitdrukking duidt op de alomvattende invloed en uitwerking van de Voorzienigheid op alle zaken en belangen van de heiligen. Hij heeft niet alleen zijn hand in een of andere zaak, maar in alles wat hen raakt. Zijn oog is gericht op alles wat hen aangaat gedurende hun hele leven, van het begin tot het eind. Niet alleen de grote en meer gewichtige, maar ook de nietigste en gewoonste dingen in ons leven worden door Hem afgehandeld en bestuurd. De Voorzienigheid gaat over alle dingen die ons raken, of ze ons nu zeer na zijn, of ver van ons af staan.

De tekst toont ook de doeltreffendheid van Gods leidingen. De Voorzienigheid begint niet alleen, maar voleindt het ook voor ons. Hij voert Zijn voornemens verder uit en voltooit wat Hij begint. Welke moeilijkheid Hem ook belemmert, welk struikelblok Hij ook tegenkomt, Hij gaat door met de volvoering van Zijn voornemen. Zijn gangen zijn niet te stoppen of te stuiten. Hij voleindt het voor ons.

En – wat een kostelijke gedachte is – alle vruchten en uitkomsten van Gods leidingen zijn zeer heilzaam voor de heiligen. Hij voleindt alle dingen voor hen. Het is waar dat we vaak een voortijdig oordeel vellen over Zijn werken en verkeerd oordelen over Zijn voornemens. In veel van onze moeiten en benauwdheden zeggen we: ‘Al deze dingen zijn tegen ons.’ De Voorzienigheid doet echter niets, ja, kan zelfs niet doen wat werkelijk indruist tegen het ware belang en welzijn van de heiligen. Want wat zijn de werken van de Voorzienigheid anders dan de uitvoering van Zijn raad en de vervulling van Zijn Woord? De Voorzienigheid kan niets méér doen dan daarin besloten ligt. Welnu, er ligt niets dan goed voor de heiligen besloten in Gods voornemens en beloften. Hoe de Voorzienigheid ook met hen handelt, het kan niets anders zijn, zoals de tekst zegt, dan ‘de voleindiging van alle dingen voor hen’.

Als dat zo is, hoe troostrijk, ondersteunend en bemoedigend moet de overdenking hiervan dan zijn in de dag van benauwdheid en moeite! Met hoeveel leven en hoop zullen ons hart en onze gebeden vervuld worden, als we in grote druk zijn! Zo’n troostende uitwerking had het op de psalmdichter op dit ogenblik, toen zijn toestand voor het oog van het verstand hopeloos en uitzichtloos was. Er was nu slechts een haarbreed tussen hem en de ondergang.

Een sterke, woedende en onverzoenlijke vijand had hem gedreven in het hol van een steenrots en was hem daarin achterna gekomen. Zijn ziel was tussen de leeuwen, hij lag in de steenrots en verwachtte er elk moment uit gesleurd te worden, de dood tegemoet. Zijn gedachten aan de genade die de Voorzienigheid hem zo vaak had betoond, vanaf het begin tot op dat moment, sterkten echter zijn ziel en gaven hem weer hoop en vurigheid in het bidden: ‘Ik zal roepen tot God, de Allerhoogste, tot God, Die het aan mij voleinden zal.’

 

Leer

Deze tekst brengt ons dan tot het volgende leerstuk:


Het is de plicht van de heiligen om, vooral in tijden van benauwdheid, na te denken over de werken van de Voorzienigheid voor hen in alle omstandigheden en fasen van hun leven.



