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Geloof en liefde


 

Geloof en liefde

Een verhandeling waarin de grond en de oefening van het geloof
en de liefde zoals deze op Christus als hun voorwerp gericht zijn,
en zoals ze tot uitdrukking worden gebracht in de goede werken,
verklaard worden.

 

Aangeboden in achttien preken over drie verschillende teksten.
Door de gelovige en eerwaarde dienaar van Jezus Christus

JOHN PRESTON

Doctor in de godgeleerdheid, geordend hofprediker
voor Zijne Majesteit de koning,
master van het Emmanuel College te Cambridge,
en gastprediker in Lincolns Inn.
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‘Maar wij, die van de dag zijn, laat ons nuchter zijn, aangedaan
hebbend het borstwapen des geloofs en der liefde’ (1 Thess. 5:8).

 

‘Wat nuttigheid is het, mijn broeders, indien iemand zegt dat hij
het geloof heeft, en heeft de liefde niet? Kan dat geloof hem zalig maken?’
(Jak. 2:14).
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Inhoudsopgave

• Voorwoord van de vertaler H. Folmer

• Historische inleiding – het leven van dr. John Preston (door dr. R. Bisschop)

• Aan de christelijke lezer (door Richard Sibbes en John Davenport; 1630)

Deel I: het geloof
‘Want de rechtvaardigheid Gods wordt in hetzelve geopenbaard uit geloof tot geloof; gelijk geschreven is: Maar de rechtvaardige zal uit het geloof leven’ (Rom. 1:17).

Preek 1.

a. De rechtvaardigheid waardoor wij worden verlost, wordt in het Evangelie geopenbaard.

b. Zes vragen over deze rechtvaardigheid.

Vraag 1. Hoe maakt Gods rechtvaardigheid ons zalig?

Vraag 2. Hoe wordt Gods rechtvaardigheid ons aangeboden of gegeven?

Vraag 3. Aan wie wordt Gods rechtvaardigheid ons aangeboden of gegeven?

Vraag 4. Op welke voorwaarden wordt Gods rechtvaardigheid gegeven?

Vraag 5. Hoe wordt de rechtvaardigheid van Christus de onze gemaakt?

Vraag 6. Wat wordt van ons vereist nadat wij die rechtvaardigheid ontvangen hebben?

c. Toepassing 1: het recht van God in het veroordelen van mensen die de rechtvaardigheid veronachtzamen.

d. Toepassing 2: het aannemen van Christus moet niet uitgesteld worden.

e. Enkele vermaningen.

Preek 2.

a. Door het geloof wordt Gods rechtvaardigheid de onze gemaakt tot zaligheid.

b. Vier redenen daarvoor toegelicht.

c. Christus is ook geworden tot heiligmaking en verlossing.

d. Verklaring van het rechtvaardigend geloof.

e. Christus ook als Koning aannemen.

f. Het aannemen van Christus is noodzakelijk.

g. Nadere verklaring van het geloof.

1. Het voorwerp van het geloof.

2. Het onderwerp van het geloof.

3. Hoe het geloof rechtvaardigt.

4. De daden van het geloof.

Preek 3.

a. Toepassing 1: wees niet ontmoedigd om tot God te gaan.

• Het geloof is ook een ontledigende genade.

• Klachten over het gevoel van gemis.

b. Toepassing 2: het zich in God verheugen.

• Christus moet ‘alles en in allen’ zijn.

c. Toepassing 3: het werken om het geloof te verkrijgen.

• Verschillen tussen geloof en morele deugden.

• Verschillen tussen geloof en uitwendige heiligheid.

d. Toepassing 4: de vrijmoedige toepassing van de beloften.

• Gods beloften moeten ons aanmoedigen om tot Christus te komen.

• Het begrijpen van de beloften met het verstand.

Preek 4.

a. Het aannemen van de beloften door de wil.

b. Drie middelen om de wil daartoe te neigen.

c. Argumenten om ons te overtuigen van Christus’ gewilligheid om ons te ontvangen.

d. Het geloof kent gradaties of standen (in vier opzichten).

e. Het groeien in het geloof van stap tot stap.

• Toepassing 1: vertroosting van hen die enigermate geloof hebben.

• Toepassing 2: vermaning om te groeien in het geloof. Argumenten hiervoor.

Deel 2: De werkzaamheid van het geloof
‘Zonder ophouden gedenkende het werk uws geloofs, en de arbeid der liefde’ (1 Thess. 1:3a).

Preek 1.

Inleiding. Het zaligmakend geloof moet een werkzaam geloof zijn.

Ten eerste. Vijf oorzaken van een niet-werkzaam geloof.

1. Verkeerde voorlichting en onderwijs.

2. Christus alleen aannemen uit angst en vrees.

3. Uit liefde tot de voordelen van het geloof.

4. Gebrek aan goede voorbereiding.

5. Het ontbreken van een goede grond.

 

Ten tweede. Drie zaken waarin de werkzaamheid van het geloof bestaat.

A. Wat is een werkzaam geloof? Vier aspecten besproken.

B. Waarin bestaat de werkzaamheid van het geloof?

• Goede voorbereiding en fundering.

• Het juiste verstaan van de evangeliebeloften.

Preek 2.

• De wil neemt Christus aan uit liefde.

• Een werkzaam geloof leidt tot bekering van de gehele mens.

C. Hoe wordt het geloof in ons een werkzaam geloof? Drie manieren.

• Toepasselijk onderwijs

 

Ten derde. God aanvaardt alleen een werkzaam geloof.

Toepassingen:

1. De beproeving van ons geloof of het wel echt en gegrond is.

2. Het beoordelen van ons geloof uit de werken ervan.

3. De rechtvaardiging van de goede werken. Vier tegenwerpingen.

4. De noodzakelijke inspanning om in het geloof en de zekerheid te groeien.

Preek 3.

Toepassingen (vervolg):

5. Een juiste beoordeling van onze werken.

6. Zelfonderzoek of wij een werkzaam geloof hebben. Vijf kenmerken.

• Het eerste kenmerk: het geloof verandert hart en leven.

• Het tweede kenmerk: het geloof geeft in het hart een geest van gebed.

• Het derde kenmerk: het geloof geeft vrede in het hart.

Preek 4.

• Vervolg van het derde kenmerk: het geloof geeft vrede.

• Het vierde kenmerk: volharding in het aankleven van Christus.

• Het vijfde kenmerk: wat met het geloof samengaat:

a) liefde;

b) hoop;

c) vreugde;

d) ootmoed.

Toepassing 7: de werkzaamheid of beoefening van het geloof.

A. Het gebruik van het geloof tot vertroosting

Preek 5.

Vervolg van toepassing 7: A. Tot vertroosting.

• Zes overwegingen ter ondersteuning van het geloof om ons te troosten.

B. Het gebruik van het geloof tot leiding en besturing van ons leven.

1. Acht voorbeelden waarin het geloof ons moet leiden.

2. Wat het ware vertrouwen op God inhoudt.

3. Dit vertrouwen wordt beoefend in de nood.

4. Enkele tegenwerpingen beantwoord.

• Tegenwerping 1. Het gebruik van de middelen.

Preek 6.

• Vervolg van tegenwerping 1.

• Tegenwerping 2. Vrees voor onheil en tegenslag.

• Tegenwerping 3. God hoort onze gebeden niet. Vier redenen daarvoor.

• Tegenwerping 4. De voorspoed van de goddelozen en de tegenspoed van de heiligen.

○ Het nut en de noodzaak van tegenspoed en verdrukking.

○ Het verschil tussen de vromen en de goddelozen onder dezelfde verdrukking.

C. Het gebruik van het geloof tot meerdere heiligmaking.

Deel 3: De liefde
‘Want in Christus Jezus heeft noch besnijdenis enige kracht noch voorhuid, maar het geloof, door de liefde werkende’ (Gal. 5:6).

Preek 1.

A. Inleiding.

B. De zaligheid niet uit de werken, maar alleen door het geloof.

C. Twee uitwerkingen van de liefde.

D. Vijf soorten van liefde.

E. De liefde van God in het hart gewerkt.

F. Ontdekking door de wet.

G. Verlossing door het evangelie.

H. Wat is nu deze liefde?

I. De liefde is noodzakelijk voor de zaligheid.

J. Nuttige toepassingen.

○ De beproeving van de liefde.

• Hoe wordt de liefde beproefd? Zes manieren.

Preek 2.

• De noodzaak van zelfonderzoek.

A. Beweegredenen om God lief te hebben.

1. God is het waard vanwege Zijn heerlijke deugden.

2. Zijn grootheid.

3. God heeft er recht op.

4. U hebt uzelf daartoe verplicht.

5. De eis is niet onredelijk.

6. God heeft u eerst liefgehad.

B. Middelen om God lief te hebben.

1. Het gebed om God lief te krijgen.

2. De overdenking van onze zonden.

3. Het gebed om Gods openbaring in ons hart.

Preek 3.

A. Het gebruik van het Heilig Avondmaal.

B. Zelfbeproeving noodzakelijk.

C. Eigenschappen van de ware liefde.

1. De liefde maakt mededeelzaam.

2. De liefde is met niets anders tevreden dan met wederliefde.

3. De liefde ziet uit naar een volgende komst van Christus.

4. De liefde heeft een groot genoegen om over de Geliefde te spreken.

5. De liefde maakt bereidwillig om veel te doen en te lijden voor de Geliefde.

Preek 4.

6. De liefde is als een vuur.

7. De liefde heerst over gevoelens van toorn en vrees.

+ Enkele tegenwerpingen beantwoord

8. De liefde doet de dingen vrijwillig.

9. De liefde doet de zonden haten.

10. De liefde doet de heiligen liefhebben.

+ Vier toetsen voor onze liefde tot de heiligen.

• Belemmeringen voor het liefhebben van de Heere.

• Het kennen van God is nodig om Hem (meer) lief te hebben.

Preek 5.

Toepassingen

A. Zelfonderzoek: hebben wij werkelijk deze liefde?

1e beproeving: Haat en mijdt u de zonde?

2e beproeving: Bent u bedroefd over de zonden die scheiding maken?

3e beproeving: Bent u één van hart met de Heere?

4e beproeving: Hebt u de wereld niet lief?

5e beproeving: Wilt u de Heere in alles behagen?

B. Hoe is de ware liefde te kennen?

C. Het haten van God; vier tekenen daarvan.

Preek 6.

A. Waardoor kunnen wij die liefde tot God verkrijgen?

1. Door het kennen van God.

2. Door het zien op God als voor ons zeer gepast.

3. Door de verzekering van Gods liefde tot ons.

B. God is volkomen betrouwbaar in Zijn liefde.

C. Aansporing om God lief te hebben.

D. Wat er in het liefhebben van God vereist wordt.

1. U moet God liefhebben met geheel uw hart.

2. U Moet God liefhebben met geheel uw kracht.

Preek 7.

3. U moet God liefhebben boven alles.

4. U moet in de liefde geworteld en gegrond zijn.

5. U moet ijverig zijn in de liefde.

Het gevaar van de Heere niet lief te hebben: de vervloeking.

• Wat betekent het om vervloekt te zijn?

1. Uitgesloten van genade

2. Uitgesloten van Gods tegenwoordigheid

3. De vloek ligt ook op de uitwendige staat.

4. De eeuwige vloek op de dag van het oordeel.

Preek 8.

Wij worden ook naar onze werken geoordeeld. Drie redenen daarvoor.

1. Elke christen heeft de Geest.

2. Oprechtheid staat niet los van goede werken.

3. Elke christen heeft een nieuwe natuur.

TOEPASSINGEN

1. Niet tevreden zijn met alleen goede denkbeelden en opvattingen.

2. Christenen zijn beter onderwezen dan geleerden zonder genade.

3. Vermaning om werkzaam te zijn. Argumenten daarvoor.

a. Het gebruik van genade vermeerdert genade.

a. Ware wijsheid onmisbaar.

b. Het doel van ons leven.

c. Goede werk in elk beroep mogelijk.

d. Goede werken ook in tegenspoed mogelijk.

Plichten voor een christen in deze tijd.

1. Strijden voor het algemeen geloof.

2. Vasten en bidden.

3. Het vernieuwen van het verbond.


Voorwoord

Waarom dit boek vertaald?

De aanleiding voor het vertalen van dit werk van dr. John Preston in het Nederlands werd geboden door een wintercursus van de Stichting Studie Nadere Reformatie (SSNR) die elk winterseizoen in Veenendaal wordt gehouden. In het cursusjaar 2015-16 was er een boeiende les over de persoon en het werk van John Preston, verzorgd door dr. R. Bisschop. De toen verstrekte informatie trof mij zo, dat ik graag iets meer over deze onder ons betrekkelijk onbekende puritein wilde weten.

 

John Preston (1587-1628) was een bekende en leidinggevende figuur in het vroege Engelse puritanisme. In de zeventiende eeuw zijn er maar enkele werken van hem in het Nederlands vertaald door ds. Jacobus Koelman. Van deze werken zijn nauwelijks of geen herdrukken bekend. Ook zal men in diverse catalogi van hedendaagse christelijke uitgevers niet één boek van Preston aantreffen; dit in tegenstelling tot bijv. dr. John Owen van wie diverse werken veel bekender zijn. Daarom leek het mij niet overbodig om een Nederlandse vertaling van een van Prestons boeken te verzorgen. Al zoekend in een Engelstalig overzicht van zijn gepubliceerde werken, bleek mij dat hij een dertigtal werken heeft geschreven, waarvan er maar drie tijdens zijn leven werden gepubliceerd. De overige verschenen postuum in de jaren 1629 tot 1658, waarvan de meeste in Londen.

