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HOOFDSTUK V
Geloof en zondekennis

1. Kohlbrugge's visie

"Men kent God - aldus Kohlbrugge - slechts aan dit ene, dat Hij de zonde vergeeft
en de overtreding bedekt. Alle (andere) kennis van God, zij moge nog zo groot zijn, is
in de grond toch slechts ijdelheid; ijdelheid alle andere theologie'l. De vergeving der
zonde is voor hem blijkens deze volzin de vitale inhoud van de geloofskennis. Over
de werkelijkheid van Gods vergevensgezindheid kan hij zeer besliste uitspraken
doen. God laat de mens 'geen zes dagen arbeiden’ om de zonde weer goed te maken,
maar Hij vergeeft ze. 'Denk toch niet: "Hij kan", of: "misschien". Het is hier geen
kunnen en geen misschien, maar het is een uitgemaakte zaak: Hij vergeeft'2. Deze
vergeving voltrekt zich evenwel zo, dat men terdege aan de weet komt wat God
vergeeft. Kennis van de vergevende God gaat niet buiten kennis van de zonde om.
Het is dit laatste aspect dat thans onze aandacht vraagt, een aspect dat in Kohl-
brugge's oeuvre met grote frequentie naar voren komt.

De noodzaak

Kohlbrugge acht de samenhang tussen Godskennis en zelfkennis onopgeefbaar.
Over de volgorde laat hij zich niet uit, wel over de verstrengeling. Zij gaan 'hand in
hand', en waar zij niet samengaan, is één van beide gebrekkig ['mangelhaft’] en
bedrieglijk. Men moet zichzelf kennen, om te ervaren wat eeuwige liefde en vrije
genade is 3. Het ontbreken van zelfkennis vindt hij een kenmerk van alle verworpe-
nen 4. Deze zelfkennis is niets anders dan zondekennis. Eén van zijn eerste in
Elberfeld gehouden preken zet hij in met de retorische vraag: "Wat is in het begin of
de voortgang op de weg van het heil noodzakelijker dan de erkentenis van de
grootte van onze zonde, ellende en algehele onbekwaamheid om ons op enigerlei
wijze zelf aan de gemeenschap met God te helpen, van Wie wij allen geheel en al
afhankelijk zijn 'S, Hij noemt dan vier motieven waarom de kennis der zonde onont-
beerlijk is. Om te beginnen bevrijdt zij ons van veel bekommernissen, omdat zij ons
ervan overtuigt dat al ons eigenmachtig streven vruchteloos is. Voorts leidt zij tot
ootmoed voor het aangezicht van Hem 'Die bij een verootmoedigde Zijn genade
groot maakt’. Verder leert deze 'ervaring van onze zonde en ellende’, dat het alleen
Gods genade is die ons bewaart, Tenslotte is zij daarom nodig, omdat wij anders de
prijs van Christus' dierbaar bloed en de betckenis ['Umfang'] van Zijn plaatsbe-

| Heidelberger, 332 ['59] - 4. Z. 6, 338 -. Duitse tekst in Archief IIl B 10, 31. Zinsneden met dezelfde strekking
komen bij herhaling voor, bijv. S. 4. 1/, 128 ['52] en Vijftal Leerredenen, 36, waar Kohlbrugge nagenoeg dezelfde
formulering gebruikt; S. 4. 23, 273 ['70], waar Kohibrugge zegt dat men in de zondevergeving God het allerbeste kent.
2 Heidelberger, 335 - 4. Z. 6, 339 -

3 Sechs Predigten, 40f. ['61].

4 Id., 43.

5 Drei Gastpredigten, 21 ['33] - Tw, 1-2,25 -
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kleding nooit op waarde weten te schatten 6,

Wat Kohlbrugge de gemeente wil inscherpen, is dat het heil pure genade is. Ten-
einde deze genade te profileren dringt hij aan op grondige zondekennis 7. Wanneer
duizendmaal tot ons gezegd wordt dat het niet goed met ons staat, gebeurt dat niet
om ons te verdoemen, maar voor ons bestwil, 'opdat wij ophouden op eigen benen te
staan, opdat wij komen te liggen in de armen van eeuwig erbarmen's,

Nadrukkelijk distantieert Kohlbrugge zich van een zondekennis waarmee de mens
iets wordt. Hoe noodzakelijk zij ook is, zij mag niet uitgroeien tot een waardevol
bezit waarop men zich verheft en dat men etaleren kan voor God en medemens. Dat
zou pervertering zijn. In de zondekennis wordt men niet iets van waarde, maar belijdt
men eigen waardeloosheid. Op mensen die vinden dat zij in de ellendekennis nog niet
ver genoeg gevorderd zijn, reageert hij dan ook scherp: 'Alweer hoogmoed! Het gaat
daarom, dat gij eenmaal aangenomen hebt dat gij louter niets zijt voor God'?. Hierbij
komt het bepaald niet aan op een schuldbelijden waarbij men al zijn schanddaden
aan anderen 'uitschudt’, alsof het roemvolle wapenfeiten waren. Daarin is men in het
Wuppertal weliswaar 'aardig bedreven' ['was man so nett versteht in diesem Thale'],
maar echte zondekennis is dat men onder Gods heilig oordeel, 'zoals Hij dat velt in
Romeinen 3', belijdt: "Die man ben ik"10. Zondekennis is het tegendeel van ieder
triomfalisme.

De prioriteit -

Zonder zondekennis kan Kohlbrugge zich de kennis aan het heil niet denken. De
eerste schrede op de weg van het geestelijk leven is het gevoel van verlorenheid 11.
Voordat iemand gelooft, wordt hij door de prediking van het Woord ervan overtuigd
dat hij verloren is 12. Het Evangelie geldt arme zondaren 13. Wie niet aan zichzelf ver-
twijfelt ['desperat wird'] gaat niet tot de ontfermende God en gaat niet door de deur
14. Geen mens zal in waarheid verlangen geheel door de Heere Jezus. verlost te zijn,
tenzij hij zaligmakend overtuigd is van zijn algeheel bederf 15,

De vraag dient zich aan of wij uit deze en dergelijke uitlatingen moeten opmaken,
dat er volgens Kohlbrugge sprake is van een heilzame zondekennis véér, dus buiten
het geloof. Deze ongenuanceerde conclusie mag men naar ons inzicht niet trekken.
Wij hoorden hem immers verklaren dat de overtuiging van onze verlorenheid door
het Woord tot stand komt. Deze overtuiging is voor Kohlbrugge pertinent geloofs-
overtuiging. Maar wat bedoelt hij dan als hij zo veelvuldig de prioriteit van de
zondekennis onderstreept? Hij wil er niet mee zeggen dat zondekennis voorafgaat
aan het geloof als zodanig, maar dat in het geloof de zondekennis voorafgaat aan de
kennis van het heil. Het gaat om twee verschillende inhouden van het ene geloof.

& Id., 21f - Tw. [-2, 2527 -

7 Heidelberger, 440v. ['71] - Neun Predigten, 35 -

& Johannes 3, 66 ['48].

®  Heidelberger, 79 ['59] - A. Z. 6, 293 -. Duitse tekst in Archief III B 12, 3.
10 Tb.-A. Z. 6, ib. -

L8 A4 10, 57 ['73], vgl. 215 ['71]. Vgl. ook Jekannes 3, 39 ['48].

12 Johannes 3, 82 ['48].

L3 Sacharja, 97 ['47].

14 Im Anfang, 69 ['50] - Tw. 9-10, 363 -

15 Heidelherger,81 - A. Z. 6,294 -
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Deze solutie leiden wij af uit Kohlbrugge's eigen terminologie. Nu eens duidt hij in-
zonderheid de heilskennis aan als geloof, waaraan dan de overtuiging van verloren-
heid voorafgaat 16; dan weer gebruikt hij het woord geloof in de meer omvattende
zin, namelijk als geloof dat waarachtig berouw en ongekunsteld bedenken van zijn
zonden 'in zich sluit'l7. Letterlijk zegt hij over de zondekennis: "Het gaat erom, God te
geloven'ls,

Dat de zondekennis aan de heilskennis voorafgaat, motiveert Kohlbrugge vanuit
de gedachte dat het heil niet toegankelijk is voor wie ongebroken is in eigen kracht.
"Wie kracht en wil en werken heeft, kan geen smaak vinden in ontferming'l9. Daarom
zijn de woorden Gods als de golven van de zee, dic hard toeslaan om alle vlees in de
diepte neer te werpen 20. Zo wordt de mens met zijn 'verdoemelijke toestand' bekend,
opdat hij 'zijnen waan aflegge van eigen deugd en gerechtigheid, en om zijne
zaligheid waarachtig bekommerd worde'21. God bestookt de mens, om hem uit de ver-
schansing van zijn eigengerechtigheid op te jagen naar het oord van verlegenheid.
Wie in zo'n 'verlegenheid en zielsverlangen naar Christus heengaat’, die houdt het
voor betrouwbare waarheid, wanneer-hij verneemt dat ieder die komt, niet zal worden
uitgestoten 22. Het zijn de voorafgaande overtuiging van zonde en het heilsver-
langen die het Woord als e¢en werkelijk verlossend woord leren hoogschatten, Kohl-
brugge gebruikt in dit verband de term toebereiding. Door 'een haak in zijn
binnenste’, dat wil zeggen door 'bittere nood, honger en dorst, een diep gevoel van
dood en ellende' wordt een mens "tocbereid’ om Gods Woord gaarne aan te nemen 23,
Voordat iemand zich in de belofte van het Evangelie kan verheugen, moet er iets
geschied zijn. 'Als ik van het Evangelie leer dat het een blijde boodschap is, dan moet
ik ook behoefte hebben om het daarvoor te houden; dat moet een behoefte van de

16 Dit geloof geeft hij dan ook déze invulling, Jokannes 3, 82: 'dat men zich met licheam en ziel aan Christus
toevertrouwt en bijgevolg een goede grond heeft dat men niet veroordeeld zal worden',
17 Anleitung, 14.
18 Heidelberger, 80 - 4. Z. 6, 293 - Vgl. Zwanzig, 86 ['46] - Tw. 1-2, 225 -
19 Im Anfang, 69 - Tw. 9-10, 363 - Vgl. Briefe-Wichelhaus, 49: 'Alleen waar wij geheel verbrijzeld zijn, zoeken wij in
waarheid God en wat van de ander is'. Wannger G. Helbig in zijn inleiding op Brieven-Helbig, 8, schrijft dat bij
Kohlbrugge niets te vinden is voor de zelfverzekerden en dat hij zich alleen wendt tot hen die krachteloos en gebroken
neerliggen, is de bedoeling evident, maar de formulering niet correct. Bij Kohlbrugge is voor de oagebrokene niets te
vinden aan tréast. Maar dit betekent geenszins dat er voor hem niets te vinden zou zijn. Qok de zelfverzekerde ‘worde
het Woord der genade voorgehouden', maar dan zo, 'dat hem alles ontdekt worde', opdat hij erkenne dat 'zijn heiligheid
ontuig' is en zijn vroomheid 'louter zelfbedrog' (Over den vijftigsten Psalm, 102).
20 Jona, 82 ['48].
21 Leerrede H. Geest, 22. Kohlbrugge voegt er op deze plaats aan toe dat de Heilige Geest de mens 'met het
werkverbond' laat beginnen, opdat hij gekweld, zoals de Israélieten onder de Egyptenaren, werkelijk zijn verlossing zal
begeren. Vgl. Licht 11, 39 ['48] - Tw. 5-6, 443 -, waar Kchlbrugge zept dat God de offers, naar de Wet bevolen, niet
hebben wil, maar ze bevolen heeft ‘opdat de mens zich daarin stuk werke [zerarbeite], totdat hij, moe en mat en geheel
verslagen, begint te roepen: "Ik kan niet meer, doe Gij het, Heere!”, en hij dan eindelijk hore: "Wees getroost, Ik ben uw
heil alleen. Ik heb alles voor u in gereecheid gebracht" *. Voor zover wij weten behoort deze nogal positieve benadering
van een zekere wettische werkzaamheid tot de uitzonderingen in Kohlbrugge's oeuvre. Naast deze nevenlijn is de
hoofdlijn, dat alle werkgerechtigheid als vlees en dode werken wordt gebrandmerkt. Zie bijv. Der Verheiszene
Christus, 78 ['48] - Tw. 7-8, 114 -, Betreffende Kohlbrugge's vermelding van het werkverbond merken wij op dat hij
daarover verder zelden spreekt, en dat ons geen uitspraak bekend is waaruit zijn visie op dit leerstuk blijkt. Voor zijn
gedachten over het genadeverbond verwijzen wij naar hoofdstuk TX, waarin zijn doopleer asn de orde komt.
22 Johannes 3, 82, Vgl. Pfingst, 39 ['63] - Feest, 281 -, waar Kohlbrugge zegt dat de Geest arm maakt en verlangen in
het hart ontsteekt naar de genade, zodat de mens met beide handen het heil aangrijpt. Vgl. ook Johannes 3, 8.
23 Heidelberger, 307 ['71] - A. Z. 6,322 "
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ziel zijn'24, Deze behoefte ontstaat, wanneer wi) onze armoe ontdekken en 'een arme
zondaar’ worden. Als een vermogend man een paar rijksdaalders wordt beloofd, doet
het hem niets, maar een armlastige verheugt er zich over 25, Ontberen leert waarderen.

De continuiteit

Zondebesef behoort niet alleen tot het eerste traject van het geloofsleven, maar
strekt zich uit over het hele leven. Kohlbrugge is ervan overtuigd dat de Heilige
Geest de mens 'voor en na' met zijn zonden bekend maakt 26, De ontdekking aan de
zonde beschouwt hij nooit als een gepasseerd station, maar veeleer als een telkens
opnicuw voltrokken gebeuren. Het zondebesef is dus niet alleen aan te merken als
voorbereiding, maar stellig ook als levenslange begeleiding van het geloof. Het is een
essentieel en continu element van het geestelijk leven. Het "eerste stuk” van de
Heidelberger laat men volgens Kohlbrugge nooit achter zich. De prioriteit ervan is
niet alleen chronologisch van aard, maar vooral elementair. Zelf zegt hij het met zo-
veel woorden: 'Wat is nu de aanvangsgrond of het elementaire stuk [der Anfangs-
grund oder das Elementarstiick], om het Woord te verstaan? Ik herhaal het, dat ik het
niemand genoeg kan inscherpen dat hij zijn leven lang de bekende vraag en het
bekende antwoord van de Heidelberger Catechismus in zijn geest bewaart: "Waaruit
kent gij uw ellende?" Antwoord: "Uit de Wet van God". Dan zal er bij hem d¢ be-
hoefte zijn naar waarheid, naar gerechtigheid en naar troost27. Deze continuiteit is
wezenlijk en daarom normatief. Kohlbrugge aarzelt niet te zeggen: 'Als iemand mij
van zijn bekering wil vertellen, en dag en uur van zijn wedergeboorte wil aangeven,
en mij dan toch zegt dat dat hartelijk leedwezen over de zonde bij hem al lang heeft
opgehouden, dan zeg ik hem dat hij zichzelf bedriegt. Dat is in het begin waar, o hoe
waar!, maar een hartelijk leedwezen over de zonde blijft er ook het ganse leven door
bestaan’28, Al weet men ook sinds jaar en dag dat men gered is, toch houdt het inner-
litk gevoel van verlorenheid niet op. Veeleer is 'dit gevoel' aanwezig: 'Jezus, Jezus!
anders ben ik verloren [bin ich weg]! Alleen Zijn offer en Zijn bloed, anders is er
niets'29.

Ook in dit kader dient te worden onderstreept waar het Kohlbrugge om gaat. De
permanente zondekennis is geen doel in zichzelf. Zij verdient geen geisoleerde
aandacht, laat staan dat zij zelfstandige waarde zou hebben en zou mogen worden
gekoesterd. Zij dient slechts de Godskennis en geeft de kennis van Zijn genade diep-
gang. Zij blijft als belijdenis van onvermogen en onwaardigheid present en vormt het
reliéf van de lof op de genade. Hij prijst diegene gelukkig die het van zichzelf 'met

24 Heidelberger, 172 - geen andere versie -

25 Ib.

26 Leerrede H. Geest, 22. Vgl. Drei Gastpredigten, 21 - Tw. 1-2,25 -

27 Zwanzig, 124 - Tw. 1-2, 293 -, Over de verhouding van de drie stukken in de Heidelberger Catechismus zegt
Kohlbrugge, 4. Z. 10, 247, dat Gods kinderen 'steeds als bedelaars blijven aan de poort der genade'. "Hij houdt hen in
nood en dood, zodat zij het eerste en tweede deel van de Catechismus nooit kunnen vergeten, maar de drie delen steeds
bij hen leven en elkaar afwisselen’.

28 De bekering tot God, in W. Aalders en D. van Heyst, o.c., 261 ['74]. Er zit zelfs progressie en intensivering in het
zondebesef. Wanneer men ouder wordt, 'ziet men het stof in hoeken en gaten waar onze jeugd niets ziet' (Heidelberger,
37 ['59] - Der einige Trost, 40 -).

29 5 A 10, 58 ['13]. VgL Kieiner Katechismus oder kurzgefuszie Form der Lehre nach dem Heidelberger Katechismus,
26 (Fr. 58), waar Kohlbrugge verklaart dat de bekering (0.a.) bestaat in een 'steten Zerknirschung' voor God en een
vasthouden aan Christus.
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verbrijzeling' erkent, dat hij, aan zichzelf overgelaten, het geloof geen vijf minuten
kan vasthouden, want juist die zal ophouden het bij zichzelf te zoeken en zal, zo
berooid ais hij is, God geloven 30. Kohlbrugge's interesse in het zondebesef ont-
springt niet aan pessimisme en is evenmin antropologisch van aard, maar is van
theologisch gehalte. Zondekennis maakt en houdt arm. Maar deze armoe is doel-
matig, Want 'waar armoe is, daar is een bedelkind, en waar een bedelkind is, daar is
een rijke Heere, Die geeft en niets verwijt'31. Om dit laatste is het Kohlbrugge te doen.
"Zo geweldig kan bij iemand de dorst naar genade niet zijn, als Hij (Christus) geweldig
is in Zijn verlangen om de naar troost dorstenden in de wijnkelder te voeren'32.

De intensiteit

Zondekennis is een ingrijpende werkelijkheid. Zij is dit niet alleen in psychisch
opzicht, omdat zij de diepste laag van de existentic raakt, maar zij is dat ook in
theologisch opzicht, omdat de ontmaskerende werking van Woord en Geest zich
richt op de wortel van het kwaad. Wij beginnen met dit laatste. Scherp kan Kohl-
brugge uitvallen tegen boetelingen die in de trant van een 'algemene, zelfs heidense
zedenleer' veel ophef maken over allerhande onstuimige hartstochten. 'Slaapt eens
deze of gene hartstocht’, terstond is het berouw verdwenen. Weinig echter tilt men
aan wat het eigenlijke gewicht van de zonde uitmaakt, namelijk de gruwelijke
weerstand tegen Gods genade en Christus' liefde, de eigenwaan en het ongeloof,
waarin men steeds geneigd is om het "nochtans" van het scheppende Woord niet te
geloven, maar het geloof te laten athangen van het voorhandene 33. De diepste kern
van deze zonde van het ongeloof ziet Kohlbrugge niet gelegen in de afwijzing van
het heil, maar in het verzet tegen de ontdekking. 'leder van ons wete dit: dat de
zwaarste zonde daarin bestaat (...), dat wij geen zondaren zijn en blijven willen'34. De
zonde steekt niet zozeer achter het kwade, maar achter het goede. Zij vleit en prikkelt
ons om het goede te doen en op die manier 'onze ellendige stand voor God te
handhaven'3S, Zo blijft echter de 'Hauptsiinde' - onze 'ongehoorzaamheid', ons
'verloren zijn' en ons 'Lossein von Gott' - verhuld 36. Maar het gaat er juist om dat die
bodem van de zonde wordt blootgelegd en onderkend 37. Kohlbrugge's gedachten
analyserend, valt te zeggen dat hij de Godsvervreemding van de gevallen mens
aanmerkt als diens 'hoofdzonde' - waarmee hij dunkt ons de erfzonde bedoelt 38 -, en
dat hij vervolgens de eigengerechtigheid de 'zwaarste zonde' noemt, omdat daarmee
de hoofdzonde wordt gemaskeerd. In de zondekennis vindt een dntmaskering plaats.

Ook in psychisch opzicht draagt het zondebesef een radicaal karakter. Het wordt

30 Licht 11,39 ['48] - Tw. 5-5, 443 -
315 A9, 211 ['59),
31 QOster, 75 ['49] - Feest, 148 - Vgl. S. Gerssen, 'Ter inleiding’, V, in Feeststoffen, vierde druk, die Kohlbrugge's
prediking als volgt kenschetst; "Waar de armoede het grootst is, daar trekt Zijn (Gods) liefde Hem het eerst naar toe'.
33 Die Herrlichkeit II, 70f, 47} - Tw. 5-6, T0v. -. Vgl. id., 78 - Tw. id., 78 -
34 Licht 8, 34 ['48] - Tw, 5.6, 365 -
35 Rémer 7, 26, vgl. 32, 36f, 46f, inz. 35: 'Dat ik mij met het goede tooien wil, ontspringt louter aan mijn ideedn
van heiligheid, die slechts een misgeboorte [Ausgeburt] zijn van mijn ongeloof jegens Zijn erbarmen en waarheid'.
6 Id, 31, 34,
" Een indrukwekkend getuigenis geeft Kohlbrugge hiervan in Rémer 7, 48-51.
% Vgl dnleitung, 10, waar Kohlbrugge zegt dat de daden van de zonden voor de oprechten de aanleiding vormen om
zijn algehele, imwendige verdorvenheid te belijden.
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diep existentieel ervaren. Kohlbrugge noemt het een verschrikxelijke ervaring, te
ontdekken dat men zonder een verzoende God is. Al het goed van de wereld biedt
dan geen soelaas, want 'de zonde moet uit het midden zijn weggedaan'3?; men ligt 'in
de hel van zijn zonde en verlorenheid'40. Dat hij hierbij denkt aan een ervarings-
werkelijkheid, Hjdt geen twijfel. Hij aarzelt niet om de gemeente naar die ervarings-
plek van volstrekte verlorenheid heen te dringen: 'O, daar moet het heen: reddeloos
verloren te zijn, opdat de mens van zijn kunnen, moeten en willen afstand gedaan
hebbe en daaraan doodgevallen zij. Om in Gods rust zalig te leven en te sterven,
hebben wij dus in de allereerste plaats nodig dat wij bij ervaring leren kennen, hoe wij
alles, alles hebben bedorven; dat wij bij ervaring hebben leren kennen, dat wij nu
zover gekomen zijn dat wij met geen gebed, met geen traan, geen zucht onszelf meer
kunnen helpen en redden. Het is alles uit en voorbij'4!.

In dit verband spreekt Kohlbrugge niet zelden over de affectieve dimensie van
deze ervaring. De belijdenis van het ongeloof gaat met verbrijzeling gepaard 42. Waar
God de mens leert dat hij een kind des doods is ['dasz er des Todes ist'], daar krijgt hij
‘gevoel van zonde en schuld'. Dat is heel wat anders dan de vluchtige ontroering 'van
die mensen die wanneer zij zick worden, ook een weinig aan het sterven denken en
beginnen te schreien'. Waar God de mens ontdekt, daar kan hij zich niet langer
helpen met een uit het hoofd geleerde Catechismus, maar 'het wordt leven, het wordt
werkzaam in het hart; men gevoelt zich een kind des doods, men gevoelt dat men god-
deloos en vol van ongerechtigheid is'43. Daar is en heeft de mens niets meer van
waarde en ligt hij onder het schrikbarende gevoel van Gods toorn 44.

Wij merken nog op dat Kohlbrugge voor zover wij weten nauwelijks aandacht
heeft voor de zonde in collectieve zin, maar zoveel te meer voor de zonde in persoon-
lijke zin. Daarbij ligt het accent meer op het schuldkarakter van de zonde dan op de
macht ervan.

De Wet

Van onschatbaar gewicht voor de zondekennis acht Kohlbrugge Gods Wet. Th.
Stiasny meent zelfs dat volgens Kohlbrugge de grondslag van alle ware theologie, als-
mede de sleutel tot het verstaan van Gods Woord is gelegen in de erkenning van de
Wet 45, Inderdaad horen wij Kohlbrugge verzekeren, 'dat de sleutel tot het verstaan
van de Schrift is gelegen in de erkenning van de Wet Gods'46. De befaamd geworden
preek over Romeinen 7:14 begint met de significante verklaring: "Door de geheele H.
Schrift henen wordt door de Evangelieprediking Gods Wet in hare onwrikbaarheid

39 Tw. 7.8, 233 - geen Duitse versie -

40 Weihnachts, 12 ['47] - Feest, 13 -

41 Heidelberger, 83 -4 Z. 6, 298 -

42 Liche 11,39 [48] - Tw. 5-6, 443 -

43 Heidelberger, 225 - 8. A. 18, 453 -. Vgl S, A. 10, 57 ['73]; id., 215 ['71); De bekering tot Ged, in o.c., 261 ['74];
Heidelberger, 81 - 4. Z. 6, 294 -

44 Johannes 3, 8 [48). Vgl. S. A. 5, 25 ['74]; Zwanzig, 84 - Tw. 1-2, 224 - ; Jezus van Nazareth, onze tockomstige
Rechter, 18 ['58].

45 Stiasny, Die Theologie Kohlbriigges, 16. 1. H. Grolle, De bovdschap van Kohlbrugge nu !, 12, valt hem hierin bij.
46 Zwanzig, 123 - Tw. -2, 292v. -
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bevestigd'47. De Wet 1s 'de zichtbare vertegenwoordiger [Vertreter] van God op
aarde' en moet dus in hoge ere worden gehouden 48. Wij stellen ons nu de vraag hoe
hij deze betekenis van de Wet invult.

In een preek over Romeinen 5:9 49 staan paradoxaal naast elkaar de volgende
twee uitspraken: 'God kan naar Zijn Wet niet anders dan tegen ons toornen's0, en:
'God wil naar Zijn Wet niets anders dan dat wij van deze toom behouden worden's1.
Kohlbrugge hecht aan deze volgorde. Want wie in het behoud gelooft, 'die moet aller-
eerst geloven dat er toorn is'52, Maar hoe kan God naar een en dezelfde Wet zowel
vloek als zegen willen? Dat verklaart Kohlbrugge niet vanuit een dialectiek binnen
Gods Wet, maar vanuit de aard van haar eis. Hij zegt namelijk: 'De Wet kan niet
onvoorwaardelijk onze verdoeming willen, zij vordert slechts in zoverre onze ver-
doeming als datgene niet wordt vervald wat de Wet naar haar innigste wezen recht-
matig heeft te eisen's3. Zij beoogt heil, maar onder voorbehoud. De conditie is: vervul-
ling van haar eis. Dat zij ons haar vloek oplegt, ligt niet in haar bedoeling. 'Het ligt
niet aan de Wet, dat zij zo vreselijk dreigt; dat zij met een ijzeren staf en onverbid-
delijke strengheid het commando voert, en hem met de vlioek belaadt die niet blijft in
al haar woorden om die te hebben gedaan'S4. Het is onze verkeerdheid die daaraan
debet is. Deze verkeerdheid is van specifieke aard. Zij bestaat niet zozeer uit passivi-
teit jegens de Wet als wel uit een verkeerde activiteit. Dit is de hoofdlijn in Kohl-
brugge's denken 55. De kapitale vergissing die wij maken is de weigering om 'onze
dood en algehele onbekwaamheid' te erkennen, en de aanmatiging om door de
werken der Wet het verzoende leven te kunnen bereiken. "Daarom gaan wij onder de
toorn onze weg [einher]'56.

Stellig gaf God Zijn Wet opdat wij ernaar zouden handelen 57. Hij wil echter niet
dat deze gehoorzaamheid product van menselijke creativiteit zal zijn, maar Hij 'wil het
van de mens uit de volheid van Christus hebben', uit welke volheid Hij Zelf verschaft
wat Hij gebiedt 58, Maar juist hierop reageert de eigendunkelijke mens averechts. "Wij
behandelen de heilige Wet met dezelfde lichtzinnigheid, met dezelfde aanmatiging als

47 Leerrede over Romeinen 7:14, 3 ['33], bijgevoegd in Hoogst belangrijke briefwisseling - ook in Tw. 1-2, 47 -. De
Duitse tekst in Dvei Gastpredigten, 3. Vgl. Auf dem Weg nach dem Himmel, 37f., waar hij zegt dat het Evangelie niet de
minste ruimte laat voor de gedachte dat Jezus de Wet opheft.

48  Die Lehre, Fr. 159.

4% "Veel meer dan, zijnde nu gerechtvaardigd door Zijn bloed, zullen wij door Hem behouden worden van de toern".

50 Zwanzig, 82 - Tw. 1-2,222 -

51 1d,, 86 - Tw. 1-2, 226 -

52 Tb. - Tw. ib. -

33 1d.,87f - Tw. 1-2,228 -

34 Rémer 7, 39.

55 Er is ook een nevenlijn. Kohlbrugge kent namelijk tevens de iaakbare reactie van een gemakzuchtige lijdelijkheid,
die wordt verontschuldigd met een beroep op het menselijk onvermogen. Men leeft alsof 'er geen politie en geen
raadhuis daarboven in de hemel is' en maakt zich van de Wet af met een "Ja maar, dat kan ik niet", Kohlbrugge maakt
met zo'n excuus korte metten. 'Daar zal God veel naar vragen!' God maakte ons zo, dat wij Zijn Wet konden houden.
Door eigen schuld hebben wij 'handen en voeten verbrand'. Heel wat anders zou het zijn wanneer het "Dat kan ik niet"
uit een verbroken hart zou komen. Dit is de plek waar de Wet ons hebben wil (Heidelberger, 145 ['58] - 4. Z. 6, 347 -,
Duitse tekst in Archief III B 9, 2). Vgl. S. A, 1/, 260 ['72): 'De duivel maakt u wijs dat gij het niet kunt. Waar gij echter
in waarheid ervaart dat gij het niet kunt, kom daar met uw zonden en omarm het Lam dat de zonden der wereld draagt, en
zeg tot Hem: "Ik kan niet”, en zie dan wat Hij kan en wat Hij doet'.

36 Id., 88 - Tw. ib. -

37 Die Lehre, Fr. 137.

58 Id., Fr. 140, vgl. Fr. 138.
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de kinderen Israéls, toen zij zeiden: "Alles wat de Heere heeft gesproken, zullen wij
doen", terwijl wij niet indachtig zijn in welke dood wij liggen's9. Het is deze mense-
lijke eigenmachtigheid waarover de Wet toornt en die zij ontmaskert als zonde en
vlees. Kohlbrugge noemt Romeinen 7:14 in dit verband de hoofdsom van onze belij-
denis aangaande Gods geboden: 'Wij weten dat de Wet geestelijk is; ik echter ben
vieselijk, verkocht onder de zonde'60. Dat wij aan deze werkelijkheid ontdekt wor-
den, daartoe dient de Wet 61,

Er vindt dus een merkwaardige omslag plaats. Terwijl de Wet volstrekt wil gedaan
zijn, velt zij het vonnis over alle doen van de gevallen mens. De reden daarvan is dat
zijn bron niet deugt. Er is voor hem geen doen meer aan. Het is hem zelfs verboden.
Wij zijn niet 'bevoegd om nog iets voor God te doen', en 'vroom te zijn'62. 'Gij zijt it
de dienst van God weg, puur weg [rein hinweg), in Adam; gij ligt voor Hem louter in
ongenade in Adam. En nu, doe wat gij wilt, het hete goed of kwaad, het is alles
misgegrepen [vergriffen]'. Hoewel Kohibrugge hier de term erfzonde niet gebruikt, is
deze het toch waarop hij kennelijk doelt. In 'de lendenen van Adam', schrijft hij in Die
Lehre des Heils, 13 de mens de dood gestorven, dat wil zeggen buiten Gods gemeen-
schap geraakt 63. Inzake deze erfzonde besteedt Kohlbrugge naar ons weten weinig
of geen aandacht aan de onderscheiding van erfschuld en erfsmet, maar legt hij het
accent op de "status” die zij met zich meebrengt. Deze status is de dood. In Adam
'hebben wij ons handen en voeten afgesneden en de ogen uitgestoken'. 'In Adam zijn
wij zo zeker de dood gestorven als allen die in het graf liggen. Dit hebben wij te we-
ten, om zalig te leven's4, De erfzonde is het dus die de mens de kracht en het recht ont-
neemt, om rechtstreeks, buiten het geloof in Christus om, de Wet te volbrengen. Men
lope de Heere dan ook niet voor de voeten ['in die Quere'] met zijn doen, willen en
moeten. Het enige dat God wil, is dat wij bekennen door en door goddeloos te zijn 65.

De kern van deze goddeloosheid ligt niet in morele mankementen, zoals "onkuis-
heid en nog zo deze en gene zonde meer', maar daarin, dat de mens 'meent iets te kun-
nen en te moeten'66. Opnieuw stuiten wij hier op de voor Kohlbrugge karakteristicke
gedachte dat het zondaar-zijn van de mens zich bij uitstek manifesteert in diens
cigengerechtigheid. Het is deze zonde waaraan God ons ontdekt. Zo peilt Hij ons tot
op het gebeente ['bis auf 's tiefste Gebein'] 67. Door Zijn Wet ontneemt Hij ons alle
reden tot die ingewortelde arrogantie. 'God snijdt zo menigeen zijn heilige neus en
oren af, en laat hem diep in de modder [Koth] vallen, opdat alle vlees ophoude met
roemen (...)'68. De Wet ontdekt zelfs met dodelijke afloop, zodat wij aan de Wet, aan

39 Id., Fr. 141,

60 1d., Fr. 135.

61 Id, Fr. 136.

62 Heidelberger, 76 {'59] - 4. Z. 6,292 -

63 [ie Lekre, Fr. 18f. Het is opmerkelijk dat ook hier de term erfzonde niet wordt gebezigd, hoewel de zaak wel is
bedoeld. Hetzelfde geldt voor zijn uitleg van Psalm 51:7, in Go#t, sei mir gnddig!, 24f. David is vanaf het eerste
ogenblik van zijn leven 'geheel onbekwaam geweest voor Gods Wet', 'David werpt zichzelf en zijn moeder met Adam op
één hoop'. Even verderop zegt Kohlbrugge dat God wil, dat wij ons in het zondebesef met Adam in het paradijs
bevinden, 'zoals wij daar meegegeten hebben van de boom'. Vgl. ook Heidelberger, 127v. Het lijkt erop dat Kohlbrugge
de term erfzonde vermijdt en liever spreekt van zonde-in-Adam.

64 Heidelberger, 76v. - A. Z. 6, ib. -

65 1d.,77-4. Z 6, ib. -

66 Id.,80-A4.Z 6,293 -

67 b. -4 Z 6, 1b. -

68 1d,81-4.Z 6,294 -
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'ons eigen kunnen en moeten’ gestorven zijn. 'Dus nu de rekening gemaakt en ge-
sloten: om zalig te leven en te sterven zij de mens bankroet gegaan'69. Hoe weinig het
Kohlbrugge hierbij te doen is om een afstandelijke beschrijving en hoezeer hij ervan
overtuigd is dat deze ontmaskering zich direct in de prediking wil voltrekken, blijkt
wanneer hij bevelenderwijs uitroept: "Blijf gij mij met uw handen van het orgel van
mijn Christus af, gij hebt geen spelen geleerd. Blijf gij mij van Gods Wet af, gij zijt niet
bevoegd om ook maar een tittel of jota te doen'70, Zo smelt God de overmoed om tot
ootmoed.

Het is dit echec ten overstaan van de Wet dat winst oplevert. Wanneer wij name-
lijk 'wegzinken' voor de Wet, gebeurt het 'dat de barmhartigheid Gods in Christus
Jezus over ons komt'71, En daar is de Wet tevreden. Zij neemt slechts Christus in ons
aan 72, Want zij is geestelijk, dat wil zeggen 'overeenkomstig de Heilige Geest [dem
Geiste der Heiligkeit gemisz]', dus van goddelijke komaf en kwaliteit. Zij vordert on-
voorwaardelijke gehoorzaamheid, innige liefde, ongeveinsd geloof en onwankelbare
hoop 73. Zij 'wil slechts Geest'. Daarom kan alleen 'een eeuwige Geest' haar vervullen
74, En deze Geest is de Geest van Christus 75, de Geest des geloofs. Met zijn zware ac-
cent op de geestelijkheid van de Wet wil Kohlbrugge niet haar concrete gebods-
karakter spiritualistisch vervluchtigen, maar veeleer haar goddelijk gehalte onderstre-
pen en tevens aangeven langs welke weg het tot de gehoorzaamheid aan het gebod
zal komen. Deze weg is: de door de Geest gewerkte geloofsgemeenschap met
Christus. In Christus komt het tot het rechte zicht op de Wet en tot overcenstemming
ermee, 'Naar de Geest des geloofs die in mij is, met de vreugde van Christus geloof ik:
Gods Woord is alleen waarachtig, alleen Zijn Wet heeft gelijk, alleen Zijn Woord en
het getuigenis van Jezus Christus bestaat voor immer, en dus moet het zijn: Uw wil ge-
schiede op aarde zoals in de hemel76. Wij mensen hebben geen verstand van het wan-
delen in Gods geboden en misduiden de Wet in moralistische zin 77, maar de Geest
maakt ons conform de Wet 78,

De Wet wil en zal dus gedaan zijn, maar juist opdat het tot de door haar geinten-
deerde daad zal komen, maakt zij wat wij zouden kunnen noemen een omtrekkende
beweging. Zij leert ons om te beginnen dat wij haar in eigen kracht volstrekt niet
kunnen gehoorzamen 79. Dit laatste is ook in het geheel niet de bedoeling van de
Wet. Zij wil ons niet tot werkgerechtigheid aansporen. Die veroordeelt zij juist. Toch
gaat het haar om de daad der gehoorzaamheid. Maar deze komt slechts tot stand als
Christus' genadegeschenk. Vandaar dat de Wet ons ontdekkend naar Hem uitdrijft.

69 Ib.- 4 Z 6,ib. - Vgl S A 15 @D, 771 [51] - Tw. 11-12, 454 -

76 Id., 79v. - 4. Z. 6,293 -

1L Die Lehre, Fr. 144,

72 Romer 7, 42, Kohlbrugge voegt eraan toe: 'Maar de halfslachtigheid [das Halbwesen] - balf van Christus, half van
de Wet - ontsteekt toorn en wakkert haar aan tot een eeuwige en verterende gloed'.

© 73 Rimer 7, 40. Vgl. 38; 'De Wet verlangt volkomenheid (...). Heel de mens zal naar Gods hart zijn; hart, gezindheid,
neiging, begeerte zoals Gods hart; lichaam en ledematen zullen een volkomen man uitmaken voor het aangezicht Gods;
een man wiens doen, bandel en wandel, Gods doen en laten is'.

74 1d., 43.

75 1d., 51.

76 1Id, 91. Vgl Over den eersten Psalm, 12v.

17 Die Lehre, Fr. 146.

78 1Id., Fr. 145. Vgl. Fr. 147. Vgl. Th. 1. Locher, Noch perfectionisme noch antinomianisme, 6.

¢ Id., Fr. 37
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Zij is een spiegel der zonde, opdat wij ons uitstrekken naar Christus, onze
gerechtigheid, en aan Hem vasthouden 80. Door het geloof in Christus leren wij ver-
staan dat de eis van de Wet door Hem is vervuld en dat die in Zijn gemeenschap ook
in ons tot vervulling komt. Wij zullen aanstonds zien dat Kohlbrugge dit dan opvat
als belofte. Waar het ons op dit moment echter om gaat, is t¢ onderstrepen dat men tot
het zicht op dit heilskarakter van de Wet niet rechtstreeks komt. Men bereikt het via
de omweg van de verootmoediging onder haar oordeel. Dat is een radicaal gebeuren.
Kohlbrugge noemt het een overgang. Dat er 'belofte en gave (...) in deze geboden
voor de zondaar ligt, zal deze slechts dan inzien, wanneer hij in de praktijk overgaat
uit de schatplichtigheid [Botmiszigkeit] van de Wet in de heerschappij van vrije
genade'8l. Deze overgang is een zaak van het hart, Daarbij ontstaat eerst een gevoel
van verlorenheid 82, Want het is, aldus Kohlbrugge, het ware geloof eigen, dat men
Gods Wet om te beginnen niet anders kan opvatten dan als bevel. En onder dit
inzicht komt de verootmoediging'. 'God wordt gelijk gegeven. Men veroordeelt zich-
zelf'83. Maar dit gaat gepaard met de toevlucht tot Christus. Dan ontvangt men het
juiste zicht op de Wet. Wanneer men zo tot het rechte verstaan komt, leest men in
dezelfde Wet zowel zijn veroordeling als zijn redding 84. Kohlbrugge wil hiermee
zeggen dat de Wet enerzijds het vonnis velt over onze eigenmachtigheid, maar ander-
zijds juist zo het veelbelovende heil in Christus te verstaan geeft, Die alle gerechtig-
heid vervulde.

Waar de 'rechte sleutel' van de zondekennis wordt gehantecerd, verstaat men
Mozes als 'een zoet Evangelie'85. Want deze zondekennis maakt om Christus verle-
gen en leert in Hem het doel [Zweck] van de Wet zien 86. Het is langs deze weg van
zonde-ontdekking tot op Christus dat men het genadige beloftekarakter van de Wet
gaat verstaan. Dan komt de ware aard van de Wet openbaar, namelijk dat zij 'eigenlijk
[an und fiir sich] een vorm van het genadeverbond is', die, inclusief alle cultische ver-
ordeningen, het aan de mens die om genade verlegen is, op de meest troostrijke wijze
te verstaan geeft wie en wat Christus is 87. Deze notie is voor Kohlbrugge niet minder
kenmerkend dan de gedachte dat de Wet ons veroordeelt. Hij honoreert beide aspec-
ten, maar aarzelt toch niet om het de diepste bedoeling van de Wet te noemen, dat wij
van haar vloek worden bevrijd 88. Van grote betekenis acht hij de aanhef van de Wet:
"Tk ben de Heere, uw God". Hierin ziet hij 'de sterkste vitgieting [Ergusz] van de inge-
wanden, de liefde en de barmhartigheid Gods'89. In dit verband wijst hij nadrukkelijk
op het verbondskader waarin de Wet is gegeven. De geboden zijn geen 'dreigende
eisen’, maar regel van Gods genadeverbond. In de aanhef van de Wet hoort Kohl-
brugge: 'Volk, gij zult niet ongelukkig zijn, maar het goed hebben. Ik heb u tot Mijn
volk verkoren, en als Uw God geef Ik u nu deze Tien Woorden als koninklijke

80 [d., Fr. 155,

81 Licht 6, 9 ['54].

82 1b.

83 S A 19, 200f ['56).

€4 Td., 204, Op de zelfvercordeling komen wij terug in het volgende hoofdstuk.
85 5. A J4, 211 [61].

86 Zwanzig, 91 - Tw. 1-2, 231 -

87 1d., 197f. ['46] - Tw. 1-2, 382v. -

88 1d., 88 - Tw. I-2, 228 -

89 Die Lehre, Fr. 40. Vgl Fr, 41. Het is Kohlbrugge niet ontgaan dat in de Wet vijfmaal het veelbelovende "de Heere,
uw God" opklinkt (Zwanzig, 8% - Tw. 1-2, 229 -).
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voorrechten0. Heel de Wet is zo beschouwd trouwens het complete tegendeel van
alles wat wettisch en dwangmatig is. Zij is weliswaar 'de volkomen uitdrukking van
de wil van onze soevereine God', maar hoe menslievend is deze Soeverein! Hij gaf
Zijn Wet opdat wij het hier op aarde goed zouden hebben en eenmaal in de hemel
zouden komen, Als iemand vraagt wie God eigenlijk is, dan hoeft hij de Tien Gebo-
den maar op te slaan, om Hem in al Zijn onuitsprekelijke goedheid te ontwaren. Elk
woord van de Wet verkondigt ons luide: Aanschouw Gods goedheid 91.

Het lijdt voor Kohlbrugge geen twijfel dat de Wet, 'recht verstaan', bestaat 'in een
reeks van beloften'. De imperatieven wil hij niet weergeven met 'gij moet' [solist], maar
met 'gij zult' [wirst]. Zij vormen geen bevel, maar een belofte. Een Wet die uit zulke
beloften bestaat, kan het niet anders dan goed met ons voor hebben, namelijk dat wij
in deze beloften gelukkig zullen zijn 92. Wat wij in dit kader echter onderstrepen, is
dat dit inzicht niet ontstaat dan via de omtrekkende beweging van de verootmoe-
diging. De cigenlijke, heilbrengende aard van de Wet komt eerst tegen de achter-
grond van haar aanklagende werking aan het licht.

Wet en Evangelie

Wij hebben gezien dat voor Kohlbrugge aan het verlangen naar en het geloof in
de vergeving voorafgaat de overtuiging van de zonde, en dat de Wet hierbij een niet
weg te denken plaats inneemt. Onuitgesproken diende zich de verhouding van Wet
en Evangelie al aan. Daarop gaan wij thans expliciet in.

Na het voorgaande kan het niet verbazen dat Kohlbrugge het Evangelie door-
gaans laat volgen op de Wet. Telkens weer verklaart hij dat de mens eerst als schul-
dige door de Wet onder arrest wordt gesteld alvorens te worden bevrijd. Waar het
cerste ontbreekt, komt het niet werkelijk tot het tweede. De 'korf vol levensbrood en
levenswijn' wordt niet uitgereikt dan waar de zonde wordt gevoeld, erkend en be-
treurd als vergrijp tegen de allerhoogste Majesteit 93, Hij knoopt hieraan de excla-
matie vast, dat men 'heden ten dage' met zijn goddeloze, vuile handen in de korf van
de genade grijpt 'zonder te belijden: "Ik heb gezondigd", zonder dat het parool
[Losung] in het hart was: "Nee, nee! Gods Wet, die zal blijven staan!” '94. Hoe komt
het toch - vraagt hij - dat men vroeger zo vaak van waarachtige bekeringen hoorde?
"Waar komen die lieden vandaan, die enkelen nog? Hun aantal wordt echter kleiner
en kleiner, ook in onze gemeente, de meesten liggen al op het kerkhof., Waar kwamen
zij vandaan, die profeten en profetessen, die van Gods genade en erbarmen konden
getuigen en het wisten: "Dat is goud en dat is valse munt"? Waren zij niet in de
afgrond der verlorenheid geboren, terwijl zij wegzonken voor Gods Wet? Daaraan

=0 S A. 8, 18f. ['53]. Kohlbrugge voegt eraan toe: 'Blijft men hierbij als bij een genadeverbond waar God alleen
Feerst en regeert door Zijn levende Geest en almachtige genade, daar leids Hij Zelf onze gang in deze geboden en naar
deze voorrechten'.

1 Die zehn Gebote, ein fenriges Gesetz, 7 ['51). Ook in S 4. 15 (I, 766 - Tw, 11-12, 450 -
-2 Zwanzig, 88 - Tw. [-2, 228 -, Vgl. Die Lehre, Fr. 161, waar de Wet wordt omschreven als 'een keten van de trouwste
zzlbften Gods en de heerlijkste handhaving zowel van de eer van God als van ons eigen geluk'.

¢ Heidelberger, 16 ['59] - Der einige Trost, 13 -

- b - Der einige Trost, 14 -
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schort het heden ten dage. Er is thans geen achting voor Gods Wet meer'9s,

Kohlbrugge klaagt over de 'treurige gewoonte’ uit zijn dagen, om iedere overtre-
ding met de een of andere evangelische belofte 'toe te pleisteren’, alsof God verplicht
was elke zonde te vergeven zonder dat er een spoortje Godsvreze in het hart is. 'God
de Heere verstaat het echter koninklijk zowel Zijn Wet te handhaven als genade uit
te delen. Maar Hij deelt Zijn genadegaven slechts uit aan hen die het van Hem ge-
leerd hebben om met Hem Zijn dierbare Wet te handhaven'96. De wereld wil wel
graag 'evangelisch’ zijn, maar God wil Zijn Wet handhaven, en alleen wie voor Zijn
Wet wegzinkt en zucht verloren te zijn, die zal het heil smaken 97. Hoeveel meer
liefde zouden wij voor het Evangelie hebben, als wij een hart hadden dat acht gaf op
Gods heilige Wet 98, De Wet laat zich niet in een doodkist {Sarg] werpen 99. Zolang
de overtuiging ontbreekt, tegen Gods geboden te hebben gezondigd, stelt heel het
christenzijn niets voor en gaat de mens met een gestolen troost verloren 100, Als men
het Evangelie opslaat, moet men 'in het ziekenhuis liggen; alleen daar is het Evangelie
te gebruiken en nergens anders'101,

Het zicht op de Gekruisigde, Die onze vloek wilde dragen, komt slechts vrij
wanneer de vlock van de Wet het hart binnendringt. 'Zolang wij daarheen gaan als
fatsoenlijke lieden [ehrliche Leute], zolang verstaan wij er niets van. Maar wanneer
de geestelijke politie ons arresteert en overtuigt', worden wij een vloek, een afschuw
['Scheusal'] voor God en roepen wij: "Wo soll ich flichen hin?"102 Kohlbrugge wenst
diegene geluk bij wie de donderende stem van de Wet 2o in de oren klinkt, dat hij
daaronder een kind des doods is geworden 103, Het is vanwege deze onmisbare
betekenis der Wet dat Kohlbrugge zijn gemeente 'bidt', haar in hoge ere te houden,
'want voorwaar, niemand komt van Sinai op Golgotha, tenzij door waarachtige boete,
door de Wet verootmoedigd'104,

Tot nu toe lijkt Kohlbrugge's conceptie rechtlijnig en eenvoudig: de Wet gaat voor-
op, het Evangelie volgt. Toch is hiermee niet alles gezegd. De zaak ligt beweeglijker.
Instructief om Kohlbrugge's spanningsvolle benadering op het spoor te komen, is een
preek over het tiende gebod. Aanvankelijk treffen wij ook hier het zojuist genoemde
patroon aan. Hij scherpt zijn visie zelfs aan, door ronduit te verklaren dat hij met de
prediking van het kruis niet vooruit kan ['voran kann'], voordat hij het allen opnieuw
heeft ontvouwd hoe arm en verloren zij zijn in zichzelf. Wat men nodig heeft, is

95 1d., 15 - Der einige Trost, 13 -. Zo ook in §. 4. 15 (I}, 104 ['5$1]: '"Uw vaders en moeders zijn niet zo gemakkelijk tot
het geloof gekomen als gij; cok ik zelf ben er niet zo gemakkelijk toe gekomen als velen van u'. De Tien Woorden
warden verworpen, terwijl de mensen er maar trots op los stappen ['einherstolzieren'] met cen gestolen Evangelie, 'ook
in deze gemeente',

%6 1d., 129 - Schrifiverklaringen, no. 301-304 -

97 Stifshiitte I, 7 ['56] - Tabernakel, 3 -. Vgl. §. 4, 5, 26 ['74].

98 Zwanzig, 84 [46] - Tw. 1-2, 225 -

99 Der verheiszene Christus, 31 ['49] - Tw. 9-10, 252 -

100 Heidelberger, 399 - geen andere versie beschikbaar -. VgL Der verheiszene Christus, 31 ['49] - Tw. 9-10, 252 -

101 8 4. 14, 291 ['57].

102 Heidelberger, 219 ['58} - §. 4. 15 ¢I), 258 -. De dichtrege! is ontleend aan een lied van Johann Heermann
(1585-1647). Het lied was Kohlbrugge kennelijk lief, want hij haalt ket nogal eens aan. Zie voor Kohlbrugge's
vooérkeur voor de psalmen, maar waardéring van gezangen - ook in de eredienst -, C. Honders, Liturgie. Barsten en
breuken, 90v. Vgl. van dezelfde, 'Het Reveil en het lied. Een eerste verkenning', in J. van den Berg e.a. (1ed.), Aspecten
van het Reveil, 120-122.

103 Der verheiszene Christus, 30 - Tw. 9-10, 252 -

104 Heidelberger, 376 - geen andere versie beschikbaar -
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zondekennis, en die is uit de Wet 105. Wat baat heel het geloof in het Evangelie, als er
niet deze kennis der zonde aanwezig is, die de mens 'goddelijk bedroefd maakt, zo
bedroefd, dat hij met zijn zonde voor God verschijnt'106, Daarom blijve de Wet
gehandhaafd. Anders is er maar 'een ziekelijk geloof, onder louter zelfbehagen'. Waar
echter cen waarachtige boete wordt gekend, daar komt het tot het gezonde geloof.
En zo alleen vertoeven wij met vrucht op Golgotha 107, Het is buiten kijf dat Kohl-
brugge ook hier de Wet de weg laat banen voor het Evangelie.

Toch zouden wij een simplificatie begaan door te stellen dat Kohlbrugge's visie
zich laat brengen op de schematische formule: de Wet vonnist, vervolgens spreekt
het Evangelie vrij. De scopus van Kohlbrugge's gevoelen is naar ons inzicht namelijk
niet gelegen in de volgorde Wet-Evangelie, maar in die van zondekennis-verlossings-
kennis. Terwijl hij aan de verlossingskennis altijd de zondekennis vooraf ziet gaan,
weet hij dat het vonnis van de Wet zowel voor als in het Evangelie klinkt. Int het ver-
loop van onderhavige preck treedt dit op een gegeven moment terloops, maar ondub-
belzinnig aan de dag. Kohlbrugge zegt dan namelijk dat hij de gemeente de komende
weken - het is lijdenstijd - de heerlijkheid van Jezus zal voorhouden, Die als het Lam
Gods werd geslacht en verbrand in de vilam van Gods toorn op het altaar van Gol-
gotha 108, Evangelie bij vitstek! Hierop roept hij de gemeente op om voor déze heer-
lijkheid en toorngloed, op Golgotha geopenbaard, weg te zinken in waarachtige
verbrijzeling. Aan zijn bedoeling valt niet te twijfelen. Het Kruisevangelie velt het
oordeel, en wie de Gekruisigde aanschouwt, verneemt de vioek der Wet. "Wanneer
wij op Golgotha, wanneer wij aan de voet van het kruis vergaan [hinschwinden]
voor (Gods rechtvaardig gericht, wegzinken voor Zijn heilige Wet als onheiligen (...),
dan, en dan alleen, zal de Geest van Christus (...} het bloed van het Lam op uw hart
sprengen'109,

Klaarblijkelijk hoort Kohlbrugge de aanklacht van de Wet niet alleen op Horeb
weerklinken, maar ook op Golgotha. Dit betekent in het kader van ons thema, dat de
kennis van de zonde mede door het Evangelie wordt bemiddeld. Ook de prediking
van Christus' gerechtigheid werpt ons overhoop 110 Het is zelfs zo dat het Wetsoor-
deel in het Kruisevangelie niet slechts wordt herhaald, maar verhevigd. Want wij ho-
ren Kohlbrugge op de vraag wat ons veroordeelt, antwoorden: 'Dat doet Gods Wet,
en als Gods Wet het doet, dan doet het kruis het nog meer'111. Niet alleen het kruis,
maar ook de kribbe heeft deze verootmoedigende functie. Tot de erkentenis, een
mens - en niets meer - te zijn, komt men wél zo goed bij de kribbe als bij de Wet ['noch
einmal so gut an der Krippe als bei dem Gesetz']112. In de ontmoeting met Christus in

1058 A 11,2['51) - Tw. 11-12, 366 -

106 [, - Tw. 1i-12, 365v, -

107 1d,, 2f. - Tw. 11-12, 366v. -. Ofschoon het W. Kreck, o.c., 6-15, toe te stemmen is dat de samenhang van Wet en
Evangelie voor Kehlbrugge van wezenlijke betekenis is, zijn wij van mening dat hij onvoldoende aandacht schenkt aan
diens nadrukkelijke verklaring, dat het Evangelie slechts daar heilzaam wordt vernomen waar het eigen geluid en gelijk
van de Wet wordt verstaan.

108 1d,, 17 - Tw. 1/-12,381 -

109 1d,, 17f. - Tw. [11-12,ib, -, Vgl. Die Herrlichkeir II, 67 ['47] - Tw. 5-6, 67 -, waar Kohlbrugge weliswaar niet
specifiek van het Kruisevangelie, maar van 'het lieve Evangelie' als zodanig zegt, dat het ons onderricht en het zo ver
laat komen, dat niets dan dood overblijft, opdat Christus' leven openbaar zal worden. 'Dan zullen wij eerst recht weten
wat onze zonde is, en wat daartegenover Zijn genade is',

L0 Johannes 3, 65f. ['48].

L1 Heidelberger, 80v. - A. Z. 6,293 -

112 Weihnachts, 52 ['47] - Feest, 55 -
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het Evangelie wordt de mens 'het meest tot een arme zondaar gemaakt'113,

Dat het Evangelie in dit opzicht de Wet overtreft, motiveert Kohlbrugge met de
gedachte dat wij in het hart van het Evangelie zien wat onze Wetsovertreding heeft
teweeggebracht. 'Wij hebben het met onze zonden veroorzaakt dat onze lieve Heere
Christus Zich voor ons heeft laten verbranden'li4. Zo komt de laatste ernst van de
vloek der Wet schrijnend en voluit aan het licht. Het is om deze reden dat Kohlbrug-
ge vindt, dat onze zonden 'eerst recht' ontdekt worden in de school van Christus'
lijden 115, Zonder op Christus' lijden en genoegdoening te zien, kan niemand een ver-
broken geest hebben 116, Wij hebben de lijdensgeschiedenis zo te overdenken, ‘dat
wij daarvan geen enkele trek lezen zonder ons van harte te schamen en van schaamte
en schande de mond niet open te doen (Ezech. 16:36), omdat wij het zijn geweest die
Hem met onze goddeloze beweringen van onze eigen vroombheid al dit lijden hebben
veroorzaakt'117. Rond het kruis komt de onderste steen boven. Daar wordt de bodem
zichtbaar van ons diep bederf, en niet minder de afgrond van Gods oordeel.

De dominante rol van het Evangelie in de ontdekking aan de zonde komt
inzonderheid ook naar voren wanneer Kohlbrugge niet de weg tot, maar dic vanuit
de heilskennis op het oog heeft. Tijdens de omgang met Christus in het Evangelie
treedt Zijn liefde onweerstaanbaar op ons toe. Het is deze liefde die tot hartgrondig
schuldbesef brengt. Het is immers geen vieiende liefde. Christus is een 'goede, ge-
trouwe Heelmeester', Die 'geen stinkende wonden wil'. Daarom 'snijdt Hij diep in en
vat Hij met het mes het kwaad bij de wortel aan'l18, Onder Zijn liefdevol bewind is
sprake van een toename van de zondekennis. Hoe meer wij de liefde van Christus
aan onszelf ervaren, des te meer worden wij bedroefd en verslagen, tegen zulk een
liefde gezondigd te hebben 19, Bij uitstek in dit verband komt aan de dag dat het
zondebesef levenslang geen verleden tijd wordt. Het wordt namelijk 'een blijvend
gevoel' in ons, wanneer wij door de Zon der gerechtigheid worden bestraald 120. Zo
blijkt Kohlbrugge niet alleen te weten van de zondekennis die aan de verlossings-
kennis voorafgaat, maar ook van een zondekennis die op de verlossingskennis volgt
121, Hij kan zelfs zeggen dat wij eerst wanneer ons hart in Christus rust gevonden
heeft, leren verstaan wat voor ongehoorzame mensen wij zijn 122,

Juist wie met Christus' Woord en liefde ervaringen opdoet wordt verbrijzeld, en

113§ 4, 15¢D, 117 ['513 - Tw. 11-12, 359 -

114 Ty, - Tw., ib. -

115 Passions 11, 10 ['48] - Lijdens, 130 -

116 Gott, sei mir gnddig!, 65 - ook in S. A. 17, 461 -, Vgl Brieven-Béhl, 56: '... gij zit u zelven in den weg, en zondert
uwe ellende af van het kruis Christi, en zucht uit nood van de wet'.

N7 Zwanzig, 293 - Tw. 1-2, 519 -, Vgl. Pfingst, 68 ['51] - Feest, 311 v. -: 'Dat Hij naar het zichtbare zo geheel geen
statuur heeft, dat Hij de doormenkroon draagt, dat het bloed Hem uit zeven wonden neerwaarts stroomt, dat Hij daar hangt
aan het schandhout, het hoofd gebogen, het lichaam verscheurd, bleek en dood - zoals geschreven staat: Rood en blank
is mijn Vriend - : dat zijn mijn zonden die Hem zo geteisterd hebben, dat is mijn ellende, mijn grondeloos verderf dat
Hem zo gemarteld heeft.

118 Oster, 45 {'48] - Feest, 116 -

V1% Gon, sei mir gnidig!, 27 '50] - ook in §. 4. 17, 415 -

120 Licht 6, 9 ['54].

121 Bij herhaling beroept Kohlbrugge zich in dit verband op Ez. 16:36 ("Opdat gij het gedachtig zijt en u schaamt en
niet meer uw mond opent, vanwege uw schande, wanneer Ik voor u verzoening zal doen over al hetgeen gij gedaan
hebt"), bijv, Zwanzig, 293 - Tw. f-2, 519 -, Lichr 8, 43 - Tw. 3-6, 376-; Gott, sei mir gnddig!, 36 - §. A. 17, 438 -

122 5 4. 10, 113 ['74]. Zo ook Lober I, 51f. ['57]: '(...) Zij vangen eerst recht aan arme zondaren te zijn, nadat Hij hen
verkwikt heeft'.
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deze verbrijzeling is geloof 123. Hierbi) staat Petrus model, die zijn Meester ver-
loochende. De haan hoorde hij kraaien. En hij weende bitter. Maar niet het hane-
gekraai verbrak zijn hart. De haan moet men wel horen kraaien - zegt Kohlbrugge -,
maar komt de blik des Heeren daarbij, 'ziedaar, dan is voor een mens bliksemsnel van
stuk tot stuk opengelegd wat hij gedaan heeft'124, Wat doet dan Jezus' blik? Niet wat
de Farizeeér doet, die met de donder van de Wet aankomt en eerst allerlei boete-
doeningen voorschrijft. Jezus' oogopslag 'was zacht, zeer zacht, vrede uitstralend -
Petrus, Petrus! -, genade schenkend. Dat is het ook, wat Petrus het hart zo heeft
gebroken, dat hij naar buiten ging, zijn hoofd bedekte en bitter weende'125. Het is de
hefde van Christus, die het weerbarstigste hart weet te breken. "Moest ik - verklaart
Kohlbrugge - de lijdensgeschiedenis in twee woorden weergeven, dan zou ik haar
noemen: de geschiedenis van &én die hardnekkig zondigt, die alleen door de hard-
nekkigste liefde gered werd'126,

Toch zouden wij Kohlbrugge geen recht doen als wij inzake de zondekennis de
beslissende betekenis van Christus beperkten tot de voortgang van het geloofsleven.
Verstaan wij Kohlbrugge goed, dan is hij veeleer van cordeel dat de Wet reeds vanaf
de aanvang eerst dan recht insnijdt wanneer zij wordt gehanteerd door Christus. Met
zoveel woorden zegt hij dat de overtuiging der zonde niet wordt verricht door 'de
Wet der werken', maar door "Christus, God de Heere, het Evangelie'127, Elders stelt hij
dat men van zonde overtuigd wordt in het licht van Gods Wet en van Christus'
genade 128, Het licht van de Wet is kennelijk ontoereikend. Ontbreekt het licht van
het Evangelie, dan verstaan wij de Wet slechts als een "Wet der werken' die tot
zelfwerkzaamheid aanspoort. De Wet ontleent haar ontdekkende werking aan het
licht van Christus' genade. Op de keper beschouwd is het niet de Wet op zich die de
zonde ontdekt. Het is Christus in het Evangelie van Zijn genade, Die dit - door middel
van de Wet - verricht. In deze zin zullen wij Kohlbrugge hebben te interpreteren
wanneer hij in een iets andere formulering zegt, dat het bedroefd-zijn naar God
gewerkt wordt door de genade, en dat de genade dit doet 'deels door de Wet, deels
door het Evangelie'l29, Wat hij hiermee dunkt ons bedoelt te zeggen, is dat Christus'
genade het hart verbreekt door de tweeledigheid van Wet en Evangelie, in die zin dat
de aanklacht van de Wet tot haar diepste ernst komt door het Evangelie. De twee-
heid van Wet en Evangelie vindt haar eenheid en samenhang in Christus.

Het is vanwege deze superioriteit van Christus en het Evangelie dat Kohlbrugge,
wanneer de Wet van het Evangelie wordt geisoleerd en tot een commando verwordt,
tot sterk misprijzende uitspraken over de Wet kan komen. In Christus zijn wij
vrijgemaakt van de Wet, verlost van haar harde eis en gestrenge vloek. Wij zijn nu
van een Ander geworden, en 'wat van de vorige man was - hetzij dan vroomheid of
heiligheid of wat ook tot de Wet behoort - kunnen wij even weinig gebruiken als
volwassenen hun kinderschoenen'. In Christus' dood zijn wij voor de Wet een lijk
geworden, en - zegt Kohlbrugge dan, in overeenstemming met de door hem gebruikte

123 Passions II, 39 ['47] - Lijdens, 162 -

124 b, - Lijdens, ib. -

125 1d,, 39f. - Lijdens, 162v. -

126 Passions I, 13 ['47] - Lijdens, 14 -

127 8 4 2, 5£ ['54].

128 Licht 8, 43 ['48] - Tw. 5-6, 376 -

129 Gott, sei mir gnddig/, 26 ['50] - ook in S. 4. 17, 414 -
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(Grickse) tekstoverlevering van Rom. 7:6 - de Wet is 'ons een lijk, dat wij rechtmatig
begraven hebben'130. Wat hij hiermee op het oog heeft is niets anders dan een geper-
verteerd Wetsverstaan. Pervertering vindt daar plaats waar de Wet van Christus
wordt geabstraheerd. Wanneer wij Christus echter hebben, komt de Wet ten volle tot
haar recht. Want van Hem, ons Hoofd, stroomt genade voor genade neer op Zijn
leden, zodat het ons aan geen deugd ontbreekt 131,

Wij komen tot een afronding van deze paragraaf. Kohlbrugge's denkbeelden over
Wet en Evangelie vertonen een onmiskenbare spanning. Twee lijnen laten zich tra-
ceren. De ene lijn is deze, dat de zondekennis ontstaat onder de vloek van de Wet en
dat niemand Golgotha bereikt zonder eerst door de Wet te zijn verootmoedigd. De
tweede lijn is, dat de zondekennis wordt verwekt door Christus' genade door middel
van Wet en Evangelie, en dat pas op Golgotha het hart verbroken wordt door de blik
op de Gekruisigde. Op de eerste lijn vigeert de volgorde Wet-Evangelie, op de twee-
de die van Evangelie-Wet. Kohlbrugge geeft ‘er geen blijk van, deze spanning te
willen opheffen.

Het mag ons niet ontgaan dat het op beide lijnen om de zonde-ontdekking gaat.
Of nu de Wet voorop gaat of het Evangelie, in ieder geval gaat aan de verlossings-
kennis de zondekennis vooraf. Om tot deze zondekennis te voeren, werken Wet en
Evangelie samen. Gaat de Wet voorop, dan is het toch het Evangelie waardoor de
zondekennis eerst recht haar diepgang krijgt. Gaat het Evangelie voorop, dan is het
toch het Wetsoordeel dat daarin wordt uitgezegd. Niet hun volgorde is relevant, maar
hun samenhang. Beide flankeren en kwalificeren elkaar. Aan deze vervlechting van
onderscheidenheid en onafscheidelijkheid hecht Kohlbrugge sterk. Wanneer Wet en
Evangelie van elkaar geisoleerd worden, komt het niet tot de rechte zondekennis.
'Het viees heeft een Wet lief zonder het Evangelie, om in zelfpijniging en boete-
doeningen de zonde te voeden, en het heeft een Evangelie lief zonder de Wet, om
zich in allerlei huichelarij van ongerechtigheid en onboetvaardigheid te vleien met de
genade' 132, Het Evangelie staat daarom permanent tegen het reliéf van de Wet, ter-
wijl evenzeer het omgekeerde geldt. Het Evangelie grenst het zondebesef af tegen
een verwettelijkt moralisme. De Wet bewaart voor een ordinair opportunisme. "Waar
de apostelen het Evangelie handhaven, daar handhaven zij de Wet, en waar zij de
Wet handhaven, daar handhaven zij het Evangelie'l33, Het Evangelie handhaven zij,
omdat zij de heiligheid van het ecuwigblijvende van de Wet erkennen, en de Wet
handhaven zij, opdat wij uit ons zelfvertrouwen worden wakker geschud en waar-
achtig in het Evangelie zullen gevonden zijn, om daarin alles te hebben wat aan de
Wet beantwoordt 124, '

Ofschoon het Evangelie daarin zijn superioriteit bewijst dat het geeft wat de Wet
niet geven kan, namelijk de opheffing van de vloek der Wet 135, articuleert het toch,
juist opdat deze opheffing werkelijk als een bevrijdend wonder zal ervaren zijn, het
vonnis van de Wet. Het Evangelie zoekt de mens zoals deze door de Wet is ge-
kwalificeerd, namelijk als zondaar. Daarom is het - zo verklaart Kohlbrugge - dat de

130 Dyei Gastpredigten, 7 ['33] - Tw. 1-2, 53v. -. Vgl Rémer 7, 8.1; Die Lehre, Fr. 156f. Zie Th.J. Locher, o.c., 68.
131 1d,, 171, - Tw. 1-2, 66 -

132 Passions I, 12 ['48] - Lijdens, 133 -

133 Tw, 3.4, 274 ['47] - Duitse handgeschreven tekst in Archief III B 10 -

134 Id., 275.

135 b,
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prediking van het Evangelie gepaard gaat met zo'n nadrukkelijke handhaving van de
Wet 136, Het Evangelie is niet in tegenspraak met de Wet, maar vormt er veeleer de
intensivering van. Het is vervolgens ook meer dan dat. Het behelst het antwoord op
de beslissende kwestie die de Wet in Gods geding met de mens aan diens hart legt.
Ten aanzien van de zondekennis corresponderen Wet en Evangelie in die zin, dat de
toornende, maar in Christus genadige God door middel van beide de zondaar brengt
tot de erkenning van eigen echec, opdat genade genade zal zijn. In zowel Wet als
Evangelie wordt Gods gelijk aangezegd, tegenover het menselijk ongelijk.

Wet en Evangelie zijn in Kohlbrugge's theologie als correlaat te beschouwen, in
die zin dat het verlossend Evangeliewoord slechts in het licht van Gods toornende
Wetsoordeel zijn zin en waarde in het hart ontvangt, en dat het tuchtigend Wets-
woord slechts in het licht van het Evangelie tot op zijn laatste gestrengheid valt te
verstaan. Als wij het goed zien is het in Kohlbrugge's geest om aangaande de zonde-
kennis te stellen, dat het draait om het Evangelie, maar dat het gaat om de Wet. Dat
wil zeggen dat het gaat om het gelijk van de Wet, maar dat het het Evangelie is dat de
erkenning van dit gelijk teweegbrengt.

Samenvatting

Over de zondekennis spreekt Kohlbrugge met opmerkelijke frequentie. Zij wordt
intensief ervaren en vormt een wezenlijke component van het geloofsleven. Haar
prioriteit is meer van elementaire dan van louter chronologische aard. Hoewel zij voor-
bereiding heet tot de heilskennis, kan zij niet worden aangemerkt als voorbereiding
tot het geloof als zodanig, laat staan dat zij slechts tot de beginfase van het geestelijk
leven zou behoren. Zij is beginsel, blijvende grondtrek van het geloof, niet een voor-
stadium. Het zondebesef onderstreept van het begin tot het eind het puur genadige
karakter van het heil. Daarom is iedere zelfverheffing op grond van zondekennis per-
vertering. -

De functie van de Wet is voor de zondekennis van vitaal belang. Toch is het
Evangelie beslissend, mn die zin dat het kruis van Christus het Wetsoordeel onthult tot
op de laatste ernst. Het is de Geest van Christus Die de moralistische Wetsinterpreta-
tie die ons eigen is, in haar voosheid ontmaskert, door ons van de geestelijkheid en
het gelijk van de Wet te overtuigen. Via deze omtrekkende beweging komt het tot
verootmoediging en tot het rechte verstaan van de Wet als spiegel der zonde en
spoorslag naar Christus, in Wiens geloofsgemeenschap wij met de Wet in overeen-
stemming zijn. In Christus zijn Gods geboden evenzovele beloften. Ofschoon het
Evangelie superieur is aan de Wet omdat het kan geven wat de Wet nict geven kan -
bevrijding -, zijn Wet en Evangelie ten aanzien van de zondekennis eensgezind, Kohl-
brugge hecht pertinent aan de onafscheidelijkheid van Wet en Evangelie.

136 Predigt iiber Galaten 5, Vers 24, 4 ['47] - Tw. 5-6, 4v. -
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2. Kohlbrugge's visie in het licht van de Reformatie
2.a. Luther

Wanneer Kohlbrugge de ware Godskennis defimeert als kennis aan de vergevende
God en alle andere theologie ijdelheid noemt, sluit hij zich nauw aan bij Luther, die
het eigenlijke thema van de theologie omschrijft als de in zonde schuldige en verloren
mens en de rechtvaardigende God en Heiland van deze zondaar. Wat buiten dit on-
derwerp in de theologie wordt gezocht en gedisputeerd, noemt hij dwaling en gif 137,
God kennen gaat onlosmakelijk gepaard met zichzelf kennen als zondaar, en anders-
om. Enerzijds heeft de Godskennis hierbij het primaat, omdat de mens zichzelf pas als
zondaar ziet in het licht van Gods openbaring. Anderzijds kwalificeert de zelfkennis
de Godskennis, omdat wij God pas als Redder waarderen in het licht van eigen ver-
lerenheid 138, P. Althaus noemt het 'ein entscheidendes Anliegen' van Luthers
theologie, 'dasz die Grosze und Schwere der Siinde nicht verkleinert und verharmlost
werde'139, De zonde groot maken en de genade prijzen, 'das hingt unléslich anein-
ander'140, Zondekennis is voor Luther niet minder noodzakelijk dan voor Kohlbrug-
ge. Slechts de verootmoedigden en verslagenen leren God in Zijn ware wezen, in Zijn
genade en erbarmen, kennen 141, Zal het echte karakter van de genade gehandhaafd
blijven, dan is het onontbeerlijk dat de mens haar ook echt als een onwaardige
ontvangt 142, Ook Luther denkt hierbij niet aan een voorbijgaande fase, maar aan een
continu herhaald gebeuren 142, rappant is dat ook hij wijst op de onwil van de mens
om zondaar voor God te zijn. Kohlbrugge noemt dit de zwaarste zonde. Luther
spreekt van 's mensen aanmatigende grondstemming voor God. Das ist der oberste
Grundsatz des Teufels und der Welt von Anfang an: Wir wollen nicht als Uebeltéiter
erscheinen'l44.

Evenzeer worden wij aan Kohlbrugge herinnerd wanneer Luther de strikte nood-
zaak van de verootmoediging onder de zondekennis meteen combineert met de
ontkenning van ieder meritoriaal karakter ervan. De humilitas (ootmoed) is wel onmis-
baar, maar vormt geen vereiste voorbereiding en prestatiec waardoor wij ons de ver-
geving waardig maken. Niemand kan er zich op beroemen. Wie zichzelf als dee-
moedig zou aanprijzen, bewijst daarmee de hoogmoedigste van alle mensen te zijn.

137 W A 40 2, 327f.: Cognitio dei et hominis est sapientia divina et propria theologica {...}. Nam Theologice proprium
sublectum est homo peccati reus ac perditus et Deus iustificans ac salvator hominis peccatoris. Quicquid extra hoc
subiectum in Theologia quaeritur aut disputatur, est error et venenum. Vgl. 1'T. Bakker, Coram Dec, 17; E. Wolf,
‘Habere Christum omnia Mosi'. Bemerkungen zum Problem "Gesetz und Evangelium" ', in E. Kinder und K. Haendler
(Hrsg.), Gesetz und Evangelium, 176; W. Aalders, De grote ontsporing, 79. Vgl. G. Ebeling, Lutherstudien. Band I,
258.

138 H.J. Iwand, Glaubensgerechtigkeir, 33. Vgl. H.J. Iwand, Rechtfertigungsichre und Christusglaube, 841, G.
Ebeling, Lutherstudien I, 450f.

139 Althaus, Die Theologie Martin Luthers, 129,

146 T,

141 H.J. Iwand, Luthers Theologie, 83. Vgl. de citaten in G. Ebeling, Evangelische Evangelienausiegung, 388: Nemo
bene utitur Fuangelio, nisi sit elend conscientis, en: Euangelivin est praedicatio pro territis conscientiis.

142 J.T. Bakker, o.c., 84.

143 T, van Genderen, "Luthers visie op wet en Evangelie met name in het grote commentaar op de Brief aan de Galaten',
in C. Graafland e.a. (red.), Luther en ket gereformeerd protestantisme, 267. Vgl. G. Ebeling, Luther, 1821,; J.T. Bakker,
o.c., 102,

144 @ 4 40 T, 34. Vert. in G. Ebeling, Luther, 2641.
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Alleen God kent en beoordeelt de echte deemoed 145, Fijnzinnig komt dit naar voren
in Luthers verklaring van het Magnificat. Maria beroemt zich niet op haar deemoed,
- maar op Gods genadige 'ansehen'. 'Darumb ligt die wage nit ynn dem worttle
"humilitatem", szondernn ynn dem worttle "respexit”. Denn yhr nychtickeit ist nit zu
loben, szondernn gottes ansehen, gleich alsz wo ein Furst eynen armen bettier die
hand reicht, ist nit des bettlersz nychtickeit, szondernn des Fursten gnade unnd gutte
Zu preyssenn'146,

Dat de zondekennis volgens Luther diep existenticel wordt ervaren, blijkt uit zijn
oeuvre even duidelijk als frequent, Hij spreekt van een gevoelen van verlorenheid,
verdoemd-zijn en vertwijfeling 147, *Alszo mustu nit allein gedenken und reden von
nydrigunge, sondern drein kummen, drin stecken, hulfflosz werden von yderman' 148,
Het gaat hierbij in geen geval om enigerlei vorm van speculatie. Zondekennis is een
verus sensus, vera experientia et gravissimum certamen cordis (een echt gevoel, een
echte ervaring en een zeer zware strijd van het hart) 149, in de ontmoeting met de
toorn van God 150, Want 'mit got kann man nit spigelen’'l51. Het geweten is het
brandpunt waarin al de stralen van Gods gericht samenkomen 152,

De betekenis van de Wer is ook in Luthers theologie van cruciaal belang. Th.
Hamnack is zelfs van oordeel dat 'wir recht haben, seine Lehre vom Gesetz als den
eigentlichen Schliissel zum Verstindnis seiner Verséhnungs- und Erlosungslehre zu
bezeichnen'ts3. Opmerkelijk is dat wij Kohlbrugge's omschrijving van de Wet als
vertegenwoordiger ['Vertreter'] van God ook bij Luther aantreffen 154. Gewichtiger
dan deze formele analogie is echter de inhoudelijke benadering van de Wet. Bij
Luther treft ons diezelfde spanningsvolle visie als bij Kohlbrugge. Enerzijds noemt
Luther de Wet een onoverwinnelijke keizerin, almachtig als God Zelf, een zalige
prediking, een hemelse regen; anderzijds beklemtoont hij dat zij toch geen verslagen
geweten tot rust weet t¢ brengen, omdat zij 'ohne Kraft und Erfillung' is 155, Zjj
beveelt vroom te zijn, maar: 'Solches ist wol fein gelehret, aber es geschiehet nicht. Es
stehet immerdar in Imperativo oder Optativo, und kémmt nimmer in /ndicativum.
Doctor legis est Doctor inferni, ein Gesetzprediger zur Hollen zu'156, Dat de Wet
deze veroordelende, dodende uitwerking heeft, ligt niet aan haar zelf - en is dus niet
wezenlijk voor de Wet -, maar dat ligt aan de zondige mens. De Wet is geestelijk, Zij
stamt uit Gods Geest. Daarom komt zij in botsing met de mens die deze Geest niet

145 W 4 7, 563. Vgl. 1.T. Bakker, o.c., 85; W. von Loewenich, Luthers Theologia crucis, 178f.

146 W A 7, 561. Vgl. A, Adam, Lehrbuch der Dogmengeschichie 11, 208; A.E. Mc Grath, Reformation Thought. An
Introduction, 75: " Tme repentance is to be seen as the result, rather than the precondition, of grace'.

147 H.M. Miiller, Erfakrung und Glaube bei Luther, 50. Vgl id., 51: het gaat erom dat verstokte zondaren tot peccatores
sentientes worden.

148 Aang. in id., 50f.

149 W 4 40 11, 326. Vgl. A. Siirala, Gottes Gebot bei Martin Luther, 314. Vgl. ook G. Ebeling, o.c., 259; W. Aalders,
o.c., 48.

150 J.T. Bakker, o.c., 40.

151 w41, 184

152 J.T. Bakker, o.c., 46.

153 Hamack, Luthers Theologie I, 368. Vgl 399 'In der Tat bildet das Gesetz, dasz wir so sagen, den festen,
unverédnderlichen Knochenbau seiner ganzen Theologie'.

154 1d., 403, 405.

155 1d., 370.

156 1d., 371,
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heeft 157, Wie de Wet geestelijk verstaat weet dat zij ons steeds weer van onze
vleselijke gezindheid overtuigt en niets anders beoogt dan dat zij door het geloof in
Christus tot vervulling komt 158, Zij is 'Gods heilige stem - aldus J.T. Bakker - die de
mens Toept, maar hem niet vindt daar waar hij moest staan'139. Zij klaagt de mens
daarover aan en benoemt hem als zondaar. Zo wekt zij verlangen naar Christus en de
genade 160. 'Es ist aber kein besser spiegel, darinnen du dein nodt ersehen kanst, dan
eben die zehen gebot, in wilchen du findest, was dir gebricht und suchen solt'161,

Ook omtrent de verhouding van Wet en Evangelie, cen van de nerven van Lu-
thers theologie 162, signaleren wij een dicpe verwantschap met Kohlbrugge. De Wet
gaat voor het Evangelie uit, met geen andere bedoeling dan dat de genade 'bei uns
Eingang finden kann'. Zo is de Wet 'Diener und Tiirhuter fiir die Gnade'. God is een
God van ellendigen, bedrukten en van al degenen die 'vbllig zunichte geworden
sind'163. Om dit laatste te bewerken, gebruikt God de hamer van de Wet 164, Eerst dan
leren wij het Evangelie op waarde schatten. 'Das Siisze weisz nicht zu schitzen, wer
nicht die Bitternis geschmeckt hat. Hunger ist der beste Koch. Wie also die diirre
Erde nach dem Regen diirstet, so macht das Gesetz dasz die bestiirzten Herzen nach
Christus diirsten. Diesen schmeckt Christus am siliszesten, ihnen ist er Freude, Trost
und Leben. Jetzt erst wird Christus und sein Amt richtig erkannt'165,

In Wet en Evangelie gaat het om 'zwo predigten' 166, waarbij de eerste aan de twee-
de voorafgaat en het onderscheid scherp in het oog moet worden gehouden. De Wet
eist, het Evangelie geeft; de Wet wijst de kwaal aan, het Evangelie geneest 167, Dit
tegenover van Wet en Evangelie komt in Luthers rechtvaardigingsleer uitgesproken
naar voren. De duivel wil van het Evangelie een wet maken en vermengt de zaken
zo, dat de mens Wet en Evangelie niet op hun eigen, onderscheiden plaats kan zien.
Het komt erop aan, ons deze verbastering van het Evangelie niet te laten welge-
vallen: "Tu solt mir den brew nicht ynn einander mengen'168. In de vermenging van
beide ziet Luther volgens H.J. Iwand de doodsvijand van de Reformatie 169. Luther
komt vanuit deze gezichtshoek tot een uiterst negatieve waardering var de Wet. In
de aanvechting moeten wij Mozes stenigen en dood slaan. Ook wanneer deze

137 H.J. Iwand, Glaubensgerechtigkeit, 621,

138 E. Seeberg, Luthers Theologie I, 214.

139 Bakker, o.c., 47.

160 (. Heintze, Luthers Predigt von Gesetz und Evangelium, 89,

161 B 4 6, 236.

162 . Ebeling, Luther, 121, noemt het zelfs 'den eigentlichen Nerv des theologischen Denkens (Luthers)', en hij
citeert: 'Nahezu die gesamte Schrift und die Erkenntnis der ganzen Theologie hiingt in der rechten Erkenntnis von Gesetz
und Evangelium'.

163 W A4 40 I, 488, Vert. in H. Kleinknecht, Luthers Epistel-Auslegung 4. Der Galaterbrief, 186. Het is Gods aard om
exaltare humiles (...), miseros et afflictos consolari, peccatares iustificare, mortuos vivificare, desperatos et damnatos
salvare.

164 b, Vgl, HM. Miiller, o.c., 51.

165 4d., 509. Vert. in id., 194.

166 U. Asendorf, Die Theologie Martin Luthers nach seinen Prediglen, 327.

167 Ib, Vgl. A. Siirala, o.c., 290; E. Bizer, Theologie der Verheiszung, 279; M. Lienhard, Marrin Luthers
christologisches Zeugnis, 204-210.

168 Aang. in id., 329. Vgl. G. Ebeling, Evangelische Evangelienauslegung, 4271.

169 Twand, Luthers Theologie, 76. Vgl. id., 77, waar Iwand citeert: ‘Denn wo man das Evangelium nicht ganz eigentlich
und klarlich vom Gesetz scheidet, so ist's nicht méglich, dasz man die christliche Lehre sollte unverfélscht erhalten
kénnen'. Het is vooral de Galatenbrief waarop Luther zich in dit verband telkens beroept. "Epistola ad Galatas ist meine
epistelcha, der ich mir vertraut habe. Ist meine Keth von Bor',
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wetgever het masker van Christus aanneemt en deze "Christus” naar onze werken
vraagt, 'so schlahe ihn zu Tod'. Wanneer Hij evenwel als Heiland spreekt, 'so recke

- beide Ohren't70. Minder bars, maar even beslist klinkt het wanneer Luther zegt: 'Aber
ich appellir vom Gesetz zum Evangelio, Denn Gott hat uber das Gesetz noch ein
ander Wort gegeben, Das heisst das Euangelium'171. Wij hebben de Wet vrijmoedig
tegemoet te treden: 'Ei, liebes Gesetz, Bistu allein Gottes wort? Ist das Euangelium
nicht auch Gottes wort? (...) Wir wollen den Gott nicht haben, Der nicht mehr kan
denn Gesetz geben'172,

Het onderscheiden van Wet en Evangelie is in de praktijk evenwel niet zo ge-
makkelijk als het kan lijken. In een van zijn Tischreden zegt Luther zelfs dat niemand
op aarde ertoe in staat 1s. 'Wir lassens uns wol geduncken, wen wir horen predigen,
wir verstehens; aber es felet weit. Solus Spiritus Sanctus hoc scit ( alleen de Heilige
Geest kan het), (...) Ich hett gemeint, ich kundt es, weill ich so lang und vill darvon
geschriben, aber wenn es an das treffen gett, so sieh ich wol, das es mir weitt, weitt
felet. Also soll und musz allein Gott der heiligist meister sein'173. Wie het kan, die
danke er God voor. Zo iemand ‘mag fur ein Theologen wol bestehen. Ich zwar kann
es in meinen Anfechtungen noch nicht recht, wie ich billig sollte'174,

Deze onderscheiding is dus niet een methode die men zich kan eigen maken, maar
vrucht van de Heilige Geest. Deze alieen is bij machte om het rechte zicht op de Wet -
en zo ook op het Evangelie - te creéren. Luther signaleert namelijk bij de mens een
fundamenteel misverstaan van de Wet, dat hierin bestaat, dat hij geneigd is om van
Gods gebod een programma tot goede werken te maken. Deze moralistische opvat-
ting leidt echter louter tot 'frommer Schein und Heuchelei'l75 en tot eigengerech-
tigheid 176, 'Luthers ganze Auslegung der Gebote will ja Gottes Gerechtigkeit gegen
die Selbstgerechtigkeit der Menschen verkindigen und den Menschen aus einer
eigenen Gesetzeserfiilung herausrufen, um ein Leben zu empfangen das Gott durch
seine Gebote schafft'i77. Het is een accent dat wij ook bij Kohlbrugge voortdurend
aantreffen, Evenals deze beschouwt Luther de wetsgerechtigheid van eigen makelij
als zonde bij uitstek 178. Wat de mens als gehoorzaamheid aan de Wet aanmerkt, is
integendeel nu juist zijn ongehoorzaamheid. Want de Wet wil heel iets anders. Tu
debes habere Christum et spiritum eius (gij moet Christus en Zijn Geest hebben)!79.