De Kerk erkent in alle genadewerken Gods hand: ‘HEERE! (…) Gij hebt ons ook al onze zaken uitgericht’ (Jes. 26:12). En de heiligen hebben in alle geslachten steeds godvruchtig en getrouw als een kostbare schat de herinnering bewaard aan de vermaarde en opmerkelijke leidingen van de Voorzienigheid die met hen in hun tijd zijn gehouden. ‘Als u echt een christen bent, weet ik dat u, misschien niet in uw boek, maar dan wel in uw hart, zeer veel kostelijke gunsten hebt bewaard. Het is kostelijk om ze enkel te herinneren en te vermelden. Hoeveel kostelijker was dan de werkelijke genieting daarvan?’2 Zo beschreef Mozes ter gedachtenis op Gods bevel de overwinning die op Amalek was verkregen als vrucht en antwoord op het gebed. Ook bouwde hij daar een altaar met het opschrift Jehovah nissi: de HEERE is mijn banier (Ex. 17:14-15). Zo deden Mordechai en Esther wat mogelijk was om de herinnering te bewaren aan die duidelijke verijdeling van Hamans plan. Ze verordenden dat het purimfeest jaarlijks gevierd moest worden ‘in alle en elk geslacht, elk huisgezin, elk landschap en elke stad; en dat deze dagen van Purim niet zouden overtreden worden onder de Joden, en dat de gedachtenis derzelve geen einde nemen zou bij hun zaad’ (Esther 9:28). U vindt psalmen die met dit doel op schrift zijn gesteld: ‘om te doen gedenken’ (Ps. 70:1). U treft ouders die bepaalde namen geven aan hun kinderen, opdat ze, iedere keer als ze naar hun kinderen kijken, weer aan Gods weldaden zullen denken (1 Sam. 1:20). U ziet dat zelfs de plaatsen waar Gods kinderen bijzondere leidingen hebben ondervonden, een nieuwe naam krijgen, enkel om de herinnering te bewaren aan die zoete leidingen die hen daar zo verkwikten. Zo kreeg Bethel zijn naam (Gen. 28:19). En de waterput waar Hagar in haar nood precies op tijd werd verkwikt door de engel, werd Lachai-roi genoemd: ‘de put van Hem Die leeft en mij aanziet’ (Gen. 16:14). Ja, de heiligen hebben God daarom nieuwe namen gegeven en Hij heeft Zelf ook nieuwe namen aangenomen. Om die reden gaf Abraham Hem de naam Jehovah-jireh en noemde Gideon Hem Jehovah-shalom. En soms ziet u dat de Heere Zichzelf de volgende namen geeft: de God Die Abraham uit Ur der Chaldeeën heeft opgevoerd, ‘de Heere HEERE Die hen uit Egypte heeft opgevoerd’ of ook ‘de HEERE Die hen heeft vergaderd uit het land van het noorden’. Zo herinnerde Hij hen aan de genadige leidingen die Hij in al die plaatsen met hen had gehouden.

Nu is er tweeërlei beschouwing van de werken van Gods voorzienigheid. De ene is volkomen en volmaakt, en betreft het hele ingewikkelde en volmaakte stelsel. Deze zalige aanschouwing wordt bewaard voor de volmaaktheid. Dat is op die berg, waar we zowel de woestijn zullen zien als Kanaän, het heerlijke koninkrijk waarin we gekomen zijn en de weg die ons daarheen gevoerd heeft. Daar zullen de heiligen een heerlijk zicht hebben op het hele stelsel en ook elke leiding afzonderlijk zien. Ze zullen zien wat het bijzondere nut daarvan was, hoe deze verbonden was met andere leidingen en hoe ze allemaal doeltreffend en ordelijk samenwerkten tot dat zalige doel, namelijk hun zaligheid, volgens de belofte: ‘En wij weten, dat degenen die God liefhebben, alle dingen medewerken ten goede, namelijk degenen die naar Zijn voornemen geroepen zijn’ (Rom. 8:28). Want dit is zeker: geen schip op zee volgt meer nauwgezet het kompas, dat zijn koers bepaalt, dan de Voorzienigheid Zich houdt aan de belofte die Zijn leidster en poolster is.3

De andere aanschouwing is gedeeltelijk en onvolkomen. Deze is ons deel op weg naar de eeuwigheid. Tijdens deze reis zien we slechts de afzonderlijke werken, of, in het beste geval, enige reeksen of meer opmerkelijke opeenvolgingen van daden.

Hiertussen bestaat hetzelfde verschil als tussen het zien van de losse tandwieltjes en verspreide pennetjes van een horloge en de aanblik van het geheel in één kast, terwijl het regelmatig loopt. Het is hetzelfde verschil als tussen een onwetende toeschouwer die een opvallend vat of lid van een ontleed lichaam bekijkt en de nauwkeurige ontleder die ziet hoe alle vaten en aderen in het lichaam lopen, als hij de verschillende delen daarvan door het hele lichaam volgt en duidelijk ziet waar elk deel hoort, hoe het eruitziet, hoe het gebruikt moet worden en welk verband er onderling is.