 

De redenen dat ik voor de vertaling van dit werk van Preston gekozen heb, zijn de volgende:

a. De geestelijke inhoud is bijzonder nuttig voor persoonlijke bezinning op de inhoud en het doel van het ons door God geschonken leven. Dat doel is het leven voor Hem door geloof, hoop en liefde. Hoe het geloof door de liefde werkt, is het eigenlijke onderwerp van dit boek.

b. Edward Fisher heeft in zijn Marrow of Modern Divinity dit werk van Preston geciteerd. Thomas Boston is in zijn ‘Annotations’ bij Het Merg van Fisher zeer uitgebreid hierop ingegaan, en heeft zowel Fisher als Preston willen vrijwaren van verdenkingen en beschuldigingen van een soort algemene verzoeningsleer zoals die door de ‘school van Saumur’ voorgestaan werd, ook wel genoemd het ‘hypothetisch universalisme’. Zie voor nadere informatie hierover:

• Edward Fisher: Het merg van het evangelie, met aantekeningen van Thomas Boston; vertaald door H. Folmer en J. Valk; in 2015 uitgegeven door Brevier te Kampen; blz. 159-164.

• Dr. P.L. Rouwendal: Calvin’s forgotten classical position on the extent of the atonement. About sufficiency, efficiency and anachronisme; WTJ 70 (2008): 317-335.

• Dr. L.J. van Valen: The Marrow-Doctrine, and the extent of the atonement: Focal points within the context of some theological positions within Scottish Marrow theology’, in: Studies in Puritanism and Piety journal, December 2021, vol. 3, 107-124.

 

Het is opmerkelijk dat dit boek van Preston in 2020 in het Chinees werd vertaald. In een nieuwsbrief van iemand die in China werkt, las ik het volgende: ‘De vertaling van het werk van de puritein John Preston (1587-1628) Het Borstwapen van Geloof en Liefde is inmiddels gereed. Dit boek is volgens mij nog nooit in het Nederlands verkrijgbaar geweest! Het bevat een aantal preken van een rijk geestelijk gehalte die deze vroege puritein eerst over het geloof en daarna over de liefde heeft gehouden. Wij zijn hier erg blij mee gezien het feit dat dit boek een zeer helder geluid laat horen over deze kernzaken’.

 

Voor de vertaling van The Breastplate heb ik gebruikgemaakt van een facsimile heruitgave van de eerste editie uit 1630 (zie de afbeelding van de oorspronkelijke titelpagina voor in dit boek afgedrukt), uitgegeven door Forgotten Books (London; 2015). Tevens heb ik een digitale reproductie gebruikt van een bibliotheekexemplaar, een zesde editie uit 1651; deze werd door Google Books gedigitaliseerd om de inhoud van dit werk te bewaren.

 

Bij het vertalen stuitte ik vaak op het enigszins ‘slordig’ citeren van Bijbelteksten. Ik heb de aangehaalde Bijbelteksten vaak vertaald zoals Preston ze gebruikte; dat wil zeggen dat ze niet altijd precies hetzelfde zijn als de voor ons bekende teksten van de Statenvertaling. Tevens zijn diverse foutieve Bijbeltekstverwijzingen gecorrigeerd.

Verder had Preston een zeer wijdlopige schrijfstijl met veel herhalingen; deze stijl heb ik onveranderd gelaten, zodat dit boek echt Prestons werk gebleven is. Wel heb ik voor de overzichtelijkheid van de stof extra kopjes boven tekstgedeelten geplaatst waar dat gewenst is. Om het verband van de vervolgstoffen beter in het oog te kunnen houden, is het gebruikte schema van sommige preken aan het begin van de volgende preek nog eens kort en cursief weergegeven.

 

Inhoud van het boek

Omdat er gemakkelijk misverstanden kunnen ontstaan over het woord ‘borstplaat’, is de titel van het boek nu korter geworden: Geloof en Liefde. Want het boek gaat over het geloof en de liefde in het leven van de gelovigen. Kort samengevat:

het geloof bestaat voornamelijk uit twee aspecten (conform vraag en antwoord 21 van de Heidelbergse Catechismus): het eerste is het kennen, het weten, het beseffen hoe en waarom Christus voor ons volstrekt onmisbaar is. Met andere woorden: voor de verlossing uit onze schuldige ellende is er niets meer geschikt en gepast dan de Persoon en het werk van de Zaligmaker.

Ten tweede is het geloof een hartelijke overtuiging en een vast vertrouwen dat Christus van harte genegen en bereidwillig is om ons als arme verloren zondaren te redden en zalig te maken. De werkzaamheid van dit geloof houdt een onvoorwaardelijke overgave aan Hem en Zijn genade in.

Het grootste deel van dit boek gaat over de liefde als een noodzakelijke vrucht van het ware geloof.

Een levend en werkzaam geloof openbaart zich vooral in het doen van goede werken vanuit een innige liefde tot de Drie-enige God. De werkzaamheden van deze liefde worden uitgebreid, separerend en praktisch-pastoraal besproken.

Het is opmerkelijk dat en hoe dr. Preston niet separeert in de wortel, maar in de vrucht (!), zoals we dat ook lezen in Mattheüs 7:17-21: ‘Alzo een ieder goede boom brengt voort goede vruchten, en een kwade boom brengt voort kwade vruchten. Een goede boom kan geen kwade vruchten voortbrengen, noch een kwade boom goede vruchten voortbrengen. Een iedere boom, die geen goede vrucht voortbrengt, wordt uitgehouwen en in het vuur geworpen. Zo zult gij dan dezelve aan hun vruchten kennen. Niet een iegelijk, die tot Mij zegt: Heere, Heere! zal ingaan in het Koninkrijk der hemelen, maar die daar doet de wil Mijns Vaders, Die in de hemelen is.’

Dit onderwijs is en blijft voor ons en voor onze gereformeerde gezindte actueel. Ik wens de lezer Gods zegen toe bij het onderzoeken van zichzelf in het licht van dit onderwerp.

 

Tot slot wil ik de volgende personen bedanken voor hun bijdrage aan de totstandkoming van dit boek.

Graag wil ik dr. R. Bisschop hartelijk bedanken voor het ter beschikking stellen van zijn (hierna opgenomen en iets ingekorte) biografie over dr. John Preston.

Ook wil ik Paulien Rijneveld-’t Lam bedanken voor het kritisch doornemen en corrigeren van de tekst. Als ervaren manuscriptredacteur heeft zij de leesbaarheid van dit boek verbeterd.

Tenslotte dank ik dr. P.L. Rouwendal van Uitgeverij Brevier voor zijn spontane bereidheid om deze vertaling als boek te willen uitgeven.

 

H. Folmer, Apeldoorn, april 2023


Levensbeschrijving van John Preston (1587-1628)

(door dr. R. Bisschop, 2015)


John Preston neemt een geheel eigen plaats in binnen de puriteinse beweging in Engeland. Dat geldt tot op zekere hoogte in theologisch opzicht, maar zeer zeker is dat het geval vanuit politiek perspectief. Hij was een veelzijdige persoonlijkheid met een brede belangstelling en verenigde veel wetenschappelijke, politieke en diplomatieke kwaliteiten in zich. De laatste jaren van zijn korte leven was hij dé leider van de puriteinse beweging, schakel tussen de universiteit van Cambridge, het koninklijke hof, puriteinsgezinde bestuurders en puriteinse theologen. Daarnaast wekte hij als prediker zijn hoorders voortdurend en krachtig op tot een ijverig en biddend gebruik van de genademiddelen.



Afkomst en opleiding

John Preston werd in oktober 1587 geboren in een boerengezin in Upper Heyford (Bugbrook), Northamptonshire. Een oudoom van moederszijde, Creswell, was burgemeester van Northampton; hij was welgesteld, maar kinderloos. Hij zag wel wat in John en nam de kosten van zijn schoolopleiding voor zijn rekening. Eerst ontving hij in Northampton z’n vooropleiding en vervolgens kreeg hij bij een geestelijke in Bedfordshire extra les in het Grieks. Zo werd Preston voorbereid op een universitaire studie.

Op zestienjarige leeftijd begon hij als student aan King’s College, Cambridge (5 juli 1604). King’s College was beroemd vanwege de kwaliteit van de muzieklessen. John probeerde zich te bekwamen in het bespelen van de luit. De theorie ging prima, maar het bespelen ervan werd geen succes. Twee jaar later stapte hij over naar Queen’s College. Zijn tutor (een soort mentor) werd toen de puritein Oliver Bowles, die zo’n veertig jaar later een van de oudste leden van de Westminster Assembly werd. Hij spoorde Preston aan te kiezen voor een ‘serieuze’ studie. Inderdaad zegde hij de muziek vaarwel en koos hij voor de boeken, maar een duidelijk studieterrein schijnt hij toen nog niet gekozen te hebben. Theologie vond hij in elk geval maar ‘een soort oprecht gemeende onzin’. Hij zag meer in een carrière in de handel, in de diplomatie of aan het hof, en knoopte contacten aan met medestudenten die door geboorte en opvoeding met die kringen vertrouwd waren.

Ondertussen overleed zijn weldoener Creswell, die hem wat landerijen naliet. Die verkocht hij om partner te worden in een handelshuis. Hij zou naar Parijs gaan om Frans te leren en zich vertrouwd te maken met de continentale kant van de handel, maar voordat dit z’n beslag kreeg, overleed zijn beoogde compagnon. Dus ging dit plan niet door. Dat was een grote teleurstelling voor hem, maar achteraf zal hij hierin ongetwijfeld Gods leiding gezien hebben. Toen stortte hij zich op Queen’s College vol overgave op de studie. Hij koos voor ‘natural philosophy’, zeg maar de huidige bètavakken, maar dan gedragen door de klassieke filosofie. Hij gunde zich geen tijd voor ontspanning. Bowles vermaande hem dat een dergelijke onmatigheid in studeren net zo erg was als onmatigheid in eten en drinken. Het hielp niet. In 1608 deed Preston examen voor de titel Bachelor of Arts op een manier die bij de examinatoren grote verwachtingen voor de toekomst wekte.

In 1609 werd hij gekozen tot fellow aan Queen’s College en kon hij als tutor optreden. (Een fellow is een lid van een groep samenwerkende geleerden die wederzijds ervaring en kennis uitwisselen.)

Naast de filosofie verdiepte hij zich verder in de geneeskunde. Studie van medicijnen, kruiden en astrologie (als ‘dienstmaagd van de geneeskunde’) hoorde daar bij. Praktijkervaring deed hij op bij een bevriende arts in Kent, die volgens Prestons biograaf (en leerling) Thomas Ball ‘zeer beroemd’ was. Door deze kennis was hij later in staat om studenten die hij als tutor begeleidde, de juiste medicatie te adviseren als ze ziek waren – beter dan de chirurgijns naar wie hij plichtsgetrouw verwees. Een vast basisinkomen verwierf hij doordat hij in 1610 ‘prebendary’ (een soort verzorger) van Lincoln Cathedral, Cambridge, werd. Deze positie behield hij tot aan zijn overlijden.

 

Rond de tijd dat hij zijn studie filosofie met de graad Master of Arts afrondde (1611), hoorde hij een preek van John Cotton (1585-1652), zijn collega aan het Emmanuel College. (In 1633 maakte Cotton de oversteek naar de eerste puriteinse kolonie in Amerika, Massachusetts, waar hij in het Amerikaanse Boston tot zijn overlijden een vooraanstaande plaats innam.) Die preek trof hem als een bliksemflits. De Heere gebruikte die als het middel tot zijn bekering. Cotton had een grote naam als prediker, maar juist toen was zijn preek slechts eenvoudig ‘evangelisch’ geweest. Zijn gehoor verliet teleurgesteld de kerk en Cotton vroeg zich af of hij wel goed gesproken had. ‘s Avonds klopte echter John Preston op z’n deur en vertelde hem hoe die preek z’n hart veranderd had. Ze werden vrienden voor het leven.

Preston besloot theologie te gaan studeren. Met name scholastieke middeleeuwse theologen als Thomas van Aquino, Duns Scotus en William van Ockham trokken zijn belangstelling. Die waren tegelijk filosofen. Ze verbonden theologische thema’s met de dogmatische ordening ervan en met scherpzinnige discussies erover. Dat moet voor de begaafde student een ware intellectuele ontdekkingstocht geweest zijn. Geen moment liet hij verloren gaan om te studeren. Naderhand verdiepte hij zich in de ‘moderne theologie’, vooral in de geschriften van Calvijn. En elk jaar bezocht Preston zijn vriend Cotton. In 1614 werd hij tot priester geordend en werd hij als deken en catecheet verbonden aan Queens’ College. Daarmee verkreeg hij preekbevoegdheid.

 

Invloed op Queens’ College

Ondertussen waren er allerlei ontwikkelingen op het academische en politieke vlak, waar Preston deel van uitmaakte. Zijn overgang naar de theologische studie betekende namelijk niet dat hij zijn politieke en diplomatieke talenten in een zweetdoek verborg. Dat bleek bijvoorbeeld uit de manier waarop hij in 1614 de hand had in de aanstelling van een nieuwe master (hoofd of president) van Queen’s College. De zittende master Humphrey Tyndall (1549-1614) lag op zijn sterfbed. Dagelijks liet Preston zich op de hoogte stellen van diens toestand, en onmiddellijk na zijn overlijden reed Preston halsoverkop naar het koninklijk paleis in Londen, waar hij vóór het aanbreken van de dag aankwam. Daar wist hij toestemming te krijgen dat de fellows van Queen’s College door vrije verkiezingen de nieuwe master mochten kiezen. Terug in Cambridge riep hij hen bij elkaar, waarna het gezelschap op zijn voorstel z’n vriend, de calvinist John Davenant (1572-1641), tot master verkoos. (John Davenant was een van de Engelse vertegenwoordigers op de Synode van Dordrecht en had daar invloed op de formulering van de Dordtse Leerregels.) Zo voorkwam hij dat die post in handen kwam van de arminiaan George Montaigne (1569-1628), voordat deze goed en wel hoorde dat die vacant was. ‘Nooit spuwden de Etna en de Vesuvius méér rook’ (dan de woedende Montaigne), merkte Ball daarover op.