De Wet wil ons dus niet tot zelfwerkzaamheid aanzetten, maar uitdrijven tot de
gemeenschap met Christus. Dat is Gods eigenlijke bedoeling met de Wet. Maar om
die intentie te realiseren maakt Hij de omweg van de ontdekking. Zo komt God via

170 Aang. in H. Bornkamm, Luther und das Alte Testament, 124.

171 @ 4 36, 35.

172 1p.

173 W 4 Tr 2, 3f. Vgl. G. Ebeling, o.c., 431; H.J, Iwand, o.c., 30.

174 w 4 Tr 6, 142. Vgl. P. Schempp, Luthers Stellung zur Heiligen Schrift, 70; G. Ebeling, Luther, 121; G. Heintze,
o.c., 91. HJ. Iwand, o.c., 79, verhaalt Luthers reactie op Johann Schlaginhaufen, toen deze zich erover beklaagde dat
hij Wet en Evangelie niet kon onderscheiden. 'Respondet Doktor: Ja, lieber Meister Hans, wenn Thr das kénnt, so seid
Thr Doktor! - Und stand auf und nahm sein Barett ab und sagt: Wenn Thr das kénnt, so will ich zy Euch sagen: Lieber Herr
Doktor Johamn, Ihr seid gelehrt. Paulus und ich haben's roch nie dahin kénnen bringen'(W 4 Tr 2, 131).

175 A, Siirala, o.c., 278, 286.

176 Id., 287.

177 1d., 288.

178 1d., 294f. Vgl. I.T. Bakker, o.c., 51, 53; K. Exalto, Gelijk loon, 55v.; R. Bring, 'Luthers Lehre von Gesetz und
Evangelium', in E. Kinder und K. Haendler (Hrsg.), Gesetz und Evangelium, 102.

179 Zie H.J. Iwand, Gesetz und Evangelium, 258-265, Vgl. 1.T. Bakker, o.c., 49; H. Bomkamm, o.c., 126.
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Zijn opus alienum (vreemde werk) tot Zijn opus proprium (eigenlijke werk)180, Deze
omweg is onmisbaar, want waar geen Wet is, daar is geen zonde, en waar geen zonde
is, blijft de behoefte aan Christus achterwege 181, Om dit laatste gaat het. Het ambt
van Mozes heeft een verborgen christocentrische zin 182, 'Das Gesetz totet nicht ein-
fach, sondern totet zum Leben (...). Daher ist das Gesetz nicht einfach ein Pddagoge,
es ist Pidagoge auf Christus hin'183. De dodende werking van de Wet is heilzaam,
omdat daardoor zowel de hoogmoed wordt gebroken als de ootmoed wordt geboren
en omdat men alleen op deze wijze Christus leert kennen 184,

Tot het inzicht in de heilzame bedoeling van de Wet komt het echter niet zolang zij
van het Evangelie wordt geabstrabeerd. Dan leidt de Wet hetzij tot securitas (prae-
sumptio), hetzij tot desperatio (zelfverzekerdheid, hoogmoed, wanhoop), maar nooit
tot ware zondekennis 185. Het is het Evangelie dat uit de Wet een tuchtmeester tot
Christus maakt [Evangelium facit ex lege paedagogum in Christum]186. Dat de
zonde in haar diepste emst wordt onthuld en beaamd, geschiedt door het Evangelie,
ofwel: door Christus 187. Het nut van Christus' lijden is volgens Luther dan ook mede
daarin gelegen, dat de mens tot zelfkennis en verslagenheid komt 188, Christus' lijden
kan niet anders recht overdacht worden dan 'das du dir tieff eyn bildest und gar nicht
zweyffelst, du seyest der, der Christum alszo marteret, dan deyn sund habens gewisz-
lich than'189. Op de gekruiste Christus kwam de volle zwaarte van Gods Wet en Zijn
toorn over de zonde neer 190. Zo treedt in het Kruisevangelie klaar aan de dag wat
het eigenlijke gewicht van de zonde is 191. God neemt de zonde zo hoog op, dat de
vloekreactic van Zijn heilige Wet er het gevolg van is. Het is Christus Die deze vloek
heeft gedragen 192. Alleen in het licht van dit Evangelie, dus in het geloof, kan de
mens van de dodende Wet belijden dat zij heilig is en heilzaam, en is de "Zuchtmeister

180 P, Althaus, o.c., 224. Vgl. A. Siirala, o.c., 296; G. Heintze, o.c., 266-268.

181 [b, Vgl. G. Eheling, Luther, 148: "Wenn nicht das Gesetz da ist, das nach Erfillung schreit, wird das Evangelium
sinnlos, verliert es seine Notwendigkeit. Wo keine Siinde ist, kann nicht Vergebung der Siinde verkiindigt werden'.

182 H. Bomkamm, o.c., 126, vgl. 129,

183 W A4 40 I, 529. Vert, in Luthers Epistel-Auslegung 4. Der Galaterbrief, 203. Vgl. Th. Harnack, o.c., 392.

184 H J. fwand, o.c., 264.

185 JT. Bakker, o.c., 57, vgl. 75, 101; ook in A. Peters, Gesetz und Evangelium, 44.

186 W 4 1, 445f. Vgl. E. Walf, 'Habere Christum omnia Mosi', in o.c., 168, 184f.; A. Siirala, o.c., 298; Th. Harnack,
o.c., 453; G. Heintze, o.c., 93; G. Ebeling, Fvangelische Evangelienauslegung, 432. B. Rothen, Die Kigrheit der
Schrift, 166, schrijft: 'Dasz das Evangelium in Antithetik zum Gesetz steht, ist also selber ein Wort des Evangeliums;
mit dem Kommen des Evangeliums kommt auch die Unterscheidung zwischen Gesetz und Evangelium und wird also das
Gesetz als untauglich zur Vermittlung des Heils entlarvt'.

187 R Bring, 'Luthers Lehre von Gesetz und Evangelium, in o.c., 104. Vgl. Th. Hamack, o.c, 435; K. Exalto, "Wet en
Evangelie bij Luther, in Th. Ref V (1962) 16; K. Zwanepol, 'Johannes en Jezus als wet en evangelie', in J.T. Bakker en
1.P. Boendermaker (red.), Luther na 500 jaar, 17.

188 Agng. in H.I. fwand, Glaubensgerechtigheit, 32, Ock in G. Heintze, c.c., 221.

189 W 42, 137.

180 R, Bring, o.c., 110.

191 A Siirala, o.c., 293, Vgl. G. Heintze, o.c., die de volgende citaten biedt: 'Es musz eyn unsprechlicher, untreglicher
ernst da seyn, dem szo eyn grosze unmeslich person entgegen geht und da fur leydet und stirbt, und wan du recht tieff
bedenckst, das gottis sun, die ewige weyszheyt des vatters, selbst leydet, szo wirstu wol erschrecken, unnd yhe mehr
yhe tieffer'(221), Christus' lijden is 'ein spiegel des gestrengen gerichts und zcornn Gottis, den wir vordinet und
Christus getragen hatt' (223f.). Quando vides crucifixi figuram, et quod fudit sanguinem, inspice ut imaginem, dus dich
billich erschrecke, ut dicat cor: Awe, ist mein sunde et der Zorn so gros uber mich, ut lervearis a peccatis tils quae eumn
trucken und wiirgen (224).

192 14,, 308.
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unser Freund geworden'193. Bij uitstek in het Evangelie manifesteert zich de heilzaam
ontdekkende kracht van de Wet.

Hoe onmisbaar de functie van de Wet ook is en hoe fundamenteel de beweging
van de zondekennis naar de heilskennis ook moge zijn, beslissend voor de zonde-
kennis is ook volgens Luther het Evangelie. Ten eerste omdat daarin het oordeel van
de Wet eerst volledig ter sprake komt - het Evangelie staat hier niet tegenover de
Wet, maar intensiveert haar 194 -, ten tweede omdat aan het kruis meteen de liefde van
God in Christus openbaar komt. En het is deze liefde die de doorslag geeft, wanneer
het gaat om een oprecht berouw. 'Darumb ists eytel erlogen, erstuncken und vor-
furisch heuchlerey, das man rew bereitten leret durch betrachtung allein der szund
und yhres schadensz, szo man solt zuvor Christum ynn seine wunden sehen und aus
den selben sein lieb gegen unsz (...)'195. De Wet op zich voert tot een duivelse vertwij-
feling, maar in haar samenhang met het Evangelie leidt zij tot de rechte, 'evangelische’
vertwijfeling 196, ;

Overigens treffen wij bij Luther ook wel eens de gedachte aan dat de één door de
barse stem van de Wet, de ander door de vriendelijke roep van de goede Herder tot
berouw komt. 'Es sei, wodurch es wolle, so liegt nichts dran’197. Wij zullen dit in het
licht van het voorgaande niet zo hebben te verstaan, dat Luther de Wet soms toch
geisoleerd van het Evangelie ziet werken - en andersom -, maar dat hij ruimte laat
voor tweeérlei accent in de wijze waarop de mens tot verootmoediging wordt ge-
bracht. De hoofdlijn is de verstrengeling van Wet en Evangelie. Zij kwalificeren
elkaar wederkerig, maar met dien verstande dat het Evangelie de doorslag geeft.

G. Heintze acht het karakteristiek voor Luthers conceptie van Wet en Evangelie,
dat de zonde nict door een van het Evangelie onafhankelijke Wet wordt ontdekt,
maar veeleer 'vom innersten Kern des Evangeliums her in ihrem eigentlichen Wesen
und ihren ungeheuren Emst erkannt wird'198, Het Evangelic heeft immers een "zwei-
faltiges Amt'. Er is 'Evangelium und Kaka-angelium (goede en kwade boodschap)'.
Aan het eigenlijke, bevrijdende werk van het Evangelie gaat het aanklagende, vreem-
de werk vooraf. 'Dies aber scheint die allerschlechteste Botschaft zu sein, sodasz man
es ein Kaka-angelium, das heiszt eine bose und traurige Botschaft nennen konnte’199.
Deze benadering is inhoudelijk dezeifde als die van Kohlbrugge, wanneer hij zegt dat
wij in Gods ene Woord zowel onze veroordeling als onze verlossing vernemen.

H.J. Twand beklemtoont terecht dat wij Luthers zienswijze misverstaan, als wij het
zo voorstellen als zou de zondekennis de voorwaarde tot het geloof zijn. Het is
veeleer andersom. Zondekennis veronderstelt geloof. Want zij wordt door het Woord
gewekt, in Wet en Evangelie. Zonder dit Woord geloven noch gevoelen wij onze

193 Id,, 299. Vgl, A. Peters, o.c., 44.

194 P. Althaus, o.c., 229f. Althaus ncemt het Evangelie in dit opzicht 'Gesetz in Potenz'.

195 W A7, 361 Vgl. W A 29, 315: S5i poenitentia praedicafur extra Christi nomen (...), illam poenitentiam habet
Satan lieh.

136 P, Althaus, o.c., 225, Vgl. H.M. Miiller, o.c., 53: wettische boetvaardigheid zonder Christus is ondeugdelijk, omdat
daarin de mens 'den ersten Stein legt’.

197 Id., 228. Vgl. H.M. Miiller, o.c., 53.

198 Heintze, o.c., 257.

192 Aang, in W, Aalders, o.c., 59. Vgl, A, Siirala, ¢.c., 304.
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zonde 200, Het is duidelijk dat ook Luther met de prioriteit van de zondekennis ten
opzichte van het geloof niet bedoelt te zeggen daf zij aan het geloof als zodanig,
maar aan het geloof in de vergeving voorafgaat 201, De beweging van de Wet naar
het Evangelie - ook die van het veroordelende Evangelie naar het bevrijdende
Evangelie - voltrekt zich binnen het geloof. K. Schwarzwiller herinnert aan Luthers
woord: sola fide credendum est nos esse peccatores (alleen door het geloof is te
geloven dat wij zondaren zijn), en interpreteert: "Nur der Glaube hat Einsicht in die
Sinde und ihre theologische, d.h. transmoralische Qualitiit'202,

Naast de onderscheiding wil Luther, niet minder dan Kohlbrugge, de onafschei-
delijkheid van Wet en Evangelie gehandhaafd zien 203. Ook voor Luther is de Wet in
die zin primair, dat de aanklacht altijd voor de vrijspraak uitgaat, terwijl het Evangelie
in die zin superieur is, dat de Wet ons de zonde niet ontdekt dan met behulp van het
Evangelie en dat het Evangelie schenkt wat de Wet niet heeft te bieden, namelijk vrij-
spraak. Habere Christum omnia Mosi, sed Mosen non omnia Christi (dat Christus
alles heeft van Mozes, maar Mozes niet alles van Christus), is Luthers oordeel 204,
Wet en Evangelie zijn niet één, maar zijn het wel eens, namelijk over de gratuiteit van
de genade. Zo behoren zij onlosmakelijk bijeen. "Denn welche der beiden eine unter-
gehet, die nimpt auch die ander mit sich. Und widerumb, wo die eine bleibt und recht
getrieben wird, bringet sie die ander auch mit sich™205. GG. Ebeling onderstreept dat de
isolering van Wet en Evangelie geheel met Luthers bedoeling in strijd is. Hij schrijft:
"Denn nur da tritt das Evangelium in Aktion, wo es unterscheidend dem Gesetz gegen-
iiber in Aktion tritt und darum auch das Gesetz erst wirklich als Gesetz erkennen
l4szt'206. Dit doet niets af van de enorme spanning en contrastering tussen Wet en
Evangelie, waarvan Luther, met name rond de aanvechting, melding kan maken.
Maar dan gaat het toch altijd om een karikatuur van de Wet en is juist haar isolering
van het Evangelie aan de orde. Recht verstaan hebben Wet en Evangelie een en
dezelde opzet. Het gaat in beide om het sola gratia en het sole Christo. Beide zijn
op Christus betrokken. 'Er ist die Mitte zwischen beiden, der Angelpunkt, um den
sich alles dreht'207, Daarom - zo is met J.T. Bakker te zeggen - kunnen Wet en Evan-
gelie ook niet als twee aparte "sferen” naast of na elkaar worden gezet 208, Daarvoor
bepalen zij elkaar te zeer. De Wet behoeft het Evangelie, opdat zij in haar eigenlijke
intensiteit en intentic zal worden verstaan. Het Evangelie behoeft de Wet, opdat het

209 fwand, Claubensgerechtigheit, 34f. Twand citeert WA 40 11, 369: Fit autem kaec peccati revelatio per legem et per
Fuangelion seu promissionem. Nam uivaque dociring arguit peccata, quae nos Requie infelligimus nec credimus nec
sentimus esse peccata, nisi cum admonemur verbo Dei. Vgl J. van Genderen, o.c., 264; W.H, Velema, et en
Evangelie, 148,

201 ygl, id., 33; P. Althaus, o.c., 226.

202 Schwarzwiller, Theologia crucis, 67. Vgl. G. Ebeling, Lutherstudien Band [, 257: 'Die cognitio peccati ist nicht
minder Sache des Glaubens ais die cognitio gratiae und cogaitio Der'.

203 G. Heintze, 0.c., 91: Lex et Evangelium non possunt nec debent separari. Vgi. P. Althauvs, o.c., 2231

04 W A Br 5, 409. Zie E. Wolf, 'Habere Christum omnia Mosi', in o.c., 186. Vgl. W. Aalders, 'Luther's
anti-modernisme’, in W. Bleijie en L.P.J. Smit (red.), Uit het geloof. Liber amicorum, aangeboden aan A.J. de Jong, 28:
"Wet en Evangelic £...) houden elkaar niet in evenwicht {...). Het Evangelie heeft de overhand op de Wet'.

205 W A 45, 1458 Vgl H], Iwand, Glawbensgerechtigheit, 38.

206 Ebeling, Luther, 130, Vgl. van dezelfde Evangelische Evangelienauslegung, 432f. Vgi. E. Seeberg, Luthers
Theologie II, 413; O. T1. Pesch, Hinflihrung zu Luther, 148,

207 H.]. Iwand, Gesetz und Evangelium, 258. Vi, Th. Hamack, o.c., 458. H. Bornkamm, o.c., 129; U, Asendorf, c.c.,
348.

208 Bakker, o.c., 57. Vgl. G.C. den Hertog, Beviijdende kennis, 388-390.
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tot op Christus' plaatsbekleding zal worden gepeild 209, W.H. Velema stelt met recht
dat Wet en Evangelie voor Luther 'op elkaar afgestemd en aangewezen' zijn 210,

De laatste analogie waarop wij wijzen is de notie dat ook voor Luther de Wet
onder de belichting van het Evangelie belofte is. 'Das Sollen erklingt uns jetzt als die
Verheiszung, nicht aus unserer Kraft, sondern eben aus der begleitenden des Heiligen
Geistes', aldus H.J. Twand 211, Inzonderheid in de proloog van de Wet weet Luther dit
beloftekarakter vertolkt. Hij noemt die de promissio omnium promissionum fons et
omnis religionis et sapientiae caput, Euangelium Christum promissum complectens
(de belofte die de bron is van alle beloften en de hoofdzaak van alle religie en
wijsheid, het Evangelie dat de beloofde Christus omvat) 212, Trouwens van al Gods
geboden in het algemeen geldt, dat zij ontspringen aan een wil die bereid is te geven
wat hij vraagt 213. Gods gebod is een scheppend gebieden, want Zijn dictum et
Jfactum est eins 214,

Wat de verschillen tussen Luthers en Kohlbrugge's beénadering van de zondeken-
nis aangaat, kunnen wij kort zijn. Zij zijn gering. Wij signaleren eerst drie verschillen
van formele aard. Het eerste is dit, dat de onderscheiding van het vreemde en het
eigenlijke werk van God bij Kohlbrugge niet dic karakteristieke plaats inneemt zoals
zij dat doet in Luthers theologie. Zakelijk lopen beider gedachten evenwel ook op dit
punt parallel. Een eveneens formeel verschil doet zich voor inzake de relatie van
Godskennis en zelfkennis. Terwijl Kohlbrugge zich alleen uitlaat over beider onver-
brekelijke samenhang, wijst Luther daarnaast toch ook op hun orde. De Godskennis
heeft het primaat. Wij zullen aan dit verschil niet te zwaar moeten tillen. Luther moti-
veert zijn visie immers door de gedachte dat Gods openbaring voorafgaat aan de
kennis van onszelf. Dat ook Kohlbrugge deze mening is toegedaan, lijdt geen twijfel.
Het derde onderscheid is dat Romeinen 7:14 in Kohibrugge's voorstelling van de
zondekennis een grotere plaats inneemt, Dat dit het gevolg is van zijn onvergetelijke
ontdekking van de komma in deze tekst, ligt voor de hand. Dit betekent overigens
niet dat beider meningen uiteen zouden gaan omtrent de continuiteit van het zon-
daar-zijn.

Tenslotte attenderen wij op twee inhoudelijke verschillen. Ten eerste is ons van de
door Luther soms gemaakte onderscheiding tussen een wettische ontdekking voor
de één, en een evangelische ontdekking voor de ander, bij Kohlbrugge niets geble-
ken. Deze onderként wel beide lijnen, maar voor hem lopen zij dunkt ons dooreen in
een en hetzelfde christenleven. Wat wij, ten tweede, bij Kohlbrugge niet aantroffen, is
de door Luther aan de laat-middelecuwse mystiek ontleende notie, dat de boet-
vaardige zondaar zijn eeuwige verdoeming onderschrijft en God bijvalt tot in de
resignatio ad infernum: de prijsgave van eigen behoud, tot in de bereidheid om het

209 vg|, P, Althaus, o.c., 226; G. Ebeling, Evangelische Evangeiienauslegung, 4311. Zie voor een kort overzicht van
Luthers conflict met het antinomisme, H.J. Fwand, o.c., 304-308.

210 Velema, o.c., 149, Vgl. voor de verhouding Wet-Evangelic het verhelderende opstel van K. Exalto, 'Luthers Wider
die Antinomer, 1539. Een hoofdstuk uit de leer van Wet en Evangelie’, in J. van Genderen e.a, {red.), Ten dienste van
het Woord, T4-92.

211 fwand, Luthers Theologie, 84.

212 4 30 11, 358,

213 A, Sjirala, o.c., 99.

214 |d., 51, vgl. 230.
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helse oordeel te dragen 215. Voor Luther ligt in deze resignatie de opheffing van alle
zelfzucht, die de mens - incurvatus in se - eigen is 216, Kohlbrugge houdt halt bij de
aanvaarding van Gods oordeel. Daarbij doet men wel afstand van eigen 'kunnen,
moeten en willen' - dat wil zeggen van eigen pretentie -, maar niet van het verlangen
naar verlossing. Het opgeven van eigen mogelijkheden onderstreept integendeel het

pleidooi op Gods genade. Dit laatste is naar onze opinie trouwens ook bij Luther de
hoofdlijn.

Onze conclusie is dat er op het punt van de zondekennis inhoudelijk tot in vrijwel
alle onderdelen sprake is van verregaande affiniteit tussen Luther en Kohlbrugge.
Twee Lutherse noties missen wij echter bij Kohlbrugge, namelijk de onderscheiding
van een wettische en een evangelische ontdekking, en de idee van de resigratio ad
infernum.

2.b. Calvijn

Evenals voor Luther bestaat ook voor Calvijn echte Godskennis uit kennis aan
Zijn vergevende genade 217. Deze Godskennis is onlosmakelijk verbonden met zelf-
kennis 218. '"Wij kunnen ons niet eerder in ernst tot Hem opheffen [aspirare], dan
nadat wij begonnen zijn onszelf te mishagen [displicere]'219. In dezelfde context ver-
klaart Calvijn evenwel dat niemand tot zuivere zelfkennis geraakt, 'tenzij hij eerst
Gods aangezicht aanschouwd heeft'220. Het is Gods openbaring dic ons onszelf leert
kennen. Hij kent ons immers beter dan dat wij onszelf kennen 221. Het primaat van de
Godskennis is evident, maar zij is hecht verbonden met de zelfkennis 222,

Deze bestaat in een ootmoedige kennis van eigen ongerechtigheid, dwaasheid,
vuilheid en onmacht 223, een kennis die "huivering en ontzetting' teweegbrengt voor
God 224, Calvijn acht deze verootmoediging onmisbaar in het geestelijk leven. Ge-
nezing kan slechts daar plaatsvinden waar de kwaal ontdekt is 225, Dat Christus
vermoeiden en belasten roept - dat wil zeggen mensen die hun zonde erkennen -,

215 Zie E. Seeberg, Luthers Theologie 11, 130; H. Appel, Anfechiung und Trost im Spdtmittelalter und bei Luther, 108;
H. Boehmer, Der junge Luther, 125; A. Adam, o.c., 208; I.T. Bakker, o.c., 31; H.A. Oberman, 'Die Bedeutung der
Mystik von Meister Eckhart bis Martin Luther', in Die Reformation. Von Wittenberg nach Genf, 41.

216 JT. Bakker, o.c., 30. P. Bilhler, Die Anfechtung bei Martin Luther, 162, attendeert er evenwel op dat Luther de
notie van de resignatio ad infernum 'schon frith’ achter zich gelaten heeft.

217 ¢ @, 55, 149 (comm. Hebr. 11:6). Vgl. C. Graafland, Zekerheid, 13, 45.

218 O SIIE, 31 (Jmst. 1, 1, 1). W. van 't Spijker, Luther en Calvijn, 28, noemt Calviin op dit punt cen trouwe leerling
van Luther, en wijst erop dat de formile ook te vinden is bij Zwingli en Bucer en dat de gedichte in de Reformatie
gemeengoed is. Vgl. ook diens ‘Calvijn tussen Reformatie en Orthodoxie', in o.c., 146: ‘Maar bij Calvijn werkt dit
themna, dat het eigeniijke object van de theologie is, tegelijk als een ordeningsprincipe (..). Aliijd en overal, in iedere
locus, ziet men God én mens in één oogopslag; altijd gaat het om de homo Justificandus en om de Deus Tustificator'; van
dezelfde, ‘Die Fransman...- Calvifn in 1536, 43v. E. Miilhaupt, Der Psalter auf der Kanzel Calvins, 20, attendeert op
directe invloed van Calvijns Parijse leraar G. Bude.

219 1d,, 32 (Inst. ib.).

220 b, (Fust. L, 1, 2).

221 Aang. in E. Milhaupt, Der Psalter auf der Kanzel Calvins, 95.

222 Vgl, A. de Reuver, Belofte - boete - ballingschap, 49.

23 0 S, 32v. (fnsz. 1, 1, 2).

224 g S UL, 33 (Inst. 1, 1, 3).

225 CO 6, 367, Vgl. S. van der Linde, Leer H. Geest, 138. Zie ook A. de Reuver, 0. ¢, 66.; M. van Campen, Leven wuit
Gads beloften, 27.

202



krijgt in Calvijns uitleg een zwaar accent. Zo worden uitgesloten de Farizeeérs, 'die
door hun eigen rechtvaardigheid verzadigd, hun armoede niet bekennen, en ook de
verachters, die onbekommerd [securi] om de toorn Gods, voor hun kwaad geen ge-
nezing zoeken'226, Het gaat Calvijn om erkenning van de wortel van de kwaal, de
schuld. Wie aan deze schulderkentenis voorbijgaat, is als een zieke 'die zonder te
denken aan zijn koorts, slechts zijn dorst zou willen lessen'227. Kortom, voor Calvijn is
grondige ontdekking van de zonde onopgeefbaar 228,

Veelvuldig blijkt dat ook Calvijn de zondekennis ziet voorafgaan aan de ver-
lossingskennis. Wij verkrijgen geen vergeving voordat wij ertoe gekomen zijn onze
zonden te veroordelen 229. God maakt het heil voor ons eerst onmogelijk, opdat wij
vernederd worden. Zo ontvangt Hij voor het behoud alle eer 230, Aan geen anderen
wordt de toegang tot de kennis van Christus' heil geopend dan aan zondaren die
bekommerd en belast zijn, naar Hem dorsten en van ellende verkwijnen 231, Volgens
C. Graafland 'is het zo, dat Calvijn voortdurend de kehnis en erkenning van de zonde
ziet als een voorwaarde om tot Christus te gaan'. Graafland maakt hierbij terecht op-
merkzaam op het telkens door Calvijn gebruikte woordje 'tenzij' [nisi]. De toegang
tot de zaligheid staat niet open, tenzij alle trots [superbia] is afgelegd en het tot een
grondige nederigheid [solida humilitas] gekomen is 232, Het betreft hier een voor-
waarde die niet in onze macht ligt, maar in die van de Heilige Geest 233, Het is God
Die wondt om te helen en Die ons onze ellende toont opdat wij tot Hem zullen
vluchten 234,

De vraag dient zich aan of Calvijn deze overtuiging van zonde niet alleen aan de
verlossingskennis, maar ook aan het geloof als zodanig ziet voorafgaan. S. van der
Linde is van oordeel dat de overtuiging van zonde voor Calvijn al geloof is. Hij staaft
deze opvatting door eraan te herinneren, dat Calvijn de erkenning van zonde ziet als
cen beginsel van de bekering, welke bekering hij tot het geloof rekent 235, Hierbij
shuit C. Graafland zich aan. Hij attendeert erop dat Calvijn geloof en zondekennis
samenvoegt. 'Het geloof kan men immers niet van de boetvaardigheid losscheuren'
236, Hier doet zich dezelfde vervlochtenheid voor als bij de relatie Godskennis-
zelfkennis. Enerzijds zegt Calvijn dat niemand God als Redder aanroept zonder
zondekennis, anderzijds stelt hij dat wij ons nooit van harte aan God onderwerpen,
tenzij wij eerst Zijn goedheid hebben gesmaakt en hoop op behoud hebben ver-
kregen 237,

Ook volgens Calvijn betekent de prioriteit van de zondekennis dus niet dat zij

226 O STV, 88 (Inse. 111, 4, 3).

227 ¢ 0 31, 420 {comm. Ps. 41:5).

228 C, Graafland, o.c., 53.

229 ¢ 0 32, 118 (comm. Ps. 106:6).

239 Aang. in C. Graafland, o.c., ib.

231 9 STV, 77 (st 114, 3, 200,

232 OS5IV, 213 (dusy. 111, 12, 6). Zie C. Graafland, 'Heeft Calvijn een bepaalde orde des heils geleerd?, in J. van Qort
ea. (red.), Verbi Divini Minister, 125. Vgl. van dezelfde, Gereformeerden op zoek naar God, 158,

233 € (45, 321 {comm. Mt. 11:28). Vgl. §. van der Linde, 0.c, 139,

234 (C 0 40, 445 (Prael. Ez. 18:23); Deus (...} vulnerat ut sanet, occidit ut vivificel.

235 Van der Linde, o.c., 139,

236 €0 29, 411: Fides enim a poenitentia divelli non potest. Vgl. C (* 43, 258 (comm. Jona 3: 9): Nam res conjunctue
sunt poenitentia et fides.

237 43, 258. Vgl. de citaten in A. de Reuver, o.c., 99v.
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voorafgaat aan het geloof als zodanig, maar aan het geloof in de vergeving. Zo
spreekt hij van een 'begin van de boetvaardigheid' [initium poenitentiae], namelijk
een mishagen aan onszelf, dat een voorbereiding [praeparatio] is tot het geloof 238,
Het is op dit punt dat de prioriteit van de zondekennis volgordelijk van aard is. Zij
gaat aan de heilskennis vooraf. Maar dat zij niet voorafgaat aan de geloofskennis op
zich, blijkt daaruit dat Calvijn deze zondekennis op andere plaatsen aanmerkt als
begin [initium] of aanvang [exordium] van het geloof zelf 239. Op zulke momenten
gaat het hem niet om een chronologische volgorde, maar om het feit dat de zonde-
kennis aan het geloof fundamenteel en onafscheidelijk eigen is 240. Ook omgekeerd is
het geloof eigen aan het schuldbelijden. 'De toorn Gods is slechts voor de gelovigen
te gevoelen, die, {aan God) onderworpen [domiti], tot de erkentenis komen dat zij
niets zijn en zich met ware nederigheid geheel en al in Gods handen overgeven'24L.
Calvijn geeft de zondekennis niet een van het geloof geisoleerde plaats 242, Zij is
geen voorstadium van het geloofsleven, maar de constante onderstroom ervan. "Zelfs
de allerrechtvaardigsten zullen zich altijd zo schuldig vinden, dat zij slechts be-
schaamd kunnen staan'243, Calvijn is zelfs 'van oordeel, dat hij het meest gevorderd is,
die zichzelf het meest heeft leren mishagen'244, Deze vordering voltrekt zich hinkend
en duurt een leven lang 245,

Dat ook in Calvijns ogen de zondekennis een ervaring is die de mens diep
existentieel raakt, lijdt geen twijfel. Het gaat hierbij niet om een kennis die 'ergens in
onze hersenen rondfladdert [voltige en nostre cerveau]’, maar 'het is nodig dat wij in
onze harten dodelijk verslagen zijn [navrez mortellement]’ 246. Ook Calvijn schuwt in
dit verband het gebruik van affectieve uitdrukkingen niet 247, Het overtuigd raken
van zonde noemt hij een met geweld geslacht worden door het zwaard van de Geest
248, In de spiegel van het Woord leren wij wanhopen aan onszelf 249, Met diverse
metaforen geeft Calvijn dit ontdekkende Woordgebeuren weer. Het is als een achter-
volging die ons in het nauw brengt 250. De gewapende hand des Heeren staat gereed
om ons te vonnissen 251, Gods opzet hierbij is geen andere dan dat-de menselijke

238 (2 48, 463 (comm. Hand. 20:21). Vgl C. Graafland, 'Wet, boetvaardigheid en genade', in Th. Ref IV (1961) 63.
239 Zie C. Graafland, Zekerheid, 55, 65.

240 Vigl, A. de Reuver, o.c., 51. S.P. Dee, Het geloofsbegrip van Calvijn, 181, houdt het er ten onrechte op dat Calviin
de zondekennis 'niet tot het geloof, maar tot de boete rekent'. Deze tegenstelling is Calvijn vreemd. Vgl. C. Graafland,
0.c., 34v. Verwarrend is op dit punt T. Stadtland, Rechtfertigung und Heiligung bei Calvin, 168f. Enerzijds ontkent hij
dat zondekennis voor Calvijn (begin van) geloof is - ofschoon hij op enkele uitzonderingen wijst -, anderzijds spreekt
hij van de 'organische Verbindung' van beide, en stelt hij dat de boete uit het geloof geboren wordt.

241 ¢ @ 31, §39 {comm. Ps. 90:11).

242 Vgl. W.H. Velema, Wet en Evangelie, 151v.v,, en 156: 'Oprechte kennis van zonde is geloofskennis. Dat is
Calvijns centrale these met betrekking tot de boetvaardigheid. Vgl K. Exaito, ‘Een homiletische wegwijzer (over
Calvijns prediking, in C. den Boer e.a. (red.), Transponeren I, 89; van dezelfde, De Roeping, 55.

243 C (41, 524. Vgl. W. Kolfhaus, Vom christlichen Leben nach Johanres Calvin, 180.

244 51V, 78 (Inst. 111, 3, 20).

245 W, Kolfhaus, o.c., 180f.

246 C (323, 700 (Serm. Gen. 15:6).

247 Zie K. Exalto, Fen homiletische wegwijzer', in o.c., 89. Vgl. voor uitdrukkingen als sidderen, schrik, ontsteltenis,
ontzeiting, A. de Reuver, Belofte - boete - ballingschap, 100v.

248 O STV, 63 (inst. 111, 3, 8).

249 ¢ 023, 699 (Serm. Gen. 15:6): 'l faut que nous soyons desesperez en nous-mesmes. Vgl. A, de Reuver, Kruis en
gratie, 25v.

250 1d., 708.

251 Th,
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eigengerechtigheid wordt ontmaskerd als waan. Leeg moet men zijn om in Gods
ontferming te kunnen delen 252, Deze ootmoed is geen deugd waarop men zich be-
roemen kan, maar veeleer een diep besef van volstrekt gemis aan alle goeds 253, Niet
zelden noemt Calvijn dit een "tot niets [in nihilum] worden'254, Daarmee bedoelt hij
dat onze eigendunk ons wordt ontnomen 255.

Toch ligt er in dit negatieve gebeuren een voluit positieve intentie verscholen. De
verslagenheid onder de zonde is geen eindpunt, maar doorgangsfase. Zij is toeberei-
ding tot het begeren en ontvangen van Christus' genade 256, Soms lijkt het er welis-
waar op dat Calvijn de weg naar de genade geblokkeerd ziet. Zo spreekt hij van een
verbrijzeling 'die niet toestaat dat de mens, die verslagen ter aarde ligt, zich opheft'257,
En Psalm 51:6 ("...opdat Gij rechtvaardig zijt in Uw spreken...") parafraseert hij als
volgt: "Heere, als Gij mij wegrukt van de hemel om mij neer te storten in de hel, dan zal
ik neerliggen en eronder buigen [iacebo et succumbam]258, Het doet even denken
aan Luthers resignatio. Toch gaan Calvijns gedachten in een andere richting, Met de
onmogelijkheid zichzelf op te richten, bedoelt hij wel eigen machteloosheid en on-
waardigheid te articuleren, maar wil hij juist niet de roep om genade blokkeren. Het -
billijken van Gods gelijk gaat veeleer gepaard met de vurige begeerte naar vergeving :
259. Veelzeggend is in dit verband Calvijns opmerking, dat David juist in het beroep
op Gods barmhartigheid de grootheid van zijn zonde niet weinig laat uitkomen 260,
Echte vernedering voor God is dat wij, leeg in onszelf, 'aan Gods barmhartigheid
plaats geven'261,

Meteen wordt nu ook duidelijk dat wij de volgordelijke prioriteit van de zonde-
kennis ten opzichte van de heilskennis hebben te nuanceren. Deze prioriteit ligt
namelijk verbonden met de notie van de gelijktijdigheid van zondekennis en het
gelovig pleiten op Gods genade. Dit laatste maakt nu precies de authenticiteit van het
berouw uit. Zelfverfoeiing dient met geloofsvrijmoedigheid gepaard te gaan, waar-
door het verslagen hart moed krijgt om Gods vergeving af te smeken 262, Wie niet
verder komt dan de erkentenis de eeuwige dood verdiend te hebben, verzet zich als
een wanhopige tegen God 263, Bij alle nadruk op de intensiteit van de zondekennis
wil Calvijn toch vooral ook dit gezegd hebben: "Wij hebben die foltering der zielen
weggenomen, dat het verschuldigde moet volbracht worden. Wij hebben geleerd dat
de zondaar moet zien niet op zijn verbrijzeling, niet op zijn tranen, maar dat hij beide

252 O 81V, 215 (Inst. 110, 12, B). Vgl C O 46, 844 (Serm. Mt. 26:36-39): 'Nooit zullen wij genade van God verkrijgen,
noch Hem naderen, tenzij wij als arme bedelaars bij Jezus Christus komen' {vert. in J. Douma en W.H. van der Vegt, Het
gepredikte Woord II, 139).

233 £ (23, 700 (Serm. Gen 15:6).

254 ) S IV, 63 (Inse. 111, 3, 8). Vgl. W. Kolfhaus, o.c., 295; T.F, Torrance, Calvin's Lehre vom Menschen, 165,

233 T, F, Torrance, 0.¢,, ib.

236 Q S IV, 212 (Inse. 11, 12, 5.

257 1d,, 213 {Inse. 111, 12, 6).

258 C (31, 512,

259 CO 31, 517 (comm. Ps. 51:9). Vgl. € O 31, 74 (comm. Ps, 6:2): 'k erken wel, Heere, waardig te zijn dat Gij mij
vernietigt. Maar handel niet met mij naar mijn verdienste, want ik zou niet in staat zijn Uw gestrengheid te dragen.
Vergeef veeleer mijn zonden'. Vgl ook O S 1V, 215 (Inst. [11, 12, 8). Zie hierbij A. de Reuver, Belofte - boete -
ballingschap, 102,

266 ¢ 031, 509 (comm. Ps. 51:3).

261 O 51V, 213 (Inst. 11, 12, 6).

262 C 0 32, 335 {comm. Ps. 130:4). Vgl. C O 32, 388 {comm. Ps. 140:7).
263 Ih.
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ogen alleen op 's Heeren barmbhartigheid moet vestigen'264.

De betekenis van de Wet slaat Calvijn zeer hoog aan. Hij noemt haar Gods per-
fectissima sapientia (volmaaktste wijsheid). Als God honderdmaal van de hemel
nederkomen zou, dan zou Hij niets anders verkondigen dan juist deze Wet 265, Heel
de Schrift is niets anders dan &én en al expositio van de Wet 266, De Wet is van al-
omvattend gehalte, namelijk de betrouwbare betuiging van heel Gods wil. Zij 13
tevens onophefbaar, want als het verbondsgetuigenis van Zijn wil en vergevens-
gezindheid is zij ecuwig en blijft zij ten einde toe geldig 267. God heeft er een eeu-
wige en onveranderlijke rege! van de gerechtigheid in gegeven 268. Heel wezenlijk is
voor Calvijn dat de Wet in het kader van het Verbond opklinkt. Zij is testimonium
gratuitae adoptionis (getuigenis van de genadige aanneming) en leert ons dat het
heil in Gods barmhartigheid gegrond is 269, 'Tot de Wet behoort de genadige aan-
neming in Gods gemeenschap, met al de beloften die daaruit voortkomen'270. Op deze
manier weet Calvijn het beloftekarakter van de Wet scherp te profileren. "Voordat
God eist, schenkt Hij ons Zichzelf271.

Het is duidelijk dat er vanuit deze verbondsoptiek geen sprake is van spanning
tussen Wet en Evangelie. Met name is dit niet het geval wanneer Calvijn het oog
heeft op de Wet als equivalent van het Oude Testament. Er is wel onderscheid - want
de Wet is de voorbereiding op het Evangelie -, maar men moet toch vooral op hun
gemeenschappelijke doel letten 272, Het Evangelie is niet in strijd met de Wet, maar is
haar beste bevestiging. Men verstaat de ziel van de Wet in het geheel niet en jaagt
louter een schaduw na, wanneer men van het Evangelie afziet 273. Inhoudelijk - qua
substantia en qua doctring - is er geen verschil. Er is alleen verschil in administratio
274, Wat in de Wet verhuld ligt, wordt in het Evangelie vervuld 275, Beider diepe een-
heid blijkt vooral uit de christocentrische invulling die Calvijn aan hun gemeen-
schappelijke scopus geeft. De Wet is niet gegeven om Israél onder zich te houden
[retinere, vasthouden, binden], maar om de hoop der zaligheid in Christus te voeden
tot op Zijn komst 276. De hoofdinhoud van de Wet en het fundament van Gods ver-
bond bestaan hierin, dat Israél Christus tot leidsman en beschermer had, Die alles bij
hen verrichtte 277. Wat de Wet ook voorschrijft en belooft, het is steeds op Christus
gericht [semper Christum habet pro scopo]. Daarom kan niemand de Wet recht ver-

264 () § 1V, 88 (fnse. 101, 4, 3). Zie voor Calvijns polemische spits naar 'het verschuldigde', A.D.R. Polman, Onze
Nederlandsche Geloofsbelijdenis IiI, T4v.v.

265 0 38, 517 (Prael. Jer. 26:4); zie ook id., 433. Vgl. W. Krusche, Das Wirken, 186, 189.

266 € (} 31, 39 {comm. Ps. 1:2). Vgl. K. Frohlich, Gottesreich, Welt und Kirche bei Calvin, 37, 105.

267 Aang. in W. Kolfhaus, o.c., 119.

268 Aang. in W, de Greef, Calvijn en het Oude Testament, 245. Vgl. de overige daar aangegeven citaten.

269 ¢ (324, 192. Vgl. HH. Wolf, Die Einkeit des Bundes, 39; C. Graafland, Het vaste verbond, 44.

270 ¢ (0 32, 279 (comm. Ps, 119:142).

271 ¢ © 28, 513: 'Dieu demande bien gu'un chacon de nous se consacre & luy {...), mais devant qu'il requiere cela, il se
donne a nous'.

272 Aang. in W. Kolthaus, o.¢., 122,

273 € 0 52,256 (comm. 1 Tim. 1:10). Vg! O S 111, 401v. (Insr. 11, 9, 4).

274 W, Krusche, o.c., 189f. Vgl. HH. Welf, o.c., 40; C. Graafland, o.c., 44.

275 W. Krusche, o.c., 192.

276 Qpschrift Tnse. 11, 7 (O S 111, 326). Vgl, H.H. Wolf, o.c., 38; A. de Reuver, 'lets over de verlossing en de Wet bij
Calviin', in Th. Ref. XXIX (1986) S1.

277 € O 48, 289 (comm. Hand. 13: 16).
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staan die haar niet voortdurend op Hem betrekt 278, Christus is finis (doel), anima
(ziel) en vita (leven) van de Wet 279,

Impliciet wordt hiermee echter de spanning zichtbaar in Calvijns denken over Wet
en Evangelic. Want het christocentrische scopus-karakter van de Wet heeft zijn
reden. De Wet valt door de zondaar alleen te verstaan en te vervullen wanneer hij in
Christus is. Maar hij is daar niet van huis uit. Hij is vlees, dat wil zeggen in aperte
tegenspraak met de Wet, die geestelijk is 280, 'Zo staat de volkomenheid van de Wets-
prediking tegenover de verdorven natuur van de mens. De Wet vordert een hemelse
gerechtigheid als der engelen, waar geen vlek in voorkomt (...). Ik, vleselijke mens,
kan echter niets dan daarmee in tegenspraak zijn [adversari]281. Nu is het de paeda-
gogie van deze geestelijke Wet om de mensen aan die stand van zaken te ontdekken,
zodat zij 'de dwaze waan [opinio] van hun eigen kracht laten varen, en inzien dat zij
alleen door Gods hand staan en standhouden kunnen, opdat zij naakt en ledig tot
Zijn barmhartigheid vluchten, daar geheel op steunen, daarin zich volledig verbergen,
en deze alleen als hun gerechtigheid en verdienste aangrijpen, die in Christus ter be-
schikking staat [exposita est] voor allen die haar met een waarachtig geloof begeren
en verwachten'282,

Zo bereidt de Wet bij de mens zulk een schrik voor Gods gericht, dat hij, zoals
Israél weleer, zijns ondanks naar de Middelaar wordt heengetrokken 283. Niets staat
verder van de Wet af dan een stimulans te zijn tot een gerechtigheid uit de werken.
Zij wil ons veeleer met de hand naar een andere gerechtigheid heenleiden 284, Bij
Romeinen 10:5 herinnert Calvijn aan de bedreiging waarmee de Wetsafkondiging
gepaard ging. Daaraan knoopt hij vast: ‘Dan was het de roeping van het volk om te
bedenken, op hoe velerlei wijze het vervloekt was en hoever het er van verwijderd
was, om door zijn werken iets bij God te verdienen, en om, nadat het zo geleerd had
aan zijn eigen gerechtigheid te wanhopen, tot de haven der goddelijke goed-
gunstigheid en zo tot Christus Zelf de toeviucht te nemen. Deze is het doel [finis]
van de Mozaische dienst'285. Want het is Christus Die ons van de vlock der Wet be-
vrijdt en ons tot kinderlijke gehoorzaamheid brengt 286,

Hoe nauw Wet en Evangelie voor Calvijn ook op elkaar betrokken zijn, de relatie
is dus wel een spanningsvolle 287. Nadrukkelijk spreekt Calvijn over een aan-
klagende functie van de Wet die voorbereidend aan de vrijspraak van het Evangelie
voorafgaat 288, In dit vonnissende ambt staat zij zowel tegenover het Evangelie als
ten dienste van het Evangelie, om juist zo - paedagogisch - voor het Evangelie ruimte
te maken. Ook Calvijn weet van die eigenaardige omtrekkende beweging die God in

2T C 049, 196 (comm. Rom. 10:4).
=77 H.H. Wolf, o.c., 39. Vgl. W. Krusche, o.c., 188f.
281 ¢ 049, 128 (comm. Rom. 7:14). Vgl. O S I, 348 (Inst. 11, 8, 6).
i b,
22O STIL 334 (Inst. 11, 7, 8).
TE2 T4, 343 (Jnst. I, 8, D).
I3 049, 196 (comm. Rom. 10:4). Vgl. H. Stadtland - Neumann, Evangelische Radikalismen in der Sicht Calvins,
2= H.H. Wolf, o.c., 49,
1049, 197 (comm. Rom. 10:5). Vgl. W.H. Velema, o.c., 49.
iz 5§11, 340 (fnst. IL, 7, 15).
-7 "% Kolfhaus, o.c., 125, spreekt van een 'organische und zugleich spannungsvolle Einheit'.
© 2S5 I, 332-335 (Inse. 11, 7, 6-9). Calvijn onderscheidt drieérlei officium en usus van de Wet, namelijk de
-zzzzzogisch-elenchtische, de politick-civiele en de normatieve. Zie F. Wendel, Calvin, 171; A. de Reuver, o.c., 57.
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Zijn Wet met ons maakt. In bewoordingen die ons sterk herinneren aan wat wij bij
Kohlbrugge vernamen, horen wij Calvijn zeggen: 'De gelovigen zullen in het Evan-
gelie zeker niet voorwaarts kunnen komen [proficere], wanneer zij niet eerst veroot-
moedigd [Aumiliati] worden, hetgeen zij niet worden dan door zondekennis. Het
eigen ambt van de Wet is, de gewetens naar Gods gericht te roepen en door schrik te
verwonden. Het Evangelie kan niet naar behoren [rife] gepredikt worden zonder dat
het van de zonde in de gerechtigheid en van de dood in het leven voert'. Vandaar dat
de aanklacht vooropgaat, om ons met onze zonde en dood te confronteren, Het is de
Wet die dit dodelijk verwondende werk verricht 289, Zo is zij tuchtmeester tot
Christus 290, Calvijn noemt de Wet in dit verband de nuda lex (naakte Wet), de Wet
op zichzelf, zoals zij door de mens ten onrechte wordt geabstraheerd van haar ver-
bondskarakter 291, Hij hanteert heel sterke formuleringen om deze tuchtigende Wets-
activiteit te vertolken. Hij spreekt van een dodelijke zwaardslag 292, van een gericht
waarbij God als een gewapende en wrekende vijand voor ons staat, van een verwon-
ding in het geweten waarbij de hel voor ons openstaat 293, In deze samenhang is de
Wet bediening van verdoemenis en dood 294. Zij is dan als een spiegel waarin wij
onze onmacht, en hieruit onze ongerechtigheid, en tenslotte uit die beide onze ver-
vloeking aanschouwen 295.

Calvijn verliest hier echter de spanning niet uit het oog. Hoe dodelijk haar werking
ook is, het gaat de Wet om het leven, dus om het geloof in het Evangelie. Vandaar dat
hij deze werking haar accidentele bediening [ministerium] noemt. Bijkomend, maar -
zo voegt hij er meteen aan foe - niettemin wel onophefbaar en onafscheidelijk [per-
petuum et inseparabile] 296, Accidenteel is deze dodende werking omdat zij niet aan
haar eigenlijke aard ontspringt, maar aan de confrontatie met de weerstrevende en de
Wet misduidende mens; onophefbaar is zij voor zover zij in deze confrontatie nooit
anders dan dodelijk kan zijn 297. Om deze reden kan Calvijn dit dodelijke aspect van
de Wet ondanks het accidentele ervan toch ook wel haar eigenlijke ambt [proprium
munus] noemen 298, Het opmerkelijke is echter dat dit voor Calvijn niets afdoet aan
de christocentrische scopus van de Wet. Integendeel. Wanneer de Wet een dodelijke
wanhoop teweegbrengt, gaat het om een wanhoop aan eigen gerechtigheid, niet om
wanhoop aan Gods heil. Zij doodt, het leven tegemoet. Zij heeft maar één bedoeling,
namelijk dat wij als veroordeelden naar Christus viuchten 299, Christus heft de vioek
van de Wet op en verlost van haar banden, zodat wij in het geloof ons boven de
aanklagende Wet oprichten 300,

Ofschoon Calvijn de zondekennis doorgaans uit de Wet laat opkomen, spreekt hij
er herhaaldelijk toch ook van dat zij door het Evangelie wordt verwekt. Zo maakt hij

289 C 0 47, 360 {(comm. Joh. 16:10).

290 (3 § 111, 328, 337 {fust. I1, 7, 2 en 11). Vgl. C. Graafland, Her vaste verbond, 45,

291 1d., 329 (Inse. I, 7, 2). Vgl C. Graafland, ib.; W. Krusche, o.c., 195; H. H. Wolf, o.c., 44,
292 Aang, in W. Krusche, o.c., 199.

293 Aang. in id., 199f Vgl de citaten in A. de Reuver, 'Tets over de verlossing en de Wet bij Calvijn’, o.c., 57v.
294 ¢ 0 30, 41v. (comm. 2 Kor. 3:7).

295 O STI1, 332 (Inse. IT, 7, 7). Vgl, de citaten in W. de Greef, o.c., 145-147,

296 ¢ 0 50, 42 (comm. 2 Kor, 3:7). Vgl. W. Krusche, o.c., 196, 198; C. Graafland, o.c., 46.
297 W, Krusche, o.c., 198; C. Graafland, o.c., 46; W. de Greef, a.c., 145v., 247v.

298 C O 47, 360 (comm. Joh. 16:10). Vgl. B. Loonstra, Verkiezing - verzoening - verbond, 58,
299 Aang. in W. de Greef, o.c., 247.

300 14, 247v.
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ergens gewag van een 'levenwekkende doodslag van de ziel, die door het Evangelie
geschiedt'301. Het is het ambt van Christus, de verholen gedachten van het hart te
ontdekken en bekend te maken, en dit doet Hij 'grotendeels [magna ex parte] door
Zijn Evangelie'302. Met name in Calvijns lijdenspreken komt dit aspect herhaaldelijk
naar voren. Het zicht op de lijdende Christus doet ons beven van ontzetting, maakt
ons beschaamd [confus] en leert ons onze zonden te verfoeien, omdat zij zozeer Gods
toorn tegen ons hebben ingeroepen dat Christus tot in de Godverlatenheid is
neergedaald 303, Zo treden onze zonden aan de dag 304, Wanneer wij in Gethsemane
zien hoe hoog de prijs van onze verlossing is geweest, moet het ons wel tot kennis
onzer zonden brengen en 'moeten wij wel meer dan stompzinnig zijn, als niet een
ieder tot zichzelf inkeert, en niet, aangeklaagd vanwege zijn zonden en onge-
rechtigheden, beschaamd wordt voor God, zodat hij zucht en kermt'. Langs deze weg
worden wij tot God gebracht met waar berouw 305, Een accentverschil met Kohl-
brugge - en ook met Luther - is dat Calvijn voor zover wij weten niet zegt, dat de
zonde rond het kruis bij uitstek en eerst recht wordt ontdekt.

Het komt ons - concluderend - voor dat er inzake de zondekennis van een sterke
verwantschap sprake is tussen Luther, Calvijn en Kohlbrugge. Deze verwantschap
geldt ook de plaats die de spanningsvolle correlatic van Wet en Evangelie daarbij in-
neemt 306, Wel vallen op enkele momenten de accenten anders. Terwijl Luther en Cal-
vijn in de verhouding Godskennis-zelfkennis het primaat expliciet tockennen aan de
Godskennis, blijft deze gedachte bij Kohlbrugge onuitgesproken present. Zoals
Calvijn vermijdt Kohlbrugge de gedachte van de resignatio ad infernum. Met
Luther heeft Kohlbrugge meer dan Calvijn oog voor Gods liefde als bron van de
zondekennis, Dat de zonde rond het kruis bij uitnemendheid wordt gekend, is een
denkbeeld dat Kohlbrugge met Luther, maar niet - of nauwelijks - met Calvijn gemeen
heeft. De door Luther bij uitzondering vermelde notie dat de één door de Wet, de
ander door het Evangelie wordt ontdekt, zijn wij noch bij Calvijn 307 noch bjj
Kohlbrugge tegengekomen. Dat de vleselijke mens niet meer bevoegd is om, buiten

301 € O 55, 50v. {comm. Hebr. 4:12): vivifica quaedam occisio animae, quae fit per evangelium.

302 1d., 52. Vpl. C. Graafland, 'Heeft Calvijn een bepaalde orde des heils geleerd 7', in o.c., 125.

303 C QO 35, 625v. (Serm. Jes. 53:4-6), Vgl, id., 656 (Serm. Jes. 53:9-10).

304 1d.,, 651. Vgl. CO 47, 291 {comm, Joh. 12:27), waar Calvijn over de vioekdood van Christus zegt: unde melius
cognoscifur peccati atrocitas.

305 C O 46, 836 (Serm. Mt. 26:36-39), Overheersend is deze notie in Calvijns lijdenspreken naar ens bevinden
overigens niet. Doorgaans ligt het accent op de troost van Christus' lijden voor de verslagen zondaar,

306 Wel is met C. Graafland, 'Heeft Calvijn een bepaalde orde des heils geleerd?, in o.c., 124v, te zeggen dat de
verhouding Wet-Evangelie in Calvijus totale theologie niet zo structuurbeheersend is als in die van Luther (vgl. HL.E.
Weber, Reformation, Orthodoxie und Rationalismus (ID), 10; C. Graafland, Het vaste verbond, 43; W. H. Velema, o.c.,
146). Maar als het om de zondekennis gaat, is deze verhouding voor Calvijn niet minder bepaiend dan voor Luther en
Kohlbrugge. Vgl. A. Peters, o.c., 98, Overigens lijkt ons het vermaan van B. Rothen, Die Klarheit der Schrift, 140,
van belang, die n.a.v. Luthers theologie opmerkt: Der Versuch, die Schrift aus einem Begriff (und wenn es der von
Gesetz und Evangelium wire) heraus zu deuten, wird im besten Fall nur eine schematisierende Verarmung bringen, im
schlechteren neue Irrefiihrung'. Een saillant enderscheid tussen Luther en Calvijn releveren wij hier slechts terzijde,
omdat het buiten het bestek van de zondekennis valt, Wij bedoelen het feit dat voor Calvijn de tertius usus van de Wet -
de normatieve functie in de heiliging - de voornaamste is, terwijl bij Luther de Wet voomamelijk - doch stellig niet
exclusief - aan de orde komt als aanklacht in de rechtvaardiging (vgl. J. van Genderen, 'Luthers visie op wet en
Evangelie', in o.c., 278v.; B. Rothen, o.c,, 167; K. Exalto, 'Luthers Wider die Antinomer, 1539. Een hoofdstuk uit de
leer van Wet en Evangelie', in o.c., 75v.).

307 Vgl. C. Graafland, "Wet, boetvaardigheid en genade’, in Th, Ref IV (1961) 68.
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Christus om, de Wet te onderhouden, krijgt bij Kohibrugge expliciet, bij Luther
impliciet, bij Calvijn slechts in geringe mate aandacht. Terwijl voor Calvijn de nadruk
valt op de onbekwaamheid van de zondaar ten overstaan van de Wet, articuleren
Luther en Kohlbrugge daarenboven de waanwijsheid van de mens, waarin hij preten-
deert Gods geboden te kunnen nakomen. In de geringschatting van de (gekarikaturi-
seerde) Wet hanteert vooral Luther, maar ook Kohlbrugge sterkere bewoordingen
dan Calvijn.

Saillanter dan de onderlinge diversiteit is hun affiniteit. Gedrie€n zijn zij van oor-
deel dat in het geloof de zondekennis aan de heilskennis voorafgaat. Bij alle drie is
deze zondekennis stellig de vrucht van Gods genade en is zij geen voorbereiding tot,
maar een onderdeel van het geloof. Ofschoon Calvijn vaker dan Luther en Kohlbrug-
ge melding maakt van de Wet als verbondswoord, levert dit naar ons inzicht toch
geen materieel verschil op. Eenstemmigheid heerst namelijk in de visie dat de Wet
geschenk is van de genadige God. Alle drie onderkennen zij, met name door goede
nota te nemen van de genadige aanhef der Wet, het essenti€le beloftekarakter ervan.
Binnen Gods genadig handelen heerst de beweging van vonnis naar vrijspraak.
Zowel Luther als Calvijn alsook Kohlbrugge weten dat deze "omweg" naar het heil
wordt gebaand door die God Die Zijn genade achter Zijn gerichtswoord verbergt, en
Die door Wet en Evangelie de zondaar ontmaskert en verwondt, opdat hij zijn ge-
nezing zoekt in Christus.

Ofschoon Kohlbrugge's verwantschap op het punt van de zondekennis met beide
reformatoren diep is, overweegt die met Luther. Met hem stemt Kohlbrugge tot in
nagenoeg alle onderdelen overeen.

3. Kohlbrugge's visie in het licht van de Nadere Reformatie

In een 'poging tot begripsbepaling' van de¢ Nadere Reformatie is door enkele
kenners van deze stroming geponeerd, dat daarin zowel Luther als Calvijn worden
ge€erd, zij het dat de dogmatische inzichten van de laatstgenoemde het in heel veel
opzichten winnen van de eerstgenoemde 308. Voorts wordt het aandringen op zelf-
onderzoek aan de hand van kenmerken aangemerkt als een karakteristick van de
Nadere Reformatie, en gezegd dat het eerste kenmerk daarbij is 'de persoonlijke
beleving van de uitwerking van het Woord Gods'. Dit Woord 'bestaat in wet en
evangelie. Het eerste is de voorbereiding van (sc. op) het tweede. De verhouding
tussen beide is dus uitgesproken heilsordelijk. De Heilige Geest werkt middels de wet
kennis van de zonden (in de weg van het zelfonderzoek aan de hand van de Tien
Geboden), verslagenheid des harten, ja zelfs heilige wanhoop uit (...). Middels het
evangelie brengt de Heilige Geest een zondaar tot de kennis van Christus en tot
geloof'309, Wij houden ons dus bezig met een van de nerven van de na-reforma-
torische theologie, wanneer wij thans ter vergelijking met Kohlbrugge - en zijdelings
met de reformatoren - navraag doen naar de visie op de zondekennis van enkele
vertegenwoordigers van de Nadere Reformatie.

308 T. Brienen e.a., 'Nadere Reformatie!, een poging tot begripsbepaling’, in DN R 7 (1983} 113. Uitdrukkelijk wordt
tevens melding gemaakt van de invloed van Beza en de Heidelbergse Catechismus,

309 [b. OFf deze sterk schematiserende voorstelling, waarbij pas na de zondekennis uit de Wet sprake is van geloof, recht
doet aan de werkelijke stand van zaken, staat nog te bezien. In ieder geval zou dat dan stellig niet sporen met het door de
auteurs gereleveerde eerbetoon aan Luther en Calvijn.
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W. Teellinck

Wij beginnen bij Teeilinck. Hij is ervan overtuigd dat wie zijn ellende niet ziet, ook
geen verlossing nodig heeft 310, Men moet aan de zonde worden ontdekt. Dat ge-
schiedt door de Wet, maar ook door 'eenighe bysondere openinge des Euangeliums /
beyde tot vernederinge / verbeteringe / en vertroostinge'311. Zo pleegt de Heere God
de harten der mensen 'door de Predicatie des Wets / en openinghe des Euangeliums te
bereyden / op dat sy Christum mochten aen nemen'312. Hierop moet wel acht gesla-
gen worden, want velen laten er zich op voorstaan Christus te hebben aangenomen,
‘ontrent welcker herten doch geenderley voorbereydinghe gewroght en is gheweest /
die noyt niet en zijn vernedert gheweest over hare sonden / soo dat behoort'313.

Ook voor Teellinck is de ontdekking aan de zonde een intensief gebeuren. Als
Christus in het hart komt wonen, gaat dat met beroering gepaard, zoals ook geheel
Jeruzalem beroerd werd ‘als Jesus daer binnen quam'314. De belijdenis der zonde moet
gedaan worden met een heilige schaamte, 'soo dat ¢lcke sonde die wij belijden / ons
mochte wesen als een steke aen ons herte / vergheselschapt met een verfoeyinghe on-
ses selfs'315. Toch weet Teellinck ook dat de mate waarin dit geschiedt, kan variéren.
Zo schrijft hij 'dat niet alle Godts kinderen / als zy bekeert werden / even diepe ghe-
raeckt en ghewont werden in haer herte over hare sonden / nog (sc. noch) even
ernstelick beroert ende beweecht zijn in het werck der bekeeringhe'316. Het gaat er-
om dat onze hoogmoed wordt geslecht. En wij moeten ons daaronder niet 'verbel-
ghen', maar liever bedenken dat het slechts geschiedt om Christus' weg tot ons hart te
bereiden 317.

Zoals Wet en Evangelie hierbij samengaan, zo ook zondekennis en hoop op
genade. De Heilige Geest werkt het ware berouw niet zonder meer door 'de leere van
's menschen ellende', maar daardoor dat Hij deze leer doet gepaard gaan 'met een
weynich openinge van de hope der verlossinghe' 318, Ware ellendekennis doet ons
roepen om verlossing en ons uitgaan uit onszelf, om ons heil elders te zoeken 319. Van

319 Huys-boeck, 4: 'Die hare natuerlijcke ellende niet en kennen / en soecken noyt de Medecijn-meester der ziele / maer
loopen wilt ende woest / ende onghebonden daer henen / als eenen wout-ezel'. Vgl. C. Graafland, Zekerheid, 172.

311 Den Hoeck-Steen van het Qude en Niewwe Testament, 142, Teellinck kan ook volstaan met de Wet te vermelden als
kenbron der eliende. Zo in zijn Huys-boeck, 12v.: 'Soo en isser oock niet ter weerelt / daer uyt dat wy troulijck connen
leeren kennen onse natuerlijeke stact / dan de Wet des Heeren; welck is als Gods eygen reken-boeck / ende den eenighen
trouwen proef-steen onzes natuerlijcken staets; alle andere proef-ste¢nen zijn valsch ende bedriegelijck'.

312 b, Vgl. Toetsteen, 470: 'Gelijck oock de Heere onse Godt in de bedieninghe van de middelen der saligheyt / die
voet oock selve volght / dat hij eerst de herten door de Wet laet verslaen, ende door de aengeboden ghenade des
Heyligen Euangeliums aen-locken tot beter gesintheyt, op dat sy soo bewrocht zijnde / mochten konnen gheloovern in
Christum'.

313 1d, 142v.

314 14, 143. Vgl Den Christeliicken Leytsman, 86.

315 Den Christeliicken Leytsman, 156.

316 Aang, in K. Exalto, 'Willem Teellinck (11579-1629Y, in De N. R., 41.

317 Den Hoeck-Steen, 143.

318 Huys-boeck, 61, vgl. 63. Zie ook Der Christeliicken Leytsman, 64. Vgl. C. Graafland, o.c., 172; W.J. op 't Hof,
‘Willem Teellinck in het licht zijner geschriften (30, in D N R 11 (1987) 64,

319 Ib. Ontroerend is het gebed dat Teellinck in Den Christeliicken Leytsman, 129v., zijn lezers als model voorhoudt:
'Och lieve Heere God / ick schame my / ende ontzie my mijne oogen op te heffen tot u mijn God (...) nochtans goede
God / soo en hebbe ick niemant / in hemel noch op aerden / tot wien ick gaen can / die my conne helpen / ende
verlossen / dan dijn selve / teghen de welcke ick ghesondicht hebbe / soe is oock dijne ghenade / ende barmherticheydt
soo onuytsprekelijck groot / dat du even de sondighe doot-schuldighe mensche / die slechts begeerich is dijnen naem te
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Gods bereidwilligheid kan Teellinck hoog opgeven: 'Soude oock wel eenich verloren
catijf / hoe benout dat hy daer neerlicht onder sijne sonden / meer begheerich connen
zijn om versoent te wezen / met den Heere sijnen God / dan de Heere God selve sich
begeerich toont om te versoenen: wel op dan, wel op dan ghy benoude ziele wie ghy
wesen mochtet (...): grijpt eenen moet; hoopt volmaecktelijck even in hope teghen
hope / op de ghenade (...}'320. .

Het opmerkelijke in Teellincks conceptie is, dat hij enerzijds de heilzame zonde-
kennis met het Evangelie en met de gelovige toeviucht tot Christus verweven weet,
maar haar anderzijds kwalificeert als voorbereiding tot het geloof 321, Naar onze in-
schatting stuiten wij hier niet op een tegenstrijdigheid, maar op een nuancering in
Teellincks geloofsbegrip. Van geloof is ook al in de zondekennis sprake, maar dit
geloof betekent dan nog niet het verzekerde vertrouwen op het pesoonlijke heil. Dit
laatste volgt op de zondekennis.

F. Costerus

Costerus laat de bekering beginnen 'met Roeringe, met Ontsteltenis'322. Dit
betekent niet dat allen z6 worden "behandelt dat juyst hare leden schudden en beven
/ Neen: Sommige worden sagter gehandelt'. 'De gevallen sijn seer verscheyden'. Hoe
meer vervuild de wond is 'ende de materie dieper / hoe het suyverend middel te
scherper moet sijn: Hoe het humeur taeyer is / hoe het purgans te sterker moet wesen:
Sommige Geswellen kunnen met een Spelde doorgesteken worden / andere moeten
een scherpe Viym hebben: Een hard en quastig hout vereyscht een harde Wigge'323.
Onopgeefbaar voor alle, althans volwassen 'bekeerlingen’ is dat 'het Herte beeft', dat
wil zeggen dat zij 'in haer gemoet' overtuigd raken van hun zonde en onwaardige
staat en daaronder verlegen zijn in ontzag voor Gods majesteit 324. 'De geneces-ordre
brengt dat mede; Soo lang de Materie niet rijp / en het Geswel niet geopent nog
gesuyvert is / $00 lang kan 'er geen Heel-plaester geappliceert worden; Soo lang ook
het Herte door schrik en ontsteltenis niet geopent is / soo lang komt de sagte Plaester
des Euangeliums niet te pas: Ja sulken mensch soekt het selfs niet'325, Costerus laat
niet na hieraan de oproep te verbinden: 'Ontwaeckt dan gy Sondaren / ende wort
beroert / werpt u neder ende Beeft voor den Heere'326.

Velen beroepen zich al te lichtvaardig op genade. 'Ten gaet soo gemaklik niet
toe'327. Niemand kan buiten ontdekking om. Dat betekent: het gaat niet buiten de
Wet om. Bijzondere nadruk legt Costerus erop dat het de geestelijke Wet is die de
zonde ontdekt. Onder de geestelijkheid van de Wet verstaat hij haar 'Goddelykheit'.
De Wet is 'niet gesmeet nog uytgevonden door menschen-herssenen / maer van Godt/

vreesen / noch vryheyt gevetst / ja gebiedetst / dat hy soude tot dy comen / door Jesum Christum (...}

320 Den Christeliicken Leytsman, 118, Het valt op, dat Kohlbrugge, Sacharja 3, 46, dezelfde gedachte vertolki. De
mening dat de zonde te groot is om verzoend te kunner worden, noemt Teellinck een 'spranckel der helle' (113).

321 Vgl, C. Graafland, o.c., 173; H. Bouwman, Willem Teellinck en de practijk der godzaligheid, 36v.

322 De Geestelyke Mensch, 120.

323 Id, 121

324 1d, 122,

325 1k

326 Id,, 123.

327 Id,, 131.
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dic cen Geest is'328. Wij moeten de Wet dan ook niet alleen 'in de schorsse en bast
aanmerken’, dus niet denken dat zij met uitwendig vertoon tevreden is, want uit deze
'gantsch verkeerde bevattinge' ontstaat louter geestelijke 'hoveerdigheyt' als van de
'Phariscus'329, Wij moeten komen 'tot het pit ende de Geest van de Wet'. En deze
geestelijke kern van wat de Wet van ons eist, is een hart dat God kent, vreest, bemint
en gelooft 330. Om die geestelijke zin van de Wet te leren verstaan, moeten wij heel de
Heilige Schrift als 'Uytlegger' gebruiken en de Heilige Geest 'tot onse Leermeester
versoeken'331, Door deze Geest gaan wij zien wat onze zonde eigenlijk is en hoezeer
zij in strijd is met Gods liefde. Het is in dit verband dat Costerus de opmerkelijke
uitspraak doet: 'Hoe de Sonne der geregtigheyt Jesus door sijn Geest de Ziele meer
bestraelt en verligt / hoe sy klaerder siet de suyverheyt van de Wet / en de vuyligheyt
van het gene daer tegen stryt'. Costerus' conclusie is: 'Soo sal de Wet ons gedyen tot
een suyvere Spiegel van onse elende / ende een volmaekite regel / na welke de Heer
ons heylige'332, Juist op dit voor Kohlbrugge zo vitale punt van de geestelijkheid van
de Wet troffen wij bij hem frappante overeenkomsten met Costerus' gedachten aan.
Wij signaleren dezelfde spanning. De Wet gaat wel voorbereidend aan de vrijspraak
van het Evangelie vooraf, maar juist in deze heilzame voorbereiding is het Christus
Die door Zijn onderricht in de geestelijke Wet de doorslag geeft.

J. Koelman (1631-1695)

Verwantschap met Kohlbrugge's zienswijze, dat de verbrokenheid over de zonde
het diepst is in de ontmoeting met Christus, bespeuren wij bij Koelman. Ook hij ge-
looft dat de echte droefheid over de zonde daar tot stand komt. 'Door en op het aan-
nemen van Christus door den geloove, volgt en spruyt de naaste proportie tusschen
de droetheid en de sonde'. 'Derhalven (...) loopt in geloove na Christus / en hy sal u
tranen geven / die hy in sijn flesse sal vergaderen' 333. Sterk beklemtoont Koelman dat
men niet moet denken, ooit vrucht te kunnen dragen alvorens met Christus verenigd
te zijn. De droefheid is vrucht van het geloof, en er geen voorwaarde toe 334. Welis-
waar neemt niemand Christus aan, 'of hy heeft een waar geestelyk gesicht / en eeni-
ger maate een waarachtig gevoelen / dat hy Christus mist / en dat hy hem absolutelyk
van nooden heeft’, maar dit gevoelen mag niet worden aangemerkt als voorwaarde
waaraan men zelf moet voldoen, want het wordt door de Heilige Geest gewerkt.
Bovendien vindt Koelman het 'valsch / dat Christus alleen aangeboden wordt aan de
geene die zulken gesicht en gevoelen voor af hebben: Want 't is Christi werk en ampt
/ de blinde oogen te openen'335. Ook verwerpt Koelman het denkbeeld dat een

328 Id., 261.

329 1d., 263.

330 Id., 265.

331 1d., 266.

332 1d,, 267. Cursivering door ons.

333 De Natuur en Gronden des Geloofs, 149v. Vgl. C. Graafland, Zekerkeid, 189; A.F. Krull, Jacobus Koelman, 274v.
334 1d., 148.

335 1d., 146v. Vgl. C. Graafland, o.c., 189. Graafland wijst op invloed van J. Teellinck (zie voor diens denkbeelden, C.
Graafland, o.c., 184v.; T. Brienen, 'Johannes Teellinck {ca. 1623-1674Y, in T. Brienen s.a., Figuren en thema's van de
Nadere Reformatie 11, 50v.) en op Engelse invloeden. Vgl. voor Koelmans relatie tot Engelse godgeleerden, A.F. Krull,
o.c., 287-298; F.A, van Lieburg, 'Jacobus Koelman (1631-1695); jeugd en studietijd', in T. Brienen e.a., o.c., 59; C.I.
Meeuse, 'Jacobus Koelman (1631-16935): leven en werken', in id., 69-75, 92,
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zondaar 'eer hy zig na Jesus wendt en hem ombhelst, eerst zulken maate (sc. een
bepaalde maat. A. de R.) van droefheidt zal verkrygen'. Het eerste gebod aan het
adres van een 'wederhoorige ziel en elendig Zondaar' is, dat deze de Middelaar aan-
neemt 336,

Interessant is in dit verband Koelmans kritick op de gedachte van de resignatio ad
infernum, waarbij de boetvaardige zondaar vergenoegd moet zijn om verloren te
gaan en ter helle te varen, indien God geen genade wil bewijzen. Koelman vindt dit
een harde en ongegronde stelling, die aanstotelijk 1s voor zielen die, uit hun zonde-
slaap ontwaakt, tot Christus wensen te komen 337,

J. Eswijler (ca.1633 - ca.1719)

In 1685 zag een boek het licht, waarvan de_enigszins bewerkte herdruk bijna een
halve eeuw later (1734) geen geringe commotie ten gevolge zou hebben. Het betreft
het geschrift Ziels-eenzame Meditatien, geschreven door de leketheoloog J. Eswijler,
binnenvader van het Burgerweeshuis te Hoorn 338, Er is een speciale aanleiding toe
om dit boek in ons onderzoek te betrekken. Het feit doet zich namelijk voor dat in
1864 een heruitgave werd verzorgd door een van Kohlbrugge's bewonderaars, J.L.
Bernhardi 339. Naar de reden hiervan behoeven wij niet te gissen. Blijkens zijn
"Voorwoord' bespeurt hij bij Eswijler accenten die hem bijzonder aanspreken, en het is
duidelijk dat voor hem Eswijlers affiniteit tot zijn vereerde leermeester - die hij
overigens niet bij name noemt - vaststaat 340, Wie Bernhardi's "herdruk” leest, ont-
komt inderdaad niet aan dezelfde indruk. M.A. van den Berg heeft er evenwel
terecht op gewezen, dat Bemhardi nogal vrije opvattingen had over het uitgeven
van oude werkjes. Het blijkt namelijk dat Eswijler 'door de censuur van Kohlbrugge

336 Ed., 149.

337 Koelmans kritiek betreft m. n. de bij hem overigens hoog aangeschreven Th. Hooker. In Hookers - door Koelman
vertaalde - De waare ziels-vernedering, en heilzame wanhoop, 130, wordt de resignatio ad infernum hoog gewaardeerd.
Van een hart dat zover komt, schrijft Hooker: 'O! dit is een hert, dat goudi waardig is'. Vgi. C. Graafland, 'De invioed
van het Puritanisme op het ontstaan van het Gereformeerd Piétisme in Nederland, in D N R 7 (1983} 15, Graafland wijst
erap dat Koelmans kritiek te maken heeft met het feit dat het bedoelde idee ook door J. de Labadie werd geponeerd. Vgl
ook C. Graafland, 'Luthers leer van Woord en Geest in relatie tot het gereformeerd protestantisme’, in o.c,, 233; H.
Florijn, De Ledeboerianen, 141. Zie voor het labadistische gevoelen hieromtrent, C, Graafland, Zekerkeid, 193.

338 Wij maakten gebruik van de vijfde druk, uit 1739 ('na de Copye van 't Jaer 1685, zonder de minste verandering’). De
volledige titel lvidt Ziels-eenzame Meditatien, Over de voornaemste Waerheden des Evangeliums, Vertonende hoedanig
een Ziele op vrye genade, door den geloove op den Heere Jesus sal leven. 't Samengestelt door een Liefhebber der
Waerheit. Vgl. MJA. de Vrijer, Schortinghuis en zijn analogieén, 145-150; M.A. var den Berg, 'Johannes Eswijler en
zijn Ziels-eenzame Meditatien', in Tk Refl XXTE (1979) 32-32; I. van den Berg, ' "Letterkennis" en "geestelijke
kennis". Een theologenstrijd in de achttiende eeuw over de verstaanbaarheid van de Schrift!, in ¥ 4 K G LX (1980)
236-263; F.A. van Lieburg, Eswijlerianen in Holland, 1734-1743; F.A. van Lieburg, 'Jan Willemsz. Eswijler {ca.1633
- ca.l719)', in Figuren en thema's van de Nadere Reformatie 11, 94-100; C.IJ. Clements, ' "Spinozistisch of
gereformeerd”. Het dilemma naar aanleiding van de Ziels-eenzame Meditatién van Jan Willemsz. Eswijlet’, in P. Bange
e.a. (red.), Kerk en Verlichting, 57-93; G. van den End, Guiljelmus Saldenus (1627-1694}, 269v.

Eswijler was een belezen man. Zijn lectuur en boekenbezit bestonden vnml. uit "praktikale" werken, waaronder
vertalingen van angelsaksische auteurs een bijzondere plaats innamen. Met diverse figuren uit de kring van de Nadere
Reformatie kwam hij in contact (0.a. met Saldenus, Costerus - een van Eswijlers plaatselijke pasteres -, Van
Lodenstein, W. & Brakel, Witsius en Koelman). Zie F.A. van Lieburg in aang. art.,, 94v. Op de bedeelde onrust rond
Eswijlers geschrift komen wij terug in hoofdstuk VIII.

339 Zie S. van der Linde, 'Kohlbrugge en zijn vrienden, gezien in de spiegel van Jean Louis Bernhardi', in Opgang en
voorigang, 236v.; W. van der Zwaag, Jear Louis Bernhardi, inz. 114-119.

340 Ziels-eenzame Meditatien, negende druk, inz. VII, X, XIII, XIV (. van der Haar, Schatkamer van de gereformeerde
theologie in Nederland, 126, vermeldt deze uitgave overigens als de zevende druk).
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is heen gehaald'341. Voor een vergelijking met Kohlbrugge komt Bernhardi's uitgave
dan ook niet in aanmerking, maar dienen wij ons te houden aan de oorspronkelijke
tekst. Op deze plaats beperken wij ons uiteraard tot Eswijlers visie op de zonde-
kennis.

Eswijler heeft met Kohlbrugge gemeen, dat hij de kennis der ellende van onmisbare
betekenis acht. Wie de stilistisch onverzorgde en inhoudelijk nogal eens ondoor-
zichtige Meditatien bestudeert, komt in ieder geval tot de ontdekking dat in de zon-
dekennis een van de brandpunten van Eswijlers theologie is gelegen. Deze kennis
bestaat voor Eswijler vooral uit een bevindelijke kennis omtrent de menselijke
onmacht, Hij acht het geluk van de ziel 'voornamentlijk daer in gelegen / datse van
den Heere bevindelyk leert kennen en sien haer geestelijke swakheydt en elende'342,
Deze kennis vormt natuurlijk geen doel op zichzelf. Zij is het middel om de mens uit
zichzelf te drijven 'tot cen anders krachten en sterkte'343. Daar gaat het in Eswijlers
meditaties bij de voortduur over: wij niets, God alles 344, Met name in zijn heiligings-
leer is deze notie van beslissend belang, zoals wij later zullen merken.

Hoe komt een mens tot deze ellendekennis? Door de 'leeringe’ van de Heilige
Geest 345, Deze laat heel het pogen om 'met lust der {sc. voor de] Wet te leven’ stran-
den 346, Het schijnt Eswijler toe dat het 'doorgaans en ordinaris den eersten wegh' is
die de ziel doorwandelen moet, 'om eerst der Wet te leven / salse der Wet sterven'347.
Op deze 'weg van de woestijne', de weg van eigen kracht en 'selfs krabbelen', wordt
haar echter geleerd dat zij geheel onmachtig is en met al haar arbeid en gewoel
‘oneyndelijk te kort schiet / en niets in 't minste meer vermag'348, Zo komt de ziel
‘eyndelijk’ tot de veroordeling van zichzelf en 'geestelijcker wijse in een lijden des
doodts', vanwege de zonde en de strenge eis en vloek der Wet 349, De zicl die in deze
gestalte is gebracht, bevindt zich, naar 'dat genadendeel in haer uyt Godt gebooren',
in de gemeenschap 'des lijdens Christi'350.

Op het eerste gezicht doet deze conceptie denken aan Kohlbrugge's preken over
Galaten 2:19, 20 351, Toch is er een belangrijk verschil. Kohlbrugge beschrijft een
ervaring waarbij de gelovige zich subjectief in de gemeenschap met het eenmaal vol-
brachte lijden van Christus betrokken weet. Eswijler beschrijft een ervaring waarbij

341 Van den Berg, o.c., 37. Het verwarrende is dat Bernhardi het voorwoord van de drukkers van de vijfde druk uit 1739
opneemt, waarin staat dat deze druk woordelijk naar die van 1685 is weergegeven. Dat wekt de suggestic dat dit ook van
Bernhardi's uitgave geldt. Dit is echter niet het geval. Hij brengt talloze veranderingen en toevoegingen aan. Slechts
€én keer spreekt hij zijn kritiek uit, nl. bij de uitdrukking 'vleselijk deel’ (p. 14v.). Eswijler 'heeft zich hier sen weinig
door het verstand zijns vleesches laten vervoeren'. Bernhardi neemt verder de vrijheid om de tientallen keren dat
Eswijler zich van dezelfde terminologic bedient (1, 15, 24, 32, 40, 50, 53 enz.), de tekst zonder meer te "corrigeren”.
Vgl. M.JA. de Vrijer, o.c.,, 145, die spreekt van modernisering qua spelling en taal, en op p. 228 van
‘typisch-Kohlbritggiaansche' toevoegingen, die met Eswijler analoog zijn. De mildheid van deze beoordeling is niet
houdbaar.

342 Fiels-eenzame Meditatien (Se druk), 260, vgl. 282, 461v.

343 b, Josafats gebed uit 2 Kron. 20:12 haalt Eswijler graag aan (vgl, bijv. 270).

344 1d, 161, vgl. 173. Vgl. M.A. van den Berg, o.c., 43v. Hij attendzert op overeenkomst van Schortinghuis' vijf
nieten. Zie von Schortinghuis, bij noot 413.

345 1d., 68.

346 1d.,, 65.

347 Id., 68.

348 fh,

349 1d., 69.

350 Id., 68.

351 Zie hoofdstuk TV, vanaf noot 65.
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Christus gekruisigd en gedood wordt 'in onze berten en zielen'352, Het hoofdaccent
valt niet, zoals bij Kohlbrugge, op wat buiten ons is geschied, maar op wat in ons
geschiedt 353, In het verlies van eigen krachten ziet Eswijler 'eerst te recht het lijden
met Christus' aanvangen, 'om geestelijk in syn selfsheyt door de Wet / en den vioek
des Wets veroordeelt / gekruyst / gedoodt en begraven te worden'354. Het is in deze
geestelijke onmacht dat de ziel ‘uyt haer selven’ treedt, 'als uyt cenen desolaten boel’,
'de sleutels op de kist moet leggen / en lijden en verdragen moet / dat de sententie des
doodts na de wetten over haer moeten gaen / om soo der Wet gedood te worden'335.

Wellicht moet men zeggen dat volgens Eswijler het sterven aan de Wet niet plaats-
vindt door de geloofsgemeenschap aan wat eenmaal plaatsvond, maar in de 'vernieti-
ging' van de 'selfsheyt’. Tot deze interpretatie geeft hij aanleiding: 'Sekerlijk in dit
lijden soo wort de ziele eerst by haer selven vernietigt en vernedert / om in stilheydt
en vertrouwen / van haer selfsheydt ontbloot / ende spo naeckt door Christum op de
Heere Godt gewesen / en op hem te wachten / en na hem uyt te sien'356. De plaats
van Christus is hierbij een andere dan voor Kohlbrugge. Terwijl Kohlbrugge Christus
ziet als de Gekruiste en Opgestane, in Wie het geloof zich meegestorven en
meeverrezen weet, ziet Eswijler Christus als Degene Die de uitgewerkte ziel op God
leert wachten. Opmerkelijk is nog dat Eswijler betrekkelijk zelden spreekt van de
schuld van de zondaar, maar des te vaker over diens machteloosheid. De vloek der
Wet legt niet zozeer onze onbevoegdheid als wel onze onmacht bloot.