Hoe heerlijk en kostelijk zal het zijn om in één keer het hele voornemen van de Voorzienigheid te aanschouwen en de juiste plaats en het nut van elke afzonderlijke daad, die we in deze wereld niet konden begrijpen! Wat Christus tot Petrus zei, is evenzeer van toepassing op sommige leidingen die nu met ons gehouden worden als op die daad in het bijzonder: ‘Wat Ik doe, weet gij nu niet, maar gij zult het na dezen verstaan’ (Joh. 13:7). We zullen dan zien dat alle duistere, moeilijke, onbegrijpelijke leidingen, die ons soms ergerden en soms verwonderden, die we niet met de belofte en met elkaar konden verzoenen, ja, die we zo verkeerd beoordeelden en bitter beweenden, als grote belemmeringen voor ons geluk, net als de moeilijke woestijnreis voor Israël, voor ons de ‘rechte weg’ zijn ‘tot een stad ter woning’ (Ps. 107:7).

Wat we nu zien en aanschouwen van de Voorzienigheid is zo beperkt en onvolmaakt, vergeleken met de aanschouwing in de hemel. Toch ligt er, ondanks alle gebrekkigheid van dit moment, zoveel uitnemendheid en zoetheid in dat ik mag spreken over een kleine hemel of ‘de poort des hemels’, zoals Jakob zijn Bethel noemde. Het is zeker een gebaande weg waarop we met God in deze wereld kunnen wandelen. Een ziel kan in Zijn leidingen een even kostelijke gemeenschap met Hem hebben als in Zijn inzettingen. Hoe vaak is het hart van de toeschouwers niet weggesmolten in tranen, toen ze de wijze en onverwachte daden van de Voorzienigheid zagen! Als de Heere hen had overgelaten aan hun eigen beraadslagingen, zouden ze even vaak hun eigen kwelgeesten, zo niet scherprechters geweest zijn! Hoe vaak zijn ze daarvan overtuigd geweest, als ze ernstig terugdachten aan de gebeurtenissen in hun leven. In welke onafwendbare rampen, ja, in hoeveel ellende zouden ze zich gestort hebben, als de Voorzienigheid net zo kortzichtig was geweest als zij! Hartelijk hebben zij de Voorzienigheid gedankt dat Hij meer gezien heeft op hun belangen dan op hun halsstarrigheid en hen niet heeft toegelaten om zich door hun eigen begeerten in het verderf te storten.

 

 

_______________________

1 In de King James staat ‘Die alle dingen aan mij voleindt.’

2 Baxter, De eeuwige rust van de heiligen.

3 ‘Als de gedenkboeken van de eeuwigheid geopend zullen worden, en de beraadslagingen en vruchten van diepe wijsheid ingezien zullen worden, wat zal het ons dan vervoeren als we zullen waarnemen: Kijk, dit waren de voornemens; hier was zo’n mooi raakvlak en zo’n wonderlijke afhankelijkheid van de dingen, die op het toneel van de tijd zo moeilijk en ingewikkeld schenen’ (Howe, De zaligheid van de rechtvaardigen).




Gods voorzienigheid voor de heiligen



Bewijzen van Gods voorzienigheid



Ten eerste zal ik de volgende grote waarheid bewijzen en verdedigen: de zaken van Gods kinderen in deze wereld worden zonder twijfel bestuurd door de wijsheid en zorg van een bijzondere voorzienigheid. Voor zover ik daartoe in staat ben, neem ik met vreugde dit werk ter hand voor de voorzienigheid die gedurende mijn hele leven ‘alles voor mij voleindigd heeft’, zoals de tekst zegt. We kunnen de voorzienigheid op twee manieren beschouwen: er is tweeërlei voorwerp en tweeërlei wijze van bedeling. Er is een algemene voorzienigheid die gaat over alle schepselen, redelijk en redeloos, bezield en onbezield. Daarnaast is er een bijzondere en buitengewone voorzienigheid. Christus heeft algemene heerschappij over alle dingen (Ef. 1:22). Hij is het Hoofd van de hele wereld vanwege Zijn heerschappij, maar het Hoofd van de Kerk krachtens vereniging en inwerking (Joh. 17:2). Hij is de ‘Behouder aller mensen, maar allermeest der gelovigen’ (1 Tim. 4:10). Hij zorgt vooral voor de Kerk. Zijn heerschappij beoogt het goede voor de wereld, zoals een hoofd het welzijn van het lichaam zoekt.