In datzelfde jaar had Preston al de aandacht van koning Jacobus getrokken tijdens diens bezoek aan de universiteit. Ter gelegenheid van dat bezoek was een filosofisch dispuut georganiseerd over de vraag of honden conclusies (syllogismes) kunnen trekken. Tussen haakjes: Jacobus was een liefhebber van de jacht. Preston verdedigde de stelling dat zij dat kunnen. Want, zei hij, stel dat een hond jacht maakt op een haas en daarbij op een tweesprong komt. Hij weet dat de haas een van beide paden genomen moet hebben. Op het eerste pad ruikt hij de geur van de haas niet. Conclusie: hij zal met de tong uit z’n bek het andere pad inrennen, achter de haas aan. Jacobus was zeer gecharmeerd van deze logica en Prestons weg naar het hof lag open, gesteund door sommige hovelingen.

Maar in Preston was inmiddels het verlangen gegroeid om predikant te worden. Zijn koele houding tegenover de gunsten van het hof wekte de verdenking dat hij misschien wel puriteinse sympathieën had – een probaat middel om de sympathie van Jacobus te verliezen. Die geruchten werden sterker toen Jacobus het jaar daarna opnieuw de universiteit bezocht. Er zou een komedie opgevoerd worden en een van Prestons studenten werd gevraagd een rol als vrouw te spelen. Preston stond dat niet toe.

Door dit voorval groeide onder de puriteinen zijn faam als betrouwbaar tutor. De studenten stroomden toe, onder wie meerdere uit aristocratische kringen. Het gebouwencomplex van Queen’s College moest uitgebreid worden om hen te kunnen huisvesten. Bij voorkeur nam Preston de oudste zonen van een aristocratische familie als student onder zijn hoede. Die zouden namelijk te zijner tijd het recht erven om op hun landgoederen de predikanten aan te stellen en als landheer bovendien grote invloed uitoefenen op de samenleving en mogelijk via het parlement op het landsbestuur.

Hij gold als de grootste ‘pupil-monger’ (lett.: ‘leverancier van leerlingen’) in de Engelse geschiedenis. ‘Elke keer dat Preston zijn hoed afnam voor Davenant, regelde hij een studieplek voor een nieuwe student van hem’, schrijft Thomas Fuller, een jongere tijdgenoot van Preston. Ter afronding van hun studie stuurde Preston z’n theologiestudenten naar zijn vriend John Cotton in Boston, Lincolnshire, om praktijkervaring op te doen.

 

Als deken en catecheet van Queen’s College begon hij rond 1618/’19 voor de studenten in de kapel van het college ‘s zondags met een prekenserie waardoor hij hun een samenhangend overzicht van de gereformeerde theologie wilde onderwijzen. Doordat veel studenten van andere colleges en ook burgers zijn preken bijwoonden, kwamen er al gauw klachten dat de kapel overvol was. Zelfs de zitplaatsen van de fellows werden door buitenstaanders bezet. Daarop besloot de leiding van Queen’s College dat de toegang uitsluitend nog open stond voor studenten van Queen’s. Preston begon vervolgens ‘s middags te preken in een nabijgelegen kerk, die onder het gezag van de universiteit viel. Dat leidde tot een conflict met de kerkelijke autoriteiten. Die wilden hem dat verbieden, maar hadden formeel geen zeggenschap over de bewuste kerk. Al snel liep een discussie met een van haar vertegenwoordigers zover uit, dat er na Prestons preek (over 2 Petrus 3:17 en 18) geen tijd meer was voor de gebruikelijke Anglicaanse avondgebeden. Daarom werd hij beschuldigd van non-conformisme: hij had zich immers niet aan het Book of Common Prayer gehouden.

Preston dreigde van de universiteit verbannen te worden. De koning besloot echter dat hij zou preken over de waarde en het nut van formuliergebeden (zoals opgenomen in het Book of Common Prayer). Formeel zou hij zo de gelegenheid krijgen om zich te zuiveren van de beschuldiging van nonconformisme, maar intussen zou dan alvast het gerucht verspreid worden dat Preston zijn gevoelens betreffende de formuliergebeden zou herroepen. Daardoor zou hij zich bij de puriteinen onmogelijk maken. Hun pogingen waren tevergeefs, want door de inhoud van die preek (opnieuw over 2 Petrus 3:17 en 18) wist hij zijn tegenstanders de mond te snoeren. We vinden Prestons opvattingen over formuliergebeden terug in een serie preken over het gebed. Deze preken zijn uitgesproken in Lincoln’s Inn, waarschijnlijk in 1626. Hij verwoordt daarin het standpunt van de episcopale puriteinen. Inhoudelijk zullen ze dus niet verschillen van de preek die hij naar aanleiding van dit incident voor een massaal opgekomen gehoor uitgesproken heeft.

 

Contacten met het koninklijke hof

Aan het hof waren ook hovelingen die sympathie voor Preston hadden opgevat. Een van hen was Sir Fulke Greville, later Lord Brooke, die hem met £ 50,- per jaar ondersteunde. Via Greville kwam hij in contact met andere Engelse aristocraten, aan het hof en in het House of Lords (Hogerhuis), die de puriteinse zaak goedgezind waren. Zij werden zijn beschermheren in de hoogste kringen. Zo kon hij vanaf 1615 uitgroeien tot de charismatische leider van de puriteinse ‘partij’. Door verwerving van strategische posten voor zichzelf of door, waar mogelijk, te bevorderen dat geestverwanten op sleutelposities werden benoemd, versterkte hij de puriteinse zaak in kerk, staat en samenleving. Niet alleen aan het hof bouwde hij aan zijn netwerk, maar ook binnen de Anglicaanse kerk, op de universiteit van Cambridge, in het House of Lords (het parlement), maar ook in het House of Commons (onder de landadel en onder de middenklasse).

Verschillende aanzienlijke en financieel aantrekkelijke posten in de kerk lagen binnen Prestons bereik of werden hem aangeboden. Maar of het nu ging om een professoraat in Dublin, het bisschopsambt van Gloucester, of de functie van ‘Lord Keeper of the Great Seal’ (een aanzienlijke positie aan het hof), hij weigerde ze alle. Hij gaf de voorkeur aan posities waardoor hij van nut kon zijn voor de vromen en voor de puriteinse zaak, en waardoor hij mensen daarvoor kon winnen of daarin sterken. Persoonlijk contact, doceren en preken waren voor hem onontbeerlijk.

Kort na het conflict over de verzuimde formuliergebeden werd Preston uitgenodigd voor de koning te preken. Zijn preek over Gods soevereine genade naar aanleiding van Johannes 1:16 (tegen arminiaanse opvattingen daarover) boeide de koning zeer, en hij was buitengewoon welwillend tegenover de prediker. Dat zou anders geweest zijn als de koning had geweten dat Preston de hand gehad had in een pamflet dat zich krachtig keerde tegen het beoogde huwelijk tussen kroonprins Charles en de rooms-katholieke Spaanse prinses Maria Anna, waarover de onderhandelingen duurden van 1614 tot 1623. Dat geschrift circuleerde in het geheim onder de leden van het House of Lords.

 

In 1620 werd Preston Bachelor of Divinity (kandidaat in de godgeleerdheid). Het jaar daarna kwam een post van hoogleraar in de theologie vacant en Preston was een mogelijke kandidaat voor deze vacature. Hij vond zelf echter dat zijn kennis van het Latijn nog te beperkt was. Dus besloot hij Nederlandse universiteiten te bezoeken om dit tekort weg te werken. Zo’n reis kon alleen gemaakt worden met toestemming van de Privy Council (het hoogste adviesorgaan van de koning). De kans was echter klein dat hij ais puritein daarvoor verlof zou krijgen. Daarom vroeg hij toestemming om naar Kent te reizen. Die kreeg hij en van daar nam hij vervolgens in vermomming de boot naar Rotterdam. Hij kleedde zich als een heer op reis, met een rode mantel en een gouden band om z’n hoed, sprak in de Republiek – maar ook in andere Europese landen – met protestanten en rooms-katholieken, en kwam tijdig terug. Wat hij niet wist, was dat de Privy Council van zijn hele reis op de hoogte was doordat zij een spion achter hem aan hadden gestuurd, die wekelijks rapporteerde over Prestons activiteiten. Toch had deze reis geen negatieve gevolgen voor hem. Integendeel, zijn populariteit werd alleen maar groter. Het hoogleraarschap ging echter aan hem voorbij.

 

Gesteund door de puriteinse factie aan het hof werd Preston in 1621 benoemd tot ‘chaplain of honorary’ (een soort hofprediker) van de troonopvolger Karel. Daarmee behoorde hij tot de intieme kring van geestelijke raadgevers van de toekomstige koning. Ook de toenmalige belangrijkste minister en gunsteling van Jacobus, George Villiers, later Duke of Buckingham, steunde deze benoeming. Die deed dat waarschijnlijk in de hoop dat hij de puriteinen, die in het parlement in kracht toenamen, zou kunnen winnen voor zijn eigen politieke doeleinden. Tevergeefs, want die wantrouwden hem hartgrondig. Zij zagen er zijn hand in dat Jacobus geen enkele hulp bood aan de protestantse vorsten die op het continent nederlaag op nederlaag leden tegen de rooms-katholieke legers van de Duitse keizer en zelfs zijn schoonzoon Frederik V van de Palts niet te hulp kwam. Terwijl toen de onderhandelingen over een huwelijk tussen kroonprins Karel en de Spaanse prinses nog volop gaande waren...

Vervolgens maakte Buckinghams falende politiek om de Franse Hugenoten in Rochelle ‘te helpen’ (maar in werkelijkheid om de Franse koning te steunen in zijn strijd tegen hen, omdat Buckingham inmiddels een huwelijk tussen Karel en de Franse prinses Henriëtte Maria voorstond), de puriteinen wel duidelijk dat van hem geen hulp was te verwachten. Dat huwelijk werd enkele maanden na het overlijden van Jacobus I gesloten, maar de Engelse vloot werd verslagen. Preston verdedigde Buckinghams optreden, maar kon het wantrouwen van de puriteinen tegen Buckingham niet wegnemen.

 

Toen Jacobus I in het vroege voorjaar van 1625 overleed, waren daarbij de troonopvolger Karel en Buckingham aanwezig, maar ook Preston. Samen gingen zij naar Whitehall, waar Karel officieel werd uitgeroepen tot de nieuwe koning van Engeland. Het leek er even op dat Prestons toekomst toch aan het hof lag, maar dat was slechts schijn. Door de snelle opkomst van William Laud (1573-1645; hij werd aartsbisschop in Canterbury) binnen de Anglicaanse kerk, die de puriteinen met alle middelen bestreed, verminderde zijn invloed onder de nieuwe koning al spoedig.

Op een zondag in november 1627 preekte Preston voor het hof van Karel I in Whitehall, waarin hij waarschuwde voor Gods straf over hen die Zijn verbond verbreken. Die preek werd achteraf als ‘profetisch’ beschouwd, want op de woensdag daarna kwam het bericht binnen dat de Engelse vloot, die de Hugenoten had moeten bevrijden, verslagen was. Dat betekende een grote nederlaag voor Buckingham. Preston mocht nooit meer preken voor het hof, maar had door zijn preek de puriteinse zaak een grote dienst bewezen.

Al zijn preken voor het hof hadden overigens een politieke lading. Preston nam die gelegenheden waar om te waarschuwen tegen de rooms-katholieke invloed, die (zeker in Europees verband) een wezenlijke bedreiging vormde voor de protestantse zaak. Ook nam hij daarin nadrukkelijk stelling tegen arminiaanse gevoelens, die onder kerkelijke leiders van de Anglicaanse kerk meer en meer weerklank vonden. Gods Kerk was in gevaar! De koning mócht niet lijdelijk toezien, maar diende handelend op te treden om haar te beschermen. Voor haar in de bres springen, zou tot zegen voor staat en samenleving van Engeland zijn; dit verzuimen was schuldige nalatigheid.

 

Predikant van Lincoln’s Inn, Londen

Terug naar Prestons academische loopbaan. In 1622 werd hij gekozen tot predikant van Lincoln’s Inn, een functie die hij tot zijn overlijden bekleedde en die later op verschillende titelpagina’s van zijn postuum uitgegeven werken vermeld werd: ‘Preacher at Lincolnes-Inne’. Hij ontving daarvoor £ 60,-, kreeg er een eigen kamer en mocht er zijn maaltijden gebruiken.

Lincoln’s Inn was de invloedrijkste van de vier besloten gemeenschappen van juristen in Londen, de ‘kweekplaats van puriteinse juristen, parlementsleden en toekomstige bestuurders’. Juristen hadden hun kantoor in dit gebouwencomplex, sommigen ook een appartement; hier aten en leefden zij. Niet alleen advocaten en rechters waren er lid van, maar ook veel parlementsleden, mits juridisch geschoold. Aankomende juristen die hun academische opleiding hadden afgerond en via de Inn praktijkervaring wilden opdoen, konden tot deze gemeenschap toegelaten worden.

Net als de andere Inn’s en de colleges, had ook Lincoln’s Inn een eigen kapel, waarin de predikant twee keer per zondag voorging. Ook hier dromden velen samen om zijn preken te beluisteren. Dat betekende dus dat Preston week in week uit Gods Woord verkondigde voor een gehoor dat via rechtspraak of politiek direct betrokken was bij het bestuur van Engeland. De puriteinse zaak in het parlement werd er zeer door versterkt. Bovendien bood deze positie hem de kans zijn netwerk tot in de hoogste adellijke kringen verder uit te breiden. Een belangrijke en invloedrijke positie!