Het kan inmiddels niet meer verbazen dat Eswijler nitzonderlijke waarde hecht aan
het rechte onderscheid tussen Wet en Evangelie. In zijn "Voorreden' zet hij daarmee
dan ook onverwijld in. Als beweegreden van zijn schrijven meldt hij de ervaring van
'sen bewustelyck genade werck' in zijn ziel, waardoor hij 'een opgeklaarde heider-
heid' van zijn staat te genieten kreeg, alsmede het rechte onderscheid ging zien
tussen zijn 'eigen werkelykheit 357 na de Wet, en Godts vrye genade na de koers des
Evangeliums der suyvere rechtveerdigmakinge'358. Hij hoopt dat zijn 'lettertje’ (elders:
'kladdetjes") zo gezegend mag worden, dat God het "als een santje tot de duynen' zal
gebruiken, om talmende zielen uit de doolhof van hun eigen arbeid en 'wetse werk-
saamheit' te leiden, om 'so eens op vrye genade, na de koers des Evangeliums, recht
op streek te geraken'359. Hij vindt dat 'veel Leeraars en leerlingen hedendaegsch' de
zaken niet 'wel te onderscheyden weeten'360,

Hoe ziet Eswijler het zelf? Hij hanteert een eenvoudige sleutel - die ons aan Luther
herinnert -: alles wat in de Schrift bevolen wordt, behoort tot de Wet, terwijl het
Evangelie exclusief belofte behelst 361. Ook als God ons gebiedt te geloven, is dat
een gestalte van de Wet 362, De Wet wijst op onze plicht. 'Doch waer is daer toe ons

352 1d., 465.

353 14, 467.

354 1d., 472.

355 Id., 70. Het woord lijden bezigt Eswijler doorgaans in de zin van passief ondergaan,
356 1d., 66v. Zie voor Eswijlers christologische gedachten, id., 443-457, Opvallend is dat Eswijler een sterk accent
legt op de noétische betekenis van Christus’ werk

357 D.i. werkheiligheid.

358 "oorreden' (uiet gepagineerd).

359 14,

360 Ziels-ecenzame Meditatien, 11,

361 14, 11v.

362 14, 12v.
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kracht?'363 Al onze eigenmachtige pogingen tot gehoorzaamheid zijn 'maer sondige
bewegingen', omdat zij niet uit het geloof voortkomen, 'maer uyt dien grondt van
eygen-werckelijkheyt en wetschen arbeyt na de Wet'364. Het is een zonde waardoor
een gelovige 'lichtelijck omringht' wordt 365, Een gelovige moet echter bedenken dat
hij 'eens anders wijf' geworden is, vrijgemaakt van de Wet, eigen aan Christus 366, Dit
brengt een radicale omslag teweeg ten aanzien van de geboden. Als God gebiedt:
"Weest heilig”, is daarmee gezegd: 'Leert (...) dat gy niets en bent, noch by u selven
niet met al kond doen, maer dat Ick, Ick, het ben die 't u doe'367. Het is Gods oogmerk
om ons door 'de geestelijkheyt des Wets' aan ons onvermogen te ontdekken en te
laten zien, wat Hij voor ons in Christus is en wat Hij ons in Hem uit vrije genade al
geschonken heeft en werken wil 368, Dit doet onmiddellijk denken aan Kohlbrugge's
accent op het eigenlijke beloftekarakter van de Wet. De ware godsvrucht en 'Evan-
gelische geestelijkheydt van onse daden' bestaat dan ook daarin, dat wij 'onmachts-
halven altydt trachten met deselve in Christo voor Godt te wesen' en zoeken naar de
inwerking van Zijn Geest 369,

Dit zijn ongetwijfeld klanken die Bernhardi vertrouwd in de oren hebben geklon-
ken. Hij wist ze bij Kohlbrugge niet minder radicaal vertolkt. Maar wat Kohlbrugge

- vreemd is, is het karakteristick Eswijleriaanse voorbehoud, dat de gelovige 'na sijn

geestelijk genaden-deel / daer hy hem altijdt staetshalven absoluytelycken na te schat-
ten heeft', vrij is van de Wet 370. Voor Kohlbrugge is het nu juist niet de mens naar
zijn wedergeboren deel, maar de in zichzelf vieselijke mens, die in Christus door het
geloof aan de Wet gestorven is. Eswijlers blikrichting is op de binnenwaartse genade
gericht, die van Kohlbrugge op de genade buiten ons. Eswijler wijst stellig op Chris-
tus, maar het is Christus in ons. Kohlbrugge wijst even stellig op Christus buiten ons.
Wat voorts eveneens op distantic wijst, is de manier waarop Eswijler zich de relatie
van zondekennis en heilskennis denkt. Dat de cerste aan de laatste voorafgaat, is een
besef dat ook Kohlbrugge deelt. Met Eswijlers overtuiging, dat God Zijn genade
slechts geeft aan belaste en verlegen zondaren, is Kohlbrugge vertrouwd. Maar ver
van Kohlbrugge af staat de gedachte dat God Zijn belofte aan de zondaar doet by
expresse voorwaerd en bedingh / dat hy hem (sc. zich) eerst ten rechten ondersoeken
moet / of die vereyst (sc. vereiste) en peremtoore noodsaklyke Conditie, waer op dat
Gods beloften rusten moet / en Godt de Middelaer aen gaet bieden / ook waerlijk in
hem is'. Alleen wanneer de zondaar 'in hem bevindt dat dese Conditie' van de zonde-
kennis 'in hem gevonden wordt / en geestelijk in hem gewrocht is / so staet hy straks
371 met zijn verlegentheyt onder de beloften van volle en vrye genade / en vindt

363 1d,, 13. Het is een stereatiepe (retorische) vraag, Vgl. bijv. 99, 259,

364 1d, 35. Vgl. 191v,, 195.

365 Th.

366 1d., 38.

367 1d., 167v. Vgl. voor de geestelijkheid van de Wet, id.,, 100v., waar Eswijler deze invult als de 'plicht' om de gehele
Wet te onderhouden 'in haer geestelijke uytgebreydentheyt / op de verbeurte van zijn zaligheydt in alles sonder yvers
(d.i. ergens) in te missen’. Als dit wordt 'ontvouwd', zullen Gods kinderen 'te meer in eygen krachten omtrent haer
plichten komen te bezwijcken / ende de sondelijckheyt in haer beste deugden en gerechtigheden na de Wet' leren kennen
(id., 103). Zo sterft men aan eigen kracht, en zoekt men het leven buiten zichzelf in Christus (id., 104).

368 1d., 270v.

369 1d., 270.

370 Ib. Bernhardi elimineert deze zinsnede dan ook (p. 52).

371 Dow.z. direct.
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terstondt soo grondt en klaerheyt van sijn saek / om met al sijn sonden en gebreken
sijn geloove te oeffenen op 't vertrouwen van Godts beloften aen hem voor niet in
Christo gedaen'372, Het minste 'staeltjen’ is weliswaar genoeg, maar men moet het wel
in zichzelf kunnen waarnemen 373,

Op deze manier geraakt naar ons inzicht het "vrije" van de genade in de schaduw.
De gereflecteerde ellendekennis wordt een conditie, ten gevolge waarvan men zich
de belofte mag toe€igenen. De zondekennis is zo niet slechts de weg waarlangs men
tot heilskennis komt, maar de grond van dit komen. Tot deze verwarring geeft Kohl-
brugge geen aanleiding. Overigens biedt Eswijler elders inzichten die met de zojuist
genoetnde in spanning staan. Zo kan hij verklaren dat God alle struikelblokken weg-
neemt en belooft alles te geven wat de zondaar ontbreekt. Op grond hiervan gaat de
zondaar tot God, 'want beter koop en kan hy 't niet / en duerder oock vermach hy 't
niet / derhalven zoo moet hy door liefden dwang 374 verleegen na den Heere toe /
seggende siet hier ben ick Heer / ick kome tot u / en legge my op grondt van u
vrywilligheyt ootmoedigh en elendigh voor u neer / om nu maer zo gelooviglijck met
u in Christi naem vereent te willen wesen'375,

Onze conclusie is dat men rond ons thema van enkele relevante analogieén kan
spreken. Zij betreffen de nadruk op de ellendekennis, de notie dat God zelf geeft wat
Hij beveelt, en de aandacht voor de geestelijkheid van de Wet. Daarnaast bespeuren
wij echter ook een beduidend verschil. In vierderlei opzicht komt dit naar voren.
Terwijl Eswijler in het sterven aan de Wet vooral de machteloosheid van de mens
manifest ziet worden, staat daarin voor Kohlbrugge veeleer Gods veroordeling
centraal. Dit sterven is voor Eswijler een sterk verinnerlijkt gebeuren. Voor Kohl-
brugge is het een zaak van (extravert) geloof. Zondekennis krijgt bij Eswijler soms de
waarde van grond, bij Kohlbrugge nooit. Tenslotte, Kohlbrugge's visie op de cor-
relatie van Wet en Evangelie is een andere dan die van Eswijler. Diens onder-
scheiding van Wet en Evangelie inzake de zondekennis tendeert naar een conse-
quente scheiding. :

W. ¢ Brakel

A Brakel schrijft dat wanneer iemand deel aan Christus wil krijgen, hij op de
aanbieding van het Woord moet afgaan en Hem moet aannemen. Of dit geloof nu
zwak of sterk is, en of het gemakkelijk gaat of met veel strijd, 'dat doet niets tot de
zaak zelve, als het maar in waarheid met het hart geschiedt'. Direct voegt hij hieraan
evenwel toe: 'Dit is wel kort gezegd, maar zoo ras niet gedaan. Als God iemand wil
overbrengen, zoo overtuigt Hij hem eerst van de zonde, van gemis van God, van
toorn Gods, van verdoemelijkheid; dit raakt hem smartelijk (...), de benauwdheden des
harten strekken zich wijd uit, in den eenen meer, in den anderen minder, in den eenen

372 I, 113v. Vgl. id., 196v.

373 1d., 115 (ook in de eerste druk uit 1685 staat 'staeltjen’, en niet 'straeltjen’). Vgl. id., 223, waar Eswijler spreekt van
het voelen van zijn nood, 'al waer 't maer 't voelen van syn ongevoelen'. Opmerkeliik is dat wij dezelfde uitdrukking
aantreffen bij Schortinghuis, Het Innige Christendom, 318. Beiden kunnen deze notie hebben ontleend aan Saldenus.
Zie voor Saldenus, G. van den End, Guiljelmus Saldenus (1627-1694), 112, 116, inz. 122v.

374 De uitdrukking komt overeen met de titel van een van W. Teellincks werken. Overigens kwamen wij diens naam
niet tegen. Wel die van Guthry (148), Witsius (180), Van Lodenstein (194, 216) en Calvijn (422). Augustinus wordt
geciteerd zonder dat diens naam wordt vermeld (126).

375 1d,, 145,
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langer, in den anderen korter; Gods rechtvaardigheid drukt hen, hunne zondigheid en
nietigheid maken hen moedeloos, dat God naar zulke menschen zou omzien'376, Het
gaat, vindt & Brakel, bij deze droefheid niet om een bepaalde 'trap van verbrijzeling,
van schrik, van wanhoop, gelijk vele onkundigen van den weg des Heeren eerst
willen hebben, eer zij durven denken, dat zij gerechtvaardigd zijn'. Waarnaar men
moet trachten is 'een gezicht van zijn zondig hart, en van de zondige uitgangen
deszelfs in gedachten, woorden, daden, doen, laten en van de manier van die allen; en
naar een gezicht van zijne verdoemelijkheid; en hij voege daarbij eene droefheid over
zijnen zondigen, verdoemelijken staat'377. Aan de erkentenis van wat & Brakel elders
de 'dadelijke zonden' noemt 378, wil hij dus de erkentenis van de erfzonde toe-
gevoegd zien 379,

Allen die door God worden ontdekt, worden ook grondig ontdekt. Hij legt hun
'gansche onmacht' bloot en toont hun de geestelijkheid van de Wet en hun eigen
geesteloosheid. Hij laat hen 'daarhenen vallen, totdat zij de gruwelijkheid der zonde,
hunne walgelijkheid (...) zien, zoodat ze in dat gezicht zoo klein worden als een
worm, als de verloren zoon. Dus verliezen ze allen moed op hun werk'380. Wie tot
deze 'laagte' gebracht is, wacht nog 'alleen op voorkomende genade'381. Daar gaat
het a Brakel kennelijk om. De verlegenheid prikkelt om tot Jezus te gaan 382. De weg
die hij beschrijft heeft geen waarde in zichzelf, maar is - al gebruikt hij deze termi-
nologie hier niet - voorbereiding op en toeleiding tot de genadige openbaring van
Christus.

Of deze voorbereiding volgens a Brakel nu reeds geloof is of nog niet, komt niet
expliciet aan de orde. Enerzijds laat hij haar vooraf gaan aan de gelovige overgave
aan en aanneming van Christus 383, anderzijds schrijft hij dat 'bij' deze verootmoe-
diging van de mens 'allengskens eene meerdere kennis en geloof komt, dat Christus
hem niet zal afwijzen 384, Impliciet blijkt hieruit naar ons besef dat & Brakel zich de
weg der ontdekking niet buiten het geloof om wil denken 385, Alleen, het is een
geloof dat van schuchterheid naar vrijmoedigheid groeit. De boetvaardigen 'komen
met den Heere Jezus in gesprek en onderhandeling, zij bidden, zij schreien, zij worste-
len, zij krijgen meerdere vrijmoedigheid, en nemen Hem aan en geven zich geheel aan
Hem over'386. Vooral in het hoofdstuk over de kentekenen van het geloof blijkt 4

376 Redelijke Godsdienst I, 1116v. Vgl. 752v., waar 4 Brakel zich in dezelfde trant uitlaat, maar nog wat dieper ingaat
op het gevoel van moedeloosheid. Vgl ook 1063: 'Het aannemen van Christus door het geloof tot zijn rantsoen en
gerechtigheid, gaat zelden zonder horten ¢n stooten toe. Een overgaande ziet en gevoelt meer of minder zijne
rampzaligheden’. Brakel geeft volgens C. Graafland, Zekerheid, 199, blijk van een milde wijsheid: hij weet dat
sommigen zoeter en op meer evangelische wijze worden getrokken, terwijl anderen meer door de kracht der waarheid
worden geleid.

377 1d., 895.

378 1d., 325v,

379 Id., 315-325. Deze erfzonde onderscheidt hij in toegerekende schuld en inklevende verdorvenheid (315).

380 1d., 754.

381 Th.

382 1d,, 1070, Vgl. 805: 'Hoe grooter zondaar iemand is (...}, hoe meer hij God eer geeft van zijne oneindige genade, en
Christus van de volkomenheid zijner verdiensten’.

383 Id, 1517

384 1d., 754 (cursivering door ons).

385 In zijn polemick met het Labadisme zegt 4 Brakel zelfs expliciet, dat de mens nooit tot de ware boetvaardigheid zal
kunnen komen dan alleen wanneer hij door een waar geloof in Christus is ingelijfd (C. Graafland, o.c., 193),

386 1d., 1117.
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Brakel 'de rechte droefheid’ over de zonde tot het geloof te rekenen. In deze
droefheid ziet men 'verder dan op de daad’ der zonde. Hiermee wil hij zeggen dat men
niet bij de zonde blijft staan, maar ermee naar God gaat, om daar te belijden, tegen
Gods goedheid gezondigd te hebben. In het hart van zo'n boetvaardige ligt 'een stille
trek naar God' 387,

De vraag is of deze samenhang van zondekennis en geloof correspondeert met het
samengaan van Wet en Evangelie, als het gaat om de weg tot Christus. De Wet, zo
stelt a Brakel, wordt gepredikt om de mens te overtuigen van zonde en hem 'hope-
loos te stellen van door zijne werken zalig te worden'388. Daar eindigt de Wet. "Maar -
zo voegt hij hieraan toe - als tegelijk Christus door het Evangelie verkondigd wordt,
zoo lokt het Evangelie den mensch, dien de wet wegstoot, en (al)dus is de wet bif
gelegenheid van de prediking van Christus, de tuchtmeester tot Christus'38%. Wat
hierbij opvalt, is de gelijktijdigheid van Wet en Evangelie. Geisoleerd van het Evan-
gelie kan de Wet blijkbaar haar tucht tot Christus niet vitoefenen. Zo vinden wij byj a
Brakel tot op zekere hoogte dezelfde betrokkenheid van Wet en Evangelie als bij
Kohlbrugge. Kohlbrugge's zienswijze dat het vonnis van de Wet 'eerst recht’ open-
baar komt in het Evangelie, is & Brakel echter vreemd. Zoals het anderzijds Kohl-
brugge vreemd is, wanneer a Brakel de onderscheiding aanbrengt van een 'meer
wettische' manier van 'tot Christus gedreven worden' bij de onbekeerden, en een
'meer Evangelische' schaamte over zichzelf bij de bekeerden 390, Kohlbrugge volstaat
met te poneren dat de boetvaardigheid der Wet in het Evangelie wordt verdiept,
zonder daarbij aan de twee categorieén van onbekeerden en bekeerden te denken.

Ook wanneer het over de betekenis van de Wet als zodanig gaat, bemerken wij
verschil. Terwijl Kohlbrugge grote betekenis hecht aan het eigenlijke beloftekarakter
van de Wet, laat 4 Brakel zich hierover niet uit. Wel verklaart hij duidelijk dat de Wet
binnen het raam en als 'aanhang' van het genadeverbond gegeven is, maar dat zij in
dit licht belofte is, zegt hij niet. Hij volstaat met de Wet een 'regel van de bond-
genooten' te noemen, 'om hun den weg in zijne zuiverheid aan te wijzen, en om hen
tot ingang en voortgang in dien weg op te wekken, en om hen daarin te besturen'391,
De aanhef van de Wet krijgt bij a Brakel dan ook een andere invulling dan bij
Kohlbrugge. Deze laatste ziet bij uitstek daarin het beloftekarakter van de Wet
geprofileerd. A Brake! wil wel 'toestaan' dat er uit af te lezen valt 'dat er een genade-
verbond moet zijn', maar wat de aanhef eigenlijk toont, is 'het gezag van den
Gebieder, en des volks verbintenis aan Hem', om Hem als verbondsgod te gehoor-
zamen 392, Het accentverschil is frappant. Waar Kohlbrugge Gods gevende genade
aan afleest, daar verneemt 4 Brakel Gods gebiedende gezag.

Uitdrukkelijk verzet a4 Brakel zich tegen de misvatting dat de verbrijzeling ons in
Gods oog aangenamer zou maken, alsof zij de grond van vrijmoedigheid was om
Christus aan te nemen. Zij is wel nodig, maar alleen 'om u vit u zelven te doen gaan,

387 1d,, 818.

388 1d, 709. Vgl. id. II, 38.

382 Id., 709v. (cursivering door ons).

390 Id., 895. Vgl. 820: De ware gelovigen 'wenschen eene Evangelische droefheid, dat is: een wegsmelten in tranen van
liefde, en daaruit ontstane droefheid over de zonde',

391 Redelijke Godsdienst 11, 36-38.

392 1d., 42. Vgl. de opmerkingen hierover van J. van Genderen, 'Wilhelmus 4 Brakel (1635-1711), in De N. R., 185v,
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en om uwe toevlucht tot Jezus te doen nemen'393. In zijn polemiek met de labadist
Yvon zegt a Brakel dat men door allerlei vereisten te stellen, de zielen maar ophoudt
om tot Jezus te gaan 394, Verbrijzeling is geen vereiste voorwaarde 'op welke iemand
komen of niet komen mag', maar is 'alleen nodig, omdat men zonder die niet zal willen
noch kunnen'3?95, Men moet dan ook ‘niet lang staan staroogen op zijne verdorven-
heid, om daardoor nog dieper neer te zinken in zijne ellendigheid'3%6. C. Graafland is
van oordeel dat & Brakel niet een bepaald bekeringsschema oplegt, maar de ont-
dekking aan de zonde ziet als een weg waarlangs men, blijkens de ervaring, gaat 397.

Enkele overeenkomsten met Kohlbrugge zijn evident, zoals de beweging van
zondekennis naar heilskennis, de samenhang van zondekennis en geloof, het samen-
gaan van Wet en Evangelie en de christocentrische intentie van de ontdekking. Ook
op enige verschilien valt te wijzen. De gedachte dat de vonnissende Wet bij uitstek in
het Evangelie opklinkt, hebben wij bij 4 Brakel niet aangetroffen. Bij Kohlbrugge is
ons niets gebleken van de manier waarop & Brakel eén wettische en evangelische
boetvaardigheid onderscheidt. Een saillant verschil komt voorts aan het licht wan-
neer Kohlbrugge in tegenstelling tot 4 Brakel melding maakt van het beloftekarakter
van de Wet en van haar genadige aanhef 398,

W. Schortinghuis

Schortinghuis besteedt ruime aandacht aan de 'overtuiginge'399, 'Overtuiginge en
ware boetvaardigheid’ 400 ontstaan onder de middelen der genade, dat wil zeggen on-
der het horen en lezen 'van het Woord der genade'401. Niet dat deze middelen op zich-
zelf het doen, maar ze worden gebruikt door de Heere God, Die 'zijne ongehoudene
vrijheid en souvereinheid in dezen op eene baarblijkelijke wijze" betoont 402, Het

393 Id., 1063, vgl. 1116. Vgl. C. Graafland, o.c., 199. Graafland attendeert op affiniteit met Koelman.

394 (. Graafland, 'De Nadere Reformatie en het Labadisme', in De N. R. en het G. P., 334, Interessant is de mededeling
van F.J. Los, Wilhelmus a Brakel, 203, dat & Brakel 'krachtens de onderstelde verdorvenheid der Kerk een tijdlang tot
het Labadisme heeft overgeheld'. Aan de bewogen manier waarop hij zich tegen de denkbeelden van het Labadisme
verzet, bespeurt men dat hij de zuigkracht ervan heeft endergaan.

395 1d., 806, vgi. 895. Vgl. C. Graafland, 'Wet, boetvaardigheid en genade', in o.c., 66.

396 Id., 1063.

397 Graafland, Zekerheid, 199.

398 De treffende overeenkomst, m.n. inzake de droefheid naar God, tussen Kohlbrugge's Anleitung zur wahren Priifung
unser selbst en a Brakels hoofdstuk over de 'Kenteekenen' zullen wij releveren in hoofdstuk VIII, in het kader van de
zelfbeproeving. .

399 Hij wijdt er de ‘'Twaalfde Zamenspraak’ van Her Innige Christendom aan (283-313) en behandelt eerst 'de pemeene
overtuiginge’, vervolgens vier aspecten van de zaligmakende overtuiging: begin en voortgang, aard en natuur, de
merktekenen, oplossing van 'gemoedelijke zwarigheden van ware overtuigde zielen' (287). De formele onderscheiding
van algemene en zaligmakende overtuiging zijn wij bij Kohlbrugge niet tegengekomen. Materieet is hij er in die zin
van op de hoogte, dat hij de grens tussen echte en valse zondekennis scherp afbakent. Terloops is ons dat al gebleken
{rond noot 33). Het komt vooral naar voren in zijn Arleitung zur wahren Priifung unser selbst. De bespreking daarvan
stellen wij uit tot hoofdstuk VIII. Inzake de grote nadruk in de na-reformaterische tijd op de "overtuiging” valt te wijzen
op mogelijke invioed van Th. Sheppard, De gezonde gelovige. Daarin gaat het drievoud van overtuiging (10v.),
verbrijzeling (36v.) en verootmoediging (87v.} vooraf aan het geloof (107v.). De formele driedeling vinden we bij
Schortinghuis overigens niet terug. Bovendien is deze over de voorafgaande aard van de overtuiging minder beslist dan
Sheppard. Zie voor de invloed van Sheppard's boek in Nederland, C. Graafland, 'De invloed van het Puritanisme op het
ontstaan van het Gereformeerd Piétisme in Nederland', in D N R 7 (1983) 16.

400 1d., 286.

401 1d., 287.

402 1d., 288.
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tevoren zo 'ongeachte’ Woord begint dan enigszins 'te smaken en zoet te worden'403,
'Zoodanig een ellendeling' krijgt een geheel ander begrip van de geestelijkheid der
Wet 404, Waarin dit nieuwe inzicht bestaat, vermeldt Schortinghuis niet. Wel laat hij
zich over de implicaties uit. Men komt tot zichzelf, ziet zijn ongelukkige toestand in,
waarover men begint 'te treuren en te schreijen'405. "En bijzonder was het mij - zegt
'Begenadigde', die op zijn weg terugziet - eene stoffe van verwonderinge / dat de
allerinnigste bewegingen en wemelingen des harten in dat dierbare Woord zoo
levendig en klaar waren uitgedrukt / dat (lees: hetgeen) mij ook telkens een zegel ter
bevestiginge van dien bevindelijken weg was / die ik vervolgd had'406, In de Schrift
ziet men dus eigen bevinding bevestigd.

Menigmaal gebeurt het dat de aanvankelijk overtuigde "wel eens weér wat ge-
ruster / ongevoeliger en werkeloozer wordt'407. Maar verscheidene omstandigheden
maken de 'bekommeringe des harten' weer gaande, zoals vermaningen, het sterven
van medemensen, het denken aan 'eigen dood', "gevaarlijke ziektens', zegenrijke wel-
daden en voorbeelden van godzaligen. '6 Gelijk er veel hamerslagen vereischt
worden / om eene steenrotse te vergruizelen / en veel druppelen, om het dorre kruid
te bewateren, alzoo zijn er vele hamerslagen van op elkander volgende overtuigingen
/ en veel druppelen der genade noodig / om een steenen harte te breken en eene
dorre woestijne des harten te bewateren'408. De Heilige Geest overtuigt van erfschuld
en 'verder’ van 'dadelijke' overtredingen, zodat men verootmoedigd, neergebogen en
'stom’ voor de hoge God wordt en er geen roemstof, deugdzaamheid en 'verheffinge
des harten' meer overblijft 409. Dit doet de overtuigde wanhopen aan alle eigen
gronden 410, Hij veroordeelt zichzelf, 'veldt over alle zijne eigene daden de zwarte
sententie des doods' en betuigt dat hij God 'in ecuwigheid niet anders zal kunnen als
billijken en rechtvaardigen / ja / verheerlijken over zijn verderf en rampzaligheid'. Zo
verfoeit hij al de 'krukken waarop hij eenige hope van zielsbehoudenis gesteld
hadde'411,

De Geest overtuigt tevens van Christus’ noodzakelijkheid, algenoegzaamheid en
bereidwilligheid 412 en van de 'betamelijkheid der conditién en voorwaarden / op wel-
ke de Heere Jezus wil / dat hij tot Hem zal / kan en moet komen; namelijk / om als een
gansch ontbloote, ellendige, niet hebbende / niet wetende / niet kunnende / ja / niet
willende en niet deugende / als een goddelooze alleen / uit vrije genade / met ver-
loocheninge van alles wat Jezus niet is / Hem alleen en geheel aan te nemen en te
omhelzen / zich aan Hem onbepaaldelijk zonder eenig vitbeding over te geven (...), ja,
dus met den Heiland in een verbond te treden / 't jawoord te geven en 't huwelijk te
sluiten'413. Geen andere bedoeling heeft de ontdekking aan de zonde dan de over-

403 1d., 289.

404 Tp,

405 1d., 290,

406 1d., 291.

407 Tp,

468 1d., 292.

409 1d., 292v. Opmerkelijk is de volgorde waarin de erfschuld en de daadzonde worden vermeld. Onze indruk is dat
Schortinghuis niet een chronologische velgorde op het oog heeft, maar een rangorde in belangrijkheid.
410 1d., 293.

411 1d., 294,

412 1d,, 294v.

413 Id., 296.
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tuiging te dienen, dat het heil in Christus-alleen is 414, De cerste overtuiging laat
Schortinghuis nadrukkelijk aan de laatste voorafgaan, 'daar Jezus en het Evangelium
niet als aan armen wordt verkondigd'415. Maar hoe noodzakelijk de werkzaamheden
van de aanvankelijk overtuigde zondaar ook zijn, toch ontdekt de goede God te
zijner tijd aan de 'verkeerdheid' van alle werkzaamheden buiten Christus. Alle
‘reformeren, bidden en schreyen’ buiten Hem is 'walgelijk en verdoemelijk voor dien
Heiligen God'416.

Het ambivalente in Schortinghuis' beschrijving is dat de werkzaamheden van het
verlegen hart enerzijds groot gewicht krijgen, terwijl hij daaraan anderzijds rigoreus
alle verdienstelijke waarde ontzegt. Het gaat om de 'meerdere gerechtigheid’ van
Christus 417. Vandaar dat 'Begenadigde' niet nauwkeurig wil bepalen of onder de
'werkzaamheden van overtuiginge' 'niet reeds al blijken van een nieuw harte en eene
begenadigde gestalte waren (gelijk wij denken) dan of men dit nog ware (lees: eigen-
lijke) overtuiginge moet noemen'418. Hij denkt dus dat de overtuiging van zonde al
een blijk van genade is, maar wil zich met die kwestie verder niet 'inlaten'419. Naar ons
oordeel wordt deze terughoudendheid gemotiveerd door de vrees dat men met de
overtuiging genoegen neemt en haar voor geloof uitgeeft, zonder te beseffen dat zij
slechts de toegangsweg tot Christus is. Naar Hem moet het heen. Als 'Geoefende' dan
ook 21 merktekenen van de authentieke overtuiging opsomt 420, staat in tien daarvan
Christus centraal. De 'gezegende Heere Christus' is het middelpunt, het voorwerp en
voorname doel van alle werkzaamheden 421. Dit christocentrische oogmerk blijkt ook
uit Schortinghuis' uitdrukkelijke verklaring dat het gewicht van onze onmacht ons
niet van Christus moet terughouden, maar dat juist dit het 'allerkrachtigste spoor'
moet zijn om zich tot Hem te wenden. "Kunt gij niet gaan / kruipt daar heen / kunt gij
niet kruipen / zoo laat u trekken en voeren door den Geest'422, Niets hoeft men mee te
brengen. Trouwens al wat wij hebben is 'niet anders als valsche munte / die bij den
Heere niet gelden kan'423,

Verbrijzeling kan geen voorwaarde zijn om zich 'aangenaam of onaangenaam' voor
God te maken. Zij dient alleen om ons uit te drijven uit onszelf tot Jezus. Zonder

414 1d., 297. Dat Schortinghuis een zondekennis die van de heilskennis gefsoleerd blijft, niet als een legitieme gestalte
van het christenleven aanmerkt, valt ook op te maken uit de manier waarop hij 'Kleingeloovige' beschrijft. Deze is
voor hem wel ¢en 'bekommerde' en een ‘arme sukkelaar' (307), maar dan toch een bekommerde die zowel eigen
verlorenheid als Chrisius' bereidwilligheid kent {324) en niet vreemd is aan de vrede die ale verstand te boven gaat
(352). Zijn bekommernis bestaat uit de vrees of zijn werkzaamheden wel echt zijn (325) en uit de klacht dat hij zijn
'zoete gestalten' zo 'ras weder' verliest (353), 'Geoefende' schroomt dan ook niet om 'Kleingeloovige' te verzekeren, dat
deze mag 'besluiten’ dat zijn werk waarheid is (325).

415 1d., 301.

416 14,, 302,

417 Ib.

418 I1d., 303.

419 Kennelijk wil hij zich evenmin inlaten met de vraag hoe het te verantwoorden is, om enerzijds de overtuiging te
zien ontspringen aan een nieuw hart en een begenadigde gestalte, en anderzijds te poneren dat men pas door de caesuur
van de gestaltelifke overgang 'nit den staat der natuur en der overtuiginge' in de staat der genade komt, waardoor men uit
de dood overgaat tot het leven van wedergeboorte, geloof en bekering (314). De gedachte dat de overtuiging een blijk
van een nieuw, begenadigd hart is en toch tot de staat der natuur behoort die aan de staat der genade voorafgaat, stuit op
bezwaren. Schortinghuis’ bedoeling is echter duidelijk: de overtuiging verwarre men niet met het leven uit de genade.
420 Id., 305v.v.

421 1d., 307.

422 1d., 308.

423 1d., 309.
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verbroken hart wil een mens nu eenmaal niet tot Hem gaan. '6 Dan is uwe verbrijze-
linge over de zonden groot genoeg / lang genoeg en zwaar genoeg / als gij maar
verwaardigd wordt uit uzelf tot Christus te vlieden'424. Treffend is ook Schortinghuis'
opmerking dat men de verbrijzeling zelf niet 'toebrengt’, want 'waarlijk Jezus drijft tot
Jezus'. Laat het daarom onze bede zijn:

'Heer! wat zoudt Gij mij doch geven?
Geeft M1j Jezus, of 1K sterf;

Buiten Jezus is geen leven,

Maar een eeuwig zielverderf'425.

Schortinghuis zegt dit vanuit de overtuiging dat het in wezen Christus Zelf is Die ons
maakt zoals wij wezen moeten 426, Qgenschijnlijk is dit in tegenspraak met zijn ge-
voelen, dat de verslagenheid de conditie is om tof Christus te komen. Naar ons inzicht
wil hij met deze spanning enerzijds vasthouden aan het feit dat alleen verlegenheid
Christus op waarde schat, en anderzijds dat deze verlegenheid juist het tegendeel van
alle verdienstelijkheid behelst, omdat Christus Zelf haar aanbrengt 427.

Onmiskenbaar is er sprake van enkele analogieén met Kohlbrugge. Wij wijzen op
de 7o juist gesignaleerde ambivalente betekenis van de zondekennis. Zij is even
onmisbaar als niet-verdienstelijk. Voorts denken wij aan de verwijzing naar Christus
als de auteur van de verslagenheid. In de derde plaats valt te noemen de samenhang
van zondekennis en geloof, een samenhang die Schortinghuis overigens aanmerkelijk
verhulder aangeeft dan Kohlbrugge.

De discrepantie is evenwel niet minder in het oog lopend. Terwijl de Wet, en in-
zonderheid de spanning van Wet en Evangelie voor Kohlbrugge van zo'n cruciale
betekenis zijn, besteedt Schortinghuis daaraan nauwelijks enige aandacht. Hier komt
nog bij een moeilijk te definiéren, maar onloochenbaar klimaatsverschil. Ofschoon
Schortinghuis aan de werkzaamheden van de overtuigde alle waarde ontzegt, krijgen
zij niettemin dermate breedvoerige aandacht, dat de overtuigde mens met zijn be-
vindingen de overtuigende God met Zijn geduchte Wet in de schaduw dreigt te
stellen. Stellig schuilt er achter Schortinghuis’ sterk subjectieve benadering een pasto-
raal motief. Deze pastorale zorg als zodanig heeft hij met Kohlbrugge gemeen. Zij
krijgt alleen een andere uitwerking. Terwijl Schortinghuis alle nadruk legt op de ge-
voelige ervaring van de zondekennis, legt Kohlbrugge, zonder daaraan voorbij te
gaan, het hoofdaccent op het geloof in het ontdekkende Woord. Dit verschil is
wellicht te verklaren uit het feit dat Schortinghuis’ front een ander is dan dat van
Kohlbrugge. Terwijl de eerste zich keert tegen een verobjectiveerd christendom,
reageert Kohlbrugge op een versubjectiveerd christendom. Dat dit tweeérlei klimaat
oproept, laat zich verstaan. Vooral in de waardering van het gevoelsaspect komt dit
naar voren. De 'werkzame en wachtende gestalte'428 van de overtuigde zondaar is bij

424 1d,, 311. Frappant is de overcenkomst met Th. Sheppard, De gezonde gelovige, 96, die, overigens niet over de
verbrijzeling maar over de verootmoediging opmerkt, dat de maat daarvan toereikend is wanneer men gelovig naar
Christus wordt uitgedreven.

425 Th, Het vers komt uit Van Sorgens Gesangen (J.C. Kromsigt, Wilkelmus Schortinghuis, 164).

426 Th.

427 K. Exalto, '"Wilhelmus Schortinghuis (1700-1750), in De N. R., 269, heeft een andere interpretatie. Hij is van
oordeel dat Schortinghuis 'in feite de verbrijzeling toch wél tot een voorwaarde' maakt.

428 1d,, 312.
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Schortinghuis iets dat men als aangenaam ervaart. Het 'ware zoeken / kloppen /
bedelen en innig schreijen om den dierbaren Christus en zijne zalige gemeenschap is
niet lastig / maar zoet en verkwikkelijk voor de ziele'429. Byj Kohlbrugge gaat het niet
minder gevoelvol, maar wel minder verkwikkelijk toe. De in ontbering voltrokken
bedeltocht naar Christus is voor hem geen zoete, maar een bittere ervaring.

Th. van der Groe

Van der Groe laat er geen misverstand over bestaan dat men geen klaarder teken
van zijn dodelijke geveinsdheid kan geven dan wanneer men Gods ontdekkende
lichtval haat 430. Onder dit ontdekkend licht verstaat hij het 'heilige licht des Geestes /
hetwelk God laat schijnen door de ingestelde middelen des Euangeliums in de Kerke
voor des menschen cogen en binnen in hunne harten / waardoor Hij hun het onder-
scheid ontdekt tusschen de waarheid en de leugen, en z6o ook tusschen de Ware en
de Valsche Genade'431. Het eerste werk van Gods Geest in het hart der vitverkorenen
is de overtuiging van zonden. Zij dient om hen te 'bereiden en vatbaar te maken voor
de Genade des Euangeliums'432, De moeilijkheid 1s echter dat dezelfde Geest, door
Zijn 'gemeene gaven' ook overtuiging werkt in de verworpenen en tijdgelovigen 433.
Daarom brengt Van der Groe de nadere bepaling aan, dat de zaligmakende over-
tuiging altijd gepaard gaat met honger en dorst naar Christus 434. Toch bevredigt
deze solutie hem nog niet. Want ook tijdgelovigen kennen enige begeerte naar
Christus. Wat de doorslag geeft is dat de honger en dorst van de oprecht overtuigde
'ook altoos vergezeld gaat met een oprecht geloove der ziele in Hem / op grond van
zijne onfeilbare Euangelische beloften'435. Hoewel het er dan wel op aankomt dat het
echte geloof scherp en duidelijk wordt afgegrensd tegen namaak 436, Het is in dit
toetsende kader dat Van der (Groe de heilsleer aan de orde stelt, 'gansch ingerigt naar
het voorschrift van onzen Catechismus'437,

Om waarachtig overtuigd te raken van zijn zonde, moet men de Wet, bij het-licht
van de Geest, enigszins recht hebben leren kennen in haar Goddelijkheid, heiligheid
en geestelijkheid 438. Het gaat hierbij om een grondige, 'hartberoerende’ en 'bevinde-

429 1d,, 313.

438 Toetssteen der ware en valsche Genade I, 61.

431 Id,, 62.

432 Id,, 65.

433 fb.

434 1d., 66.

435 Th. Vgl. Perzameling van een tiental Godvruchtige Predikatien, 106v., inz. 229v.

436 Id., 67.

437 1d., 'Voorrede' {niet gepagineerd}. De Toetssteen volgt, na een uitvoerige inleiding, de Heidelberger Catechismus
op de voet.

438 Id., 125, vgl. 127. Met de peestelijkheid ofwel 'de geestelijke zin' van de Wet doelt Van der Groe op haar
heiligheid, goddelijkheid, volmaaktheid en onveranderlijkheid, en meteen op de verplichting om haar onverkort en
volkomen te gehoorzamen (125). Deze Wet is het die ons 'allerhande goddeloosheden en ongerechtigheden' openbaart,
maar in haar ontdekking ook doorstoot tot de diepte van onze zondige aard (127). Vgl id. 17, 521. In dit opzicht heeft
Van der Groe bij Eswijler ongetwijfeld noties aangetroffen die hem aanspraken. Opmerkelijk is dat Van der Groe wel met
Calvijn van een 'drierhande gebruik of nuttigheid’ van de Wet spreekt, maar tot een andere invulling komt. Ten eerste
dient zij 'in het Euangelische Genade-verbond' als zondespiegel, ten tweede als tuchtmeester tot Christus - Van der Groe
haalt dus uiteen wat Calvijn bijeen houdt - en ten derde is zij regel der heiligmaking (Toetssteen If, 481v.). Calvijns
politieke gebruik ontbreekt. Mogelijk wordt dit verocrzaakt door het feit dat Van der Groe hier specifiek het cog heeft
op de betekenis van de Wet binnen het genadeverbond. Precies dezelfde voorstelling van zaken geeft hij in "Voorrede'
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lijke kennis en overtuiginge' door de Heilige Geest 439. Door deze Wetsovertuiging
verliest men 'eigen natuur-leven' en sterft men aan eigen wijsheid, gerechtigheid en
'voornemens'. Door het geloof in het Evangelie wordt men in en met Christus levend
gemaakt, Wet en Evangelie zijn 'als de twee kanalen / langs welke de zaligheid
afvloeit in de harten van alle ware gelovigen'440. Al wie niet eerst door de Wet het
leven heeft verloren, die heeft ook nooit waarlijk het leven in Christus gevonden
door het geloof 'uit het Euangelium'441. Wij stuiten hier op een onduidelijkheid
inzake de plaats van het geloof. Enerzijds zijn het de ware gelovigen die door zowel
de Wet als het Evangelie tot de zaligheid worden gebracht - dit stemt overeen met
wat wij Van der Groe zojuist hoorden zeggen, toen hij de oprechte overtuiging
vergezelschapt zag door het geloof in het Evangelie -, anderzijds is het overtuigende
werk van de Wet scherp afgebakend van het geloof in het Evangelie.

Wij zijn van mening dat Van der Groe met dat wat op het eerste gezicht als
onduidelijkheid overkomt, de karakteristicke reformatorische spanning tussen Wet en
Evangelie probeert te vertolken, dezelfde spanning die ook voor Kohlbrugge zo
typerend is. Enerzijds is er de beweging van de Wet naar het Evangelie, van de
kennis der zonde naar de kennis der zaligheid. Men moet niet te vroeg van vrede en
zaligheid spreken, 'om met den pleister des Euangeliums te arbeiden / om te genezen
en te heelen / eer de wonde genoeg gebloed heeft'442. Het Evangelic komt alleen dan
niet te vroeg, ‘als men het met eecne heilige kunst weet te behandelen / om hetzelve
dienstbaar te maker: aan het instrument der Wet / zoo lang tot dat die haar werk (...)
ten volle eerst volbracht heeft'443. Wie de zondekennis bagatelliseert en zich 'zoet-
voerig' pleistert met een zogenaamde evangelische bekering, behoort volgens Van
der Groe tot die ongelukkige mensen die hun christendom "zeer subtiel op de oude
waggelende fondamenten van het gebroken Werkverbond' bouwen. Zo'n bouwwerk
is ondeugdelijk, omdat het de 'voorafgelegden goeden grond van eene Wettische
overtuiginge' mist, waardoor de mens een gepast voorwerp voor Christus en de
genade van het Evangelie wordt 444. :

(over het ware zaligmakende geloof), in R. en E. Erskine, Schatkamer V¥, 135-141.

439 1d., 140, vgl. 130, Tnzake het gehalte van de boete legt Van der Groe sterke nadruk op de schaamie over de zonde
(169). Luidruchtige beroering, groot geraas, benauwde verschrikking voor de hel kent hij geen waarde toe (170v.). Vgl.
Verzameling van een tiental Godvruchtige Predikatien, 124: 'De menschen maken doorgaans veel te veel geraas aan de
deur van Christus', Zie cok Verzameling van veertien nagelatene Biddags-Predikatién, 288.

440 Td., 134v,

441 1d., 135, Zo ook id. 11, 525, waar Van der Groe spreekt van een "bereiding' door de Wet 'voor het ware geloove des H.
Euangeliums'. Vgl Verzameling van een tiental Godvruchtige Predikatien, 110, 133, 227; Verhandeling over Hosea
11:4, 48-53, 69, Brieven I, 35v., 38; Brieven II, 148, Vgl C. Graafland, 'Wet, boetvaardigheid en genade', in o.c., 64.
442 [d., 179. In De waarachtige bekering, 86, gebruikt ook Van der Groe het beeld van de zieke. Zonder verslagenheid
heeft men Christus evenmin nodig als een gezonde de heelmeester. 'Maar wanneer iemand zwaar gewond is, als zijn
wonden sterk bloeden, en hij in gevaar is van te sterven, o, haal dan ras de heelmeester, want hier is hij van node; daar
wordt hartelijk naar zijn komst verlangd',

443 1b. Vgl. De waarachtige bekering, 44,

444 1d. 220, Vgl. 'Voorrede' {over het schadelijk misbruik van een gemene overtuiging), in R. en E. Erskine,
Schatkamer VI (niet gepagineerd), waar Van der Groe de waarachtige overtuiging 'slechts een veorbereidend wettisch
werk des Geestes' noemt, 'om een mensche gansch uit zichzelven te leiden tot Christus', Deze overtuiging is niet het
geloof zelf, maar 'eene voorbereidende genade tot het geloove, even als het omploegen en weekmaken van den grond
eenes akkers een voorbereidend werk is, om het zaad te ontvangen en t¢ doen wassen in de aarde'. Op het eerste gezicht
lijkt zich op dit punt bij Van der Groe overeenkomst voor te doen met W. Perkins, die spreekt van daden die
voorbereidend aan de genade voorafgaan en waarbij God de Wet hanteert om de zondaar tot inkeer en vrees te brengen.
Toch lijkt ons dit niet het geval, Terwijl Van der Groe de overtuiging duidelijk een "voorbersidende genade" noemt,
heeft Perkins nu juist het oog op een avertuiging die aan de genade voorafgaat. Zie voor Perkins, C. Graafland,
Zekerheid, 131v. en diens 'De invloed van het Puritanisme op het ontstaan van het Gereformeerd Piétisme in Nederland',
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Maar Van der Groe weet ook van een andere kant. En dat is deze, dat de Wet haar
ontdekkende kracht alleen kan verrichten wanneer zij niet gescheiden wordt van het
Evangelie. Zonder het Evangelie overtuigt zij niet tot zaligheid en vernedert zij niet
voor God 445, Van der Groe gebruikt ergens de opmerkelijke formulering dat de
zondekennis 'het eerste hoofdstuk van de heilige Euangelie-leere’ is 446, Het Evan-
gelie betrekt de nodige hulp van de Wet, en de Wet ontvangt de nodige dienst van
het Evangelie. 'Zoo zijn ze beide de allerkrachtigste en heilzaamste middelen, door de
levendmakenden Geest van Christus, om eene ware boetvaardigheid' te werken 447,
Elders zegt Van der Groe dat Wet en Evangelie als tweelingen zijn, die nooit, 'ja niet
voor €én ogenblik, van een gescheiden kunnen worden'. Zonder het Evangelie is de
Wet slechts een dodende en verdoemende letter. Zonder de Wet is het Evangelic
maar een loze pleister. Kan zodanig evangelisch kanaal tenslotte 'wel elders uitloopen
als in de doode zee of in de modderige stroom van de heilloze Antinomianerij?'448

De Wet is ons in het genadeverbond gegeven, als een zaligmakend middel, onder-
geschikt aan het Evangelie 449. Wet en Evangelie samen verootmoedigen de mens
overtuigend en bereiden hem zo voor op de heilskennis. Het is in deze samenhang
dat Van der Groe de uitdiukking doet, dat de belofien van het Evangelie eigenlijk
niet voor alle mensen zijn, maar alleen voor de arme verslagen zondaar 450, Hij be-
weegt zich hiermee in het directe spoor van Luther en Calvijn, die evenzeer de
heilsbelofte van het Evangelie adresseren aan door Wet en Evangelie ontdekte zon-
daren. Kohlbrugge doet dit niet minder,

Hierbij is geen verwettelijking of insnoering van het Evangelie aan de orde, maar
hier schuilt de visie achter, dat slechts de verlorene de redding op waarde schat. De
omtrekkende beweging van de ontdekking is geen blokkade, maar veeleer toegangs-
poort tot het heil. Zo wordt de farizeese werkgerechtigheid gebroken en leert men de
genade als genade verstaan. Daarom kan het niet bevreemden dat Van der Groe het
geloof herhaaldelijk het enige middel noemt tot een zielzaligende vernedering 451.
Deze noemt hij de 'zuivere Euangelische vernederinge des geloofs'452, die de mens
waarlijk geschikt maakt voor het genadige heil van het Evangelie 453,

Overigens zegt hij, zoals wij hoorden, ook van de wettische overtuiging dat deze
de mens tot een gepast voorwerp maakt voor Christus en voor de genade van het
Evangelie. De evangelische droefheid doet dit 'waarlijk'. Wij zullen dit zo hebben te

inDNR7(1983) 16.

443 "Voorrede' (over het gebruikmaken van de beloften) in R. en E. Erskine, Schatkamer IV (niet gepagineerd). Vgl.
Brieven II, 202, waar hij schrijft dat de zaligmakende overtuiging niet 'door de Wet als Wet' geschiedt, maar 'door de
Wet zoo als die in het geestelijk licht des Evangelies aan ‘s menschen harte geopend en verklaard wordt’. Zoals de maan
haar licht ontleent aan de zon, zo is het ook gelegen met de Wet ten opzichte van het Evangelie.

446 Toetssteen I, 218v,

447 'Voorrede' in R. en E. Erskine, Schatkamer IV,

448 "Voorrede' (over het ware zaligmakende geloof) in R. en E. Erskine, Schatkamer V, 133v.

449 14, 134.

450 'Voorrede' (over het gebruikmaken van de belofte). Aan dit kader doen C. Graafland, Zekerheid, 243, en T. Brienen ,
"Theodorus van der Groe (1705-1784)', in De N. R., 292v., o.i. onvoldoende recht, wanneer zij Van der Groe een
praedestinatiaanse beperking verwijten. Van belang lijken ons de opmerkingen van A. Moerkerken, in 'Theodorus van
der Groe in zijn tijd. Boetgezant in een eeuw van verval', in D N R 9 (1985) 28.

451 'Voorrede' in R. en E. Erskine, Schatkamer V, 21, 22, 25, 27. Vgl. De waarachtige bekering, 11, inz. 55, waar Van
der Groe de zonde ziet ontdekt worden door ‘het heilslicht'.

452 1d., 23, Zie ook De waarachtige bekering, 94, waar Van der Groe spreckt van cen zondekennis die de zonde ziet ‘met
een heilig en gelovig oog, op een Evangelische wijze'.

453 1d., 24.
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verstaan dat deze evangelische droefheid, waardoor wij zien wat de verzoening van
de zonde Christus heeft gekost, het door de beschuldigende Wet opgeroepen zonde-
besefl verdiept en de heilsbelofte van het Evangelie des te meer leert waarderen 454,
Deze droefheid is geen werkzaamheid vOor, maar vdn het geloof. Zij is 'gelovig en
vertrouwende op God en op Zijn genade in Christus', met Wie de ziel zich 'allerharte-
lijkst' begeert te verenigen 455. Op dit geloof komt het volgens Van der Groe aan. Het
geloof in Christus noemt hij 'het voorname gebod, en als de geheele ziele en kracht
der Wet'456, Het ongeloof noemt hij dan ook de 'voornaamste' en 'grootste zonde en
schuld voor de Heere'. Ofschoon de mens in de mening verkeert als zou hij 'gewillig
genoeg zijn om Christus te ontvangen en aan te nemen', is het toch deze 'groote zon-
de des ongeloofs’ waarvan de Heilige Geest hem weet te overtuigen. 'Deze is des
Geestes zaligmakende overtuiging, wanneer Hij krachtdadig komt werken in onze
harten, om ons te overtuigen, niet slechts van onze zonden tegen de Wet; maar ook
van onze bijzondere zonden tegen het Euangelium' en van het 'natuurlijk ongeloove
en vijandschap tegen Christus'457. Zo moet het ongeloof plaats maken voor het ge-
loof.

Het is door dit oprechte zielsgeloof in de Heere Jezus dat wij ons recht voor God
vernederen en verslagen raken onder Gods toorn, zodat wij nergens heil zoeken dan
buiten onszelf in Christus 458. 'Verder of lager kan een zondaar niet vernederd wor-
den, dan tot dat hij aldus waarlijk met zijn harte tot Christus komt, in een ongeveinsd
geloove. En met eene mindere vernederinge kunnen wij voor God niet bestaan'459,
Zolang iemand Christus niet kent met 'bijzondere toe€igeninge voor zichzelfs' en met
een hartelijk vertrouwen op grond van de belofte van het Evangelie, heeft hij nog
geen zaligmakende overtuiging "bekomen'. Waar Christus wordt aangenomen, 'ziet,
van stonden aan zult gij dan van den H. Geest, door het helder schijnend licht des Eu-
angeliums, volkomen in den grond van uwen gansch rampzaligen en verdoemelijken

454 Dit verband legt Van der Groe duidelijk in Brieven II, 197v. Opmerkelijk is overigens dat hij zijn 48 Predikatién
over het Lijden van onze Heere Jezus Christus wel telkens afrondt met te wijzen op (0.a.) de zwaarte van Christus' lijden,
maar i.t.t. Kohibrugge deze niet aanmerkt als een bron van de zondekennis (op emkele uitzonderingen na, bijv. id. II,
114, 118, 215v., 225, 316). Van der Groe vindt er wel aanleiding in tot de oproep om Christus na te volgen, een
oproep die niet altijd vrij van moralisering is (heel kras is zijn waarschuwing in id. I, 250v., aan het adres van de
"verfoeijelijke genever drinkers, koffij en theeslempsters’ n.a.v. de gemirde wijn die Jezus weigerde). Naar G.H. Leurdijk
ons meedeelde, betreft het vroege preken, die Van der Groe in de dertiger jaren heeft gehouden,

435 De waarachtige bekering, 98, Vgl. C. Graafland, "Wet, boetvaardigheid en genade’, in o.c., 64. Wij merken op dat
de onderscheiding van een wettische en een evanpelische droefheid bij Van der Groe een andere lading krijgt dan bij
Luther. Terwijl deze ermee bedoelt dat God met de één een wettische, met de ander een evangelische weg gaat, heeft Van
der Groe het oog op twee niveaus van de zondekennis in het leven van één en dezelfde persoon.

456 Brieven II, 206.

457 "Voorrede' (over het schadeliik misbruik van een algemene overtuiging), in R. en E. Erskine, Schatkamer VII (nist
gepagineerd). Het frappeert dat men in deze voorrede dezelfde notie vertolkt vindt als bij Teellinck en Kohlbrugge, nl.
'dat de Heere Jezus eneindigmaal gewilliger is, om uw Zaligmaker te zijn, dan gij ooit kendt wezen, om Hem daarvoor te
ontvangen en aan te nemen'. Vgl. voor Van der Groe's oordeel over het ongeleof, Brieven I, 52, 62, 78 ('de fontein en
baarmoeder van alle andere zonden'). Zie ook Brieven II, 173v., inz. 209-231.

458 "Voorrede' in R. en E. Erskine, Schatkamer V, 27.

459 1d., 27v. Vgl De waarachtige bekering, 77, waar Van der Groe de ontdekking zich ziet veltrekken zowel door als
tot Christus: 'De eerste medicijn, die de Heere Jezus tot der ziglen genezing gebruikt, is: dat Hij de mens geeft ogenzalf,
om ziende te worden, en zijn zonde en ellende te kennen. De mens moet eerst komen tot zichzelf, eer hij kan komen tot
Christus’.
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staat overtuigd worden'460,

In de Toetssteen liggen de dingen niet anders. Het is in de ware gelovigen dat
Gods Geest de echte boete werkt. Zoals de tollenaar veroordelen zij zichzelf met al
hun werken 461, De tollenaar wierp zich midden in het diepe badwater van Gods
genade en 'dreef en zwom daarin’. Dit is het geheim van het Evangelie, en 'dat geheim
is alleen voor de ware boetvaardigen’, die zich verloren achten en niet langer kunnen
drijven op 'het kurk van hunne tranen of goede begeerten', maar zich laten zinken op
Christus en 'de bloote Euangelische beloften van Hem, die geen Man is / dat Hij
liegen zoude'462. Ware boete is nooit zonder een waar geloof 463, En dat de Wet
alsook het Evangelie hiertoe leiden, blijkt nog eens des te duidelijker wanneer Van
der Groe beklemtoont, dat het recht van Gods geschonden Wet slechts door Christus'
dood te herstellen was. "Zonder zulks wilde de Wet niet eenen zondaar loslaten / om
ten leven in te gaan'. Van der Groe voegt daaraan veelzeggend toe: 'En daarom zal
ook zonder het bloed en de gehoorzaamheid van Christus alle prediking der Wet
maar laauw en krachteloos zijn'464. Het is in deze zin dat hij een pleidooi houdt voor
een scherpe Wetsprediking 465, Die de Wet scherp preken en 'geen kussentjens
naaijen voor de okselen', zijn de beste predikers 466,

Dat Van der Groe ook de continuiteit van de zondekennis sterk benadrukt, lijdt
geen twijfel. 'Die eens een waar boetvaardig Tollenaar geworden is / die zal nooit een
verwaande Pharize€r worden'467. Hij noemt het het geheim van de ware boetvaar-
digen, dat zij 'altijd eene geloovige bocte behouden en een boetvaardig geloove'468.

De theologische analogieén met Kohlbrugge zijn beduidend. Wij noemen de cen-
trale betckenis van de Wet, de onverbrekelijke samenhang van Wet en Evangelie als-
mede die van zondekennis en geloof, de aanduiding van het ongeloof als de grootste

460 "Voorrede' (over het schadelijk misbruik van een gemene overtuiging). Zeer instructief is de waarschijnlijk als
toelichting bij deze voorrede bedoelde omvangrijke brief in Brieven 11, 189-231. Vgl. De waarachtige bekering , 79,
inz. 81 (door de zatigmakende kennis van God in Christus wordt men 'veel meerder en klaarder ingeleid’ in de ernst van
de zonde), 91 (een ‘desperaat’ Kainsberouw mist het zicht op Gods genade in Christus), 94v. {de diepte van de droefheid
wordt 'eerst recht hartelijk’ gekend door het zien op Jezus' wonden), 97v. Op p.101 schrijft Van der Groe: "Vooral heeft
men zich te wachten, iemand gerust neder t¢ zetten, en hem Christus en de zaligheid toe te eigenen op enige preparatoire
of voorbereidende wettische droefheid, hoe groot, hoe geweldig die ock zou mogen zijn {...). Het zijn toch niet énze
tranen, maar het is alleen Christus' bloed, dat ons van al onze zonden moet reinigen’.

461 Toetssteen I, 181.

462 14, 211v.

462 1d., 214.

464 Toetssteen I, 522v.

465 Id., 518. Hij herinnert aan de tijd van voorheen - waarmee hij waarschijnlijk de Reformatie bedoelt -, toen 'de
Leeraars onzer Kerke het gewigte van Gods Wet doorgaans zeer op hunne harten droegen'. Vgl. 528: wie deze scherpe
Wetsprediking veronachtzaamt, biedt de satan de hand, 'om hem behulpzaam te zijn in het opbouwen van een half
Pelagiaansch gepleisterd Christendom'. Wat Van der Groe onder scherpe Wetsprediking verstaat, laat hij niet in het
midden. In de eerste plaats gaat het er daarin om dat de Wet in haar heiligheid en goddelijkheid wozdt voorgesteld (519).
In de tweede plaats, dat de Wet 'uitgebreid gepredikt wordt, in haren geheelen inhoud en onverbrekelijken zamenhang',
en dat "er behoorlijk wordt aangedrongen op de kracht en heiligheid van ieder gebod in het bijzonder’ (520). In de derde
plaats moet de Wet peestelijk gepredikt worden, dat is 'wanneer men deszelfs kracht en verbintenisse (het onvoor-
waardelijk verplichtend karakter. A. de R.) niet slechts uitstrekt tot der menschen uitwendige daden en bedrijven, maar
ook tot hunne inwendige ziels-gedachten en harts-bewegingen® (521). Ten vierde wordt de Wet scherp gepreekt, 'als
derzelver vloek tegen de overtreders (...) ook ernstig wordt aangedrongen' {ib.}. Ten vijfde moet de Wet worden gepreekt
'als zijnde in het Verbond des Euangeliums ganschelijk geheiligd en bevestigd, door middel van den dood en de
gehoorzaamheid van onzen Heere Jezus Christus' (522).

466 Id., 536v.

467 Toetssteen I, 217.

468 Id., 218. vgl. II, 529.
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zonde - annex de onwilligheid van de mens om zich daarvan te laten overtuigen - en
de nadruk op de continuiteit van de zondekennis.

Hiertegenover valt te wijzen op twee verschillen. Het eerste betreft een niet on-
belangrijk accentverschil. De voor Kohlbrugge zo kenmerkende notie dat de Wet ten
diepste beloftekarakter draagt, functioneert bij Van der Groe niet. Het tweede betreft
een methodisch verschil. Terwijl Van der Groe enerzijds frequent in de wensende
vorm spreekt 469 en anderzijds zeer kwistig van het woord "moeten” gebruik maakt
en daardoor een afstandelijke, legalistische indruk maakt 470, is Kohlbrugge's toon-
zetting veel directer en dialogischer en staat zijn boodschap veel meer op de hoogte
van de verkondiging.

A. Comrie

Ook Comrie kan zich het geloof in Christus' heil niet denken zonder voorafgaande
ontdekking. Hij beklaagt zich over de oppervlakkigheid die hij om zich heen
waarneemt. "Wij beleven wonderlijke tijden: de menschen komen tot de grootste
zaken van het Christendom zoo schielijk, met zoo weinig strijd en zoo weinige
worsteling, dat ik moet zeggen: hoe hebt gij het zoo schielijk gevonden? (...) hebt gij
uwe machteloosheid leeren kennen?'47l Nodig is overtuiging van zonde. Het is de
Geest Die deze tot stand brengt, en wel door de Wet. Door het Evangelie vertroost
Hij 472. Het eerste gaat voorop, het tweede volgt. Jezus ontdekt Zich aan geen
anderen dan aan overtuigden en verbrijzelden 473, Comrie acht het zonneklaar dat de
Evangeliebeloften alleen de ellendigen gelden, die in en bij zichzelf verloren zijn en
hun heil louter van Gods genade in Christus verwachten 474, Al legt men een hart dat
zo hard als diamant is in een volle oceaan van troost, het zal geen druppel absor-
beren. Dat doet het wel als het gekneusd is. En dit laatste geschiedt door de kennis
der ellende uit de Wet, die door de werking van de Geest een vuur wordt om het hart
te doen smelten, 'en een hamer om er zoodanig op te beuken, dat het tot morselen
geslagen wordt'475, Hoe meer iemand in zijn ellende wordt 'ingeleid’, hoe vatbaarder
hij is voor 'de uitlating der goddelijke genade'476 en 'hoe meer de liefde tot zijnen
Verlosser zal opborrelen™77,

Dit werk der overtuiging dringt diep in de existentie door. De mens wordt 'in den
dood gedompeld, het vonnis des doods wordt over hem uitgesproken, hij is zinkende
in bittere en zieldoorgroevende aandoeningen, onder zijnen rampzaligen en doem-
waardigen toestand'478, De Heilige Geest laat 'de overtuiging in de ziel diep en met
een allerpijnlijkst gevoel en smart tot in de bodem van dezelve indringen'479. Wel

469 Vgl. T. Brienen, ‘'Theodorus van der Groe {1705-1784)', in o.c., 293.

470 Vgl. C. Graafland, Zekerheid, 244, T. Brienen, De prediking van de Nadere Reformatie, 160.

471 Eigenschappen, 23v.

472 1d., 603.

473 1d., 32.

474 Katechismus, 54.

475 1b. Vgl. 69: de Wet is hierbij 'maar alleen de instrumentele oorzaak'; de eigentijke auteur is de Geest.
476 Ib. Vgl. 87.

477 1d,, 55.

478 Tb. Vgl. 71, waar Comrie spreekt van ‘innerlijke beroering en vervaardmaking van onze consciéntie’. Vgl id., 78,
waar hij zegt dat hemel en aarde te eng worden voor zo'n zondaar en dat 'menigen’ als geraamten uitteren.
47¢ Eigenschappen, 45.
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tekent Comrie aan dat hij het nict eens is met het denkbeeld, 'dat de mensch daartoe
zoude moeten komen, om even gewillig te zijn om verloren te gaan, als behouden te
worden'. Hij vindt dat 'een gevaarlijke dwaling tegen Gods Woord en strijdig met
onze natuur’. God te billijken 1s wat anders 480,

Het middel waarvan de Geest zich in de ontdekking bedient is de Wet. Scherp
grenst Comrie deze tegen het Evangelie af. Uit de Wet is de kennis der zonde 481 Dat
de Wet geestelijk is, betekent dat het de Geest is Die in de Wet een geestelijke plicht
eist, namelijk liefde 'uit onze geheele ziel'482, Hoe de Wet de zonde ontdekt, beschrijft
Comrie aan de hand van 'zestien trappen’, 'langs welke wij in onze ellende inraken'483.
Via een heilige wanhoop, die ons bevrijdt van de gedachte, ooit nog door de Wet in
Gods gunst te kunnen geraken 484, komt het tot de ontdekking aan het vijandig
verzet tegen de Wet, dat ons van nature eigen is 485. Zo ziet de ziel haar helse aard en
ontdekt zij, 'dat er naast den duivel, die onherstelbaar is, geen ellendiger noch boozer
schepsel van God is als zij'486. Daarop brengt de Geest 'den doodenden slag toe,
waardoor wij aan de wet in waarheid sterven'487. Eerst dan kunnen wij met Christus
‘ondertrouwd worden'488, Comrie weet overigens wel dat er velen zijn die ‘onder zulk
een juk van dienstbaarheid niet geweest zijn', en hij vermeldt dan met name degenen
die in hun jeugd werden bekeerd. Hij geeft toe dat hij slechts 'den gewonen weg
omtrent bejaarde menschen' heeft voorgesteld. Maar meteen daarop vermaant hij:
'Onthoudt toch mijne oude lessen, legt niemand schielijk de handen op; laten de
zaken gezomerd en gewinterd hebben'489,

Nadrukkelijk verklaart Comrie dat 'deze dingen' op zichzelf niet zaligmakend zijn.
'Al wat Gods Geest doet, door de wet aan ons gemoed te brengen, is om ons bij ons
zelven rampzalig te maken, schoon dit rampzaligmaken ter zaligheid leidende is,
volgens het einde en oogmerk des Geestes'. Dat het daartoe leidi, ziet de mens pas
naderhand 490, Comrie's opzet hiermee zal zijn, te voorkomen dat men de ontdekking
voor geloof houdt en zodoende Christus veronachtzaamt. Zondekennis en heils-
kennis dient men niet te vereenzelvigen, maar duidelijk te onderscheiden. Het eerste
gaat aan het tweede vooraf. Hierin spoort Comrie's conceptie met de reformatorische.
Het bevreemdende is alleen dat in heel dit breedvoerig betoog de correlatic van Wet
en Evangelie ontbreekt. Zij staan hier tegenover elkaar. Met de Wetsontdekking
door de Geest schijnt het Evangelie niets van doen te hebben.

Dit bevreemdt niet alleen daarom omdat deze benadering aanzienlijk afwijkt van
de reformatorische, maar vooral ook omdat zij in sterke spanning staat met Comrie's
eigen eerder gedane uitspraken. In zijn verklaring van Zondag 1 komt hij namelijk tot
een heel ander denkbeeld. Naar zijn gevoelen mag het in al onze 'behandelingen van
zielen' niet 'het voornaamste einde’ zijn om verschrikkingen in het geweten te ver-

480 Id,, 51. Vgl. voor een soortgelijke gedachte bij Koelman, noot 337,
481 Katechismus, 59.

482 1d., 60.

483 Id,, 69-80 (citaat op p. 80).
484 1d,, 77.

485 1d., 79,

486 [b.

487 Ib.

488 1d,, 80.

489 .

490 Th,
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oorzaken en de aarde in een hel te veranderen. 'Neen, slaan wij, het moet met een
oogmerk zijn om te genezen, en wij moeten als dienaren van Christus allerover-
vioedigst zijn om de troostleer voor te houden'491. En dan verklaart hij, in de loop van
zijn leven en bediening te hebben ondervonden, 'dat het prediken van de vrije
genade, van de heerlijkheid van de persoon des Middelaars, van het aanbod van
zaligheid, van de gewilligheid van Christus om te zaligen, en van de voorrechten van
dezulken die in hem zijn, het meest teweeg brengt, om de harten onder liefelijke
aandoening te brengen; en integendeel, dat uit al de donderen der wet niet anders
dan een Kains berouw en een Judas bekeering voortkomt, en dat de harten door
benauwdheid als tusschen twee schroeven worden gesteld, zoodat er niets van de
leer des troostes in dezelve kan ingaan, noch eenige waarachtige zuchtingen kunnen
uitgaan'492, Gods barmhartigheid in Christus doet het hart smelten, maar Gods recht-
vaardigheid in de Wet doet het ineenkrimpen. 'lk weet dat velen anders gevoelen; ik
zeg maar mijne gedachten'493. 'Sinai droogt de springbron van zieletranen op, maar
Sion doet ze ongedwongen druipen; de zon der gerechtigheid ontdooit, maar Mozes
is als de koude uit het noorden, die alles bevriest en verstijit'194, De Wet is tucht-
meester tot Christus. Zij moet wel 'het hare krijgen’, maar haar 'meesterlijk gezag' mag
niet groter worden dan de Heere Zelf. "Want hoe meer de wet met zijn vloek in de
conscientie op den troon gezet wordt, hoe meer wij Christus uit de ziel bannen'495.
Hieruit kunnen wij toch niets anders concluderen dan dat een Wetsprediking los van
het Evangelie geen waarachtig berouw, maar slechts Kainsberouw teweegbrengt.
Wet en Evangelie noemt hij dan ook ‘ondergeschikt aan elkander'496.

Er is hier dus ook volgens Comrie sprake van een wederkerige athankelijkheid. De
Wet behoeft het Evangelie om haar overtuigend werk te doen; het Evangelie behoeft
de Wet om waarlijk bevrijdende boodschap te zijn. Toch valt het op dat Comrie on-
middellijk na zijn verklaring over de betrokkenheid van Wet en Evangelie nadruk-
kelijk de wens uitspreekt, dat ieder 60k recht mocht leren hoe zij 'tegen elkander
strijden, als vuur en water, licht en duisternis, hemel en hel'497. Wellicht is te zeggen
dat Comrie's hoofdinteresse uitgaat naar hun contrast, en niet naar hun correlatie.
Maar op het laatste valt toch een nevenaccent dat te duidelijk is om het over het
hoofd te zien.

Ondoorzichtig blijft ons of Comrie de zondekennis een component van het geloof

491 14, 43,

492 1d., 44.

493 1b. Comrie verhaalt daarop van een 'leeraar’, die 'op den stoel zijnde, na wat gepredikt te hebben, begon it te
roepen met een heftige stem, en handbeweging, alsof hij zulks bij hem had: Nu zal ik vonken van de hel onder u werpen!
Groot was de zielskillende en koudmakende benauwdheid, maar daar was geene smelting van het hart'.

494 Tb. Vgl. G.H. Leurdijk, Twee pastorale brieven van Alexander Comrie, 34v. Nadat Comrie, in ¢en aan J.L. Verster
gerichte brief, in scherpe bewoordingen het denkbeeld heeft gewraakt, dat boetvaardigheid de voorwaarde is om tot
Christus te komen, schrijft hij: ' (...) teen God het Evangelie voor u opende en Ziin Zoon in u openbaarde in het vrije
aanbod van het Evangelie, zocht gij niet meer naar berouw en leedwezen als voorbereidende dingen, maar vleog met uw
ziel in de open armen van de aangeboden en door Goddelijk licht aan uw ziel geopenbaarde Heiland. Toen gingen
omhelzing en aanneming van Christus, en verlating van uzelf geheel en al gepaard met (cursivering door ons. A. de R.)
een berouw, leedwezen en hartsmelting, zoals gij tevoren onder Mozes' tucht nimmer ondervend’. Comrie zegt liever
één traan te schreien die voortvlpeit uit het zien van Jezus '‘dan een hele oceaan, voortvloeiend uit een wettische
beschouwing’. Hij poneert: 'Zij, die vé60r de omhelzing van Jezus en Zijn voldoening, berouw en leedwezen eisen, zijn
eigen vrienden van de satan'. Zinrijk bij deze passage is overigens de inleiding van Leurdijk (id., 14v.).

495 Th,
496 [p.
497 Ip.
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acht, of dat hij die daaraan vooraf ziet gaan. In de context van zijn 'zestien trappen’
valt aan het laatste te denken 498, Zijn kritiek op het Kainsberouw suggereert het
cerste. Het feit dat zijn nodiging tot het heil doorgaans een onmiskenbaar voorwaar-
delijk karakter draagt, pleit ervoor het erop te houden dat de hoofdstrekking van zijn
prediking wordt bepaald door de gedachte dat de zondekennis voor het geloof
pleegt uit te gaan 499,

Vergelijken wij Comrie met Kohlbrugge, dan springen twee overeenkomsten als-
ook een verschil in het oog. Kohlbrugge deelt met Comrie de grote nadruk op de
noodzaak van de zondekennis. Ten tweede stemmen zij overeen in de radicale manier
waarop de tegenstelling van Wet en Evangelie wordt vertolkt, ofschoon Kohlbrugge
hierbij veel duidelijker aangeeft dat het dan een karikatuur van de Wet betreft. Het
verschil is dit: terwijl bij Comrie de volgordelijke tweeheid van Wet en Evangelie
domineert, legt Kohlbrugge juist zware nadruk op hun spanningsvolle wederkerige
betrokkenheid. :

Conclusie

Wat ons opvalt is dat het in de Nadere Reformatie en het Gereformeerd Piétisme
met de verhouding van Wet en Evangelie, respectievelijk met die van zondekennis en
geloof, niet zo rechtlijnig ligt als de schrijvers van de 'poging tot begripsbepaling'
poneren 500, Althans bij het gros van de vertegenwoordigers die wij aan het woord
lieten komen, liggen de zaken meer spanningsvol en meer genuanceerd. Naar ons oor-
deel laat zich in de na-reformatorische tijd zowel inzake de wederzijdse betrokken-
heid van Wet en Evangelie als inzake de samenhang van zondekennis en geloof de
invloed gelden van de reformatorische denkbeelden 501. Het is op dit punt dat er
sprake is van een gemeenschappelijk inzicht van Reformatie, Nadere Reformatie,
Gereformeerd Piétisme en Kohlbrugge, al tekenen wij hierbij aan dat bij Kohlbrugge -
die zich daarmee in het spoor van Luther en Calvijn beweegt - de genoemde span-
ning geprofileerder aan de dag treedt dan in de Nadere Reformatie. Enigszins genera-
liserend is te zeggen dat men in de Nadere Reformatie de neiging vertoont om ge-
noemde spanning af te zwakken ten gunste van een systematische volgorde, terwijl
Kohlbrugge haar juist hoog opvoert.

Onmiskenbare congenialiteit tussen Reformatie, Nadere Reformatie en Kohlbrugge
constateren wij ten aanzien van drie accenten, namelijk het accent op de noodzaak
van de zondekennis, op de intensiteit ervan en op de prioriteit van deze zondekennis
ten opzichte van de heilskennis. Met Costerus, Eswijler en Van der Groe heeft
Kohlbrugge de nadruk op de geestelijkheid van de Wet gemeen, al zet Kohlbrugge
ook ditmaal het accent ongetwijfeld scherper aan. De inkleuring die hij aan deze
geestelijkheid geeft, is sterk Luthers van aard.

Een drietal inhoudelijke verschillen tussen Kohlbrugge en een belangrijk deel van
de Nadere Reformatie mogen ons niet ontgaan, Terwijl Kohlbrugge oog heeft voor

498 Hier bevindi Comric zich op de lijn van Beza, niet op die van Calvijn (vgl. C. Graafland, Zekerheid, 65).

499 Zie bijv. Eigenschappen, 27, waar hij de nodiging richt tot de 'overtuigde zondaar'; vgl. de adressering in id., 65v.
Vgl. ook onze opmerking in hoofdstuk If, bij noot 462.

500 Vgl. noot 309.

501 W. Kremer, Priesterlijke prediking, 50, poneert o.. al te gencraliserend dat men in het Nederlandse Pigtisme' de
Wet 'geheel los’ van het Evangelie ziet en dat de boetvaardigheid daar een 'preparaticf en meritoriaal karakter ten
opzichte van de genade’ krijgt.
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het verbondsmatige beloftekarakter van de Wet, voor Gods liefde als bron van de
zondekennis en voor de bij uitstek ontdekkende betekenis van het kruis, raken deze
noties in de Nadere Reformatie veelal op de achtergrond. Dit wil echter niet zeggen
dat zij geheel teloorgaan. Het eerstgenoemde aspect treffen wij, althans zakelijk, bij
Eswijler aan, het tweede soms bij Comrie, het derde bij Van der Groe. Met deze laatste
lijkt ons Kohlbrugge's affiniteit rond de zondekennis het grootst, voor zover het de
Nadere Reformatie aangaat. In het algemeen valt te stellen dat Kohlbrugge's verwant-
schap met de Nadere Reformatie die aspecten betreft waarin de doorwerking van het
reformatorische gedachtengoed zich aandient.

De conclusie die wij maken is dat er in Kohlbrugge's geschriften in velerlei opzicht
belangrijke raakvlakken zijn aan te wijzen met de nadere reformatoren, maar dat het
geheel van zijn visie op de zondekennis toch sterker verwant is aan Calvijn en -
vooral - aan Luther, al betekent dit, zeker wat de eerste aangaat, geen identiteit. Naar
ons besef legt Kohlbrugge op twee momenten een eigen accent. In de eerste plaats
denken wij aan de frequentie en kiem waarmee hij Romeinen 7:14 naar voren brengt,
in de tweede plaats aan de gedachte dat de mens buiten Christus niet bevoegd is om
de Wet te onderhouden, een motief dat voor zover wij konden nagaan alleen bij hem
expliciete vermelding krijgt.
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HOOFDSTUK VI

Rechtvaardiging en heiliging

I. Kohlbrugge's visie

De rechivaardiging behoort van meet aan tot het hart van Kohlbrugge's prediking,
Zijn eerste preek, nog voor zijn proponentsexamen, in 1825 te Loenen aan de Vecht
gehouden, handelt over Romeinen 5:1 en heeft tot opschrift: 'De zalige gevolgen der
rechtvaardiging eens zondaars door Jezus Christus'l. Tot in zijn laatste preek klinkt
dit thema door 2. Wij bevinden ons met deze materie in het centrum van Kohlbrugge's
theologie. Zijn vertolking daarvan willen wij nu onderzoeken.

De samenhang van rechtvaardiging en heiliging

Op de vraag wat het betekent, voor God rechtvaardig te zijn, antwoordt Kohl-
brugge: 'In overeenstemming zijn met de Wet van God'3. Dat is men, wanneer men
declt in de vrucht van de Geest en wandelt 'an Geist', hetgeen inhoudt: 'Zichzelf ver-
loochenen en Gods wil doen'4. Het voornaamste ['das Hauptstiick'] van Gods wil is
dat wij Zijn Woord geloven en ons aan Zijn genade gewonnen geven 5. Deze genade
omschrijfi hij dan als Gods 'toegenegenheid tot de goddeloze, volgens welke Hij hem
alleen op grond van Zijn eeuwige liefde in Christus Jezus tot Zich opneemt en hem
voor tijd en ecuwigheid voorziet van dat alles wat in Zijn ogen recht en goed is's,
Door het geloof in het Woord en de overgave aan de genade zijn wij dus in overeen-
stemming met Gods wil en ontvangen wij wat goed is in Zijn ogen. Dat is de inhoud
van de rechtvaardigheid voor God.

Zo komt direct al aan het licht dat Kohlbrugge zich rechtvaardiging en heiliging
als een twee-eenheid denkt, Deze samenhang blijkt nog eens te meer, wanneer hij de
vraag naar de wijze waarop wij voor God rechtvaardig zijn als volgt beantwoordt:
'Naar luid van het woord: "Zijn schepping zijn wij, geschapen in Christus Jezus tot
[auf] goede werken, die God tevoren bereid heeft, dat wij daarin zouden gewandeld
hebben" 7. Vereenzelvigen wil hij ze echter niet. Hij noemt ze zelfs 'wezenlijk onder-

1 De preek is niet uitgegeven. Zij bevindt zich in een handgeschreven verzameling van Kohlbrugge's in 1825-1827
gehouden preken (Archief IIT B 53). De stijl is enigszins gezwollen, Inhoudelijk treft ons Kohlbrugge's kritische
stellingname tegen verdienstelijke deugdzaamheid en vroomheid. Qok zijn eerste in hetzelfde jaar te Amsterdam
gehouden preek is een getuigenis van de rechtvaardiging door het geloof alleen. Zie J. van Lonkhuyzen, Hermann
Friedrich Kohlbriigge en zijn prediking, 64v. In Kohlbrugge's dissertatie Commentarium in Psalmum quadragesimum
quinturn, VIII, komt hetzelfde accent naar voren: (...} perfecti coram Dea simus in Christo, in quo sola nostra perfectio
(Coloss. IL vs. 10) et justitia, Vgl. ook Kohlbrugge's "Voorrede', X, in het door hem in 1832 vertaalde en uitgegeven
geschrift van M.F. Sander, Jehova tsidkenu.

2 Zur Erinnerung, 7. [29 nov, 1874].

3 Erlduternde, 125, Zo ook in Die Lehre, Fr. 287: 'Zich in die toestand bevinden, dat de Wet niet tegen ons is'.
Eveneens in 5. 4. /1, 1171

4 Die Lehre, F1. 288, 290f.

3 Id, Fr. 292-294.

6 1Id., Fr. 295f.

7 1Id., Fr. 286.
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scheiden's. De rechtvaardiging bestaat uit de vergeving der zonden in Christus' bloed
9. Daarin ontvangt men van God wat men niet heeft 10, namelijk 'de onschuld en ge-
rechtigheid van Zijn Lam'11. Het is een gerechtigheid die ons wordt toegerekend 12.

In de heiliging valt het accent anders. Zij betreft de daadwerkelijke vernicuwing
van het leven. Met de rechtvaardiging is zij in die zin verbonden dat deze laatste
‘'onze gezindheid en onze wandel regelt en ons voor God in zulk een positie [Stel-
lung] houdt, dat wij met Zijn Wet in overeenstemming blijven'l3. Daarom acht Kohl-
brugge 'het volstrekt noodzakelijk dat wij voortdurend bij de rechtvaardiging blijven,
om daardoor in waarachtige heiliging voor God en mens te wandelen'14, Men wan-
delt dus in de heiliging door bij de rechtvaardiging te blijven. Alleen waar het recht-
vaardigend geloof gezond is, groeit 'de vrucht tot heiliging'l5. De kennis van de recht-
vaardiging in Christus noemt hij 'een onpeilbare zee', waaruit wij al het Gode wel-
gevallige putten 16,

Dat de heiliging een genadegeschenk is dat ons door het rechtvaardigend geloof
ten deel valt, leest Kohlbrugge ook af aan de aoristusvorm die de imperatief in Paulus'
vermaningen tot heiliging vaak heeft 17, Deze imperatief geeft hij weer met cen eigen-
aardige participium-constructie. Zo vertaalt hij Romeinen 6:19 met: 'Hebt uw leden
gesteld om dienstbaar te zijn aan de gerechtigheid'. Het geloof heeft het daarvoor te
houden, niet meer 'in Adam', maar in Christus Jezus te zijn, Wiens leven geheel in over-
eenstemming met de Wet was 18, 'Tn Hem zijt gij met al wat in en aan u is, in een
toestand overgezet, die enkel gerechtigheid is i de ogen van God en geheel in over-
eenstemming met de ecuwige geboden Gods. Zo hebt dan nu ook uw leden aan zulk
een toestand ten dienste overgegeven. Dan zult gij ook wel ervaren hoe die leden
zullen gehouden en gericht worden, dat zij, hoe verkeerd en verdraaid zij op zichzelf
ook wezen mogen, zich nochtans geheel overeenkomstig de Wet bewegen'19. De
heiliging is in zoverre een zaak van toerekening, dat zij geloofsgeschenk vanuit
Christus is. Maar het is deze toerekening die daadwerkelijke vrucht zet in de vorm

8 S 4 1P, 117 ['52]. Vgl. S. Gerssen, 'Kohlbrugge - Barth: een anthropologische vergelijking’, in H.A, van
Bemmel e.a. (red.), Waarheid, wijsheid en leven, 87,

g Id, 119

10 4.2 2,222

11 Predigt iiber den zweiunddreiszigsten Psalm, 9 ['50]. Vgl Erlduternde, 128£.

128 4 1, 117

13 1d, 1171,

14 14, 117.

15 14, 118

16 [b,

17 Voigens A. van Veldhuyzen is het kenmerkende van de Griekse aoristusvorm dat daarin de gedachte wordt
vitgedrukt, dat een handeling eens en voorgoed heeft plaatsgevonden. Terwijl het Griekse praesens en imperfectum een
gebeurtenis zien als een /ifn, ziet de aoristus deze als een punt. De grondirek van de aoristus is het momentele (A, van
Veldhuyzen, 'De winst, die de nieuwere beschouwing van den aoristus oplevert voor de uitlegging van het Nieuwe
Testament', in Theologische Studién, Tijdschrift onder redactie van F.E. Daubanton en C.H. van Rhijn, 30 (1912)
397-415). Een beduidend genvanceerder interpretatie van deze gecompliceerde kwestie biedt overigens C.M.I. Sicking,
Hoofdstukken uit de Griekse “syntoxis”, 61-%1, zie inz. 69, 79, 81. Vgl. voor Kohlbrugge's opvatting, G. Qorthuys,
'Kohlbrugge's leer van den ouden en den nieuwen mensch getoetst aan Paulus', in Kruispunten op den weg der Kerk,
159v.

18 Licht 12, 65 ['47] - Tw. 3-4, 506 -

1% 1d, 70 - Tw, id., 510v. -, Vgl. S 4. [1, 108 {'74]: '‘Beschouwt uw leden als dood; kwelt uzelf niet om met eigen
kracht er een stuk van af te snijden (_..), dat helpt allemaal niet. Veeleer de toevlucht genomen tot wat hoven is, waar
Christus is!' Dit geloof zal dan deze ervaning opdoen, dat 'het met deze leden gaan zal zoals met de bladeren in de herfst.
Zij worden geleidelijk [allmihlig] dor, vallen geleidelijk af en worden vertreden. Dus doodt deze leden, geeft ze geen
voedsel, laat ze wegsterven'. Zie ook S. 4. 11, 112-116 ['73]; Neun Predigten, 21, 25 ['71].
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van dienstbetoon in gehoorzaamheid aan Gods geboden 20,

Wanneer K. Barth aan het adres van Kohlbrugge het verwijt maakt dat bij hem de
heiligingsgenade verdwijnt in de rechtvaardigingsgenade, is dat niet in overeenstem-
ming met de werkelijke stand van zaken 21. Veeleer is met S. Gerssen te stellen, 'dat de
rechtvaardiging een plaats krijgt binnen het raam van de heiliging22. Soms merkt
Kohlbrugge de rechtvaardiging immers aan als een onderdeel van de heiliging 23. In
ieder geval houdt hij ze strak bijeen, bijvoorbeeld wanneer hij de heiliging het doel
van de rechtvaardiging noemt 24. Het opmerkelijke is evenwel dat hij er ook hier aan
toevoegt, dat wij dit doel missen, wanneer wij ons van de rechtvaardiging ver-
wijderen. Men verkrijgt het doel door bij het uitgangspunt te blijven!