Meestal loochenden de heidenen de voorzienigheid. Dat is geen wonder, want ze geloofden ook niet in een god. De argumenten voor het eerste kunnen namelijk ook als bewijs gebruikt worden voor het tweede. Zelfs het meest grondige onderzoek leerde Aristoteles, de prins van de heidense wijsgeren, niet hoe de aarde was ontstaan. Daarom kwam hij tot de slotsom dat ze eeuwig was. In zekere zin erkenden de epicuristen dat er een God was. Ze loochenden echter een voorzienigheid. God had geen enkele macht over aardse zaken. Evenmin bekommerde Hij zich erom. Het was namelijk onverenigbaar met het geluk en de rust van het goddelijke Wezen om bezet en belast te worden met de zorg en inspanning van het regeren. Deze bewering druist zozeer in tegen het gezonde verstand, dat het mij verwondert dat ze niet blozen, vanwege de ongerijmdheid ervan. Ik vermoed echter wat de reden is, en een van hen (volgens Cicero) noemt die openlijk: ‘Als dit zo is, hebt u ons gebracht onder het juk van een eeuwige meester, die we dag en nacht zouden moeten vrezen. Want wie zou niet bang zijn voor een bemoeizuchtige God Die alles voorziet, beraamt en waarneemt en Die voor alles zorgt?’ Zij voorzagen dat de erkenning van een voorzienigheid een eeuwig juk op hun nek zou brengen. Dan zouden ze al hun daden moeten verantwoorden voor een hogere rechtbank. Ze zouden de tijd van hun inwoning in vreze moeten wandelen, omdat al hun gedachten, woorden en gangen nauwgezet werden gevolgd en opgetekend, zodat een alziend en rechtvaardig God hen daarvoor ter verantwoording kon roepen. Daarom probeerden zij zichzelf ervan te overtuigen dat wat hen niet aanstond, niet bestond. Maar deze atheïstische en dwaze inbeeldingen verliezen hun waarde voor het onweerlegbare bewijs van deze grote en heldere waarheid.



Ik wil mij nu niet zozeer richten tot verklaarde atheïsten, die loochenen dat er een God is en dus spotten met alle bewijzen uit de Schrift van bijzondere gebeurtenissen die blijken te strekken ten goede van de Zijnen. Ik wil echter liever diegenen overtuigen die zeggen dat ze dit alles erkennen. Ze weten dit echter niet bij ondervinding. Daarom willen ze slechts geloven dat al deze dingen die wij bijzondere beschikkingen van de voorzienigheid voor de heiligen noemen, enkel gewone gebeurtenissen of een samenloop van omstandigheden zijn. Zo zeggen ze wel dat ze geloven dat er een God en een voorzienigheid is (deze belijdenis is slechts de vrucht van hun opvoeding), maar leven ze tegelijkertijd als atheïsten. Ze denken en doen alsof er geen God en voorzienigheid waren. En ik vrees echt dat dit geldt voor de meeste mensen van de huidige generatie.



Maar stel u voor dat Gods voorzienigheid niet alles in de wereld, en vooral in het leven van de heiligen bestuurde. Stel u voor dat alles werd bepaald door onveranderlijke natuurwetten, zoals zij ons willen doen geloven en dat alles wat op enig moment niet volgens deze orde geschiedt, louter toevallig is of een verborgen, geheime oorzaak heeft in de natuur. Als dit echt zo is, laten zij die geneigd zijn dit te geloven, dan een redelijk antwoord geven op de volgende vragen.