 

Master van Emmanuel College en lecturer van Trinity Church

Daarnaast werd Preston in 1622 gekozen tot master van het Emmanuel College van de universiteit van Cambridge. Zijn contacten met het hof, met Buckingham en met welgestelde puriteinen binnen de aristocratie en rijke ondernemers waren daar mede debet aan. Met hem maakten ‘twelve disciples’ – overwegend behorend tot de puriteinsgezinde rijke middenstand – de overstap van Queens’ College naar Emmanuel College. Het jaar daarop werd hij op gezag van de koning tot Doctor of Divinity (doctor in de godgeleerdheid) gepromoveerd, toen hij aangewezen werd om als ambassadepredikant een missie naar de Palts te vergezellen.

Als master van Emmanuel College voerde Preston een ingrijpende wijziging van het theologische studieprogramma door. In de traditionele benadering moesten studenten zich eerst vertrouwd maken met de ‘oude’ theologie: de leer van de kerkvaders en de middeleeuwse theologen, om pas daarna de geschriften van de ‘moderne’ theologen te gaan bestuderen, zoals Calvijn en andere reformatoren. Zo had hij zelf ook gestudeerd. Preston draaide de volgorde om: eerst moesten de studenten wortelen in de reformatorische leer, en pas daarna dienden ze kennis te nemen van de traditionele bronnen. Hij stelde daarvoor zelf een Summe of Divinity (overzicht van de godgeleerdheid) samen, die doortrokken was van de calvinistische theologie.

Preston verlangde echter ook naar een mogelijkheid om voor het gewone volk te preken. Die gelegenheid deed zich voor toen in 1624 de plaats van ‘lecturer’ aan Trinity Church, Cambridge, vacant kwam. (Een lecturer is een predikant die geen andere werkzaamheden in een gemeente verricht dan preken.) Ondanks het feit dat de arminiaansgezinden en aanvankelijk ook koning Jacobus zich verzetten tegen de benoeming van Preston op deze post, en Buckingham hem een aanzienlijke positie naar keuze binnen de Anglicaanse kerk aanbood, hield hij vast aan zijn kandidatuur. Zo werd hij met steun van de burgerij toch verkozen op deze invloedrijke post.

 

In het jaar dat koning Jacobus overleed, verscheen een boek van de hand van Richard Montagu (1577-1641), Appello Caesarem, dat veel onrust veroorzaakte vanwege zijn arminiaanse inhoud. Prestons vrienden drongen aan op een openbaar debat erover, omdat de inhoud de belijdenis van de Anglicaanse kerk raakte in een van haar kernpunten: de volharding der heiligen. Bovendien zagen ze hierin een kans om Buckingham kleur te laten bekennen. Steunde hij de puriteinse zaak, of gebruikte hij hen slechts? Het House of Commons beschouwde het boek bovendien als een aanval op de overleden koning, die als goed calvinist dit leerstuk steeds had voorgestaan.

Preston wilde eerst zijn vriend John Davenant over het boek raadplegen, en sloot het college met als argument dat de pest, die elders al talloze slachtoffers had gemaakt, ook in Cambridge dreigde. Toen het moment van het debat naderde, verzocht Buckingham aan Preston om daar niet aan deel te nemen. Buckingham speelde echter een dubbelrol: aan anderen liet hij weten dat Preston voor hem afgedaan had. In de loop van het debat maakte Preston overigens alsnog korte metten met Montagu’s zogenaamde orthodoxie – wat overigens niet verhinderde dat Montagu carrière kon maken binnen de Anglicaanse kerk. Prestons vertrouwen in Buckingham maakte plaats voor wantrouwen. Steunde hij niet meer en meer de arminiaanse factie? In een persoonlijke brief aan een lid van het parlement verwoordde hij zijn teleurstelling en deed hij suggesties hoe de puriteinen in het parlement met Buckingham zouden kunnen omgaan. Die brief kwam onbedoeld in diens handen. Dat betekende het definitieve einde van hun relatie.

Prestons invloed aan het hof nam onder Karel I snel af. En toen Buckingham in 1626 met steun van de koning de hoogste bestuurder van de universiteit werd, realiseerde Preston zich dat hij binnen zijn directe werkkring te maken zou krijgen met een tegenstander van formaat. Hij overwoog zich terug te trekken in Lincoln’s Inn of uit te wijken naar Bazel, als de nood aan de man kwam. Zover is het nooit gekomen, want ook Buckinghams invloed aan het hof verminderde. Bovendien mobiliseerden de puriteinen in het parlement, zowel in het House of Commons als in het House of Lords, hun verzet tegen hem. Kort na Prestons overlijden kwam hij door moordenaarshand om het leven.

 

Ondertussen had Preston alles gedaan wat in zijn vermogen lag om de puriteinse prediking te bevorderen door bijvoorbeeld het preekverbod van een geestverwant te laten opheffen (zoals van Arthur Hildersham, 1625, en van anderen aan wie wegens non-conformisme het zwijgen was opgelegd). Maar nu de inzet om via de Court de puriteinse zaak te bevorderen was mislukt, intensiveerden de puriteinen hun strategie om via de Country hun invloed te vergroten. Daar werden de leden van het House of Commons gekozen. Door die verkiezingen wilden zij de samenstelling van het parlement beïnvloeden ten gunste van de puriteinse partij.

Er was echter ook nog een ander veelbelovend middel. Vanaf 1613 waren kapitaalkrachtige puriteinen uit de adel en de rijke middenstand al begonnen met het aankopen van voormalige kerkelijke bezittingen die zo’n honderd jaar eerder door de toenmalige koning Hendrik VIII onteigend en verkocht waren. Aan die onroerende goederen was vaak nog steeds het recht verbonden om tienden te heffen en predikers te benoemen (het patronaatsrecht). Dat bood mogelijkheden, want de eigenaar van deze voormalige kerkelijke goederen kon binnen de Anglicaanse kerk puriteinse predikers benoemen, die slechts ten dele onder het gezag van de kerkelijke hiërarchie vielen (lecturers). Daarnaast konden ze met de inkomsten uit de tienden nieuwe predikantsplaatsen creëren, of zij konden de opbrengsten uit de tienden gebruiken om geschikte (arme) kandidaten in staat te stellen theologie te gaan studeren.

Deze aanpak kreeg in 1626 mede onder aansturing van Preston een meer formele maar geheime vorm in de Corporation of Feoffees for Buying of lmpropriations to the Church (maatschap van gevolmachtigden voor de aankoop van onteigend kerkelijk bezit). De bekende Richard Sibbes, vriend van Preston, was daar van 1627-1629 voorzitter van. Nadat William Laud aartsbisschop van Canterbury was geworden en daarmee dus het geestelijke hoofd van de Anglicaanse kerk (1633), maakte die overigens radicaal een eind aan deze ‘illegale organisatie’ en werd de Corporation of Feoffees verboden.

 

Overlijden

Preston had een sterk lichaamsgestel, maar hij pleegde roofbouw op zichzelf door zijn ingespannen studie, zijn veelvuldig preken, het uitbouwen en onderhouden van zijn netwerken en zijn bemoeienissen met de puriteinse zaak. Hij wist dat, maar het deerde hem niet. ‘Sommigen leven net zoveel in zeven jaar als anderen in zeventig,’ zei hij. ‘De vraag is niet: hoelang heb ik geleefd?, maar: hoe heb ik geleefd?’ Er zijn overigens aanwijzingen dat hij jarenlang aan tuberculose leed.

Toen hij zijn einde voelde naderen, ging hij naar een vriend in Preston-Capes, Northamptonshire. Daar, in zijn geboortestreek, overleed hij op zondag 20 juli 1628 in de leeftijd van veertig jaar. Hij was ongehuwd gebleven. In zijn testament bedacht hij zijn moeder, zijn broers en enkele vrienden. Emmanuel College ontving £ 200,-om daarmee twee arme studenten toe te kunnen laten. Zijn leerling Thomas Ball ontving zijn boeken en meubilair.

Op zijn sterfbed zei hij: ‘Mijn gezelschap verandert niet, want ik zal nog steeds omgaan met God en met de heiligen. Alleen mijn plaats verandert, en de manier [waarop ik met Hem en hen zal omgaan.]’ En enkele uren voor zijn overlijden: ‘Een passende dag om te sterven! Ik heb gezelschap gehad met de vromen op aarde, en nu zal ik gezelschap hebben van de engelen in de hemel. Mijn ontbinding is aanstaande. Laat mij naar mijn huis gaan, naar Jezus Christus, Die mij gekocht heeft met Zijn dierbaar bloed.’ Zijn laatste woorden waren: ‘Ik voel dat de dood mijn hart nadert. Mijn moeiten zullen nu spoedig veranderd worden in vreugde.’ Overeenkomstig zijn wens werd hij in alle eenvoud begraven.

 

Theologische positie

Preston mengde zich volop in de toenmalige discussies over de reikwijdte van Gods genade in en door Christus’ verzoenend lijden. Die raken rechtstreeks de leer van de verkiezing en verwerping, van de wedergeboorte en bekering, van de rechtvaardiging door en zekerheid van het geloof, en van de volharding der heiligen. In lijn met de Dordtse Leerregels (die ook een plaats hadden in deze discussie) hield hij zich onverkort aan dat geschrift vast tegenover de roomskatholieke genadeleer en de arminiaanse opvattingen.

In zijn prediking was hij ruim in het aanbod van de genade. Een kerntekst voor hem was bijvoorbeeld Markus 16:15: ‘Gaat heen in de gehele wereld, predikt het Evangelie aan alle creaturen.’ ‘Wat betekent dat?’ vraagt hij. Dit: ‘Ga en vertel iedereen, zonder uitzondering, dat er goed nieuws voor hem is: er is voor hem een gestorven Christus. En als hij Hem wil aannemen en Zijn gerechtigheid aanvaarden, zal hij die krijgen. Beperk dit niet, maar ga en vertel het iedereen onder de hemel.’

Een andere kerntekst was Openbaring 22:17: ‘En die dorst heeft, kome; en die wil, neme het water des levens om niet.’ Naar aanleiding daarvan zegt hij: ‘Wie wil komen (niemand uitgezonderd), die zal het leven hebben, en het zal hem niets kosten.’

Dergelijke formuleringen kunnen natuurlijk in arminiaanse zin uitgelegd worden, maar Preston heeft zich scherp genoeg tegen hen gekeerd om hem van die verdenking te vrijwaren. Het is dan ook niet de menselijke vrije wil waaraan Preston dit ‘aannemen’ en ‘komen’ toeschrijft, maar aan Gods Geest, Die uit soevereine, vrije genade het hart daartoe brengt. En daarom is het voor iedereen belangrijk dat hij gebruik maakt van de gegeven middelen, waaronder ook het gebed.


Nog een treffend citaat van John Preston:

‘Maar als tegengeworpen wordt: ‘De rechtvaardigheid Gods (n.a.v. Rom 1:17] wordt alleen aan de uitverkorenen geschonken, en dus niet aan iedereen’, dan antwoord ik: als we het vaste Woord hebben dat het aan iedereen onder de hemel wordt geschonken, zonder ook maar enige beperking, waarom zou iemand dan zichzelf uitsluiten? Inderdaad, als Christus om niet aan ieder mens wordt aangeboden, en de een ontvangt Hem, terwijl de ander Hem verwerpt, dan wordt het geheim van de verkiezing en verwerping duidelijk. De reden waarom sommigen Hem ontvangen, is dat God aan hen een hart geeft om te ontvangen en aan de overigen niet. Maar ten aanzien van het aanbieden van Christus moeten we algemeen zijn, zonder te letten op de uitverkiezing. Want anders zouden de uitverkorenen van Christus geen grond hebben voor hun geloof, aangezien niemand weet of hij uitverkoren is totdat hij heeft geloofd en zich bekeerd heeft.’ (Uit: The Breast-Plate of Faith and Love. London, 1651.)



Geschriften

Preston heeft een kleine dertig publicaties op zijn naam staan. Daarvan beleefden de meeste meerdere drukken, soms onder een andere titel of als onderdeel van een bundel. Slechts drie ervan zijn door hemzelf uitgegeven. Dat zijn de lijkpreken die hij gehouden heeft bij de begrafenis van een adellijke vriend. Ze dateren uit de begintijd van zijn werk als prediker. Gelet op zijn veelvuldige bezigheden zal het hem in de laatste tien jaar van zijn leven aan tijd ontbroken hebben om zijn geschriften voor de drukpers gereed te maken. Op zijn sterfbed vroeg hij zijn vriend Lord Saye de publicatie van zijn preken te regelen. Als ‘redacteuren’ wees hij aan: Richard Sibbes, John Davenport, Thomas Goodwin en Thomas Ball. Zij hebben zich met zorg van deze taak gekweten. Zijn nagelaten geschriften waren velen tot grote steun in de tijd dat de koning en kerkelijke prelaten de puriteinen steeds meer onderdrukten.

 

Drie uitgaven werden al in de zeventiende eeuw in het Nederlands vertaald:

- The saints daily exercise (1629) verscheen in 1639 te Dordrecht onder de titel De daghelijcksche oeffeninghe der heylighen;

- The new covenant (1629) verscheen in 1649 te Amsterdam onder de titel Het Nieuwe Verbondt, ofte de portie ende deel der heyligen;

- The cuppe of blessing (1633) verscheen in 1671 te Bolsward onder de titel Drinckbeker der danksegging.

 

In 1982 verscheen er nog een uitgave: A liveles life or Man’s spiritual death (1641) bij Den Hertog te Houten / Utrecht onder de titel Een levenloos leven (vertaling van ds. J. van der Haar).