Dat de toerekening van Christus' gerechtigheid niet van de heiliging mag worden
geabstraheerd, maar een geloofswerkelijkheid vormt die onafscheidelijk is gekoppeld
aan daadwerkelijke levensheiliging, blijkt ook uit Kohlbrugge's visie op de verhou-
ding Paulus Jakobus: de rechtvaardiging door het geloof, de rechtvaardiging door de
werken. Kohlbrugge ziet hierin geen tegenstrijdigheid, maar 'één en dezelfde waar-
heid'25. Dat poneert hij naar aanleiding van de zondares van wie Jezus zei: "Haar
zonden zijn haar vergeven (...), want zij heeft veel liefgehad" (Luk. 7:47). Hij is het
niet eens met 'alle protestantse zielzorgers' die het woordje "want" de betekenis van
"daarom" toekennen. Hoe wil Kohlbrugge nu de letterlijke tekst honoreren? Hij stelt:
'Tegenover de Heere had de zondares geen gerechtigheid, maar tegenover de mensen
die in het geheel niets van gerechtigheid wisten, rekent haar de Heere haar liefde als
gerechtigheid toe'26. Omdat zij met haar werken Hem als Redder erkent, ontvangt zij
de vergeving 27. De Heere vergeeft om niet. Maar tegelijk wil Hij het werk der liefde
belonen. 'Hij vindt in de zijnen altijd een werk; Hij Zelf heeft het weliswaar in hen
gewerkt, maar toch heet het ten overstaan van duivel en wereld, alsook van het cigen
versaagde geweten: Omdat gij dat gedaan hebt, zult gij alles beérven, en Ik wil uw
God zijn'28. Het is op deze manier dat Kohlbrugge Paulus en Jakobus ziet samen-
stemmen. Verstaan wij hem goed, dan wil hij zeggen: Paulus doelt met zijn negatieve
benadering op wettisch-verdienstelijke werken, terwijl Jakobus' positieve zienswijze

20 In geval van een aoristus conjunctivus legt Kohlbrugge het accent niet zozeer op het eenmalig christologische, als
wel op het eschatologische moment van het eindgericht. In het slot van Titus 2:12 leest hij dat wij matig, rechtvaardig
en godzalig zullen hebben geleefd, 'zodat wij voor Zijn gericht vol goede werken zullen zijn, ofschoon wij niet weten
dat wij ook maar een enkel goed werk hebben gedaan' (Lickr 5, 60 [48] - Tw. 3-6, 339v. -). Zo ook Liche 12, 33-55
{'47] - Tw. 3-4, 386v. -, n.a.v, Efeze 2:10 ("opdat wij daarin zouden gewandeld hebben’).

21 Barth, Die protestantische Theologie im 19. Jahrhundert, 586.

22 Gerssen, o.c, 87. Vgl. G.W. Locher, 'Hermann Friedrich Kohlbrugge (1803-1875), getuige der vrije genade', in
Ecelesia 82 (1991) 123: 'Tk ben geneigd - misschien verrast het u - ook bij Hermann Friedrich Kohlbrugge, deze
krachtige en onvermoeibare prediker van de rechivaardiging, de keiliging als zijn heimelijke hoofdthema aan te
merken'.

23 Syifishiitte T, 126f. ['SY] - Tabernakel, 341 - "Wij verstaan dus onder heiliging het gehele werk van de Heilige
Geest, zoals Hij in de uitverkorenen werkt, opdat wij de weldaden van Christus' declachtig worden'. In Eenige vragen en
antwoorden to! onderzoek, 48, var-Kohlbrugge de heiliging op als 'het geheele peestelijke leven in zijn aanvang en
voortgang, het overzetten in de ‘beide deelen des genadeverbonds: de vergeving van onze zonden en van onzen zondigen
aard, en dat de Heere Zelf het op Zich genomen heeft ons te heiligen; de vervulling van alle behoeften van den
geestelijken mensch, in vollen cmvang'.

24 1Id, 118. Vgi. A. Z. 8, 55.

25 Jesus und die Sinderin, 28 ['50].

26 1Id., 27.

27 Ip, Het is de vraag of Kohlbrugge recht doet aen de strekking van de in het Evangelieverhaal ingevlochten
gelijkenis over de twee schuldenaars.

28 qd, 28.
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het oog heeft op uit genade geschonken en in geloof en liefde verrichte werken.
Beide categorieén leggen voor God geen enkel gewicht in de schaal van de recht-
vaardiging, die immers om niet geschiedt. Maar ten aanzien van de tweede categorie
mag de verlegen zondaar nochtans uit Jezus' mond vernemen, dat het niet vergeefs is
om Hem in gelovig liefdebetoon te erkennen. Juist wie zich op geen enkel werk
beroepen kan en louter in geloof op het werk van Christus ziet 29, beoefent een ge-
loof dat, van God geschonken, door de liefde werkt en uit genade wordt beloond 30,
Zo is de heiliging met de rechtvaardiging in de volle zin van het woord gegeven 31,
Kohlbrugge distantieert zich dan ook van die voorstelling van zaken waarin de
heiliging 'in de zin van latere schoolgeleerdheid [Schulgelehrtsamkeit]' zou komen na
de rechtvaardiging 32. In zijn polemiek met Da Costa gaat hij op deze kwestie
uitvoerig in. Da Costa had uit Kohlbrugge's preek over Romeinen 7:14 begrepen dat
deze 'eene borgtochtelijke heiligmaking' leerde 33. Het stuk der dankbaarheid had hij
pijnlijk gemist: 'Van het koninklijke ambt (door hetwelk de Heere en Heiland de
harten gewillig maakt Zijner onderdanen, en het met Zijnen gouden scepier en herder-
staf in de geboden Zijner heilige liefdewet leidt en bestiert) ne jota quidem'34, Kohl-
brugge repliceert, dat wij door het geloof in Christus de vervulling der Wet hebben
35, 'Waar zulk een geloof in mij is, zal het mij niet onvruchtbaar laten in goede werken,
schoon 1k een arme zondaar ben en blijve, en mijzelven al onbekwamer en onheiliger
bevind. Zie, dat is dat zoete en zalige Evangelie, waarop ik leef en sterf'36, Het is on-

29 Vgl S 4. 1, 74 ['54): "Wie is rechtvaardig voor God? Die God offers brengt? Er neemt geen vader een daalder van
zijn kind om hem op grond daarvan te vergeven. Ook de moeder neemt miets van het kind, omdat zij hem bet leven heeft
geschonken (...). God vraagt niet naar werk. Hij heeft op Golgotha aan het kruishout alle werken geschapen, alle offers
volbracht, en er mankeert er niet één'. Ook Heidelberger, 39 ['59] - Der einige Trost, 44 -: 'Hij verlost niet indien wij
geloven en boete doen, maar opdat wij geloven, dus tot geloof, tot waarachtige boete en bekering. Het komt alles
alleen uit de betaling voort die Hij heeft aangebracht (...). Hart, geloof het of geloof het niet, het is nochtans waar!’;
Gott, sei mir gnidig!, 58 - 5. A. 17, 453 -: 'Voor de gerechtigheid die God aen het geloof toerekent, neemt Hij van de
mens niet één penning, niet één zucht, niet &én traan'. Dit accent legt Kohlbrugge ten overstaan van mensen die menen
enige bijdrage te moeten leveren.

30 Vgl Eriduternde, 130. Ook Gott, sei mir gndidig!, 60: 'Zo spreekt God (sc. tot Abram): "Omdat gij belijdt dat gij het
niet zijt, maar dat Mijn Woord alles doet en omdat gij zo verbroken voor Mij ligt, zo verklaar lk u, goddeloze,
rechtvaardig in de gerechtigheid die voor Mij geldt" ' - ook in S. 4. 17, 455 -. Vgl. Kohlbrugge's preek over Genesis
15:6 in 8. 4. 2, 107 ['69]: 'Dan is men in overecenstemming met de geddelijke Wet (_..) en is zij niet tegen ons, wanneer
wij God de eer geven en geloven in Zijn almacht, trouw, goedheid, waarheid en gerechtigheid. Dan houdt God ons voor
rechtvaardig. Wij blijven in onszelf evenwel goddeloos, in genen dele beter dan wij vijf minuten geleden waren'. Dit
accent legt Kohlbrugge ten overstaan van hen die geen bijdrage voorhanden hebben,

31 De vraag kan rijzen of Kohlbrigge's rechtvaardigingsleer analytisch van structuur is - rechtvaardiging op grond van
wat de mens 13 of worden zal -, of synthetisch - rechtvaardiging van de goddeloze, als declaratorisch, imputatief oordeel
- (Vgl. voor dit dilemma, G.C. Berkouwer, Geloof en rechtvaardiging, 14v.v.; HLG. Pohlmann, Abrisz der Dogmatik
2711 vgl. ook G.C. van Niftrik, Sela fide, 24v.v.). Het komt ons voor dat Kohlbrugge's rechtvaardigingsleer
uitgesproken synthetisch van aard is, in die zin dat God de goddeloze rechtvaardig verklaart in Christus en hem Diens
gerechtipheid toerekent. Men kan het echter als een analytisch moment beschouwen, wanneer hij - in navolging van
Luther - soms beklemtoont dat wij deze toerekening ontvangen door dat geloof dat door de liefde werkt. Het is een
geloof dat niet alleen Christus solus, maar ook Christus totus omhelst, d.w.z. Christus in de ondeelbare totaliteit van
zowel Zijn eenmaal volbrachte werk als Zijn hier en heden in de zondaar aangebrachte werk. Het zwaartepunt ligt bijj
Kohlbrugge evenwel onmiskenbaar in het eerste.

32 Stifishiitte 111, 126 ['59) - Tabernakel, 341 -

33 Hoogst belangrijke briefwisseling, 15. D2 Costa neemt dat 'eene contradictio in adjecto’.

34 14, 16.

3% Id., 32.

36 Id., 32 v. Vgl. 38: 'Ben ik niet heilig, zoo is mijn Heiland tech heilig'.
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mogelijk dat men in het geloof God en de broeders niet zou liefhebben 37. De oproep
daartoe acht hij volstrekt legitiem, mits men maar 'gedurig tot Christus gedreven’
wordt, 'naar de heilsleer, voorgesteld (in) 1 Cor. 1:30 en Rom. 8:29-32"38_ Dat 'de
heiligmaking als een bijzonder leerstuk na de leere der gerechtigheid van Christus en
der genade, welke heerscht ten leven, gedreven moet worden, zie ik niet in de
Schrift'39. Sterke nadruk legt Kohlbrugge op de eenheid van Christus’ drievoudige
ambt. 'In de Schrift komt de Heere altijd voor, zooals Hij in Zijn drievoudig ambt te
gelijk werkt'40. 'Dus de geheele Christus geheel tot gerechtigheid, geheel tot heilig-
making, geheel tot verlossing'4l,

De hoofdstrekking van deze emotioneel geladen brief is duidelijk: rechtvaardiging
en heiliging vormen het ene ondeelbare genadegeschenk in de geloofsgemeenschap
van de ene Christus. Zo wil Kohlbrugge het sola gratia eerbiedigen. De preek die in
het geding is, had geen andere bedoeling 42. In een brief aan Steven de Clercq for-
muleert hij de intentie van die preek zo: '"Den mensch totaal van de wet af te brengen,
en juist z66 er in te houden, of in te brengen, geheel van eigen grond af - op den
grond die eeuwig is in de hemelen en die goed is in de oogen des Heeren'43, Het is
deze paradox die Da Costa niet heeft verstaan. Hij vond Kohlbrugge's 'wijze van be-
schouwing (...) niet vrij van het zoo gevaarlijke Antinomianisme'#4, Kohlbrugge gaat
het echter niet om eliminering van de Wet, maar juist om de volle erkenning ervan.
Dat hij bij deze erkenning denkt aan de heiliging van het leven, is buiten kijf. De 'ge-
vaarlijkste dwaling' ten opzichte van de Wet acht hij immers deze, dat 'de mens meent
dat het er niet zo precies op aan komt, en dat hij dan terwille van de buik en ijdel
genot en rondkomen [Durchkommen] meent, van de Wet zoveel te mogen afdoen of
daaraan toe te doen als met zijn situatie overeenkomt, waarbij hij zich dan vleit met
het geloof, met de barmhartigheid Gods en met de verdienste van Christus'4s,

in dit kader springen twee dingen in het oog. Het ene is dat Kohlbrugge, vreemd
aan alle antinomistische spiritualisering als hij is, niet aarzelt om de nieuwe levens-
wandel heel concreet in te vullen en er toe op te roepen 46, De zogeheten tertinus usus
legis is - zij het niet terminologisch, maar wel materieel - bij hem voluit present 47. Het

37 1d, 37

38 1d, 39

39 Tb.

40 1d., 42. Vgl. 45.

41 Th,

42 1d., 40: ‘Neem de zelve (sc. de preek over Rom. 7:14) nog maar eens ter hend, als gij uwe conscientic door zande
bezwaard geveelt', voegt Kohlbrugge Da Costa toe!

43 Brieven-Bihl, 116 ['40]. Zie voor de geadresseerden van deze brieven, D). van Heyst, Brieven van Dr. HF.
Kohlbrugge (herdruk, Veenendaal 1982), 'Ten geleide’, IX.

44 Hoogst belangrifke briefwisseling, 12.

45 Die Lehre, Fr. 160, vgl. Fr, 148, 149; Zwanzig, 85 - Tw. -2, 225 - Belangrijk is in dit verband Th. J. Locher, Noch
perfectionisme noch antinomianisme, inz. 3-7. Vgi. G.W. Locher, 'Paulus en Kohibrugge: op de komma’, in Rorndom
het Woord. Theologische Etherleergang 13 (1971) 153v. ; P.M. Donkersloot, De goddeloze gerechtvaardigd, 60-82.
46  Zie bijv. de preken over de tweede tafel van de Wet, in S. 4. §-77. Wij zullen in heofdstuk VIII zien hoe de concreet
ingevulde heilige levenswandel een van de vitale criteria vormt voor het echte geloof. Vgl. 8. Gerssen, o.c., 86; Th.L.
Haitjema, De nieuwere geschiedenis van Neerlands Kerk der Hervorming, 194.

47 W. Kreck, o.c., 144, ontkent dit. Wel geeft hij toe dat Kohlbrugge in die zin de tertius usus erkent, 'dasz der heilige
Geist den wiedergeboren Menschen nach der Nomm: des Gesetzes heilige'. Maar dat is volgens Kreck 'bei aller aktiven
Beteiligung des Menschen kein "Gebrauch” des Gesetzes, zu dem man den Menschen aufrufen kénnte. Aufgabe des
Gesetzes ist und bleibt, den Menschen stets bankerott zu erkliren und auf Christus zu weisen'. Wij achten dit een
eenzijdige interpretatie. Waar Kreck een dilemma meent te moeten zien, is in werkelijkheid van geen dilemma sprake.
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gaat hem in geen geval om een imaginaire heiliging, die wel wordt "geloofd" maar niet
geleefd. Veeleer is het hem te doen om een heilige wandel, waarin men 'voor en na'
wordt afgebracht van dingen die met de heilige roeping niet overeenkomen 48. 'Laat
Christus uw heiliging zijn', zegt hij, hetgeen hij dan als volgt invult: laat dit uw heili-
ging zijn, dat gij in Hem blijft, 'om van Hem geleerd te zijn hoe gij wandelen moet'4?.

Het andere dat opvalt is dat hij zich scherp verzet tegen het wetticisme. Het komt
erop aan dat men het gebod doet, verklaart hij, maar 'als men de wet wil betrachten
naar vleesch, dan doet men die dingen niet; als men aan geloove wandelt, dan doet
men dezelve (...). Dat gaat vanzelf, al weet men het ook niet; men is er in bezig en
leeft er in; er is daar weinig, ja geen bewustheid van doen, alle bewustheid bepaalt
zich tot de genade Christi, tot de barmhartigheid Gods (...). Geloof, dan doet gij di¢
dingen, denk aan gelooven en niet aan doen. Als gij aan doen denkt, dan is het wet,
dan is het niet uit geloove, dan is er ook geen doen, - geloof is leven, is doen, maar
heeft niet het doen tot voorwerp van aandacht, maar Christus's0. In de gemeenschap
met Christus is de heiliging geen uiterlijk vertoon, maar liefdedienst uit een rein hart,
in ongeveinsd geloof. "Daar gaat het spontaan toe [da geht's von freien Stiicken
her]'sl. Alleen een goede boom draagt goede vrucht, "Wat wil de Wet? Dat wij het
goede doen. Ja, en dat wij goed zijn. Eerst moeten wij goed zijn, en dan het goede
doen. De mens draait dit echter om: hij wil het goede doen, opdat hij goed zal
worden'52. Met dit goed-zijn bedoelt Kohlbrugge niets anders dan de geloofsver-
worteling in Christus. Het is geheel en al 'Glaubenssache’s3. Met het oog op deze
heilige wandel conform de Wet roept hij de mens steeds weer terug naar de gerech-
tigheid van Christus 54. Op die heiligheid kan men zich nooit beroemen alsof zij eigen
bedrijf en bezit betrof. Zij blijft een geschenk, dat in verlegenheid wordt ontvangen.
Het oog is daarbij niet op eigen heiligheid gevestigd, maar op die van Christus 35,

Het geloof en Gods gelijk

De rechtvaardiging voltrekt zich door het geloof. Het is een geloof dat 'mijn’ zegt
en een amen is op Gods Waarheid 56. In een Catechismuspreek over de vergeving der

Naast de indicatief van de Wetsaanklacht honoreert Kohlbrugge de imperatief van haar eproep. Dat de Wetsgehoor-
zaamheid in de gemeenschap met Christus gave is, sluit niet uit maar in, dat zij tegelijk opgave blijft, een opgave die
juist vanuit het geloof in Christus tot vervulling komt. Naar Gods Tien Woorden ‘hebben wij onze handel en wandel in
te richten', en dddrom 'moeten wij louter in Christus gevonden zijn' (Die Lehre, Fr. 159). Zie voor de normativiteit van
de geboden, Die Lekire, Fr. 51, 54, 62, 77, 80-84, 91, 104, 111, 114-116, 122.

48 Pepus 1, 701. ['51).

49 Id, 72. J.G. Woelderink, De Rechivaardiging wit ket geloof alleen, 257, doet Kohlbrugge geen recht, wanneer hij
hem verwijt, hang geweest te zijn' om de daadwerkelijke nieuwe gehoorzaamheid te onderstrepen.

50 Brieven-Béhi, 284, vgl. 222.

51 Rémer 7, 17.

32 1d., 29. Vgl. Th. J. Locher, e.c., 18

33 1d., 53.

54 Wij achten O. Noordmans’ zienswijze niet juist, wanneer hij in Geestelifke perspectieven, 23, schrijft: 'Het zou
moeilijk zijn te zeggen, waar, volgens Kohlbrugge's theologie, de nieuwe mensch in deze bedeeling blijft, nu zn
plaats, die hij niet mocht verlaten, in Christus is opgeheven. Het zou even moeilijk zijn te zeggen, wat hij nog te doen
heeft, nu de groote Sabbath is afgekondigd. Voor hem is hier geen plaats meer. En hij heefl niets meer te doen'. Vgl. G.
de Ru, De rechtvaardiging bij Augustinus, 130: 'Kohlbrugge zit met de werkelijke nieuwe mens verlegen'. Van deze
verlegenheid is o.i. geen sprake. Wat de nieuwe mens volgens Kohlbrugge te doen heeft, is blijven in Christus, om uit
Hem daadwerkelijk vrucht te dragen naar de norm van Gods geboden,

35 Vgt Drei Gastpredigten, 44f. '33] - Tw. 1-2, 10v. -

56  Eriduternde, 129.
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zonden zegt Kohlbrugge, dat deze niet op e¢en buitengewone manier van de hemel
moet dalen. Wij hebben immers 'het Boek 57 van vader en moeder gekregen! Zijn ons
nu onze zonden leed, denken wij aan Gods majesteit, en zouden wij Hemn gaame de
eer geven; of ligt iemand op het ziekbed, is het hem bang vanwege zijn zonde - ach,
de vloek hier in het binnenste (...} -, dan komt daar echter de eeuwige Waarheid tot
hem: "Geloof de vergeving der zonden!". "Amen", zegt hij. En zo, rechtvaardig ge-
worden uit het geloof, hebben wij vrede met God door onze Heere Jezus Christus'S8,
Bij uitstek in de prediking kondigt de Koning, Die zijn dienaren uitzendt om 'gevan-
genen, hoeren en moordenaars’ op te sporen, vergeving af voor vloekwaardigen: "Ver-
geven zijn uw zonden. De Koning laat u zeggen: hier hebt gij Mijn gerechtigheid's9.

Kohlbrugge legt er hierbij echter grote nadruk op dat het de aard van dit recht-
vaardigend geloof is, eigen ongelijk te bekennen en Gods gelijk te erkennen. Er loopt
volgens hem geen rechte lijn van de zondekennis naar de kennis van de vergeving,
maar hij ziet de ljn eerst afbuigen naar de kennis van Gods gelijk. In de zondekennis
verdoemt men zichzelf en rechtvaardigt men God 0. 'In het geestelijke raadhuis, waar
de hemelse politie de wacht houdt, wordt gericht gehouden. Daar late de zondaar
zich richten, opdat de Wet blijve; daar verdoeme hij zichzelf en onderschrijve hij het
doemvonnis [Verdammungsurieil] met zijn bloed. En zo legge hij zijn hand op het
hoofd van het offerdier, tot verzoening der zonden'é!. Het Evangelie doet de deur der
hoop open voor wie zichzell aanklaagt en God bijvalt 62,

De noodzaak van de zelfveroordeling hangt bij Kohlbrugge rechtstreeks samen
met zijn diep respect voor de Wet. Niemand wordt weliswaar door de werken van de
Wet gerechtvaardigd, maar evenmin wordt iemand gerechtvaardigd zonder de erken-
ning van het recht der Wet. Zolang het eigen ik meéér geldt dan God en Zijn gebod,
schort het aan de rechte verbrokenheid voor God 63. Deze instemming met het vonnis
van de Wet is geen doel in zichzelf. Zij heeft op zich in geen geval rechtvaardigende
kracht. Dat God de zondaar rechtvaardigt, geschiedt niet omdat, maar terwijl hij God
rechtvaardigt. Er is wel samenhang tussen het eerste en het laatste. Die samenhang is
evenwel niet van verdienstelijke, maar van bemiddelende aard 64, Waar namelijk Gods
Wetsoordeel wordt bijgevallen, geeft het Evangelie de toegang vrij tot Hem Die de
vloek der Wet gedragen heeft, om ons de zegen van de vrijspraak te verwerven, Het
is deze onvervangbare christologische grond van de rechtvaardiging waarop Kohl-
brugge de gemeente wil funderen. 'Laat ons voor God in de schuld vallen, onszelf
aanklagen en Hem gelijk geven, waar Zijn waarheid ons voorhoudt: Gij zijt ver-
vloekt'. Daaraan verbindt hij onmiddellijk de oproep, om de toevlucht niet te ver-

37 Het Duitse handschrift heeft 'das Buch'. Is daarmee de Bijbel bedoeld, of - zoals de uitgevers van de Eenvoudige
Heidelberger menen - de Catechismus?

38 Heidelberger, 339 ['59] - A. Z. 6, 340 v. -. Duits handschrift in Archief III B 10, 31, Vgl Johannes 3, 69 ['48]: "Wijj
hebben de stem in het Woord'; ook Heidelberger, 38 ['59] - Der einige Trost, 41 -

398 A 2,94 ['53).

60 S A4 [1,2[51]-Tw 11-12, 366 -. Vgl. Heidelberger, 41 - Der einige Trost, 47 -

61 S A 14,19[61] - A. Z. 4, [74v, -. Vgl id, 2. - A. Z. 4, 192 -; Passions I, 68 ['48] - Lijdens, 95 -: '"Men klage
zichzelf slechts aan en geve God gelijk, - terstond is men gehelpen'.

62 Leerrede I Corinthe 7 :19, 4. Ook in 4. Z. 7, 309 ['38] - Duitse ¢ekst in Archief III B 12, 17 -, Vgl. Der verheiszene
Christus, 71 {'47]; Predigt tiber den zweiunddreiszigsten Psalm, 5t. ['50].

63 Licht 8,42 ['48] - Tw. 5-6, 374 -. Vgl. Licht I, 12 ["46) - Tw. 1-2, 276 v. -; Passions I, 13 ['47] - Lijdens, 14 -

4 Vgl Jesus und die Siinderin, 28f.: 'Zondevergeving wordt niet verdiend {...). Zij (sc. de gelovigen) hechten geen
waarde aan hun tranen en evenmin aan hun verbrijzeling. Bij hen geldt alleen het bloed, alleen de tranen des Heeren
(...}. Nochtans zijn zij waarlijk verbrijzeld'.
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smaden die wij naar luid van het Evangelie hebben, namelijk dat Christus voor ons
een vloek geworden is. "Want tegen alle vloek hebben wij een eeuwige, machtige,
geweldige zegen. Deze is: Christus voor ons! In Hem hebben wij de rechte Man, Die
zegt: "Vervloekt is zulk een vloek waarmee mijn arme schaap beladen is; Ik heb zijn
vlioek gedragen, Tk werd een vloek voor hem. Nu moet deze arme zondaar enkel
zegen zijn, in weerwil van al zijn verderf. Immers kan de Wet niet tweemaal met vloek
beladen"(...). Want niet voor Zichzelf werd Hij een vloek, doch voor ons, dat is: in
onze plaats'és. Het bijvallen van Gods gelijk relativeert de gratuiteit van de recht-
vaardiging niet, maar accentueert die veeleer.

Zelfaanklacht en het beroep op genade

Voor Kohlbrugge heerst er geen tegenstelling tussen het billijken van Gods oor-
deelswoord en het pleiten op Zijn genadewoord. Zij horen bijeen. Het laatste ge-
schiedt via het eerste, het eerste tendeert naar het tweede. De echte zelfaanklacht is
geen vorm van zelfbeklag, laat staan van ziekelijke zelfverachting, maar zij is verwe-
ven met heilsverlangen en gekoppeld aan het beroep op genade. De rechte belijdenis
van eigen doemwaardigheid verloopt dan ook op deze manier: 'Ik ben niets anders
waard (sc. dan het oordeel), maar des te meer appelleer ik aan Uw barmhartigheid'66.
Kohlbrugge vindt dat men God maar kwelt, zolang men er een zondebelijdenis op na
houdt 'waarbij men zich niet opmaakt tot het hart van Zijn Vader in de hemelen'.
Want het moet niet gaan om het belijden als zodanig, maar om de vergeving 67. Dat
Jona ten spijt van zijn veroordeling [Verdammung] riep om heil, 'dat was God
aangenaam'68. In een preek over de verloren zoon merkt Kohlbrugge op, dat God wil
dat wij Hem Zijn Vadereer laten, hoe zwaar wij ook gezondigd hebben. Berouw is
waarachtig berouw, als het 'voortkomt uit het geloof dat God Géd is en dat Hij Vader
is en blijft, waarbij de mens zichzelf echter aanklaagt (...) en zichzelf veroordeelt, dat
hij niet waard is een kind van God te heten, maar nochtans smeekt om de geringste
genade, om een kruimeltje genadebrood's?. Echte verootmoediging blijft ‘op de bo-
dem van Zijn genade en vrije entferming'7®.

Uit deze en dergelijke passages lezen wij af dat de zelfaanklacht de toeviucht tot
Gods genade niet uitsluit, maar insluit. Bits kan Kohlbrugge uitvallen naar een pseu-
doboetvaardigheid, waarin men beweert dat zijn zonden te groot zijn om te kunnen
~worden vergeven. Hij kan daarin niets anders zien dan verzet tegen genade. 'Zal ik u
wat zeggen? Gij zijt een veel erger zondaar dan gij denkt, want al uw beangst-zijn,
sidderen, schrikken, vrezen, wenen, zuchten, het neerzitten als een steen en blok in
moedeloosheid en vertwijfeling is slechts de wanhoop dat gij God uw zonden moet
tonen, slechts een verschansing waarachter gii u verschuilt, omdat de genade u onuit-
staanbaarder is dan de hel'71. Zelfkastijding zonder geloof in Gods genade noemt hij

85 Licht 11,59 ['47] - Tw. 5-6,129 -

56 S 4. 23, 130 ['74].

67 Sacharja 3, 35 ['47].

68 Jona, 19f. ['48].

6% Auf dem Weg nach dem Himmel, 53f. [z,j.].

70 Die Herrlichkeit IT, 37 1'63]. Vgl. Passions 1, 68 ['48] - Lijdens, 95 -: 'Juist daarom, dat hij (sc. de moordenaar aan
het kruis) zich (...} als overtreder moet aanklagen en weet hoezeer God te vrezen is, gelooft hij het artikel van de
vergeving der zonden'.

11 Matthdus 1, 123.
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een 'pijnbank van quasi-devotie' [Folter der Quasi-Andacht]?2. Hij weet een betere
weg, namelijk toe te treden tot de genade. En hij voegt eraan toe: 'Gij kunt zo vroeg
niet opstaan, dat niet reeds over u is opgegaan de Zon der gerechtigheid met gene-
zing onder haar vleugels'73. Wie als een goddeloze tot Hem komt, zal over zich zien
komen 'Zijn vurige [briinstige] barmhartigheid'74. Op het trefpunt van God en een
smekeling voltrekt zich in het Vaderhart de wending van toorn naar genade. 'O, welk
een hart is het hart van onze God! In een cogwenk is het in Hem omgewend (Hos.
11:8)... Is God dan zo veranderlijk [wetterwendisch]? Ja, waarom niet? - en w¢l ons,
dat Hij zo veranderlijk is! En evenwel is God de Heere niet veranderlijk. Immers, oude
liefde roest niet. Wanneer de ogen van de toornende en bestraffende Vader de ogen
van het kind ontmoeten, en zien hoe zij, half gebroken, schuld bekennen en om ont-
ferming smeken, zijn daar opeens twee harten gebroken: het hart van de Vader, om
het kind niet te straffen, en het hart van het kind, om zijn Vader om de hals te
vallen'75, De zelfaanklacht is niet alleen door het pleidooi op genade genormeerd,
maar staat ook geheel in het teken van Gods genadebetoon. Dit laatste is haar zin.

Sola fide - solo Christo

De Heilige Geest - zegt Kohlbrugge - brengt ons ertoe dat wij zonder verdienste
rechtvaardig worden voor God. Dat doet Hij door het geloof in ons te werken 76, Dit
geloof omschrijft Kohlbrugge dan als het aannemen van Christus' gerechtigheid. Om
het laatste gaat het. Het geloof is geen verdienstelijke component, maar een ontvan-
gend instrument. De gerechtigheid is 'de hoofdzaak'??. In het geloven als zodanig is
geen 'waardigheid' gelegen. Die ligt uitsluitend in de inhoud 78, Deze inhoud is
Christus' gerechtigheid, maar vooral Christus Zelf. Sterk kan Kohlbrugge deze vol-
strekte Christusbetrokkenheid articuleren. Over de zondares die Jezus' voeten met
haar tranen natmaakte, zegt hij: "Maar geloofde zij dan al dat haar de zonden ver-
geven waren? Wat doet het ter zake of zij dat geloofd heeft of niet? Dit geloofde zij:
"Hij is het!" en daar vroeg zij weinig naar zichzelf'79.

Kohlbrugge leert nadrukkelijk dat de zondevergeving nimmer los van Christus te
verkrijgen is. Zij valt ons louter in de geloofsverbondenheid met Hem te beurt. Dat de
rechtvaardiging geschiedt door geloof alleen, betekent geen reductie van het solo
Christo, maar vormt er de articulatie van, Het kenmerkende van Gods vergeving is
~"dat er volstrekt niets van waarde onzerzijds tegenover staat. 'Het is een puur vrijwil-
lige daad van het erbarmen Gods en berust in Christus' bloed en gerechtigheid'so.

71 I, 46.

73 b,

74 Predigt iber Hosea 11, Vers 8 und 9, 8 ['49].

75 1d, 8. Vgl. Jezus van Nazareth, onze toekomstige Rechter, 20: 'Gij zult geen stap hebben gedaan, of de Vader heeft
u reeds van verre gezien en loopt u duizend stappen tegemoet’,

76§ A 1,113 ['54].

77 1Ib,

78 Id., 113f

79 Jesus und die Stinderin, 8. Vgl. 8. 4. 11, 120: 'In Hem gevonden te worden, dat zij ons enige sireven. Dan komt al
het andere op zulk een grond vanzelf'.

80 Gott, sei mir gnidig!, 59 - §. 4. 17, 453 -. Vgl. Kohlbrugge's aantekening in M. F. Sander, Jehova Tsidkenu, 3,
waar hij verklaart, 'dat men tot zijne zaligheid niets, zelfs geen zucht of traan, kan, noch mag, noch moet toebrengen;
dat men tot dezelve niets behoeft te doen; dat Christus alles voor ons gedaan en geleden heeft'.
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Onder deze gerechtigheid van Christus verstaat Kohlbrugge Zijn plaatsbekledend
offer. Dit was een geloofsdaad bij uitnemendheid. Zijn geloof was "verdienstelijk”.
"Door Zijn geloof is Gods miskende en verworpen gerechtigheid weer openbaar ge-
maakt tot heil (...) van allen die daar geloven'8l. Naar Gods gerechtigheid was 'zulk
een Gode-geloven vereist waarbij iemand God gehoorzaam is tot in de dood'82, Met
dit geloof heeft de Zoon geloofd. Hij bleef in de woorden van Zijn Vader, die het
zwaarste lijden en de dood van Hem voorzeiden. 'Zo is het dus door het geloof van
Jezus Christus, terwijl Hij Zijn bloed ter aarde heeft uit laten gieten, dat God weer in
Zijn recht gekomen is en wij rechtvaardig zijn geworden, rechtvaardig in Zijn bloed'
83. Door Zijn geloof heeft Christus het voor ons verworven dat wij ons vertrouwen
mogen stellen op de verzoende God 84. Schematisch gesteld, is het dus de door
Christus' geloof in het gelijk gestelde gerechtigheid Gods die ons in het geloof wordt
toegerekend. .

Door het geloof ontvangt de goddeloze van Christus wat hij niet heeft. Kohl-
brugge maakt gebruik van het bekende beeld van de ruiling. Christus neemt van ons
de schandring en schenkt ons Zijn gouden ring, met de verzekering: 'Hier hebt gij
Mijn gouden ring, Mijn eer! En bij welke grenzen en in welke oorden gij ook
aangehouden en gearresteerd wordt, dit is uw paspoort'85. Wie opziet naar God
buiten Christus en omziet naar gerechtigheid bij zichzelf, is verloren 86, En wie alleen
op zijn zonden ziet, laat zich verstrikken in het net van de duivel. Het Evangelie
echter bevrijdt. 'Dit is de stem van het Evangelie tot u, gij arme, vermoeide en be-
ladene, dat gij in het geheel niet aan uzelf te denken hebt wanneer gij aan God denkt,
behalve in deze zin: dat God u genegen is als de God en Vader van onze Heere Jezus
Christus'87. Wij waren wel kinderen des toorns, maar Christus maakte Zich ons ten
eigendom door Zijn loskoop, toen Hij een vloek werd voor ons. 'Houd dit "voor ons"
vast; het is voor u, voor mij, voor allen die het om verlossing van alle ongerechtigheid
gaat. Christus heeft de persoon van een zondaar, van een overtreder van al Gods ge-
boden aangenomen. Zo nam Hij 6nze persoon op Zich. Heeft Hij het dan door-
gemaakt, zo geldt Zijn Woord: "Laat dezen heengaan”. Daarom, wanneer u toege-
fluisterd [zugeraunt] wordt: "Wat!, gij zoudt zalig zijn? gij tot God gekomen zijn, gij
een erfgenaam der heerlijkheid zijn? gij hebt toch niets dan zonde en wederom zonde
en zit vast [steckst] in alle verderfl" - antwoord dan getroost: "Gij liegt, gij valse pro-
feet, gij aanklagend geweten, gij krachteloos hart, gij ellendige duivel! Christus is mijn
zonde en ik ben Zijn gerechtigheid. Ik heb geen zonde, het Lam droeg ze weg" '88.

Het heeft ons getroffen dat Kohlbrugge Job 33:24 ("Verlos hem, dat hij in het
verderf niet nederdale, Ik heb verzoening gevonden") rechtstreeks in verband brengt
met de rechtvaardiging. Dit is daarom opmerkelijk omdat deze tekst ook herhaaldelijk
terugkeert in de rechtvaardigingsbeschouwing van het Gereformeerd Piétisme. Vol-
gens Kohlbrugge is Christus het subject van de zin. Deze verschijnt met Zijn gerech-

81 A Z 8 77

82 Zwanzig, 96f. ['46] - Tw. -2, 237 -

83 Id., 97 - Tw., ib. -

8¢ Licht 6, 88 ['61].

85 Heidelberger, 219 ['58] - 5. 4. 15 (I), 258 -
86 Licht 11,64 ['47] - Tw. 3-6, 134 -

87 Ib. - Tw., ib, -

88 1d., 64f - Tw. id., 135v, -
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tigheid voor de Vader, maar ontsteekt meteen in het hart van de mens ‘het geloof in
het Woord'. Dit Woord bestaat uit het verzoek van de Zoon: "Verlos hem!", waarmee
gezegd is: 'Reken het hem niet toe, dat hij zo goddeloos is, dat hij zo verdoemd is {...).
Zichier Mijn gerechtigheid, ziehier Mijn heiligheid (...). Tk heb verzoening gevonden'.
Dit is de grond waarop Ged de Vader naar de bede van Zijn Zoon de goddeloze recht-
vaardigt. Daarop belijdt de mens dat hij door genade-alleen gered is 89. Wat aan deze
vertolking van Kohlbrugge ontbreekt, is het voor het Gereformeerd Piétisme juist zo
kenmerkende - en tamelijk stercotiepe - kader van de vierschaarbeleving.

Omtrent de plaats van het geloof merken wij samenvattend op dat, hoe onopgeef-
baar het geloof ook is, de aandacht door Kohlbrugge wordt verlegd van het geloven
naar het geloofde. De betekenis van het geloof inzake de rechtvaardiging is in be-
paald opzicht onontbeerlijk, in ander opzicht onbeduidend. De onmisbaarheid ervan
is daarin gelegen, dat het de door God verordende 'weg' is 90 om de waardeloosheid
van iedere eigen inbreng te erkennen en de gerechtigheid uitsluitend buitenwaarts te
zoeken. Het geloof is in die zin onbeduidend, dat het geen deel der gerechtigheid in
zichzelf bezit. Heel de rijkdom van het rechtvaardigend geloof bestaat in gevulde
armoe 91,

Rechtvaardiging bij herhaling

Wanneer wij ons de vraag stellen of Kohlbrugge de rechtvaardiging voorstelt
hetzij als een beslissend keerpunt in het leven, hetzij als een telkens herhaald gebeu-
ren, is daarop geen eenduidig antwoord te geven. Enerzijds weet hij dat de rechtvaar-
diging een Godsdaad is die 'op eenmaal en volkomen' geschiedt 92, anderzijds hono-
reert hij ten volle dat wij haar bij iedere zondenood opnieuw behoeven. Wanneer
God ons met Zijn Lam tevreden ziet, "zoo spreekt Hij ons als Rechter vrij, eens voor
altiid, en zoo dikwerf als wij komen om genade in den nood onzer ziel' 93. Dat God
niet op Zijn eenmaal gegeven vrijspraak terugkomt, sluit dus niet uit dat Hij tevens be-
reid is haar te herhalen. De blijvende behoefte van de gerechtvaardigde zondaar aan
deze herhaling hangt samen met de schuld die hij telkens weer op zich laadt. 'Christus
is weliswaar onze gerechtigheid en heiligheid, namelijk wanneer wij geloven, maar
daar is het toch niet zo alsof wij nu in en op onszelf zonder zonde waren. De Heere
heeft ons immers leren bidden: "Vergeef ons onze schulden". Daar zien wij dat wij
schulden hebben'94. Het is zaak - vindt Kohlbrugge - dat wij dit nooit vergeten.
Anders worden wij arrogant. Niemand moet denken 'dat Christus hem als een oude
bekende en goede vriend zal moeten aannemen als het erop aankomt'. Want zo'n
soort 'vrijheid, gelijkheid en broederschap is er in de hemel niet'%5.

Wij blijven zondaren. En zondaren moeten 'in de aanvang en bij de voortgang van
hun weg' leren dat zij niet deugen, en zo ook leren tot God te gaan zoals zij zijn, om

89 4 Z 9 228v. 58]

90 5 4.1, 113,

?1 Vgl Sacharja 3, 35f. ['47), waar Kohlbrugge, om de extraversie van het geloof te onderstrepen, zich de uitspraak
veroorlooft: 'O, allen die mij hoort spreken, hadt gij toch wat minder geloof en wat meer zonden, en ging het u allen
meer daar om, van deze zonden verlost en met eeuwige gerechtigheid bekleed te zijn'.

92 S A 11, 117,

93 Vijfial Leerredenen. Gehouden te Delft en Fijnaart, in 1858 en 1863, 37. Cursivering door ons.

94 Sacharja 3, 9.

95 Ib.
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'zonder werk, verdienste, vroomheid, deugd of heiligheid in Hem te geloven Die de
goddeloze rechtvaardigt'96. De echte rechtvaardigen zijn zij die er van harte mee
tevreden zijn, 'dat zij uit geloof gerechtvaardigd zijn, of gerechtvaardigd worden'97.
Met deze laatste toevoeging zal bedoeld zijn dat de reeds gerechtvaardigde mens
niet alleen terugziet op de rechtvaardiging, maar er ook naar uitziet. Het gerechtvaar-
dlgd zijn impliceert het gerechtvaardlgd worden. De rechtvaardigverklaring geschiedt
'opnicuw en telkens weer opnieuw'?s,

Heel duidelijk verwoordt Kohlbrugge deze werkelijkheid in zijn preken over
Zacharia 3, waar Jozua van zijn bevlekte kledij wordt ontdaan en wisselklederen
ontvangt. Hij kan zich niet vinden in de zijns inziens 'gebruikelijke' uitleg, waarin
Jozua wordt voorgesteld als 'een onbekeerde, die voor Gods rechterstoel wordt
gerechtvaardigd's9. Zelf ziet hij in Jozua's vuile kleding veeleer een tekening van de
dagelijks hernieuwde verontreiniging in het leven van Gods kinderen. Zij zijn perma-
nent op vergeving en reiniging aangewezen. Tot degenen die zich troosten met de
gedachte dat zij 'dagen, maanden en jaren geleden' vergeving ontvingen, zegt hij
scherp: 'lk wens u geluk met zulke genade die u ten deel viel, maar het leven is geen
stilstand en de Wet is niet dood'100. Die zich verlaten 'op wat zij hun genadestaat of
hun geloof noemen’, onderkennen niet dat cok een door God beklede zondaar een
ondeugdelijk mensenkind blijft dat zijn klederen bezoedelt 101, Terwijl zij zich aanma-
tigen de gerechtigheid, de goede werken en het geloof "op zak' te hebben, zijn zij er
blind voor dat de geringste lust tegen Gods heilig gebod hen vercordeelt 192. "Wij heb-
ben gemakkelijk zingen en praten over onze Heere, als voor het moment ons geweten
niet knaagt, maar wanneer wij ons morgen in onreine klederen zien of ook vandaag
ons in deze onreine klederen gevoelen, wat dan? Denkt u zich kaarsrecht op de voe-
ten, met opgericht hoofd voor Degene Die ogen als vuurvlammen heeft, als gij daar de
kracht toe hebt! De mens kan zich mooi vleien, wanneer hij niets ziet. Denkt u zich
echter met Christus alleen! Voor Hem kan geen broeder u helpen, geen predikant,
geen stichtelijk boek, geen troostnjke pracht1ge preek (...). Voor Hem (...) siddert de
mens, de zondaar, als espeloof. Zo is het in de werkelijkheid. Voor Hem staat men, als
men goed staat, zoals de echtbreekster daar gestaan zal hebben'!03. Daar gevoelt
vlees zich vlees voor Hem, en 'alles hangt af van wat van Zijn lippen zal komen'104,

/ Zo staat de rechtvaardige opnieuw als een goddeloze in het gericht. En daar valt
~"andermaal de vrijspraak. Dat Kohlbrugge hierbij denkt aan een gebeuren dat zich in
de prediking voltrekt, blijkt uit het vervolg: 'Dit grote woord: "Ik heb uw zonde, uw
verkeerdheid van u weggenomen", dit woord (...) zo vol Godsvreugde, dat een mens
de wereld te eng wordt, dat breng ik u: dit woord, dat de Zoon, onze Rechter, uit het
hart van de Vader neemt, naar Zijn genade en genegenheid jegens arme zondaren'105,
Het Woord behelst een bevrijding die zich telkens herhaalt. Want 'de verkeerdheid

96  Predigt ither den zweiunddreiszigsten Psalm, 13.

97 1d., 14

98 Anleitung zur wahren Priffung, 19. Vgl. Go#, sei mir gnddig!, 10; Apostelgeschichte, 179 ['73].
%9 Sacharja 3,22.

100 1d., 22f.

101 1d,, 24.

102 Th,

193 1d., 27

104 Ih.

105 1d., 30f.
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van ons hart heeft geen einde'106, Evenmin een einde heeft de gewilligheid van Chris-
tus, Die onze verkeerdheid nog wél zo gaarne wegneemt als dat wij haar weggeno-
men willen zien 107

De conclusie lijkt ons gewettigd, dat Kohlbrugge, zonder de onophefbare geldings-
kracht van Gods rechtvaardigverklaring te ontkennen, toch vooral de nadruk legt op
onze blijvende behoefte aan hernieuwde rechtvaardiging. Dit hangt samen met een
werkelijkheid die impliciet al naar voren kwam, maar waarop wij thans expliciet onze
aandacht willen richten.

Rechtvaardig en zondaar tevens

Het voorgaande aspect confronteert ons met een spanning die in Kohlbrugge's ge-
loofsvertolking nadrukkelijk present is. Wij bedoelen de gedachte dat wie in Christus
gerechtvaardigd en geheiligd is, niettemin in zichzelf een zondaar en onheilige blijft
108, De accentuering hiervan trekt een markant spoor door zijn heiligingsleer. Wie
van de vergeving der zonden leefi, is een heilige. "Wel zeker! Maar die is voor God
een grote heilige en de allerbeste doctor en professor, die van zichzelf niets méér weet
dan dat hij een overtreder is'109, Het 'vrome vlees' begrijpt het wel niet, maar toch is
dit de realiteit, dat een kind van God enerzijds een machteloze en goddeloze is en
blijft, en anderzijds rechtvaardig en heilig is, geheel recht en gezond van lijf en leden
voor God 110,

Het is God zelf Die ons in deze tweezijdige werkelijkheid onderricht. Wanneer Hij
'ons vrolijk maakt met de vergeving van al onze zonden', geeft Hij ons duidelijk zicht
op de genade die over ons is opgegaan. Maar 'dit geschiedt zo, dat Hij ons door Zijn
Woord niet alleen terechtwijst hoe wij leven, gaan en staan zullen - opdat een ieder in
zijn stand zal doen wat hij in de liefde van Christus schuldig is -, maar voor alles leidt

106 1d., 32.

107 1d., 46.

108 Vgl. W.A. Hoek, H. F. Kohlbrugge. De onheilige heilige, 14.

109 ‘Goft, sel mir gnddig!, 45 - 8. A. 17, 437 -

1104, 25-8 4. 17, 412 -. Hlustratief is in dit verband Kohlbrugge's kritick op een prentenboek, waarin het hart van
de onvernieuwde mens wordt voorgesteld als bewoond door duivels en monsters, terwijl dat van de vermnieuwde mens
getekend wordt als totaal gezuiverd en enkel door Christus bewoond, "Want ofschoon ik enerzijds een dergelijie
afbeelding in bescherming zou kunnen nemen, toch maakt men zich een verkeerde voorstelling van de zaak en raakt
men op verschrikkelijke dwaalwegen (...), wanneer nu later de zwijnen en duivels - men weet zelf niet hoe - zich weer
hebben binnengedrongen'. Als David om een tein hart vraagt, dan vraagt hij om een ander hart, dat toch hetzelfde boze
en weerspannige hart is. Met dit hart verlangt hij God onverdeeld aan te hangen, 'z0, dat hij in zijn hart wel alle duivels
en zwijnen zal zien, en nochtans met zo'n hart en met alle innerlijke vezels daarvan zal vasthouden aan eeuwig erbarmen
en zo aan het gebod des levens' (id., 32 - §. 4. 17, 421 -). In dat "harteboekje" verloopt het Kohlbrugge kennelijk te
statisch en te weinig pastoraal, omdat het niet op de weerbarstige werkelijkheid berekend is.

Van bedoeld geschrift is een Nederlandstalige uitgave in ons bezit, nl. Het hart des mensen een tempel Gods of
werkplaats des satans. In tien figuren zinnebeeldig voorgesteld, zonder vermelding van de auteur, Blijkens het
voorwoord gaat het om een verfaling van een Duitse vertaling uit het Frans, Ons kwam ter ore dat J.JW.A. Wijchers,
em. predikant te 's Gravenhage, ¢en onderzoek heeft ingesteld naar de bronnen en de lotgevallen van dit merkwaardige
geschrift, en daarover een publicatie voorbereidt, Hij was zo vriendelijk om ons op voorhand de volgende mededelingen
te doen. Het Bilderbuch waarvan Kohlbrigge gewag maakt, betreft onpetwijfeld Das Herz des Menschen van Johannes
Evangelista Gossner (1796-1802), aanvankelijk priester en kapelaan in Beieren, naderhand Evangelisch predikant te
Berlijn. Het boekje dateert uit zijn r.k. priesterperiode. Het is een bewerking van een in het Duits vertaald Frans
prentenboekje, dat laatmiddelecuwse elementen bevat, Opvallend is de voorstelling van de zeven hoofdzonden in de
vorm van zeven dieren, Het curieuze is, dat dit geschift, dat ook diverse malen in het Nederlands werd vertaald, in de
rechterflank van de reformatorische gezindte bekend en geliefd is geraakt.
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Hij de zijnen nadat Hij hen verkwikt heeft, meer en meer in in de kennis van hun
eigen verlorenheid en onwaardigheid, zodat zij eerst recht aanvangen arme zondaren
te zijn nadat Hij hen verkwikt heeft'i111, Kohlbrugge noemt dit het rechte spoor om
Jeruzalem dat boven is te bereiken: een goddeloze te blijven voor God en zich louter
te houden aan Christus' gerechtigheid, heiligheid en Geest 112, Wanneer de rechtvaar-
dige geen goddeloze blijft, maar 'zich boven een moordenaar [Schicher} verheft, dan
zal hij een gruwel zijn in de ogen van Hem Die Zich niet schaamt, de God van zon-
daren en van alle verlorenen te heten't13,

Kohlbrugge's accent op de blijvende bedelstand van de christen heeft een twee-
voudig theologisch motief. Ten eerste valt te wijzen op een moment in Kohlbrugge's
zondeleer, namelijk de notie dat de inwerking van de zonde zich gedurende heel ons
leven laat gelden. Van groot belang is in dit verband zijn ontdekking van de komma
in Romeinen 7:14. Het is zijn stellige overtuiging dat Paulus daar niet bedoelt te
zeggen dat hij onder de zonde verkocht is voor zover hij vieselijk is, maar dat hij
geheel vleselijk is: 'vieselijk, zoals ik inwendig en uitwendig leef'114, Van minstens
evenveel betekenis is bovendien Kohlbrugge's zienswijze dat Paulus hier niet over
zijn verleden, maar over zijn heden spreeki 115. Het gaat dus om een vieselijkheid die
ten eerste nict partieel, maar totalitair van aard is, en die ten tweede niet van voor-
bijgaande, maar van aanhoudende aard is. 'Zo werpt Paulus met deze spreuk alle
heiligen op een hoop en maakt hij hen allen recht tot arme zondaren'!16,

In deze conceptie lijkt geen ruimte voor nuancering, Niettemin is di¢ er wel. Want
als wij ons afvragen of de wedergeboren - vleselijke! - mens volgens Kohlbrugge bij-
gevolg identiek is aan de onwedergeboren vleselijke mens, blijkt hij dat toch beslist
niet te bedoelen. Vleselijk blijft de wedergeboren mens in en op zichzelf, met afzien
van de in hem wonende Geest van Christus. Al wat deze mens in eigen kracht denkt
te kunnen presteren aan Wetsvervulling is vlees, en daarom ondeugdelijk 117. Maar
omdat Christus’ Geest - 'de geest des geloofs' - hem vervult, is er het innerlijk verlan-
gen om volkomen met Gods Wet in overeenstemming te zijn 118. In deze totaal vlese-
lijke mens is blijkbaar toch de werkelijkheid van de Geest present. Het gaat hierbij
niet om twee delen van de mens, maar om twee werkelijkheden in de mens, beide van
totalitaire aard. Daar is het verzet van het vlees - dat uit is op 'Selbst-Willen' - en daar
is door de Heilige Geest in de innerlijke mens - Kohlbrugge noemt het 's mensen
ganse wezen in Christus - de onvoorwaardelijke overgave aan de wil en Wet van
God 119. In deze ene mens vindt het conflict plaats, de botsing niet alleen van de
Geest tegen het vlees, maar door deze Geest ook van geloof tegen ongeloof. Het is

UL Lopet I, §1f. ['57).

112 1d, 52. Vgl. 8 4. 15 (D), 179f. ['59]; 8. 4. 18, 19 ["14]; Kleiner Katechismus oder kurzgefaszte Form der Lehre nach
dem Heidelberger Katechismus, Fr. 58.

112 Jjona, 59 ['48].

114 Dyei Gastpredigten, 12 ['33] - Tw. 1-2, 89 -, Vgl. Th. I. Locher, o.c. 15; I Klugkist Hesse, Hermann Friedrich
Kohlbriigge, 150f. Ds. D, van Heyst attendeerde ons op het feit, dat de "korma" ook is aan te treffen in Gezang 38: 2
van de Evangelische Gezangen ( Gezang 173: 2 uit de Bundel 1938): "Vijandschap was mijn bedenken, vlees'lijk, onder
't kwaad verkocht, had ik nimmer Hem gezocht'. Het lied ( 'Alle roem is uitgesloten'} is van de hand van de
predikant-dichter Jan Scharp (1756-1828).

W15 Tb. - Tw., id., 60 -, Inz, Rémer 7, 45.

116 1d, 13 - Tw., id., 61 -

L17 Rémer 7, 5%.

112 1d,, 78.

119 1d,, 91.
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cen levenslange strijd. Kohlbrugge acht het zeker dat wij in de seconde dat wij de
geest geven, nog zondigen 120. Het onderkennen van de zonde neemt naarmate men
ouder wordt niet af, maar toe. Wie jong is denkt dat er op zestigjarige leeftijd wel van
verbetering sprake zal zijn, maar 'is men zestig of negentig of honderd jaar oud
geworden, dan ziet men even scherp als dat men vroeger blind was en ziet men het
stof in hoeken en gaten waar onze jeugd niets zag'l21.

Naast Kohlbrugge's radicale zondeleer is echter vooral ook een tweede motief in
het geding, namelijk zijn opvatting over de radicaliteit der genade. De overmacht
daarvan krijgt tegen de achtergrond van de blijvende zondigheid des te scherper
contouren. Wij hebben weliswaar levenslang tegen onze zondige aard te strijden,
maar uitzichtloos is dit conflict geenszins. Want juist in onze verlegenheid licht Gods
genade op. Hij vergeeft de zonde en de zondige aard en geeft de gerechtigheid van
Christus 122, De genade heeft het overwicht. Zij is op blijvende, totale armlastigheid
berekend. 'Christus betaalt niet honderdduizend daaldérs, opdat gij met uw arbeid
dan nog twintig duiten [Groschen] achteraf zoudt bijbetalen. Alles of niets! Zo Eén is
Hij!"123 Het is deze totalitaire aard van de genade die door Kohlbrugge's visie op de
permanente zondaar-status wordt onderstreept. Hoe geringer de zondaar wordt, hoe
groter Christus hem wordt 124, De Heilige Geest brengt en houdt ons dadrom op het
'arme-zondaars-bankje', omdat 'wij alleen van daaruit de heerlijkheid van Christus' leer
kunnen zien en alleen daar er recht van genieten'125. Het hart van zo'n zondaar
'ademt op tot God en leeft alleen uit Zijn gerechtigheid', en slechts één ding leeft in
dat hart, namelijk 'het voortdurende gevoel: hier niets, daarginds mijn Alles!'126 Zo is
de gelovige tegelijk zondaar en rechtvaardige. Kohlbrugge aarzelt niet om van de
mens die vleselijk en verkocht onder de zonde is, te zeggen dat hij tegelijk ook 'Geist'
is krachtens de geestelijke geboorte in Christus 127,

Deze geprononceerde leer van de blijvende onheiligheid van de heilige heeft niet
alleen-een tweevoudig motief, maar ook tweeérlei adres. Enerzijds wil zij een kritische
correctie zijn aan het adres van hen die menen met wat Kohlbrugge noemt hun
'heiligingskrukken' de berg Sion te kunnen bestijgen. Die krukken dient men ver van
zich af te werpen 128, Vlammend kunnen zijn woorden zijn, wanneer hij met allerlei
cigenmachtige heiligingspogingen afrekent. 'Tob niet [griible nicht], 0 mens, met uw
leer van het farizees bedrijven [des Pharisiirens] van heiligheid en dankbaarheid en
aan de zonde afgestorven zijn, naar de maatstaf waarmee gij uzelf meet! Ene lust in
uw leden, zij drijft de spot met al uw moraal, al uw plannen, uw theorieén over de
navolging van Jezus, al uw geloften en voornemens (...). De boze geest die gij uit-
gedreven waant, trekt na een bepaalde termijn in de fantasichemel van uw geestver-
voering [Verziickung] met zeven sterkere geesten weer binnen, en hoe meer middelen
ter doving, des te heller vlamt zij op, die vlam der bronst, bij uw praktijken [Unwesen]

120 Heidelberger, 37 '59] - Der einige Trost, 40 -

121 1d., 36 - Der einige Trost, 39 -, Kras kan Kohlbrugge zich uitdrukken: 'De wereld is een madenzak, en als gij mij
eruit neemt, ben ik de allerellendigste made' {Johannes 3, 57 ['48]); dezelfde gedachte in Apostelgeschichte, 170 ['73].
122 Heidelberger, 338 ['59} - 4. Z. 6, 340 -

123 1d., 35 ['59] - Der einige Trost, 38 -

124 § 4. 15 (D), 180 ['59].

125 Heidelberger, 116 - Schrifiverkiaringen, nrs. 301-304 -

126 Licht 1, 16 ['46] - Tw. 1-2, 281 -. Vgl. Sacharia 3, 244,

127 Rémer 7, 44,

128 Drei Gastpredigten, 10 [33] - Tw. 1-2, 57 -
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van zelfgekozen afzondering en engelenootmoed'129, Jeder streven om zich zelf te
heiligen is tot mislukken gedoemd. Eén ding slechts voegt de mens om met God in
het reine te komen: 'De mens blijve op de plaats waarheen hij door het rechtvaardig
oordeel Gods geworpen is, en hij verheffe zich niet daar bovenuit, al was hij ook vol
van alle genade, of vol geweest. Hij zoeke niet (...) te repareren wat voorbij is, maar
strekke zich uit naar hetgeen voor is: Gods gerechtigheid, genade en waarheid'130. De
mogelijkheid van eigen inbreng is voorbij. Voorhanden is genade alleen, waarbij ie-
dere menselijke biidrage overbodig en daarom verboden is.

Anderzijds zijn het vooral de door eigen onheiligheid gekneusden aan wie Kohi-
brugge zijn boodschap adresseert. Troostend wil hij hen tegemoet komen. In Jakob
ziet hij het model van zulke onheilige heiligen. Hij twijfelt er niet aan dat Jakob door
zijn Pniél-ervaring was bedekt verklaard 'met de onschuld van het Lam, met dat wat
gerechtigheid voor God is'131. Maar juist van toen af ging hij hinkend zijn weg. Zo
vergaat het al Gods heiligen. God Zelf is van deze ontwrichting de auteur, en Hij
heeft er een heilzaam oogmerk mee. Opdat niemand zich in wat van God is zou beroe-
men alsof het eigen deugd zou zijn, 'verwringt de Heere bij een ieder der zijnen die
Hem in waarheid kennen, dusdanig het gewricht van hun heup, dat zij ten langen
leste alien kreupel moeten voortgaan als Jakob, opdat zij opgehouden hebben met
hun hoofd in de wolken te wandelen'132. Kohlbrugge ziet hier het specificke verschil
tussen Gods werk en mensenwerk aan het licht komen. 'Wat van mensen is heeft
geen gebroken gang (...), heeft beide benen even lang en kan zijn gang bepalen (...).
Wat uit God is krijgt een houding en gang als Jakob'133. Het Woord van God leert
ons hoe Gods heiligen heilig zijn, en tevens waarin de goddeloosheid van de godde-
lozen is gelegen. De laatsten 'kunnen altijd vooruit' en 'maken zich breed met hun
doen'; in hun harten 'leeft het ik, eigen kracht, eigen vroomheid en heiligheid'. 'De
heiligen Gods kunnen nooit vooruit, het is hun alles voortdurend uit de handen
genomen. Doch God is hun toevlucht en sterkte (...)". Daarom 'moet gij de moed vol-
strekt niet opgeven, gij die in het geheel niet meer vooruit kunt't34,

Zo zorgt God er heilzaam voor dat de gerechtvaardigde en geheiligde zondaar
nooit de tollenaarsgestalte achter zich laat. En ook van deze nood kan men geen
deugd maken. 'Zulk een tollenaar (...} laat zich niet voorstaan op zijn tollenaars-
gestalte'135. Ofschoon hij met alle goede werken is vervuld, laat hij voor Gods aange-
zicht al zijn werken varen en is hij een zondaar, 'niet een complimentszondaar, maar
een grote, afschuwelijke zondaar tegenover de heiligheid Gods'. Hij 'zal zich met alle

129 Matthiws I, 44. Valt hier het accent op de vruchteloosheid van de heiliging van eigen fabricaat, elders laat hij het
overbodige etrvan zien: "Wij menschen, die als muggen zijn bij God, hoe wij ons ook op onze lange schaduw laten
voorstaan, wat willen wij dan met die goede werken, met dat Gode gelijk zijn, met dat streven om iets te worden? Zou
men dien niet met medelijden aanzien en voor krankzinnig houden, die voor de lieve zon, welke alleen licht is (...), een
kaars meende te moeten ontsteken uit dankbaarheid aan die zon, of om haar te verlichten?' (Over den Vijftigsten Psalm,
55). "In dien Eene alle de volheid, en aan dien Eene alle genade'l (id., 57).

130 1d,, 45,

131 Zwanzig, 326 - Tw, 3-4, 46 -

132 14, 336 - Tw., id., 56 -

133 Ib. - Tw., ib. -

133 1d., 337 - Iw., id., 57 -

135 Licht 7, 100 [52] - A. Z. 9, 348 -. Vgl. Brieven-Béhi, 83, waar Kohlbrugge schrijft dat het stellig waar is, dat de
Heere alles is en wij slechts nul zijn. Maar als men van zijn 'nulliteit' iets maakt en 'naar een gestalte staat waarin men
dat voor zichzelf als met handen zou kunnen tasten dat men zulk een "niet” is (...), dan is men toch ook al weer van de
eenvoudigheid af'.
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zondaren op één hoop werpen en (...) voor ¢n na verzoening zoeken in het bloed
van het Lam'136. Al weet men ook dat zijn 'rekening is vereffend', het gaat erom eerlijk
voor Gods heiligheid te belijden, geheel en al zondaar te zijn 137, In heel krasse
bewoordingen kan Kohlbrugge zich hierover uitlaten: 'Ik en de Wet zijn opposita
zoals graf en paradijs, want ik ben vleselijk'l38.,

Deze volstrekte bezitloosheid in zichzelf hebben alle heiligen gemeen. Zij worden
allen opgevoed 'in de Kreupelstraat, dat wil zeggen, zij zijn allen een arm en cllendig
volk, dat slechts weet te getuigen van de rifkdom der liefde en genade die zij vinden
in het Woord van hun enige Profeet, waarom zij zich gedurig tot Hem begeven met
de bede om leven en genade, troost en licht'13%. Een passage als deze is heel
kenmerkend voor Kohlbrugge's visie. Het geloofsleven van de in Christus recht-
vaardige en heilige kent twee brandpunten, namelijk het roemen in het Woord van
Gods genade en de gedurige athankelijkheid van deze genade. Het eerste is niet
zonder het laatste, maar het laatste evenmin zonder het eerste. De blijvende be-
hoeftigheid doet aan de objectieve werkelijkheid van de rechtvaardiging ¢n aan de
subjectieve stelligheid daaromtrent niets af. Wat God toezegt is immers zo be-
trouwbaar, 'dat, wanneer u gevraagd wordt: "Zijt gij heilig?", gij moogt antwoorden:
"Ja!" En als w gevraagd wordt: "Zijt gij rein?", gij moogt antwoorden: "Ja!" "Zijt gij
rechtvaardig?", gij andermaal moogt antwoorden: "Jal" Wat? Wij, arme zondaren? Wij
onheiligen, en onrechtvaardigen die wij zijn? Ja, de gerechtigheid van Christus, die is
het!'140 Hoezeer de zondaar ook zondaar blijft, beslissende geldingskracht heeft niet
wat hij waarneemt bij zichzelf, maar wat hij verneemt it Gods mond. 'Er wordt zonde
gezien, maar de belofte wordt geloofd'141,

Tegen deze achtergrond dient men de paradoxen te verstaan, die zo karakteristick
zijn voor Kohlbrugge's prediking. De gelovige ziet zich 'onrein, nochtans is men rein,
melaats, nochtans is men gezond, onheilig, nochtans is men heilig, goddeloos, noch-
tans is men rechtvaardig (...)'142. Hierbij hangt alles af van de optiek. Beziet men Gods
gemeente 'in zichzelf, dan is zij 'lelijk, jammerlijk en geheel verwerpelijk'. Maar beziet
men haar in de gemeenschap met Christus, dan staat zij er geheel anders voor, want
'waar Hij komt, brengt Hij alle goederen van de hemel met Zich mee'143, Kennelijk is
het Kohlbmgge's overtuiging dat Christus deze goederen ons zo toeigent, dat zij

136 1d,, 100f. - 4. Z., ib. -. Vgl. Gout, sei mir gnddig!, 46f. - S. 4. 17, 438f. -, waar Kohlbrugge niet nalaat om in de
prediking ook zelf de gehele gemeente "op één hoop” te werpen: 'Gij zondaren, bekeerd of onbekeerd, gij zijt aan
allerlei ondeugden en hartstochten overgeleverd (...). Waar moet het met u heen? (...} Is er niet een Lam daarboven, dat
de zonde der wereld heeft weggedragen?'

137 Heidelberger, 79 ['59] - Duitse handgeschreven tekst in Archief II1 B 12, 2 -

138 Rémer 7, 45, vgl. 93£.

139 Heidelberger, 311v. [71] - A. Z. 6, 323 -

140 Id., 338 - Duitse handgeschreven tekst in Archief III B 10, 31 -

141 Leerrede H. Geest, 24 ['54). Vgl. Pfingst, 94 - Feest, 338 - 'Het is mij in vergelijking met de vorige tijd, als ging
ilc meer en meer achteruit; maar het werk dat ik onderwijl doe, moet toch goed zijn, - zo zegt de Werkmeester het
tenminste, aan Wie ik het werk heb af te leveren'.

142 Petrus I, 167 ['51].

143 Johannes 3, 111 ['48], Vgl. Der einige Trost, 75 ('59] - Heidelberger, 64 - "Hoe meer armoe, des te rijker de volheid
van de Jezus-naam'; Die anvertrauten Pfunde, 34 {'50] - Tw. 1]-12, 191 - Onze ‘macht' wordt groter naarmate wij ons
met onze nullen bij Hem, de enige Eén, voegen; S. A. 1, 71 ['34]; 5. 4. 15 11, 306 ['54]; Opleiding 1ot recht verstand,
24: 'Hoe meer nigts hebbende, hoe meer alles hebbende; hoe meer ontledigd, des te valler; hoe meer alles hier gelogen
schijnt, des te waarachtiger; hoe meer uit zich zelven wit, des te meer vervuld met alle volheid Gods. Het is eene
bestendige vermcqigvuldiging uit de volheid, bij bestendige afirekking; hoe meer nuls aan de eene zijde, des te meer
millioenen als er c_le'Een voor komt'.
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noott een bezit vormen waarover wij autonoom kunnen beschikken. Als armen heb-
ben wij ons onophoudelijk te wenden tot wat Christus voor ons beheert en ons in de
belofte uitreikt. Wij "hebben" Zijn genadegoederen uitsluitend op de wijze van het
behoeftige geloof. Z6 is de goddeloze nochtans in Christus rechtvaardig, en de
onheilige heilig. Met R. Eberhard valt Kohlbrugge's positie als volgt te kenschetsen:
‘Der Mensch, auch und gerade der christliche Mensch ist und bleibt in der Wirklich-
keit seiner Existenz der verlorene Siinder (...), der als solcher der Gnade gegeniiber
sich befindet, von der er nicht anders weisz als so, dasz sie aus ihrem Gegeniiber zu
diesem Menschen heraus je und je an ihm sich ereignet. Nur je in diesem Ereignis
kennt und hat der wirkliche Mensch Gnade'144. Hieraan is toe te voegen dat het de
Heilige Geest is Die de mens in deze genade innerlijk doet delen.

Samenvatting

Kohlbrugge houdt de rechtvaardiging strak met de heiliging verbonden. Hoewel
hij het onderscheid erkent, ligt het zwaartepunt toch op beider onafscheidelijkheid.
Beide vallen zij ons, als vergeving en vernieuwing, ten deel in de geloofsgemeen-
schap met Christus. Sterke nadruk legt Kohlbrugge erop dat de heiliging alleen dan
'waarachtig' is, wanneer men voortdurend bij de rechtvaardiging, dat is bij de genade
in Christus blijft. Dan ook draagt de heiliging concrete, daadwerkelijke vrucht,

De rechtvaardiging geschiedt door het geloof. In dit geloof valt men het oordeel
van de Wet bij, rechtvaardigt men God en veroordeelt men zichzelf. Tussen de zelf-
aanklacht en het beroep op Gods in het Evangelie betuigde genade heerst geen
tegenstelling, maar veeleer een diepe eenheid. In het Evangelie wordt Gods gerech-
tigheid-in-Christus geschonken. Deze wordt door het geloof omhelsd. De waarde
van het geloof is hierbij niet van causaal-meritoriale, maar van instrumentele aard.
Alles wat het geloof aanneemt van Christus - Zijn gerechtlgheld en Zijn hell1ghe1d -
laat Kohlbrugge meetellen in de rechtvaardiging.

Ofschoon God op Zijn rechtvaardigverklaring nimmer terugkomt en de rechtvaar-
diging door Kohlbrugge bijgevolg mede als een beslissend keerpunt wordt gezien,
heeft hij vooral cog voor de rechtvaardiging als telkens hernieuwde schuldverge-
ving. Dit laatste hangt samen met zijn sterk geprofileerde overtuiging, dat de in
Christus gerechtvaardigde en geheiligde tegelijk zondaar en onheilige blijft in zich-
zelf. Voor de rechtvaardiging en de heiliging is men permanent in geloof op de
genade aangewezen.

144 Eberhard, 'Das hemiletische Problem und die Predigt Hermann Friedrich Kohlbriigges', in Evangelische Theologie 1
(1934) Heft 4, 159.
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2. Kohlbrugge's visie in het licht van de Reformatie
2.a. Luther

Bij herhaling is er door diverse Lutherkenners op gewezen dat de rechtvaar-
digingsleer de kern van Luthers theologie nitmaakt 145, Dat dit geheel overeenstemt
met Luthers eigen gevoelen, lijdt geen twijfel. Met dit artikel staat of valt de kerk 146,
De rechtvaardiging noemt hij de summa van heel de christelijke leer, de zon die Gods
heilige kerk verlicht 147, de meester en rechter die de kerkelijke doctrina beheerst en
het geweten opricht voor God 148, O.H. Pesch maakt evenwel opmerkzaam op het ge-
geven, dat Luther met soortgelijke bewoordingen ook de leer aangaande Christus
kan kwalificeren 149, Dit wijst volgens Pesch op de essentiéle samenhang van de
rechtvaardigingsleer en de christologie. De allesbeslissende inhoud van de rechtvaar-
diging is het Woord aangaande Jezus Christus. ""Rechtfertigungslehre” ist also eine
Abkiirzungsformel fiir den Gesamtzusammenhang aller theologischen Aussagen mit
dem alles tragenden Christusartikel {...). Nur insoweit ist der Rechtfertigungsartikel
der "Artikel, mit dem die Kirche steht und falit" '150,

Dat nu juist het woord rechtvaardiging het samenvattende begrip voor het geheel
van de Christusverkondiging is, heeft zijn grond hierin, 'dasz es flir den Paulusexege-
ten Luther im Christusartikel immer um die uns erschienene und geschenkte Gerech-
tigkeit vor Gott geht'151, Wij zouden hieraan de pneumatologische overweging wil-
len toevoegen, dat Luther - evenals Kohlbrugge - ook daarom de rechtvaardiging als
het hart van de Christusprediking beschouwt, omdat het in deze rechtvaardiging is
dat Christus' Persoon en werk ons applicatief ten goede komen. Met W. van 't Spijker
is te zeggen dat de leer van de rechtvaardiging 'eigenlijk niets anders is dan de keer-
zijde van de Christologie', met dien verstande dat het in de rechtvaardiging gaat om
het pro me-karakter van Christus’ werk 152, Daarom is voor Luther heel ons christe-

145 Zie Th, Hamack, Luthers Theologie I, 321; A.D.R. Polman, Onze Nederlandsche Geloofshelijdenis I, 9-11; G.C.
van Niftrik, Sola fide, 12; G. Ebeling, Lutherstudien. Band II, 266; P. Althaus, Die Theologie Mariin Luthers, 195;
O.H. Pesch, Hinfiihrung zu Luther, 265, W, van 't Spijker, Luther, belofie en ervaring, 184,

146 A E. Mc Grath, fustitia Dei. A history of the Christian doctrine of justification (1), 193, maakt er opmerkzaam op
dat deze uitspraak niet letterlijk van Luther stamt, maar eerst later - in ieder geval begin zeventiende eeuw - in zwang
raakte. De gereformeerde (!) theoloog J.H. Alsted vange zijn disputatie over de rechtvaardiging (1618) aan met deze
these: Articulus iustificationis dicitur articulus stantis et cadentis ecclesiae. Luther zelf formuleert: Quia isto articulo
stante stat Ecclesia, ruente ruit Ecclesia (W A 111 40, 352). Vgl. P, Althaus, o.c., 195; O.H. Pesch, o.c., 265.

147 WA 40 TI0, 352,

Y8 g 4 39 1, 205: Articulus justificationis est magister et princeps, dominus, rector et iudex super omnia genera
doctrinarum, qui comservat et gubernat omnem doctrinam ecclesiasticam et erigif conscientiam nostram coram Deo.
Sine hoc articulo mundus est plane mors et tencbrae.

149 Pesch, o.c., ib. Vgl. P. Althaus, o.c., 196, bij wie Pesch zich aansluit.

150 Pesch, o.c., 266, Vgl. Th. Harnack, o.c., 322: 'Diese (...) Lehre von der Rechtfertigung durch den Glauben ist so
fest und unanfléslich verwachsen mit der von Christi Person und Werk, dasz beide miteinander stehen und fallen’. K.
Barth, K D I¥/1, 588, schrijft: 'Der articulus stantis et cadentis eeclesiae ist nicht die Rechtfertigungslehre als seiche,
sondern ihr Grund und ihre Spitze: das Bekenntnis zu Jesus Christus', en hij acht het waarschijnlijk 'dasz im Grunde das
die Meinung auch Luthers gewesen ist'. Vgt. G. Ebeling, Evangelische Evangelienauslegung, 271 'Auf jeden Fall ist der
durchgehende scopus von Luthers Evangelienauslegung nicht die Rechtfertigungsiefre, sondemn Jesus Christus allein'.
Zo ook H.J. Iwand, Rechifertigungsiehre und Christusglaube, 7.

131 Ib.

152 W_ van 't Spijker, v.c., 184, Vgl. Th. Hamack, o.c., 332: 'Sie ist die Konzentration und die Verwirklichung der
Versthnung an dem Einzelnen, sofern er glaubt; A.E. Mc Grath, c.c., 13. Belangwekkend is de opmerking van A.E. Mc
Grath, Reformation Thought, 68, dat ' the rise of humanism brought with it a new emphasis upon individual
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lijke geloofsleven een dagelijkse 'Uebung dieses hohen Artikels'153,

Luther omschrijft de rechtvaardiging als de niet-toerekening en de vergeving van
de zonde en de toerekening van Christus' gerechtigheid 154. Hij noemt deze gerechtig-
heid een passieve, omdat zij ons zonder enig Wetswerk onzerzijds wordt geschon-
ken, in tegenstelling tot de actieve gerechtigheid, die door ons wordt verricht 155, Wij
ontvangen haar om niet, zoals de aarde de regen ontvangt 156, Zij is imputatief, dat
wil zeggen, zij wordt ons toegerekend 157, Zo wordt zij uit genade de onze, en toch
blijft zij ons in die zin vreemd [aliena a nobis], dat wij haar niet hebben verdiend 138,
Met deze gerechtigheid - zo geeft H.J. Iwand Luthers visie weer - moet de mens wor-
den bekleed voordat hij goede werken kan doen. 'Thre Gabe ist die Voraussetzung,
bei der wir passiv sind, nicht aktiv; glaubend, nicht handelnd'159. Zij vormt geen
deugd of eigenschap die wij "hebben", maar zij is louter in het geloof de onze,
"Wollen wir sie "haben", ohne zu glauben, wollen wir sie gleichsam in uns selbst zur
Darstellung bringen, dann wird sie sich sofort verwandeln in jene pharisdische Selbst-
gerechtigkeit, die da Einzug hilt, wo die wahre, gbttliche, lebenschaffende Gerech-
tigkeit vertrieben wurde'160. Kohlbrugge's affiniteit met Luthers gedachtengang is
treffend.

Op het punt van de verhouding tussen rechtvaardiging en heiliging liggen er
eveneens onmiskenbare raakvlakken. Qok voor Luther zijn zij namelijk onlosmakelijk
met elkaar verbonden. Dat blijkt direct al uit zijn terminologie. fustificare vat hij
enerzijds imputatief op als rechtvaardig-verklaren, anderzijds als het daadwerkelijk

consciousness, and a new awareness of human individuality' (vgl. id.,35).

153 Aang, in Th. Harnack, o.c., 330.

154 Th. Hamack, o.c., 333, Zie voor een uitvoerig onderzoek naar Luthers nieuwe verstaan van de gerechtigheid Gods,
E. Bizer, Fides ex auditu, passim, inz. 118, 122, 128. Vgl. B. Rothen, Die Klarheit der Schrift I, 241-246,

155 H.I. Iwand, Glaubensgerechiigkeit, 99. Vgl. W. van 't Spijker, o.c., 185v, A.E. Mec Grath, Reformation Thought,
53-63, maakt duideljk dat de kwestie van de modus der rechtvaardiging in de scholasticke context van Luthers dagen
van een brandende actualiteit was. Twee scholen stonden tegenover elkaar, namelijk de Via Modemna, waaraan o.a. de
namen van Willern Ockham en Gabriel Biel verbonden zijn, en de Schela Augustiniana Moderna, met als belangrijke
vertegenwoordiger Gregorius van Rimini, die invloed onderging van Thomas Bradwardine en John Wycliffe. De
rechtvaardigingsleer van de eerstgenoemde school was op Pelagiaanse leest geschoeid, zij het dat men Pelagius' leer in
die zin bijstelde, dat men niet de goede werken als zodanig voor de grond der rechtvaardiging hield, maar deze grond
gelegen zag in de genadige tegemoetkoming van God, Die de in zichzelf gebrekkige werken beschouwt alsof zij
waardevol en verdienstelijk waren. De achtergrond van deze beschouwingen werd gevormd door een verbondsleer
waarbij God Zichzelf verplicht, de mens te rechtvaardigen op voorwaarde dat deze doet wat in zijn vermogen ligt (facit
quod in se est). 'Human works were like lead coins, they argued of little inherent vaiue. But God had ordained, through
the covenant, to treat them as if they were of much greater value, in just the same way as a king could treat a lead coin as
if it were gold’ (id., 59). De Schola Augustiniana Modema daarentegen betoogde in Augustinus’ geest, dat het heil
volstrekt Gods werk is en dat het initiatief tot de rechtvaardiging exclusief van God witgaat. Een helder overzicht van
deze materie biedt ook H.N. Hagoort, Wijsheid van het viees. Over 97 onbekende stellingen van Maarten Luther, inz.
35v.v.

156 Aang. in G. Ebeling, Luther, 136.

157 B. Rothen, o.c., 245. Vgl. H.I. Iwand, o.c., 109. A.E. Mc Grath, fustitia Dei, 14, wijst erop dat Luther zelf de leer
van de justitia imputata weliswaar niet ontwikkelt, maar er wel duidelijk de grond voor legt.

158 B. Higglund, 'Luthers Anthropologie', in H. Junghans (Hrsg.), Leben und Werk Martin Luthers von 1526 bis 1546,
75. Vel. K. Schwarzwiller, Theologia crucis, 79, die in dit verband opmerkt: 'Die Rechtfertigung ist sittlich nicht zu
erfassen. Gottes Rechtfertigen stellt vielmehr alle Maszstibe von recht und gut, sittlich und geziemend auf den Kopf
{...). Kein noch so hochachtbares Streben hat vor Gott mehr einen Wert; gerecht und gut ist allein, was Christi Werk
realisiert’. Hij citeert (id., 82): Quia si vires ef iusticia sunt aliquid, Christus non est necessarius. A.E. Mc¢ Grath, o.c.,
14, onderstreept dat Gods genade voor Luther bestaat in 'the absolute favour of God (...} rather than a quality, or a series
of qualities, at work within man's soul'.

159 Iwand, o.c., 101.

160 [wand, tb. Vgl. M. Lienhard, Martin Luthers christologisches Zeugnis, 108,
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rechtvaardig-maken van de zondaar, aldus P. Althaus 16i. Dit hangt samen met het
feit dat het rechtvaardigend geloof de ene Christus omhelst, zowel tot rechtvaar-
diging als tot heiliging 162, Beide kan Luther zowel imputatief als effectief invullen.
De imputatieve gerechtigheid is de gerechtigheid die Christus door Zijn Wetsver-
vulling zonder ons heeft volbracht en die ons wordt toegerckend 163; de imputatieve
heiliging noemt Luther onze 'Hauptheiligung', die daarin bestaat dat Hij als onze
Hogepriester voor ons tussenbeide trad en Zich voor ons aan het kruis heeft over-
gegeven 164, Het is duidelijk dat rechtvaardiging en heiliging bij deze voorstelling
van zaken in feite nauwelijks te onderscheiden zijn. Onder de effectieve gerechtig-
heid is die gerechtigheid te verstaan die in de gestalte van liefde en gehoorzaamheid,
door de Heilige Geest in ons wordt teweeggebracht 165; de effectieve heiliging be-
tekent dat de Heilige Geest in ons een nieuw leven werkt 166, De termen rechtvaar-
diging en heiliging kunnen elkaar dus overlappen 167.

Toch weet Luther van een fundamenteel verschil. Maar dit onderscheid is niet
zozeer gelegen in de twecheid van rechtvaardiging en heiliging als wel in het verschil
tussen de imputatieve aard van rechtvaardiging en heiliging enerzijds en de effec-
tieve aard van deze beide anderzijds. Om de modus van deze onderscheiding nader
op het spoor te komen, concentreren wij ons op de tweeérlei manier waarop Luther
de rechtvaardiging omschrijft.

Fundamenteel voor Luther is in de rechtvaardiging de vergeving der zonden en de
toerekening van Christus' gerechtigheid. Het is louter krachtens deze primaire imputa-
tieve werkelijkheid van de rechtvaardiging dat het tot het effect van de daadwerke-
lijke gerechtigheid komt. De toerekening heeft dus het primaat. Maar tegelijk accen-
tueert Luther dat God hiermee doelt op het effect ervan: de nieuwe gehoorzaamheid
168, Als dit effect zou uitblijven, dan was 'Euangelium, glaub und allis umsonst'169.
Althaus is van oordeel dat het samengaan van imputatieve en effectieve gerechtig-
heid volgens Luther 'erst die Rechtfertigung im Vollsinne' is 170. Luther zelf spreekt
van "twee delen" van de rechtvaardiging, namelijk verzoening en reiniging !71.

161 Althaus, o.c., 197. Althaus voegt eraan toe: 'Der zwiefache Sprachgebrauch ldszt sich nicht auf die Friih- und
Spitzeit von Luthers Theologie verteilen; er findet sich gleichzeitig, sogar in den gleichen Texten kurz nacheinander'.
Vgl. M. van Rhijn, Studién over Luther's rechivaardigingsieer, 42: het woord rechtvaardigen heeft bij Luther nu eens de
betekenis van fustum efficere, dan weer die van fustum reputare. Van Rhijn is van oordeel dat Luthers leer 'in hoofdzaken
volkomen dezelfde is gebleven' (50), maar wijst er toch op dat er sinds 1517 een verschil in ‘nuance’ valt te bespeuren
{id., 51): v66r 1517 'staat de idee "Christus in ons" meer op den voorgrond; in de tweede periode, d.i. na 1517, speelt de
gedachte "Christus voor ons” een grootere rol' {id., 28). Hierbij slhuit zich aan G. de Ru, De rechtvaardiging bij
Augustinus, 84-89.

162 Th, Hainack, o.c., 361.

163 P Althaws, o.c,, 204,

164 E. Ellwein, Summus Evangelista, 117. Vgl. W A 391, 521: Homo credens in Christum est reputatione divina iustus
ef sanctus. Vgl. ook het citaat in Th. Hamnack, o.c., 377: 'Also ist mun Alles, beide Christi Leben und Sterben, unser
Schatz, dadurch wir durch und durch heilig werden, und darinne Ailes haben', Vgl. id., 353. Zie inz. L. Pinomaa, Sieg des
Glaubens, 101.

165 P Althaus, o.c., 204.

166 Th. Harnack, o.c., 361.

167 ygl. O.H. Pesch, o.c., 268: Der statistische Fund zu diesen beiden Worten bei Luther laszt keinerlei Absicht
erkennen, eine prizisierte technische Sprachregelung aufzubauen'.

168 P, Althaus, o.c., 205, Vgl. van dezelfde, Die Ethik Martin Luthers, 11-23.

169 W 4 8, 26.

170 Althaus, Die Theologie, 205.

171 B, Higglund, o.c., 73.
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De vraag die zich hier voordoet, is of de effectieve gerechtigheid mede de grond
vormt van de rechtvaardiging. Althaus wijst erop dat Luther inderdaad sterke nadruk
legt op het feit dat God rechtvaardigt propter initium novae creaturae, dus vanwege
de door Hem in de zondaar aangevangen vernieuwing. Maar - zo tekent Althaus
hierbij aan - Luther bedoelt hiermee slechts de onopgeefbare voorwaarde van de met
de rechtvaardiging gepaard gaande vernieuwing aan te duiden, en niet de grond aan
te geven. De grond ligt uitsluitend in Christus' vreemde gerechtigheid 172.