 



Bovennatuurlijke weldaden



Hoe kan het dat Gods volk zoveel kennelijke weldaden en verlossingen heeft ondervonden, die boven- en tegennatuurlijk zijn, waarvoor de orde van de natuur onmiskenbaar moest worden onderbroken? Het is zonneklaar dat in de natuur een uitwerking niet veel krachtiger kan zijn dan de oorzaak ervan. Niets kan een ander meer geven dan het in zich heeft. Het is even duidelijk dat alles wat door de natuur wordt bepaald, onvermijdelijk is. Vuur brandt zo fel mogelijk, terwijl water alles overstroomt en overspoelt wat het verzwelgen kan. Leeuwen en andere roofzuchtige en wrede dieren verscheuren en verslinden hun prooi, vooral wanneer ze hongerig zijn. Eigenzinnige, redelijke schepselen handelen ook naar de beginselen en de wetten van hun natuur. Een goddeloos mens die vastberaden en vastbesloten is, zal zeker als hij daartoe het vermogen en de mogelijkheid heeft, zijn boze plannen en snode listen uitvoeren. Nu hij het kwaad ontvangen heeft en ‘in arbeid is’, moet hij het, volgens de orde van de natuur, ook baren (Ps. 7:15). Maar stel u voor dat de kracht van een van deze onbezielde, redeloze schepselen wijkt, zonder enige natuurlijke belemmering of hindernis, terwijl de geboorte nabij en het doel bijna bereikt is. Daardoor kunnen ze geen schade toebrengen, zelfs als ze dat zouden willen. Wat denkt u? Waaraan zouden we dit moeten toeschrijven? Toch is het vaak zo gebeurd, als Gods zaak op het spel stond. De zee werd gekliefd in haar eigen bedding en een muur van water rees op aan elke kant, zodat Gods benauwde Israël er veilig kon doortrekken. Dit gebeurde niet bij kalm weer, maar toen de golven bruisten (Jes. 51:15). Het vuur werd zeer fel en heet opgestookt. Toch had het geen kracht om een haar van Gods getrouwe getuigen te krenken. Tegelijkertijd kon het echter wel hun beoogde beulen op veel grotere afstand doden (Dan. 3:22). Ja, we zien dat het vuur soms het lichaam heeft kunnen verteren zonder dat te kwellen. Denk maar aan het welbekende voorbeeld van de zalige Bainham, die zijn vijanden zei dat de vlammen voor hem waren als een bed van rozen. De hongerige leeuwen waren niet langer fel, maar werden vriendelijk en ongevaarlijk, toen Daniël als prooi in hun midden werd geworpen. Soortgelijke verhalen worden ook verteld van Polycarpus en Dionysius, de Areopagiet. Het vuur kon hen niet aanraken, maar omgaf hen als zeilen die bollen in de wind.



Zijn deze dingen volgens de orde en de wet van de natuur? Welke verborgen natuurlijke oorzaak kan ervoor gegeven worden? Zo zien we ook dat de grootste en wreedste goddelozen door een onzichtbare hand weerhouden zijn om Gods volk kwaad te doen. Door welke verborgen natuurlijke oorzaak verdorde Jerobeams hand en kon hij deze niet meer bewegen, juist toen hij die had uitgestrekt naar de man Gods (1 Kon. 13:4)? Er zijn geen wilde dieren die hun prooi gretiger verscheuren en verslinden dan de goddelozen Gods kinderen die onder hen wonen zouden doden, als ze niet door Gods voorzienigheid weerhouden werden. Zo tekent de psalmist zijn toestand in de woorden die volgen op onze tekst: ‘Mijn ziel is in het midden der leeuwen, ik lig onder stokebranden’ (Ps. 57:5). Het is zinloos om tegen te werpen dat we voor deze wonderlijke gebeurtenissen alleen het getuigenis van de Schrift hebben, waardoor de atheïst zich niet laat overtuigen. Naast alles wat aangevoerd kan worden om het gezag van dit getuigenis te bewijzen (wat niet nodig is voor hen die het erkennen), wil ik deze vraag stellen: Zijn de dingen die iedereen ziet of kan zien, dan minder wonderlijk? Merken we niet dat een zwak, weerloos hoopje mensen wonderlijk – en anders ook op onverklaarbare wijze – bewaard wordt voor de ondergang te midden van krachtige, tierende en woeste vijanden die hen wel graag willen maar niet kunnen doden, terwijl er toch nog geen natuurlijke belemmering genoemd kan worden?