Aan de christelijke lezer

Ontelbaar zijn de listen van de satan om een christen te hinderen in zijn loop naar de hemel door de verdorvenheid van zijn eigen hart op te wekken om hem te beroeren wanneer hij iets goeds begint te doen; of door hem te ontmoedigen met inwendige verschrikkingen wanneer hij zichzelf wil troosten met hemelse vertroostingen; of door hem met vrees voor het lijden bang te maken wanneer hij in een goede zaak vastberaden zou willen zijn. Een voorbeeld hiervan waren de Israëlieten, van wie het slavenwerk werd verdubbeld toen zij zichzelf omkeerden om Egypte te verlaten. Daarom hebben we veel behoefte aan christelijke vastberadenheid, overeenkomstig die richtlijn in 1 Korinthe 16:13: ‘Waakt, staat in het geloof, houdt u mannelijk, zijt sterk’; inzonderheid daar de satan zo, als een kronkelende krokodil achtervolgd, door krachtige weerstand op de vlucht wordt gedreven.

Maar zoals in oorlogen (wat de Filistijnen goed wisten toen ze hun hoop op Goliath stelden) de voornaamste kracht van de soldaten ligt in hun aanvoerder, zo is het ook in de geestelijke strijd, waarbij alle kracht van de christenen in Christus ligt en van Hem komt. Want voor onze bekering hadden wij geen kracht; en na onze bekering zijn wij van onszelf onvoldoende in staat om een goede gedachte te hebben. En om alle zelfvertrouwen in de heiligen uit te bannen, onderwijst God hen door hun vallen om zich alleen te verheugen in Jezus Christus, en geen vertrouwen te stellen in het vlees.

Wat Christus ook voor ons heeft, wordt het onze gemaakt door het geloof, dat de hand van de ziel is om haar te verrijken door Christus te ontvangen, Die de verborgen Schat in de akker is; en met Hem die ondoorgrondelijke rijkdommen van genade, die in het evangelie worden geopenbaard en aangeboden. Ja, dat is een deel van onze geestelijke wapenrusting. Dat wat als een fabel over het geslacht van de reuzen werd gezegd, wordt in waarheid gezegd van een christen: hij wordt wedergeboren met zijn wapenrusting aan; zodra hij wedergeboren is, is hij gewapend. Het wordt in 1 Thessalonicenzen 5:8 genoemd een ‘borstplaat’ (‘Maar wij, die des daags zijn, laat ons nuchteren zijn, aangedaan hebbende het borstwapen des geloofs en der liefde, en tot een helm, de hoop der zaligheid’), omdat die het hart beschermt. Het is een groot schild dat nuttig is om de hele mens te verdedigen tegen allerlei aanvallen. Welk deel het is van de geestelijke bewapening, en hoe het gehanteerd moet worden, wordt verklaard in het eerste deel van de hierna volgende verhandeling, in tien preken.

Welnu, zoals alle rivieren terugkeren naar de zee, waar ze ook vandaan kwamen, zo brengt de gelovige ziel die alles van Christus ontvangen heeft, dit alles ook weer bij Christus terug. Want de gelovige redeneert als volgt: was Gods onverdiende en onverwachte liefde voor mij zo groot, dat Hij Zijn eniggeboren Zoon ook voor mij niet gespaard heeft, maar Hem overgaf om voor mij te sterven? Dan is het ook gepast dat ik voor Hem zal leven, voor Hem zal sterven, en mijn krachten, tijd, gaven, vrijheid en alles wat ik heb met alles wat ik ben in Zijn dienst en tot Zijn eer zal besteden. De affectie waaruit deze besluiten voortkomen, wordt LIEFDE genoemd. Daardoor wordt de ziel zo genegen gemaakt, dat zij zich rechtstreeks beweegt naar het Voorwerp waarin zij bevrediging verwacht.

De ziel wordt ellendig misleid in het volgen van de wind en het mikken op een vliegende vogel, omdat het geluk wordt gezocht in het schepsel. Dat blijkt uit de rusteloosheid van die ongeregelde opwindingen en eindeloze emoties van de geest van eerzuchtige, hebzuchtige en wellustige personen bij wie de toestand van de geest is als het lagere deel van de elementen, de zetel van de winden, de stormen en aardbevingen, vol van onrust. Terwijl de ziel van de gelovigen als dat deel dat zich omhoog richt naar de hemel waar het altijd vredig en stil is, de ware rust en vreugde zal genieten. En inderdaad, er kan geen volmaaktheid van onze geest zijn dan in de vereniging met het Hoofd van de geesten, Die Zijn goedheid aan het schepsel meedeelt overeenkomstig zijn vermogen. Deze affectie van de liefde zoals die naar Christus terugkeert en een vrucht en uitwerking is van Zijn liefde tot ons, aangenomen door het geloof, is het onderwerp van het tweede deel van de hiernavolgende verhandeling, in acht preken.

De begaafde auteur is vanwege een diepgaand inzicht in de methoden van de grote verzoeker met onderscheidingsvermogen begiftigd, en weet op welke rotsen het geloof van velen schipbreuk lijdt. Daarom wil hij dat noch de zwakke christen door gebrek aan bewijzen de troost van zijn geloof zou verliezen, noch dat de vermetele mensen zouden rusten op verbeelding in plaats van op het geloof, noch dat de tegenstanders aangemoedigd zouden worden om ons neer te slaan vanwege deze leer van de rechtvaardiging door het geloof alleen. Door de gehele verhandeling heen, maar bijzonder in de laatste preek, behandelt hij de ‘goede werken’, zoals deze voortkomen uit het geloof en de liefde.

Dit is de samenvatting van de gelovige en vruchtbare arbeid van deze eerwaarde, geleerde en godzalige dienaar van het evangelie, die tijdens zijn leven een voorbeeld was van een leven door het geloof en de liefde, en van goede werken. Een voorbeeld voor zovelen die bekend waren met zijn evenwichtige en gelijkmatige wandel in Gods wegen onder de verscheidene gebeurtenissen en omwentelingen in zijn leven.

Maar het zou te nadelig zijn voor de godzalige lezer om langer in dit voorportaal vastgehouden te worden. Wij laten u gaan om dit profijtelijke werk te lezen, en smeken God om in uw hart het geloof te vermeerderen en de liefde te vervolmaken, opdat u vruchtbaar mag zijn in goede werken.

 

De uwe in onze Heere Jezus Christus,

RICHARD SIBBES & JOHN DAVENPORT


DEEL 1

Het geloof

‘Want de rechtvaardigheid Gods wordt in
hetzelve geopenbaard uit geloof tot geloof;
gelijk geschreven is: Maar de rechtvaardige
zal uit het geloof leven’ (Rom. 1:17).




Eerste preek



In de woorden die ik u gelezen heb (Romeinen 13-17), vertelt Paulus dat hij zich niet schaamt voor het evangelie van Christus. Want hem werd veel schande aangedaan, deels omdat juist de inhoud van het evangelie vervolging inhield, en deels omdat hij zo helder was in zijn woorden. Hij kwam niet met een briljante woordkeus of met menselijke wijsheid. Daaraan kunt u zien welke moeite hij deed in de brieven aan de Korinthiërs om zichzelf te verdedigen. Dat was een wijs volk dat voor een deel zijn manier van toespreken haatte en voor een deel verachtte. Maar zie wat een geloof: ‘Ik schaam mij er niet voor, want het is een kracht Gods tot zaligheid.’ Als dat wordt aangenomen, zal het een mens naar de hemel brengen; wordt het verworpen, dan wordt de mens in de hel opgesloten, en daarom is het van groot belang.



Hij geeft ook een reden op voor deze woorden dat het een kracht Gods is tot zaligheid. ‘Want’, zegt hij, ‘daardoor wordt de rechtvaardigheid van God geopenbaard’. Dat wil zeggen dat de rechtvaardigheid die uit God is, die God alleen aanvaardt, en waardoor een mens gered kan worden, geopenbaard is in het evangelie en nergens anders.



Maar met welk doel is het geopenbaard als ik niet weet hoe ik eraan kan komen? Er zijn vele dingen geopenbaard, maar hoe zal ik weten dat die voor mij zijn? Daarom voegt de apostel toe: ‘Het is een kracht Gods tot zaligheid voor een ieder die gelooft.’ Daar het in het evangelie geopenbaard is, moet er van onze kant dus iets gedaan worden. Zoals God het openbaart, verklaart en open legt, zo moet u het door het geloof aannemen.



Maar ik heb niet zo’n sterk geloof; ik kan niet geloven zoals ik zou willen en zou moeten. Paulus zegt dat het geloof gradaties kent: ‘Het wordt geopenbaard uit geloof tot geloof.’ Dat wil zeggen: iemand neemt het aan in de ene maat en neemt het daarna aan in een grotere maat, en zo verder. Allen worden op dezelfde wijze gerechtvaardigd, maar er is verschil in geloof; in sommigen is het sterker, in sommigen zwakker. Later zal ik u dat uitgebreid verklaren.



A. De rechtvaardigheid in het evangelie geopenbaard



Het leerpunt uit deze woorden genomen is het volgende: de rechtvaardigheid waardoor wij nu in de tijd alleen kunnen worden behouden, wordt in het evangelie geopenbaard en aan iedereen aangeboden die het wil aannemen.



Wanneer u dit hoort, kan het zijn dat u door dit te lezen er niet zo’n begrip van heeft als u wel zou moeten hebben. Het is echter geen zaak van gering belang, maar een buitengewoon groot iets om Gods rechtvaardigheid geopenbaard te zien. Het is de grote en heerlijke verborgenheid van het evangelie, die de engelen begeren in te zien, die Paulus in zijn bediening zo heerlijk maakte, en die zijn gedachten zo in beslag nam dat hij zei niet te weten hoe hij die moest verwoorden. En dat Christus nu ‘in deze laatste eeuw’ door ons de onnaspeurlijke rijkdommen van Zijn genade heeft geopenbaard; dat wil zeggen: rijkdommen die ik niet weet uit te drukken! Daarom bidt hij of God hun ogen wil openen opdat ze met alle heiligen zouden begrijpen de hoogte, de lengte en de breedte van die verlossing die Christus voor hen verworven heeft. Het is weliswaar niet volledig te begrijpen; toch bidt Paulus of zij het nu in die mate mogen bevatten die mogelijk is, hoewel er een hoogte en breedte en diepte in is die niet bepaald kan worden.



1. En dit is wat aan mensenzielen wordt geopenbaard: a) het ontkomen aan dood en hel, de vrije toegang tot de ‘troon der genade’ die voorheen niemand had, het voorrecht om kinderen van God en erfgenamen van de hemel gemaakt te worden, ja koningen en priesters voor onze God; en b) hoe men een goed gebruik maakt van alle beloften, en deze moet overdragen aan ons nageslacht, dat deze ‘Ja en Amen’ zal maken. Dit alles, zeg ik, is nu geopenbaard, wat voorheen niet zo was.



2. Het is gezegd dat Gods rechtvaardigheid geopenbaard wordt (let daar op). Deels omdat die onder alle andere zaken nooit geschreven was in de harten van mensen. De zedelijke wet was daarin geschreven; maar men had daarvan niet het minste vermoeden en niet de kleinste lichtstraal om dit te zien. En deels omdat die nu veel meer zichtbaar gemaakt is dan voorheen in de tijd van de profeten. Toen stond de deur een klein beetje open; maar nu is die wijd open, en niets is verborgen voor de mensenzielen dat voor hen noodzakelijk is om te weten.



3. Het is niet alleen geopenbaard met betrekking tot de predikers die dit bekendmaken, maar evenzo met betrekking tot de hoorders. Want er wordt onder het evangelie een grotere mate van de Geest der openbaring uitgedeeld. Daarom bidt de apostel in Efeze 1:18 of ‘de ogen van het verstand geopend mogen worden, opdat zij mogen weten wat de hoop van hun roeping is, en de rijkdom van Zijn heerlijke erfenis in de heiligen’. Want wat betekent het om een schijnend licht te hebben, als hun ogen waarop dat licht schijnt gesloten zijn? De zaak is dus dat Gods rechtvaardigheid geopenbaard is; én dat men alleen door deze rechtvaardigheid behouden kan worden.



Dit is de hoofdzaak die ik u zal verklaren opdat u die zou begrijpen. Dat doe ik door deze zes vragen te beantwoorden.



B. Zes vragen over de rechtvaardiging



1. Hoe maakt Gods rechtvaardigheid ons zalig?



2. Hoe wordt Gods rechtvaardigheid ons aangeboden?



3. Aan wie wordt Gods rechtvaardigheid aangeboden?



4. Op welk voorwaarden wordt Gods rechtvaardigheid aangeboden?



5. Hoe wordt Gods rechtvaardigheid de onze gemaakt?



6. Wat wordt van ons geëist wanneer wij Gods rechtvaardigheid hebben ontvangen?



Deze vragen hangen met elkaar samen; maar om de zaak beter te onthouden, heb ik ze op deze wijze onderscheiden.



Vraag 1. Hoe maakt Gods rechtvaardigheid ons zalig?



Antwoord: deze rechtvaardigheid maakt zalig op dezelfde manier als de onrechtvaardigheid van Adam verdoemde. Laten we deze twee naast elkaar zetten; dan wordt de zaak wel duidelijk.



a. Zoals Adam één mens was, maar toch de algemene wortel van de hele mensheid, door wie alle mensen des doods schuldig zijn, zo is ook Christus als de tweede Adam een openbaar Persoon en de Stam van allen die daarin ingeënt zijn en uit Hem geboren worden.



b. Adams eerste ongerechtigheid, de eerste zonde die hij bedreef, wordt aan de mensen meegedeeld en de hunne gemaakt door toerekening, maar ook door overerving; want daardoor wordt in hen de oorspronkelijke zonde bewerkstelligd. Op dezelfde wijze en door dezelfde billijkheid wordt de rechtvaardigheid die Christus bewerkte de onze gemaakt door toerekening; en deze toegerekende rechtvaardigheid van Christus werkt in ons een rechtvaardigheid die de persoon gaat kenmerken, hetwelk altijd daaraan verbonden is.



c. Door die onrechtvaardigheid komt de dood die in ons heerst, regeert en alle dingen daaraan onderwerpt, zodat elke troost die men in dit leven in zekere mate heeft, wordt overwonnen door ziekten, zorgen en kruisen als zovele schermutselingen die de dood met ons heeft, voordat de eindstrijd komt. Zo regeert ook het leven in Christus over alles, en onderwerpt alles aan Hem; dat wil zeggen, het brengt alle bekommeringen die de mens bezetten, alle vijanden die hij heeft, ja ook de dood en de zonde in dit leven in zekere mate tot onderwerping, en na de dood volmaakt.