Toch is het opmerkelijk dat Althaus in deze samenhang Luthers propter initium
rovae creaturae nadrukkelijk naar voren haalt. Hij releveert dat Luther dit onbevan-
gen kan combineren met het propter Christum. De eerste oorzaak van de rechtvaar-
diging noemt Luther de in het geloof omhelsde bedekking van de zonde door
Christus, de tweede oorzaak, dat wij tegen de zonde strijden om haar te verdeigen.
'Dann wo die zwey nit sein, da wirt sie gerechnet und ist nit vorgebenn, und
vordampt ewiglich'l173. Deze tweede oorzaak doet volgens Althaus echter niets af
van het feit dat God de zdéndaar rechtvaardigt. Dat doet Hij niet op grond van de pro-
leptisch in rekening gebrachte volkomen vernieuwing die eenmaal ons deel zal zijn,
maar op grond van Christus' volbrachte verzoeningswerk en op grond van Zijn in de
zondaar aangevangen vernieuwing 174, Luther kan ook volstaan met eenvoudig op
Christus te wijzen: 'Der durch den Glauben umfaszte und im Herzen wohnende
Christus ist die christliche Gerechtigkeit, um derentwillen Gott uns als gerecht ansieht
und uns das ewige Leben schenkt'175, Het betreft die Christus Die niet slechts object
van het geloof is, maar Zelf als werkend subject in het geloof present is 176, Vanwege
deze ene Christus is er bij Luther sprake van een tweevoudige gerechtigheid. De
eerste wordt ons van buitenaf toegerekend, de tweede wordt, als vrucht van de
eerste, door Christus in ons gewerkt 177, De eerste is het 'Hauptstiick', het tweede 'das
andere', maar Luther 'hat darauf insistiert, dasz diese "zwei Stiicke" je als solche "recht
getricben" werden miiszten, dasz also keines von beiden zugunsten des anderen
vergessen oder vernachlissigt werden diirfte, weil das entweder Verderbnis des
Glaubens oder aber Verderbnis von dessen Kraft und Frucht bedeuten miiszte'178.

Het is vooral R. Prenter die de aandacht heeft gevestigd op de beslissende bete-
kenis van Luthers pneumatologie, ook in dit verband, In het geloof stelt de Heilige
Geest Christus en Zijn gerechtigheid present. Deze gerechtigheid heet weliswaar

172 Althaus, o.c., 210. Hij verwijt K. Holl dat deze 'aus einer unerldszlichen Bedingung (...} den zureichenden Grund'
maakt, in die zin dat God de toekomstige rechtvaardige proleptisch-analytisch rechtvaardig spreekt. 'Dabei - aldus
Althaus - wird das propter Christum im Sinne der Anrechnung der "fremden" Gerechtigkeit Christi preisgegeben'’. Hjj
noemt Holls constructie een 'ethische Rationalisierung der Rechtfertigung',

173 W 4 7, 345.

174 Althaus, id., 208f. {cursivering door ons). Vgl. R. Hermann, Luthers These "Gerecht und Siinder zugleich”, 28.

175 Aang. in B. Higglund, o.c., 74.

176 B. Hagglund, ib. Vgl. LT. Bakker, 'De tweevoudige gerechtigheid. Lutbers "Sermo de duplici Tustitia”, 1518, in
LT. Bakker en J.P. Boendermaker (red.}, Luther na 500 jaar, 45. Vgl, ook U. Asendorf, Die Theologie Martin Luthers
nach seinen Predigten, 258: 'Christus ist nicht allein Grund der Rechtfertigung und Heiligung, sondern er ist es, der
beides treibt und bewirkt' (zie ook id., 235, 421); M. Lierhard, o.c., 108, 144,

177 1T, Bakker, o.c., 42, Vgl. E. Seeberg, Luthers Theologie If, 407, K. Barth, o.c., 586. Barth attendeert erop dat
Luther 'nie versiumt, die Ueberordnung des ersten dieser beider Elemente {iber das zweite geltend zu machen'.

178 K. Barth, o.c., ib. Wanneer O.H. Pesch, o.c.,, 268 poneert: 'Eine Diskussion um "forensische” und “effektive”
Rechtfertigung wird in Luthers Schriften nicht gefihrt', heeft hij, gezien de verstrengeling van beide, weliswaar recht
van spreken, maar gaat hij toch voorbij aan de orde die voor Luther onomkeerbaar is: de effectieve rechtvaardiging is
vrucht van de forensische. Zie ook Th. Hamack, ¢.c., 357; Tj. Stadtland, Rechifertigung und Heiligung bei Calvin, 63,
die erop wijst dat Calvijn deze gedachte van Luther verder heeft vitgebouwd.

256




vreemd, maar is toch beslist niet op te vatten als een 'blosz ideelle Grosze'l79. Het
betreft veeleer de levende, bevrijdende heerschappij van Christus door Zijn Geest 180,
Deze pneumatische, vernieuwende Christuspresentie vormt met de rechtvaardiging
een 'unmittelbare Einheit'181. Deze eenheid 'wurde fir die Orthodoxie zu zwei nur
schwer miteinander zu vereinigen Tendenzen, zum "religidsen” Interesse der Lehre
von der Rechtfertigung auf der einen, und zum "ethischen" Interesse der Lehre von
der Heiligung auf der anderen Seite'. Het gevolg was dat 'die Rechtfertigungslehre in
ihrer iibertriebenen forensischen Auspriigung eine abstrakte Lehre zu werden drohte
(...), wahrend der lebendige Christus in einen besonderen Lehrpunkt in der Dar-
stellung des Heiligungsleben oder der Wiedergeburt verwiesen wurde''82, Wij her-
inneren ons dat het met name deze isolering van rechtvaardiging en heiliging is, die
Kohlbrugge 'de latere scholasticken’ verwijt 183, Zijn congenialiteit met Luther is
duidelijk. Ook voor Kohlbrugge is het vanwege de ondeelbare Christus, Die eenmaal
voor ons stierf en Die heden door het geloof in ons hart woont, dat rechtvaardiging
en heiliging niet te scheiden zijn.

In samenhang met het voorgaande komt nog een andere parallel naar voren. Zoals
voor Kohlbrugge is ook voor Luther de voortgang van de heiliging in de grond niet
anders dan blijven bij, of ook telkens hernieuwd vluchten tot Christus' vreemde
gerechtigheid 184. Het geloof klemt zich vast aan Christus' gerechtigheid, ja, aan
Christus Zelf. R. Prenter schrijft: ‘Er ist es, der in seiner lebendigen und kiimpfenden
Gegenwart die Stinde iiberwindet, und nicht etwas von dem, was seine Gegenwart in
uns zum Keimen gebracht hat'185. Van Hem blijft het geloof dan ook permanent
afhankelijk. Naar Hem moet het telkens weer heen. Proficere hoc est semper a novo
incipere (voortgaan is steeds opnieuw beginnen)!86. Prenter omschrijft de aard van
deze voortgang in termen die sterk aan Kohlbrugge doen denken: 'Der Fortschritt der
Heiligung ist nicht wie das Wachstum der realen Frémmigkeit Gegenstand psycholo-
gischer Beobachtung, sondern des Glaubens und der Hoffhung, sie ist weder fiir
einen selber noch fiir andere feststellbar, sondern mit Christus verborgen'187, Het is
Christus Die door Zijn Geest ons heiligt in geloof.

Met deze verborgenheid van de heiliging is slechts ogenschijnlijk in strijd, dat
Luther de voortgang ervan ook kan aanduiden als revalidatie. Prenter toont namelijk

179 Prenter, Spiritus creator, 227.

180 1d., 228.

181 1d,, 73. Vgl. Th. Harnack, o.c., 355: Luther noemt de ons geschonken gerechtigheid: "'Christi und des Heiligen
Geistes Gerechtigkeit'. Vgl. ook A.D.R. Polman, c.c., 5: rechtvaardiging en vernieuwing zijn als 'oorzaak en effect
nauw verbonden. Het ene is tegelijk met het andere’.

182 14,, 73f, Vgl U. Asendorf, o.c.,, 258: 'Insgesamt hat also Luther einen anderen theologischen Duktus als die
orthodoxe Dogmatik'.

183 Stifishiitte I, 126 - Tabernakel, 341 -

184 R Prenter, o.c., 79f., vgl. vooral ook id., 105. C. Graafland, "Luthers leer van Woord en Geest in relatie tot het
gereformeerd protestantisme’, in C. Graafland e.a. (red.), Luther en het gereformeerd protesiantisme, 220, schrijft dat de
voortgang voor Luther betekent een steeds dieper verstaan van het simul iustus et peccator.

185 1d,, 83.

186 W 4 56, 486. Vgl. M. Schloenbach, Heiligung als Forischreiten und Wachstum des Glaubens in Luthers Theologie,
19f., 24, 27; A.E. Mc Grath, o.c., 13; B. Hamm, Promissio, Pactum, Ordinatic. Freiheif und Selbsthindung Gotfes in
der scholastischen Gnadenlehre, 3821,

187 Prenter, id., 80. Vgl. H.l. lwand, Glaubensgerechtigkeit, 213; R. Hermann, Luthers These g Gerechtigkeit und
Siinder zugleich", 239. Hermann noemt de "Fortschritt” niet zozeer een "Maszbegriff”, maar veeleer een "Zeitbegriff”,
dwz. niet een kwantitatieve toename van heiligheid, maar een voortgang naar de veleinding van de komende Christus.
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aan dat Luthers hoofdaccent hierbij niet zozeer ligt op 'dem fortschreitenden
Gesundungsprozesz selber, sondern auf dem von Arzt gegebenen Versprechen
volliger Heilung'. De zicke houdt zich aan de belofte van gezondheid en aan de
aanwijzing van de Heelmeester 188. De heiliging van het leven bestaat voor Luther
niet daarin, dat de mens met Gods hulp steeds beter, sterker en vromer wordt, 'bis er
schlieszlich durch lauter Giite und Stirke und Frommigkeit in den Himmel hinein-
wiichst, sondern vielmehr darin, dasz der Mensch ganz und gar, wie er ist, in den
Bereich des Geistes Gottes kommt und eben deswegen - in einem bestimmten Sinn -
tiglich schwiicher und siindiger und hilfloser wird, so dasz er mehr und mehr auf
Christus allein geworfen wird als auf seine einzige Gerechtigkeit und auf den, der ihn
in seine Hand nimmt und ihn als Werkzeug fiir sein Handeln am Nichsten
gebraucht'189, De voortgang van het christenleven wordt gedragen door de deemoed
van het gebed om genade 190. Voortgaan betekent bidden leren 191. Het is het tegen-
deel van zelfvoldaanheid 192, 'Es fiihrt vielmehr erst recht in die Selbstanklage
hinein'193, Het is: God telkens weer zoeken en vinden. Want als de Gevondene wil
Hij steeds opnieuw worden gezocht en gevonden als die God aan Wie wij meer en
meer genoeg hebben 194, In deze samenhang spreekt Luther overigens onbevangen
van een dagelijks meer en meer [in dies magis] geheiligd worden 195, 'Fort, yhmer
mher ef mher, halt an mit wasschen, hodie gebadt, cras etc' 196.

Het kan gezien voorgaande gedachtengang niet verbazen dat Luther de ver-
binding tussen het rechtvaardigend geloof en de goede werken als vrucht daarvan,
strak aanhaalt. Alleen het geloof rechtvaardigt, maar dit geloof is nooit alleen 197.
Omdat Christus geen werkeloos Koning [rex ofiosus] is, kan ook het geloof niet
werkeloos zijn 198, Het is onmogelijk dat het geloof zonder voortdurende, vele en
grote werken is 199, Wie de gerechtigheid van Christus door het geloof zonder de

188 1d., 84. Vgl. M. van Rhijn, o.c., 43.

189 1d., 104. Prenter concludeert dat er in Luthers conceptie dus geen ruimte is voor een groeiende reéle vroomheid, die
de kiem van volkomenheid vormt en een analytisch rechtvaardigingsoordeel zou kunnen motiveren. Tegelijk moet
worden onderstreept - 'im Widerspruch zu den Abstrakticnen der rein forensischen Rechtfertigungslehre’ - dat God
vrijspreekt én vernieuwt. Vgl. W. von Loewenich, Lutker als Ausleger der Synoptiker, 181: 'Der progressus-Aspekt darf
nicht zugunsten der forensischen transitus-Vorstellung bagatellisiert werden'.

190 R. Hermann, o.c., 241, vgl. 295, 301.

191 1d., 243.

192 Vgl H.I. Iwand, Glaubensgerechtigkeit, 36: 'Als ob das Ziel der Vollkommenheit darin bestiinde, Gottes nicht
mehr zu bediirfen!"

193 R. Hermann, id., 268f. Vgl. P. Althaus, o.c., 213. Althaus merkt op dat het Luther niet gaat om het bereiken van
een zedelijke hoogte, maar om een diepte waarin alle zelfvertrouwen sterft.

194 Id., 286f, Hermann citeert: Semper vull querl et magis inveniri.

195 W 4 40 11, 355. Vgl. M. Schloenbach, o.c., 36.

196 | 4 40 11, 357.

197 Deze zinsnede wordt in de Formula Concordiae aan Luther toegeschreven. Zie Th. Harnack, o.c., 359. Vgl. W. von
Loewenich, o.c., 185.

198 W 4 40 11, 537. Zie H.J. Iwand, Glaubensgerechtigkeit, 168. Vgl. het citaat in E. Seeberg, o.c., 439: Christus
actuosissimus extra nos et in nobis; en het citaat in W, von Loewenich, o.c., 179: 'Christus macht uns nicht faul, sed
wacker und alles thun'.

199 W A 7, 231: Impossibile est fidem esse sine assiduis, multis et magnis operibus, Vgl. A. Siirala, 327f.: ‘Es ist
eigentlich schon gegen Luthers Intenticnen, iiberhaupt von einem Verhaltnis zwischen dem Glauben und den Werken zu
sprechen, denn nach seiner Auffassung gibt es keinen Glauben ohne Werke (...). Luthers Auslegung der Gebote ist also
keine Erginzung seiner Verkiindigung von Gottes Gerechtigkeit, sondern gehdrt mit ihr organisch zusammen'. Vgl
ook A 19, 77: '(...) das man di¢ gantze summa des Christlichen verstands ynn zwey stucke als ynn zwey secklin fasse
ym hertzen, wilchs sind glaube und liebe'. Zie ook W A 12, 289: 'Darumb schleusz den glawben und die gutten werck zu
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werken ontvangt, is als een regen die de aarde bevrucht; hij doet alle goede werken
die zich voordoen [gquaecungue mihi occurunt]|200. Het gaat hierbij om de onbaat-
zuchtige daden der liefde. Luther illustreert het met de daad van de zondares die
Jezus' voeten zalfde. Wat zij zelf niet voor verdienstelijk hield is in Jezus' oog nu juist
verdienste 201. Wanneer de mens echter uit Gods geboden een verdienstelijk program
voor goede werken maakt, noemt Luther het resultaat daarvan louter vrome schiin en
huichelarij 202, Alle geldingsdrang is hier misplaatst. Denn die werck sind die besten,
die man nicht weis, wie gut sie sind'203, De echte goede werken hebben volgens
Luther een onopzettelijk, spontaan karakter. Zij komen vanzelf uit het geloof voort,
zoals de vruchten groeien aan een boom. Dat het strikt om gelodfsvruchten gaat,
blijkt vit het gegeven dat Luther de goede boom, die naar Jezus' woord goede vrucht
voortbrengt, niet identificeert met de persoon, maar met het geloof. Het is dat geloof
dat zijn wortels uitslaat in Christus. Zo is de goedheid van de boom louter aliena
(vreemd, dat wil zeggen van Christus). En daarom ook zijn de vruchten goed, dat is:
uit de goede bron - het geloof, Christus - en naar de juiste norm - Gods gebod - 204,

Een ogenschijnlijke spanning vertoont Luthers oeuvre rond de vraag of de
gelovige zich van zijn goede werken bewust moet zijn. Enerzijds ontkent hij dat
categorisch: "Wenn du darauff sehest, was du thust, so hast du schon den Christlichen
namen verloren'205, 'Ein Christ weiszt von seyner frommkeit nichts zusagen, ehr
findet in im nichts gutts noch frommes, sol er fromm sein, so mus er sich nach einer
anndern und frembde frommkeit umbsehen'206, H.J. Iwand ziet in dergelijke passages
Luthers kritiek op het vroomheidsideaal van de late Middeleeuwen verwoord 207,
Het is dit accent dat bij Kohlbrugge rijkelijk vertegenwoordigd is, als een kritische in-
stantie tegenover ieder zelfgenoegzaam heiligingsbewustzijn.

Niet zelden treft men bij Luther echter anderzijds de gedachte aan dat de goede
werken teken en bevestiging van het geloof uitmaken. Zij zijn dat niet alleen voor
God en de ander, maar ook voor onszelf 208, Dit lijkt in spanning te staan met het
voorafgaande. Toch is dit niet het geval. Wat Luther bestrijdt, is de hoogmoedige
roem in de werken. Wat hij onderschrijft, is de normatieve functie van de werken
inzake het onderscheid tussen vals en waar geloof. De werken vergelijkt Luther met
een zegel op een brief, waaraan de echtheid af te lezen valt 209. Alleen het geloof
maakt vroom, 'aber das du weissest, das der glaub recht sey, so mustu denn beweysen

samer, das alse ynn den beyden dic summa des gantzen Christlichen lebens stehe'.

200 4401, 51.

201 Aang. in J.T. Bakker, De tweevoudige gerechtigheid’, in o.c., 34. Kohlbrugge's uvitleg van deze pericoop vertoont
met deze zienswijze affiniteit. Hoewel Luther nadrukkelijk ontkent, dat de liefde van de zondares de oorzaak van de
vergeving is, spreekt hij toch van haar verdiensten, Lt.t. Kohlbrugge beschouwt hij echier haar liefdebetoon als een
blijk van de voorafgaande vergeving (id., 32).

202 I 4 2, 469: species pietatis et kypocrisis. Vgl. G. Ebeling, Lutherstudien. Band 11, 285,

203 w4 DB 6, 117

204 W, von Loewenich, o.c., [80. Vgl. P. Althaus, Die Ethik Martin Luthers, 15, Naast de spontaniteit van de werken
kan Luther ook de verplichting ertoe benadrukken (id., 183, 185).

205 W 41012, 431

206 W4 1012, 430. vgl. 9, 191: de tooi van Gods heiligen is verborgen. 'Ia sie kunen es nit wisszen: andres weer es
nit eyn vorborgen zcierde. Unnd ob sie nu alle die obgenanten wertliche zcierde hetten szo iszt yhn doch alsz hetten sie
nichts'.

207 Iwand, Luthers Theologie, 137.

208 1d., 182. Vel. E. Bizer, Theologie der Verheiszung, 282, 285.

209 W. von Loewenich, o.c., 182. Vgl. W. van 't Spijker, o.c., 190.
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mit den wercken'210, Men kan met W. von Loewenich instemmen: "Wir sind gewohnt,
die reformatorische Lehre als Theologie des Glaubens zu bezeichnen (...). Man ist
doch einigermaszen iiberrascht, wenn man (...) liest, wie Luther das Christsein immer
und immer wieder auf die Formel "Glaube und Liebe" bringt211. Vooral ook in
Luthers polemiek tegen de antinomisten komt dit naar voren. Zijn bezwaar tegen hen
is, dat 'meine Antinomer' wel 'fein und mit rechtem Emst von der Gnade Christi, von
Vergebung der Siinden' preken, maar de consequentie 'flichen wie der Teufel’. 'Sie
sind wohl feine Osterprediger, aber schindliche Pfingstprediger, denn sie predigen
nichts von der Heiligung des Geistes Gottes'212, In deze articulatie van de
onbetwistbare samenhang van geloof en werken is Kohlbrugge Luthers gelijke.

De betekenis die de Wet in de heiliging voor Luther heeft valt niet te onder-
schatten. Wel is haar vloek opgeheven, maar niet haar normatieve geldingskracht 213,
De rechtvaardiging, die van de vloek der Wet bevrijdt, impliceert veeleer meteen de
bevrijding tot de vervulling der Wet 214. Het gaat hierbij om werken naar de Wet, die
evenwel niets met nomistische werkgerechtigheid van doen hebben. Het is een
obedientia iucunda (vrolijke gehoorzaamheid)215, De Wet der tien geboden is het
hoogtepunt van de goddelijke leer, om ons leven te richten naar Gods welgevallen.
Zij is de rechte bron waaruit wij putten zullen wat in Gods oog goede werken zijn
216, P, Althaus is van mening dat, ofschoon de term fertius usus legis bij Luther
ontbreekt, de zaak zelf aanwezig is 217.

Onopgeefbaar is ook naar Luthers inzicht de rechtvaardiging van de goddeloze
vervlochten met de belijdenis van eigen ongelifk en Gods gelijk. Deum iustificare
(God rechtvaardigen), noemt hij dat. H.J. Iwand schrijfi: 'Es handelt sich also bei dem,
was wir die reformatorische Lehre von der Rechtfertigung nennen, nicht nur um die
Rechtfertigung des Menschen vor Gott, sondern zugleich und unumginglich um die
Rechtfertigung Gottes im Menschen'218. Hoe nauw de samenhang hier voor Luther is
blijkt uit een zin als deze : 'En deze passieve rechtvaardiging Gods, waardoor Hij door
ons wordt gerechtvaardigd, is juist de rechtvaardiging door God, actief aan ons

210 W 4 10 101, 298. Op de geloofsverzekerende functie van de werken komen wij terug in hoofdstuk VIIL. Zie voor
Luthers visie op de werken bij Jakobus, P. Althaus, Die Theclogie, 214, Lt.t. Kohlbrugge kent Luther de bedoelde
werken geen andere betekenis toe dan dat zij de echtheid van het geloof bewijzen.

211 Von Loewenich, o.c., 185.

212 Aang. in S. Kettling, 'Die Rechtfertigung des Gottlosen', in K. Heimbucher (Hrsg.), Luther und der Pietismus, 97.
Vgl. het citaat in H.J. Iwand, Gesetz und Evangelium, 307: Sathan odit doctrinam pietatis. Ergo per tales spivitus vulf
tollere legem.

213 P, Althaus, Die Theologie, 232.

214 Th.

215 W A 39 1, 375. Zie ook W A4 46, 662: 'Hie ist nun das Gesetz kdstlich und gut und mir gegeben zum Leben und
gefillet mir'. Vgl. L. Schuurman, Confusio regnorum, 307.

216 WA 301, 178

217 Althaus, o.c.., 238, Vgl. L. Schuurman, o.c., 310f. Qok deze auteur onderstreept dat Luther steeds 'auf das einzige
Motiv der Heiligung des Christen Wert gelegt hat: dem Willem Gottes Gehorsam zu leisten’, en dat hij nimmer heeft
nagelaten 'in Predigt und Gesetzauslegung die dem Christen geschenkte Freiheit zu normieren’. J. van Genderen,
'Luthers visie op wet en Evangelie met name in het grote commentaar op de Brief aan de Galaten', in C. Graafland e.a.
(red.), Luther en het gereformeerd protestantisme, 276, zegt in voorzichtige kritiek op het oordeel van Althaus: 'Men
kan zich met Joest (Geserz und Freiheit, 1321 afvragen, of het niet veel meer een praktisch gebruik van het evangelie
is' dan het derde gebruik van de Wet. H.J. Iwand, Gesetz und Evangelium, 303, spreekt evenals Althaus van de tertius
usus legis bij Luther. L. Pinomaa o.c., 103, is echter van een tegengesteld gevoelen.

218 Twand, Glaubensgerechiigkeit, 21, Vgi. E. Secberg, o.c., 147f.
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verricht' 219, De drijfveer achter deze opvatting is Luthers overtuiging, dat het Woord
van God een gerichtswoord is. Waar dit Woord komt, daar komt het tegen ons gevoe-
len en wensen in [contra sensum et votum nostrum). Zelfs b de allerheiligsten werpt
het alles overhoop 220. Gods oordeel legt de zonde bloot. Het geloof stemt met dit
oardeel in. Zo drijft de erkenning van de zonde ons ertoe, God te rechtvaardigen 221,

Maar juist wie zichzelf aanklaagt en God geen ongelijk geett, die wordt gerecht-
vaardigd. De rechtvaardige is immers vooreerst de aanklager van zichzelf 222. Op
deze manter zijn wij ‘met God conform', omdat wij hetzelfde zeggen als Hij. Het oor-
deel van God en dat van de mens vallen samen 223. Het is juist onder dit toestemmen
van Gods gerichtswoord dat Gods heilswoord oplicht. 'Het Woord - aldus W. Aalders
- redt uit het gericht, dat door het Woord zelf was opgeroepen. En dat is nu de
rechtvaardiging!'224 Het bijvallen van Gods oordeel impliceert tevens het instemmen
met Zijn vrijspraak. God rechtvaardigen en Hem vertrouwen is hetzelfde 225. Het hart
van de mens die in staat van beschuldiging wordt gesteld, mag zich onverwijld tot
Christus wenden en zeggen: als Hij mijn zonden tot de Zijne heeft gemaakt, dan heb
ik ze niet meer, en als Hij Zijn gerechtigheid tot de mijne heeft gemaakt, dan ben ik
rechtvaardig met dezelfde gerechtigheid als Hij 226.

Niet anders dan door middel van dit geloof wordt de rechtvaardiging ontvangen.
Het is een geloof dat zich Christus’ heilswerk toegigent als pro me geschied 227.
Luther noemt het een fides apprehensiva Christi (geloof dat Christus aangrijpt)228.
De betekenis van het geloof is louter gelegen in de daardoor omhelsde Christus.
Propter fidem (vanwege het geloof) betekent voor Luther hetzelfde als propter
Christum 229. Dat het geloof onze gerechtigheid is, heeft geen andere zin dan dat
Christus onze gerechtigheid is 230, Hij Zelf, als de gekruiste, verrezen en verhoogde
Christus, is onze gerechtigheid voor God 23!. Deze imputatieve gerechtigheid ligt
volstrekt buiten ons, maar wordt ons in geloof even volstrekt eigen, zo eigen, als
hadden wij haar zelf volbracht 232, Luther wil dat wij in de rechtvaardiging geen
scheiding aanbrengen tussen Christus' persoon en de onze 233, Het geloof verenigt

218 W A 56, 226: Et lustificatio illa Dei passiva, qua a nobis Iustificatur, Est ipsa Iustificatio nostri active a Deo.

220 W 4 56, 423. Vgl. hierbij B. Rothen, o.c., 233.

221 W A 56, 221. Vgl. H). Iwand, Rechifertigungsiehre und Christusglaube, 68f.

222 W 4 3, 29: Iustus enim in principio est accusator sui. Zie ook id., 409: Confiteri peccatum et esse iustum idem sunt.
Vgl. W. von Loewenich, Luther als Ausleger der Synoptiker, 165.

223 W, van 't Spijker, o.c., 185.

224 Aalders, De grote onisporing, 61,

225 W 4 56, 226: lustificatio Dei ef credulitas in Deum idem est.

226 Aang. in H.J. lwand, Glaubensgerechtigkeit, 119. Het is de duivel die ons wijsmaakt dat wij niet mogen bidden
omdat wij zondaren zijn. Sed si sentis te peccatorem, mim maxime debes orare (..). Was war das fur ein nar, vult
dominum fugere, quia est peccator (aang. in G. Ebeling, Lutherstudien. Band I, 258).

IZ7 P, Althaus, o.c., 200. Vgl W, van 't Spijker, o.c., 184,

228 W 4 39 1, 45, Vgl. M. Lienhard, o.c., 219.

229 P. Althaus, o.c., 201. A.E. Mc Grath, o.c., 14, wil het scherper geformuleerd hebben: (...} justification is proprer
Christum, and not propter fidem'. Maar Luther zelf spreekt zowel van het een als van het ander, zoals Althaus aantoont.
230 1d. Vgl. Th. Harnack, o.c., 333

231 1d., 198. Vgl. W 4 40 1, 229: apprehensus {Christus) est iustitia Christiana.

232 W A 46, 44.

233 H.J. Twand. o.c.,, 121. Vgl. Th. Harnack, o.c., 331.
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inniger met Christus dan dat man en vrouw verenigd zijn 234. 'In Christus geborgen, is
men onaantastbaar voor de aanklacht van de Wet. 1k heb een Wet tegen de Wet, een
dood tegen de dood, een zonde tegen de zonde. Als de zonden mij bijten, zie ik op
tot Christus en de slang; daar vind ik ook een zonde; daar verslindt de ene de
andere(...); het is de zonde in Christus’ viees, waardoor Hij de zonden der wereld
wegneemt' 235, Het bloed van Christus is het gouden genadekleed waarmee wij
worden bekleed en waarin wij voor God verschijnen, zodat Hij ons niet anders kan
en wil aanzien dan alsof wij Zijn lieve Zoon Zelf waren, vol gerechtigheid, heiligheid
en onschuld 236. Heel het geheim van deze rechtvaardiging is gelegen in wat Luther
noemt de 'frélich wechsel'237, waarin de Bruidegom al de armoe en schuld van Zijn
bezitloze bruid voor Zijn rekening neemt en haar begiftigt met Zijn rijkdom. 'Ist nun
das nicht eine fréhliche Wirthschaft?'238

De wijze waarop Gods rechtvaardigverklaring tot het hart komt is de weg van het
Woord. Niet door te werken, maar door te horen worden wij gerechtvaardigd 239.
Wie zich in de gerechtigheid wil oefenen, moet zich eerst oefenen in het horen naar
het Evangelie 240, Men dient op de mond van Christus te letten. Wie Zijn Woord
gelooft is heilig en rechtvaardig 241, Want in het Woord worden Christus' dood en
opstanding ons eigen. Heel plastisch kan Luther zich unitdrukken: 'De predikers zijn
de doodgravers; zij hebben houweel en schop. Ik geloof hun woord en laat mij
onderstoppen en dat gebeurt als ik het woord van de doodgravers geloof. Weg is alle
zonde. Qok ik, grote zondaar, leg mij met het geloof in de dood van Christus en ben
zo ook zelf gestorven'242. Het is alleen langs deze 'geringe en armzalige' weg [exilis et
contemptus] van het horen naar het Woord, dat de vergeving der zonden is te
verkrijgen 243,

Ook Luther denkt zich de rechtvaardiging als een gebeuren dat telkens opnieuw
aan de (gerechtvaardigde) zondaar wordt voltrokken. Levenslang moet de mens het

234 Id, 123, Vgl. Th. Harnack, o.c., 349: door het geloof worden Christus en ons geweten 'einen Kuchen', en grijpen
wij Christus aan 'wie cin Fingerreif einen edlen Stein fasset'. Vgl. ovk het citaat in id,, 352: 'Aus Christo und mir
werden gleich als Eine Person, so dass ich sagen mdchte; ich bin Christus, und wiederum Christus sage: ich bin dieser
arme Siinder'. Vgl. voor het extra-nos-karakter van de gerechtigheid die in deze geloofsgemeenschap wordt geschonken,
H.A. Oberman, Werden und Wertung der Reformation, 1091,

235 W A4 40 1, 273: Ego habeo legem conira legem, mortem contra mortem, peccatum contra peccatum. Si me beissen
peccata, in Christum ef serpentem inspicio; ibi etiam invenio peccatum, ibi unum devorat aliud; (..) peccatum in carne
Christi, quo tollit peccatum mundi.

236 Aang. in Th. Harnack, o.c., 337.

23T W 4 7, 25. Zo ook W A 33, 289. Vgl. E. Vogelsang, Die Anfinge von Luthers Theologie nach der ersten
Psalmenvorlesung, 177; van dezelfde, Der angefochtene Christus bei Luther, 104f; inz. M, Lienhard, o.c., 52f, 73,
104-108. Deze ruil noemt Luther ook wel commercium admirabile. Zie ook AE. Mc Grath, o.c., 13.

238 Aang in Th. Harnack, o.c., 352. Dat deze gemeenschap tussen Christus en Zijn bruidsgemeente bij Luther, ondanks
terminologische raakvlakken, toch ¢en heel andere lading heeft dan bij Osiander, is overtuigend aangetoond door M.1.
Amntzen, Mystieke rechtvaardigingsieer. Hoe innig voor Luther de gemcenschap tussen Christus' Persoon en de
gemeente ook is, bij de vrolijke ruil denkt hij niet zoals Osiander aan Christus' goddelijke natuur die onze gerechtigheid
wordt, maar aan Zijn dood en opstanding, Osiander schrijft: Divina nature Jesu Christi Domini nostri est nostra iustitia
(aang. in o.c., 81; zie ook de citaten in id., 90). Vgl. G.C. van Niftrik, c.c., 15; G.C. Berkouwer, Geloof en
rechtvaardiging, 98v.

239 Aang. in H.J. Iwand, Gesetz und Evangelium, 425: Non operando, sed audiendo iustificamur.

240 1d., 435. Vgl. G. Ebeling, Lutherstudien. Band II, 259.

241 Aang. in E. Ellwein, o.c., 85.

242 W A4 171, 339. Vert. in J.T. Bakker, Eschatologische prediking bij Luther, 69v.

243 Aang, in B. Rothen, c.c., 237. Vgl. voor het verband van rechtvaardiging en prediking in de iutherse en de
gereformeerde traditie, C. Trimp, Foord, water en wijn, 19v.v,
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hebben van de vreemde gerechtighetd 244. Zolang hij zondaar blijft leeft hij van Gods
ontferming en vergeving 245, Luther wil evenwe! tevens vasthouden aan de blijvende
geldingskracht van Gods toerekening. In Christus is onze rechtvaardiging voltrok-
ken en afgesloten 246, 'Dit is waar, dat wij door goddelijke toerckening werkelijk en
totaal rechtvaardig zijn' 247. Maar wat in de toerekening een voldongen feit is, is in de
praktijk van het leven nog dagelijks aan het worden. Aan de rechtvaardiging is de
spanning eigen van het reeds en het nog niet. In Christus is zij reeds compleet, in ons
echter nog niet. Vandaar dat wij uitspraken zoals boven genoemd, geflankeerd zien
door zinnen als deze: 'Onze rechtvaardiging is nog niet voltooid, zij is aan de gang en
aan het worden. Zij is nog in aanbouw. Maar zij wordt eenmaal voltooid in de opstan-
ding der doden' 248, Dezelfde spanning kan Luther ook verwoorden door de recht-

vaardiging te omschrijven als een werkelijkheid in spe (in hope), nog niet in re
(letterlijk: in de zaak, dat wil zeggen in zicht- en tastbare feitelijkheid)?49. Zo blijven
de iustificati levensiang iustificandi. Wie gerechtvaardigd is, moet het telkens weer
woérden 250, G. de Ru formuleert het zo, dat de rechtvaardiging als eschatologisch da-
tum (geschenk) altijd weer opnieuw een dandum (wat te schenken is) wordt 251, Het
geloofsleven bestaat naar Luthers opinie in een hartgrondig, onafgelaten gebed en
verlangen om gerechtvaardigd te worden 252, Het is duidelijk dat ook volgens Luther
de rechtvaardiging geen status van gerechtvaardigdheid mag worden waarop men
zich beroemt. Hoeveel er God ook aan gelegen is, de mens te rechtvaardigen, 'so
wenig liegt ihm daran, ihn vor sich selbst gerecht erscheinen zu lassen’, aldus Iwand.
Het oordeel blijft in Gods hand. 'Der Mensch bleibt der Beurteilte, omne bonum extra
nos'253,

Wij zijn inmiddels geconfronteerd met Luthers vermaarde these simul fustus et
peccator (tegelijk rechtvaardige en zondaar)254, Deze formule maakt weliswaar niet
de samenvatting van zijn rechtvaardigingsleer uit, maar is er wel in hoge mate karak-
teristiek voor 255, Luther bedoelt hiermee een en dezelfde gelovige te typeren diverso
respectu (in verschillend opzicht) 256, Deze onderscheiden optiek vult Luther op
twee manieren in, die beide van dezelfde strekking zijn. Nu ¢ens zegt hij dat wij

244 P, Althans, o.c., 199,

245 W A 39 1, 98: (...) quotidie iustificamur immerita remissione peccatorum et iustiflcatione misericordige Dei. Vgl. E.
Seeberg, 0.¢., 166: Immer werden die von auszen gerechtfertigt, die stets von innen Siinder sind'.

246 H.J. lwand, Rechefertigungsiehve und Christusglaube, 61. Vgl. R. Hermann, o.c., 250f.

247 W 4 39 1, 563: Nam hoc verum est, quod reputatione divina sumus re vera et totaliter iusti.

248 W A4 391, 252: [ustificatio ergo nostra nondum est completa. Est in agendo et fieri. Es ist noch ein baw. Sed
completibur tandem in resurrectione mortuorum. Vgl. E. Seeberg, o.c., 410; G. Ebeling, Luther, 183, Luther ziet de
gerechtvaardigde bekleed met het schoonste kleed, maar merkt op dat de vocten onder het kleed uitkomen, 'und die
beiszt der Satan wie er nur kann' (id., {84). Vgl. A.E. Me Grath, o.c., 13.

24% P_ Althaus, o.c., 206. Vgl. E. Seeberg, o.c,, 160; H.J. Iwand, Glaubensgerechtigkeit, 114.

250 M. van Rhijn, o.c., 38. Openbaring 22:11b is een woord dat bij Luther telkens terugkeert. Vgl. het citaat in id., 39:
Semper sumus in motu, semper tustificandl, qui insii sumus,

251 De Ry, o.c., 108.

252 G. Ebeling, o.c., 183.

253 H.J. twand, Rechifertigungsglaube, 31,

254 W A 2, 497: Simul ergo fustus, simul peccator. Vgl. H.1. Twand, o.c., 56, 70f.

255 vgl. O.H. Pesch, ¢.c., 190. R. Hermann, o.c., 7, is daarentegen van oordeel: 'Die Formel "gerecht und Siinder
zugleich” enthiilt das Ganze der Lutherschen Theologie'. H.A. Oberman, 'Martin Luther: zwischen Mittelalter und
Neuzeit, tn Die Reformation. Von Wittenberg nach Genf, 195, vindt dat geen formule zo geschikt is om Luthers
reformatorische ontdekking 'deutlich auf den Begriff zu bringen wie dieser’.

256 p_ Althauws, o.c., 211, Vgl. AE. Mc Grath, o.c., 12.
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zondaar zijn - en blijven - ten opzichte van Gods strenge oordeel, en rechtvaardig zijn
ten opzichte van Gods grote erbarmen; dan weer, dat het eerste geldt ten opzichte
van onszelf - afgezien van Christus -, het tweede ten opzichte van Christus' gerech-
tigheid die ons wordt toegerekend 257. Wij zijn het beide terzelfder tijd. P. Althaus
schrijft: 'Das ist das hohe Paradoxon des Christenstandes, der Widerspruch (...), dasz
von dem einen und selben Menschen gleichzeitig beides gilt: gerecht, Siinder, - und
zwar beides total: er ist nicht teils gerecht, teils Siinder, sondern ganz Siinder und
ganz gerecht'258, Luther bekent dat deze paradox iets ondoorgrondelijks heeft: 'Reim,
wer reimen kann. Duo contraria in uno subjecto et in eodem puncto temporis (twee
tegengestelde dingen in één subject en op hetzelfde tijdstip)239.

Althaus wijst er evenwel op dat Luther naast deze totalitaire benadering vanuit
tweeérlel gezichtspunt, ook een partiéle kent, denkend aan de tweespalt in de ge-
lovige zelf. Eensdeels is de gelovige immers rechtvaardig - niet alleen door toereke-
ning, maar ook al, zij het aanvankelijk en fragmentarisch, in effectieve zin - voor zover
Christus door Zijn Geest in hem heerst en deze gelovige daardoor strijd levert tegen
zijn zondige ik; anderdeels is hij tegelijk zondaar voor zover hij vlees blijft dat te
bestrijden is 260, Luther hanteert hier de formulering pariim iustus, partim peccator
261, Zo verstaan is het simul iustus et peccator niet een dubbele, gelijktijdige "Total-
bestimmung’, maar 'die spannungsvolle kdmpferische Koexistenz von gerecht und
Siinder innerhalb des Menschen selbst’. 'Die Scheide- und Kampfeslinie zwischen
beidem geht durch ihm selbst hindurch'262, Evenals bij Kohlbrugge blijkt er dus ook
bij Luther van nuancering sprake te zijn, wanneer het gaat over de totalitaire aard
van het zondaar-zijn. De gerechtvaardigde mens blijft weliswaar geheel zondaar,
voor zover hij met afzien van Christus' Geest een eigen leven leidt, maar voor zover
de Geest hem vervult, is hij daadwerkelijk, effectief rechtvaardig.

Volgens R, Hermann dienen wij ondanks deze partiéle terminologie Luther toch
niet zo te verstaan, als zou hij de gelovige in twee delen of compartimenten opsplit-
sen. Het gaat Luther volgens Hermann bij het zondige deel niet om een te localiseren
afdeling in de mens, maar om een werkelijkheid die hem 'als Ganzen bestimmt', en bij
het rechtvaardige deel evenzeer om de totaliteit van de mens, namelijk voor zover hij
door Christus wordt bepaald en zo op God is gericht 263, "Vielleicht diirfen wir sagen,
es sei nicht von einem Ich-Teil die Rede, sondern von etwas was mein Ich zu einem
geteilten Ich macht'264, Dit brengt een tweespalt teweeg in een en dezelfde mens. Zo
legt Luther Romeinen 7:26 uit: 'Derselbe Mensch dient zugleich dem Gesetze Gottes

257 [y, Vigl. H.J. Iwand, Glaubensgerechtigkeit, 212f. Twand noemt het een ‘bis dahin nicht erhorte Paradoxie', wanneer
Luther durft te zeggen, dat de heiligen innerlijk altijd zondaren zijn en daarom uiterlijk [extrinsece, d.w.z. van God uit]
altijd gerechtvaardigd worden, de huichelaars echter innerlijk altijd rechtvaardig zijn en daarom uiterlijk altij¢ zondaren
zijn. Vgl. cok R. Hermann, o.c., 20; H.J. Iwand, Geseiz und Evangelium, 267.

258 Th, Althaus citeert W A 39 I, 563f.: Reputatione divina sumus re vera et lotaliter iusti (...). Sic etiam re vera sumus
et totaliter peccatores, sed quod ad nos respiciendo. Vgl. S.E. Ozment, Homa Spiritualis. A compararive study of the
anthropology of Johannes Tauler, Jean Gerson and Martin Luther (1509-16) in the context of their theological
thought, 135-138; H.I. Iwand, Glaubensgerechtigkeir, 39, 1141,

259 Aang. in P. Althaus, o.c., 211. Vgl. het citaat in H.J. Iwand, o.c., 39: Unus est homo Paulus, qui utrunque de se
confitetur, alio et alio respectu, sub gratia est spiritualis, sed sub lege carnalis, idem idem Paulus wirobique.

260 Althaus, o.c., 212. Vgl. voor deze problematiek, M. Schloenbach, o.c., 46-34,

261 W 4 56, 260. Vgl. W 4 56, 343,

262 P Althaus, ib.

263 Hermann, o.c., 208f.

264 1d., 209.
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und dem Gesetz der Siinde, er ist zugleich gerecht und stindigt. Er (sc. Paulus) sagt
namlich nicht: Meine Vernunft dient dem Gesetz Gottes, auch nicht: Mein Fleisch
dient dem Gesetz der Siinde, sondem: Ich, sagt er, ich, der ganze Mensch, ein und
dieselbe Person, ich stehe in dieser doppelten Dienstbarkeit'265. De mens is ten
opzichte van zichzelf contrarius. Gods genade maakt ons tot vijanden van onszelf
266, In het licht van deze genade is de vleselijke mens tegelijk spiritualis (geestelijk)
267. Het is unus et idem homo {(een en dezelfde mens), die naar het vlees tot de zonde
neigt, en die naar de innerlijke mens - door de Geest gedreven - in geloof Gods Wet
liefheeft 268, Dit veroorzaakt het conflict in de mens met zichzelf. Het is, om met R.
Prenter te spreken, 'nicht ein Kampf zwischen einem hoéheren und einen niedrigeren
Teil der menschlichen Natur, zwischen bekehrten und unbekehrten Bestandteilen des
menschlichen Wesens, sondern zwischen dem ganzen realen Selbst des Menschen
und dem Geiste Gottes'269. Maar - zo voegen wij eraan toe - de Geest neemt in deze
tweespalt ons gehele "Selbst” door het geloof dan toch zozeer onder Zijn regie, dat
het conflict zich meteen voltrekt tussen het gelovige ik en het weerstrevende ik 270,

De beslissende overeenkomst tussen Luther en Kohlbrugge lijkt ons hierin ge-
legen, dat de gelovige in deze strijd niet introvert wordt verwezen naar zijn betere
(wedergeboren) deel, maar extravert naar de overmacht van Christus en Zijn Geest.
Christus’ Geest is het Die de in zichzelf vleselijke mens doet delen in het leven dat
buiten zichzelf ligt. De Geest zou echter de Geest niet zijn als Hij deze extraversie niet
innerlijk vrucht liet dragen. In de inwendige mens schept Hij de vreugde in Gods Wet
en de afkeer van de zonde. Uitzichtloos is de tweespalt dan ook niet. De zonde is
immers niet langer peccatum regnans, doch peccatum regnatum, geen regerende,
maar geregeerde zonde 271. Dit impliceert niet dat de strijd niet hevig is. Het betekent
wel dat de afloop ervan niet onzeker is, omdat Christus' Geest door het geloof de
overhand houdt 272,

Wij concluderen dat zich wat betreft rechtvaardiging en heiliging een. treffende
mate van overeenstemming voordoet tussen Kohlbrugge en Luther. Op nagenoeg
alle onderdelen is ons dit gebleken. Divergentie constateerden wij echter inzake de
vordering in de heiliging; Luther spreekt daarover onbevangen, zij het stellig niet
triomfantelijk. Een accentverschil is voorts dat Kohlbrugge naar het ons voorkomt
meer dan Luther is geconcentreerd op de kwestie van de aard der heiliging. Luthers
spits is gericht tegen de werkgerechtigheid, die de genade van de rechtvaardiging wil
verdienen. Kohlbrugge's spits richt zich tegen een heiligmakingsstreven, dat de ge-
nade wil aanvullen.

Kohlbrugge's verwantschap met Luther is naar ons inzicht zo sterk, dat het ons

265 W 4 56, 347. Vert. in H.1. Ilwand, Glaubensgerechtigkeit, 39. P. Althaus, Paulus und Luther iiber den Menschen, 86,
is van oordeel dat Luthers verstaan van Romeinen 7 weliswaar de gedachten van Paulus weerspreekt, maar toch de
vertolking 1s van een 'Selbstbeurteilung des Christen, der wir sachlich recht geben miissen'.

266 W A 2, 586: Atque haec est gloria gratiae Dei, quod nos fecit nobisipsis hostes.

267 R Hermann, o.c., 227.

268 1d., 226f.

269 R. Prenter, o.c., 225. Vgl. L. Pinomaa, o.c., 102.

270 Vgl, id., 87, waar Prenter zelf hierop duidt, wanneer hij formuleert; 'Geist ist der Mensch, wenn Gottes Geist in ihm
wohnt',

271 R, Hermann, o.c., 67.

272 Vgl id., 68.
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bevreemdt, Kohlbrugge te horen zeggen dat Luther een 'karig begrip' verraadt van de
waarheden die in Romeinen 7 uitgesproken zijn 273. Helaas geeft hij geen nadere
verklaring van dit ongunstige cordeel. Zijn intentie valt echter wel te raden. Het ligt
voor de hand dat hij het cog heeft op de "partiéle variant" van Luthers simul iustus
et peccator. Kennelijk is hij er al te vanzelfsprekend van uitgegaan dat Luthers par-
tiéle terminologie de bedoeling zou hebben om de mens te verdelen in een wederge-
boren en een onwedergeboren deel, en heeft hij niet doorzien dat Luther met deze
terminologie duidt op een pneumatologische werkelijkheid die inhoudelijk dezelfde
strekking heeft als momenten uit zijn eigen conceptie. Wanneer Kohlbrugge immers
de door de Geest des geloofs vervulde innerlijke mens, die zich toewijdt aan Gods wil,
omschrijft als 'des mensen ganse wezen in Christus', is daarmee niets anders bedoeld
dan wat Luther aanduidt met partim iustus.

2.b. Calvijn

In een veelzeggende beeldspraak noemt Calvijn de rechtvaardiging de voornaam-
ste pijler waarop de religie rust [praecipuum sustinendae religionis cardinem]74,
Want - zo zegt hij - 'als gij niet eerst van al weet, welke plaats gij bij God inneemt, en
hoe Zijn oordeel [iudicium] over u is, zo hebt gij geen enkel fundament om uw zalig-
heid te schragen en ook niet om uw vroomheid [pietas] tot God op te richten' 275,
Wanneer de kennis van de rechtvaardiging verbasterd raakt, wordt de glorie van
Christus uitgeblust [exstincta], de religie vitgewist [abolita], de kerk verwoest [de-
structa] en de hoop der zaligheid vernietigd [eversa]276. Of de rechtvaardiging het
centrum van Calvijns theologie uitmaakt, is een kwestie waarover de meningen ver-
deeld zijn 277. Maar dat zij van kardinale betekenis is, lijdt blijkens ettelijke uitlatingen

273 Bpiefe-Wichelhaus, 39. Vgl. 46, waar Kohlbrugge er, o.i. al te verzekerd, zijn spijt over uitspreekt dat Luther
Romeinen 7:14 niet 'durchgefiihrt’ heeft. "Wie schief hat er nun manches betrachtet! Welch einen Trost hat er an hundert
Stellen iibersehent'

274 0 STV, 182 (Imst. 110, 11, 1). Vgl C O 46, 23 (Serm. Luk, 1:5-10): de rechtvaardiging is 'le principe de toute la
doctrine de salut, et le fondement de toute religion’.

275 Th,

276 ) § 1, 469 (aan Sadoletus). Calvijn noemt in dit verband het 'dogma’ van de rechtvaardiging het summum in
religione (ib.). Zie H.J. van der Munnik, De kerk van Christus en de kerk van Rome. Drie geschriften van Johannes
Calvijn, 37. Vgl. R.J. Mooi, Het kerk- en dogmahistorisch element in de werken van Johannes Calvijn, 349, A. de
Reuver, Kruis en gratie, 16v. Zie voor Calvijns brief aan Sadoletus, W. Walker, John Calvin, 73-75; W F. Dankbaar,
Calvijn, zijn weg en werk, T2v.; W. Neuser, Calvin, 43f; W. de Greef, Johannes Calvijn, zijn werk en geschrifien,
140v.

277 K. Barth, 0.c., 585, ontkent het ten sielligste; 'Eines ist sicher, dasz das Zentrum der Theologie Calvins (wenn sie
ein solches iiberhaupt hat) nicht in der L.ehre von der Rechtfertigung zu finden ist'. Barth denkt bij Calvijns
"Zentrallehre' in verschillende richtingen (heiliging, praedestinatie, insitio, geloof). G. de Ru, o.c., 121, houdt de
heiliging voor het 'allesbeheersende probleem’. Ook A. Gohler, Calvins Lehre von der Heiligung, 104, is van mening
dat de heiliging 'im Mittelpunkt des Interesses Calvins steht’, Een tegenovergesteld standpunt wordt ingenomen door
Tj. Stadtland, Rechifertiging und Heiligung bei Calvin, 13: '(...) gerade dic Kommentare, Predigten und Briefe erweisen,
wie Calvins Denken immer wieder von der Rechtfertigung her bestimmt wird'. De met de rechtvaardiging 'gleichgesetzte
frohe Botschaft von der Vergebung der Siinden macht den Grundtenor des gesamten Denkens bei Calvin aus’ (id., 148).
Stadtland wijst op de hermeneutische slentelpositie van Paulus' Romeinenbrief - en daarmee van de rechtvaardiging -.
Hij releveert dat Calvijn in zijn inleiding op de Romeinenbrief beklemioont dat wie deze brief heeft verstaan, alle
deuren van de Schrift geopend vindt en dat in deze brief de rechtvaardiging het hoofdthema [principalem totius epistolae
guaestionem] is. 'Damit ist klargestellt, dasz der Schrifttheologe Calvin gut lutherisch seine Theologie zentral von der
Rechtfertigungslehre her verstanden wissen will' (id., 115). Toch noemt hij elders (id., 14) Christus Calvijns 'einzige
Mitte'. Kennelijk sluit voor Stadtland het een het ander niet uit. Vgl. voor Calvijns 'paulinisme’, A. Ganoczy und S.
Scheld, Die Hermeneutik Calvins, 174f., waar gesproken wordt over Calvijns 'Paulinismus der Schriftauslegung’; A.
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van hemzelf geen twijfel.

Evenals voor Luther hangt ook voor Calvijn deze cruciale plaats van de recht-
vaardiging rechtstreeks samen met de vitale betekenis van Christus, buiten Wie hij
alle theologie verward, leeg, dwaas, bedrieglijk en onecht noemt 278. Tj. Stadtland is
van oordeel dat Calvijns enige centrum Jezus Christus is 279. Calvijn vult de recht-
vaardiging in ieder geval volstrekt christocentrisch in. Zij 1s namelijk gelegen in de
vergeving der zonden en in de toerekening [imputatio] van Christus' gerechtigheid,
die wij door het geloof aangrijpen 280,

Uit deze omschrijving blijkt hoe essentieel voor Calvijn de gedachte van de impu-
tatie is. In sirikt forensische bewoordingen Juidt het, dat iustificare niets anders 1is
dan een aangeklaagde vrijspreken van zijn beschuldiging, alsof zijn onschuld be-
wezen was. 'Wanneer God ons dus deor tussenkomst van Christus rechtvaardigt,
spreckt Hij ons niet vrij [absolvit] door het bewijs van onze eigen onschuld, maar
door toerckening van rechtvaardigheid, zodat wij voor rechtvaardigen in Christus
gerekend worden [censeamur], terwijl wij dat in onszelf niet zijn"28!, Rechtvaardigen
staat in de Schrift tegenover beschuldigen, welke tegenstelling duidelijk aantoont dat
deze spreekwijze aan de stijl van de rechtspraak [a forensi usu] is ontleend 282,

Ook Calvijn hecht er in hoge mate aan, de rechtvaardiging strak met de heiliging
verbonden te houden 283, Samen vormen zij de summa Evangelii 284, Beide tezamen
noemt hij ze Gods duplex gratia (tweeérlei genade), die wij ontvangen door de
participatio (deelname, gemeenschap) aan Christus 285. In deze gemeenschap aan de
ene Christus ligt beider samenhang verankerd 286. Christus rechtvaardigt niemand,
die Hij niet tegelijkertijd [simul] heiligt, en wij kunnen Christus niet tot rechtvaar-
digheid bezitten zonder in Zijn sanctificatio te delen, Want Christus kan niet in
stukken worden gescheurd. Ook al onderscheiden wij ze, toch bevat Christus ze
beide onafscheidelijk [inseparabiliter] in Zich 287. W. Kolfhaus legt sterke nadruk op
deze simultane aard van rechtvaardiging en heiliging. Hij schrijft: 'Es gibt keinen

Ganoczy, 'Calvin als paulinischer Theologe’, in W.H. Neuser (Hrsg.), Calvinus Theologus, 39-69.

28 (47, 324 (comm. Joh. 14:6): Quare omnis extra Christum theologia non modo confusa est ac inanis, sed etiam
delira, fallax et adulterina.

270 Stadtland, o.¢c., 14. Stadtland signaleert tussen Luther en Calvijn wel accentverschillen, maar vindt beider
overeenkomst opvatlender dan de verschillen. 'Wie Luther, so hat Calvin - ais "groseter Systematiker der Reformation”
- gerade kein geschlossenes System. Glicklicherweise liesz er die Tiefe des Offenbarungswortes Gottes stehen und
harmonisierte nicht (... Calvins einzige Mitte ist Jesus Christus'. Vgl. id, 16. Zie ook AE. Mc Grath, o.c,, 38 'In
effect, all the watchwords of the Reformation relating to this theme (sc. the justification) - sola fide, sola gratia, and
even sola scriptura - may be reduced to their common denomination: justification is through Christ alone',

280 (3 STV, 183 {Inse. TH, 11, 2).

383 Id., 184. (fnss. 111, 11, 3). Vgl id., 195 (Jnst, 1L 11, L1): fusti extra se censeantur; id., 206f. (fnsz. 111, 11, 23). Zie
ook A. Gohler, o.c., 92; W. Niesel, Die Theologie Calvins, 126, E. Emmen, De Christologie van Calvijn, 120v.; Tj.
Stadtland, o.c., 149; J. Boisset, ‘Justification et Sanctification chez Calvin, in W.H. Neuser (Hrsg.), Calvinus
Theologus, 134; A.E. Mc Grath, o.c,, 36, die spreckt van "the strongly forensic character of justification, particular in
a1s polemic against Osiander’.

252 1d., 193. {mse. 100, 11, 11).

I8 A, Gohler, o, 87.

S22 S1V, 55 (Inse. 110, 3, 1)

255 d, 182 (Inst. 101, 11, 1), Vgl. Tj. Stadtland, o.c., 121f.f,

135 W. Krusche, Das Wirken, 275: 'In der unio cum Christo ist die Zurechnung der Gerechtigkeit und die Mitteilung der
Zeiligkeit Christi unaufldsbar einbeschlossen’.

13T S IV, 249 (Inse. 111, 16, 1). Ook o.a. in id., 187 (Jnst. 111, 11, 6): Sicut non potest discerpi Christus in paries, ita
-reparabilia esse haec duo, quae simul et coniunctim in ipso percipimus, iustitiam et sanctificationem. Vgl Tj.
s:zidand, o.c., 110
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Augenblick, in dem Christus fiir seine Glieder nicht das sie zugleich rechtfertigende
und heiligende oder erneuernde Haupt wire'. De gemeenschap aan Christus, die de
bron is van beide, staat voor deze onopgeefbare gelijktijdigheid borg 288, Ofschoon
de rechtvaardiging in die zin het primaat heeft, dat Calvijn haar de 'pijler' van de
religie noemt, Ikt het ons niettermin juist om niet alleen van de gelijktijdigheid van
rechtvaardiging en heiliging te spreken, maar - met F. Wendel - ook van hun gelijk-
waardigheid 289. De juistheid van deze zienswijze is dunkt ons gebaseerd op de over-
weging, dat zij beide ontspringen aan de geloofsvereniging met Christus, De rechi-
vaardiging heeft daarbij wel het primaat, maar geen meerwaarde. Een dergelijke rang-
orde in belangrijkheid zou aan de eenheid van de christologische fundering afbreuk
doen 290, Karakteristiek voor Calvijn is dat hij deze twee-eenheid ook kan motiveren
vanuit de onlosmakelijke verbondenheid van Christus en Diens Geest. Gemeenschap
aan Christus' gerechtigheid impliceert gemeenschap aan Zijn vernieuwende Geest 291,

Dat Calvijn in ziyn Institutie eerst uitgebreid aandacht schenkt aan de heiliging
alvorens de rechtvaardiging te behandelen, heeft een praktisch, apologetisch motief.
Hij wil op die manier het rooms-katholicke verwijt ontzenuwen, dat het rechtvaar-
digend geloof onverschillig [otiosus] zou zijn ten opzichte van de goede werken 292,
Deze praktische volgorde impliceert dus niet een chronologische volgorde. Wanneer
Calvijn de heiliging een enkele keer de secunda gratia (tweede genade) noemt 293,
bedoelt hij dat dan ook niet femporeel, maar logisch onderscheidend 294, Vermengen

28% Koifhaus, Christusgemeinschaft bei Johannes Calvin, 67. Het gaat om een 'Miteinander’, niet om 'Neben- oder
Nacheinander' (id., 66). F. Wende!, Calvirn, 225, valt Kolfhaus bij en voegt eraan toe dat wij ook vooral niet aan een
causale verbinding moeten denken en evenmin aan een finale, d.w.z. dat de heiliging niet de corzaak is van de
rechtvaardiging, noch de heiliging het doel van de rechtvaardiging. Zij ontspringen beide gelijkelijk aan dezelfde bron,
de insitio in Christum. In dit opzicht is Kohlbrugge minder behoedzaam, want hij noemt de heiliging een enkele maal
het doel van de rechtvaardiging {(zie noot 24}.

289 Wendel, o.c., 226. Dat Calvijn de gelijkwaardigheid van rechtvaardiging en heiliging, zoals Wendel in navolging
van A, Gihler wil, in reactie op Luthers eenzijdige accent op de rechtvaardiging articuleert, valt te betwijfelen. Van deze
eenzijdigheid bij Luther is ons althans nieis gebleken,

290 Vgl K. Reuter, Das Grundverstindnis der Theologie Calvins, 203. Ock (vgl. vorige noot) Reuter doet Luther o.i.
niet geheel recht, door van diens rechtvaardigingsleer een te eenzijdig forensische voorstelling te geven. Adequater
achten wi) W. van 't Spijkers interpretatie, in Teksfen uit de Institutie van Johannes Calvijn, 132, die Calvijn in zijn
behandeling van de rechtvaardiging in die zin een trouwe leerling van Luther noemt, dat toerekening en vernieuwing
geen moment zijn fos te denken.

291 W. Krusche, o.c., 275f. Zie ook C O 55, 334 (comm. 1 Joh. 3:6): Nusquam enim otiosus est Christus, ubi regnat;
sed Spiritus sui virtutem exerit. Vgl. J. van Genderen, Rechtvaardiging en heiliging in de theologie van deze djd, 6v.,
Tj. Stadtland, o.c., 129, Ofschoon deze notie karakteristiek is voor Calvijn, is zij niet exclusief Calvijns. Ook Luther
hoorden wij op deze pneumatologische manier over de heiliging spreken.

292 0 S IV, 182 (Imst. 111, 11, 1). Vgl. W, Niesel, o.c., 124,

293 1b. (Inst., ib).

294 Vgl noot 283. Zie ook Tj. Stadtland, o.c., 175: 'Die Heiligung ist logisch - niemals freilich kausa! oder temporal
gesehen - stets die "zweite” Gabe Jesu Christi'. W. Krusche, o.c., 278, spreekt van de logische prioriteit van de
rechtvaardiging. Hij releveert dat Calvijn, ondanks zijn sterke accent op het simul, toch ook wel kan zeggen dat de
heiliging volgt op de rechtvaardiging. I.t.{. Kolfhaus en Wendel spreekt Krusche op grond van diverse bewijsplaatsen
zelfs van een causale verhouding: 'es herrscht das Verhdlinis von Grund und Folge' tussen rechtvaardiging en heiliging.
Wij merken hierbij twee dingen op. Ten eerste dat Calvijns terminologie niet streng systematisch van aard is, maar
bepaalde spanningen vertoont, Ten tweede dat ook aan zijn conceptie zelf een zekere beweeglijkheid eigen is. Enerzijds
zijn rechivaardiging en heiliging niet alleen gelijktijdig, maar ook gelijkwaardig - dit accent wordt gelegd vanuit de
notie van de unio cum Christo -, anderzijds heeft de rechtvaardiging het logische primaat, heet zij de hoofdpijler en kan
zij als de grond van de heiliging fungeren - dit accent legt Calvijn om ons van alle eigen werken af op Christus'
volbrachte werk alleen te gronden -.
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wil hij ze namelijk niet. Ofschoon niet te scheiden, zijn zij wel te onderscheiden 295,
Terwijl de rechtvaardiging niet ten dele [ron ex parte] geschiedt, maar ons volledig
met Christus' zuiverheid bekleedt, gaat God in de heiliging ons leven lang geleidelijk
en soms langzaam voort [paulatim et interdum lente]. Met het oog op het eerste
geldt het paulinische: "Wie zal beschuldiging inbrengen tegen de uitverkorenen
Gods?" (Rom. 8:33); gezien het tweede geldt de weeklacht: "Ik ellendig mens ..."
(Rom. 7:24) 296, Dat komt omdat bij de eerste optiek louter het werk van Christus van
belang is, en bij de tweede 0nze werken in het geding zijn. Het eerste is volkomen, de
tweede zijn onvolkomen.

In dit kader kan Calvijn het onderscheid krachtig aanzetten, Terwijl de heiliging
onze door het geloof verrichte werken regardeert, zijn ten aanzien van de rechtvaar-
diging al onze werken uitgesloten, hoe die dan ook zijn en met welke naam zij ook
worden gesierd. Zelfs de spiritualia opera (de werken door de Geest verricht)
komen geenszins in aanmerking 297, Alle gerechtigheid ligt exclusief buiten ons in
Christus 298, Calvijn pleegt consequenter dan Luther - en ook dan Kohlbrugge - de
rechtvaardiging af te grenzen van de heiliging. Kennelijk is hij uiterst beducht om het
synthetische karakter van de rechtvaardiging te vermengen met analytische noties.
Ock wanneer hij in de Institutie schrijft dat wij roemen in onze gemeenschap van
rechtvaardigheid met Christus, omdat [quia] wij één met Hem zijn 299, bedoelt hij de
unio cum Chrisio niet tot grond van de rechtvaardiging te maken voor zover deze
unio ons subjectiel vernieuwt, maar slechts voor zover zij ons deel geeft aan de
buiten ons in Christus gelegen iustitia 300, W, Krusche zegt in dit verband: Dasz wir
unsere Rechtfertigkeit extra nos, ndmlich in Christus, haben, heiszt nicht, dasz
Christus extra nos, namlich procul a nobis sein miisse - wir in Christo und also extra
nos, und Christus in nobis ist fiir Calvin durchaus dasselbe -; und umgekehrt: dasz
unsere Rechtfertigung geschieht aus unserer Einung mit Christus hinaus, heiszt nicht,
dasz unsere Rechtfertigung in uns selber, dasz sie nicht extra nos, nimlich extra nos
ipsos liege; - denn auch in der unio mystica bleibt Christus ja extra nos in dem Sinne,
dasz er nicht mit uns identisch wird'301. De unio mystica vormt dus geen tegenstelling
met het forensische karakter van de rechtvaardiging, maar onderstreept wel dat
Christus' vreemde gerechtigheid ons zeer persoonlijk eigen wordt.

Vanwege de doorslaggevende betekenis van de unio cum Christo in Calvijns con-
ceptie is het duidelijk, dat ook voor hem de eigenlijke auteur van de heiliging nie-
mand anders is dan Christus door Zijn Geest. Zij wordt ons niet van buitenaf opgedra-
gen, maar zij is er in Christus 302, De gelovigen zelf werken ook, maar zij doen dat 'om
zo te zeggen passief', voor zover [quatenus] hun het vermogen [facultas] uit de

295 0 SV, 193 (Inse. 111, 11, 11).

296 1d., 193v. ({fnst., ib.).

297 Id., 198 (Jnst. 111, L1, 14). Vgl. Calvijns kritiek op Augustinus, id., 200 (fast. 111, 11, 15). Vgl. ook id., 220 {Inst.
111, 13, 5% id., 230 (inst. 111, 14, 11).

298 14, 206 (fnst. 111, 11, 23). Vgl Tj. Stadtland, o.c., 130, inz. 1751

299 1d., 191 (Jnst. III, 11, 10). Zo ook id., 206 (frst. F11, 11, 23): Christus’ gerechtigheid komt ons toe, guia (1) Christi
sutus participes.

300 S.P, Dee, Her geloofsbegrip van Calvijn, 192. Bij deze interpretstie sluiten zich aan A.D.R. Polman, Onze
Nederlandsche Geloofsbelijdenis ITT, 83; W. Kolfhaus, o.c., 55f; M.I. Amntzen, o.c., 154; C. Graafland, Zekerheid, 60.
301 Krusche, o.c., 274.

302 W, Kolfhaus, o.c., 66. Vgl. ook diens Vom christlichen Leben nach Johannes Calvin, 250; E. Emmen, o.c., 124.
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hemel gegeven wordt, opdat zij zich niets zouden aanmatigen 303. Christus is 'nostre
Chef', Die ons door het geloof doet delen in Zijn heiligheid 304. Calvijn kent overi-
gens ook de gedachte dat wij in het offer van de Hogepriester geheiligd zijn 305, Door-
gaans echter verbindt hij aan Christus' priesterlijke ambt de rechtvaardiging, en aan
Zijn koninklijke ambt - waardoor Hij ons met Zijn Geest vernieuwt - de heiliging 306,
hoewel meteen moet worden opgemerkt dat beide ambten onafscheidelijk bijeen
horen 307,

Vanuit de nauwe verbondenheid van rechtvaardiging en heiliging kan het niet
anders, of de goede werken moeten voor Calvijn van onopgeefbare betekenis zijn.
Wij worden gerechtvaardigd sola fide, maar - voegt Calvijn er in Luthers gevolg aan
toe - fides tamen non est sola 308, Het rechtvaardigend geloof draagt daadwerkelijk
vrucht in de levenspraktijk. Met W. van 't Spijker is te zeggen dat 'de christelijke
ethiek daarmee (is} getypeerd als vrucht van de vergeving'309. Evenmin als voor
Luther komen voor Calvijn de werken als verdienste in aanmerking. Maar evenzeer
als Luther kent ook Calvijn de gedachte, dat zij het bewijs vormen van de echtheid
van het geloof. Daarbij gaat het om 'de genade der goede werken, die aantoont dat
de Geest der aanneming ons gegeven is'310, Het betreft een secundair bewijs - a
posteriori -, want de gesignaleerde werken hebben geen bevestigende waarde wan-
neer wij niet eerst Gods goedheid in de belofte hebben aangegrepen 311, In dezelfde
samenhang zegt Calvijn zelfs dat alieen de genadige aanneming - met andere woor-
den, de rechtvaardiging zonder de werken - onze zielen kan schragen 312. Daar ligt
het eigenlijke houvast en ook de enige grond om in te roemen.

In de kwestie van de verhouding tussen Paulus en Jakobus draagt hij een solutie
aan waarin ¢en ander accent valt dan bi) Kohlbrugge. Calvijn is van gevoelen dat
Jakobus het begrip rechtvaardigen in andere zin gebruikt dan Paulus. Terwijl Paulus
er de vergeving der zonden mee bedoelt, heeft Jakobus het oog op het feit dat het
rechtvaardigend geloof niet zonder vrucht [inanis] is, maar bewezen wordt in de
werken 313, In tegenstelling tot Kohlbrugge wacht Calvijn zich voor alles wat
zweemt naar een analytische rechtvaardiging.

Het eigenaardige van de goede werken is, dat zij enerzijds, als vrucht van de
vernieuwende Geest, God welgevallig zijn, maar anderzijds, als produkt van de
zondaar, rieken naar het kwaad van het vlees [carnis vifium]. Daarom kan God de

daden der gelovigen evenmin genadig zijn als de gelovigen zelf, tenzij Hij ze meer in

303 O S 1IL, 310v. (fast. 11, 5, 11). Vgl J. Boeisset, o.c., 145

364 C 051, 491 (Serm. Ef. 3:14-19); C © 55, 28 (comm. Hebr, 2:11).

365 (2 55, 125 (comm. Hebr. 10:10).

306 Tj. Stadtland, o.c., 143. Vgl. A. Géhler, o.c., 26.

307 1d., 140. Vgl. H. Schroten, Christus, de Middelaar, bij Calvijn, 416; W. Krusche, o.c., 277; J. Staedtke,
Reformation und Zeugnis der Kirche, 110.

08 C 07,477, Vgl. S. van der Linde, Leer H. Geess, 157, W.F. Dankbaar, Hervermers en Humanisten, 88.

309 Van 't Spijker, Teksten uit de Institutie, 141.

310 O STV, 237 (Inst. 111, 14, 18): bonorum operum gratia, quae Spiritum adaptionis nobis datum commonstrat.

311 Th. (dmse. 111, 14, 19)

312 1d., 239 (fnst. 111, 14, 21). Tj. Stadtland, o.c., 173, noemt de evidentie van de werken 'eine untergeordnete Hilfe,
nicht die Grundlage, auf der der Glaube ruht', Vgl. id., 204. Vgl. ook H. Quistorp, Die letzten Dinge im Zeugnis Calvins,
153.

333 1d,, 266 (Inse. 111, 17, 12). Zo ook comm. Rom. 3:28 en comm. Jak. 2:21, Vgi. Tj, Stadtland, o.c., 202, Zie voor
kritiek op Calvijus opvatting, H. Schiitzeichel, Die Glaubensthealogie Calvins, 209; A. Ganoczy und S. Scheld, o.c,,
194,
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Christus dan in henzelf omhelst 314. Met de rechtvaardiging van de zondaar gaat
volgens Calvijn dan ook de rechtvaardiging van diens werken gepaard. Wat in die
werken onvolmaakt is wordt door Christus' volmaaktheid bedekt. Zo worden de
werken 'rechtvaardig geacht, of - wat hetzelfde is - tot rechtvaardigheid gerekend'
315, Qok deze rechtvaardiging van de werken geschiedt geheel en al door genade. A.
Gohler poneert terecht: 'Die Rechtfertigung der Werke darf nicht mit der Rechtfer-
tigung durch Werke verwechselt werden'316, Het verschil met Kohlbrugge is evident.
Terwijl Calvijn consciéntieus de suggestie vermijdt - en zelfs ronduit bestrijdt - dat de
door de Geest geinspireerde werken zouden meetellen in de rechtvaardiging, is
Kohlbrugge op dit punt soms minder behoedzaam. In de afwijzing van de werkge-
rechtigheid doet hij voor Calvijn niet onder. Maar in een bepaalde context schroomt
hij zoals wij hoorden toch niet, te betuigen dat men gerechtvaardigd wordt door dat
geloof dat zich openbaart als een door God Zelf geschonken werk der liefde. Het aan
Calvijn en Kohlbrugge gemeenschappelijke gezichtspunt in dezen lijkt ons echter dit,
dat de gelovige zelf geen enkel werk ter rechtvaardiging weet te presenteren, maar
louter op Gods genade in Christus aangewezen is. Alles berust hier op Zijn genadige
toerekening.

De relevantie van de Wer voor het leven van de heiliging krijgt bij Calvijn sterke
nadruk. Gods Wet is een optimum organum (uitnemend instrument) om de gelovigen
met de dag beter te leren wat Zijn wil is. Behalve dat zij doctrina is, fungeert de Wet
ook als exhortatio (aansporing) tot gehoorzaamheid. Deze betekenis van de Wet -
haar tertius usus (derde gebruik) - noemt Calvijn de voornaamste, en haar eigenlijke
doel 317, Gods genade bevrijdt van de zonde - Wetsovertreding! - tor gehoorzaam-
heid aan Gods Wet. Het is de Geest Die het hart hiertoe gewillig maakt 318,

Een op het cerste gezicht opmerkelijk verschil met Kohlbrugge doet zich voor,
wanneer Calvijn gewag maakt van vordering [successus] in de beoefening der heilig-
heid en van het streven om beter [mefior] te worden 319, Toch dient men hier te nuan-
ceren, Het valt namelijk op dat hij deze vordering sterk relativeert. Al is het waar dat
Kohlbrugge het Calvijn niet zal nazeggen, dat onze moeite niet verloren is, 'wanneer
de dag van heden die van gisteren overtreft'320, ook Kohibrugge weet van een 'lang-
zamerhand' en 'hoe langer hoe meer' - 'voetje voor voetje' - afsterven van de oude
mens 321, En ook Calvijn tekent nadrukkelijk aan dat deze vordering ‘waggelend en

314 k., 257V, (Inst. 114, 17, 5). Vgl A. de Reuver, Kruis en gratie, 59v.

315 1d., 262 (Inst. 101, 17, 8): iusta censentur: ve! (quod idem est) in iustitiam imputantur. Vgl. id., 262-264 (Inst. 111,
17, 9 en 10).

316 Gahler, o.c., 95. Tj. Stadtland, o.c., 198, maakt zijn voorkeur kenbaar voor de uitdrukking "rechtvaardiging mer de
werken", om daarmee te articuleren dat het de rechtvaardiging betreft van de persoon met diens werken. Vgl. W,
Krusche, o.c., 2791, die erop attendeert dat het in de rechivaardiging van de werken gaat om de rechtvaardiging van de
wedergehoren zondaar, God houdt niet alleen de persoon voor rechtvaardig, maar ook diens werken, 'Denn wiewohl der
Heilige Geist das Subjekt unserer guten Werken ist, so sind wir es doch, die sie tun: und indem die Werke durch uns - die
verpestete Gefisze - hindurchgehen, werden sie verdorben'. Vandaar dat zij mét de persoon moeten gerechtvaardigd
worden. Vgl. ook W, Niesel, o.c,, 1291, ¥. Wendel, o.c., 229f. Wendel wijst op overeenkomst met Luthers Sermo de
duplica iustitia (W 4 2, 1461).

317 0 S 11, 337v. {(Inst. 1L, 7, 11).

318 W_Krusche, o.c., 289. Zie bijv. C O 47, 149 (comm. Joh. 6: 44): Efficax est motus spiritus sancti, qui homines ex
nolentibus et invitis reddit voluntarios.

319 0 51V, 150 (Inst. 111, 6, 5).

320 Tb. (Inst., ib.): ubi hodiernus dies hesternum vincit.

321 De bekering tot God, in W. Aalders en D. van Heyst, Hermann Friedrich Kohlbrugge, 261v.
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hinkend, zelfs over de grond kruipend [humi etiam reptando] verloopt 322, De
studium tot heiligheid gaat met zoveel teleurstellingen gepaard, dat de gelovigen
niets anders rest dan de toevlucht tot Christus te nemen en Hem als de borg van hun
vrijspraak [vindex libertatis] in te roepen 323, Calvijn spreekt weliswaar van een
voortdurend streven [studium et exercitatio] om het vlees te doden, maar hij is
daarbij van oordeel dat diegene het meest gevorderd is, die zichzelf het meest heeft
leren mishagen en die zich uit 'dit slijk’ naar God heen haast 324,

Het beter worden gaat dus samen op met zelfmishagen onder onze gebreken. Met
deze paradox probeert Calvijn recht te doen aan het apostolische vermaan tot een
heilig leven, en tegelijk de overmoed van het doperse perfectionisme op afstand te
houden 325. De volmaaktheid is voor het eschaton bestemd. Daarop dient men niet te
anticiperen. Zij is levenslang niet in ons voorhanden, maar van Godswege ophanden
326, W. Kolfhaus schrijft dat Calvijns "Vorwirts' geen ‘ungestiimes Drauflos' is, maar
cen 'bestindiges Ausgehen von Gottes Gnade und Hineilen zu Gottes Gnade'327.
Omdat Calvijn de volmaaktheid nooit 'in Besitz hat', maar steeds voor zich ziet, weet
hij ook, 'dasz zwischen Gottes und unserer Gerechtigkeit kein Gradunterschied
besteht, sondern dasz da ein Abgrund vorhanden ist, der nun von Gott her iiber-
briickt werden kann, und dies schiitzt ihn vor jedem Moralismus auch in der raffinier-
testen Form, vor jedem Gedanken, dasz moralische Anstrengung und Leistung als
solche Rettung bringen'328. Dit eschatologisch voorbehoud doet niets af van het feit
dat Calvijn met de grootst mogelijke nadruk verklaart, dat het nieuwe leven als
vrucht van de unio mystica hier en heden begint en zich in duidelijke tekenen
manifesteert 329. Wij hebben de indruk dat zich inzake de heiliging tussen Calvijn en
Kohlbrugge accentverschillen voordoen die niet te bagatelliseren zijn - Kohlbrugge
wijst sterker op de verborgenheid ervan -, maar dat er niettemin sprake is van een

322 0 STV, ib. {Inst., ib).

323 ¢ 049, 113 (comm. Rom. 6:14}.

324 @ § 1V, 78 (Insi. 1L, 3, 20). Vel. O S 1V, 155 (Inse. III, 7, 4), waar Calvijn zegt dat wij door een assidua
recognitione (gestage herinnering) aan onze gebreken tot humilitas worden geroepen. Vgl. ook de citaten in S. van der
Linde, Leer H. Geest, 152v.: de meest volmaakte moet erkennen, nog niet tot de helft gevorderd te zijn; de Wet is ook
voor de wedergeborene volstrekt niet te volbrengen.

325 Deze spanning blijkt in fnse. 101, 6, 5 (O S J¥, 150) onmiskenbaar duidelijk. Vgl. A. Gahler, o.c., 56f.; inz. W.
Balke, Calvijn en de doperse Radicalen, 254-259.

326 A, Gohler, v.c., 60, wijst in dit verband terecht op de grote betekenis van de meditatio futurae vitae in Calvijus
heiligingsleer. Zo ook Tj. Stadtland, o.c., 187f. Vgl. M. Schulze, Meditatio futurae vitae. Ihr Begriff und herrschende
Stellung im System Calvins, 1; ]. Bohatec, Calfvins Lehre von Staat und Kirche, 703 (met kritiek op Schulze's
interpretatie); H. Quistorp, o.c., 22, 46-49 (eveneens met kritiek op Schulze); E. Ellwein, 'Meditatio coelestis vitae in
Calvins Exegese. Zum Verstindtnis der apostolischen Pardinese’, in H.-D. Wendland (Hrsg.), Kosmos und Ekklesia,
99-101; A. de Reuver, Belofte - boete - ballingschap, 128v. Zie voor Calvijns analoge gedachten over de verborgen
voortgang van het Rijk Gods, K. Fréhlich, Gottesreich, Welt und Kirche bei Calvin, 90-93; W. van 't Spijker,
Reformatie en geschiedenis, 89; van dezelfde, Triptick van de geschiedenis, 79; vgl. ock J. van Holten, Van
eeuwigheid tot eeuwigheid. Een beknopt onderzoek naar het Koninkrijk van God bij Johannes Calvijn,
doctoraalscriptie R. U. Utrecht 1991. Zie voor Calvijns afkeer van politiek radicalisme, J. Chambon, Der franzdsische
Protestantismus, 58, 66f.; R. Nimberger, Die Politisierung des franzésischen Protestantismus, 12, 19, 23.

327 Kolfhaus, Vom christlichen Leben nach Joharnes Calvin, 109f. Vgl. inz. id., 181f.: "Wir schreiten gewisz fort,
bleiben aber bei allen Fortschritten Siinder, immer auf dem Wege zur Heiligkeit, und bediirfen taglich der gnidigen
Vergebung und Rechtfertigung'. De auteur brengt in dit verband Kohlbrugge ter sprake en is van mening dat deze 'darum
nur das Zeugnis der Reformatoren wieder geltend gemacht (hat), als er die Kirche daran erinnerte, dasz keine Heiligung zu
denken ist, die von Christus und dem Glauben an ihn hinweg oder dariiber hinausfithrt".

328 1d., 183.

329 W. Kolfhaus, Christusgemeinschaft, 76. Vgl. H. Quistorp, c.c., 32,
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gemeenschappelijke anti-triomfalistische tendens, in die zin dat zij het leven der heili-
ging permanent afhankelijk weten van Gods genade in Christus.

Diepe verwantschap bespeuren wij voorts in de gedachte dat onze rechtvaar-
diging door God niet 1s te denken zonder onze erkenming van Gods gelijk. De zaak
van de rechtvaardiging is voor Calvijn geen theoretische kwestie van de studeer-
kamer, maar een werkelijkheid die ons confronteert met de vloek van Gods heilige
Wet, ja, met de hemelse Rechter Zelf, voor Wie wij ons hebben aan te klagen, neer te
werpen en te ontledigen [exinaniare]330. Wij hebben Hem-alleen voor rechtvaardig
te houden 33! en onszelf zo te vernederen [humiliare], dat wij geheel arm en ledig,
aan Gods barmbhartigheid plaats geven 332, Ons geweten moet noodzakelijk tot de
rechterstoel Gods worden teruggeroepen 333. God volstaat er niet mee Zijn vonnis uit
te spreken, maar wil dat wij antwoorden met Amen, dat wil zeggen, 'que chacun passe
condamnation {ongelijk bekent) de son bon gré (vrijwillig), et qu'on se tiene pour
tout condamnez, confessant la sentence qu'il a donnée, estie iuste et equitable’334.
Wanneer wij zo onze eigen rechters zijn, zullen wij door God worden vrijgesproken
335, Toch betekent dit laatste niet dat er tussen de zelfveroordeling en de goddelijke
vrijspraak geen beroep op genade plaatsvindt. Het tegendeel is het geval. Calvijn
vindt juist dat wij dan geschikt zijn om Gods genade aan te grijpen, wanneer wij het
zelfvertrouwen geheel hebben weggeworpen en alleen vertrouwen op Zijn goedheid
336, Het kardinale kenmerk van de verootmoediging, waarin wij over onszelf het
vonnis uitspreken, is dat wij ons tot Gods barmhartigheid wenden. Slechts degenen
die - zij het bevend - tot Zijn loutere genade vluchten, schenkt Hij verhoring 337,

Ook inzake de betekenis van het geloof heerst grote eenstemmigheid. Enerzijds
acht Calvijn het van zoveel importantie, dat hij het de instrumentele oorzaak noemt
waardoor Christus’ rechtvaardigheid ons wordt toegegigend 338, Anderzijds - het
adjectief instrumenteel wijst het al uit - is de betekenis ervan in die zin gering, dat het
louter mediaal van karakter is 339. Het is de aard [marura] van dit geloof, dat het zijn
oren opent en zijn ogen sluit, dus dat het zich louter richt op de belofte 340. Het is ten
aanzien van de rechivaardiging een zuiver passieve zaak {res est mere passiva], dat
niets van onszelf aanbrengt tot het verwerven van Gods genade, maar uitsluitend van

330 O S 1V, 208y, (Inse. 101, 12, 1).

331 1d., 215 (Inse. U1, 13, 1), Vgl id., 62 (Inst. I8, 3, 7): praecipua iustitice pars est, suum ius et hororem Deo reddere.

332 Id., 213 (Imst. 11, 12, 6): ut toti inopes ac vacui Dei misericordia locum demus.

333 1d., 212 (Inse. 1N, 12, 5): Necessario ad Dei tribunal revocanda est nostra conscientia.

334 €0 23, 703 (Serm. Gen. 15:6). Vgl. A. de Reuver, Kruis er gratie, 30. Zie ook E. Milhaupt, Die Predigt Calvins,
118.

335 1d., 710. Vgl. O 5 1V, 184 (Jmnst. 111, 11, 3), waar Calvijn met Ambrosius instemt, dat de belijdenis van zonden een
wettige rechtvaardiging is.

336 0 81V, 215 (Iast. 11, 12, 8).

337 C 0 55, 420 (comun. Luk. 18:13),

338 0 S IV, 235v. (Inst. 111, 14, 17). Calvijn noemt in dit kader vier corzaken van de zaligheid, cq. van de
rechtvaardiging: de werkende oorzaak [causa gfficiens], nl. de liefde van de Vader; de materiéle [ materialis], nl. Christus’
gehoorzaamheid; de formele [formalis] oftewel de instrumentele [instrumentalis], nl. het geloof; en de doeloorzaak
[finalis], nl. de betoning van Gods rechtvaardigheid en de lof op Zijn goedheid. Calvijn leest ze alle vier in Rom.
3:23-26. Vgl. H. Schiitzeichel, o.c., 201f.

339 Tj, Stadtland, o.c., 64, chargeert wanneer hij poneert: 'bei Calvin spielt die fides so gut wie keine Rolle in der
Rechtfertigungslehre’. F, Wendel, o.c.,, 231, zegt, evenwichtiger, dat Calvijn de 'Rolle des Glaubens nicht besonders
betont'. Zo ook W. Niesel, o.c., 130: "Aber eine beherrschende Stellung nimmt der Glaube in seiner
Rechtfertigungsiehre eigentlich nicht ein'. C. Graafland, o.c., 58, stemt daarmee in.