Wekt dit verbazing? Wat zullen we dan zeggen bij het zien van alles wat ten goede wordt gewerkt voor Gods uitverkorenen door dezelfde handen en middelen die hun ondergang moesten bewerken? Hun vijanden verwachtten dit niet en het ging hun eigen verwachtingen evenzeer te boven. Toch zijn deze dingen niet zeldzaam in de wereld. Werden de nijd van Jozefs broeders, het vervloekte plan van Haman en de wet die als vrucht van de afgunst van de vorsten jegens Daniël werd uitgevaardigd, niet allemaal door een verborgen en wonderlijke hand gewend tot hun verhoging en zegen? Zij kregen al die eer en verhoging door toedoen van hun vijanden.



 



Ongewone werkingen van natuurlijke oorzaken



Als de zaken van Gods kinderen niet beschikt werden door een bijzondere goddelijke voorzienigheid, hoe kunnen natuurlijke oorzaken dan samen strekken tot hun hulp en welzijn op zo’n ongewone wijze als ze dat klaarblijkelijk doen? Het is klip en klaar dat er in Gods voorzienigheid een wonderlijke samenloop is van gebeurtenissen die samenvallen en gezamenlijk het welzijn van Gods uitverkorenen bewerken. We zien op verscheidene plaatsen op hetzelfde ogenblik dezelfde dingen gebeuren, altijd wanneer enig werk ten goede van de Kerk op het wereldtoneel is gebracht. Toen de Messias, de voornaamste Weldaad, tot de tempel kwam, werden Simeon en Anna door de voorzienigheid als getuigen daarheen geleid. We zien dit ook in de Reformatie, toen de beelden werden neergehaald in Holland. In elke stad was men met dezelfde geest bezield, zodat dit werk in een nacht verricht werd. Wie aandachtig de geschiedenis van de verhoging van Jozef tot heerser van Egypte leest, kan in dat verhaal twaalf opmerkelijke handelingen of stappen van de voorzienigheid tellen waardoor hij opklom tot die eer en dat gezag. Bij het ontbreken van slechts een enkele stap, zou dit naar alle waarschijnlijkheid niet zijn gebeurd. Maar alles gebeurde in de juiste volgorde, precies op de goede tijd en plaats. Zo zien we dat niet minder dan zeven daden van de voorzienigheid samen op wonderlijke wijze de verlossing van de Kerk van het plan van Haman hebben bewerkt, alsof ze allen op afspraak en bij overeenstemming elkaar hadden ontmoet om die strik te verbreken. De ene was zo goed afgestemd op de andere en maakte daar zo goed plaats voor dat elke nauwlettende toeschouwer wel moest concluderen dat dit geen toeval kon zijn, maar de vrucht van wijze raad. De beschouwing van de volmaakte bouw van het menselijk lichaam, de gestalte, de houding en de onderlinge verhouding tussen verschillende ledematen en vaten, heeft sommigen overtuigd – en zou alle mensen kunnen overtuigen – dat dit het werk van goddelijke wijsheid en macht is. Bekijk nu nauwlettend hoe wonderlijk de middelen die worden aangewend tot heil van Gods volk daarvoor geschikt gemaakt zijn. Wie moet dan niet erkennen dat er gereedschappen van allerlei soorten en maten zijn in de werkplaats van de voorzienigheid, maar dat er ook een goddelijke hand is die ze gebruikt en dat ze uit zichzelf net zo min dit resultaat kunnen bewerken als de bijl, zaag of beitel een ruw blok kunnen bewerken of beeldhouwen tot een mooi beeld zonder de hand van een bekwame kunstenaar?



Zonder twijfel zijn er veel voorbeelden van mensen en zaken die krachtig verbonden en gedrongen zijn om iets te bewerken ten nutte van de Kerk, wat ze zelf nooit bedacht hebben. Ze hebben geen overleg, vertellen elkaar hun beraadslagingen niet en toch komen ze bijeen en werken ze samen, alsof dat zo is. Het is alsof tien mannen elkaar allemaal zouden ontmoeten op dezelfde plaats, op dezelfde tijd, over dezelfde zaak zonder dat tevoren af te spreken. Boven een dergelijke samenvloeiing van middelen en instrumenten moet zeker, hoewel verborgen, een wijze, onzichtbare werkmeester staan. Kan iemand dat in twijfel trekken?
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