Toerekening



Er wordt in Romeinen 5:12-19 een vergelijking gemaakt waar u dit nog vollediger uitgedrukt vindt en uitgebreider verklaard dan ik nu gedaan heb. De eerste Adam was een voorbeeld van Hem Die zou komen, en Die in 1 Korinthe 15:45 en 47 de tweede of laatste Adam wordt genoemd.



Nu ziet u de ellendige vrucht van Adams val; u ziet door jammerlijke ervaring wat de erfzonde is en hoe erg die ons bedorven heeft. Waarom zou u dan denken dat het vreemd is dat de rechtvaardigheid van Christus toegerekend moest worden? Nog eens, u ziet dat de dood door één mens heerst over allen. Waarom wilt u dan niet geloven dat het leven zal heersen over alle mensen; dat wil zeggen, al onze vijanden zal onderwerpen door en aan de tweede Mens? Want de gerechtigheid van die Ene maakt zalig zoals de ongerechtigheid van die andere verdoemt.



Een andere uitdrukking vind ik in 2 Korinthe 5:21. ‘Daar Christus zonde voor ons gemaakt was, Die geen zonde kende, zo worden wij in Hem de rechtvaardigheid van God gemaakt.’ Dat wil zeggen, ook al was Christus een Mens zonder enige zonde in Hemzelf, toch werd onze zonde aan Hem toegerekend, en werd Hij door God als een zondaar gerekend. En toen doodde Hij Hem door onze vloek op Hem te leggen. Zo is Christus voor ons die geen gerechtigheid hebben tot gerechtigheid gemaakt, zodat God op ons ziet alsof wij die gerechtigheid volmaakt hadden opgebracht. Toen dat werd gedaan, verloste Hij ons. Tot zover de eerste vraag.



Vraag 2. Hoe wordt Gods rechtvaardigheid ons aangeboden of geschonken?



Maar nu we vernemen dat deze rechtvaardigheid ons verlost, is er de vraag: hoe komen wij daaraan? Dat die verlost en redt, dat is goed en troostvol, maar deze zal slechts enkele mensen verlossen; en ik heb nog geen part of deel aan dit zalig worden.



Antwoord: deze wordt ons om niet geschonken, net zoals vaders aan hun kinderen hun land en erfgoederen geven, en zoals koningen uit clementie aan hun onderdanen gratie of rechten verlenen, en eer en rijkdom geven omdat zij dat willen om hun grootheid en goedheid aan hun onderdanen te betonen. Zo geeft ook God Zijn rechtvaardigheid, zoals u uitgedrukt vindt in Jesaja 9:5: ‘Een Kind is ons geboren, een Zoon is ons gegeven’; een tekst die onze opmerking en aandacht waard is. Zo ook Johannes 3:16: ‘Alzo lief heeft God de wereld gehad, dat Hij Zijn eniggeboren Zoon gegeven heeft’, enzovoort. En in Romeinen 5:17 wordt het genoemd ‘de gave der rechtvaardigheid’; dat wil zeggen, iets dat God eenvoudig, vrij, vrijwillig en alleen omdat Hij het wil aan mensen schenkt, zonder daarvoor te zien op enige waardigheid in hen, zoals we zeggen dat er niets zo vrij is als een gift. Want daar lezen we: ‘Als door de misdaad van één de dood heerste over allen, veel meer zullen zij die de overvloed van de genade en de gave der rechtvaardigheid ontvangen, in het leven heersen door die Ene, namelijk Jezus Christus.’ Dus God geeft het vrij uit enkel liefde, zonder enig ander motief of doel dan om Zijn grootheid te tonen en in de komende eeuwen de onnaspeurlijke rijkdommen van Christus te openbaren, de grote en uitnemend heerlijke rijkdommen die Hij verwierf voor hen die Hem liefhebben.



Maar wat is de reden dat God deze rechtvaardigheid niet anders aan de mensenkinderen wil meedelen dan bij wijze van gift? U kunt dit zien in Romeinen 4:5: ‘Maar degene die niet werkt, maar gelooft in Hem Die de goddeloze rechtvaardigt, wordt zijn geloof gerekend tot rechtvaardigheid.’



Het is om drie oorzaken:



1. ‘Opdat geen mens zou roemen in zichzelf, maar dat die roemt, roeme in de Heere.’ Als er enige overeenkomst of akte van overdracht gemaakt zou zijn, zouden we iets gehad hebben om over te pochen. Maar omdat dit alleen als een gift van God komt, hebben wij reden om alleen in God te roemen, en nergens anders in.



2. Het is een gave, opdat mensen zouden leren van God afhankelijk te zijn. God wil niet hebben dat iemand dit als een plicht op zich neemt; want het is enkel genade.



3. Het is een gave, opdat het zeker kan zijn ‘voor al het zaad’. Als er ook maar iets van onze hand geëist werd (doe dit, vervul deze wet, en u zult deze rechtvaardigheid hebben), dan was het niet zeker geweest; ja, niemand had behouden kunnen worden. Want door de wet is er overtreding en toorn; maar omdat het een gave is, is het vast en zeker ‘voor al het zaad’. Want als iets vrijelijk gegeven wordt, en niets wordt verwacht dan dit slechts aan te nemen en ervoor te danken, wat is er dan nog zekerder?



Vraag 3. Aan wie wordt Gods rechtvaardigheid aangeboden of gegeven?



Maar als u hoort dat deze gerechtigheid wordt gegeven, aan wie wordt die dan gegeven? Als die slechts aan sommigen gegeven wordt, wat is dan de troost voor mij?



Antwoord: deze wordt aan iedereen gegeven, niemand uitgezonderd; dat is grond van elke troost. Daarvoor hebben wij het zekere Woord van God dat niet feilen zal. Wanneer u de oorkonde van een koning duidelijk bevestigd krijgt, acht u dat van groot belang. Wat betekent het dan wanneer u de oorkonde krijgt van God Zelf? Dat kunt u duidelijk zien in deze twee teksten: ‘Gaat dan heen, en predik het evangelie aan alle creaturen’ (Mark. 16:15). Wat betekent dat? Ga, en zeg iedereen zonder uitzondering dat er voor hem goed nieuws is: er is voor hem een gestorven Christus. En als hij Hem wil aannemen en Zijn gerechtigheid wil aanvaarden, zal hij die ontvangen. Beperk dit niet, maar ga heen, en vertel dit aan ieder mens onder de hemel. De tweede tekst is: ‘En die dorst heeft, kome; en die wil, neme het water des levens om niet’ (Openb. 22:17). Wie dan ook wil komen, niemand uitgezonderd, kan het leven krijgen; en het zal hem niets kosten. Er zijn nog vele andere Schriftplaatsen die de algemeenheid van het aanbod bewijzen; en als u dit woord hebt, let er dan ook op!



 



Tegenwerping: maar er wordt wel tegengeworpen dat die genade alleen aan de uitverkorenen wordt gegeven, en daarom niet aan iedereen.



Antwoord: als wij het zekere woord hebben dat die wordt gegeven aan ieder mens onder de hemel, zonder enige beperking, waarom zou iemand dan zichzelf uitsluiten? Als Christus werkelijk en vrij aan iedereen wordt aangeboden, en de een neemt Hem aan, en de ander verwerpt Hem, dan pas wordt de verborgenheid van de verkiezing en verwerping openbaar. De reden dat sommigen Hem aannemen, is dat God hen daarvoor een hart gaf, en de anderen niet. Maar op het punt van de aanbieding van Christus, moeten wij die als algemeen zien, zonder opzicht tot de verkiezing. Want anders zouden de verkorenen van Christus geen grond hebben voor hun geloof, omdat niemand weet dat hij uitverkoren is voordat hij gelooft en zich bekeert.



 



Tegenwerping: maar als Christus’ gerechtigheid aangeboden wordt aan mensen die niet wedergeboren zijn, hoe zal ik dan weten dat die ook mij toekomt?



Antwoord: er is geen andere grond dan deze sluitreden: deze gerechtigheid is er voor iedereen die gelooft. Maar ik geloof, dus komt die mij toe. Hoewel die alleen toegepast wordt aan de gelovigen, moet die toch aan iedereen aangeboden worden.



Nog eens: we moeten eerst geloven dat dit waar is, vóórdat wij kunnen geloven daar deel aan te hebben. Daarom maken wij iets niet waar doordat wij geloven; maar ons geloven veronderstelt het voorwerp van ons geloof; dat is dit: dat Christus is gegeven. In elke daad is het voorwerp naar de orde van de natuur vóór de daad zelf. Mijn geloof maakt iets niet waar, maar iets is waar in zichzelf, en daarom geloof ik het. Omdat het waar is dat Christus aan alle mensen wordt aangeboden, geloof ik dat ik verzoend en aangenomen ben, en dat mijn zonden vergeven zijn. Nogmaals, als Christus niet aan iedereen aangeboden zou worden, konden wij niet tegen iedereen zeggen: als u gelooft, zult u behouden worden. Maar dit mogen we tot iedereen zeggen, zelfs tegen Judas: als u gelooft, Judas, dan zult u behouden worden. En als dit aanbod niet iedereen zou gelden, dan zouden de goddelozen (net als de duivelen) daarvan uitgesloten worden. Maar Christus nam hun natuur aan, en daarom is het voor hen mogelijk om, als zij geloven, behouden te worden.



 



Tegenwerping: maar hoe verschilt dit van de leer van de tegenstanders; want ook zij zeggen dat Christus op gelijke wijze aan iedereen wordt aangeboden.



Antwoord: ik zeg in twee opzichten (om ze niet alle te noemen). Ten eerste zeggen wij dat hoewel Christus wordt aangeboden en vrijelijk gegeven aan iedereen, God dit toch bedoelt alleen voor de uitverkorenen. Zij zeggen dat Zijn bedoeling met iedereen hetzelfde is, zowel met Judas als met Petrus. Ten tweede bevestigen zij dat zoals Christus aan alle mensen aangeboden wordt, alle mensen ook voldoende genade krijgen om Hem aan te nemen; daardoor is er in dat aanbod naast een vrijheid en een algemeenheid ook een macht gegeven. Dit ontkennen wij geheel. Hoewel Christus aan allen gegeven wordt, toch is de gave van het geloof een vrucht van de verkiezing. God geeft geloof en bekering, én het vermogen om Hem aan te nemen, waar en wanneer het Hem behaagt. De poort is open voor iedereen; wij sluiten niemand uit. Maar niemand zal binnenkomen dan zij die God daartoe in staat stelt. Een pardonbrief of gratie wordt aan allen aangeboden, maar toch zal niemand die aanvaarden dan zij van wie God hun geest daartoe heeft geneigd.



Daarom, dat Christus aan iedereen wordt aangeboden, is buiten alle twijfel. Zij die daaraan twijfelen, doen dat omdat zij de leer van onze godgeleerden niet begrijpen. Want wij stellen het niet anders voor dan zij doen; alleen kunnen we in manier van aanpak verschillen. Maar het zal uw wijsheid zijn om te zien naar wat nuttig is en u troost verschaft wanneer u komt te sterven.



Hierop kunt u bouwen, dat het evangelie gepredikt wordt aan alle creaturen onder de hemel, en daarom mag ik erin delen. Als een pardonbrief slechts aan enkelen aangeboden werd, namelijk alleen aan hen van wie de namen daarin geschreven zijn, dan kunt u op geen enkele grond zeggen dat u vergeving ontvangen hebt. Maar als de gratie algemeen en aan allen wordt aangeboden, dan kan ik geloven dat die ook mij toekomt. Zou dat alleen voor de uitverkorenen gelden wier namen daarin geschreven zijn, dan zouden we eerst moeten onderzoeken of wij uitverkoren zijn of niet; maar dat is niet de methode. Bouwt u zich op de zekere belofte dat zij die deze zullen aangrijpen, vergeving ontvangen, en zij die deze niet aangrijpen, buitengesloten zullen worden.



Vraag 4. Op welke voorwaarden wordt Gods rechtvaardiging gegeven?



Het volgende dat een mens zal willen weten is dit: vereist God niet iets in ons om ons de genade van vergeving te geven?



Antwoord: de aanbieding geldt alle mensen, en er wordt totaal geen kwalificatie vereist die vooraf in ons gevonden wordt; maar iedereen mag komen en die aannemen. God vereist geen voorwaarde betreffende onze zonden; Hij zegt niet dat u vergeving zult ontvangen als uw zonden zo vele of zo slecht zijn. Maar ook al zijn het er nog zo veel, al zijn ze nog zo buitengewoon slecht, al kunnen ze verzwaard worden door allerlei mogelijke omstandigheden, toch is er voor u helemaal geen uitzondering, de gratie geldt in algemene termen; want: ‘Zie het Lam Gods Dat de zonde der wereld wegneemt.’ Als u dit ziet in algemene termen, waarom wilt u dat dan verbergen of beperken? U ziet dat het over iedereen gaat, en dus mag u het aannemen.



En daar het algemeen wordt voorgesteld, wordt het ook algemeen uitgevoerd, zoals u kunt zien in 1 Korinthe 6:10-11: ‘Dwaalt niet; noch hoereerders, noch afgodendienaars, noch overspelers, (…) zullen het Koninkrijk Gods beërven. En dit waren sommigen van u; maar nu zijt gij gerechtvaardigd, maar nu zijt gij geheiligd, maar nu zijt gij gewassen.’ Hoewel zij de grootste zonden bedreven hadden, ziet u dat het algemeen, zonder uitzondering wordt uitgevoerd.