340 O S IV, 219 (Inst, 111, 13, 4): aures arrigere, oculos claudere (...}, yni promissione intentam esse.

273



Christus ontvangt wat ons ontbreekt 341, Calvijn vergelijkt het geloof in dit verband
met een leeg vat, omdat wij Christus niet kunnen bevatten tenzij wij leeg ent met open
mond der ziel komen om Christus' genade te begeren 342. Cognitief gaat het geloof
aan de rechtvaardiging vooraf, maar materieel - Calvijn formuleert: Dei respectu - gaat
de rechtvaardiging aan het (ontvangende!) geloof vooraf 343,

Scherp protesteert Calvijn tegen Osianders denkbeelden, volgens welke onze
rechtvaardigheid niet in Gods genadige toerekening is gelegen, maar in heiligheid en
rechtschapenheid die Gods wezen, in ons wonend, ons inblaast 344, Osiander leert
naar Calvijns oordeel een crassa mixiura {(grove vermenging) van Christus en de
gelovigen, hetgeen heel wat anders is dan wat Calvijn verstaat onder de geestelijke
geloofsvereniging met Christus 345. Tegenover Osiander houdt hij staande dat de
gerechtigheid Gods die ons in het geloof wordt toegerckend, gelegen is in de dood
en de opstanding van Christus 346,

Van essentieel belang voor het rechtvaardigend geloof is het Evangeliewoord. Het
geloof rechtvaardigt immers daarom, omdat het de in het Evangelie aangeboden
[oblatam] rechtvaardigheid aanvaardt en ombhelst [recipit et amplectitur]347. Dit is de
zin van de dagelijks noodzakelijk te verrichten prediking der rechtvaardiging 348.
Daar vindt het rechtvaardigend geloof voedsel. Calvijn kan deze werkelijkheid ook
pneumatologisch formuleren. Het treffende hierbij is dat hij de Heilige Geest dezeifde
benaming toekent als het geloof, namelijk de formele, dat is instrumentele oorzaak
van de vergeving der zonden 349. Het is de Geest Die het eenmaal aangebrachte offer
van Christus in de Evangelieverkondiging uitreikt en toeéigent 350,

Ook voor Calvijn 1s de rechtvaardiging een te herhalen gebeuren. God spreekt
ons vrij door een voortdurende [assidua] vergeving van zonden, die bij herhaling
[subinde] plaatsvindt 351, De gelovigen hebben haar levenslang nodig en God laat
haar als een onophoudelijke boodschap [legatio] afkondigen 352. Met S. van der
Linde is te zeggen dat de rechtvaardiging voor Calvijn 'geen stadium (is), dat bereikt

341 1d., 220 (dnst. 111, 13, 5). Vgl. € O 23, 724y, (Serm. Gen. 15:6): 'La foy donc iustifie: tellement que d'autant qu'elle
defaut, en cela elle wstifie' (het geloof rechtvaardigt voor zover het gebrek heeft). Vgl. C. Graafland, Zekerheid, 59: het
geloof brengt niets mee dan de belijdenis van eigen armoede.

342 1d., 188 (Jase. IIL, 11, 7).

343 € 0 7, 455 Fides porro iustificationem ita praecedit, ut tamen Del respecty sequatur,

344 O S 1V, 187 (nst. 111, 11, 6).

345 14, 192 (fast. 1L, 11, 10). Vgl. W.F. Dankbaar, De sacramentsieer van Calvijn, 56v.; Tj. Stadtland, o.c., 103.

346 1d., 196 (Inse. 10, 11, 12). Vgl. E, Emmen, o.c,, 115v,; Tj. Stadtland, o.c., 105: "Gottes Gerechtigkeit offenbart
sich exklusiv im Werk Christi; bei Osiander gefihrdet die unmittelbare Wirkung der iustitia essentialis im
Rechtfertigungsakt den Glauben. De Gleichsetzung des gottlichen Aktes und der géttlichen essentia fithrt aber bei
Osiander zu dem hiretischen Satz: fidem esse Christum'. Vgl. ook W. Kolfhaus, Chrisiusgemeinschafi, 61f; A.D.R.
Polman, o.c., 80v.; M.J. Amtzen, o.c., 154.

347 Id., 200 (ns¢. 1L, 11, 17). Vgl C. Graafland, o.c., 60,

348 Bij Rom. 3:21 (C O 49, 59) merkt Calvijn op, dat hier d¢ concionem (prediking) recitat, quae quotidie in Feclesic
repetenda est. Vgl. A. de Reuver, Kruis en gratie, 46v.

345 C 0 48, 496 (comm. Hand. 22:16). Prediking en doop heten in dit verband inferius organum.

330 Zie bijv. € 0 55, 209 (comm. 1 Petr, 1:2): ita nunc spiritus sanctus animas nostras Christi sanguine in
expiationem adspergit; C O 24, 136 (comm. Ex, 12:21): Sanguine Christi animas nostras per spiritum aspergi; C 023,
656 (Serm. Gen. 14:18v.): "... que le sang qui a esté une foys espandu pour nostre salut, ne tarit (verdroogt) iamais et ne
desseche, mais decoule (neerdrupt) iournellement sur nos ames par la vertu du Sainct Esprit, qui nous en arrouse’. Vgl. Tj.
Stadtland, o.c., 146f.; A. de Reuver, o.c., 45v.

351 0 S 1V, 229 (Inst. 111, 14, 10). Ook id., 231 {Jnst. 111, 14, 12). Vgl. Tj. Stadtland, c.c., 112.

352 1d., 230 (/nst. 111, 14, 11). Vgl. A. de Reuver, o.c,, 58.
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Christus ontvangt wat ons ontbreekt 341. Calvijn vergelijkt het geloof in dit verband
met een leeg vat, omdat wij Christus niet kunnen bevatten tenzij wij leeg en met open
mond der ziel komen om Christus’ genade te begeren 342, Cognitief gaat het geloof
aan de rechtvaardiging vooraf, maar materieel - Calvijn formuleert: Dei respectu - gaat
de rechtvaardiging aan het (ontvangende!} geloof vooraf 343,

Scherp protesteert Calvijn tegen Osianders denkbeelden, volgens welke onze
rechtvaardigheid niet in Gods genadige toerekening is gelegen, maar in heiligheid en
rechtschapenheid die Gods wezen, in ons wonend, ons inblaast 344, Qsiander leert
naar Calvijns oordeel een crassa mixiura (grove vermenging) van Christus en de
gelovigen, heigeen heel wat anders is dan wat Calvijn verstaat onder de geestelijke
geloofsvereniging met Christus 345, Tegenover Osiander houdt hij staande dat de
gerechtigheid Gods die ons in het geloof wordt toegerekend, gelegen is in de dood
en de opstanding van Christus 346,

Van essentieel] belang voor het rechtvaardlgend geloof is het Fvangeliewoord. Het
geloof rechtvaardigt immers daarom, omdat het de in het Evangelie aangeboden
[oblatam] rechtvaardigheid aanvaardt en omhelst [recipit et amplectitur]347. Dit is de
zin van de dagelijks noodzakelijk te verrichten prediking der rechtvaardiging 348,
Daar vindt het rechtvaardigend geloof voedsel. Calvijn kan deze werkelijkheid ook
pneumatologisch formuleren. Het treffende hierbij is dat hij de Heilige Geest dezelfde
benaming toekent als het geloof, namelijk de formele, dat is instrumentele oorzaak
van de vergeving der zonden 349, Het is de Geest Die het eenmaal aangebrachte offer
van Christus in de Evangelieverkondiging uitreikt en toegigent 350,

Ook voor Calvin is de rechtvaardiging een te herhalen gebeuren. God spreekt
ons vrij door een voortdurende [assidua] vergeving van zonden, die bij herhaling
[subinde] plaatsvindt 351, De gelovigen hebben haar levenslang nodig en God laat
haar als een onophoudelijke boodschap [legatio] afkondigen 352, Met S. van der
Linde is te zeggen dat de rechtvaardiging voor Calvijn 'geen stadium (is), dat bereikt

341 0d., 220 (fnse. 11, 13, 5). Vgl. C O 23, 724v. (Serm. Gen, 15:6): 'La foy donc iustifie: tellement que d'autant qu'elle
defaut, en cela elle justifie’ (het geloof rechtvaardigt voor zover het gebrek heeft). Vgl C. Graafland, Zekerheid, 59: het
geloof brengt niets mee dan de belijdenis van eigen armoede,

342 1d | 188 (Inst. IT, 11, 7).

343 C 07, 455: Fides porro lustificationem ita praecedit, ut tamen Dei respectu sequatur.

344 O § 1V, 187 (Inst. 111, 11, 6).

345 1d., 192 (inst. 111, 11, 10). Vgl W.F. Dankbaar, De sacramenisleer van Calvijn, 56v.; Tj. Stadtland, o.c., 103.

346 14, 196 (Inst. THL, 11, 12). Vgl. E. Emmen, o.c., 115v.; Tj. Stadtland, o.c., 105: 'Gottes Gerechtigkeit offenbart
sich exklusiv im Werk Christi; bei Osiander gefihrdet die unmittelbare Wirkung der ijustitia essentialis im
Rechtfertigungsakt den Glauben. Die Gleichsetzung des gottlichen Aktes und der gottlichen essentia fiihrt aber bei
Osiander zu dem hiretischen Satz: fidem esse Christum'. Vgl. ook W. Kolfhaus, Christusgemeinschaft, 611.; A.D.R.
Polman, o.c., 80v,; M.J. Armtzen, o.c., [54.

347 1d,, 200 (Inst. 111, 11, 17). Vgl. C. Graafland, o.c., 60.

318 Bij Rom. 3:21 {(C O 49, 59) merkt Calvijn op, dat hier de concionem {prediking) recitat, quae quotidie in Ecelesia
repetenda est, Vgl. A, de Reuver, Kruis en gratie, 46v.

348 0 48, 496 (comin. Hand. 22:16). Prediking en doop heten in dit verband inferius organum.

350 Zie bijv. € O 55, 209 (comm. 1 Petr. 1:2): ita nunc spiritus sancius animas nostras Christi sanguine in
expiationem adspergit; C O 24, 136 (comm. Ex. 12:21): Sanguine Christi animas nosiras per spiritum aspergi; C 0 23,
656 (Serm. Gen. 14:18v.): ... que le sang qui a esté une foys espandu pour nostre salut, ne tarit (verdroogt) iamais et ne
desseche, mais decoule (neerdrupt) iournellement sur nos ames par la vertu du Sainct Esprit, qui nous en arrouse', Vgl. Tj.
Stadtland, o.c., 146f; A. de Reuver, o.c., 45v.

351 0 S IV, 229 (Fnse. I, 14, 10). Ock id., 231 (Insz. 111, 14, 12). Vgl. Ti. Stadtland, o.c., 112.

352 Id,, 230 (Inst, 101, 14, 11), Vgl A. de Reuver, o.c., 58.
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en weer verlaten wordt, om voort te reizen naar de heiliging'353. 'De renovatio is zoo-
zeer begrensd, dat de remissio peccatorum blijft'354. Hoe hoog Calvijn de spanning
kan laten oplopen, blijkt wanneer hij zegt dat God de vernicuwing van het leven in
Zijn uitverkorenen zo begint, dat zij altijd voor Zijn rechterstoel onderworpen zijn
aan het oordeel des doods 355,

Uit het voorgaande valt af te leiden, dat Calvijn met Luthers these simul iustus et
peccator instemt. Gods kinderen zijn dwaas in zichzelf, maar Christus is hun tot wijs-
heid; zij zijn zondaren, maar Christus is hun tot rechtvaardigheid; zij zijn onrein, maar
Hij is hun tot reinheid; zij zijn zwak in zichzelf, maar krachtig in Hem; zij dragen nog
het lichaam des doods, maar Hij is hun leven, Kortom, zij hebben in Hem alles, maar in
zichzelf niets 356, Evenals Luther en Kohlbrugge heeft ook Calvijn een open oog
voor de blijvende onheiligheid van de in Christus gerechtvaardigde en geheiligde
zondaar. Wij blijven 'tousiours pouvres et miserables pecheurs devant la face de
Dieu'357. De zaak die Luther en Kohlbrugge beogen is ook in Calvijns theologie
voluit present, zij het naar onze inschatting minder frequent 358,

In zijn beschouwingen over de blijvende vleselijkheid van de wedergeboren mens
valt ons een woordgebruik op, dat contrasteert met dat van Kohlbrugge. Wij
attendeerden daarop al eerder 359, In dit kader vergt het inzonderheid onze opmerk-
zaamheid. Bij Romeinen 7:14 tekent Calvijn aan, dat er in de wedergeboren mens
carnis reliquiae (resten van het vlees) strijden tegen Gods Wet, ofschoon de geest
haar gaarne gehoorzaamt 360, Het voor Kohlbrugge zo beslissende gegeven dat
Paulus zich hier niet gedeeltelijk - voor zover hij vleselijk is -, maar in zijn totaliteit -
als vleselijke - met de Wet in conflict weet, komt dus in Calvijns uitleg juist te ver-
vallen. In dezelfde trant Juidt het in zijn commentaar op het volgende vers, dat de
vromen sic divisi sunt (dusdanig gedeeld zijn), dat zij met het voornaamste verlangen
van hun hart naar God smachten, maar door de resten van hun vlees worden
teruggetrokken. Het is de Geest der heiliging die deze divisio (verdeling, tweespalt)
teweegbrengt. Zijn regenererend, vernieuwend werk is immers nog slechts aanvan-
kelijk van aard. Het overblijfsel van het viees blijft 36!, En in vers 17 leest Calvijn dat
slechts in enig deel van zijn ziel de zonde woont, terwijl de mens zelf met een emstige
genegenheid naar Gods gerechtigheid streeft 362, Het is duidelijk dat Calvijn hier een

353 Van der Linde, o.c., 154. Vgl. van dezelfde, 'De rechtvaardiging bij Luther en Calvijr', in Th. Reff VII (1965) 12:
'Ook bij hem (sc. Calvijn) is de heiliging (...) in geen geval een station of halte, waar we snel en voorgoed aan voorbij
komen. Integendeel is en blijft de rechtvaardiging van de goddeloze dagelijks brood van de christenmens’.

354 [d.,; 155. Vgl. A. Géhler, o.c., 104.

355 O S1V, 193 (Inst. 110, 11, 11): ut semper obnoxii sint apud eius ribunal mortis iudicio.

356 1d., 244 (Inst. 11, 15, 5).

357 C 022, 89. Vgl. W. Balke, o.c., 257; W.F. Dankbaar, o.c., 92.

358 Vgl. G. de Ru, o.c., 124. A. Ganoczy en G. Scheld, o.c., 193, zijn t.a.v. Calviins verhouding tot Luther een andere
mening toegedaan: 'Der bei Luther so markant im Vordergrund stehende Gerechte, der zugleich Siinder ist, tritt bei
Calvin zwar nicht ganz in den Hintergrund, verliert aber mit dem Wachstum der Heiligkeit an Zweideutigkeit. Zonder te
ontkennen dat het simul iustus et peccator bij Luther markanter en wellicht ook frequenter naar voren komt, is in deze
stelling o.i. ten eerste geen recht gedaan aan het feit dat ook Luther onmiskenbaar van die opwas melding maakt, en is
ten tweede niet verdisconteerd dat de vordering volgens Calviin slechts zeer fragmentarisch blijft en onder een
beduidend - eschatologisch - voorbehoud staat.

359 Zie hoofdstuk III, rond noot 201.

360 C 0 49, 128 (comm. Rom. 7:14), Het valt op dat het veor Kohlbrugge 20 cruciale Rom. 7:14 in Calvijns [nstitutie,
blijkens het tekstregister, minimale aandacht krijgt.

361 Id,, 130 (comm. Rom. 7:15): (...) residuum carnis guod manet,

362 1d.,, 131 (comm. Rom. 7:17): (...) in aliqua tantum animae suae parte residere peccatum.
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partiéle benadering vertolkt. Dat doet hij eveneens verderop, wanneer hij onder caro
(vlees) wil verstaan hebben alle gaven van de menselijke natuur en alles wat in de
mens is, excepta spiritus sanctificatione (behalve de heiliging van de geest), en
daaraan toevoegt dat hij onder spiritus verstaat dat deel der ziel, dat door de Heilige
Geest vernieuwd is 363, Ook het "ik naar de inwendige mens" vat hij op als het
spiritualis pars (geestelijke deel) van de mens 364. Waar Kohlbrugge denkt aan de
totale mens-in-zeker-opzicht, denkt Calvijn bijna steeds aan een deel van de mens.
Terwijl wij de partiéle terminologie in Luthers conceptie doorkruist - en geinter-
preteerd - zagen door een totalitaire benadering, zien wij Calvijn in hoofdzaak kiezen
voor een parti€le voorstelling van zaken.

Ofschoon het waar is dat Calvijn, zoals W. Krusche laat zien 365, zich een enkele
maal van een totalitaire terminologie bedient, is deze toch stellig niet karakteristiek
voor zijn beschouwing. Wij achten het dan ook geen juiste typering, wanneer
Krusche Calvijns standpunt weergeeft door de formulering dat de wedergeborene in
zichzelf vlees is 366. Dit "is" wordt wel veelal door Luther en voortdurend door
Kohlbrugge in al zijn spanning gehandhaafd, maar niet door Calvijn. Voor zover wij
konden nagaan vult deze de vleselijkheid en de geestelijkheid van de christenmens
overwegend niet in als twee gezichtspunten - geheel vleselijk in het licht van de
zonde; geheel geestelijk in het licht van de genade -, maar als twee verschillende
neigingen van de menselijke wil 367, Terwijl Calvijn "de inwendige mens" uit Rom.
7:22 omschrijft als het geestelijk vernieuwde deel, spreekt Kohlbrugge van 'ik in mijn
hart, in mijn diepste innerlijk, in mijn ganse wezen bij God in Christus, zoals ik de
zalving heb van de Heilige (Geest), zoals ik gemeenschap heb met de Vader en Zijn
Zoon (...), naar de Geest des geloofs (...)'368.

Wie van beiden het meest recht doet aan de zin van Romeinen 7, behoeven wij
hier niet te beslissen. Wij wilden slechts wijzen op markante momenten van verschil.
Maar wij voegen er meteen aan toe, dat men desondanks de diepe verwantschap niet
uit het oog mag verliezen, Deze is op diverse manieren duidelijk. Ten eerste zijn ook
voor Calvijn de resten van het vlees niet slechts onschuldige zwakheden, maar zonde
in de volle zin van het woord 36%. Van het simul iustus et peccator doet hij niets af.
Ten tweede weet ook Calvijn dat de Geest onbetwistbaar de overmacht heeft, het
fragmentarische van Zijn vernieuwing ten spijt 370. Ten derde neemt ook voor Kohl-
brugge, ofschoon hij weigert de christen op te splitsen in twee delen, de strijd tussen
vlees en geest de vorm aan van een innerlijk ervaren tweespalt. Ten vierde weet ook
Kohlbrugge, dat, hoezeer de mens ook geheel vieselijk blijft, de inwendige mens toch
zo door de Heitige Geest wordt vervuld, dat hij vermaak heeft in Gods Wet. Wellicht
is hun samenstemming het zuiverst getekend, wanneer wij wijzen op hun beider
grondbesef dat de gerechtvaardigde en geheiligde zondaar permanent afhankelijk
blijft van Hem zonder Wie wij niets kunnen doen.

363 Id., 132 {comm. Rom.7:18).

364 1d., 133 (comm. Rom. 7:22).

365 Krusche, o.c., 284.

366 Ib.

167 € ¢ 49, 133 (comm. Rom, 7:22): Homo ita variis voluntatibus distractus iam godammodo duplex est.
368 Romer 7, 91.

369 W. Krusche, o.c., 284,

370 Vgl id., 285.
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Onze conclusie is dat er naast in het oog springende verschillen ook sprake is van
treffende overeenkomsten tussen Kohlbrugge en Calvijn. De belangrijkste verschillen
sommen wij op. Het eerste is gelegen in het gegeven dat Calvijn rechtvaardiging en
heiliging, zonder ze te scheiden, toch strenger onderscheidt. Kohlbrugge sluit zich op
dit punt dichter bij Luther aan. Het tweede dat opvalt is dat Kohlbrugge's syn-
thetische voorstelling van de rechtvaardiging een enkele keer wordt doorkruist door
noties die analytisch aandoen. Ock in dit opzicht vertoont hij meer affiniteit met
Luther dan met Calvijn. Hetzelfde geldt - ten derde - de mate waarin het juridische
karakter van de rechtvaardiging wordt verwoord. Calvijn zet dit accent scherper aan
dan Luther en Kohlbrugge. Het vierde onderscheid is dat Calvijn in tegenstelling tot
Kohlbrugge de heiliging doorgaans verbindt met Christus' koninklijke ambt. Ten
vijfde gaan de wegen uiteen in de interpretatie van Jakobus' uitspraken over de recht-
vaardiging. Ten zesde veroorlooft Calvijn zich betreffende de vordering in de heili-
ging soms formuleringen waarvan Kohlbrugge zich verre houdt. Het zevende onder-
scheid betreft de vertolking van Romeinen 7. Ten achiste wijzen wij op het feit dat
Calvijn veel minder aandacht schenkt aan de toegerekende heiligheid van Christus.

De congenialiteit laat zich ten eerste aflezen uit beider overtuiging dat de recht-
vaardiging van kardinale betekenis is. Ten tweede uit beider christocentrische
invulling ervan. Ten derde uit de gemeenschappelijke articulatie van de onverbreke-
lijke samenhang tussen rechtvaardiging en heiliging. Ten vierde uit het markante
gegeven dat zowel Calvijn als Kohlbrugge, bij alle erkenning van de vitale plaats van
de rechtvaardiging, toch sterk gespitst zijn op de heiliging, zij het ieder op eigen
manier en in eigen context. Het valt in dit verband op dat voor beiden de Wet van
cruciale betekenis is. Ofschoon Kohlbrugge voor zover wij weten Calvijns formule-
ring dat de fertius usus het voornaamste gebruik van de Wet is, niet overneemt, stemt
hij materieel met Calvijns intentie in. Ook Kohlbrugge gaat het om de daadwerkelijke
vervulling der Wet. Sterke eenstemmigheid signaleren wij - ten vijfde - inzake de
notie dat waar de zondaar door God wordt gerechtvaardigd, God ook wordt gerecht-
vaardigd door de zondaar. In de zesde plaats is de betekenis van het geloof in de
rechtvaardiging voor Kohlbrugge evenals voor Calvijn enerzijds niet minder dan
onmisbaar en anderzijds nict meer dan instrumenteel. Ten zevende deelt Kohlbrugge
met Calvijn de overtuiging dat de rechtvaardiging wordt voltrokken onder het
Woord. In de achtste plaats zijn zij het erover eens dat de rechtvaardiging een telkens
te herhalen gebeuren is. De laatste overeenkomst die wij vermelden, is dat zij beiden
Luthers these simul iustus et peccator bijvallen, zij het dat Kohlbrugge dit frequenter
en radicaler doet dan Calvijn.

Wanneer wij de vraag opwerpen welke verwantschap het verst reikt, die met
Luther of die met Calvijn, menen wij dat het antwoord moet luiden: die met Luther.

Eigen accenten vergeleken met Luther en Calvijn legt Kohlbrugge in vijfvoudig
opzicht. Ten eerste valt te wijzen op zijn in het oog lopend verzet tegen een
verwettelijking van de heiliging. Ten tweede op zijn denkbeeld over de werken bij
Jakobus. Ten derde op zijn weerstand tegen de gedachte van een toename in de
heiliging. Ten vierde denken wij aan zijn eigenzinnige vertaling van de Griekse
aoristus. Tenslotte aan het feit dat in Kohlbrugge's vertolking van Romeinen 7 de
spanning hoger oploopt dan in die van Calvijn, en dat deze spanning consequenter
wordt verwoord dan in die van Luther.
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3. Kohlbrugge's visie in het licht van de Nadere Reformatie

W. Teellinck

Wij kiezen ons uitgangspunt weer bij Teellinck. De leer van de rechtvaardiging
komt volgens K. Exalto bij deze auteur maar weinig aan de orde 371. Dat de
"Reformateurs’ in hun tijd 'sonderlinge de Rechtveerdigmakinghe door den geloove
alleen' hebben geleerd, acht Teellinck begrijpelijk, want daar was toen behoefte aan.
Maar zouden zij thans leven - zegt hij -, zij zouden 'haest sien / dat het van noode
ware / neffens het voorghemelde / noch een andre cours te nemen'372, Hierbij denkt
Teellinck dan met name aan de praktijk der godzaligheid. Dit neemt echter niet weg
dat wannéér de rechtvaardiging in zijn geschriften aan de orde is, daaraan een inhoud
wordt gegeven die op diverse punten duidelijk met de reformatorische denkbeelden
overeenstemt.

Ook in Teellincks oog is de rechtvaardiging een 'seer gewichtich / ende hooch-
noodich leer-stuck / daer ter deghe wel op dient gelet'373. Wij hebben er onze zalig-
heid op te bouwen 'als op een vast / ende gewis fondament'374. Van een onmisken-
baar declaratorische opvatting geeft hij blijk, wanneer hij haar omschrijft als de
vrijspraak van icmand die voor het gericht gedagvaard is. Rechtvaardigen noemt hij,
zoals Calvijn, een woord 'ontleent van de Rechts-pleginghe' 375, Het gaat hier niet om
een instorting van gerechtigheid, maar om de verklaring dat de zondaar 'onnoosel / en
gerechtich is'376, het gaat om de toerekening van God 377, Onze onvolkomen 'heylich-
makinghe' kan ons niet 'rechtveerdich maken voor Godts oordeel378. Wij moeten
'noodtlijck voorzien zijn met sulcken gherechticheyt / welck daer te volle beant-
woorde den eysch des Wets', in die zin dat wij voor God staan als iemand 'die noyt
zijn levendage ergens in / int minste tegen de geboden Gods / yet wat gedaen
hebbe'379. Deze gerechtigheid is niets anders dan de 'rechtveerdigheydt Christi / ende
alle sijne verdiensten / ons eygen gemaeckt door den geloove'380, Teellinck noemt het
in dit verband de eigenlijke en exclusieve aard (‘alleene den aert’) van het geloof, de
beloften Gods en de beloofde gerechtigheid van Christus aan te nemen 381, Zo ont-
vangen wij wat buiten ons is 382. Evenals Calvijn denkt Teellinck hier vanuit de unio
mystica met Christus. Door het geloof worden wij namelijk zo met Hem verenigd, dat

371 Exalto, ‘Willem Teellinck (1579-1629Y, in De N. R., 43. Zie voor een (ten dele) kritische reactie op Exalio, S. van
der Linde, ' 'De Nadere Reformatie', een nieuwe start', in Th. Ref. XXIX (1986) 190v.; W.1. op 't Hof, Voorbereiding en
bestrijding, 154v.

372 1d, 39. Vgl. H. Bouwman, Willem Teellinck en de practijk der Godzaligheid, 19v.

373 Huys-boeck, 401. Vgl. ook Ecce Homo, Ofte Oogen-salve, 641, waar Teellinck de rechtvaardiging waardeett als
"d'allergrootste saeke van de gantsche wijde werelt. Vgl. H. Bouwman, o.c., 24, waar blijkt dat Teellinck het
rechtvaardigend geloof - ofschoon hij deze term niet gebruikt, maar matericel toch niets anders bedoelt - tot de absoluut
noodzakelijke leerstukken rekent. Zie Sleutel Der Devotie 11, 134v,

374 [q,, 415. :

375 1d., 402. Vgl. C, Graafland, Zekerheid, 172

376 p.

377 1d., 407.

378 1d., 655.

37% 1d., 403.

180 1d., 405.

381 14., 406.

382 [p.

278




wij vlees van Zijn vlees worden en been van Zijn gebeente, 'soo dat / al wat hy ons
hooft / gedaen en gheleden heeft / even soo veel ghelt ons ten goede / als ofte wy
selve dat ghedaen / ende gheleden hadden'383.

Op zichzelf heeft het geloof geen waardigheid. Het is slechts 'werck-tuych'384,
Deze instrumentele aard van het geloof wordt door Teellinck sterk beklemtoond.
"Door het geloof" betekent louter 'om des Heeren Christi willen', zodat wij ons niet op
ons geloof, maar op Hem verlaten 385, Het geloof is slechts de hand waarmee wij Chris-
tus, Zijn bloed en Zijn kracht 'aen ons herte brenghen'386. Op deze wijze is Christus'
gerechtigheid de onze, zoals 'een schamele Deemne / ghetrout met een machtig Prince /
rijck en machtich werdt / niet door haer eyghen rijckdom / maer door haers mans
rijckdom ende authoriteyt'387. Dat wij door het geloof-alleen worden gerechtvaar-
digd, betekent niet dat dit geloof "alleene' blijft, dat wil zeggen niet "vergeselschapt' is
van goede werken, maar dat het alleen het geloof is - en niet de liefde of de hoop -
waarmee wij Christus' gerechtigheid aannemen 388. Het is duidelijk dat Teellinck zich
hier nagenoeg tot op de letter aansluit bij Luther en Calvijn.

Evenzeer in reformatorisch spoor beweegt hij zich, wanneer hij rechtvaardiging en
heiliging onafscheidelijk bijeen houdt, vanuit de gemeenschap aan de ene Christus.
Wie Hem 'onverdeilt, onverscheurt' aanneemt, die is een recht gelovige. Maar die Hem
'verdeylen', dat wil zeggen, Hem uitsluitend aannemen tot vergeving der zonden,
maar niet geloven 'dat sy door hem sullen gesterckt werden tegen hare sonden / en
kracht van hem krijgen / om Godtsalighlijck te leven', die nemen slechts 'een bedriege-
lijek spoocksel aen / dat hun niet en sal behouden'38%. Teellinck sluit in zijn Huys-
boeck de beschouwing over de rechtvaardiging dan ook af met de spoorslag, deze
'grondighe leere' zo ter harte te nemen, dat wij erdoor worden opgescherpt in de
liefde tot God en de medemens, ter beschaming van allen die de genade Gods mis-
bruiken tot 'wulpsicheyt'390,

Teellinck beseft dat de goede werken nog gebrekkig zijn. Dat ligt niet aan 'den
werck-meester’, maar aan het 'werck-tuych', dat wil zeggen aan de mens door wiens
toedoen ze 'uytgewrocht' worden 391, God weet van deze 'gebreckelijckheydt’ in-
middels een heilzaam gebruik te maken. "Want het immers grootelijcks streckt fer
ecren Godts / ende tot beschaminge des duyvels / dat Godt de Heere soo krancke
ende broossche vaetkens / als syne kinderen noch bevonden werden te wesen / weet
te bewaren teghen alle de macht des duyvels / ende dat hy even in dat vlieesch / 't
welck de Duyvel eens overwonnen heeft / als het stont in volmaecktheydt / nu weet
syne kinderen d' overwinninghe te doen behouden teghen den Duyvel in dat selve
vleesch / nu dat het soo seer geswackt / geschonden / ende met sonden bevleckt is’

3R3 b,

384 Th.

385 Id., 413, vgl. 417.

386 1d., 411.

387 Ib. De vergelijking herinnert aan een beeldspraak van Luther.

388 14,, 412,

383 De Toetsteen des Geloofs, 451. Vgl. H. Bouwman, o.c., 34: uit de vereniging met Christus spruiten twee vruchten
voort, nl. de toerekening van Zijn verdienste en de werking van Zijn vernieuwende Geest. Vgl. ook De worstelinge eens
bekeerden Sondaers, 10.

390 Huys-boeck, 419.

39t Sleutel Der Devotie I, 368.
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392. Bovendien houdt God ons ook daartoe onvolkomen, 'op dat hy ons by die
occasie soude houden in waere ootmoedigheydt / ende verhoeden van hoovaer-
dye'393. Boven het gebed om schuldvergeving groeien wij niet uit 394, In het bloed
van Christus hebben wij 'steets de vergevinghe ende de genesinge' te zoeken 3%.
Teellinck is er zeker van dat al degenen die de 'verderffelijcken waen der perfectie
selve in desen leven / sich laten aen-glijden / noyt sich ter deghe voor God comen te
verootmoedigen: comen oock noyt de verdiensten Christi / na hare weerde te achten
/ noch ter deghe te ghevoelen / hoe gantsch seer sy de selve van doene hebben /
steets / gheduerichlijck / en in alle ghevallen'396. Hoe meer men leeft in de heiliging,
des te minder steunt men op eigen verdienste en des te meer rust men in de verdienste
van Christus 397. Hoe intensief de christen ook jaagt naar goede werken, als het op
verdienste aankomt verlaat hij er zich zo weinig op, dat het is alsof hij nimmer een
goed werk heefl verricht 398.

Naast Teellincks onloochenbare verwantschap met de reformatorische rechtvaardi-
gingsleer zijn er echter ook enkele opmerkelijke verschilpunten te onderkennen. In
de eerste plaats valt het op dat de voor de reformatoren - en voor Kohlbrugge - zo
markanté notie van de passieve rechtvaardiging, waarin wij Gods oordeel bijvallen,
aan Teellincks in zijn Huys-boeck geboden rechtvaardigingsleer ontbreekt. Dit is te
meer bevreemdend als wij ons realiseren, dat hij doorgaans sterke nadruk legt op de
ervaringsdimensie van geloof en boetvaardigheid.

Het tweede verschil betreft de verhouding van rechtvaardiging en heiliging. Teel-
linck vertoont op dit punt een zekere ambivalentie. Enerzijds geeft hij, zoals wij regis-
treerden, een voluit reformatorische voorstelling van zaken. Anderzijds kan hij van de
bekering in die zin een voorwaarde tot geloof maken, dat zij wel nict als algehele
vernieuwing, maar toch als voornemen tot een heilig leven, aan het geloof moet
voorafgaan 399. Wij verstaan hieruit dat de eigenlijke heiliging samen met de recht-
vaardiging een vrucht is van de geloofsvereniging met Christus, maar dat dit geloof
gerst tot stand komt wanneer de gezindheid tot heiliging tevoren present is 400. C.
Graafland wijt deze tweeslachtigheid aan de dubbele invloed die Teellinck onder-
ging, namelijk Calvijns theologie encrzijds, de Engelse opvatting over de voorbe-
reidende genade anderzijds. Meteen herinnert Graafland aan Teellincks context: hij
wilde het goedkope geloof bestrijden, dat zegt zich tot Christus te wenden, zonder
zich echter van de zonde af te keren 401, H. Bouwman is van oordeel dat Teellincks
voorstelling van zaken op dit punt weliswaar misverstandwekkend is, maar dat zijn
positief te waarderen bedoeling deze is, 'dat geloof en godzaligheid niet te scheiden
Zij'402Z, '

Een derde moment van verschil is dat het simul iustus et peccator in Teellincks

192 1d., 369v.

393 1d., 370. Zo ook Huys-boeck, 651v.

394 Huys-boeck, 647. Vgl. Den Christeliicken Leytsman, 161.
395 1d., 649. Vgl. Den Christeliicken Leyisman , 158,

396 1d., 652. Vgl. W. Goeters, Die Vorbereitung des Pietismus, 91,
397 Aang. in C. Graafland, Zekerheid, 172.

398 Th,

39% Id,, 172v. Vgl. in dit boek hoefdstuk III, noot 238.

400 ygi, id,, 173; H. Bouwman, o.c., 35v.; K. Exalto, o.c., 39v.
401 1b.

402 Bouwman, 0.¢., 37. Vgl. Bouwmans kritiek (inzake de relatie geloof-liefde) op H. Heppe (id., 40).
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beschouwing niet expliciet naar voren komt, al vindt deze gedachte impliciet zijn
erkenning. Overigens vertoont zijn vertolking van Romeinen 7:14 een aspect dat
Kohlbrugge vreemd is. Het woord vlees heeft voigens Teellinck tweeérlei betekenis,
namelijk geheel vieselijk of miet geheel geestelijk. De laatste betekenis achi hij in
Romeinen 7 van toepassing 403. Paulus betuigt van zichzelf verkocht te zijn onder de
zonde, 'wel verstaende so verde als hy vleeschelijck was / sijn vieeschelijck deel was
gheheel geneycht tot de sonde'404. Een vierde onderscheid is gelegen in het feit dat
Teellinck weinig of geen oog heeft voor de heiliging die Christus ons in Zijn eenmaal
volbrachte werk verworven heeft. Ten vijfde: het is onze indruk dat het Teellinck
weliswaar volle emst is, wanneer hij het door de reformatoren beleden vitale belang
van de rechtvaardiging - in haar vervlochtenheid met de heiliging - onderschrijft,
maar dat hij in kritische betrokkenheid op het deplorabele gehalte van het gods-
dienstige leven in zijn tijd en beinvloed door zowel de Moderme Devotie als het
Engelse Puritanisme 405, de accenten tweevoudig verlegt. Enerzijds door een kwanti-
tatief geringere aandacht voor de rechtvaardiging, anderzijds door een zo sterke
nadruk op het streven naar heiliging - de praecisitas -, dat niet altijd voldoende recht
wordt gedaan aan het genadekarakter van de heiliging. Waar de opgave niet in direct
en onopgegeven rapport met de gave staat, krijgt het appél tot een heilig leven al
spoedig een wettische gloed. Het komt ons voor dat Teellinck hieraan niet geheel is
ontkomen 406,

Voor zover er sprake is van verwantschap tussen Kohlbrugge en Teellinck, betreft
het de momenten waarop Teellinck het spoor van de reformatoren bewandelt. Juist
daar waar hij dit spoor verlaat, dient zich de discrepantie aan. Anderzijds moet
worden gezegd dat Teellincks vertolking van Romeinen 7 zich terminologisch
aansluit bij Calvijn en die van Kohlbrugge niet.

F. Costerus

Interessant is een vergelijking met de manier waarop Costerus de rechtvaardiging
vertolkt. Ofschoon hij haar niet verheft tot het kardinale leerstuk, noemt hij de
rechtvaardiging toch wel een 'uit-nemende Weldaet'. Groter weldaad dan deze kan
een arme zondaar niet bewezen worden 407. Ronduit verklaart Costerus dat zolang
de mens niet gerechtvaardigd is, de hemel voor hem gesloten is en Gods toorn op hem

403 De worsiclinge cens bekeerden Sondaers, 283.

404 1d., 288. Vgl. id., 290, waar Teellinck Paulus' vleselijkheid omschrijft als ‘sijn onweder-gheboren deel’.

405 Zie W.). op 't Hof, Engelse piétistische geschriften in het Nederlands, 1598-1622, 600, vgl. 508; van dezelfde,
‘Eenen tweeden Thomas a Kempis (doch ghereformeerden), in P. Bange e.a. (red.), De doorwerking van de Moderne
Devatie, 164.

Een vergelijkbare ambivalentie valt waar te pemen bij J. van Lodenstein. Alleen lijkt ons bij hem de distantie tot de
Reformatie aanzienlijk groter. Enerzijds is er sprake van parallellie met de Reformatie, m.n. met Calvijn (zie P.
Koeman, 'Van Lodenstein en Calvijn over de heiliging', in Th. Ref. XX (1977) 287, 292, 305), anderzijds van
discrepantie. Zie voor dit laatste, C. Graafland, 'Jodocus van Lodenstein (1620-1677Y, in De N. R., 100v., 103:
'Trouwens zijn hele visie op de (on)volmaaktheid der gelovigen ligt dichter bij het middeleeuwse heiligheidsideaal dan
bij het reformatorische simul iustus et peccator', Vgl, W, Goeters, o.c.,, 110f, 113; P, Koeman, o.c., 287, 291, 305v,
Koeman spreekt van beinvloeding door J. de Labadie, voor wie de rechtvaardiging slechts een station is op weg naar de
heiliging (287). Zie voor de verhouding rechtvaardiging-heiliging bij De Labadie, H. Heppe, o.c., 361f; C. Graafland,
'De Nadere Reformatie en het Labadisme’, in De N. R. en ket G. P., 308-310.

406 Vgl. K. Exalto, o.c., 39.

407 De Geestelyke Mensch, 620. Overigens noemt hij ook de heiliging een van de heerlijkste goederen (id., 621),
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blijft 408, Zodra echter de zondaar tot de gemeenschap van Christus is overgebracht,
wordt hij van schuld en vloek ontslagen en rechtvaardig verklaard 409. Met nadruk
wordt het declaratorische karakter van de rechtvaardiging gehandhaafd. Het gaat per
se niet om een 'Daadelike Veranderinge, waerdoor de Heere den Sondaer Geregtig-
heyt en Heyligheyt instort / en daer op dan de sonde vergeeft'419, maar het betreft een
rechtvaardig spreken ofwel verklaren 411,

Aan deze imputatieve invulling van de rechtvaardiging hecht Costerus grote
betekenis, omwille van het uitdrukkelijke onderscheid met de heiliging. Hij vindt dat
het Pausdom’ de rechtvaardiging in de heiliging "verandert'412. Hjj is dus wars van
enigerlei vermenging. Maar tegelijk acht hij het 'noghtans seker / dat de Heere
niemand rechtveerdigt of hy heyligt hem ook met een'. Rechtvaardiging en heiliging
zijn 'wel onder-scheyden / maar niet gescheyden / sy gaen altyt te samen gepaert'413.
Costerus motiveert deze gedachte christologisch - met een opvallend accent op het
voldongen karakter van het heil -, door te poneren dat al degenen die aan Christus'
gerechtigheid gemeenschap hebben, 'ook deel hebben aan sijn Genade en Kragt tot
hare heyliging / en dat se met Christus / ten aensien van de oude mensch sijn gestor-
ven en begraven / en wederom met de selve tot niewigheyt des levens opgewekt en
levendigh gemackt / der sonde doodt / en Gode levende (...) geworden'414, Dit im-
pliceert een reiniging van het leven. Christus zuivert 'de vuyligheyt der sonde'415. De
levenswandel draagt daarvan de sporen. In een passage die sterk aan Teellinck en
evenzeer aan de reformatoren herinnert, vernemen wij dat het weliswaar het geloof
alleen is, door middel waarvan de gerechtigheid van Christus aangenomen wordt,
maar dat dit geloof toch niet in die zin alleen is, dat het van de goede werken 'afge-
scheyden' zou zijn. Het geloof werkt door de liefde 416.

Kort maar klaar komt de zelfaanklacht aan de orde. Wij gaan namelijk tot God niet
als rechtvaardigen, maar als onrechtvaardigen, 'met koorden om de hals / ons eygen
vonnis mede brengende / rondelik belijdende / dat wy Lijf en Ziel verbeurt hebben /
ende / indien de Heere ons wil verdoemen / dat wy niet te seggen hebben'417. Meteen
laat Costerus daarop echter de aansporing volgen, om in deze gezindheid Christus
door het geloof aan te grijpen als onze Borg, ‘ende in sijn naem toe te.treden tot den
Throon van Gods Genade', onder de betuiging: 'Heere ik weet / dat ik een ver-
doemelike Sondaer ben; Tk weet / dat gy uw Soon in de Werelt gesonden hebt / om
de Sondaren salig te maken; Ik geloof dat; Ik neem hem aen voor mijn Verlosser; Ik

408 1d., 368.

409 1d., 619v.

410 id., 362.

411 1d., 363, vgl 619. Terzijde merken wij op dat de term rechtvaardigmaking per se niet behoeft te wijzen op een
analytische opvatting. Costerus gebruikt doorgaans dit substantief, maar geeft er een voluit synthetische betekenis
aan.

412 1d., 362.

413 1d., 620.

414 1d., 620v.

415 1d,, 621.

416 1d., 366. In dit verband bespreekt Costerus de kwestie Paulus-Jakobus. Evenals Calvijn houdt hij het op beider
tweeérlei front en dientengevolge tweedrlei accent. Paulus gaat het om het genadekarakter van de rechtvaardiging in de
confrontatic met wetticisten, Jakobus is het te doen om de vraag "hoe de sekerheyt van eens Sondaers Rechtveerdiging
van agteren biykt', in de polemick met Wetsverachters (id., 367).

417 1d., 376.
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bied' u sijn Soen-offer aen; Heere weest my om uwes Soons wille genadigh'418.

Het geloof is louter instrumenteel en strikt op Christus gericht 419. Het is de hand
waardoor wij Christus aangrijpen en met Hem verenigd worden. Het is zoveel als de
voeten waarmee wij tot Hem heengaan. Het is de mond waarmee wij Gods genade
proeven, het oog waarmee wij Hem zien 420, De mens is erdoor 'cen en eygen met
Christus'421, Niet het geloof, maar Christus is dan ook onze gerechtigheid 422, Onze
schulden zijn immers 'gestelt op de rekening van de Borge Jesus / en sijn betalinge op
onze rekening'423,

Costerus voelt aan dat het niet eenvoudig is om precies onder woorden te
brengen, of de mens in de rechtvaardiging door het geloof nu als een goddeloze door
God wordt aangemerkt of als een in Christus ingelijfde. Hij formuleert het zo, dat wij
v6or onze rechtvaardiging God voorkomen als schuldenaars, maar in de rechtvaar-
diging worden aangemerkt als in Christus door het geloof ingelijfd 424. Op deze
manier poogt hij recht te doen aan de rechtvaardiging van de zondaar, diec coram Deo
niets anders is dan zondaar, maar niettemin dddrom rechtvaardig wordt verklaard,
omdat God hem in het geloof Christus’ gerechtigheid toerekent. Zo is de zondaar met
Gods Wet volkomen in overeenstemming. Want Christus heeft aan het recht der Wet
volkomen voldaan. Het is deze werkelijkheid die ons zo 'suyver geschonken en
toe-gerekent' wordt, alsof wij het zelf hadden gedaan, 'wacrom dan ook den Apostel
niet alleen seght / dat het Regt des Wets voor ons is vervult / maer ook in ons™423,

Hoewel Costerus er weinig aandacht aan schenkt, is de notie van de continuiteit
van de rechtvaardiging niet geheel afwezig: wanneer Gods kinderen gezondigd heb-
ben, moeten zij opnieuw vergeving zoeken en bedenken dat Christus hun Voor-
spraak blijft 426, Wel ruime aandacht krijgt de blijvende zondigheid van de
christenmens. Uitvoerig bespreekt Costerus Romeinen 7:14 427, Hij is het pertinent
oneens met die 'Outvaders' die het erop hielden, dat Paulus hier spreckt over zijn nog
niet wedergeboren eertijds 428. Liever sluit hij zich bij Augustinus aan: Paulus heeft
het over zichzelf 'soo als hy doc was / doe hy dat schreef'42%. Hoe verstaat Costerus
Paulus' uitspraak? Hij onderkent in de Schrift tweeérlei betekenis van het woord
vleselijk. Nu eens wordt er iemand mee aangeduid die 't 'eenemae] sonder Geest is',
dan weer de gelovige die 'niet t' eenemael Geestelik is / om dat hy met de overblijt-
selen van het vlees behangen is'. Naar het 'beste deel’ wordt deze dan 'Geestelike' ge-
noemd, naar het slechtste deel 'Vleeschelik'430. Costerus opteert hier dus duidelijk
voor de partiéle benadering. In de wedergeborene is 'een Sondige Wortel' overge-

418 Id., 377.
419 Id., 364v,
420 Id., 383,
421 1d., 364,

421 Id,, 365,
423 |p,

424 |y,

425 Id., 619.

426 1d, 378.

427 Id., 258-289.

428 1d., 269, Costerus vermeldi Origenes, Chrysostomos "en andere’.
429 .

430 Id,, 270. Vgl, id., 218: 'Daer was nog van het vorige viees in hem / meer als hem lief was / dog de opper-
hoofdigheyt (...) was haer ontnomen’.
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bleven, die weliswaar gekneusd is, maar ons toch dagelijks in het goede hindert en
ons tot het kwade zou brengen, 'indien de Geest Gods dat niet en belette'43t. Wat in
deze formulering frappeert is dat Costerus niet zegt: indien ons door de Geest
vernieuwde deel het niet belette, maar: indien de Geest het niet belette. Hier kijkt
toch even een totalitaire opvatting om de hoek. Evenzo wanneer hij zegt dat Paulus
in het licht van Gods volmaakte, geestelijke Wet moet bekennen, dat hij vleselijk is
432, Het perfectionisme vindt Costerus een grove dwaling 433. Het betaamt ons veel-
ger om onze blijvende vleselijkheid nederig te erkennen 434, naarstig tegen te gaan 435
en er zorgvuldig tegen te waken 436,

Onze conclusie is dat Costerus' gedachten over de rechtvaardiging en de beiliging
in vele opzichten overeenstemmen met die van Luther, Calvijn en Kohlbrugge. In
mindere mate benadrukt Costerus echter de bemiddelende functie van het Woord,
hoewel hij die niet geheel onvermeld laat 437, De plaats van het geprédikte Woord in
de rechtvaardiging kwamen wij in het geheel niet tegen. Aan de passieve rechtvaar-
diging van God schenkt hij kwantitatief geringe aandacht, evenals aan de continui-
teit van de rechtvaardiging. Het simul iustus et peccator is terminologisch niet, maar
zakelijk wel uitdrukkelijk present. In de vertolking van Romeinen 7 volgt Costerus
hoofdzakelijk het spoor van Calvijn. Op dit punt is, althans terminologisch, het ver-
schil met Kohlbrugge evident. De overeenkomsten prevaleren evenwel.

J. Eswijler

In Eswijlers Ziels-eenzame Meditatien is de verhouding van rechtvaardiging en
heiliging voortdurend aan de orde. Samen met de relatiec Wet-Evangelie en met de
rechte ellendekennis vormt zij het hoofdmotief van Eswijlers geschrift. In zijn "Voor-
reden' maakt hij direct al gewag van 'Godts vrye genade na de koers des Evangeliums
der suyvere rechtveerdigmakinge'438.

Wanneer Eswijler tot een invulling komt van de rechtvaardiging, spreekt hij niet
van Gods toerckening van Christus' vreemde gerechtigheid, maar legt hij zware na-
druk op de in het hart wonende Christus. Hij noemt het een droom als de mens rust
‘op dat begrijp dat hy heeft van een gerechtigheydt des Wets doot’ Christum voor
hem volbracht buijten hem (hoe wel ook s0)'439. Het extra nos wordt dus niet
ontkend, maar toch wel tussen haakjes geplaatst. De fout van zeg maar de objectieve
voorstelling van zaken ziet Eswijler hierin gelegen, dat men op die manier vergeet 'dat
het wesentlijcke van die gerechtigheyt / tot vrede van de conscientie / ook geeste-

431 Id., 272.

432 4, 271.

433 14, 272.

434 1d.. 277. Costerus illustreert deze verootmoediging als volgt: 'Van de Pauw wordt verhaelt / als zy staet en haer
spiegelt in haren geschilderden staert / datse terstont de staert laet vallen / zoo haest zy op hare voeten siet / of het waer
is / weet ik niet; Immers dit is seker / als wy sten op het vuyle vlees / dat in ons is / dat wy reden hebben onse
opgeresene veders van hoveerdigheyt te laten vallen'.

435 Tb. Ook hierbij gebruikt Costerus een illustratie. "Wy dan wetende / dat wy nog Vleeschlik sijn / moeten gedurig die
dingen vermyden / die het Vlees voetsel sonden geven, Plato op een moedig Paert geseten sijnde / stapter terstont weder
af / na de waerom gevraegt sijnde / gaf tot antwoort / 1k gevoelde, dat ik hoveerdig wierd'.

436 1d,, 278,

437 1d., 368.

438 Ziels-eenzame Meditatien, 'Voorreden' (niet gepagineerd).

439 1d., 245, Toch citeert Eswijler elders met instemming Zondag 23 van de Catechismus (80v.).
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lijck volbracht moet worden in hem'440. Wat is dan eigenlijk 'onze gerechtigheyt op
een geestelijcke / en wesentlycke wyse voor ons / by Godt'? 'Niet anders als op vrye
genade de Jehova, Heere onze gerechtigheyt selver (...), het welcke is / sonder in-
mengsel van ons eygen werck / den suyveren Jesus door het geloove in ons herte
woonende / met ons gehuwelyckt. Waer door al het syne / door Geestelijcke ver-
eeniging onze wordt / den geheelen mensch met al wat in / en aen hem is / niet anders
zynde dan een enkel niet'44l. Wat bij Kohlbrugge, zoals bij de reformatoren, één van
de componenten in de rechtvaardiging vormt, is bij Eswijler kemm en hoofdzaak.
Christus, onze gerechtigheid, bevindt zich ook wel buiten ons, maar toch vooral
binnen ons. Het typisch reformatorische evenwicht tussen Christus in nobis en
Christus extra nos heft Eswijler hier op, ten koste van het exfra nos.

‘Toch zouden wij Eswijler geen recht doen, wanneer wij onvermeld lieten dat hij
ook andere accenten weet te leggen. Deze staan echter in spanning met het zojuist
gemelde. Zij zijn vooral aan t¢ treffen in de passages waarin hij protesteert tegen de
werkgerechtigheid. Wie eigen hoedanigheden en 'eygenwerkelijcke heyligheyt na de
Wet' tussen God en zijn ziel opricht, noemt hij een afgodendienaar 442 en een dienst-
knecht van de zonde 443, Men moet alleen 'op vrye genade in Christo / door 't ge-
loove leeven'444, Maar helaas ligt het 'wettische selfs-werckelijcke / en eygenweer-
dige vleeschelijck bevat' diep in het hart 445, Dit vleselijke 'grondt-deel’, dat nog in de
gelovige is, belet hem om Gods ‘liberale en goede meyningh tot hem / soo enkel en
bloot buyten hem selven / en dat voor niet uyt vrye genade / sonder sijn werk / door
den geloove aen te neemen'446, Dat alles volbracht zou zijn door Christus' verdienste,
daarin kan hij maar niet rusten 447, In plaats van eenvoudig en rechtstrecks te gelo-
ven, meent hij altijd iets vooraf te moeten 'doen’, in de vorm van bekering, heiliging en
zelfverbetering 448, Dat komt omdat hij in de veronderstelling verkeert, met zijn ont-
vangen 'cerste genade' te kunnen werken. Zo zet hij zich 'aen den arbeyt'449. Het
'geestelicke genaden-deel' daarentegen dat in ons uit God geboren is, heeft een ander
'bevat', namelijk dat de vrede uitstuitend is gelegen in God, Die de goddeloze die niet
werkt maar gelooft, rechtvaardigt om Christus' wil 430, In deze 'stant' haalt de ziel
'asem’, en rust zij door Christus van alle arbeid in haar God, zodat het 'aen het herte
raeckt'#5!, God houdt onze persoon in Christus voor volmaakt, omdat Diens volmaak-
te gerechtigheid geheel in onze plaats komt. Onze goede werken komen ten opzichte
van de rechtvaardiging daarom zowel voor als na de bekering hoegenaamd niet in
aanmerking 452, Hier behoeft niets aangevoerd te worden tot 'meerder toeganck en
acces' tot God, evenmin tot vergeving der zonden, want God laat de zondaar uvit vrije

440 Id., 245v.

441 1d., 246.

442 1d., 29.

443 1d,, 31,

444 fh,

445 Id., 43.

446 1d,, 46, Vgl id., 83: de ware rust van de ziel ligt buiten ons.
447 Th.

448 1d,, 47v.

449 1d,, 48.

450 |d., 48y,

451 Id., 49. Vgl. id., 77, 82.
452 1d., 212.
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genade 'bevindelyk erkennen en sien', dat alle zonden in Christus kwijtgescholden
zijn, en dat hij daarin niets aanbrengt 'dan een geloovige erkentenis die de Heere
selver in hem gewrocht heeft'453, Zo is de ziel van haar eigen schoonheid en gerech-
tigheid ontbloot, maar 'evenwel gants heerlijck’, want alles wat zij mist vindt zij over-
vloedig in Christus 434,

Onmiskenbaar klinken hier geluiden die wij ook bij Kohlbrugge vernemen. Toch
komt meteen ook een belangrijke divergentie aan het licht. Voor Kohlbrugge is dit
alles zaak van geloof in de belofte. Eswijler echter spreekt van een werking van de
Geest in het binnenste, waardoor men 'de saecke selve by ontdeckinge en bekent-
wordinge soo wesentlijck geniet / en aen de ziele gewaer wordt'435. Kennelijk is het
door deze werking van de Geest - waarbij de plaats van het beloftewoord onduidelijk
blijft - dat de bevatting die het uit God geboren genadedeel in principe eigen is, tot
ontplooiing komt 456 .

Vanuit het laatstgenoemde laten zich mogelijk de quiétistische uitdrukkingen
verklaren, die wij in Eswijlers meditaties veelvuldig aantreffen. Wie aan de Wet ge-
storven is, 'wacht maer in alle gevallen daerse dan in is op den Heere / seggende wilt
de Jehova met sijn aenschijn op my schijnen / en ademen met syn lippen / soo sal ick
seeckerlijck vertroost worden / en gelieft hy wederom sijn aengesicht voor mij te
verbergen / soo moet ick Geestelick lijden / en noodsaeckelick in ontsteltenissen
leeven'457, Van middelen die wij zelf uitdenken, moeten wij het niet verwachten. God
Zelf zorgi voor middelen, waarin Hij ons 'komt het hert te openen'458. Eswijler noemt
dit een 'kindts gestalte', waarin men 'gans en gaer als een kindeken' van God afthangt
en aan Zijn wil onderworpen is 459, Zulk één is niets, kan niets en heeft niets, maar
moet het hebben van de werking van Gods Geest 460. Die wacht hij af 461,

Naar onze overtuiging is deze lijdelijkheid van een ander gehalte dan die van Kohl-
brugge. Diens passiviteit vormt een protest tegen de eigenmachtige heiliging. Zij is
anti-activistisch. Eswijlers lijdelijkheid is spiritualistisch van aard. Zij hangt samen met
een euvel dat wij eerder signaleerden, namelijk het gebrek aan zicht op de belofte.
Het genieien van de directe invioeden van de Geest dreigt het geloof in de belofte te
verdringen. Dat de Geest in, met en onder het Woord werkt, is een notie die Eswijler
nauwelijks honoreert. Hij komt niet verder dan het advies om in een verlegen gestalte
op te zien naar de Heere en Hem te vragen, dat Hij 'na syn beloften’ door Zijn Geest
het geloof wil leren en doen doen'462.

Een zeer aangelegen punt voor Eswijler is de samenhang van rechtvaardiging en

453 1d., 51,

454 1d., 176.

455 1d., 176v.

456 Vgl. id., 393, waar Eswijler verklaart dat de gelovige de wezenlijke kracht der genade 'in hem in 't besit' heeft, en
dat er niets anders nodig is dan 'dat de Heere Godt die kracht als zijn werktuig in hem maer gelieve ontrent de voorvallen
door synen geest op te wekken / aen te voeren / en voort te setten (...} nit dat voorsz. geestelijk deel’.

457 Id., 59. Vgl id., 158,

458 Id., 61.

459 1d., 165.

460 1d., 162. Vgl. id., 173.

461 1d,, 189, 273, 289, 472, 479. Treffende overeenkomsten zijn te signaleren met Van Lodenstein. Zie diens
Beschouwinge van Zion, DI. I, 146-150.

462 1d., 260. Vgl. id., 146.
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heiliging. Wel gaat de eerste aan de laatste vooraf 463, maar wie in Christus gelooft tot
rechtvaardiging, trekt nu ook waarlijk kracht uit hem tot heiliging, want die 'sacken
(...) sijn gepaert / en gaen altijdt samen'464. Jezus moet alles zijn voor de ziel, zowel in
het een als in het ander 465. God ziet ons in Christus aan als volmaakt, 'met die gan-
sche Heyligheyt en gerechtigheyt des Wets verciert'466. Dit accent brengt Eswijler
weer dicht in de buurt van Kohlbrugge.

Hetzelfde geldt voor een niet onbelangrijk deel van Eswijlers heiligingsleer. Sterk
aan Kohlbrugge verwant is zijn verklaring dat alle geboden van de Wet voor de
gelovige door Christus beloften zijn 467. God wil geven wat Hij gebiedt 468, Wij
mogen in dit opzicht God vangen op Zijn eigen Woord 469, en zeggen: Hier is uw
bevel, maar ik kan het in eigen kracht niet opvolgen; doch 'hier tegen over dan sijn
weer u trouw genaed-verbonden en beloften / die gy by testament bevestigt hebt /
door den borge Jesus / waer in gy segt dat gy aen den armen sondaer wilt geven / dat
hy van sijn selven nict en heeft / te weten: een hert / een weg / om u te vreesen'470. In
de geest van (de overigens niet genoemde)} Augustinus zegt Eswijler: 'Als gy 't aen
my geeft soo hebbe ik het secker / gebiedt dan vry wat dat gy wilt / en gy sult my
niet vergeefs gebieden'471l. Zo maakt men van Gods gebod een gebed 472, De heili-
ging is dan ook ten diepste genadegeschenk. Een wettische heiliging vermeerdert
slechts de zonde 473. Zij biedt ook nimmer vrede aan het hart. Die zich erop tocleggen
‘blijven soo al vast steeken in haer eygen arbeyt / en woelen en wratselen daer door
seer wettis in haer plichten'. En omdat dit geen rust verschaft, beginnen zij weer
opnieuw, 'soo geduriglijk in 't rond / als 't Molen Peert / synde het klaegliedjen sonder
eynd'. Zulke doodbrakende zielen blijven net zolang in 'dien dwaelkoers en eygen-
werkelijken maelstroom’, totdat zij 'disperaet’ worden bij zichzelf en 'op vrye genade
na Christus vlieden' 474, Alles wat de ziel tot heiliging bedenken of begeren kan is
door Christus verkregen, ligt gereed en is voorhanden. Zo dikwijls de gelovige wil,
kan hij het uit genade genieten 475. In dit opzicht is stellig sprake van verwantschap
met Kohlbrugge. '

Eswijler ontwikkelt in dit kader een lijdelijkheidsleer die, in tegenstelling tot zijn
spiritualistische, veel affiniteit vertoont met die van Kohlbrugge. Hij merkt op dat de
gelovige sterk geneigd is, te denken dat hij met zijn ontvangen genade vooruit kan
476, Het schip moet echter niet door onze arbeid, maar door de kracht van de wind
vooruitkomen 477, Dit heilige en gelovige wachten op God is 'door geesteloosheydt

463 Id., 90.

464 Id,, 71v. Vgl. id., 134-136.

465 Td., 70v. Vgl. id., 74.

466 Id., 80,

467 1d,, 16.

468 1d,, 19. Vgl. id., 23, waar Eswijler spreekt van een recht, waardoor wij de heiliging mogen opeisen.
469 Id., 121,

470 1d., 125.

471 1d., 126.

472 14, 128.

473 1d,, 22.

474 1d., 106v.

475 1d., 46. Vgl. id., 271: in de schatkamer van het geloof ligt Christus’ volheid gereed.
476 1d,, 215,

477 14, 218,
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deser eeuwe' wel in onbruik geraakt, maar het is punr naar de Schrift 478, Alle
wettische gehoorzaamheid of 'vermeynde plicht van Evangelische dankbaerheyt' om
God iets te vergelden, is vervioekt, omdat Jezus daarin niet onze eerste grond is 472,
Alleen als wij het geloof oefenen, doen wij wat God behagelijk is en bewaren wij Zijn
geboden 480, :

Van antinomianisme is geen sprake. Er is voor ons geen andere levensregel dan
Gods Wet. Zij moet vervuld worden. Maar juist daartoe hebben wij in onze onmacht
ons door het geloof te wenden tot Gods genade in Christus tot rechtvaardiging, ‘waer
door ook de verdere krachten van nooden / tot de gehoorsaemheyt des wets
getrokken worden uyt den geloove in hem / door sijn Geest tot heylighmakingh'481.
Christus, 'ons Heer en Man', is immers niet alleen Degene Die het geestelijk leven in
ons aanbrengt, maar ook Degene Die het gestadig in ons onderhoudt 482, Het heeft
God behaagd - zegt Eswijler in een zin die sterk aan Kohlbrugge doet denken - het
leven van de geestelijke gehoorzaamheid aan de Wet voor de ziel aan te brengen en
'alle volheyt daer toc van nooden / te leggen in den waerachtigen / sijnen Soon'483,
Op de vraag of men de goede werken moet nalaten en 'als een block gantsch stil en
onbeweeghlyck' moet zijn, reageert Eswijler dan ook verontwaardigd: 'Die op al 't
voorgaande nu gezeit nog sulke vragen vraeght / die is noch gants onkundigh [van]
myn concept / 't welck gantschelijck dat niet stelt noch in en sluyt / en dese vrage nu
met het woordt van Neen te beantwoorden / komt hier niet eens te pas / en schynt my
voor een bevindelyke Zicle meer overtolligh dan nootsaekkelyck te zyn / want het
leven Godts in de ziele van een waergelovige dat hout noyt op / maer dat is in hem
gestadigh en alioosdurent werckende'484. Het is immers God Zelf Die door ons in alles
de 'wercker is 485, Het wachten 'op de werkingh van dat geestelijke leven' impliceert
geen 'versuym syns bedrijfs, o neen maer een ander geestelijker begin tot alle din-
gen'486, Het is een wachten op 'den wint des geestes'487.

Opnieuw valt toch ook weer discrepantie met Kohlbrugge te signaleren. Wanneer
Eswijler de ontvangen genade ziet als de kracht die de gelovige 'aanport' en moed
geeft tot de heiligmaking, 'om boven maten langhs hoe meer / de sonde in hem te ver-
minderen'488, komt dat niet overeen met Kohlbrugge's denkbeelden. Hetzelfde geldt

478 1d., 217.

472 1d., 200,

480 [¢., 370. Zie voor Kohlbrugge's passiviteitsopvatting, het hoofdstuk Horige van de Meester. Kohlbrugge over de
geloofspassiviteit', in A, de Reuver, Kohlbrugge - herder en heraut, 31-78.

481 14, 78v. Vgl C.IJ. Clements, "Spinozistisch of gereformeerd”, in P. Bange e.a. (red.), Kerk en Verlichting,
71-75.

482 Id., 79v.

483 1d,, 80.

484 Id,, 201v. Wanneer Eswijler, id., 382, noot y, benadrukt dat de gelovige naar zijn geestelijk deel niet kan zondigen
en uit dien hoofde de zonde, de duivel en de vloek der Wet 'seer licht en van geender weerde achten’ kan, en de zonde zelfs
'waerlyck niets' noemt, tekent hij wel aan: 'Ick zegge dit tot moetgeevinge, niet om een spoor van lossigheyt te geven,
van stoutelyk de zonde te doen, gelyk sommige van my zeggen, als of ick met de zonde speelde, neen: maer ik zegge
zoo om de zonde te stellen in haer order en te brengen op haer plaets, om de suckelende zielen met haer zonde, als haer
rwaerste last cowragie te geven, om kloekelyk te stryden, en door de zonde, als met een slagorden met banieren,
gelooviglyk met Christi kracht door heen te slaen, om de zonde te verduren, en eyndelyk als Goliad ter neer te vellen
.

485 Ig., 202.

486 Id., 220.

487 Id,, 221. Vgl id., 223,

488 1d., 21,
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van de uitdrukking, dat wij 'krachten' uit Christus halen tot heiligmaking 489, Vooral
het feit dat Eswijler de vrijheid van de Wet betrekt op het genadedeel in de gelovige,
schept grote distantie 490,

Impliciet kwarn de plaats van het geloof al ter sprake. Het is zinvol om daar thans
expliciet navraag naar te doen. Eswijler legt de gedachte dat het geloof tot gerech-
tigheid wordt gerekend zo uit, dat hiermee niet de daad, maar de inhoud van het
geloof is bedoeld, namelijk dat God Zijn genade aan de zondaar geschonken en door
de Middelaar 'gepresenteert' heeft. Wie dit aanneemt wordt het tot rechtvaardigheid
gerekend 491, Terwijl Eswijler elders zoals wij zagen uitdrukkelijk de inwonende
Christus onze gerechtigheid noemt, merkt hij op deze plaats Gods geschonken
genade dus als zodanig aan. Opvallend is echter dat hij ook ditmaal niet wijst op de in
Christus' dood en opstanding bewezen genade als de inhoud van het rechtvaar-
digend geloof, maar op de geschonken genade die God ons door Christus heeft aan-
geboden. Doelt hij hiermee op de inwonende Christus, Die ons Gods in de weder-
geboorte ingeplante genadegeschenk heeft bekend gemaakt, 6f op Gods genade-
geschenk in de belofte, die ons door Christus in het Evangelie wordt aangereikt? De
omschrijving van de rechtvaardiging waarmee wij begonnen, wijst in de eerste
richting. Maar andere momenten geven ons aanleiding om aan het laatste te denken.
Eswijler kan namelijk met nadruk spreken van een aannemen van Gods genade
buiten ons 492, En in verband met het bidden, spoort hij de verlegen zondaar aan:
"Daerom en staet doch by u selver niet soo wangeloovig stil (...). Daerom treet uyt u
selven / en laet de Heere Jesus u disperate en verleegen sack bepleyten'493. Zo krijgt
men door een goede consciéntie des geloofs zijn 'gank en wandel’ buiten zichzelf, in
de opstanding van Christus tot rechtvaardiging 494,

Duidelijk is in ieder geval het instrumentele karakter van het geloof. Het dient als
een hand of werktuig 495, althans wanneer het in 'oeffeningh' is. Eswijler onder-
scheidt namelijk geloven en geloof ocfenen. Het laatste komt voort uit het eerste 496,
Het geloven zelf (men zou hier "geloof” verwachten, maar Eswijler schrijft "geloven")
vergelijkt hij met 'den boom des levens' die door de Heilige Geest in het hart wordt
geplant. Zodra dit een feit is begint deze boom 'dadelijck’ vrucht te dragen in de vorm
van geloofsoefening 497. Als zodanig vormt het geloof een instrument. Het is - zegt
Eswijler met een eigenaardig beeld - door God de Vader voorgesteld om tussen Hem
en de Middelaar voor de zondaar te '‘onderhandelen’. Dit geloof gaat 'heen en weer',
om de beladen zielen door Christus tot Gods volheid te leiden en daar alles af te halen
wat zij nodig hebben 498. Maar meteen blijkt dat Eswijler deze volheid in niemand

489 1d, 80. Vgl id., 338, 460.

490 vgl. C.1.J. Clements, o.c., 73: 'Eswijler maakt een haast dualistische scheiding tussen het vieselijk en geestelijk
deel in de gelovige, waarbij hij het uit pastorale overwegingen nodig vindt, om uit te gaan van het geestelijk deel'.

491 1d., 147.

492 1d,, 46. Vgl. id., 81v., waar Eswijler zegt dat God het recht ten eeuwigen leven voor de zondaar heeft 'versorght' en
in Zijn Zoon 'voor haer geplaetst en bestelt hgeft'.

493 Id., 458.
494 14, 459.
495 1d,, 149.
496 Id., 148.
497 ih.

498 1d., 149.
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anders weet dan in Christus 499. Tot Hem keert zich het geloof, 'even als de
Sonnebloem haer keert en wendet na de Son'500. Daar vindt het geloof bedekking
tegen de vloek van de Wet 501, Het gaat erom, Christus 'blootelijck op de beloften’
door het geloof aan te nemen 502,

Toch blijkt dat dit geloof 'op de beloften' niet rechtstreeks rechtvaardigend is.
Eswijler bedoelt er namelijk mee een aankleven van de beloften 'om de Heere God so
tot zijn deel en tot zijn kracht te krijgen'303. De belofte behélst dus niet de vrede met
God, maar verwijst er naar. Geloven omschrijft hij dan ook als 'de gemoedelijke cogen
opslaen na den Heere / van wien / en door wien / uyt sijne beloften in Christo Jesu
gedaen / al haer kracht en sterkte / en eenige hulpe komen moet'504. Dat verstaat hij er
onder als hij zegt dat het geloof het moet wagen op vrije genade 505. Geloven in de
beloften bestaat uit gelatenheid 506, Het is wachten op kracht van boven 307. Op de
vraag wie tot dit wachten bekwaam is, luidt het antwoord: 'Hier om ook na de Heere
toe / als 't immers veelmaal geseit is / dat dit van niemant niet verwacht en wordt / dat
hy yets doe / maer dat hy na den Heere gaet op dat die 't hem doe'308. Wij aarzelen
niet om te stellen dat deze extreme vorm van lijdelijkheid inhoudelijk niet de minste
affiniteit vertoont met Kohlbrugge's vertolking van de rechtvaardiging door het
geloof. Volgens Kohlbrugge is God in Christus door de Geest present in de belofte.
Daarin is voor het geloof de vrijspraak gelegen. Volgens Eswijler is beloftegeloof een
voorstadium van de rechtvaardiging. Naar deze rechtvaardiging kan men slechts uit-
zien, aithans wanneer het God behaagt dit uitzien te schenken.

De laatste discrepantie die wij willen aanstippen is deze, dat Eswijler in de strijd
van vlees en Geest, in tegenstelling tot Kohlbrugge, nadrukkelijk wijst op het weder-
geboren genadedee! dat de gelovige bezit. Als het God nu maar gelieft om die
'‘wesenlyke kracht der genade in hem' door Zijn Geest op te wekken, dan is de strijd
gewonnen 509, Naar zijn geestelijk deel is de gelovige onkwetsbaar voor de zonde
510, Vanuit die overweging luidt het: "Wel zielen wilje dan los? hier is kans / maer sta
pal in 't geloove / wees wat sterkjes / en houje manlijk / en schuylt doch voor die
helsche nietigheyt niet weg / zwigt niet voor syn grin (sc. grim?) / en dien bulle-
bak's11, Men moet liever vluchten in de 'vry stadt Christi'. Die is niet ver te zoeken,
want zij is reeds 'in het herte des geloovers nedergedaelt / te weten in dat geestelijke
deel dat in hem uyt Godt geboren is / en daer in toebereyt als een bruydt die haren

499 Id., 150.

500 Jd., 151.

301 Tb,

502 1d,, 153.

503 1d., 190v.
504 1d, 252,

505 1d_, 253,

506 Id., 261.

507 1d., 273, 275.
508 Id,, 276. Vgl inz. 362v.
509 Id,, 393.

510 1d., 385,

511 1d, 389,
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man verciert is'512. Dat Eswijler met deze ingrijpende verinnerlijking van de vrijstad
gedachten ontvouwt die haaks staan op Kohlbrugge's visie, behoeft geen betoog.

Onze conclusie is dat zich in voomamelijk formeel opzicht saillante parallellen
voordoen tussen Eswijler en Kohlbrugge, maar materieel hoofdzakelijk verschillen,
Wat zij gemeen hebben is de belangrijke plaats die Romeinen 7 in hun werk inneemt,
het verzet tegen werkheiligheid en de zware nadruk op de correlatie van rechtvaar-
diging en heiliging. Op materiéle analogie wijst de notie dat de Wet beloftekarakter
draagt, alsook het besef dat de heiliging in Christus gereed ligt en Gods werk is. Dit
alles doet een niet geringe congenialiteit vermoeden. M.A. van den Berg is toe te
stemmen dat Bernhardi zich 'niet geheel en al' vergiste, toen deze overcenstemming
bespeurde tussen Eswijler en Kohlbrugge 513, Wij voegen er echter met nadruk aan
toe dat het een goeddeels formele overeenkomst betreft.

Van den Berg wijst er op dat Kohlbrugge mogelijk met Eswijlers geschrift in aanra-
king is gekomen via de Rhedense kring rond de predikant W. Laatsman (1807-1866)
514, Dit 1s inderdaad niet uitgesloten, maar hierover is bij de huidige stand van het
historisch onderzoek niets met zekerheid te zeggen. Dat Kohlbrugge evenwel niet
onbekend is gebleven met Eswijler, staat zo goed als vast. In een brief aan Van Heu-
men, gedateerd 1 december 1835, zal hij stellig het oog op Eswijler hebben, wanneer
hij, in een wat bitse uitval naar Dordt en naar een aantal vertegenwoordigers van de
Nadere Reformatie, ook melding maakt van 'Groenewegen en zijn verdediging van
Eschmeijer's15. Hij doet dat in misprijzende zin. Helaas geeft hij geen tekst en uitleg
van zijn bedoeling, maar de suggestie die van zijn opmerking uitgaat wijst er bepaald
niet op dat hij Eswijler als een geestverwant beschouwt 516, Wij denken dat dit ook
inderdaad niet het geval is en dat Kohlbrugge aanleiding heeft tot een kritische
distantie. Bernhardi moge zich dan niet geheel en 4l vergist hebben toen hij meende
in Eswijler een Kohlbruggiaan avant-la-lettre te hebben ontdekt, adequaat was zijn
inschatting naar ons besef echter geenszins. De talloze, drastische amenderingen van
Eswijlers tekst, die zijn heruitgave bevat, geven er trouwens blijk van dat Bernhardi
toch niet geheel zonder argwaan was. Hoe dit ook zij, naar ons inzicht bestaat er, in

312 1d., 397. Vgl. 398: in deze stad van het hart (1) is geen dood, gekrijt of moeite meer, en is het Lam de heerlijkheid
en kaars. Vgl. ook 402v., waar Eswijler schrijft dat in deze stad niemand zegt: "Ik ben ziek" (Jes. 33). Heerlijke dingen
worden van haar geschreven (Ps. 87).

513 Van den Berg, 'Johannes Eswijler en zijn Ziels-eenzame Meditatien', in Th. Ref XXII (1979) 38.

514 Kohlbrugge's tweede echtgenate Urseline Philippine Baronesse van Verschuer (1794-1865) was een 'markante
vertegenwoordigster van de Rhedense kring'. Zie P.N. Holtrop, Tussen Piétisme en Réveil, 228v.; van dezelfde, "U.Ph.
[Kohlbriigge-] van Verschuer im Kreise ihrer Korrespondenten, 1824-1834’, in I. van den Berg und J.P. van Dooren
(Hrsg.), Pietismus und Reveil, 306. M.J.A. de Vrijer, Schortinghuis en zijn analogieén, 219v., wijst op analogie
tussen Laatsman en Eswijler. Zie over Laatsman, J. van Lonkhuyzen, o.c., 168, 171, 221v,, 248; M.E. Kluit, Her
profestanise Réveil in Nederland en daarbuiten 1815-1865, 245-247, D. Kalmijn, 'Ds. Willem Laatsman', in
Kevkbiaadje 49 (1958) 68-109; D. van Duijvenbode, Willem Laatsman (I1806-1883). Een schets van zijn leven en zijn
theologie, scriptie R. U. Leiden; G.F.D. Locher en A.J. Rasker, 'Steven de Clercq over de eerste levensjaren van zijn
dochter Maria’, in J. van den Berg e.a. (red.), Aspecten van her Reveil, 168; W. van der Zwaag, Om de schat van
Christus’ bruid, 158; van dezelfde, Jean Louis Bernhardi, 75v. Interessant is W. de Clercq's beschrijving van een
ontmoeting met Laatsman, in A, Pierson, Willem de Clercq naar zijn daghoek, 159v.

515 Aang. in I. van Lonkhuyzen, o.c., Bijlage B, 25. De verschrijving Eschmeijer is vreemd,

516 Deze interpretatie achten wij het meest waarschijnlijk, maar is natuurlijk niet per se noodzakelijk. Kohlbrugge's
kritiek kén ook slechts Groenewegens verdediging gelden. Het geschrift van J. Groenewegen waarop Kohlbrugge doeit
is zonder twijfel De Roem van Godts Viye-Genade Werkzaom in de Gelooviger (1739). Zie F.A. van Lieburg,
Eswijlerianen in Holland, 1734-1743, 80v.; I. van der Haar, Schatkamer van de Gereformeerde theologie in Nederland,
166.
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weerwil van hun verwante heiligingsleer, stellig geen grond om met De Vrijer Eswijler
'de zuivere prototype’ van Kohibrugge te noemen 517. Daarvoor is de discrepantic te
verstrekkend. Wij denken hierbij aan de volgende karakteristicke, inhoudelijke ele-
menten van Eswijlers meditaties, te weten zijn ambivalentie inzake de invulling van
de rechtvaardiging, zijn veelvuldig gewag maken van innerlijke krachten en van het
genadedeel in de mens, zijn extreme, spiritualistische lijdelijkheid en zijn onreforma-
torisch beloftebegrip. Dit alles, maar met name het laatstgenoemde, schept zoveel dis-
tantie, dat het geheel van Eswijlers conceptie een andere geest ademt dan Kohlbrug-
ge's oeuvre en hiermee op belangrijke momenten zelfs een contrast vormt. Kohl-
brugge is een bevindelijk Woordtheoloog, Eswijler een man wiens denkbeelden niet
ten onrechte zijn getypeerd als 'een mystieke theologie van een vereniging van de
gelovige ziel met God'518.

W. a Brakel

A Brakel plaatst in zijn Redelijke Godsdienst de rechtvaardiging na roeping,
wedergeboorte en geloof. Op de behandeling van de rechtvaardiging laat hij een
hoofdstuk volgen gewijd aan de aanneming tot kinderen. Deze opzet toont aan dat
hij de rechtvaardiging inkadert in een heilsorde waarvan de rechtvaardiging eén van
de componenten vormt. Toch belet dit hem niet om haar te beschouwen als 'de ziel
van het Christendom, de springader van allen waren troost en heiligmaking'31%. Het
declaratorisch karakter ervan wordt nadrukkelijk vermeld. De rechtvaardigheid van
het Evangelie is 'eene volkomene overeenkoming met de Wet Gods, die door recht-
vaardige toerekening Gods des menschen eigen wordt, omdat de Borg Jezus Christus
(...) hun die gerechtigheid verworven heeft'520. Hoewel & Brakel doorgaans de term
rechtvaardigmaking gebruikt, tekent hij expliciet aan dat dit nooit betekent dat
iemand rechtvaardigheid wordt ingestort, maar dat het gaat om 'een werk des ge-
richts'. Daarom zou hij het eigenlijk correcter vinden wanneer het Bijbelse grond-
woord consequent met rechtvaardiging was weergegeven, 'om den grondtekst te
beter vit te drukken, en alle dubbelzinnigheid te mijden'52!. Hij noemt de rechtvaar-
diging daarom ook wel 'de sententie (rechterlijke uitspraak) Gods tot den mensch'522,

De definitie die a Brakel geeft ziet er zo uit: 'Rechtvaardigen is een genadewerk
van God, als rechtvaardige Rechter, den uitverkorenen om de gerechtigheid van
Christus den Borg, hun van God toegerekend, en van hen door het geloof aan-
genomen, vrijsprekende van schuld en straf, en hen verklarende erfgenamen des
geuwigen levens's23. Dat de daad van het geloof in de rechtvaardiging een centrale

517 De Vrijer, o.c., 227.

518 F.A. van Lieburg, 'Jan Willemsz. Eswijler (ca. 1633-ca. 1719Y, in Figuren en thema's van de Nadere Reformatie, dl.
2, 97.

519 Redelijke Godsdienst I, 838.

520 Th.

521 1d., 839. Vgl. 841: rechtvaardigen is rechtvaardig verklaren, vrijspreken’.

522 1d., 852. Terzijde merken wij op dat 4 Brakel voor de rechitvaardiging weliswaar soms het beeld van de vierschaar
gebruikt, maar dat wij bij hem geen uitgewerkte vorm van een vierschaarbeleving hebben aangetroffen, waarbij de gang
van zaken tijdens een rechtszitting model staat.

523 Id., 843. Deze rechtvaardiging valt niet alleen de sterke gelovigen ten deel. 'Een hardhoorige, staande in de

vierschaar, wordt zoowel vrijgesproken als een scherphoorende, een zwakgeloovige zoowel als een sterke in 't geloof’
(id., 875},
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betekenis heeft, is uit deze definitie al duidelijk. Dit komt nog sterker aan het licht,
wanneer a Brakel gaat beschrijven hoe het geloof in de rechtvaardiging werkzaam is.
"Vooreerst' - zegt hij - neemt het geloof de aangeboden gerechtigheid van Christus
aan. 'Daarop’ keert zich de gelovige met deze aangenomen gerechtigheid tot God,
'vertoont' deze gerechtigheid aan Hem en 'begeert daarnaar geoordeeld en gerecht-
vaardigd te worden'. 'Meteen keert zich de geloovige tot de beloften, die gedaan zijn
aan degenen, die Christus en zijne gerechtigheid aannemen, namelijk, dat die hebben
vergeving der zonden en het eeuwige leven'. Hierop pleitend 'merkt hij die belofien
aan als eene stemme Gods tot hem sprekende (want 't is Gods Woord), zich die
beloften toegigenende, als aan hem gedaan, en dus hem vrijsprekende van schuld en
straf (...); en gelijk de Heilige Geest in dien tijd en in die werkzaamheden het geloof
werkt, zoo bekrachtigt Hij die waarheden ook op de ziel, welke zij geloovende, zoo
hoort zij zich van God rechtvaardigen's24, .

Het is met name J. Woelderink die - in het spoor van Comrie - tegen deze "vanuit de
beleving' getekende voorstelling van zaken bezwaar heeft aangetekend. Hij vindt
dat hier de rechtvaardiging-uit-genade gevaar loopt. Hij vraagt zich af of er zo
eigenlijk niet veeleer sprake is van een rechtvaardiging-uit-rechtvaardigheid, nu de
rechtvaardiging niet samenvalt met de genadige toerekening van Christus' gerech-
tigheid, maar eerst dan geschiedt wanneer de gelovige, met Christus' aangenomen
gerechtigheid bekleed, voor God verschijnt. Het gevaar acht hij groot dat op deze
manier het geloof de grond van de rechtvaardiging wordt 525, J. van Genderen is van
een soortgelijk gevoelen: 'Bij Brakel wordt de rechtvaardiging door het geloof een
rechtvaardiging van de gelovige. Het gaat lijken op een rechtvaardiging van de recht-
vaardige'526. Het is echter de vraag of deze kritiek geheel billijk is. Ofschoon de
nadrukkelijkheid waarmee a Brakel de geloofsbeleving naar voren brengt, strijdig
kan lijken met het ondergeschikte, slechts instrumentele karakter van het geloof,
zoals dat in de geschriften van Luther, Calvijn en Kohlbrugge gearticuleerd naar
voren komt, dient men niet te vergeten dat deze laatsten meteen ook voluit de nood-
zakelijkheid van het geloof willen honoreren. De formule "door het geloof™ betekent
voor hen niets meer, maar ook niets minder dan dat het de geloofsdaad is waardoor
men wordt gerechtvaardigd. Dat dit geloof slechts instrumenteel van aard is sluit niet
uit maar in, dat het een werkelijke, ervaren geloofsakte is. Het is naar onze mening a
Brakels intentic om aan deze existentiéle realiteit van het geloof recht te doen.

Om a Brakel op dit punt goed te verstaan, zijn drie aspecten te verdisconteren. In
de eerste plaats dat de gelovige die met Christus' gerechtigheid bekleed tot God
nadert, zichzelf niet presenteert als een gelovige of een rechtvaardige, maar als
‘ellendig' en 'verdoemelijk’ in zichzelf 527. Tn de tweede plaats dat a Brakel meer dan
cens expliciet spreekt van de louter instrumentele aard van het geloof. Hij noemt het
het middel waarmee wij ons met Christus verenigen en Zijn gerechtigheid aannemen
528, "Al des menschen werk komt daar niet te pas’; het geloof brengt geen 'kwadrant-

524 1d., 852. Vgl. id., 896, waar 4 Brakel dit nog eens bijna letterlijk herhaalt, maar expliciet aangeeft hoe intensief
deze werkzaamheid wordt beoefend, nl. ‘al biddende, al worstelende, al aannemende, en al dringende op de belofien'.