Vraag: maar er is nog een soort kwalificatie: is er niet iets dat vooraf moet worden gedaan? Ik weet dat al heb ik alle zonden van de wereld gedaan, die toch mijn gratie niet zullen benadelen. Maar ik moet wel iets doen om daarvoor in aanmerking te komen.



Antwoord: nee; niets moet er van uw kant aan de vergeving voorafgaan. Het enige dat van u gevraagd wordt is om te midden van al uw onwaardigheid, hoe die ook is, te komen met de hand van het geloof en die te leggen op de vergeving en deze te omhelzen, en zij zal de uwe zijn.



Tegenwerping: maar u zult tegenwerpen: wat is dan het doel van de verootmoediging, en voor welk doel wordt de wet gepredikt om als een schoolmeester te zijn als er geen voorwaarde vereist is?



Antwoord: vernedering is geen vereiste als voorwaarde, want onze tranen kunnen geen voldoening geven. En bovendien wordt dat ook in een verworpene gevonden, want Judas had ook berouw. Ook is het geen deel van de heiligmaking.



Vraag: maar hoe is de vernedering dan wel vereist?



Antwoord: als iets zonder welke wij niet tot Christus zúllen komen. Zoals wij bijvoorbeeld tegen iemand zeggen: ‘De dokter staat klaar om u te genezen; maar voordat u genezen wilt worden, moet u wel een gevoel van uw kwaal hebben.’ Dan wordt dit gevoel niet door de dokter vereist (want die is alleen gewillig om hem te helpen); maar als hij niet ziek is en geen gevoel van ziek-zijn heeft, zál hij niet naar de dokter gaan. Als er door een algemeen ondersteuningsaanbod hulp wordt afgekondigd: ‘laat allen hier komen die hongerig zijn’, dan wordt iemand die niet hongerig is niet uitgesloten, maar hij zal niet komen. Daarom prediken wij ook dat niemand het evangelie zal aannemen dan de armen en nederigen, en zij die getroffen zijn door een gevoel van zonde en toorn; en wij prediken dat zo, omdat buiten dit gevoel niemand werkelijk zal komen.



Vraag 5. Hoe wordt de rechtvaardigheid van Christus de onze gemaakt?



In de volgende plaats is de vraag aan de orde hoe Christus’ gerechtigheid de onze wordt gemaakt.



Of: wat moet er gedaan worden door hem die deze toekomt?



Antwoord: ook al is er geen voorafgaande kwalificatie vereist, toch moet dit bedacht worden dat men niet op zichzelf moet reflecteren en zich afvragen: ben ik het waardig? Maar hij moet het nemen als een pleister, die niet genezend zal zijn als deze niet wordt toegepast; of als voedsel dat niet zal voeden als het niet gegeten wordt.



Zoals een echtgenoot zijn echtgenote probeert over te halen, en zegt: ik vraag niets van je en stel geen enkele voorwaarde; ik onderzoek niet of je welvarend bent of niet, of je mooi bent of niet, of je schulden hebt, of dat je van goede stand bent; het doet er niet toe wat je bent; ik vraag je alleen maar om mij als je echtgenoot te nemen. Op deze wijze komt Christus tot ons. Wij moeten niet zeggen: ‘Ben ik het waard om een bruid voor Christus gemaakt te worden? Ben ik wel geschikt om zo’n grote genade te ontvangen?’ U moet Hem slechts aannemen. Wanneer wij alle voorwaarden uitsluiten, dan sluiten we ook die gemoedstoestand en geestesgesteldheid uit waarvan we denken dat die noodzakelijk vereist is om ons waardig te maken om Hem aan te nemen.



Of zoals een dokter komt en u een geneesmiddel aanbiedt waardoor u zou kunnen genezen, en zegt dat hij niets van u vraagt dan alleen om het in te nemen, want anders zal het u geen goed doen; zo biedt ook God de gerechtigheid van Christus aan, die het middel is om de zielen van mensen te genezen. God vraagt niets van uw handen, en het maakt niet uit wat u voor persoon bent; u moet alleen dat middel tot u nemen. Zo zult u het door Hemzelf uitgedrukt vinden in Jesaja 55:1, waar Hij dit vergelijkt met het aanbod van wijn en melk (‘komt, koopt zonder prijs wijn en melk’). Laat hem die dorst heeft en hij die geen geld heeft, komen. Alsof Hij zei: het wordt vrijelijk aangeboden; u hoeft het alleen maar aan te nemen.



Vraag: maar als u hoort dat u het moet aannemen, kan de vraag zijn wat dat betekent. Wat is nu dat nemen of aannemen?



Antwoord: dit nemen is niets anders dan wat wij ‘geloof’ noemen. En opdat wij niet zouden dwalen op dit voornaamste punt, zal ik verklaren wat dit geloof is. Het is niets anders dan dit: dat deze twee dingen samenvallen, namelijk dat God de Vader Zijn Zoon wil geven en vrij Zijn gerechtigheid aanbiedt, én dat wij deze gerechtigheid aannemen, en Christus aanvaarden als onze Echtgenoot, onze Koning en Heere.



Bezwaar: maar u zult zeggen: geloof is toch meer. Het is een daad van het verstand en een toestemming van de waarheden vanwege het gezag van de Spreker. Daarom moeten het verstand en de wil samengaan om dit geloof te bewerkstelligen.



Antwoord: om dit beter te verstaan, let op deze woorden: ‘de gerechtigheid Gods is geopenbaard’. Dit houdt evenzo in (hoewel dit niet zo wordt uitgedrukt), dat het wordt aangeboden. Want voor welk doel of welke troost is het om te zien dat er zo’n gerechtigheid is, als die voor ons niets betekent? Maar zij is geopenbaard!; dat betekent: dus ook aangeboden.



Nu deze zo geopenbaard en aangeboden is, moet u iets in de mens vinden dat hem voor deze beide zaken aansprakelijk stelt: voor de openbaring ervan het verstaan en toestemmen als waarheid dat Christus in het vlees gekomen is, en aan alle mensen aangeboden wordt. En er is wat betreft de zaak van het aanbod ook een daad van de wil, waardoor het binnenkomt en deze gerechtigheid wordt aangenomen en omhelsd. Deze beide worden samengenomen in 1 Timotheüs 1:15: ‘Dit is een getrouw woord, en alle aanneming waardig, dat Christus Jezus in de wereld gekomen is, om de zondaren zalig te maken.’ Het is waar, zegt het verstand, en daarom geloof ik het. Maar de waarheid is het waard om aangenomen te worden, zegt de wil; daarom komt die binnen en wordt aanvaard.



Het aannemen van een huwelijksaanbod



Vergelijk het met het huwelijk. Als iemand komt en aan een vrouw vertelt: er is ergens op de wereld een man die bereidwillig is om zichzelf aan u te schenken als u hem wilt nemen en als uw echtgenoot wilt aanvaarden. Let nu op wat het huwelijk van haar kant tot stand brengt. Eerst moet ze geloven dat er zo’n man is, dat die man bereid is om haar te aanvaarden, dat deze boodschap dus waar is, dat die gebracht wordt door die man zelf, en dat dit niets anders is dan een oprechte verklaring van zijn gedachte. Dit is een daad van haar gedachte of verstand. Maar zal zij hem nemen en aanvaarden als haar echtgenoot? Dan komt de wil, en door het samenstemmen van verstand en wil komt het huwelijk tot stand. Zo komen ook wij en zeggen u dat er Eén is Die gewillig is om Zich aan u te schenken. Als u gelooft dat wij u deze boodschap van Christus brengen en u Hem daarom aanneemt en omhelst, dan bent u gerechtvaardigd. Dit is uw echte omzetting van de dood naar het leven. Juist op dit ogenblik bent u verlost van de satan en in bezit gekomen van een koninkrijk, en ‘is dezen huize zaligheid geschied’.



Welnu, omdat dit aannemen van Christus de hoofdzaak is waardoor wij Christus de onze maken, en het ontbreken daarvan de oorzaak is van de verdoemenis van ieder mens (het komt hier kortbij leven en dood!), moeten wij u zeggen dat daarvoor de volgende zaken vereist zijn, zodat u weet wat dit inhoudt.



1. er moet geen vergissing zijn in de persoon.



2. u moet goed begrijpen wat dit nemen of aannemen is.



3. er moet een weloverwogen wil zijn, die samengaat met deze daad van aanneming.



Als deze drie zaken verklaard zijn, zullen wij daarin niet gemakkelijk misleid worden.



 



Ten eerste. Wanneer u hoort van deze gerechtigheid van Christus, en hoe die de onze gemaakt wordt, dan moet u weten dat eerst Christus Zelf de onze gemaakt wordt en daarna Zijn gerechtigheid. Zoals u ook eerst uw echtgenoot moet hebben, en dan de weldaden die van hem komen. Ik zeg, hoed u ervoor dat er geen misvatting is over de Persoon, dat u zich in Hem niet vergist. Dit sluit alle onwetende mensen buiten die Christus niet werkelijk hebben aangenomen, maar alleen in hun verbeelding. Wanneer u komt voor dit huwelijk, moet u daarom weten dat Hij de Allerheiligste is, dat Hij ook zo Iemand is die vervolging zal meebrengen, zoals Hij van Hemzelf zegt dat Hij niet weet waarop Hij het hoofd moet leggen, zo Eén voor Wiens zaak u alle dingen moet loslaten, zo Eén Die in de wereld gehaat wordt. Sommigen zouden de man wel willen hebben, maar zij kennen hem niet. Zo worden vele duizenden mensen bedrogen die bereidwillig zijn om Christus aan te nemen, maar zij weten niet wat zij aannemen. Zij begrijpen Christus niet goed; er is een vergissing in de Persoon, en dus een missen van het huwelijk, en bijgevolg ook van de rechtvaardiging. Want zoals zij Hem tot hun Heere maken, zo zijn ze ook aan Hem onderdanig. Maar ze bedenken niet dat Hij die dingen van hun handen eist.



 



Ten tweede. Als er geen vergissing over de Persoon is, wat is dan dit aannemen?



Bij een huwelijk wordt er een zekere formaliteit gevolgd; als die er niet is, wordt het huwelijk niet gesloten. Daarom is dit ‘aannemen’ niets anders dan Hem zo te nemen dat wij gescheiden worden van alle andere liefhebbers; dat we Hem zo dienen dat wij geen andere meester meer dienen; dat we ons zo aan Hem onderwerpen dat we aan niets anders in de wereld meer onderworpen zijn. Dit is het eigenlijke aannemen van Christus. En dit sluit het grootste deel van de mensen buiten omdat zij wel Christus willen aannemen, maar de wereld willen ze ook liefhebben. Maar God zegt hun dat als zij de wereld liefhebben, de liefde van de Vader en de Zoon niet in hen is. U moet uw begeerten afgewend hebben van elke soort ijdelheid. Ga door het totale heelal, kijk naar alle dingen die er zijn, rijkdommen, genoegens, eer, vrouw en kinderen. Als uw hart niet van dat alles is afgewend, neemt u Hem niet als uw Bruidegom aan.



Nogmaals, anderen willen zowel Christus dienen, alsook hun rijkdommen, hun goede naam en door mensen geprezen worden. Maar Christus zegt hun dat niemand beide kan dienen. U moet Hem alleen dienen en Hem alleen gehoorzamen. Als u dat doet, neemt u Hem werkelijk aan als uw Heere. Velen willen Hem als hun Koning onderdanig zijn, maar zij willen ook hun lusten onderdanig zijn. Als hun lusten hun iets opdragen, kunnen ze dat niet afwijzen; ze willen sommige aan de hand houden. En u weet dat velen hierdoor worden buitengesloten.



Daarom zult u zien dat niemand Christus kan aannemen en tevens zijn welvaart. U weet dat de rijke jongeling buitengesloten werd omdat hij zijn bezittingen niet wilde loslaten, waarvan hij afscheid moest nemen, of anders zou hij niets van Hem krijgen. Zo lezen we ook in Johannes 5:44: ‘Hoe kunt u geloven, die de eer van elkander aanneemt?’ Dat wil zeggen: als u zich niet afwendt en afscheidt van al die dingen, kunt u niet geloven. Ook al bent u het afschrapsel van de mensen, ook al wordt u bespot en geminacht, dat geeft niets. Maar als u de lofprijzing van mensen zoekt, kunt u niet geloven. Waar u zelf ondertussen nog iets zou bedenken en toevoegen aan wat ik hiervoor heb gezegd, dan is dat juist de reden waarom het door mensen geprezen willen worden u van het geloof afhoudt.



Zeker, als het geloof slechts een daad zou zijn van het verstand dat de waarheid toestemt vanwege het gezag van de Spreker, zou het geen verhindering of bezwaar zijn voor de daad van de geest om te geloven dat het waar is; zodat het noodzakelijk ook betrekking moet hebben op de wil. Daarom zegt Christus: omdat u de lof van mensen zoekt, hoe kunt u dan geloven? Dat wil zeggen: neem Mij voor uw God en Heere Die u toch geheel wilt dienen. Zodat het nemen van Christus met een rechtvaardigend geloof niets anders is dan een aannemen van Hem, zoals in vele teksten wordt uitgedrukt, bijv. in Johannes 1:11: ‘Hij is gekomen tot het Zijne, maar de Zijnen hebben Hem niet aangenomen. Maar zovelen Hem aangenomen hebben, heeft Hij macht gegeven kinderen Gods te worden, namelijk die in Zijn Naam geloven.’ En dus is het niet alleen maar een daad van het verstand (zoals de roomsen zeggen), maar een aannemen van Hem als uw God en Verlosser aan Wie u alleen onderworpen wilt zijn en uzelf wilt geven.



 



Ten derde. Wanneer deze twee zaken gedaan en uitgevoerd zijn, zodat er geen vergissing is over de Persoon en over het aannemen, is er nog een ding dat overblijft, en dat is het aanvaarden en nemen van Hem met een volkomen, weloverwogen en oprechte wil. Want stel nu, als bij een huwelijk, dat de persoon bekend is, en de formele sluiting naar behoren is verricht, toch als daar niet een volkomen wil mee gepaard gaat, is het eigenlijk geen huwelijk. En daarom zijn die huwelijken onwettig die gemaakt zijn voor ‘de jaren der wijsheid’, of als iemand zijn wil niet kan gebruiken, of als iemand krankzinnig is, omdat er dan geen sprake is van een volkomen, weloverwogen en oprechte wil. Zo zult u ook in dit geestelijke huwelijk zien hoe velen door het ontbreken van zo’n wil buitengesloten worden.



a) Ik zeg dat die wil volkomen moet zijn, die alle wensen en verlangens uitsluit die Christus wel een beetje prijzen, maar die eerder een neiging is dan een volkomen wil; die nog aan het wikken en wegen is; die Christus wel zou willen hebben, maar nu nog niet; die nog een beetje langer gemakkelijk wil leven en wat meer welvaart hebben, maar niet gekomen is met een resolute en onvoorwaardelijke wil; die slechts een zwakke geneigdheid kent, die niet genoeg is. Want voor een huwelijk moet de wil volkomen zijn; dat is ook noodzakelijk, omdat het iets betreft dat een leven lang moet voortduren.



b) Het moet ook een weloverwogen wil zijn; en dit sluit allen buiten die Christus wel willen aannemen in een goede stemming, of in een plotselinge vlaag wanneer zij aangedaan zijn door een goede preek, en enige goede bewegingen in de gedachte krijgen, zodat de wil in zo’n tijd Christus wel wil aannemen, Hem dienen en gehoorzamen, de zonden verlaten en de vroegere lusten opgeven; maar zo’n wil is niet een weloverwogen wil.



c) Zoals het een volkomen en weloverwogen wil moet zijn, moet het ook een oprechte wil zijn. Dat wil zeggen dat die geheel vrij moet zijn. En dat sluit allen buiten die Christus slechts aannemen uit slaafse vrees, ten tijde van het sterven, in dagen van ziekte en kwellingen, en wanneer hel en hemel aan hen worden voorgesteld. U kunt werkelijk nauwelijks bij iemand komen of hij zal in zulke omstandigheden belijden dat hij nu tevreden is met Christus aan te nemen als zijn Heere en Verlosser. Maar dit wordt onder dwang gedaan, en dus is de wil dan niet vrij.



Zo zeg ik: als deze drie dingen samengaan, dan is het huwelijk gesloten en bent u gerechtvaardigd.



 



Maar nadat het huwelijk gesloten is, wordt er nog iets vereist.



Vraag 6. Wat wordt van ons vereist nadat wij de rechtvaardigheid hebben ontvangen?



Ik antwoord als volgt:



• Vereist wordt dat u uw Bruidegom, Jezus Christus, liefhebt; dat u uw vader en moeder verlaat, en één geest met Hem wordt, zoals u één vlees met uw vrouw bent. Want nu bent u been van Zijn benen, en vlees van Zijn vlees.



• Nu wordt vereist dat u zich bekeert. Dat is de betekenis van de woorden: ‘Bekeert u, want het koninkrijk Gods is nabijgekomen.’ Ik vertel u over een koninkrijk, een groot koninkrijk; maar niemand kan in dat koninkrijk komen, behalve als hij zich bekeert. U moet niet langer naar het vlees wandelen, maar naar de Geest. U moet uw vlees kruisigen met alle begeerten en lusten ervan.



• U moet om Zijnentwil alles loslaten, of het nu uw rijkdommen zijn, uw eer, uw goede naam, of wat dan ook, dat doet er niet toe; u moet gewillig zijn om dit alles te laten gaan.



• U moet om Zijnentwil bereid zijn om alles te ondergaan; u moet Hem hebben voor tegenspoed alsook in voorspoed; u moet er tevreden mee zijn door iedereen om Zijnentwil gehaat te worden; u moet uw last op u nemen en Hem navolgen.



• U moet veel voor Hem doen en lijden; Hij stierf met als doel ‘dat Hij ons zou verlossen van alle ongerechtigheid, en Zichzelf een eigen volk zou reinigen, ijverig in goede werken’. U moet Hem eerbiedigen zoals een vrouw haar man doet, en niet zoals een knecht een harde meester doet. U moet Zijn geboden niet zien als een zware taak, waarvan u al gauw kan worden verontschuldigd, maar als een taak die het hart ontvlamt om daarnaar te leven, zoals een liefhebbende vrouw die niet gevraagd hoeft te worden om dit of dat te doen, maar voor wie – als het doen ervan tot voordeel van haar man is – het een groter verdriet zal zijn om dit ongedaan te laten, dan zich in te spannen om het te doen.



 



Tegenwerping: maar nu zegt men: dit zijn strenge voorwaarden; ik heb hier weinig aan gedacht.



Antwoord: het is waar, de voorwaarden zijn streng; dat is de reden waarom zo weinigen gewillig zijn om te komen, wanneer ze van deze ‘achteraf-voorwaarden’ begrijpen dat ze alles moeten loslaten, dat ze vervolgd zullen worden, dat hun wil volkomen onderworpen moet zijn aan de wil van Christus, dat zij heilig moeten zijn zoals Hij heilig is, dat zij van hetzelfde gevoelen moeten zijn dat in Christus Jezus is, dat zij moeten behoren tot dat eigenaardige volk van God. Daarom hebben wij u gezegd dat niemand komen zal om Christus als hun Bruidegom aan te nemen totdat zij getroffen worden door het gevoel van hun zonden, totdat zij zwaar beladen zijn en het gewicht van satans juk hebben gevoeld; voor die tijd zullen zij niet onder het juk van Christus komen. Maar zij die nederig zijn en een verbroken hart hebben, die weten wat de toorn van God is, van wie het geweten ontwaakt is om hun zonden te zien, die zullen komen en blij zijn dat ze Christus ontvangen, ook onder deze voorwaarden. Maar de anderen willen dat niet.



Als u Christus wilt hebben onder deze voorwaarden, dan kan dat. Maar wij prediken tevergeefs als de hele wereld Christus afwijst. Omdat zij hun hebzucht, hun ijdelheid, hun vloeken, hun verschillende sporten en plezieren, hun leven in vrijheid en gezelschappen niet willen loslaten, zullen zij niet de dingen doen die Christus van hun handen vraagt; en dat alles omdat zij niet echt vernederd zijn, en niet weten wat de zonde betekent. Terwijl, als God hen de zonden zou tonen in hun ware kleuren, als zij slechts in Judas’ plaats zouden staan, als zij de verschrikkingen van de Almachtige geproefd zouden hebben, als hun geweten zo verlicht zou worden en dit op hen zou drukken, zouden zij Hem met hun hele hart aannemen.



 



Tegenwerping: maar een ander bezwaar is dit: ik wil wel komen, maar hoe moet ik dat doen? Ik mis de kracht en het vermogen, ik kan de werken van het lichaam niet doden. Als ik dat kon, zou ik dit punt niet langer aanhouden.



Antwoord: hierop geef ik snel antwoord. Als u niet kunt komen met deze beslistheid, wees niet bezorgd over hoe dat te doen. Want zo gauw als u de Zijne bent, zal Hij u een andere Geest geven en u tot al deze dingen in staat stellen. Zie Johannes 1:11-12: ‘Maar zovelen Hem aangenomen hebben, die heeft Hij macht gegeven kinderen Gods te worden.’ Wat is dat? Is dat een loze titel? Zeker niet. Hij maakte hen tot kinderen, ‘welke niet uit de wil des vleses, noch uit de wil des mans, maar uit God geboren zijn’.



Het is waar, met uw eigen hart bent u niet in staat om dat te doen. Maar wat als God u een nieuw hart en een nieuwe geest geeft? Wanneer het huwelijk tussen Hem en ons is gemaakt en gesloten, zendt Hij Zijn Geest in onze harten; en die Geest bekwaamt ons, maakt ons als Christus, verandert ons, en geeft ons dat we ons verheugen in de plichten van de nieuwe gehoorzaamheid naar de inwendige mens. Wees daarom niet bezorgd over uw eigen (niet-)kunnen, maar streef naar een eerlijk hart dat met deze beslistheid gewapend is: ‘Ik ben vastbesloten om vanaf nu Christus aan te nemen’, en u zult een andere Geest ervaren, Die u daartoe voortreffelijk in staat stelt.



 



En nu, opdat wij dit alles niet zouden laten passeren zonder enige toepassing, zal ik hierbij twee toepassingen of gebruiken maken.



C. Toepassing 1: het recht van God om de mensen te verdoemen die de rechtvaardigheid verwerpen



Deze grote toepassing is hieruit op te maken: we moeten leren zien hoe groot de zonde van de mensen is, en hoe rechtvaardig daarom hun verdoemenis is – wanneer deze rechtvaardigheid van God van de hemel is geopenbaard door dit evangelie dat wij nu prediken – als zij zich hiertegen verzetten, achter zich werpen, er geen acht op slaan, maar deze blijde boodschap van zaligheid verachten, die toch zo’n heerlijke verborgenheid is.



Juist deze boodschap die wij u prediken is het die zo vele duizenden jaren geleden was voorzegd, en even lang werd verwacht als het grootste werk dat God ooit heeft gedaan. Dit is het wat Paulus zo luisterrijk voorstelde en waar hij zo verbaasd over was. Daarom, als u dit verwerpt, weet dan dat uw zonde buitengewoon groot is. Wij die het evangelie prediken, zijn boodschappers, gezonden van de Vader om eenieder van u uit te nodigen tot een huwelijk met Zijn Zoon. Als u niet wilt komen (omdat sommigen nog jong zijn en aan andere dingen denken; en anderen al zo lang in een oud spoor lopen en zich niet willen omkeren; sommigen een vrouw getrouwd hebben en anderen weer andere zaken hebben, en daarom niet willen komen; óf als u wel komt, maar zonder uw bruiloftskleed, dat wil zeggen: u komt niet met een ware echtelijke liefde), ik zeg: als u weigert, zal de Heere met u handelen als met hen in het evangelie; Hij zal u laten brengen en voor Zijn aangezicht laten doodslaan.



Maar wij komen niet alleen van de Vader, maar we zijn ook van de Zoon gezonden; Hij is een minnaar voor u, en heeft ons dringend als ambassadeurs gezonden om u over te halen, en u te smeken om zich te laten verzoenen. Als u wilt komen, Hij heeft u Zijn gedachte bekendgemaakt, u kunt Hem krijgen. Als u niet komt, maakt u Hem toornig; u moet ‘de Zoon kussen, opdat Hij niet toorne’; ook al is Hij zo genadig dat Hij ‘de rokende vlaswiek niet zal uitblussen, en het gekrookte riet niet zal verbreken’, toch heeft de Zoon ‘voeten als brandend koper, en een tweesnijdend zwaard in Zijn hand, en Zijn ogen zijn als vlammen vuur’. Zo zult u Hem ontmoeten als u Hem afwijst.



Zoals Hij een Hoeksteen is waarop sommigen gebouwd worden, zo is Hij ook een Hoeksteen om hen die Hem weigeren te vermalen. Hoe beter de minnaar is die toch wordt afgewezen, welke toorn, welke belediging ontketent dat onder de mensen!



Als u alle zonden die u bedreven hebt samen neemt, is er geen zonde als deze, en geen zonde zal op de dag van het oordeel zo zwaar u ten laste gelegd worden als uw verwerpen van de Zoon en van Zijn geopenbaarde rechtvaardigheid die u zo vrij werd aangeboden. Wat Christus zegt (‘Het zal voor Sodom en Gomorra verdraaglijker zijn dan voor zo’n stad’), mag ik toepassen op iedereen die hier gekomen is om mij te horen. Als u geen gehoor geeft aan mijn uitnodiging, zal het verdraaglijker zijn voor de Joden en de Turken dan voor u. Het zou dan voor u beter geweest zijn dat Christus nooit in het vlees gekomen was, en dat Zijn gerechtigheid u nooit aangeboden was. Daarom wordt er in Markus 16 aan toegevoegd: ‘Maar die niet geloofd zal hebben, zal verdoemd worden.’ Ook dat is de consequentie van het evangelie.



Toen Mozes op de berg Ebal stond, stelde hij het volk de zegen en de vloek voor, het leven en de dood. Zo doe ik nu ook: als u Christus niet wilt aanvaarden, bent u vervloekt. Laar iedereen zichzelf onderzoeken hoe zijn hart hiertegenover staat. Want alle hoorders worden in twee soorten verdeeld, sommigen zijn waardig en sommigen onwaardig. Zoals toen Christus Zijn discipelen wegzond; als er enigen waardig waren, zou hun vrede op hen rusten; maar als zij niet waardig waren, moesten zij tegenover die stad het stof van hun voeten schudden.



Ik zeg dan: overdenk of u deze gerechtigheid waardig bent. Want als u merkt dat uw hart daarnaar verlangt, als u merkt dat u haar zeer op prijs stelt, zodat u daarmee vergeleken alles als ‘schade en drek’ kunt rekenen, en alles wilt verkopen om deze Parel te kopen, dan bent u waardig. Maar als u, wanneer u dit hoort, het verwaarloost en daarop maar koud reageert, bent u onwaardig. Tegenover hen zullen we het stof van onze voeten afschudden. Dat wil zeggen dat God u als stof zal afschudden wanneer u op de dag van het oordeel tot Hem komt om behouden te worden.
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