525 Woelderink, De Rechtvaardiging wit het geloof alleen, 148v. Vgl. C, Graafland, 'Woelderinks visie op belofte en
rechtvaardiging in het licht van de Nadere Reformatie!, in Th Ref X3(XIIF (1990) 205.

326 Van Genderen, 'Wilkelmus 4 Brakel (1635-1711Y, in De N. R., 182,

527 Redelijke Godsdienst I, 896.

528 1d., 849, vgl. 860, 866v.
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penning' tot de rechtvaardiging toe 329, In de derde plaats valt te bedenken dat het &
Brakel in de werkzaamheid van het geloof volstrekt om de inhoud van dit geloof
gaat, namelijk om Christus. Hem noemt hij fundament, grond, de verdienende en zelfs
bewegende oorzaak van de rechtvaardiging 530. Het is Christus' gerechtigheid die op
rekening van de uitverkorenen wordt gesteld 531. Deze gerechtigheid is niet 'in den
mensch noch uit den mensch, maar in Christus', en nochtans is zij 'der geloovigen
eigen's32. Het is dit geheim van de geloofsgemeenschap met Christus dat 4 Brakels
rechtvaardigingsleer beheerst. Dat wij door het geloof gerechtvaardigd worden, bete-
kent voor hem - in aansluiting bij de reformatoren - dat God ons omwille van Christus'
gerechtigheid, die ons wordt toegerekend en door het geloof wordt aangenomen,
rechtvaardig verklaart, Het positieve van deze subjectieve benadering lijkt ons met C.
Graafland gelegen in het feit dat a Brakel zich hierdoor 'wil vrijwaren voor een streng
scholastisch rechtvaardigingssysteem's33, .

Het komt ons voor dat hetgeen wij a Brakel tot nog toe hoorden verklaren inzake
de plaatsbepaling van het geloof, sterk aan de conceptie van de reformatoren en van
Kohlbrugge verwant is. Daar staat tegenover dat zich tevens een onmiskenbare
distantie voordoet. Dt is het geval wanneer &4 Brakel een element, dat terioops en
impliciet al even werd vermeld, expliciete uitwerking geeft. Wij bedoelen de zinsnede,
dat de gelovige zich voor Gods aangezicht tot de beloften wendt, 'die gedaan zijn
aan degenen, die Christus en zijne gerechtigheid aannemen'534, Hierop komt 4 Brakel
terug in het kader van de vraag, hoe iemand die wel reeds gerechtvaardigd is, maar de
verzekering daarvan mist, tot de gewenste zekerheid kan geraken. A Brakel advi-
seert: "Hij keere naar het Woord, en zie, wat beloften daar gedaan zijn, en aan hoe-
danigen'. Wanneer hij dan de positieve, door de Geest gewerkte hoedanigheden in
zich aantreft, 'z0o make hij een besluit tot de beloften, dat ze aan hem gedaan zijn, en
dienvolgens, dat God hem rechtvaardigt's35. Deze indirecte weg tot de.rechtvaar-
digingskennis, via de zelfreflectie, is zowel de reformatoren als Kohlbrugge vreemd.
Wij denken zelfs dat zij met hun opvatting contrasteert. Bij hen valt het accent nu
juist op die geloofsakte die radicaal van zichzelf afziet naar Christus in de belofte van
het Evangelie, terwijl dit geloof géén positieve hoedanigheden in zich weet te
vinden. Het is dit aspect van a Brakels invulling van het sola fide, dat ons noopt in
Woelderinks en Van Genderens kritick een waarheidselement te erkennen.

Betreffende de relatie rechtvaardiging-heiliging doet zich het opmerkelijke feit
voor dat a Brakel de behandeling van de heiliging niet direct op die van de recht-
vaardiging laat volgen, maar daar - in het tweede deel van zijn Redelijke Godsdienst -
pas toe over gaat, nadat hij onder andere de aanneming tot kinderen en de sacra-
mentsleer heeft behandeld. Het voordeel van deze structuur is dat hij de verzegeling
van het kindschap, die mede door de sacramenten geschiedt, dicht bij de rechtvaar-
diging houdt. Het nadeel is dat op deze manier de samenhang van rechtvaardiging en

329 1d,, 851

530 Id., 845.

531 1d., 846. Vgl. C. Graafland, Zekerheid, 198.

332 1d,, 848.

533 Graafiand, Zekerheid, 198. Graafland denkt daarbij m.n. aan de rechtvaardiging van eeuwigheid. A Brakel verzet
zich daartegen inderdaad uitdrukkelijk (Redelijke Godsdienst I, 872v.).

534 Zie noot 524.

535 1d,, 898.
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heiliging dreigt te verbleken. Toch ligt dit laatste niet in a Brakels bedoeling. Hij wil
onderscheiden, maar niet scheiden.

Over de onderscheidenheid van rechtvaardiging en heiliging is hij overigens zeer
gedecideerd 536, Zij zijn 'in wezen gansch onderscheiden’. De rechtvaardiging ge-
schiedt door God de Rechter; zij betreft de mens als 'voorwerp'; zij neemt de schuld
weg; zij vindt 'telkens volkomen' plaats; zij gaat ordelijk voorop. De heiliging ge-
schiedt door de Heilige Geest, als Herschepper; zij geschiedt in de mens als 'onder-
werp'; zi) neemt de smet weg; zij blijft onvolkomen; zij komt vit de rechtvaardiging
voort 537, Maar over hun onafscheidelijkheid is hij niet minder beslist 338, Ofschoon
de rechtvaardiging in die zin voorop gaat - 'niet in tijd, maar in orde' - dat zij de
'fontein is van de heiligmaking', worden zij tegelijk gezocht 539, Opmerkelijk is dat a
Brakel onder de verschillende betekenissen die het woord ’heiligmaken of heiligen'
volgens hem in de Schrift kan hebben, ook vermeldt dat het 'somtijds in het breede
wordt genomen voor de geheele zaligmaking, in zich bevattende: wedergeboorte,
rechtvaardigmaking, heiligmaking, en heerlijkmaking'540. Ook Kohlbrugge hoorden
wij de heiliging soms op deze manier omschrijven.

Als a Brakel echter tot een definitie komt, gaat het hem om de heiliging in de
specifieke, beperktere zin van het woord. Hij geeft de volgende begripsbepaling: 'De
heiligmaking is eene krachtdadige werking Gods in de uitverkorenen, geroepenen,
wedergeborenen en gerechtvaardigden, hen door middel van het Woord reinigende
van de vuiligheid der zonde, en hen veranderende naar het beeld Gods, en hen, uit
het inwendig beginsel des geestelijken levens, doende leven naar zijnen wil, in de wet
der tien geboden voorgesteld'S4l. Enkele facetten springen naar voren. Om te be-
ginnen de bemiddeling van het Woord. A Brakel denkt zich dit dan zo in, dat in het
Woord Christus wordt voorgesteld 'als de Fontein van heiligmaking's42. In dat Woord
komen de beloften op ons toe, waardoor de Heilige Geest ons gaande en werkzaam
maakt tot heiligmaking 543. Dat Christus de heiligingsfontein is, betekent dus niet
zozeer dat onze heiliging aan Hem ontspringt, maar dat Hij ons door Woord en Geest
activeert. Een analoge redenering treft ons - als tweede facet - in 2 Brakels verklaring
dat de heiliging een krachtdadige werking van God is. Het is de Geest van God Die
het geestelijk leven - in de definitie: beginsel van het geestelijke leven - instort, het
gedurig beinvloedt en gaande maakt, zodat de mens zich aldus zelf beweegt en zich
heiligt 544, Het derde dat in het oog springt is de unitgesproken normering van het
nieuwe leven door de Wet van God, de 'bestendige regel des levens' voor Gods bond-
genoten 545,

Wanneer wij deze voorstelling van zaken met die van Kohlbrugge vergelijken,
komen wij tot het volgende beeld. Over de opvatting dat de Wet het critertum van

536 1d., 841.
337 Redelijke Godsdienst II, 5v.

538 Redelijke Godsdienst I, 850, 896. Vgl id,, TL, 5.

539 1d., 894,

340 id., IT, 5. A Brakel verwijst naar Hebr. 10:10 en 1 Petr. 1:2.

54t id., 6.

542 Tb. Kennelijk is dit de bedoeling van i Brakels zojuist gemelde mening, dat de rechtvaardiging de fontein van de
heiliging is.

543 b,

544 14, 7.

545 1d., 38.
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het nieuwe leven vormt, bestaat geen verschil van mening. De term 'beginsel des
geestelijken levens' doet echter een contrast met Kohlbrugge vermoeden. Dit vermoe-
den is ten dele juist. A Brakel spreekt - anders dan Kohlbrugge - van een 'geestelijke
hoedanigheid', een 'geheiligde natuur' of ook nieuwe mens', die in de wedergeboorte
wordt ingestort 546, Toch wisselt dit denkbeeld af met een andere voorstelling. Hij
kan "beginsel" namelijk ook opvatten als het begin, het primaire, het 'eerste, in op-
zichte van orde, dat in de bekeering zich opdoet'. Deze opvatting is als een belang-
rijke variant te beschouwen. Want hij blijkt met dit 'eerste’ niets anders te bedoelen
dan het geloof dat zich met Christus, ons leven, verenigt. Door Zijn leven en onder
Zijn 'invloed' levend, is het geloof 'werkzaam om het hart te reinigen'547. Het zijn
dergelijke momenten die de distantie tot Kohlbrugge in dit opzicht kleiner maken dan
zij op het eerste gezicht lijkt.

Bij de invulling van de heiliging doet zich opnieuw een ambivalentie voor. Ener-
zijds is het verschil met Kohlbrugge beduidend. A Brakels heiligingsopvatting wekt
hier en daar onmiskenbaar een activistische suggestie. Die van Kohlbrugge draagt
juist sterk anti-activistische trekken. A Brakel legt er zware nadruk op, dat de nieuwe
natuur 'doende is met de zonde te dooden'. 'Zij neemt besluiten, zij gordt zich aan ten
strijde (...)' 548, Toch dienen wij anderzijds ook hier het verschil te relativeren. Hij wil
namelijk meteen de indruk van activisme wegnemen, door te verzekeren dat het alles
zaak van geloof is. De 'nieuwe natuur' stelt zich in de heiliging namelijk de beloften
voor, gaat daarop tot Christus, neemt Hem aan ter rechtvaardiging, 'waardoor ze
levendig vaststelt dat alle beloften, en ook die (inzake de heiliging), in Christus ja en
amen zijn, en zij merkt zich in Hem aan als een erfgenaam der beloften, en dat dan die
beloften ook aan haar vervuld zullen worden'549. Zij heeft de 'moed en gemoedigd-
heid om door alle verhinderingen door te breken {...); valt ze, zij staat wederom op,
krijgt ze eene wonde, zij gaat naar den heelmeester Christus, en neemt zijn bloed aan
tot (sc. als) den ras genezenden balsem. Uit tegenheden krijgt zij kracht, en druischt
er te moediger tegen in; zij verheft zich in de wegen des Heeren; want zij weet, dat de
vijand al overwonnen is van den Heere Jezus'S30. Het is duidelijk dat dergelijke chris-
tocentrische, met een onmiskenbaar nochtansgeloof geladen passages Kohlbrugge -
als hij ze gelezen heeft - moeten hebben aangesproken.

Ten aanzien van de kwestie Paulus-Jakobus staat & Brakel op Calvijns standpunt.
Jakobus' oogmerk is om 'de losse menschen te overtuigen' dat hun geloof het ware
niet is, omdat het niet vergezelschapt is van de werken. Het is wel alieen uit het

546 Id., 9, vel 12.

547 Id., 20.

548 Id., 14, De distantie tot Kohlbrugge komt ook naar voren, wanneer & Brakel een breedvoerige opwekking
vitschrijft om zijn lezers tot het heilig werk aan te zetten (id., 23-31), waarbij hij tegen het eind de wens uitspreekt: "Wel
dan, wordt dan levend, ziet op de vergelding, hebt daar lust aan, en wordt door den wasdom, die u dan zeker gegeven zal
worden, bewogen, om u op heiligmaking toe te leggen. 't Eerst is 't zwaarst, 't zal daarna wel verzoet en we! lichter
worden'(31). Hierbij valt ook te denken aan de capita 32 en 33 uit Deel 1I van de Redelijke Godsdienst (p. 491-503).
Het doel van het zich van slaap onthouden omschrijft 4 Brake! als - biddend 'het vieesch met zijne begeeriijkheden te
kruisigen en in het geestelijke toe te nemen' (id., 501), Hij verwijst hierbij naar het bekende geschrift van zijn 'vader
zaliger', Th. a Brakel, De Trappen Des Geestelycken Levens (zie T. Brienen, ‘'Theodorus Gerardi & Brakel (1608-1669%,
inDe N. R. en het G. P., 123-148; het art. var B.W, Steenbeek in Biogr. lexicon I, 55v.). Opmerkelijk is dat Kohlbrugge
in een van zijn brieven over zowel het geschrift van de oudere als over het 'opstel over de waakzaamheid' van de
jongere & Brakel een ongunstig oordeel velt (aang. in J. van Lonkhuyzen, o.c., Bijlage B, 25).

549 Th.

550 Id., 16.
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geloof dat wij gerechtvaardigd worden, maar dit geloof is niet alleen. Paulus’ front ligt
elders, namelijk in het wetticisme 351,

In tegenstelling tot Luther, Calvijn en Kohlbrugge schenkt a Brakel in zijn recht-
vaardigingsleer nauwelijks aandacht aan de erkenning van Gods gelijk. Hij volstaat
met te spreken van verlegenheid, droefheid en vreze, waarin de tot Christus’ gerech-
tigheid vluchtende zondaar zich 'ellendig' en 'verdoemelijk' in zichzelf voor God
plaatst 552,

Sterk aan de reformatorische opvatting verwant is daarentegen & Brakels over-
tuiging, dat de rechtvaardiging telkens herhaald, in de zin van bevestigd wordt. Hij
probeert hierbij klaarheid te scheppen in de vraag, hoe dit herhaalde gebeuren zich
verhoudt tot Gods eerste rechtvaardigende daad. A Brakel lost dit dan zo op, dat
deze daad aan Gods kant onveranderlijk van kracht blijft, maar dat wij onzerzijds tel-
kens weer de bekendmaking daarvan behoeven. De 'sententie' van de vrijspraak
wordt niet slechts eenmaal door God uitgesproken op de eerste geloofsdaad, maar
'geschiedt dikwijls, zoo menigmaal de mensch de daad des geloofs in Christus tot
rechtvaardigmaking oefent's53. Dagelijks struikelen de gelovigen in vele opzichten en
gedurig hebben zij vergeving nodig. Zij komen door die zonden echter niet 'buiten
den staat der genade, alsof de vorige rechtvaardigmaking te niet was, neen, God is en
blijft met hen verzoend in Christus's54. In God is volgens a Brakel trouwens in het
geheel geen sprake van verandering, wanneer Hij de uitverkoren mens rechtvaardigt.
Men moet de rechtvaardiging niet verwarren met de verzoening. Verzoend was God
al, eer dat de uitverkorenen geboren en bekeerd waren. Men mene dan ook niet dat
God, "als Hij de daad van rechtvaardigen niet oefent, telkens in eene onbevredigde en
toornende gestalte is, en als Hij ze oefent, wederom komt in eene liethebbende en
bevredigde gestalte; geenszins, bij den Heere is geene verandering of schaduwe van
omkeering; maar de verandering is in het voorwerp'ss5. Hiermee bedoelt 3 Brakel te
zeggen dat de gelovige telkens om een nieuwe uitspraak Gods - ‘niet van een andere,
maar van dezelfde natuur' als de eerst geschiede - verlegen blijft. Dit betreft niet een
repeteren van de eerste daad der rechtvaardiging, en evenmin een verwijzing naar die
eerste daad, maar 'eene nieuwe uitspraak van dezelfde natuur'>56, Dus niet de daad als
zodanig, maar de bekendmaking ervan is frequentatief van aard.

Pastoraal voegt a Brakel eraan toe, dat men onderscheid dient te maken tussen de
rechtvaardiging zelf en het verzekerde gevoel ervan. Het laatste is vrucht van het
eerste. Het eerste kan er zijn zonder het laatste. Wel is het verlangen naar het ver-
zekerde gevoel en de vrede legitiem. A Brakel vindt het zelfs vanzelfsprekend dat
men 'niet gerust kan zijn zonder die te verkrijgen’. Echter 'de natuur’ van de
rechtvaardiging bestaat niet in het gevoel, maar 'in de uitspraak der sententie’. En
‘ook de zwakste moet uit het woord gelooven, dat God op zijn gebed, met het oog op

551 1d. 1, 858-860.

552 1d., 896. Wel rekent hij het tot de kentekenen van het zaligmakend geloof, de rechtvaardigheid Gods goed te
keuren, indien het Hem belieft te straffen. Hierbij verwijst hij naar Ps. 51:6 (id., 8§18).

353 Id., 852, 900. Nadrukkelijk verzet 2 Brakel zich tegen de gedachte dat de rechtvaardiging van eeuwigheid geschied
is. God heefi er we! to¢ besloten, maar dit beshuit is niet de rechtvaardiging zelf (872),

554 1d., 871.

555 1d., 874. Het contrast met de onbevangen manier waarop Kohlbrugge gewag maakt van Gods veranderlijkheid is
treffend (vgl. bij noot 75).

556 Id., 875. Vgl. id., 879: 't Is de plicht en 't werk der geloovigen (...), dagelijks den Heere Jezus aan te nemen tot het
rantsoen voor hunne zonden, en alzoo tot hunne rechtvaardigmaking'.
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Christus, hem zijne zonden vergeeft, dewijl Hij het beloofd heeft's57.

Het Lutherse simul iustus et peccator is in a Brakels beschouwing formeel absent.
Materieel weet hij er echter in die zin van, dat hij spreekt van de 'gedurige strijd'
tussen oude mens en nieuwe mens. Hij vergelijkt deze botsing met water en vuur die
elkaar niet verdragen 558. Opmerkelijk is dat hij hierbij niet denkt aan twee delen die
ergens te localiseren zouden zijn, maar aan een conflict van twee krachten die tegelijk
de gehele mens in beslag willen nemen. Beide zijn zij 'in een en dezelfde wederge-
boren mensch, niet bij beurte, nu eens de eene geheel, en dan wederom de ander, maar
zij zijn er tegelijk in; zij zijn niet ieder in cene andere plaats, de een in het verstand, de
ander in de wil, de een in de ziel, de ander in het lichaam; maar zij zijn door elkander
gemengd, gelijk licht en duisternis in de schemering, gelijk koude en hitte in lauw
water, en zoo door elkander gemengd, strijden ze om elkander te verdrijven'339. Het
totalitaire en simultane van deze opvatting herinnert aan Kohlbrugge. Anderzijds
blijkt tevens een verschil. Bij 4 Brakel is sprake van geleidelijke overwinning in deze
strijd. 'Als een geloovige zich wel kwijt, zoo zal de oude natuur meer en meer afne-
men, en de nicuwe heilige natuur zal hoe langer hoe meer toenemen in de heilig-
making'560, Dit betekent niet dat 4 Brakel de volmaaktheid haalbaar acht - want het is
‘altemaal maar ten deele’ -, maar toch zijn 'de beginselen zeer bevallig, en versieren op
eene uitstekende wijze een kind Gods; gelijk het stamelen, het verzetten van de
voeten, de eerste vertooning van verstand, in de kleine kinderen zeer zoete bevallig-
heden hebben'5¢1. Dat die oude natuur, zij het niet dominerend, toch nog present
blijft, 'is de wijze wil Gods'. Want op deze manier - zegt 4 Brakel in dezelfde geest als
Teellinck - blinkt te meer Gods genade, 'die de nicuwe natuur door de oude, hoe sterk
zij ook 1s, niet laat uitgebluscht en verslonden worden's62. Bovendien blijft zo
'Christus' voldoening altijd versch en dierbaar, en de eenige grond van onze recht-
vaardigmaking en blijdschap' en blijft de mens klein bij zich zelven'563,

Naast overeenkomsten met Kohlbrugge doen zich - zo concluderen wij - evenzeer
verschillen voor. De laatste regarderen zowel de rechtvaardiging als de heiliging. Wat
betreft de rechtvaardiging denken wij aan het feit dat 4 Brakel de werkzaamheid van
het geloof meer gewicht geeft dan Kohlbrugge. Wanneer & Brakel voorts de reflectie
een functie toekent om tot de zekerheid van de rechtvaardiging te komen, schept dit
een onmiskenbare distantie. Bovendien merken wij op dat hij nauwelijks aandacht
schenkt aan het aandeel van de prediking - de rechtvaardiging lijkt zich niet zozeer
onder het gehoor als wel tijdens de particuliere omgang met de Bijbel te voltrekken -
en dat hij de notie van de erkenning van Gods gelijk niet expliciet vermeldt. Wat de
heiliging aangaat signaleren wij op twee punten discrepantie. Ten eerste treedt bij &
Brakel de objectieve heiliging in Christus niet duidelijk aan de dag. In de tweede
plaats dragen zowel zijn oproep tot zelfwerkzaamheid als zijn invulling van de
"nieuwe mens" trekken die Kohlbrugge vreemd zijn.

De overeenkomsten betreffen voornamelijk het declaratorische karakter van de

357 1d., 876v.
338 Id. 11, 10.
339 Th,

560 Th.

561 14, 19.
562 1d,, 9.
563 Th.
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rechtvaardiging, de anti-scholastische benadering van het geloof, de invulling van de
strijd tussen de oude en de nieuwe mens en de gedachte van de te herhalen recht-
vaardiging.

J. Verschuir

Wanneer wij vervolgens ¢en onderzoek doen naar de rechtvaardigingsleer van
Verschuir, vallen ons twee dingen op. Ten eerste dat hij, in tegenstelling tot met name
zijn jongere geestverwant W. Schortinghuis 564, aan de rechtvaardiging een uit-
voerige bespreking wijdt 565, ten tweede dat bij hem de ervaringskant ervan sterk ge-
prononceerd naar voren treedt. Over het vitale belang ervan aarzelt hij niet. Hij noemt
haar 'de grondt van alle Waarheit en Godtsaligheit'566, ook wel 'de enigste Grondt
van de Saligheit's67. Ook Verschuir onderstreept voorts dat het woord rechtvaardi-
gen 'ontleent is van de Regtstoelen'S68 en dat de réchtvaardiging - declaratorisch -
bestaat uit vrijspraak en toerekening 569. Zij is een gerichtshandeling. Deze juridische
benadering, die als zodanig volledig in overeenstemming is met de reformatorische
traditie, krijgt bij hem zoals aanstonds zal blijken echter een bevindelijk-schematische
nitwerking, die in déze gestalte bij Luther en Calvijn niet te vinden 1s en voor zover
wij weten evenmin in de eerste periode van de Nadere Reformatie. Opvallend schaars
is Verschuirs vermelding van het geloof. Even komt het ter sprake, als contrast van de
verdienstelijke werken. Het geloof is een middel; het is de hand van de ziel waarmee
zij Jezus aangrijpt. Als verdienste komt het geloof in geen geval in aanmerking.
Daarvoor is het een veel te 'gebrekelijk werk'. Gods volk ondervindt maar al te vaak
hoe 'het Ongelove wel dapper de baas speelt's70, Daarom worden de gelovigen wel
door, maar 'so min Om het Gelove gerechtveerdigt als Om haar Werken'57t.

Verschuir stelt zich, onder nadrukkelijke en herhaalde verzekering dat de dingen
zo ondervonden worden 572, de rechtvaardiging voor als een rechtsgeding, waarbij
sprake is van aanklagers, aangeklaagde, aanklacht, advocaat en rechter. Hij ontvouwt
dit als volgt. De zondaar weet zich als schuldige gedagvaard voor Gods gericht 373,
Een vijftal aanklagers vindt hij tegenover zich, namelijk Gods gerechtigheid, zijn
cigen geweten, de zonde, de Wet en de satan 574. 'Door alle welke dingen het haar
{(sc. de ziel) bange wordt: alhoewel dat het voornemen der Genade haar bedekt / en
doet staande blyven. Gelyk het ook in alle geen gelyke felle uytwerkingen vindt's75.

364 In Schortinghuis' Het Innige Chrisiendom blijft de rechtvaardiging, opmerkelijk genoeg, sterk in de schaduw. Hij
maakt er slechts in het voorbijgaan melding van (bijv. p. 390). Vgl. J.C. Kromsigt, Wilhelmus Schortinghuis, 287; K.
Exalto, 'Wilhelmus Schortinghuis (1700-1750), in De N. R., 259.

365 Namelijk in de "Agtste tZamenspraak' van zijn Waarhkeit in het Binnenste.

565 Waarheit in het Binnenste, 243,

367 1d,, 257.

568 1d., 243,

569 Id., 240, 243, 250,

570 1d., 242.

571 14, 241.

572 Id., 244-249, 253v.

573 1d., 244. In B. Smytegelt, Maandagsche Katechisatién, 201v., treffen wij een sterk verwante voorstelling aan, Hij
noemt de rechtvaardiging een vierschaar in de consciéntie.

574 1d., 244v,

575 1d., 245,
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De ziel wordt met een achtvoudige aanklacht geconfronteerd, die uitloopt op 'den
Eisch van Doot / Vloek en ecuwige Verdoemenisse'576. De zondaar ontkent niet, maar
stemt Gods gelijk toe 577. Meteen wendt de ziel zich evenwel naar Jezus, ziet Hem
'teder’ aan en begeert om achter Hem te schuilen. 'En dus bidt sy / schreit sy / vieit sy /
werkt sy / en oeffent de Beginselen des Geloofs'S78, Jezus stelt haar niet teleur.
Althans 'Letterwyse' - een van de gesprekspartners in de samenspraak - laat op de
voorgaande zin, die door 'Sterk Christen' werd uitgesproken, volgen: 'Derhalven
koomt hier op, de Here Jesus als haar Advocaat’ 579, Zijn eis is: 'Verlost hem, dat hy in
't verderf niet neder en dale, ik heb versoeninge gevonden's8o,

Voordat de bekendmaking van deze verlossing evenwel daadwerkelijk tot stand
komt, laat 'Sterk Christen' hier toch nog iets aan voorafgaan. De ziel gaat namelijk tot
Jezus, 'opdat haar siele leve's81, Zij verzoekt Hem, 'haar naakte siele / welke sy te
voren onder ragen en webben bedekt (had) / welke niet dekken nog warmen konden
/ te bedekken met dese mantel der geregtigheit. Waar door sy Jesus het herte neemt
Hog. 4:9. so dat Hy segt: In uwen bloede leeft Ezech. 16'582. Opnieuw te voorbarig,
laat "Letterwyse' het hierop komen tot de definitieve rechterlijke uitspraak - die de
vrijspraak behelst -: 'Desen Eisch nu kan God aan syn Sone / de Middelaar en voor-
spraak / niet ontseggen / ingevolge de eeuwige Vrederaadt en het Testament der
genade / alwaarom dese sondaar / welke Jesus door 't Gelove aangegrepen heeft /
wordt Vrygesproken's83, welk genadig 'en teffens regtveerdig' vonnis bestaat uit
twee onderdelen, namelijk vergeving van zonden en recht ten leven 584, Maar "Sterk
Christen' reageert hierop met de opmerking, dat de ziel 'onderwylen' toch nog tussen
hoop en vrees verkeert, 'also de Beginselen van haar Gelove nog met seer veel Onge-
love gemengt syn / en dese Vrysprekinge nog niet dadelyk (daadwerkelijk) aan haar
bekent gemaakt is'585. Haar hoop is ten eerste gebaseerd op het feit dat zij ‘als een
elendige / en in haarselven veroordeelde koomt / aan welke genade kan bewesen
worden', ten tweede op Christus’ gewilligheid jegens 'belaste en beladene’, ten derde
op Gods tevredenheid met Christus en ten vierde op de wetenschap dat 'Millioenen
sulke goddeloze reedts tot genade gekomen syn'586. Haar 'geduirige Vrese' komt
voort uit de listen van de vijanden, haar eigen verdorvenheden en de 'Redenen van 't
Ongelove's87. Onder al dit 'gewoel' houdt Jezus haar echter staande 588,

'Letterwyse’ vult dan in hoe het 'Vonnis der Vrysprekinge' aan de zondaar bekend
wordt. Het wordt hem, in wie de 'Beginselen des Geloofs' worden gewerkt, bekend
gemaakt door de beloften van het Evangelie, door de werking van de Heilige Geest

376 1d., 246.

377 1b. Vgl. 241, waar de zelfaanklacht een eigenaardig gewicht ontvangt, als Verschuir stelt, dat 'sulken elendige (...}
een schuldtofter brengt / als Abel en de Tollenaar, en daarom geregtveerdigt wordt'.
578 1d., 247.

579 Ih.

580 4., 248.

581 Verschuir laat de ziel vragen of haar ziel zal leven!

582 Id., 249,

583 Th,

384 1d., 250.

385 1d., 251.

586 .

587 1b.

588 [, 252
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en uit het constateren van de heiligmaking 589, 'Sterk Christen' gaat hier weer dieper
op in. Het gaat hem vooral om de - voor Verschuir kenmerkende - vraag, hoe de ziel
'gerust’ kan zijn dat zij gerechtvaardigd is. Het antwoord is dat zij dan moet onder-
vonden hebben, dat, na al de verlegenheid en het verlangen naar Christus ‘om sig te
willen overgeven', het Woord der belofte op haar 'kragt doet,’ en dat 'insonderheit
dese of gene Belofte met klem en kragt op het herte gelegt wordt / hetsy door een
heilige redeneringe of door een bysonder werk des Geests (...) / dat haar de sonden
vergeven syn's90, In beide gevallen ondervindt de ziel 'datse als wegsmelt's91. Hier
komt nog bij het criterium van de 'Heiligmakinge'. Gerechtvaardigden zijn namelijk
ook geheiligden. 'En haar lust tot heiligheit / om hoe heiliger hoe liever te leven / niet
in schyn, maar in waarheit, toont / datse door den H. Geest bewerkt worden; en
gevolgelyk / datse Geregtveerdigde syn'592. Ofschoon Verschuir deze (begeette naar)
heiliging normatief acht, gaat hij op dit punt behoedzaam te werk. Een begenadigde
'heeft weinig op met syn heiligheit / kent syn gedurig gebrek (...) en stapt haastig
heen over syn arm werk van heiligmakinge / en kan sig met het gebrek niet
troosten'393. Genuanceerd zegt hij dan, dat men met recht vit de heiligmaking mag
besluiten gerechtvaardigd te ziin, mits men de heiligmaking maar niet aanmerkt als
grond van de rechtvaardiging, doch als haar vrucht. De vrucht mag dienen als
bevestiging van de rechtvaardiging. Alleen in deze laatste ligt de grond van de
zekerheid 594.

Hoewel het beeld van de rechtvaardiging dat Verschuir schetst een sterk norma-
tieve indruk maakt, verklaart hij niettemin dat 'de voorgaande Bevindingen in het
werk der Regtveerdigmakinge juyst so in die gesette order niet geschakelt syn: maar
(dat) dan eens dese / en dan gene gestalte meest werksaam is / na mate / dat de siele
gelovig begint te werken / en het wel in sommige seer haastig / in andere langksaam /
met veel verwisselinge van vrese en hope uytgewrogt wordt / alhoewel in 't wesen
der sake moet gelyk syn'595,

Tussen rechtvaardiging en heiliging ziet ook Verschuir een 'groot onderscheit’. Het
ene is vrijspreken, het andere 'beter maken's96. Toch gaan zij vanuit de ene Christus
597 'onafscheidelyk te zamen'598. De laatste is, zoals wij al hoorden, vrucht van de
eerste 399. Aan de heiliging besteedt hij ruime aandacht, meer nog dan aan de recht-
vaardiging. Hij beschouwt de heiliging, die de altijddurende voortgang en werkzaam-
heid van het geestelijk leven is, als 'dat Genadewerk Godts, of insonderheit des H.
Geests, waar door de vernieuwde mensch wordt afgesondert van de werelt, gereinigt
door het bloedt en den Geest van Christus, en Gode toegewyt, om na syn beeldt hoe-

589 b, Bij het laatstgenoemde wordt Jakobus 2:24 als bewijsplaats aangevoerd.

590 Id,, 253.

591 Id., 254, Weliswaar geschiedt dit niet in jeder met evenveel licht, maar 'wy denken / dat nogtans by de meeste van
Godts Volk hier van meer Ondervonden is / als (sy) geloven of seggen durven' (254v.).
592 Id., 255.

593 |

594 1d., 255v.

395 Id., 259v.

596 1d., 240.

597 Id., 277,

398 Id., 265.

599 Id., 252, 255.
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langer hoe meer verandert te worden, en tot syn heerlykheit te leven's00,

Verschuir onderstreept 'vooreerst' dat de heiliging 'Godts Werk' is 60!. Wat in zijn
beschouwing over de rechtvaardiging op de achtergrond bleef, komt thans naar
voren, namelijk de geloofsvereniging met Christus. Uit kracht van deze veremiging
vindt in de heiliging een sterven en een opstaan plaats. 'Insonderheit’ de Heilige
Geest is van deze heiliging de auteur 602. Als Hij niet werkt, kan men 'geheel niet regt
beginnen nog vorderen'¢é03, Verschuir kan zich ook ontologischer uitdrukken, door
het 'Geestelijk Leven, door de Wedergeboorte begonnen', de bron te noemen waaruit
de heiliging voortvloeit 604, Dit geestelijk leven manifesteert zich echter op de wijze
van het geloof. Verderop formuleert hij het namelijk zo, dat de daden der heiliging
moeten voortkomen uit het geloof, omdat het geloof alleen Christus aanneemt en
vanuit Hem vrucht voortbrengt die God behaagt 605, Het gaat hierbij om werken die
moeten 'gerigt syn na de regelmate van Godts wet', welke Wet in het genadeverbond
gegeven is tot een richtsnoer voor het leven der bondgenoten, en waarvan God heeft
beloofd dat Hij haar in het hart van Zijn kinderen zou inschrijven, zodat zij die
‘verstaan / daar lust in hebben en daar na wandelen'606.

Een apart hoofdstuk wijdt Verschuir aan de 'aanwas’ in de heiliging en tevens aan
de gebrekkigheid ervan. Onder de aanwas verstaat hij enerzijds vermeerdering van
'geestelyk ligt' en van 'werksaamheden na binnen', waardoor men de "Waarheden
Christi' geestelijker leert verstaan, anderzijds een vordering in de nieuwe levens-
wandel, 'in 't oeffenen van alle deugden'60?, Deze opwas gaat echter gepaard met het
smartelijk besef, telkens weer te falen. 'Duysent en duysentmaal denken / en wen-
schen / en sugten sy: Och wanneer sal 't eens anders worden!'608 Er is een wet in de
leden van de ziel die haar 'den Corlog aandoet'. Zij geeft haar 'slagen en wonden,
smydt haar menigmaal onder voet / en sleept / en scheurt / en pynigt haar: en so grote
genade Gods haar niet te hulpe quam / sy moest omkomen's09. Uitvoerig geeft
Verschuir aan, welke middelen men te baat moet nemen om in de heiligmaking 'aan te
wassen'. Hij denkt aan Bijbellezen, bidden, vasten en zingen - dit laatste bedaart de
hertstogten' en drukt goede 'bewegingen in de siele’ -, Voorts vermeldt hij achislaan
op Gods alwetendheid, overdenking van de kortstondigheid van het leven, zelf-
onderzoek, vermieuwing van het verbond, zien op Jezus, overgave aan de leiding van
de Heilige Geest, eenzaamheid, vroom gezelschap en lijdzaamheid in het dragen van
broederlijke bestraffingen 610. Maar bij dit alles laat hij er toch geen twijfel over
bestaan, dat 'de Heiligmakinge altydt gebreklyk is / ergo altydt Onvolmaakt'611.

Hoewel Verschuir niet direct spreekt van een herhaalde rechtvaardiging, 1s de

600 Id., 271.

601 Th.

602 1d,, 271v.
603 Id., 272

604 1d,, 273,

605 Id., 314.

606 Id., 315.

607 1d., 28%v. Verschuir denkt 0.a. aan de deugden van bedaardheid, veorzichtigheid, bedachtzaamheid. nederigheid,
vrijmoedigheid.
608 1d_, 293.

609 Th.

610 Td,, 294-300.
611 1d., 305
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werkelijkheid daarvan toch voluit present. De vergeving der zonden wordt niet
alleen 'in de eerste Regtveerdigmakinge' aan het hart toegepast, maar 'nog gedurig',
als men erom bidt 612, Hij noemt dit een 'op nieuws verzekerd worden van de
vergeving 613,

De blijvende behoefte hieraan hangt samen met de zojuist gemelde gebrekkigheid
van de heiliging. De bekeerden weten 'hoe 't in haar binnenste gestelt is / en hoe elen-
dig en sondig datse nog syn'614. Zelfs Paulus, 'welke misschien allerverst in de Heilig-
makinge gevordert was', belijdt in Romeinen 7 openhartig zijn verdorvenheid 615. Er
blijft een strijd tussen oude mens en nicuwe mens. Qver deze beide laat Verschuir zich
in opmerkelijk totalitaire bewoordingen uit. De oude mens omschrijft hij als 'die
sondelyke verdorvenheit / in welke de mensch geboren wordt en leeft’, een verdor-
venheid die 'de geheele mensch besit / siele en lichaam'616. De uitdrukking nieuwe
mens ziet op een vernieuwing die zich eveneens 'over den gehelen mensche uytbreit /
siele en lighaam'17. Hoe deze dubbelheid in de ene mens antropologisch valt te om-
schrijven, heeft kennelijk Verschuirs belangstelling niet. Waarin hij wel is geinteres-
seerd, is de spanning tussen de 'aanwas’ in de heiligmaking en de belijdenis van
blijvende onheiligheid. Wanneer 'Bekommerde' dan ook klaagt: ‘als ik niet in toom
gehouden wierde door des Heren bestier / en ook wel door syn besoekende hand / ik
weet niet / wat wel van my worden soude / want alle verdorvenheden wellen uyt
myn herte op. Och Here schep my een rein herte!’, dan reageert 'Sterk Christen': 'O
Bekommerde! gy syt dat alleen niet / die dit Ondervindt: so klagen / so bidden de
beste van Godts Volk; en ik wil geerne myn hert by het uwe leggen, om het dus veran-
dert te krygen'. En hij voegt eraan toe dat wij hieruit meteen kunnen zien, 'hoe nodig
dat wy altydt Jesus hebben tot Regtveerdigmakinge en Heiligmakinge'618,

Wij concluderen dat Verschuirs rechtvaardigingsleer enkele elementen bevat die
met die van Kohlbrugge congrueren, maar meer nog die ermee divergeren. Verwant-
schap bespeuren wij ten aanzien van de declaratorische aard van de rechtvaardiging,
het accent op de zelfaanklacht, de blijjvende onheiligheid, de totalitaire invulling van
de oude en de nieuwe mens en het beloftekarakter van de normatieve Wet. Diver-
gentie signaleren wij ten eerste in Verschuirs brede uiteenzetting van hetgeen aan de
vrijspraak voorafgaat, ten tweede in zijn schematische uitwerking van de rechtvaar-
diging als rechtsgeding, ten derde in zijn waardering van de 'heilige redeneringe’ - het
syllogisme -, ten vierde in zijn terughoudendheid in het vermelden van het geloof, ten
vijfde in de absentie van de prediking, ten zesde in zijn sterke nadruk op de 'aanwas'
van de heiliging, ten zevende in de manier waarop hij omgaat met het simu/ sanctifi-
catus et peccator: de heilige blijft wel een onheilige, maar deze onheilige wordt niet
verkondigd dat hiy een heilige-in-Christus is.

Onze algehele indruk is dat in Verschuirs beschouwingen de aandacht ingrijpend
is verschoven van de rechtvaardigende God naar de te rechtvaardigen en gerecht-

612 1d., 262.
613 Id., 263.
614 1d., 292,
615 1d., 306. Terloops wijst Verschuir erop dat 'sommige’ dit 'niet geerne van Paulus selfs verstaan willen', maar

denken, dat hij "van een Onbekeerde in de eerste Persoon spreken scude’. Hij vindt dat zulke uitleggers 'haar eigen hert
overslaan'.

616 Id., 266.
617 1d,, 267,
518 Id., 308,
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vaardigde mens. Wat bij & Brakel hier en daar dreigde, heeft zich bij Verschuir vol-
trokken.

Th. van der Groe

Van der Groe wenst te theologiseren in de geest van de 'Oude Theologanten en
Reformateurs'619. Hij vindt de rechtvaardiging 'de allereerste heerlijke vrucht / die
spruit uit den heiligen grond des geloofs'620, 'de bron van alle andere weldaden en
genaden Godts'621, de 'voorname Euangelie-waarheid / welke billijk het Artikel wordt
geheeten / waar bij de Christen-Kerke staat of valt'622. Aan de rechtvaardiging "hangt
het waarachtig verstand van de gansche Leere des Christendoms; zoodat dezelve
alleen misgevat zijnde / dan ook niet ééne waarheid des heiligen Euangeliums regt
gevat of verstaan zal worden'. Wie hier dwaalt is het spoor geheel bijster 623,

Van der Groe is een uitgesproken declaratorische opvatting over de rechtvaar-
diging toegedaan. Hij noemt haar 'geheel een heilige / rigterlijke handel'624, Zij
geschiedt 'in de allerheiligste vierschare des hoogen Gods' en is een 'waarachtig
Rigterlijk vonnis', waarbij God de zondaar uit genade om Christus' wil 'geheel
regtvaardig oordeelt en verklaart'625, Van der Groe kan ook de formulering gebruiken
dat de zondaar 'volmaakt heilig' verklaart wordt, 'gelijk de allerheiligste Wet van God
den mensche beveelt te zijn'626. Het gaat om een 'geschonken en toegerekende
Goddelijke regtvaardigheid in Christus'627. Ofschoon Van der Groe zich nagenoeg
doorlopend aansluit bij het ingeburgerde spraakgebruik van het 'basterdwoord'
rechtvaardigmaking, vindt hij dat het beter was geweest wanneer men zich aan het
woord rechtvaardiging had gehouden 628,

Zoals bij Verschuir krijgt de vierschaar-gedachte, vooral in Van der Groe's Cate-
chismusverklaring, een existentiéle neerslag. Bij de gerichtshandeling zijn vier partij-
en betrokken, namelijk God als Rechter 629, de zondaar - di¢ in zichzelf een verdoeme-
lijk 'hellewicht' is, maar die in Christus niettemin verkoren is en zich in boetvaardig-
heid, door het geloof, op Diens gerechtigheid verlaat 630 -, de aanklagers - dic bestaan
vit Gods rechtvaardigheid, de zonde, de Wet, de satan en het geweten 631 - en
tenslotte Christus, als 'Hoofd, Man, Patroon en Voorspraak aller Zijner geloovigen, die

619 Zie bijv. Th. van der Groe, Beschrifvinge van het oprecht en ziel-zaligend Geloove, 148. Vgl. C. Graafland,
Zekerheid, 239; T. Brienen, 'Theodorus van der Groe (1705-1784Y, in De N. R., 282.

620 Toeissieen der ware en vaische Genade II, 236, vgl. 247.

621 Beschrifvinge, 202,

622 Toetssteen I, 243.

623 1d., 244.

624 1d., 252, Zie ook Des Christens Eenigen Troost in leven en sterven I, 537. Vgl, ook J. Harteman, Theodorus van
der Groe en de rechivaardiging door het gelogf, doctoraalscriptie R. U. Utrecht 1986, 108v.

625 Id., 288. 'Eigenlijk’ bestaat de rechtvaardiging in twee onderdelen: in de toerekening van Christus' gerechtigheid en
de rechtvaardiging 'om dezelve'. Hef eerste is de 'grend’, het tweede het 'gebouw’. Beide kunnen 'ook niet een ogenblik
van malkander gescheiden worden’ (id., 266v.).

626 Id., 238v.

627 Id., 241.

628 Eenigen Troost I, 535v.

629 1d., 538v.

630 Id., 539v., vgl. 543.

631 Id., 540v.v.
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van hen niet in het minste kan noch wil gescheiden zijn'632, Christus verheft Zich
tegenover alle aanklagers en eist vrijspraak, 'zeggende: Verlos hen! dat zij in het
verdert niet nederdalen: Ik hebbe verzoeninge gevonden, Job 33:24'633. Daarop
spreekt God een eeuwig, onherroepelijk genadevonnis over hen uit, in het gericht
van de hemel, in Zijn heilig Woord en ook in de consciéntie van de gelovigen, door
de krachtdadige werking van Zijn Geest 634, Zo is de zondaar in Christus recht-
vaardig en een erfgenaam van het eeuwige leven 635, twee componenten die Van der
Groe elders aanduidt als de 'heilige tweelingen der hemelsche Genade'636. Terstond
zendt God, als vruchten van de rechtvaardiging, de Geest van Zijn Zoon in het hart,
Die ons doet roepen: "Abba, Vader!", heiligt Hij ons door het geloof tot een nieuw
schepsel en verzegelt Hij ons hart met de Heilige Geest 637,

Ook Van der Groe beschouwt de rechtvaardiging als wezenlijk met de heiliging
verbonden 638, De rechtvaardiging is weliswaar de allereerste vrucht die op de
geloofsgrond groeit, maar de heiliging komt 'dan ook aanstonds onmiddellijk" voort
639, Hij ziet deze samenhang gegrond in de geloofsgemeenschap met de ene Christus,
waardoor wij zowel gerechtvaardigd als geheiligd worden 640, Enerzijds valt dus het
accent op het primaat van de rechtvaardiging. "Wij moeten eerst in Christus zijn, dat is
/ met Hem (...) door een waar geloove / inwendig vereenigd / en alzoo door zijn bloed
waarlijk verlost en vrijgemaakt zijn van de schuld der zonde in de rechtvaardig-
makinge. En ziet / alsdan zullen wij door diezelve genade van Christus ook inwendig
aan onze harten waarlijk vernieuwd en vrijgemaakt worden van de smette der zonde
/ in de heiligmakinge des Geestes'641. Toch onderstreept hij anderzijds hun vervloch-
tenheid. De rechtvaardiging kan nooit 'op zichzelven' bestaan, zonder de 'vernieu-
winge des Geestes / of de Heiligmaking'. Meteen noemt hij deze 'het bijzondere einde
/ om hetwelk voort te brengen in de harten der ware geloovigen / die zalige en
heerlijke verlossing van Christus aan hen geschiedt'642, _

De heiliging valt voor Van der Groe samen met de bekering, 'gelijk die wezenlijk
vloeit uit de geestelijke geloofs-gemeenschap met Christus en al zijne weldaden / in
maniere eener heilige en oprechte Dankbaarheid'643. De dankbaarheid voor het
geschenk van de rechtvaardiging vormt 'de voorname grond der Heiligmakinge'644,
Aan dit dankbaarhetdsmotief hecht Van der Groe sterk. Waar het ontbreekt, sig-
naleert hij een heiligmaking die de genade wil verdienen, 'uit een Wettischen grond

632 1d., 542v.

633 1d., 543.

634 1d., 544.

635 1p.

636 Toefssteen II, 237v.

637 Eenigen Troast I, 547v.

538 Toetssteen II, 291. Van der Groe noemt in dit verband twee goorten 'geveinsden’ die deze samenhang niet
‘begrijpen’: de wettische - die meer op hebben met de heiligmaking - en de evangelische - die 'veel houden van' de
rechtvaardiging -. De eersten ziet hij overhellen naar het 'Pelagianisme’, de laatsten naar het 'Enthusiasmus'.

63% Id., 236. Door de werking van de Heilige Geest neemt deze heiliging van dag tot dag toe (Des Chrisiens Eenjgen
Troest I, 29).

640 Beschrijvinge, 201v.

641 Toetssteen Il 564v,

642 Td., 365.

643 1d., 361, Hier spreekt Van der Groe van 'Bekeeringe of Heiligmakinge', elders noemt hij de bekering het middel van
de Heilige Geest tot heiligmaking (id., 461).

644 1d., 370.
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van de eigengerechtigheid, naar de Pelagiaansche methode'645, De in Christus
bewezen genade merkt hij aan als de 'eigenlijke oorsprong’ en het 'krachtdadig be-
weegmiddel’ van de 'Evangelische Heiligmaking'646. Hierbij honoreert hij de verstren-
geling van de goddelijke en de menselijke activiteit. Het zijn de geldvigen die de
dankbaarheid 'den Heere tocbrengen' en 'heilig trachten te leven', maar zij doen dat
louter voor zover de 'invloed' van de genade zich laat gelden'647. Op deze wijze
behoren de goede werken als 'onafscheidelijke medgezellen' bij het rechtvaardigend
geloof. Zomin de zon kan zijn zonder licht en warmte, zo weinig kan het geloof zijn
zonder heiligheid 648, Het geloof verbindt immers met Christus. En zoals de rank haar
sap en voedsel ontvangt van de wijnstok, zo betrekken de gelovigen hun levens-
sappen uit Christus om vrucht te dragen 649,

Weliswaar brengt het ware geloof, wanneer 'het levendig wordt geoefend op de
Goddelijke Genade-belotten / dan ook zijne eigene zekerheid met zich', maar "zulks
doet het geloove niet zonder de werken der Heiligmakinge / maar met en nevens de-
zelve'650, De werken zijn de 'regte kentekenen van een deugdzaam (d.i. deugdelijk)
en oprecht geloove, waartoe de ware Christenen dezelve dan ook steeds hebben te
gebruiken / ten einde daaruit van de opregtigheid en Goddelijkheid huns geloofs ver-
zekerd te zijn'651, De 'eigen' zekerheid van het beloftegeloof dient dus geflankeerd te
gaan door de daarbijkomende zekerheid uit de werken, althans wanneer de vraag
naar de echtheid van het geloof in het geding is 652,

Regel en richtsnoer van de goede werken is Gods Wet 653, et geloof in Christus
doet de Wet 'beminnen en omhelzen / om derzelver volmaakte heiligheid'654, Zij is
binnen het 'Euangelische Genade-verbond' gegeven tot een 'regel van gehoorzaam-
heid of Heiligmakinge'655. Scherp protest tekent Van der Groe aan tegen een anti-
nomiaanse achteloosheid inzake Gods geboden 656

Een aangelegen punt in zijn beschouwingen over de rechtvaardiging wordt ge-
vormd door de plaats van het geloof. Over deze kwestie zijn in zijn tijd de meningen
verdeeld. Ook Van der Groe mengt zich in de strijd. Hij brengt het geschil op de vol-
gende formule: 'of Gods toerekening de corzaak is van ons geloof voortbrengender-
wijze, dan of ons geloof de oorzaak is van Gods toerekening middellijkerwijze?'657
Dit dilemma wijst hij zonder meer af. Hij houdt het op de "'samenbestaanlijkheid' van
toerekening en aanneming, en wil die niet van elkaar abstraheren 658. Zij zijn

645 1d., 371.

646 Id., 367.

647 1d., 368v.

648 Id., 376.

649 [d., 473. Vgl. De waarachtige bekering, 180.

650 Id., 375

651 Id., 374,

652 1d., 377. Op dit facet komen wij terug in hoofdstuk VIII.
653 Id., 476.

654 [d., 477.

655 Id., 481v,

656 1d., 504-511.

657 De rechtvaardiging door het geloof, 19. Vgl. T. Brienen, 'Theodorus van der Groe {1705-1784), in De N. R., 286.
Vgl. ook J. Harteman, o.c., 25-28.

658 Id,, 23.
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correlaat. De een bestaat niet zonder de ander 659. Wel gaat de aanbieding van
Christus’ gerechtigheid aan het geloof vooraf, maar de toepassing geschiedt nimmer
zonder geloof. Mét dat God ons rechtvaardigt werkt Hij het aannemende geloof 660,
Wanneer toerckening en aanneming uiteen worden gelegd, komt men tot de ge-
dachte van een tweegrlei rechtvaardiging, namelijk één in de vierschaar Gods en één
in 's mensen consciéntic. De Schrift kent echter maar één rechtvaardiging 661. De
toerekening in de hemel valt samen met de aanneming in het geweten. Zoals er van
rechtvaardiging geen sprake is zonder geloof, zo is er andersom ook geen sprake van
geloof zonder rechtvaardiging 662.

Met 'onse oude gereformeerden’ is hij van gevoelen dat het hart zodra het tot
geloof komt, de rechtvaardiging ontvangt. 'Sij begrepen de Rechtvaerdigmakinge
also onmiddellijk vast te leggen aen het geloove, dat het geloove niet een oogenblick
sonder de rechtvaerdigmakinge bestaen kan'663.. Opmerkelijk is Van der Groe's
anti-scholastische kanttekening, dat 'de ouden' er niet van wisten, geloof, rechtvaar-
diging en verzekering 'soo wijdt van een te scheiden; neen, sy handelde(n) wat
eenvoudiger in saken des geloofs, en minder met redenkavelinge der vieeschelijke
Bevattinge, als de welcke sij voor de waerheit Christi en voor het Geloove uitne-
mende schadelijk hielden'664. Mét hen houdt hij vast aan het “terzelver tijd' van recht-
vaardiging en geloof 665. Hij wil niet spreken van rechtvaardiging voér het geloof,
evenmin van rechtvaardiging na het geloof, maar blijven bij het Bijbelse "d&ér het
geloof"666,

Toch schroomt hij niet om te stellen dat de rechtvaardiging niet eerder kan
plaatsvinden alvorens de zondaar Christus en Zijn gerechtigheid aanneemt 667. Deze
nadruk op het geloof hangt samen met het feit dat de rechtvaardiging zich voltrekt
door de beloften van het Evangelie. Deze kunnen niet anders worden toegeéigend
dan door het geloof. Waar God ons de gerechtigheid van Christus in de beloften
schenkt en toerckent, daar spreekt Hij door Zijn Geest in het hart: 'O! gij arme versla-
gene zondaar / luister toch naar Mij (...). Als gij slechts / 6 zondaar! waarlijk gewillig
zijt / om met uw gansche harte in mijnen eeniggeborenen Zone en in mijne gewisse
Genadebeloften te gelooven / zoo rekene Ik u alle zijne volmaakte verdiensten dan
0ok toe (...). Grijp grijp toch nu deze mijne heerlijke Genade-beloften ter dege vast
aan / eigen die u zelven toe'668, De schenking van het geloof en de toerekening van
Christus’ gerechtigheid daardoor, verlopen kennelijk op de wijze van de nodiging.
Van der Groe vindt het vanzelfsprekend dat wij niet anders dan 'door middel van een
opregt ziels-geloove' worden gerechtvaardigd, om de beslissende reden dat de wel-

639 Tb. Vgl. T. Brienen, o.c., 287.

660 Id., 27.

661 1d., 31v.

662 1d., 47.

663 Beschrijvinge, 202v.

664 Id., 204.

865 De rechtvaardiging, 27.

666 7d,, 40v., 46. Vgl. 49: 'De mensen die dwalen, zijn doorgaans gewoon eerst hun eigen bijzonder concept van enig
stuk der leer bij zichzelf te formeren, en dan schoeien zij alles wat de H. Schrift daarvan zegt, enkel naar de kromme leest
van zodamg vals concept'. Wij moeten ons houden aan de 'spreckmanieren’ van de 'Schriftuur, en niet teegeven aan
eigen 'systematische denkbeelden'.

867 Eenigen Troost I, 546v.

668 Toetssteen I, 260v.
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daad van de rechtvaardiging wordt uitgereikt in de verkondiging van de Evangelie-
beloften 669. Hij acht het zelfs 'de gansche ziele van deze heilige hoogwaardige leere /
dat er eene Goddelijke belofte des Euangeliums is, waardoor de Heere God ons arme
verlorene zondaren de regtvaardigmakinge belooft (...) en dat er ook een Geest der
belofte is / die het ware geloove werkt in de harten van alle uitverkorenen'670.

Qverigens keert Van der Groe zich niet alleen expliciet tegen de gedachte dat de
rechtvaardiging aan het geloof zou voorafgaan, maar evenzeer tegen de al te nadruk-
kelijke verklaring van het omgekeerde. Het geloof mag geen meritoriaal conditionele
betekenis worden toegeschreven. Het is niet meer dan een ledige hand die de volheid
van de genade in Christus aangrijpt, zoals Hij ons in de gewisse beloften van het
Evangelie wordt voorgesteld. Het is de ledige emmer waarmee de dorstigen het water
des levens in overvloed scheppen uit de heilsfontein 671. Het geloof heeft geen zelf-
standige waardigheid 672, Wie het als een 'vereischte conditie' aan de rechtvaardiging
laat voorafgaan maakt zich aan een ernstige dwaling schuldig 673. Het geloof is
slechts 'Middel-oorzaak' ofwel 'ontvangmiddel', te vergelijken met de uitgestrekte,
ontvangende hand van een bedelaar 674, In deze strikt receptieve hoedanigheid is de
relevantie ervan gelegen. Behoudens dit geloof is er niets dat de rechtvaardiging kan
bevorderen': geen zucht, geen gebed, geen traan, geen begeerte, geen overtuiging of
ver-nedering, geen deugd, geen lijden dat men ondergaat, geen daad die men verricht
675

Het geheim van het geloof is dat het niets minder is dan 'dat geestelijk Jawoord /
dat de ziele (...) aan den Heere Jezus geeft / om met Hem vereenigd te worden / en
alzoo deel te hebben aan zijne geregtigheid en verdiensten'676. Evenals Luther
vergelijkt Van der Groe deze geloofsvereniging met de status van een arme, verlaten
vrouw die al haar eer en rijkdom bezit door de man met wie zij gehuwd is 677. Zo
wordt men 'gerekend als eene plante met Christus, en diensvolgens zoo rechtvaardig /
als Christus zelf is in zijne Middelaars-gerechtigheid's?s,

Ofschoon wij Van der Groe hoorden verklaren dat overtuiging of vernedering de
rechtvaardiging niet kan bevorderen, krijgt de noodzaak daarvan toch sterke nadruk.
Hij noemt 'de geestelijke ontblooting of uitschudding van het zondige eigen-
geregtigheids-kleed', het 'eerste werk’ dat God in de rechtvaardiging verricht 679. In
de presentie van de ontzaglijke God bemerkt de zondaar 'klaar de geestelijkheid van

669 1d., 270. Vgl. Vijfial nagelatene Leerredenen over Openbaringen 2: 11 en 17, 76: 'De belofien zijn als de hand van
Christus, die Hij tot ons uitstrekt, en waarmede Hij zichzelven, met al Zijne weldaden, aan de arme zondaars geeft'.

670 |d., 273,

671 1d., 237.

§72 1d., 275. Waar het geloof verdienstelijkheid wordt toegekend, signaleert hij een tot een 'Euangelischer Systhema'
bijgeschaafde 'Pelagianerij', waarin 'de oude hoere van Babel zeer fraai geblanket / en in een fatsoenlijker kleed
gestoken' is. Lp.v. verdienstelijke wérken spreekt men dan van verdienstelijk gelo6f. Maar het is een geloof dat wel
van een evangelische stof en kleur is 'gefabriceerd’, doch 'gansch geschoeid op eene Pelagiaansche leest' (id., 273v.).
673 1d., 277, 279v.

574 1d., 282. Vgl. Eenigen Troost 1, 545v.

673 1d., 246.

676 Fh.

677 1d., 239

678 Id., 266.

679 1d., 249.
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de Wet / en dat hij vleeschelijk verkocht is onder de zonde'680. Niets heeft hij tot zijn
'verschooninge' in te brengen 681, Al wie door Ged 'geregtvaardigd zal worden',
wordt "tot alzulke opregte vernederinge en verbrijzelinge (...) altoos eerst gebragt',
teneinde recht te worden bereid om deze grote genade gelovig en heilbegerig te
ontvangen 682, Van der Groe wijst er met klem op dat de rechtvaardiging een 'twee-
derlei vonnis' behelst, namelijk een verdoemend vonnis van de geschonden Wet, en
een rechtvaardigend vonnis van de genade in Christus. Het eerste gaat over de mens
zoals hij in zichzelf is, het andere over de mens zoals hij door het geloof in Christus is
683 Onder het veroordelend vonnis valt de zondaar neéer, om het zonder enige
tegenspraak te aanbidden 684. Het is het 'grondgebrek’' van de 'halfbekeerde nabij-
Christenen’, dat zij hier 'ordinait zeer los overheen' lopen en 'maar aanstonds hunne
oogen op het liefelijke Genade-vonnis des Euangeliums' slaan. Zij zingen reeds
vrolijke gezangen van bevrijding aleer zij rechte klaagliederen hebben gezongen 685.

Dat niet degene die werkt, maar die gelooft in Hem Die de goddeloze recht-
vaardigt, zijn geloof gerekend wordt tot rechtvaardigheid (Rom. 4:5), legt Van der
Groe in die zin uit, dat de zondaar zo lang moet werken, totdat hij geheel vermoeid,
belast en uitgewerkt is, 'En ziet dan schrijft hij de eeuwige verdoemenisse op al zijn
werk / en sterft geheel aan de Wet / en treedt dan aanstonds over / door den H. Geest
/in het Goddelijke leven des geloofs / en ombhelst nu Christus en de genadige belofte
der vrije regtvaardigmakinge door Hem'686. et opmerkelijke is dat Van der Groe in
deze zinsnede de zelfveroordeling aan het rechtvaardigend geloof laat voorafgaan,
maar blijkens het vervolg deze zelfveroordeling toch ook al als geloof aanmerkt: 'Hoe
gemakkelijk geschiedt dan niet de regtvaardiging eens armen / geloovigen zondaars?
Ook zelfs eene opregt geloovige zucht der ziele tot Christus is hier alleen genoeg'687.
De zelfaanklacht gaat gepaard met de gelovige roep om ontferming: "Wonderlijke
Goddelijke Genade! Als wij nu gereed staan / om met al onze werken ecuwig in de
helle te verzinken / ziet / dan kan eene enkele hartgrondige smeeking tot Christus (...)
ons aanstonds uitrukken'688. Deze spanning behoeft noch contradictie te behelzen,
noch te worden beschouwd als in tegenspraak met het reformatorische gevoelen.
Naar ons oordeel beweegt Van der Groe zich in bet spoor dat ons vanuit Luther,
Calvijn en Kohlbrugge bekend is, waarbij enerzijds de geloofskennis van de recht-
vaardiging volgt op de zelfaanklacht, maar waarbij anderzijds deze zelfaanklacht zich
niet voltrekt zonder de geloofstoevlucht tot Christus.

De notie van cen herhaalde rechtvaardiging zijn wij bij Van der Groe niet tegenge-
komen. Wel weet hij van de noodzaak van dagelijkse vergeving, maar de verandering
van 'staat' die in de rechtvaardiging eenmaal heeft plaatsgevonden, vormt kennelijk

680 Id., 251. Vgl. 503, waar dezelfde formulering wordt gebruikt. Het is duidelijk dat Van der Groe Rom. 7:14 anders
verstaat dan Kohlbrugge. Deze zou hier formuleren: dat men vleselijk is, verkocht onder de zonde. Terwijl Van der Groe
het woord "vleselijk" adverbiaal betrekt op "verkocht”, betrekt Kohlbrugge het op het subject van de zin,

681 Id., 252,

682 Ib.

683 1d., 252v.

684 1d., 254. Vgl. Brieven {1, 201.

685 Id., 255.

686 Id., 247v. Vgl. Toetssteen I, 181.

687 Id., 248.

688 |,
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een zo beslissend, absoluut moment, dat hij de idee van een herhaling vermijdt 689, Hijj
vindt dat de gelovigen - zwakken zowel als sterken - verplicht zijn om Gods recht-
vaardigend genadevonnis 'altijd vastelijk te gelooven / en van hunnen staat niet
anders ooit te oordelen / dan dat zij waarlijk Gods geregtvaardigden zijn'690. Hoe zij
zichzelf ook beoordelen, God heeft hen 'eenmaal regtvaardig verklaard', en Zijn
oordeel blijft onveranderlijk 691.

Van der Groe doet overigens uitspraken die direct aan het simul iustus et
peccator herinneren. In Christus is de gelovige rechtvaardig, maar 'in zichzelven is en
blijft hij altijd maar een arm / verdoemelijk zondaar / en kan als zoodanig ook de
allerminste ware regtvaardigheid nooit bezitten'692. De verstgevorderde heiligen be-
houden altijd 'een zwak en zondig vlees' - Van der Groe zegt dus niet: zijn vleselijk -,
waarover zij dagelijks zuchten en treuren. Als doemwaardige, onmachtige zondaren
moeten zij hun gerechtigheid alleen in Christus zoeken. Het perfectionisme noemt hij
het gevolg van 'Pharizeeuwsche blindheid'. Het wordt aangehangen door 'Hypocri-
ten' die noch Gods heiligheid, noch de geestelijkheid van de Wet, noch hun eigen
diepe 'harts-verdorvenheid' ooit leerden kennen 693. Gods kinderen worden van deze
verderfelijke inbeelding verlost. Zij leren bekennen dat zij 'vleeschelijk verkocht zijn
onder de zonde'694. Dat in deze invulling van het simul iustus et peccator de accen-
ten anders liggen dan in die van Kohlbrugge is duidelijk. Terwijl deze de gerechtvaar-
digden en geheiligden tegelijk geheel vleselijk weet, spreekt Van der Groe over een
zondig viees dat zij behouden. En dat hij de aanduiding "vleselijk" niet direct op de
gelovige betrekt, maar op diens verkocht-zijn onder de zonde, blijkt uit zijn weergave
van Romeinen 7:14. Het komt ons althans voor dat wij zijn leeswijze zo moeten
verstaan, dat de gelovige verkocht is onder de zonde voor zover hij vieselijk is.

Diverse overeenkomsten tussen Van der Groe en Kohlbrugge zijn te traceren. Het
betreft momenten waarop Van der Groe's reformatorische beinvloeding zich laat
gelden. Wij denken aan het vitale belang en aan de declaratorische aard van de
rechtvaardiging, aan de hechte verbinding van rechtvaardiging en heiliging vanuit de
ene Christus en aan de normativiteit van Gods genadige Wet. Voorts valt te wijzen
op de anti-scholastische stellingname in het geding rond de verhouding van
rechtvaardiging en geloof, op het puur receptieve en toch onmisbare karakter van het
geloof, op de nadruk die de zelfaanklacht ontvangt, op de essentiéle betekenis van
de (gepredikie) beloften en op het besef van het blijvende zondaar-zijn.

Enkele verschillen zijn echter niet te loochenen. De vierschaar-gedachte krijgt bij
Van der Groe een uvitwerking die bij Kohlbrugge ontbreekt. Dit blijkt heel duidelijk
uit de wijze waarop het woord uit Job 33:24 functioneert: terwijl Van der Groe het -
evenals Verschuir - in het kader van een rechtsgeding plaatst, is daarvan bij Kohl-
brugge geen sprake. Terwijl Kohlbrugge doorgaans het accent legt op de gelijktijdig-
heid van rechtvaardiging en heiliging, overweegt bij Van der Groe de notie dat de
laatste aap de eerste ontspringt. Van der Groe's voorliefde voor de dankbaarheid als
grond van de heiliging is Kohlbrugge vreemd. Terwijl Van der Groe de staats-

689 Beschrijvinge, 160,

630 Toetssteen II, 289.

621 Th. Vgl. Eenigen Troost, 548.
692 1d,, 239,

693 1qd,, 502,

694 14, 503.
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verwisseling die in de rechtvaardiging plaatsvindt sterk profileert, denkt Kohlbrugge
veel meer aan een doorgaande rechtvaardiging. Omtrent Romeinen 7:14 divergeert
beider mening. Een markant klimaatsverschil is het gegeven dat Van der Groe de
rechtvaardiging nagenoeg doorlopend - in de derde persoon - beschrijft, terwiji
Kohlbrugge - in een beweeglijke afwisseling van eerste, tweede en derde persoon -
de realiteit van het rechtvaardigingsgebeuren oproept.

A, Comvrie

Wij ronden onze vergelijking af door stil te staan bij de rechtvaardigingsleer van
Comrie. In zijn Brief over de Rechtvaerdigmakinge zet hij onmiddellijk in met de
'heerlyke sententie' van 'Doctor Luther', dat de rechtvaardiging van de goddeloze
door de toegerekende gerechtigheid van de Borg; de columna stantis et cadentis
Ecclesiae 1s 695. Uitvoerig wordt Luther vervolgens geciteerd 696. Toch bevinden wij
ons bij Comrie in een andere sfeer. Niet omdat hij Luthers declaratorische opvatting
niet deelt. Integendeel. Veeleer is te zeggen dat hij het declaratorische karakter van
de rechtvaardiging juist verabsoluteert. Dat zal blijken wanneer wij vernemen welke
plaats Comrie het geloof toekent. Maar ecrst stellen wij vast dat Comrie, evenals
Verschuir en Van der Groe, omstandig ingaat op de beleving van de rechtvaardiging
in de vierschaar van het geweten. In zijn preek over Romeinen 5:1 stelt hij de
rechtvaardiging voor als 'een regtsgeding’, omdat in het geweten 'eene vierschaar
waarlijk opgerigt wordt'697. God is daarbij de rechter, de zondaar de gedaagde. Als
aanklagers fungeren de Wet, het geweten en de satan. Als voorspraak treedt Christus
op 698, Sterk beklemtoont Comrie het billijken van Gods rechtvaardig oordeel 699. De
ontwaakte zondaar moet van zijn laatste toevlucht worden afgedreven, dat wil
zeggen, hij moet 'ontbloot'worden van de gedachte dat God toch 66k barmhartig is.
Hij leert 'het regterlijke van God zoo verstaan', dat hij de billijkheid en betamelijkheid
van Gods weg ten volle gaat toestemmen. Zal God Géd blijven, dan kan Hij de zonde
zonder voldoening niet voorbij zien 700, Zo komt de mens 'met eene diepe schaamte,
walging en verfoeijing van zich zelven voor God'70!. Zijn geweten 'vliegt hem in het
aangezicht', terwijl dit geweten 'als Gods Stedehouder de zijde van den zondaar
verlaat, en de zijde van God kiest'702. OQverigens wil Comrie niemand aanzetten tot de
gedachte, dat een mens zover moet komen dat hij even gewillig is om verloren te
gaan als om behouden. te worden. Dat acht hij een gevaarlijke dwaling, in strijd met
Gods Woord en ook met onze natuur 703, De zondaar wordt veeleer 'smekende

695 Brief, 1. Over de terminologie maakt Comrie geen ophef. Of men mu van rechtvaardigmaking of van
rechtvaardiging spreekt, acht hij onbelangrijk. 'Het scheelt my niet hoe men het noemt, als men maar de zaake zelfs
vast houdt; elk kan zyn kindt een naam na zyn believen geeven’ (id., 53).

696 1d., 2-6.

697 Eigenschappen, 39.

698 1d., 39-54.

699 1d,, 41v.

700 14,, 42v.

7oL 14, 47.

702 1d., 50.

703 1d., 51. Comrie stemt in dezen dus met Koelman overeen, waarschijnlijk evenals deze in verzet tegen labadistische
aoties (vgl. hoofdstuk V, noot 337).
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gemaakt tot God om genade en geen regt' 704, nochtans zo dat hij 'niet begeert, dat
iets aan hem geschieden moge tot ontluisteringe van eenige van Gods deugden en
volmaaktheden'705,

"De verhouding van rechtvaardiging en heiliging denkt Comrie zich miet als een
gelijktijdige, maar als een volgordelijke. Beslister nog dan Van der Groe stelt hij dat de
heiliging het gevolg is van de rechtvaardiging, 'daar uit voortvlioeijende, en dezelve
vergezelschappende'706, Het geloof leidt vanuit de veremiging met Christus en vanuit
de rechtvaardiging 'tot heiligmaking, opdat zij die geregtvaardigd zijn in de vier-
schaar van God, betoonen mogen, dat hun geloof niet dood is, maar werkzaam door
de liefde'707, Deze heiligmaking omschrijft Comrie als de weldaad van het genadever-
bond, waardoor de gehele mens door Gods Geest naar Zijn beeld wordt vernieuwd
en van dag tot dag hoe langer hoe meer bekwaam wordt gemaakt om aan de zonde
te sterven en voor God te leven 708, Zij 1s onderworpen aan groei, maar ook aan
‘afnemen’. De 'meestgevorderden’ hebben er slechts een klein beginsel van 709,

De 'allervoornaamste middeloorzaak' in de heiliging is het geloof 710. Dit geloof
heeft een sterk christocentrische spits en inhoud. Het vestigt de zielsgedachten 'op
Jezus en hetgeen in Hem is, zoodat Jezus boven drijft’. 'O! dan is Jezus niet alleen de
ecrste en de laatste, des morgens en des avonds in de gedachten, maar zij stellen Hem
gedurig voor zich, roepende steeds: Ik moet in Hem blijven, zal ik vrucht dragen,
gelijk de rank in den wijnstok:

O! dat ik, waar ik ging of stond,
Mij altijd digt bij Jezus vond!'711

Christus is het Die het hart wil reinigen, door Woord en Geest. 'O! zegt de ziel, ik ben
onmagtig om het te doen, het is Uw ambt'. Uit Zijn volheid ontvangt men genade
voor genade, 'dat is, de eene voor, en de andere na'712, Deze christocentrische invul-
ling combineert Comrie met de verwijzing naar de beloften, Het geloof reinigt, voor
zover de ziel leeft op de beloften en 'staat maakt, dat Hij, die het gesproken heeft, het
ook doen zal'713, Hier vallen accenten die aan Kohlbrugge doen denken.

Toch vernemen wij bij Comrie ook andere tonen. Meteen schermt hij zijn gevoelen
namelijk af tegen de 'godslasterlijke' leer van het antinomianisme. Qok daarin wordt
de heiliging christocentrisch ingevuld, maar dan op een manier die Comrie hart-
grondig verafschuwt. Hij omschrijft deze 'dwaling’ als een leer die stelt, 'dat de
geloovigen geen heiligmaking of poging tot heiligheid uit het nieuwe leven in zich
zelven zien moeten, dewijl hunne heiligmaking in Christus alleen is, en alle poging,
om zich te heiligen en te reinigen, slechts een afloopen van God en een boeleren
buiten God is; dat een geloovige dan den grootsten trap van heiligheid heeft, als hij

704 Id., 52.

705 Brief, 135.

706 1d., 123. Vgl. Eigenschappen, 80, waar Comrie zegt dat 'de reinigmaking de regtvaardigmaking vooruitstelt'.
707 Eigenschappen, 83.

708 Id., 80.

709 1d,, 81.

710 1d., 83.

711 1d., 86v.

712 [d., 94.

713 Th.
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ziet, dat er geene heiligheid in hem is, maar alles in Christus'714, Comrie hoopt en bidt
dat zijn hoorders met hem deze gruwelen mogen verfoeien, en 'dat wij gelooven
mogen, dat, zonder heiligmaking in ons te zien, wij ook God nooit zullen zien'715. In
de scherpe afwijzing van het antinomianisme is Kohlbrugge niet minder beslist. Maar
dat de wijze waarop hij dat doet met die van Comrie sterk verschilt, is evident, Terwijl
Kohlbrugge de onheilige heilige, die zijn heiliging in de regel nu juist niet ziet, van alle
pogingen tot heiliging afdrijft en louter tot Christus heendrijft, om zo conform de Wet
te zijn en te wandelen, pleit Comrie integendeel wél voor het streven naar heiliging,
een he111gmg die de mens in zichzelf moet zien. De objectieve heiliging in Christus
vormt in Comrie's prediking geen factor van beslissend belang.

Over de betekenis van het geloof in de rechtvaardiging heeft Comrie gepronon-
ceerde ideeén. De volle nadruk laat hij vallen op het louter instrumentele, receptieve
karakter ervan, Zodra men aan het geloof 'eenige d'adelijke werkelijkheid' - dus: enige
werkzaamheid - toeschrijft, houdt het op, instrument te zijn 716, 'Zij, die van geloofs—
daden tot de regtvaardlgmakmg, door welke wij gerechtvaardigd worden in Gods
vierschaar, zoo breed spreken, brengen ons heimelijk wederom tot de Remon-
strantsche leer, van onze vaderer veroordeeld, en banen den weg om wederom
paapsch te worden'717. Het is duidelijk dat Comrie hier een heel ander accent legt dan
met name & Brakel 718. Comrie wil voorkomen dat men inzake de rechtvaardiging op
enigerlei wijze een creatieve functie aan het geloof zou toekennmen 719, God
rechtvaardigt goddelozen.

Om het absolute primaat van deze rechtvaardigende daad Gods veilig te stellen,
komt Comrie ertoe te stellen dat aan de rechtvaardiging door het geloof de recht-
vaardiging ot het geloof voorafgaat. God rechtvaardigt ons immers niet omdat wij
geloven, maar opdat wij zouden geloven 720. Comrie wil zijn mening 'kort en klaer
(...) by nae wiskunstig betoogen', en weliswaar de rechtvaardiging dé6r het geloof
niet bestrijden, maar toch vooral Gods dadelijke rechtvaardiging v6or het geloof
benadrukken, 'om de Roomsche, Sociniaansche en Arminiaansche leer der regtvaar-
digmaking (...) des te gelukkiger als uit onwinbare sterkten te bestormen'721,

Deze dadelijke rechtvaardiging gaat aan alle inwendige verandering van de god-
deloze, dus ook aan het geloof, vooraf 722, en wel op drievoudige wijze. Om 'elke
remonstrantse zweem van menselijke inbreng tot in de wortel af te snijden'723, laat

714 Id., 99v.

715 1d., 100,

716 Katechismus, 'Aan den lezer', XVI.

717 b,

718 Vol A.G. Honig, Alexander Comrie, 232v.; C. Graafland, Zekerheid, 232.

719 C. Graafland, ib.

720 Katechismus, XXV. Een soortgelijke gedachtengang troffen wij ook aan bij Calvijn. Zie noot 343. Vgl. voor
Kohlbrugge noot 29.

721 Brief, 27.

722 Id., 53v.

723 C. Graafland, 'Woelderinks visie op belofte en rechtvaardiging in het licht var de Nadere Reformati¢’, in 7h. Ref.
XXXIII (1990) 207, Vgl. van dezelfde, 'Alexander Comrie (1706-1774), in De N. R., 339: 'In deze hypergevoeligheid
voor de vijand van het remonstrantisme heeft Comrie de gereformeerde traditie op een spoor gezet, dat in later tijd
steeds meer overheersend is geworden en in de vorige eeuw en tot op vandaag als een kritische factor binner de
Gereformeerde Gezindte heeft doorgewerkt'. Zie ook G.C. Berkouwer, Geloof en rechtvaardiging, 156-160.
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Comrie, ten eerste, de rechtvaardiging een ecuwigheid aan het geloof voorafgaan 724,
Wie deze rechtvaardiging van eeuwigheid ontkent, miskent eigenlijk meteen Gods
'Godtheit zelfs'725, Aan de hand van een volsirekt statisch Godsbeeld, waarbij alle
nadruk valt op Gods eenvoudigheid, onveranderlijkheid en onathankelijkheid, levert
Comrie hiervoor het bewijs 726, Als God pas rechtvaardigde op het geloof, zou Hijj
niet langer 'de eerste oorzaak zijn'727.

De tweede manier waarop de rechtvaardiging aan het geloof voorafgaat is de
openbaring van de in de eeuwigheid reeds gevallen beslissing, namelijk de open-
baring in de opwekking van Christus. Toen Christus werd gerechtvaardigd, zijn ook
wij met Hem gerechtvaardigd 728. De derde voor het ('dadelijke’) geloof uitgaande
wijze van rechtvaardiging ziet Comrie gelegen in de toe€igening van Gods oordeel
aan de zondaar, waarbij hij dan denkt aan het moment waarop de hebbelijkheid des
geloofs krachtdadig, 'in het eigen oogenblik dat de dadelijke rechtvaardigmaking
lijdelijk in het onderwerp toegepast wordt, gewrocht wordt (...) door den H. Geest'729,
Via deze habitusconstructiec kan Comrie jonge kinderen die het dadelijk geloof nog
niet beoefenen, toch voor gerechtvaardigd houden 730, Hetzelfde geldt ook van
volwassenen die 'de geloovige gewaarwordinge' van hun aandeel aan deze weldaad
nog niet in hun gemoed beoefenen 731,

Eerst aan de vierde wijze van rechtvaardiging komt het dadelijke geloof te pas.
Comrie verklaart dat het hierbij niet gaat om een tweede toerekening. Door het ge-
loof ontvangt men de openbaring en verklaring van de eeuwig-voorafgaande gene-
rale rechtvaardiging 732. Dus de eigenlijke rechtvaardiging vindt van Gods zijde
plaats voor het geloof, maar pas déor het geloof komt men aan de wéét, een gerecht-
vaardigde te zijn. Comrie formuleert, dat wij niet 'volkomen' gerechtvaardigd zijn
aleer 'wij dadelyk en personcel deelagtig gemaakt worden deze weldaadt, in de
toepassinge ofte applicatie daar van aan ons zelve door het geloove'733. Dat Comrie
expliciete aandacht besteedt aan deze bewuste rechtvaardiging in de vierschaar der
consciéntie, hebben wij gezien. Toch tekent hij aan dat het onkunde is, wanneer men

724 Zie voor de aeterniserende tendens van Comrie's theclogie, C. Graafland, Zekerheid, 233v.; van dezelfde,
'Belijdenis, verkiezing en verbond. Enkele themata uit het Examen van ket ontwerp van tolerantie van A. Comrie en N.
Holtius', in Th. Ref. XV (1972) 193-197; 'Alexander Comrie {1706-1774Y, in o.c., 338v.

725 Brief, 79. Een sterk verwante gedachtengang treft men aan in J.J. Brahé, Godgeleerde stellingen over de leer der
rechivaardigmaking des zondaars voor God (1761), 19-21.

726 1d., 79-82.

727 1d., 123. Comne hanteert in zijn Katechismus, XXV, om zijn mening kracht bij te zetten, voorts deze
argumentatie, dat de daad van het geloof een goed en heilig werk is, dus 'een gevolg is uit de heiligmaking
voortvioeiende’, welke heiligmalcing op haar beurt weer volgt op de rechivaardigmaking. De rechtvaardiging gaat dus
voorop, dan volgt de heiliging en eerst daaruit vloeit het goede werk van het geloof voort. Deze redenering staat naar
ons hesef in spanning met Comrie's gereleveerde verzekering dat de heiliging geschiedt door het geloof als 'werkzame
(!} hebbelijkheid' (Eigenschappen, 83-96).

728 1d., 96.

729 Katechismus, XXIV.

730 Ib, Vgl. Comrie's Missive, 11.

731 Brief, 138.

732 1d., 85. Vgl. C. Graafland, Zekerheid, 233; van dezelfde, 'Alexander Comrie (1706-1774), in o.c., 338: '(...} wat de
rechtvaardiging betreft, valt niet alleen de beslissing in de eeuwigheid, maar daar gebeurt ook het beslissende. Wat dan
in de geschiedenis gebeurt, is ontvouwing en bekendmaking ervan'.

733 Id,, 97. Zie ook Eigenschappen, 65. Vgl. C. Graafland, Van Calvijn tot Barth, 255v., waar de auteur erop wijst dat
Comrie 'ook voluit de dadelijke rechtvaardiging door het geloof in de tijd leert', en dat wij hem onrecht zouden doen
door dit niet ernstig te nemen.
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denkt dat het eerst deze ervaring is waardoor men wordt gerechtvaardigd in de
vierschaar Gods 734, Dit laatste gaat aan onze vierschaarbeleving vooraf. Dat velen
dit niet onderkennen, is te wijten aan het feit dat zij 'dikwerf de zaake onderschei-
dentlyk niet hooren beredeneeren'735!

Als het om de rechtvaardiging in de vierschaar van het geweten gaat, is het geloof
van onmisbare betekenis. Comrie noemt het 'middeloorzaak'736 of 'instrumenteele
oorzaak'737, omdat het ons met Christus verenigt 738, Het is louter receptief van aard
739, Dat dit rechtvaardigend geloof op de prediking van het Woord betrokken is,
komt zelden uitgesproken naar voren 740. Slechts in het voorbijgaan wijst Comrie er
in zijn preek over de rechtvaardiging op, dat het geloof 'dikwijls van het gehoor
afgeleid’ wordt: het hoort niet alleen de nitwendige stem van de roepende Jezus, maar
‘bijzonder’ de inwendige roepstem, om de ziel te vervrijmoedigen tot Jezus te
vluchten 741,

Terwijl de rechtvaardiging voor het geloof een eenmalig karakter draagt, spreekt
Comrie over de rechtvaardiging door het geloof als van een dagelijks gebeuren 742,
Het geloof reinigt het geweten in een 'dagelijksche werkzaamheid', omdat dit ge-
weten de mens 'onder begane zonde' niet tot rust brengt, 'totdat men dadelijk op
nieuw op het Lam Gods ziet en Jezus aanneemt door het geloof, om van begane
zonde vrijgesproken te worden'743, De Heere vergeeft dan ook 'menigvuldiglijk', dat
wil zeggen: 'er is niet slechts ééne vergeving bij Hem, maar vergevingen zijn er bjj
Hem'. Omdat het Jezus' ambt is om te vergeven, behoeft niemand te vrezen dat hij
door gedurig opnieuw tot Hem om vergeving te gaan, de vrije genade zou misbrutken
en Jezus tot een dienstknecht der zonde zou maken. 'Hoe meer ruimte gij den liefde-
rijken Jezus in zijn ambt geeft, hoe liever Hij het heeft; ja Hij neemt het kwalijk, als gij
niet geduriglijk tot Hem komt'744,

Het simul iustus et peccator troffen wij formeel bij Comrie niet aan. Hij erkent het
evenwel in die zin, dat de gerechtvaardigde met zijn verdorvenheid blijft strijden 'tot
het einde toe'745. Dit is 'juist geen teken', dat de zonden niet vergeven zijn 746, God

734 Id., 141. In dit verband geeft Comrie ook als zijn mening te kennen dat het dorsten naar de rechtvaardiging (in de
vierschaar van het geweten) 'vitvloeizelen' zijn van het ware geloof en bewijzen van onze rechivaardiging in Gods
vierschaar (id., 138).

735 Th.

736 Eigenschappen, 57, 61.

737 Brief, 26. Vgl. Comrie's Missive, 8.

738 1d., 151.

739 1d,, 26, 151. Vgl. Eigenschappen, 58v.; Missive, 6.

740 Opmerkelijk is dat Comrie in zijn preek over de rechtvaardiging de prediking wel nadrukkelijk vermeldt wanneer
het gaat aver de dagvaarding voor Gods vierschaar (43v.), maar dat hij wanneer de bekendmaking van de vrijspraak aan
de orde is, volstaat met te zeggen dat deze geschiedt: vitwendig in het Woord - in welk Woord de weg der rechtvaardiging
duidelijk wordt geleerd -, en inwendig door de middellijke of onmiddellijke werking van de Heilige Geest - middellijk
door de Geest via de kenmerken, en 'somtijds’ onmiddellijk door de krachtige 'inboezeming' van de Geest - (57)
Onduidelijk is of hij de vrijspraak met de prediking verbindt, wanneer hij in zijn Brief stelt dat God van Zijn eeuwige
rechtvaardiging een 'openbaaringe en verkiaringe in de belofte des Evangeliums' doet (85).

741 Eigenschappen, 59.

742 1d,, 493, 519.

743 1d., 89.

744 1d., 92, vgl. 513,

745 Id., 105.

746 1d., 520.
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heeft er een heilzame bedoeling mee. Hij wil ons daardoor laag houden'747, zodat wij
'gedurig van Jezus athangen'748.

Resumerend valt enerzijds te wijzen op enkele analogieén. Zowel Comrie als
Kohlbrugge hechten inzake de rechtvaardiging aan het toerekeningskarakter van de
vrijspraak, aan de louter receptieve aard van het geloof en - vanwege het blijvende
zondaar-zijn - aan de noodzaak van dagelijkse rechtvaardiging. Anderzijds is een
beduidende discrepantie niet te miskennen. Terwijl Kohlbrugge zware nadruk legt op
de gelijktijdigheid van rechtvaardiging en heiliging, laat Comrie de laatste juist
gearticuleerd op de eerste volgen. Wanneer Comrie de heiliging sterk procesmatig
invult, spoort dit niet met de hoofdlijn van Kohlbrugge's visie. Een opmerkelijk
verschil doet zich voor rond de uitwerking van het sola grafia. Wij achten dit
verschil merkwaardig, omdat men, gezien beider uitgesproken profilering van het sola-
karakter der genade, nu juist hier eenstemmigheid zou verwachien. Dit is echter niet
het geval. Voor Comrie is het sola gratia zo allesbeheersend, dat hij - in een naar ons
gevoel overspannen beduchtheid voor remonstrantisering - de eigenlijke rechtvaar-
diging verlegt van de tijd naar de ecuwigheid. Zo wil hij de absoluut voorafgaande
genade veilig stellen. C. Graafland heeft evenwel geen ongelijk, wanneer hij schrijft
dat Comrie daardoor wel op gespannen voet komt te staan met het sola fide. Hij
voegt eraan toe: "Wij menen, dat het evenwicht te vinden is bij de Reformatoren, die
het sola gratia én het sola fide in de rechtvaardigingsleer met elkaar verbonden en als
een eenheid beschouwden'74%. Het is evident dat Kohlbrugge zich in dit reforma-
torische evenwicht geheel kan vinden. Comrie's aeterniserende gedachtengang, met
alle 'wiskunstige' spitsvondigheden van dien, is hem ten enenmale vreemd 750,

Conclusie

Onze conclusie is dat Kohlbrugge's rechtvaardigingsleer {annex heiligingsleer) in
hoge mate verwant is aan die van Luther en dat zij in hoofdzaak met die van Calvijn
congrueert, maar van deze laatste toch ook op ettelijke punten afwijkt. Het juridische
karakter van de rechtvaardiging komt naar ons besef bij Calvijn sterker naar voren
dan bij Luther en Kohlbrugge. ‘

Op de vraag hoe Kohlbrugge's rechtvaardigingsleer zich verhoudt tot die van de
Nadere Reformatie is geen eenduidig antwoord te geven. Daarvoor is de onderlinge
diversiteit binnen deze twee eeuwen omvattende periode te groot. De globale indruk
die wij overhouden valt in drieén uiteen.

Ten eerste signaleren wij dat juist op die momenten waarop de vertegenwoordigers
van deze periode zich door het reformatorische gedachtengoed laten leiden, een be-
langrijke mate van affiniteit tot Kohlbrugge's denkbeelden is te bespeuren. Dit geldt
het meest voor Teellinck, Costerus, a Brakel en Van der Groe, ofschoon wij met
betrekking tot Teellinck meteen opmerken dat deze aan de rechtvaardiging kwan-
titatief veel minder aandacht schenkt dan Kohlbrugge. Met Verschuir en Comrie lijkt

747 1.

748 1d,, 105,

749 Graafland, Van Calvijn tor Barth, 251v. Vgl. id., 256.

750 Wel merken wij op dat Comrie, met name in zijn Eigenschappen, doorgaans alle scholastische scherpzinnigheid
achterwege laat en momenten kent van diep-pastorale nabijheid (vgl. C. Graafland, id., 255v.). Op zulke momenten
blijkt de invloed van de preken van de Erskine's - de 'Erzkienen' noemt hij ze -, 'welk ik ten meestendeel in myn jeugt
gehoort hebbe, en de substantie nog onthoude' (Brigf, 35).
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ons de overeenstemming geringer, met de eerste vanwege zijn antropocentrische
teneur, met de tweede vanwege diens aeterniserende tendens. Een opvallend verschil
met Verschulr Van der Groe en Comrie 1s, dat de min of meer schematisch uitgewerkte
v1erschaarbelev1ng die hun rechtvaardlgmgsleer karakteriseert, bij Kohlbrugge voor
zover wij weten ontbreekt, en in ieder geval voor hem niet kenmerkend is 75%,

In de tweede plaats treft het ons dat Kohlbrugge in aansluiting bij Luther en
Calvijn in de twee-eenheid van rechtvaardiging en heiliging heel de applicatieve kant
van het heil doorgaans ziet samengevat, terwijl de Nadere Reformatie de neiging
vertoont om de betekenis van de rechtvaardiging en de heiliging in die zin te relati-
veren, dat zij hun plaats krijgen in een reeks van andere, gelijkwaardige aspecten, die
samen de orde des heils uitmaken. Ten aanzien van de rechtvaardiging impliceert dit
dat haar kardinale betekenis nominaal wel onderschreven wordt, maar in de praktijk
toch niet voluit tot haar recht kan komen, omdat zij dreigt te devalueren tot een van
de stadia op de heilsweg, waarop niet de rechtvaardiging, maar wedergeboorte en
bekering de doorslag geven 752. Comrie's theologie lijkt ons van deze verschuiving
een duidelijke exponent, gezien het feit dat daarin - de nominale aansluiting bij de
Reformatie ten qut - de beshssmg niet valt in de rechtvaardiging door het geloof,
maar in Gods ecuwige besluit, en in de wedergeboorte, als de applicatieve neerslag
daarvan. Het komt ons voor dat Van der Groe deze verschuiving heeft willen corri-
geren in reformatorische zin. Voorts heeft genoemde inkadering van rechtvaardiging
en heiliging in de heilsorde ook gevolgen voor de plaats van de heiliging. Bij alle
erkenning van haar samenhang met de rechtvaardiging, valt het hoofdaccent toch op
beider onderscheidenheid en volgorde. Ongewild verliest men op deze manier de
gratuitieve aard van de heiliging soms uit het oog, en krijgt de heiliging een wettische
trek. Dat de oproep ertoe wordt gedragen door de belofte ervan, geraakt hier en daar
in de schaduw. Bij Kohlbrugge ligt wat dit betreft het accent juist omgekeerd. Het is
op dit punt dat Eswijler een markante uitzondering in de Nadere Reformatie vormt.

In de derde plaats komt als treffend onderscheid naar voren, dat de Nadere Refor-
matie - met name de latere periode daarvan - voornamelijk geinteresseerd is in de
beschrijving van de rechtvaardiging, terwijl Kohlbrugge veeleer bedoelt dat zij in de
verkondiging wordt voltrokken 753. W1ij realiseren ons hierbij dat deze constatering
berust op het onderzoek van een slechts summiere selectie uit het na-reformatorische
materiaal, welk materiaal bovendien voor een beiangrijk deel meer dogmatisch of

"*1 Waar de vierschaarbeleving voor het eerst wordt geponeerd, hebben wij niet onderzocht. Terzijde merken wij op dat
Calvijns vaak uitgesproken juridische vertolking van de rechtvaardiging wellicht mede aanleiding tot deze constructie
gegeven heeft. HE, Weher, Reformation, Orthodoxie und Rationalismus (II), 94f., releveert welke uitwerking het
reformatorisch-forensische karakter van de rechtvaardiging ontving in de Gereformeerde Orthodoxie. Mogelijk liggen
daar de bouwstenen van genoemde constructie. Het is ons opgevallen dat de gedachte van de vierschaarbeleving diepe
sporen getrokken heeft in Afscheidingskringen. Zie H. Floriin, De Ledeboerianen, 55v., 115v., 141. Opmerkelijk is
dat vaak dezelfde beelden en bewoordingen worden gebezigd. Met name Job 33:24 neemt stereotiep een sleutelpasitie
in. Zie voor de receptie en de verwerking van deze gedachte in de twintigste eeuw, C. van de Ketterij, De weg in
woorden, 178, 287, 354v.

752 Ygl. A. B. Mc Grath, fustitic Dei, 39: "With the death of Calvin, a new phase in the development of Reformed
theology took place, which resulied in the emphasis shifting still further away from justification. The rise of Reformed
scholasticism led to the recognition of predestination as the central dogma of the Reformed church, even though this
emphasis is absent from Calvin's 1559 Institutie'. Vgl id., 178, waar Mc Grath erop wijst dat in de Orthodoxie
‘justification is accorded a place of low priority in the ordo salutis, in that it is merely the conerete actualisation of the
prior divine decision of election’.

"33 In het (latere) Gereformeerd Piétisme is kennelijk niet - althans niet bij uitstek - de prediking de plaats waar de
rechtvaardiging zich voltrekt. Zij vindt in de binnenkamer plaats.
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meditatief dan homiletisch van aard is, terwijl Kohlbrugge's oeuvre nagenoeg geheel
uit prediking bestaat. Desniettegenstaande denken wij dat onze stelling niet zonder
grond is. Comrie's descriptieve prediking (!) over de rechtvaardiging lijkt ons geen
uitzondering, maar veeleer regel. .

Het is deze descriptieve methode - vaak stereotiep van aard - die distantie schept
tussen de hoorder en het gebeuren zelf. Kohibrugge's rechtvaardigingsprediking heft
deze distantie op en roept de confrontatie op met de rechtvaardigende God. Wegens
haar indirecte toonzetting maakt de prediking van de Nadere Reformatie en vooral
die van het Gereformeerd Piétisme, ondanks de gearticuleerde aandacht voor het
subjectieve, op ons toch een sterk voorwerpelijke, afstandelijke indruk. Dat deze
indruk echter stellig niet door ieder wordt gedeeld, is ons bekend en dient te worden
gerespecteerd. Wij achten het bovendien niet denkbeeldig dat de kerkgangers en de
lezers van de zeventiende en achttiende-eeuwse. predikers zich zozeer bij het behan-
delde betrokken wisten, dat wat voor ons distantie schept, voor hen nabijheid be-
helsde. Intrigerend blijft echter het feit dat bij Kohlbrugge - in een tijd die toch slechts
een halve eeuw verwijderd ligt van de laatste fase van de Nader Reformatie - de
beschrijvende passages voortdurend worden overvleugeld door een meer verkondi-
gende stijl en een directere aanpak. Ook in dit opzicht laat zich zijn oriéntatie op de
Reformatie gelden.
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HOOFDSTUK VII
De aanvechting van het geloof

1. Kohlbrugge's visie

In Kohlbrugge's oeuvre is opvallend vaak sprake van de aanvechting die het ge-
loof omringt. Zelf is hij ongetwijfeld een aangevochten mens. Op diverse momenten is
ons dit reeds gebleken . Hij spreekt uit ondervinding, wanneer hij in de zomer van
1833, kort na het overlijden van zijn jonge vrouw, in zijn eerste in Duitsland gehou-
den preek verklaart: 'Geen dag rust - geen blijven op een hoogte; steeds meer in de
diepte - en toch opwaarts. Steeds per desperata en van alles ontbloot en ontledigd,
steeds per contraria - zo gaat de weg'2. Dit geluid mag wel thematisch heten voor
een aanzienlijk deel van zijn geschriften, Een aantal karakteristicken van dit voor
Kohlbrugge zo markante geloofsaspect willen wij traceren.

De aard

In het leven van het geloof is het volgens Kohlbrugge zelden windstil 3. Telkens
weer wordt het bestreden. Dit hangt samen met het feit dat het niets anders heeft dan
Gods beloften 4. Deze zijn weliswaar betrouwbaar, maar dit neemt niet weg dat de
gelovige hunkert naar de vervulling ervan, 'ook voor dit leven'S. En juist in de alle-
daagse praktijk stoten wij voortdurend op het tegendeel. 'Men verwacht verlossing,
en er is benauwdheid op benauwdheid. Men verwacht leven, en de dood is daar {...}.
Nu zal het komen, - en juist daar blijft het vit'. God doet veeleer het tegenovergestel-
de van wat men vroeg. 'Daar staan toch al de beloften, en - het huis valt omver, voor-
raadschuur en kelder raken leeg, de schoenen verslijten, de zondagse kleren worden
kaal, nauwelijks nog iets om in de pan te werpen, in de beurs tast men tot op de lege
bodem [ist man bis auf den Grund]. Wie zal ons wat te eten geven in deze woestijn?
Wie ons kleden?'6 Hier komen dan nog 'zeven ongelukken' en 'duizend zorgen' bij.
De kwellende vraag onder dit alles is: 'Leeft dan de oude God nog, of is Hij dood? Is
Zijn Woord waarachtig, of is het een sprookje?' Dit noemt Kohlbrugge 'zo enige staal-
tjes [etliche Stlicken] uit de ervaring, zoals het de heiligen Gods hier vergaat'?.

Drie aspecten in dit fragment vallen direct al op. Om te beginnen dit, dat de aan-
vechting wel een innerlijke spits heeft, maar geen louter verinnerlijkt gebeuren is. De
knellende kwestie van Gods betrouwbaarheid wordt veroorzaakt door de zorgen
van het concrete bestaan. Vervolgens blijkt eruit dat Kohlbrugge geen idealistische

1 Wij verwijzen m.n. naar Hoofdstuk IV.
2 Drei Gastpredigten, 40 - Tw. 1-2,5 -
3 Vgl W. Kreck, Die Lehre von der Heiligung bei HF. Kohlbrigge, 151. Kreck typeert Kohlbrugge's gevoelen zo:
'Sobald der Glaube kornmt, komuen die Wasserwogen der Anfechtung'.
4 Zwanzig, 241 ['46] - Tw. [-2, 434 -
5 Ib.
& Ib.
7 1b. - Tw. {-2,435-
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gedachten koestert omtrent de gelovige. Deze is voor de aanvechting kennelijk in
hoge mate vatbaar. In de derde plaats komt hier impliciet de aard van de aanvechting
aan het licht. De eigenlijke nood ervan is dat men het tegendeel ziet van wat men
hoort, en dat men deze ervaring niet in verband weet te brengen met Gods verborgen
presemle maar interpreteert als Zijn afwez1gheld of zelfs als Zijn ongenoegen 8, 'Bij
God is belofte en vervulling één, maar bij ons is belofte en vervulling twee; daar komt
alles tegenop en legt zich alles tussenin'. Kohlbrugge noemt het een 'hoge aanvech-
ting', dat God Zich schijnbaar nict wil laten vinden, en dat men zich daaronder dan
gevoelt 'als zonder God'10,

Aanvechtmg zet aan tot twgfel Kohlbrugge is er weliswaar van overtuigd dat God
'¢én ding in het gemoed van Zijn kinderen neerlegt’, namelijk het geloof dat Hij niet
liegen kan, maar hij weet ook dit: "Waar God beloften des levens geeft, daar gaat het
de dood in, daar vindt afbraak plaats. Waar Hij komt met beloften van volheid, daar
gaat het laatste rund van de stal. Waar Hij komt met beloften van gezondheid, komt
ziekte. Waar Hij te geloven geeft: "Hij zal het maken", daar breekt God het tegelijk bij
de handen [vor den Fiiszen] af'1l, Wat is in zo'n ontreddering nog waar van Gods
trouw en macht? 'Is er nog een God? Alles zwijgt! De dood heeft alles in zijn macht
[hat Alles inne]. Wie houdt het daar uit?'12 Als men niet werd 'vastgehouden', was het
gedaan met het geloof 13. Menig keer kan de vloed van de aanvechting zo hoog
stijgen, 'dat men bijna heel het Woord van God zou gaan verdenken'14. Tevens weet
Kohlbrugge hoe dicht deze neiging tot twijfel aanligt tegen de vertwijfeling. Wan-
neer men door de aanvechting heengaat, ziet men van de toegezegde rijkdommen en
heerlijkheid niets. 'Men heeft veeleer de bedelzak voor zich, het stroleger, de dood-
kist, en een hemel van koper en ijzer, en in het geheel geen verwachtingen meer'l5,

De aanleiding

Op de vraag waarin de oorzaak van de aanvechting is gelegen, geeft Kohlbrugge
een meervoudig antwoord. '

In de eerste plaats vindt de aanvechting extern haar aanleiding in de wederwaar-
digheden van de alledaagse realiteit, zoals wij al signaleerden. Een sprekend voor-
beeld daarvan treffen wij aan in een preek over Psalm 77:1-14, gehouden in novem-
ber 1849 tijdens een cholera-epidemie, die ook aan Elberfeld niet voorbijging !6.
Uitvoerig gaat Kohlbrugge hier op de aanvechting in. Hij weet overigens dat het niet
altijd om zulke schokkende dmgen behoeft te gaan. Zomaar een k}e1mghe1d van dit
ijdele leven' kan voor ons in &n keer de hemel 'door elkaar werpen', zodat er geen
God meer in woont 17,

8 Vgl. W. Kreck, 0.c., L51: 'Aus dem Zwiespalt von Glaube und Schauen erwichst die Anfechtung, die Kohlbriigge
ergreifend zu schildern weisz in unzéhligen seiner Predigten. Man sieht das "Kontrarium aller Verheiszungen” und schon
sitzt der Zweifel im Herzen',

o 5 A i7,319 ['58].

10 Lober If, 29 ['49].

IS 4. 16, 55 ['55].

12 Passions {Il, 10 ['49] - Lijdens, 230 -

13 b,

14 Der verheiszene Christus, 60f. ['47].

15 Licht 2, 10f. ['47] - Tw. 5-6, 92v. -

16 Lobet II, 25-37.

17 Der verheiszene Christus, 73 ['47].
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In de tweede plaats is er de bitse kritiek van de 'eigengerechtigen’. 'Als het geloof
onbewimpeld wordt beleden, dan moet men ervaren dat het van alle zijden aange-
vochten en bestreden wordt, voornamelijk door de eigengerechtigen, die een geloof
niet uit kunnen staan dat alle dingen voor tijd en eeuwigheid op de Heere laat aan-
komen'l8,

In de derde plaats noemt Kohlbrugge interne factoren, zoals 'diepe treurigheid en
geestelijke zwaarmoedigheid' vanwege bedreven zonden 19. Stem en stemming van
het eigen hart kunnen de gelovige in zware aanvechting voeren. Dat komt omdat dit
hart zo dwaas is om bij zichzelf te rade te gaan, in plaats van het puur op genade te
wagen. Kennelijk bevindt zich de argwaan omtrent het sola gratia niet alleen buiten
het hart, maar ook er binnenin. Kohlbrugge merkt op dat de gelovige 'eigenlijk voort-
durend daarover in aanvechting is, dat hij zo geheel niets in zichzelf vindt'. Dat deze
vergeefse binnenwaartse zoektocht ons in de aanvechting leidt, 'heeft zijn grond
daarin, dat wij er nict graag aan willen, God van gansér harte en met alle krachten te
geloven in de uitspraken van Zijn genade in Christus Jezus'. Wij zouden veel liever
'onze eigen, heilige persoon meebrengen'20. Wie dus houvast zoekt in zichzelf in
plaats van in het Woord, geraakt in de aanvechting.

De vierde factor - eveneens intern - is aan de vorige verwant en wellicht van de
meeste betekenis. Zij betreft het schuldige onvermogen van de gelovige om de span-
ning tussen geloven en niet-zien te verduren. Wij vernamen dat het door deze span-
ning opgeroepen conflict de aard van de aanvechting uitmaakt. In dit conflict kiest
ons eigen hart de verkeerde kant, Kohlbrugge noemt het ‘aller gelovigen kwaal, dat
zij jegens het dierbare Woord der genade (...) dadelijk hun "maar”, hun tegenwer-
pingen bij de hand hebben, ja, hun ondank, omdat zij met hun ogen niet weggeno-
men zien wat tegen de belofte schijnt in te druisen'21. Hij is ervan overtuigd dat het
hart van de mens onder de geldingsdrang van het zicht- en tastbare vol met weer-
stand zit, wanneer het aankomt op geloven in het Woord. Het gelooft er namelijk
slechts zoveel van als zich met het voorhandene laat rijmen. 'O, hoe weinig verstaat
het voik des Heeren de aard van het geloof!22 Wij mensen hebben duizendmaal een
"maar" tegen het "nochtans" van het Woord. Onverstand is het wat ons hart tevoor-
schijn brengt 23. 'Wij zijn ware atheisten in onze harten (...). Wij laten onze ogen
houden dat wij niets zien dan hooggaande baren (...)"24.

De auteur

Ook de vraag naar de auteur van de aanvechting is niet eenduidig te beant-
woorden.

Om te beginnen wijst Kohlbrugge herhaaldelijk op de duivel. 'Er kan de kinder-
kens geen hartversterkende schotel worden voorgezet, waarin de duivel met zijn

1% Tw. 5-6,232 [47] - geen Duitse tekst -, Vgl Passions [I1, 6 ['49] - Lijdens, 227 -: 'Het dienen onder dit vaandel (sc.
van Koning Jezus) is een dienst der gerechtigheid, - een gerechtigheid echter waarvan de wereld niets wil weten, Daarom
wordt dit dienen in een kwade reuk gebracht {verrufen]'.

*®  Der dreizehnte Psalm, 3 ['49].

20 Die Herrlichkeit I, 106 1'49] - Tw. 3-4, 199 -

21 Zacharias und Elisabeth, 47 ['48] - Tw. 7-8, 181.

-2 b,

23 QOster, 121, ['47] - Feest, 82 -

it 1d, 1021 ['47] - Feest, 177 -
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klauwen slaat. God heeft voor de ellendigen geen woordje tot troost, waar de duivel
niet ook een woord zou hebben om hem, die moed werd ingesproken, weer neer te
slaan'25, In bondgenootschap met hun eigen vlees komt de duivel voortdurend op de
gelovigen aangestormd 26. Hij laat niet na, hen hun zonden te verwijten 27. Boven-
dien werpt hij hun voor de voeten: 'Indien gij een kind van God zijt, hoe kan het dan
dat gij stenen vindt in plaats van brood? Waar komt dan heel dat leger van ellende
vandaan? Gij spreekt steeds van verwachten, maar er komt niets!'28 Zijn argumen-
tatie schijnt onweerlegbaar. Hij registreert bij ons immers klagen in plaats van gelo-
ven, zuchten in plaats van zingen, onheiligheid in plaats van verbetering. Het zijn
evenzovele bewijzen van zijn vermeende gelijk 29. De opzet van de duivel hierbij is
geen andere dan dat wij het geloof eraan zullen geven en jegens Christus en Zijn
Woord gaan vertwijfelen 30.

Dat dit demonische plan schipbreuk lijdt; is te danken aan het feit dat niet de
duivel, maar God de eigenlijke auteur van de aanvechting is. Wij zouden ons volledig
op de herkomst van de aanvechting verkijken, wanneer wij vergaten dat Kohlbrugge
haar ten diepste waardeert als weg en werk van God Zelf. Welke machten zich in de
aanvechting ook breed maken, God beheerst het veld. De bedoeling die Hij ermee
heeft is niet, het geloof te blokkeren, maar het te stalen 31. Wat de duivel ten kwade
beraamt, weet Hij ten goede te wenden. Hij zal er wel voor zorgen 'dat de duivel met
al zijn arglist de bijnaam "dom" zal moeten behouden'32, Uiteindelijk vermag die
kwade genius niet meer dan hand-en spandiensten te verlenen aan God. Zo moet hij
fungeren als hond van de Herder: 'Als de schapen weiden waar zij niet mogen, dan
moet de herder zijn hond gebieden dat hij ze stevig aanpakt [anfahre] en ze daarheen
drijft waar de herder ze wil hebben'33. Het is duidelijk dat Kohibrugge achter de
belagers die zich in de aanvechting op de voorgrond aandienen, de hand van God op
de achtergrond weet. 'Al komt het ook over ons van de zijde van de wereld, van de
duivel, wat gaan die mij aan? God, mijn Heere en Vader, bedient Zich van de wereld,
de vijanden, om Zijn voornemen door te zetten'34, )

De weg der aanvechting, die zoals wij hoorden door het tegenstrijdige voert, is
door niemand anders bepaald dan door God. Het behoort tot Zijn stijl, dat Zijn wegen
door de diepte gaan, vol onvermoede wendingen. '‘Belooft Hij hun het licht, dan
maakt Hij alles duister. Belooft Hij hun ruimte, dan worden zij de engte in gedreven
(...). Wanneer Hij wil binnenkomen, dan houdt Hij Zich verborgen of trekt Hij Zich

25 Zwanzig, 274 ['46] - Tw. 1-2, 499 - Vgl. S 4. 10, 248 ['70]: 'Weest ervan verzekerd: gij kunt de eerste schrede op
de weg naar de hemnel niet gezet hebben, of de duivel staat achter u om v te vervoligen tot aan het eind van uw leven, om u
te vervolgen met menigerlei aanvechtingen'. De boze bedient zich hierbij van onze eigen zwakte, waarvan hij
wonderwel op de hoogle is (zie ock id., 249-251).

26 Johgnnes 3,103 ['48].

27 Ppassions I, 7 ['49] - Lijdens, 228 -

28 Johannes 3, 105f.

29 1d., 106.

30 Sechs Predigten Ebrder, 57 ['49] - Tw. 9-10, 154 - Vgl. Passions IiI, 7 - Lijdens, 228 -, Briefe-Wichelhaus, 65: 'Dat
gij het geloof eraan zoudt geven, daarop is de duistere macht uit'.

31 b

32 Zwanzig, 347 ['46] - Tw. 3-4, 96 -

33 Licht 3, 100 ['48] - Tw. 7-8, 10 -. Vgl. Perrus II, 179 {'53]: "Want wat zich door de herder niet met de staf
"lieflijkheid" laat samenhouden, dat moet door de hond weer op het groene gras getrokken worden'. Vgl ook
Apostelgeschichte, 72f. ['73], waar Kohlbrugge hetzelfde beeld gebruikt.

34 Heidelberger, 194 - geen Duitse tekst -
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terug. Wil Hjj iemand Zijn liefde bewijzen, dan schijnt Hij geheel hard en liefdeloos te
zijn, en waar Hij genezen wil, daar slaat Hij diepe wonden'35, Kohlbrugge noemt het
naar de aard van het Evangelie ['nach evangelischer Art'], dat de beloften worden
vervuld juist dan als het tegendeel present is 36, Telkens maakt God menselijke verle-
genheid tot Zijn gelegenheid. Kohlbrugge leest het af aan de heilsgeschiedenis, ons
in de Schriften betuigd. Dat God Zijn Zoon uit de afgehouwen, levenloze stam van
Isai verwekte, ziet hij als cen exponent van dit wonderlijke handelen. Zo is God God.
Het is deze structuur van de heilsgeschiedenis die haar neerslag ontvangt in de ge-
schiedenis die God schrijft in de omgang met iedere gelovige. Ook daarin is het juist
dan Gods tijd, wanneer het bij de mens 'uit en voorbij is' [ein Garaus ist]37. De ver-
vulling van de beloften voltrekt zich altijd door het onmogelijke heen 38. Het is uit
liefde, dat God Zijn kinderen niet 'alle dagen met suikerbrood spijzigt'39. Hij maakt
Zijn heiligen te niet, om Zelf in hen groot te zijn. Hij schudt ons leeg, om ons alleen uit
Zijn volheid te overstromen. Hij slaat diepe wonden, om er daarna de olie der vreugde
in te gieten. Al zou Hij nog dieper verwonden, de liefde tot Hem wordt er des te inni-
ger door 40,

Kohlbrugge wil dus niet slechts van toelating gesproken hebben. De 'lieve aange-
vochten ziel' voegt hij veeleer toe: 'God laat het juist zo komen, dat gij van de ene
ellende in de andere geraakt en dat gij van het ene kruis tot het andere komt en van
de ene nood in de andere'4!. Hieraan verbindt hij dan de dringende raad, ons in zulke
aanvechtingen niet door de duivel te laten wijsmaken dat God vertoornd op ons is,
maar het er liever op te houden, dat 'waar bij ons nood voorhanden is, Hij Zich daar
met Zijn belofte middenin bevindt, al zouden wij ook 'niets voor ogen hebben dan
het tegenovergestelde van de belofte, niets dan nood en ondergang'42. De aanvech-
ting komt van hogerhand. Zij is daarmee uitgetild boven het niveau van het toeval-
lige en incidentele. Kohlbrugge beschouwt de aanvechting veeleer als een compo-
nent die structureel aan het geloof eigen 1s.

De noodzaak

Het klimaat waarin het geloof de troost van het Evangelie ontvangt, is bij uitstek
dat van de aanvechting. Niet zelden stelt Kohlbrugge het zelfs zo voor, dat dit uitslui-
tend daar geschiedt. In €¢én adem kan hij verklaren dat de boodschap van Christus'
macht ons juist in de aanvechting vertroost, én, dat de Heilige Geest deze waarheid
‘eerst dan en ook alleen dan' recht levend voor ons maakt, wanneer wij door al de
hitte van de bestrijding heen moeten 43, Alle echte geloof moet blijven bij het Woord.
Maar 'de zoetheid van dit Evangelie’ smaken wij eerst daar, waar ons in bange aan-

35 Licht 2, 89f ['51] - Tw. 11-12, 403v. -

36 Zachatias und Elisabeth, 4 ['48] - Tw. 7-8, 130 -

37 1d, 6 - Tw, 7-§,132 -

38 1d., 16 - Tw. 7-8, 142 -, Vgl. Jona, 20 ['48]: 'De weg van het heil is in onze ogen een hellevaart'.

3% Heidelberger, 194.

40 Drei Gastpredigren, 381, ['33] - Tw. 1-2, 3 -. Deze al cerder vermelde, als eerste in Duitsland gehouden preek, begint
met de karakteristicke zin: 'Wie der trene Gott doch wunderbar ist in der Fithrung seiner Heiligen'. Vgl. Die Rechie
unseres Gottes siegt, 11 ['72).

41 Weihnachis, 25 ['47] - Feest, 26 -

42 1d., 25f. - Feest, 27 -

33 Der verheiszene Christus, 83 ['48] - Tw. 7-8, 120 -
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vechting iedere andere bodem onder de voeten weggezonken is en wij ons, zo
verloren als wij zijn, opgenomen weten door de armen van dit Woord 44.

Echt geloven leert men daarom alleen in de aanvechting, omdat zich daar de ware
aard van het geloof manifesteert, namelijk als geloof dat geen ander houvast heeft
dan het Woord. 'Als het ons goed gaat, als wi1j goedsmoeds en goed gezond zijn
[wenn wir guter Dinge und wohlauf sind], geloven wij niets! Wij zien zonde noch
dood, nood noch e¢llende; het gaat zomaar alledaags voort [so alltdglich her]. Dan
geloven wij wel dat de Bijbel een kostelijk boek is, maar er staat zo weinig in voor
ons!'45 Dit sleurgeloof valt door de mand zodra zonde en onheil hun opwachting
maken. Dan gelooft het niets, behalve dat God ons op staande voet te hulp moet
snellen. Maar dat is geen geloof, vindt Kohlbrugge. Wij hebben 'veel grotere dingen
te Ieren', namelijk te leren geloven 'dat het hier beneden alles een gedood worden
naar het vlees is, opdat wij naar de Geest leven in de heerlijkheid van Christus, en dat
diegene zalig is die niet ziet en toch gelooft'46.

Een geloof dat gelooft omdat het iets ziet van hulp en troost 'maakt niet zalig'47.
Geloven is niet vragen naar alles wat er valt gade te slaan van het tegendeel, maar het
is voor waar houden wat waar is 48. 'Het is de aard en de natuur van het geloof, niets
te zien'49, Geloven doet men met gesloten ogen, in tweeérlei zin: van Christus' heerlijk-
heid kan men niets zien - men heeft alleen Zijn Woord - en voor 'wat duivel, dood,
zonde en wereld voorschilderen' sluit men zelf de ogen. 'Zo ziet gij in dubbel opzicht
niets: de Heere niet, maar de duivel en de zonde evenmin's0, Om deze tegendraadse
wijze van geloven te leren beoefenen is de aanvechting onontbeerlijk. Daarom moe-
ten wij haar niet schuwen en ontvluchten, want juist wanneer wij 'door zulke
schijnbare spitsroeden zijn doorgegaan', komen wij er geheel genezen uit te voor-
schijn 51,

Gezond geloofsleven wordt naar Kohlbrugge's besef dus door de aanvechting ge-
kenmerkt. Hij aarzeit niet om haar als een toetssteen aan te leggen die het onder-
scheid markeert tussen schijn en zijn. Het ingebeelde geloof ['Wahnglaube'] staat er
altijd ongeschokt en onbetwist bij, het ware echter wankelt, en het roemt in de ver-
drukking 52. Wat niet uit God is heeft geen weet van de paradox, dat men in de
woestijn belandt waar het paradijs is beloofd. Maar 'wat naar God vraagt bevindt
zich voortdurend op het slagveld [liegt fortwihrend zu Felde], verkeert voortdurend
in nood en aanvechting'33, Kohlbrugge gaat de vragen die hier kunnen opwellen niet
nit de weg. 'Is dat nu gelovig? Is dat christelijk? Is dat vertrouwen: aan God te

44 Im Anfang, 11 ['49] - Tw. 9-10, 295 -

45 Oster, 451, ['48] - Feesi, 116v, -

46 1d., 46 - Feest, 117 -. Vgl. Brieven-Helbig, 112v. ['59]: 'Gladde wegen voeren niet naar de hemel en kannen wij ook
niet verdragen'. 'Ik zeide (...), dat er in de hemel een heilige werkplaats of fabrick van kruisen was, en dat op Vaders
beve!l de Engeler: in de huizen Zijner kinderen telkens een kruis te brengen hadden, al (sc. steeds) een zwaarder'. Zie ook
Zwanzig, 316 ['46]: 'door verdrukking tot verrukking' ['durch Gedréinge zum Gepringe'].

47 Petrus I, 159 ['5]1].

48 1d., 160.

4% Briefe-Wichelhaus, 71 ['48].

30 Petrus {, 168. Vgl. Passions [1I, 26 ['47) - Lijdens, 247 -, over de moordenaar aan het kruis, die het tegendeel
waarneemt van wat hij gelooft.

51 Oster, 46 - Feest, 117 -

32 "dus tiefer Not", 3 ['58].

33 Johannes 3, 104 ['48].
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denken en dan bedroefd te worden? Zijn wegen te overpeinzen, en dan des te meer
in angst te geraken?' Het antwoord is opmerkelijk: ‘Nee, christelijk is het niet, gelovig
is het niet, vertrouwen is het niet! Deugd soms? Deugd al helemaal niet!' Maar wel is
het de praktijk. Het is deze praktijk die ons in de Schrift onomwonden wordt gete-
kend. Ten onrechte meent men 'steeds’, een geloof te moeten hebben 'dat bovenmen-
selijk en stellig niet reéel is [iibermenschlich und gewisz nicht praktisch]'54. Alleen het
aangevochten geloof is het echte.

Met de articulatic van deze normativiteit heeft Kohibrugge een tweevoudig pasto-
raal motief. Enerzijds wil hij het onaangevochten geloof vermanend onder kritiek
stellen. Anderzijds wil hij de aangevochten gelovige bemoedigend tegemoet treden,
door hem te verzekeren dat zijn aangevochten positie niet in tegenspraak, maar
wezenlijk in overeenstemming is met de aard van het authentieke geloofsleven.
Waarachtig leven gaat altijd gepaard met rampspoed, twijfel, strijd en vrees 35. Zijn
stelligheid baseert Kohlbrugge op de Schrift, die door de ervaring wordt bevestigd:
'Het schijnt een tegenstrijdigheid {Widerspruch], dat een uit God geborene in duister-
nis kan zitten. Nochtans lezen wij het in de Heilige Schrift; daarom zal het wel waar
blijven. Ook wordt het door de ervaring bevestigd's6. Omgekeerd ook ziet men de
aanvechtingservaring in de Schrift bevestigd. Wie namelijk acht slaat op zijn eigen
hart, ziet telkens dat het hem vergaat zoals wij het met name in de Psalmen vinden.
'Nu eens weent hij, dan weer zingt hij. Er is een voortdurend worstelen, vrees voor
Gods toorn, een schreeuwen om genade, een lofprijzing op Zijn Naam, verschrikking
voor de dood en de hel, dan weer een danklied. Dat gaat op en neer. Nu eens ligt men
onder, dan weer is men boven's7. Schamper merkt Kohlbrugge op dat er van die
mensen zijn, die, eenmaal tot geloof gekomen, bij machte zijn om ononderbroken
voort te geloven [‘voran zu giauben’] en voor wie het allemaal een uitgemaakte, van-
zelfsprekende zaak is 8. In het ware leven ligt het echter anders. Daarin wordt men
'door de stroom van allerlei aanvechtingen weer teruggeworpen's?, Het is dit geslin-
gerde geloof dat Kohlbrugge in bescherming neemt, door te verklaren dat dit soort
ervaringen eigen zijn aan allen die 'het om leven en doorkomen gaat'. Juist in dit
stormgebied komt de kracht van het Woord en de liefde van Christus openbaar 60,
Daartoe is de aanvechting noodzakelijk. Kohlbrugge kan het ook zo zeggen: 'Wat
niet door het vuur doorgaat, dat wordt niet zalig'6!. De aanvechting is niet in
tegenspraak met de authenticiteit van het geloof, maar zij is er inherent aan.

De zin
In de slotpassage van zijn (eerste) preek over Psalm 13 somt Kohlbrugge een tien-

tal beweegredenen op die God met de aanvechting heeft. Om enig inzicht te krijgen
in zijn invulling van de zin der aanvechting, willen wij deze tien motieven releveren

54 Lobet II, 45£ ['59].

55 Licht 3, 12 {'48] - Tw. 5-6, 395 -

36 Licht 4,90 ['49] - Tw. 7-8, 290 -

57 Ib. - Tw. 5-6, 399v. -

58 Ib. - Tw. 5-6, 399 -

59 Ib. - Tw. 5-6, 400 -

60 Id., 13 - Tw. 5-6, ib. -

61 Heidelberger, 194 - geen Duitse tekst -
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en die toelichten aan de hand van momenten waarop hij elders tot verwante gedach-
ten komt.

Ten eerste laat God de aanvechiing komen 'om ons van allerlei zondige wegen af,
op de heilige weg te brengen'62. Hij is een Herder Die ons heendringt naar de plek
waar het goede gras groeit. Waar is dat? 'Op de bodem van de vergeving der zon-
den'63.

Het tweede motief is dat God ons 'in de school van de Heilige Geest onderricht
omtrent de rechte kennis van God en Christus'é4. Ongetwijfeld hangt dit motief voor
Kohlbrugge rechtstreeks samen met de aan Luther ontleende gedachte, dat het de
aanvechting is die op het Woord leert achtslaan ["Anfechtung lehrt auf 's Wort mer-
ken']65. Dit achtslaan heeft de betekenis van existentieel verstaan. Waar wij namelijk
alle houvast aan onszelf verliezen en God Zich over ons erbarmt, daar wordt ons heel
de Bijbel duidelijk, als was alles louter voor ons geschreven 66. Zo wordt ons de ad-
equate uitleg van de Schrift geschonken. 'De geleerdheid van alle eeuwen komt nooit
op de ware uitlegging. Waar vindt men haar dan? Ja, waar? In de diepte van zijn ver-
lorenheid (...), in de aanvechting'é?. De aanvechting fungeert naar Kohlbrugge's
gevoelen dus als een hermeneutische sleutel, in die zin dat eerst in de aanvechting de
pro me-betekenis van het Woord aan het licht komt. Daar leren wij "mijn God" zeg-
gen. Alles raken wij kwijt en God wordt ons het ¢én en het al. Op deze wijze wordt
God ons eerst recht ¢igen 68. De aanvechting is een oefenschool waar het onderricht
bestaat uit 'de leer van het tegendeel', en waar het vlees met al zijn streven de dood in
moet, opdat Jezus' leven overblijft 69, Zo komt de rechte Christuskennis tot stand. Zij
behelst niets minder dan de gelijkvormigheid aan Christus' lijden. Hem als ons leven
te kennen, omschrijft Kohlbrugge als een 'lijdensgeschiedenis’ [Passionsgeschichte] in
Zijn gemeenschap 70. Zoals Christus door lijden tot heerlijkheid ging, zo vergaat het
ook de christen 71, Christus' bruid moet hier beneden geen ander sieraad dragen dan
de smadelijke tooi van Gethsemane, Gabbatha en Golgotha: tranen, nood, armoede en
zwakheid 72. Het is deze gekwalificeerde kennis aan Christus die in de aanvechting
gestalte krijgt.

Als derde motief geeft Kohlbrugge op, 'dat wij des te ernstiger leren bidden en

62 Der dreizehnte Psalm, 14 ['49). Vgl. Heidelberger, 195.

83 Apostelgeschichte, 73 {7131

54 Der dreizehnte Psalm, ih,

65 Johannes 3,25. Vgl o.a. 5 A 2, 87; Der verheiszene Christus, 63, Die Hochzeit zu Cana, 5, Briefe-Wichelhaus,
65.

66 I

67 Stifishiitte [H, 72 ['S9] - Tabernakel, 286 - Vgl. A. Z. 9, 126, waar Kohlbrugge zegt dat in de smeltkroes der
aanvechting 'het fijne goud' van de Schrift te voorschijn komt. Zo ook Tw. 7-8, 210 v, - geen Duitse telkst -; 'Men ligge
maar eens ziek, hard ziek en de dood nabij, in het hospitaal van zijn ellende, dan zal men een hart verkrijgen voor het
middel dat God ons in Zijn grondeloze barmhartigheid gegeven heeft (sc. het Woord) om wederom tot het leven en de
gerechtigheid te komen'.

68  Der dreizehnte Psabm, 24. Vgl. Lobet II, 36 ['49]; 'Want in de aanvechting worden wij teniet gemaakt, opdat
Christus alleen het leven zij', Vgl. ook Der dreizehnte Psalm, 221,

89 Die Herrlichkeir 1,90 ['49] - Tw. 7-8, 355 -. Vgl. 8. 4. [I, 142 ['52]: '(...) waar aanvechting is, daar is een werkelijk
opwassen in de kennis van Jezus Christus; en waar dit opwassen is, daar gaat bij iemand alles de dood in, en daar
verheerlijkt zich het leven van Jezus in het sterfelijk lichaam'.

70 Passions {If, 11 ['49] - Lijdens, 232 -. Vgl. Tw. 11-12, 436 - geen Duitse tekst -; Licht 3, 35 - Tw. 5-6, 424 -

71 Brieven-Helbig, 115 ['67].

72 Peirus 1, 143 ['53].

326




alleen Hem de grond van ons vertrouwen laten zijn'73. Juist in de aanvechting komt
de kracht van het gebed openbaar. 'Een brief kan ik aan God niet schrijven. Er is
geen telegraaf naar de hemel. Maar het leven werkt inwendig, en zo is er dan een
stem uit de diepte der verlorenheid tot God heen'74. Voor wie zich in de nood bid-
dend tot God begeeft, zal die nood 'een goudmijn' blijken, omdat juist zo aan het licht
komt dat Hij de dingen schept uit niets 75,

Het vierde motief is 'dat ons geloof geoefend en kostelijk bevonden worde'76, In
de aanvechting zijn twee krachten werkzaam. Enerzijds is er de macht van zonde en
duivel, die hun offensief erop richten dat wij het geloof-alleen laten varen. Anderzijds
komt in deze gevechtslinie te meer de ware aard van het geloof openbaar en 'wordt
met een nog meer verbrijzeld hart dan te voren' alleen geloofd 77. Over het geheim
van dit volhardend geloof laat Kohlbrugge ons niet in het ongewisse: 'De Heere is
erbij [da], zodat het geloof niet ophoudt'78. Daarom is er geen aanvechting waarop
niet 'een amen der waarheid' volgt 79. Het is niet de spankracht van de gelovige zelf,
maar de draagkracht van Gods trouw, waardoor het geloof gelouterd uit de vuur-
proef komt. Hierbij is de aanvechting het medium.

Als vijfde motief noemt Kohlbrugge, 'dat wij leren Zijn genade te gehoorzamen, de
wereld te verachten en ons aan Gods wil te onderwerpen'80. Het is niet voor niets,
vindt hij, dat Christus' liefde ons altijd door nood en zwarigheden leidt en dat zij ons
meer berispt dan prijst: 'Zij kent ons te goed! Zou zij ons te veel prijzen, dan zouden
wij niet lang bij haar blijven, Wij gaan toch al genoeg op eigen benen [Fiiszen]'81.

Het zesde motief 1s 'dat wij, overtuigd van de ijdelheid van het zichtbare en van
alle vlees, God-alleen leren vrezen's2. Om ons te bevrijden uit de omstrengeling van
het zichtbare, moet God er wel hard op los slaan 83. Zo oefent Hij ons, opdat "wij -
hoezeer wij ook menen dat God ons niet genegen is - Hem nochtans aanhangen en
nochtans naar Zijn voeten kruipen, zoals een geslagen hond naar de voeten van zijn
meester's4,

Het zevende motief is, 'dat wij geduld leren en in deemoed Gods soevereiniteit aan-
bidden'ss.

Het achtste, 'dat wij terwille van Zijn genadige hulp, ons in ons kruisdragen [im

73 Der dreizehnte Psalm, 14. Vgl. Brieven-Béhl, 276: als God Zich in de aanvechting verbergt, is het slleen, opdat de
steunsels en stutsels, waarop men zich tot hiertoe verliet, van inwendigheid, die op zelfverheffing altijd uitloopt,
gebroken liggen, en de worstelende bij zijn vergaan, kome te zinken op dat Woord alleen, dat zich vervelgens in
allerlei gevallen bewijst, wiens het is".

T4 Lober II, 42 {'59).

75 8. A 21,5 ['56]. Heel markant komt de notie dat de aanvechting ons te meer leert ons aan God toe te vertrouwen
naar voren, wanneer Koblbrugge in een preek over het zevende gebod opmerkt, dat kuisheid eerst dan kuisheid wordt
wanneer zij aangevochten wordt: 'Gij zult u vastklemmen aan het Lam Gods, maar iets zien van uw deugd zult gij niet' (5.
4.9, 241 ['72]).

76 Der dreizehnte Psalm, 14.

77T QOster, 82 ['48] - Feest, 155 -

78 Der verheiszene Christus, 87 ['48] - Tw. 7-8, 124 -

798 A 20, 132 ['69].

80 Der dreizehnte Psalm, 14.

81 Passions II, 36 ['47] - Lijdens, 159 -

82 Der dreizehnte Psalm, 14. Vgl, Licht 9, 60f. - Tw, 5-6, 22v. -

83 Licht 2,95 ['51] - Tw. [1-12, 40%v. -

34 Id., 9V - Tw. 11-12, 412 -

85 Der dreizehnte Psalm, 14.
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Kreuz)] bewezen, des te meer alleen Zijn Naam hoog roemen'86. De lof op God welt op
uit de diepte. "Want de harp van God, waarop wij Hem zingen en spelen, heeft een
zonderlinge gestalte. Heel het voorwerp is uit almuggim-hout vervaardigd'$7. Dit
materiaal betekent volgens Kohlbrugge niets anders dan 'zondenood en allerlei
andere nood', terwijl 'tranen, zuchten en gebeden' de snaren zijn die over deze harp
gespannen staan, De Heere loven leert men eerst daar, waar ons alle andere instanties
als steunpunten zijn ontvallen en wij uitsluitend God overhouden. Daar krijgt Hij alle
eer 88. In de aanvechting ontvangt de genade des te scherpere contouren. "'Wat we-
ten wij van genade, wanneer wij niet weten welk een verschrikkelijke toestand het is
om genadeloos en leeg aan genade te zijn'89. Kohlbrugge schildert Gods genade
graag in rembrandticke licht-donker-effecten: 'Wie honger heeft geleden, die weet
welk zoet brood de Heere God ons brengen kan; wie armoede heeft doorgemaakt, die
weet hoeveel klinkende daalders [harte Thaler] de Heere God in Zijn kast heeft; wie
veel tranen heeft vergoten, die weet hoe de Heere het verstaat te troosten; wie veel
angst heeft uit te staan, die weet hoe ruim men alleen in Gods hart ligt neergevlijd
[wie gerdumig es nur in dem Herzen Gottes sich bettet]. Wie naaktheid heeft gekend,
die weet welke waarde een kleed heeft’. Wie 'aangevochten werd en wordt', die weet
hoe 'alles, alles hem medewerkt ten goede'0. Door alle aanvechtingen heen krijgt de
genade niet alleen reliéf, maar ontvangt zij ook de eer. Hoe zwaar Gods weg ons ook
kan vallen, Hij zal alles ten goede keren en alle 'dissonanten oplossen' in dit allerwel-
luidendste akkoord: 'Dat hebt Gij, Heere, allcen gedaan'®l. Met geen andere be-
doeling breeki God bij de zijnen alles af - roer en mast - dan dat het met alle eigen-
roem uit zal zijn en Hij alleen verhoogd zal worden 92.

In de negende plaats wijst Kohlbrugge op het motief dat wij door de aanvechting
ervan vergewist raken, 'dat wij Gods kinderen zijn en God ons liefheeft (Hebr.
12:9-14)'93. Gods heiligen hebben, als zij deze kastijding ondervinden, alle reden om
met vreugde uit te roepen: 'Nu zie ik dat ik geen bastaard, maar een kind ben. God
toont nu dat Hij mij aangenomen heeft (...). De Heere heeft mij lief, daarvan geeft Hij
mij thans de bewijzen's4. .

Als laatste motief noemt Kohlbrugge, 'dat wij dit tijdelijk leven niet te zeer lief-
hebben [nicht zu lieb sein lassen], maar de hoop op een beter en eeuwig leven ruimte
verkrijgt in ons hart'95, God laat op een wolkeloze dag telkens weer een betrokken
dag volgen, opdat wij ons niet aan de ijdelheid van het tegenwoordige leven zullen
hechten, maar als een bruid zullen haken naar de toekomst des Heeren 96, Daarom

T 86 b,

87 Zwanzig, 383 ['46] - Tw. 3-4, 138 -

88 Id., 383f - Tw,, ib. -

8S Td., 110 {'46] - Tw. [-2, 253 -

90 [d., 111 - Tw. -2, 254 -

91 Id, 113 - Tw. -2, 256 -, Vgl. Lobet If, 61 ['59]: 'Maar daar ligt men voor de afgrond, waarachtig versaagd, en
slaapt in; en gedurende de nacht - God weet hoe - is men over de afgrond weggedragen met huis, vrouw en kind. God heeft
het gedaan, God alleen'.

92 Oster, 19 ['49] - Feest, 89 -, Vgl. Jone, 7 ['48): 'Daartoe dienen ook uiterlijk lijden, kruis {...)", opdat wij tenslotte
belijden: 'Genade is genade’.

93 Der dreizehnte Psalm, 15.

94 Lichs 2, 93 ['51) - Tw. [1-12, 407V, -

95 Der dreizehnte Psalm, 15.

96  Gottes Bund mit Abram, 191. ['46] - Tw. [-2,493 -
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moet niemand de moed ontzinken wanneer het tegendeel wordt ondervonden van
wat is beloofd. Want bij God is alles z6 'geregeld’ [berechnet], dat Hij Ziin belofte
steeds laat komen op een wijze die ons te meer doet verlangen naar het heil dat
Boven is 97.

Op tienvoudige wijze wordt het geloof tijdens de aanvechting door God gestaald
en geadeld. Het kan dan ook geen verwondering wekken, Kohlbrugge te horen

zeggen: 'God geve, dat het getal van waarachtig aangevochtenen dagelijks groter
worde'98,

Het verweer

De zin van de aanvechting is voor Kohlbrugge dus buiten kijf. Dit profijt bewijst
zich evenwel eerst dan wanneer de aangevochten mens zich er daadwerkelijk
doorheen gelooft. Het komt er dan ook op aan dat het geloof de tegenkrachten in
deze strijd het hoofd biedt. In tegenstelling tot het 'vieselijk overleg' van het onge-
loof, dat zich door het tegenstrijdige laat betoveren, heeft het geloof een doeltreffend
weerwoord. Het is het woordje nochtans 9%. In dit nochtans ligt vitgedrukt dat het
geloof zich bevindt tussen twee werkelykheden, nameljk die van het gehoorde
Woord en die van het zichtbare tegendeel. Het geloof weet zich bestookt door het
voorhandene, maar gesterkt door de belofie 100, Voortdurend is er op deze manier
sprake van een hoewel - nochtans. 'In dit "hoewel” ligt heel het tegendeel [Wider-
spiel]; in dit "nochtans" heel het Evangelie'!01,

Soms vergelijkt Kohlbrugge het "nochtans” met een wapentuig. Als wij dit 'kleine
imstrument' uit het wapenhuis van Gods trouw in handen hebben, moeten alle
vijanden ons ongedeerd laten 102. Hij kan het, met een totaal andere beeldspraak, ook
aanduiden als een bloem, die bij stervensnood ons levensgeur geeft in te ademen 103,
Vooral deze laatste metafoor geeft te kennen dat hij het nochtansgeloof niet be-
schouwt als een eigenmachtige capaciteit, maar veeleer als een akte die van buitenaf
wordt teweeggebracht. Het staat niet tot onze beschikking, maar het wordt aange-
reikt door Woord en Geest. Nadrukkelijk spreekt Kohlbrugge dan ook van 'het lieflijk
"nochtans" van Zijn Woord'104 en 'het zalige "dan nog" des Heiligen Geestes'l05, Wij
zullen dit zo dienen te interpreteren, dat het de Heilige Geest is Die het geloof zijn
nochtanskarakter verleent, door dit geloof te hechten aan het nochtans-karakter van
het Woord der belofte. Gods beloften zelf zijn immers paradoxaal van aard. Zij vertol-
ken een werkelijkheid die niet valt waar te nemen en de schijn zeifs tegen heeft. Het
is deze paradoxale aard van de beloften die haar beslag krijgt in de paradoxale wijze
waarop het geloof deze beloften beaamt. Dat het geloof dit doet, is het geheim van de
Heilige Geest.

97 Ib.

98 Tw. 2-3, 274 ['47] - Duitse tekst, in handgeschreven afschrift, in Archief lII B 10, 4 -

99 Jesus am Meer, 42f. ['55). Vgl. Brigfe-Wichelhaus, 65; '"Vergisz die Parole "dennoch” nicht',

109 Licht 8, 90f. ['47] - Tw. 5-6, 195v. -

101 Jesus am Meer, 43. Vgl. Brieven-Helbig, 63 ['33]: 'Mijn leus is Habakuk 3:18,19".

102 Lichr 8, 87 - Tw. 3-6, 192 - Vgl. De Tual Kanadns, 35: 'Tk draag in mijn gordel een kieine priem, geheeten:
Nachtans'. In Petrus 11, 143, noemt hij het woord "nochtans" een 'zwaard'.

103 7., 88 - Tw., ib. -

102 Der verheiszene Christus, 60 ['47].

105 Brieven-Helbig, 101 ['44],
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Ook hier - en bij uitstek hier - realiseert de Geest de gelijkvormigheid aan Christus.
Deze christocentrische component van Kohlbrugge's aanvechtingsleer is van uitzon-
derlijk belang. Telkens weer wijst hij erop dat wij niet alleen door de aanvechting als
zodanig aan Christus gelijkvormig worden, maar dat zich dit vooral ook dan voltrekt,
wanneer wij ons met het weerwoord "nochtans” ertegen verweren. Het is stellig in
Kohlbrugge's geest om Christus aan te duiden als het prototype van de nochtans-
gelovige. Ook Christus 'zag in het geheel niets', maar ging voort 'enkel aan de hand
van het geloof', athankelijk van de Vader, geleid door de Geest 106, Hij, het onge-
schapen Woord Zelf, is 'in onze toestand' bij het geschreven Woord gebleven en
'heeft naar niets anders gevraagd'107. Met name aan het kruis moest Christus ‘juist het
tegenovergestelde ervaren' van wat Hij geloofde, maar 'nochtans, nochtans, juist zo,
juist daar, in zulk een tegenstrijdigheid, in zulk een hitte [Glut]: wat duivel scheen,
was God; wat leugen scheen, was waarheid'108. Ofschoon 'van God beroofd', beleed
Christus met Zijn "Mijn God", niet aan Gods genade te vertwijfelen 109,

Van dit nochtansgeloof is Christus niet alleen prototype en grondlegger, maar ook
de schenker. Door Zijn Geest brengt Hij de gemeenschap tussen Zichzelf en ons
teweeg, 'opdat ons cog nochtans op Hem gevestigd zij, en wij in Hem aan God vast-
houden, ofschoon wij naar onze gewaarwording alles losgelaten hebben'l10, Dat ook
wij "mijn God" mogen zeggen te midden van verdoemenis, verlatenheid en aanvech-
ting, dat heeft 'onze dierbare Jezus ons verworven'. 'Hij heeft het ons verworven, dat
wij ons mogen verlaten op een woord uit de mond van God, op het geschreven
Woord'l111. Zo legt Kohlbrugge een intrinsiek verband tussen het geloof van Christus
en het onze. In Zijn geloof heeft de Gekruisigde ons ongeloof verzoend en heeft Hij
het 'voor ons verworven dat de belofte nochtans komt'112. Ons geloof ligt trouwens
niet alleen in het Zijne gewaarborgd, het ontspringt ook aan Hem. Hij doet er ons
vanaf Zijn kruis in delen. 'Dit is het wonderbare van het geloof, dat vanaf het kruis
wordt geschonken [gewirkt von demn Kreuze herab]: het is er nochtans en het houdt
niet op, zelfs niet in de hitte van de hel, ofschoon de aangevochtene in het geheel
geen geloof heeft'113. Het zijn dergelijke connotaties die van belang zijn, wanneer
Kohlbrugge deze wijze van geloven het 'nochtans van Christus' noemt 114,

Het verweer van de aangevochten mens is dus niet gelegen in eigen weerbaarheid.
Het ligt veeleer in de weerbaarheid van het woord nochtans, dat ons wordt aange-
reikt. De Heere - zegt Kohlbrugge in een preek die geheel aan het nochtans is gewijd
- geeft ons dit woord in het hart, als 'de samenvatting van alle onzichtbare waar-
heden, om elke bewering van het zichtbare en van de hel te logenstraffen'. Het noch-
tans is van deze waarheden 'het vaste zegel van Boven af en zal daarom wel zijn gel-

106 Qver de Godheid van Christus, 14v. - niet gedateerd; geen Duitse tekst -

107 Licht 3,32 ['48] - Tw. 5-6,421 -, Vgl id., 15 - Tw. 5-6, 402 -; Zwanzig, 259 ['46] - Tw. 1-2, 457 -; id., 189 ['46] -
Tw. 1-2, 349 -; Passions [, 52 ['48] - Lijdens, 76 -. Zie vok Kohlbrugge's brief aan ds. J.J. le Roy, aang. in J. van
Lonkhuyzen, o.c., 419v.

198 Pgssions 11, 74f. ['47] - Lijdens, 200v. -

199 Passions HI, 47 ['48] - Lijdens, 270 -

10 Liche 11,16 ['49] - Tw. 9-10, 17 -

11 Passions I, 48 - Lijdens, 270v, -

12 Id., 10 - Lijdens, 231 -

113 1d., 11 - Lijdens, 232 -

114 Petrus I1, 135 ['53].
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dingskracht behouden'115. Als het ons om God te doen is, 'zullen wij leren het zorg-
vuldig in ons hart te bewaren en het vol vertrouwen uit te spreken'l16. Omdat God
Zelf het ons gegeven heeft, is het 'geen gewaagd woord'. Het is wel 'een stoutmoedig
woord' [ein kithnes Wort]. Het klinkt immers op te midden van ontreddering. Maar dit
'bijna radeloos standhouden op Gods waarheid' heeft een goede grond. 'Die grond is
dat wat God gedaan, wat Hij beloofd heeft'l17. Het is een grond die op de pilaren van
Gods daden rust en geplaveid is met even zovele beloften als er sterren aan de hemel
hangen 118. Blijkens de context beoogt Kohlbrugge met deze daden: Gods werk in
Christus, ons ten goede. Het is de heilsfeitelijke bodem, ons in het Woord betuigd,
waarop het verweer van het geloof zich baseert 119,

Het opmerkelijke is dat Kohlbrugge in het vervolg van deze preek, bij de belofte-
grond van het geloof niet zozeer denkt aan de bodemvastheid van die grond, maar
veeleer aan de vruchtbaarheid ervan. God laat op deze grond het nochtansgeloof na-
melijk tot groei en bloei komen 120, in die zin dat het aangevochten hart overstelpt
wordt met vertroosting. God deelt Zijn Geest mee, zodat men dronken wordt van
vreugde. Daar giet Hij Zijn liefde uit als een stroom in het verslagen hart, in het aange-
vochten gemoed, zodat men van God en Zijn heerlijkheid vol wordt door zulk een o-
verstroming van de Heilige Geest, waarin men gevoelt dat de Vader en de Zoon
woning gemaakt hebben in het hart, en ziet, alle smart is geweken'l2l, Dat Kohlbrug-
ge dit innerlijk werk van de Geest niet los van het Woord, maar er juist mee verbon-
den denkt, blijkt uit het vervolg: 'Aan de liefdevolle woorden van Gods beloften
proeft men Zijn trouw en waarheid (...). Met Zijn beloften toont Hij ons als met godde-
lijke overredingskunst - bij al ons ongeloof en versagen (...) - dat al het woeden en
woelen van zonde, dood, duivel en hel nicts te betekenen hebben'122. Bij zulke
vertroostingen 'wordt men wel gewaar [inne], dat Zijn waarheid vast staat'123. Niet zel-
den krijgt Kohlbrugge's prediking iets triomfantelijks, wanneer hij dergelyke erva-
ringen vertolkt. 'Als wij tot het besef komen, hoe wij ten spijt van zonde, duivel,
wereld, dood en nood met het hart op Hem (sc. Christus) gezonken zijn (...), welk een
oorzaak hebben wij daar niet om op de mesthoop een koningszetel, in de groeve en
afgrond de hemel te ontwaren, om heilig t¢ lachen om elke verdrukking en ons
hogelijk te verheugen, dat het "nochtans" van het geloof de hele macht van de hel zal
verslaan; welk een oorzaak om ons bij voorbaat te verheugen over de afloop van
heel het gevecht'124.

70 heeft het defensief in de aanvechting dus een eigenaardig verloop. Het wordt

WS Licht &, 88 - Tw. 3-6, 192 -, De preek handelt over het eerstc woordje van Ps. 46:5, welke tekst in de
Luthervertaling luidt: "Dennoch soll die Stadt Gottes fein lustig bleiben ..."

118 [b. - Tw., 5-6, 193 -

17 Id., 92 - Tw. 3-6, 197 -. Vgl. Lober I, 33f. ['49]; Heere, leer mij Uwe inzettingen!, 13.

H8 1d., 94 - Tw. 5-6, 199 -

119 1d., 93f. - Tw. 5-6. 198v. -

120 14, 94 - Tw. 5-6, 199 -

121 Id., 94f. - Tw. 5-6, 199 -

122 1d., 95 - Tw. 5-6, 200 -

123 Iy,

124 Pewrus I, 37 ['51). Vgl. Passions III, 50f. - Lijdens, 273v. -, id, 75 - Lijdens, 300 -. Vgl Predigt liber die
Himmelfahrt unsers Herrn Jesu Christi, 5 ['72]: 'Daar zult gij, Mija lieve volk, zien hoe uit uw bloed en tranen louter
wonderschone tulpen en rozen gegroeid zijn, hoe al het ljden van Mijn gemeente hietbeneden een heerlijk zaad geweest
is.! Vgl. ook Leerrede over Psalm 8, 23 ['60].

331



voltrokken onder de ervaring van Gods verberging, onder het gevoel van het tegen-
deel van wat beloofd is. Men verlaat zich ten spijt van alle tegenkanting nochtans op
het Woord. Maar juist zo loopt dit verweer uit op de onmiskenbaar gevoelige erva-
ring van Gods genadige presentie. Dat dit geloofsverweer het tegendeel is van een
objectieve, verstandelijke akte, behoeft geen betoog. Zowel de daad zelf als de
vrucht ervan worden door Kohlbrugge omschreven als een pneumatologisch gebeu-
ren, waarbij de gelovige voluit betrokken is.

Op é¢én aspect is in dit verband nog te attenderen. Het is het volgende. Ofschoon
Kohlbrugge, zoals wij signaleerden, de overtuiging is toegedaan dat het nochtansge-
loof geschenk van hogerhand is, belet dit hem niet om er met klem toe op te wekken.
Kennelijk houdt hij het erop dat de uitreiking ervan geschiedt op de wijze van de
vermaning en de nodiging onder het Woord. Daarin legt de Geest ons de grond van
het nochtans onder de voeten. Vandaar dat Kohlbrugge tijdens de verkondiging van
het Woord het aangevochten geloof telkens weer oproept, zich juist aan dat Woord
toe te vertrouwen. 'Men schuwe het geplaagd-zijn niet, en grijpe Christus bij de zoom
van Zijn kleed. Men werpe zich, niet zoals men wenst te zijn, maar zoals men is, aan
Zijn voeten, en op grond van het Woord late men niet af van het Woord, maar blijve
daaraan hangen'125. Dit geloof mag dan bezitloos zijn in zichzelf, 'het heeft een
Woord van de almachtige God, Die alleen wonderen doet'126, Kohibrugge noemt dit
zich verlaten op het loutere Woord een ’sprong uit al het zichtbare vandaan', een
‘ware dood' in doodsangst 127, Tot deze sprong wekt hij de aangevochten mens onge-
reserveerd op: "Waag het op het geloof van Jezus Christus (...); wanneer het dan toch
verloren is, dan kan het toch niet erger worden. Sla de golven met het Woord van
God (...). Waag het met Hem, - gij zult het ervaren dat bij de Heere Heere uitgangen
zijn uit de dood, vitgangen in het leven, in heiligheid en heerlijkheid'128, Het is op
deze momenten dat Kohlbrugge die bevrijdende ruimte van de genade vertolkt, die
voor zijn prediking zo kenmerkend is. Hij verleent permissie om zo aangevochten als
men is, het Woord der belofte te geloven, en verzekert dat dit Woord betrouwbaarder
is dan de tegenstem van de twijfel 129,

Samenvatting

De gestage aandacht voor de aanvechting is stellig een van de karakteristieke
constanten van Kohlbrugge's prediking te noemen. De essentic van deze aanvech-
ting is gelegen in de spanning tussen geloven en zien. Die spanning hangt samen met
het beloftekarakter van het heil. De belofte wil namelijk louter geloofd zijn, terwijl
van de vervulling doorgaans niets, of zelfs het tegendeel wordt waargenomen. Haar
oorzaak vindt de aanvechting voornamelijk in het feit dat de gelovige deze spanning
niet wil verdragen. Hoewel de duivel er zijn heilloze opzet mee heeft, neemt God die
kwaadaardige macht heilzaam in Zijn dienst. Hij hanteert de aanvechting namelijk om

125 Zacharias und Elisabeth, 53 ['48] - Tw. 7-8, 187 -

126 Jp.

127 Zwanzig, 397 ['46] - Tw. 3-4, 153 -

128 1d., 398 - Tw., ib. -. Vgl. Passions IIf, 62 - Lijdens, 285 -; id., 89 - Lijdens, 315 -; Brieven-86hI, 26v.: (...} en met
het roode bloed des Lams schrijf fiks en stout een: dennoch, een: het is volbracht (...). Bidt niet om vermeerdering van
geloof, maar gelooft trots allen tegenstand ... schoon u honderdduizend duivelen aan de beenen hingen'.

129 Oster, 85 ['48) - Feest, 158 -; Weihnachts, 60 ['52] - Feest, 63v. -, Vgl. Zwanzig, 298 - Tw. [-2, 524 -; Der
verheiszene Christus, 85 - Tw. 7-8, 122v.; Passions IfI, 62 - Lijdens, 285 -
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de ware aard van het geloof aan het licht te brengen. Alleen het aangevochten geloof
acht Kohlbrugge het authenticke, omdat het dit geloof is dat aile houvast buiten het
Woord verliest.

De zin van de aanvechting is inzonderheid hierin te zoeken, dat zij ons voert tot de
rechte kennis van Christus en Zijn Woord en dat zij de spoorsiag wil zijn tot gebed,
geduld en hoop, tot lofzegging en gehoorzaamheid. Niet alleen van de aanvechting
zelf is God de auteur, maar Hij is het ook van het verweer. Hij schept een geloof dat
zich nochtans op het Woord verlaat. Bij uitstek deze nochtans-gestalte van het
geloof is het waarin men aan Christus gelijkvormig wordt gemaakt. Dit nochtans-
geloof brengt een onmiskenbaar reéle Godservaring in het hart teweeg. Kohlbrugge
laat niet na, tot dit geloof met aandrang op te roepen.

2. Kohlbrugge's visie in het licht van de Reformatie
2.a. Luther

Evenals voor Kohlbrugge geldt ook voor Luther dat hij over de aanvechting niet
slechts theoretisch, maar vanuit persoonlijke ervaring spreekt. 'Als ein selber viel-
filtig angefochtener Mann war Luther hervorragend befihigt, Angefochtenen
beizustehen'!30. Diverse Lutherkenners wijzen erop dat heel het leven van de
reformator met aanvechtingen gepaard gaat 131, Zelf getuigt hij dat hij niet weet of er
wel €én aanvechting is die hij niet ervaren heeft, nitgezonderd die van de gierigheid
132, Door welke verschrikkingen de aanvechtingen hem ook voeren, hij wil deze
ervaring niet missen. Want zij sterkt hem in het bewustzijn van zijn goddelijke
roeping 133, Weliswaar keurt God hem het martelaarschap niet waardig, maar de
aanvallen van de satan blijven hem toch niet bespaard 134. Hij is er trots op, want 'In
zckere zin zijn deze tentationes voor hem het bewijs van zijn uitverkoren-zijn'135.
Tevens beseft hij dat hij op deze manier anderen in hun aanvechting des te beter te
hulp kan komen 136, In tegenstelling tot Calvijn, die niet graag over zichzelf spreekt

:30 p. Bishler, Die Anfechtung bei Martin Luther, 2, E. Winkler, 'Luther als Seelsorger und Prediger', in H. Junghans
(Hrsg.), Leben und Werk Martin Luthers von 1526 bis [546, 226. Vgl. L. Pinomaa, Der existentielle Charalter der
Theologie Luthers, 91. Op de historische wortels van Luthers aanvechtingsleer behoeven wij hier niet in te gaan. Wij
verwijzen naar H. Appel, Anfechiung und Trost im Spitmittelalter und bel Luther, inz. 125-135. Appel maakt gewag
van middeleeuwse "Wegbereiter von Luthers Theologie der Anfechtung', maar wijst ook op fundamenteel nieuwe
gezichtspunten bij Luther. Vgl. ook K. Exalto, De dood ontmaskerd, 46. A.E. Mc Grath, Justitia Dei, 20, acht het goed
mogelijk dat Luther ‘'may have derived his concept of Anfechtung from late medieval mysticism'.

31 p. Bihler, o.c., 62-69, 191; W. von Loewenich, Lutkers Theologia crucis, 183; G. Heintze, Luthers Predigt von
Geselz und Evangelium, 271, W.J. Kooiman, Luther - zijn weg en werk -, 172; H.A. Oberman, Luther. Mensch zwischen
Gott und Teufel, 336, Hij citeert: Jene Anfechtung kenne ich zwar seit meinen Jugendjahren; aber dasz sie so zunehmen
wirde, hitte ich nicht erwartet'.

132 Aang. in W. von Loewenich, Martin Luther. Der Mann und das Werk, 343.

‘33 W. von Loewenich, Luthers Theologia crueis, 183.

134 H. Junghans, ‘Luther in Wittenberg', in H. Junghans (Hrsg), o.c., 15.

135 1.T. Bakker, Coram Deo, 103. Vgl. W. van 't Spijker, 'Experientia in reformatorisch licht, in Th. Ref, XIX (1976)
246, die e¢en brief van Luther aan Melanchthen releveert, waarin hij zich tegenover de "openbaringen" van de
geestdrijvers beroemt in zijn aanvechtingen.

:36 H. Junghans, ib.
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137, maakt Luther in grote openheid melding van zijn eigen aanvechtingen 138,

W. van 't Spijker is van oordeel dat Luthers theologie weliswaar niet uit de aan-
vechting is geboren, maar zonder haar toch niet valt te verklaren 139. Dit laatste zal
betekenen dat zonder inzicht in zijn aanvechtingsleer zijn theologie niet is te ver-
stadn. Tot verklaringsprincipe ervan moet men de aanvechting echter niet maken.
Met H. Beintker is namelijk te zeggen dat men de aanvechting, hoe belangrijk ook,
niet dient te beschouwen als het uitgangspunt van Luthers theologie. 'Ist es nicht
umgekehrt? Ist nicht vielmehr seine Theologie, oder sagen wir schlichter sein neues
Glaubensverstéindnis, der Anstosz fiir seine Gewissensqualen und fiir seine Anfech-
tungen gewesen? 140 Het uitgangspunt van Luthers theologie en 'damit auch die Ur-
sache seiner Anfechtungen’ is volgens Beintker gelegen in zijn 'Ringen um den
evangelischen Sinn des fides'141.

Zonder twijfel vormt het thema van de aanvechting een van de meest karakieris-
ticke componenten van Luthers theologie. P. Bithler kent de aanvechting een 'beherr-
schenden Platz' toe in Luthers vroomheid en leer 142, Volgens W. von Loewenich
hebben wij in de aanvechting van doen met een 'Zentralbegriff’ van Luthers kruis-
theologie 143. Ook in dit opzicht constateren wij een duidelijke verwantschap van
Kohlbrugge met Luther.

Luther maakt onderscheid tussen verschillende soorten van aanvechtingen. Er zijn
fage en hoge. Onder de eerstgenoemde verstaat hij wat de Bijbel verzoekingen
noemt. Deze deelt hij vervolgens in twee categorieén in, namelijk in aanvechtingen
ter rechter- en ter linkerzijde. Met aanvechtingen van links doelt hij op verzoekingen
die hun aanleiding vinden 1n zorgen, zoals ziekte, armoede en oneer; onder aanvech-
tingen van rechts verstaat hij de verzoeking van geluk, lust en eer 144, Theologisch
van veel meer relevantie zijn evenwel de hoge aanvechtingen. Deze betreffen de
mnerlijke strijd rond het geloofsvertrouwen. et is deze categorie die onze aandacht
vraagt.

Hoe verschillend de aanleiding tot en de gestalten van deze aanvechting ook
kunnen zijn, de eigenlijke aard ervan is ten diepste steeds dezelfde. Het is de in het
geloof ervaren spanning tussen het door God beloofde heil en alles wat daarmee
contrasteert. Dit tegenstrijdige kan zich voordoen in de vorm van de voorhanden
empirie die haaks staat op het beloftewoord, maar ook in de gestalte van een
Godswoord dat ons geen heil, maar onheil aanzegt. De spanning die de eersige-

137 C (5, 389 (aan Sadoletus): De me non libenter loguor.

138 Zie bijv. het uitvoerige citaat in G. Ebeling, Luther, 31f. Vgl H.A. Oberman, o.c., 3351,

139 Van 't Spijker, Luther, belofte en ervaring, 200. Vgi. P. Biihler, o.c., 205. Deze gaat zelfs zo ver dat hijj stelt:
‘Luthers Theologie ist in den Anfechtungen geschmiedet worden'.

140 Beintker, Die Ucberwindung der Anfechtung bei Luther, 53. Beintker bekritiseert de these van Biihler, o.c., 206, dat
Luthers theologie een vrucht van de aanvechting is.

141 Id, 54,

142 Bihler, o.c., III. Vgl. L. Pinomaa, Sieg des Glaubens, 113: 'In der Verkiindigung Luthers richtet sich das
Evangelium immer an den angefochtenen Menschen'.

143 Von Loewenich, o.c., 190. Vgl. voor de samenhang van de aanvechting en Luthers kruistheologie, W. van 't
Spijker, 'Calvijn tussen Reformatie en Orthodoxie', in Geest, Woord en Kerk, 138,

144 P, Biihler, o.c., 3f. Bithler tekent aan: Luther verwendet die Termini Anfechtung, Versuchung und Bekorung
ziemlich symonym, jedoch spiter Anfechtung mit Vorliebe fiir die eigentlichen Glaubenskiimpfe'. Vgl. C.H. Ratschow,
Der angefochtene Glaube, 2331, Ratschow onderscheidt lichamelijke en geestelijke aanvechtingen. L. Pinomaa, Der
Zarn Gottes in der Theologie Luthers, 156, geeft nog weer een andere indeling: vleselijke, geestelijke en
verkiezingsaanvechtingen.
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noemde contradictie oproept voert weliswaar niet tot de zwaarste aanvechting, maar
valt toch niet te onderschatten. Zoals wij al eerder opmerkten 145, is zij naar Luthers
inzicht typerend voor het geloof als zodanig. Dit geloof heeft immers van doen met
invisibilia, dingen die niet zijn te zien en te doorzien 146. Geloof staat tegenover zien
147 Voor het natuurlijk cog schijnt God zelfs het tegendeel te doen van wat Hij zegt
148 P, Althaus geeft Luthers gevoelen als volgt weer: Der Glaube musz Erfahrung
nicht nur entbehren, sondem er hat Erfahrung wider sich'14?. In de aanvechting nu
wordt onder de druk van de empirie Gods belofte onduidelijk en twijfelachtig 150,

Gods Woord kan echter ook zelf het contrarium worden waartegen het geloof op-
botst. Zoals de geschiedenis van Abraham leert, kan God met Zichzelf naar het schijnt
in tegenspraak komen. Dit maakt voor Luther een zwaardere vorm van aanvechting
uit. Dan verbergt God Zich ['verkriecht sich'] en doet Hij als de zon, die haar licht een
tijdiang achter de wolken kan verhullen 151, God gaat Zijn weg met de mens per mo-
tum contrarium (door een tegenstrijdige beweging)!52. Hij handelt 'widersinnisch
und wunderbarlich mit seinen Heiligen'153. Hij verbergt Zich achter een /arva (mas-
ker)154. Zo is Gods ludus (spel) met Zijn kinderen 155. Terecht attendeert J.T. Bakker
erop dat Luther met deze terminologie de ernst en realiteit van de fentatio niet reia-
tiveert, maar dat hij er alleen haar finaliteit mee wil beklemtonen: de aanvechting is
Gods opus alienum en als zodanig gericht op Zijn opus proprium, het heil 156, Door
dit tegenstrijdige moet het geloof zich heenworstelen. W. von Loewenich schrijft in
dit verband: 'In der Anfechtung ringt der Glaube mit dem Selbstwiderspruch Got-
1es'157,

©43 Hoofdstuk IV, rond noot 170.

46 H. Beintker, o.c., 165, Beintker voegt eraan toe: 'Das aber ist nichts anderes als in Anfechtung bringen’. Vgl. J.P.
Boendermaker, Luthers commentaar op de brief aan de Hebreeén 1517-1518, 109; W, von Loewenich, Luther als
Ausleger der Synoptiker, 157: 'Er (sc. der Glaube)} hat das Widerspiel vor dem Augen, was das Wort ihn lehrt (...). Er
musz hindurch die dunklen Tiefen der Anfechtung’.

-*7 H. Beintker, o.c., 151, wijst erop dat Luther eerst dan het geloof echt noemt, wanneer het niet voelt en ziet, maar
alleen gelooft. Vgl. W. von Loewenich, o.c., 98. Dat Luther anderzijds net gevoel dat het geloof met zich meebrengt,
sterk kan profileren, herinneren wij ons (hoofdstuk IV, noot 176v.}.

4% P. Althaus, Die Theologie Martin Luthers, 58.

29 Althaus, o.c., 59.

230 C H. Ratschow, o.c., 234.

IF1 WA 1T L, 63; W4 21, 118, Vgl P. Biikler, o.c., 215; A. de Reuver, ' 'Een dienaar niet meer dan zijn Meester'.
Luther over de aanvechting', in J. van Oort e.a. (red.), Verbi Divini Minister, 217v.

*¥1 Aang. in J.P. Boendermaker, o.c., 111. Vgl. W. von Loewenich o.c., 111; H. Ratschow, o.c., 244, Zie ook 1.T.
Bakker, o.c., 152, die releveert dat Luther spreekt van Gods revelatio sub specie contraria. Bakker, id., 151, wijst op
het verband met Luthers gedachte van de Deus absconditus, waarmee hier niet bedoeld is 'de God, die buiten of achter de
apenbaring verborgen is en omirent wie wij niets weten, maar die God, die ir ziju openbaring verborgen blijft, in die
zin nl. verborgen, dat de wijze der openbaring niet beantwoordt aan, ja zelfs tegengesteld is aan wat wij ervan
verwachten'. Vgl. id., 154: 'Zoals de prediking van de wet de keerzijde is van de verkondiging van het evangelie,
waardoor juist het genade-karakter van dat evangelie gehandbaafd wordt, zo ook is de prediking van de Deus absconditus
de noodzakelijke keerzijde van de belijdenis van de Deus revelatus'.

G417, 07

-¥4+ 1 T. Bakker, o.c., 105.

-¥5 1d,, 107. Vgl. W, von Loewenich, 185; 185; inz. W.J. Kooiman, ‘Gods maskerspe! in de theologie van Luther’, in
M.A. Beek e.a., Maskerspel, 7T7-80,

2¥6 [b, Vgl HI. Iwand, Luthers Theologie, 171, die eveneens het realiteitskarakter van de aanvechting beklemtoont.
Zij is geen subjectieve aangelepenheid, maar een realiteit, ‘die mir von auszen begegnet, die Realitit des Zornes', Vgl,
ok L. Pinomaa, Der Zorn Gottes in der Theologie Luthers, 157,

-*7 Von Loewenich, o.c., 185, Vgl. C.H. Ratschow, a.c., 236: 'Und das ist die Tiefe der Angefochtenheit, dasz Gott
wider Gott steht und es noch nur Einer sein kann', Vgl. I.T. Bakker, o.c., 106.
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De zwaarste aanvechting overkomt ¢en mens dan, wanneer hij zich door God verla-
ten en verworpen waant. Deze aanvechting valt alleen de summi ex sancti (de hoog-
ste heiligen) ten deel 158. Luther noemt het 'ein Tropfen oder Vorschmack der holli-
schen Pein und ewigen Verdammnis'. 'Diesz ist eben die schwerste und hochste
Anfechtung und Leiden, damit Gott zuweilen seine hohe Heiligen angreift und tbet,
welche man pfleget zu nennen desertionem gratiae (veriating van de genade), da des
Menschen Herz nicht anders fithlet, denn als habe ihn Gott mit seiner Gnade ver-
Jassen und wolle sein nicht mehr, und wo er sich hinkehret, siehet er nichts denn eitel
Zom und Schrecken (...). Es gehéren gar starke Geister dazu, solche Piiffe aus-
zuhalten'15%

Van grote betekenis is het thema van de aanvechting in Luthers rechtvaardigings-
leer. Wij vernamen in het voorgaande hoofdstuk dat de rechtvaardiging volgens
Luther een tweeledig gerichtswerk is, namelijk veroordeling en vrijspraak 160. De aan-
vechting nu is de weg die God gaat om de werkelijke situatie van de mens te onthul-
fen. Hij maakt ons die wij zijn, namelijk zondaar coram Deo. 'Die iustificatio ge-
schieht nach und in der Anfechtung', zo typeert Beintker Luthers zienswijze 101, In
deze samenhang is de aanvechting niets minder dan het oordeel dat met name Gods
Wet velt over (alle vertrouwen op) onze eigen gerechtigheid 162, "Hier musz’, aldus P.
Althaus, 'der Glaube mehr aufbringen, als nur durch die widersprechende irdische
Wirklichkeit hindurchzubrechen, hier musz er durch Gottes eigenes Gesetzes-Wort,
durch seinen Zorn in seinem Gesetz hindurchbrechen'163. Zelf zegt Luther het zo:
‘Sihe, eyn solch gros ding ists zu Gott zu komen, das man durch seynen zorn, durch
straffe und ungnade zu yhm breche als durch eytel dornen, ja durch eytel spiesse und
schwerdter'164, Daar moet men het onder het Nee verborgen Ja van de genade ont-
dekken 165. Beintker vertolkt Luthers gevoelen met de lapidaire stelling: 'Gott ficht
an, um gerecht zu machen'166,

Het is duidelijk dat Kohlbrugge's invulling van de aard der aanvechting grote over-
eenkomst vertoont met die van Luther. Een verschil is dat Luther de aanvechting
directer incorporeert in zijn rechtvaardigingsleer. Dit verschil lijkt ons evenwel meer
van formele dan van materiéle betekenis. Al treedt de term aanvechting in Kohl-
brugge's rechtvaardigingsleer minder op de voorgrond, de zaak die Luther ermee
aanduidt is ook bij hem voluit present.

138 W 4 44, 97.

159 Aang. in Th. Hamack, Luthers Theologie I, 317. Vgl. P. Biihler, o.c., 60, die erop wijst dat de term desertio gratine
stamt uit de monastieke zielszorg. Vgl. ook het citaat over de Jona-ervaring in W. J. Koeciman, Lurher, 173v. Daaruit
krijgt men overigens de indruk dat dergelijke ervaringen niet tot de "hoogste heiligen’ beperkt blijven. Een bijzonder
gevaarlijke vorm van aanvechting is in dit verband de aanvechting die ontstaat door de angst voor de eeuwige
verworpenheid. Omdat wij aan de praedestinatie een apart hoofdstuk wijden, volstaan wij op deze plaats met de
verwijzing naar L. Pinomaa, 0.c., 172-182 en P. Bilhler, o.c., 59-62.

166 ygl, P. Bihler, o.c.,, 116; H. Beintker, c.c., 139.

161 H. Beintker, o.c., 139, Vgl. 143, waar hij citeert: Qui volet iustus fieri, peccator flal necesse est.

162 ygl. H.J. Iwand, Luthers Theologie, 170. Overigens kan Luther deze ontmaskerende werking ook aan het Evangelie
toeschrijven: "Das Evangelion hat diese art, das es zu sundern machet alle, die da from sein wollen und viel von sich
selbst halten’ (aang. in M. Lienhard, ‘Luthers Christuszeugnis', in H. Junghans (Hrsg.), ¢.c., 89). Lienhard merkt in dit
verband op dat voor Luther kruistheologie en rechtvaardiging samenvallen.

163 Althaus, o.c., 61.

164 4 19, 224, Vgl. U. Asendorf, Die Theologie Martin Luthers nach seinen Predigen, 330.

165 ¥ 4 17 11, 203.

166 H, Beintker, o.c., 98.
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Ook als het gaat over de aanleiding tot de aanvechting treft ons verwantschap.
Wij vernamen al dat ock Luther externe factoren, zoals zorg en ziekte, als aanleiding
kan beschouwen. Echter zijn ook volgens hem vooral interne factoren van belang.
Die kunnen van psychische aard zijn - bijvoorbeeld treurigheid en depressiviteit - 167,
maar inzonderheid zijn zij van religieuze aard. 'Uns haftet dieses Uebel in der
Anfechtung an, dasz wir nichts vor Augen haben als dies: Ach, wire ich nur
fromm'168. Luther noemt het de summa propositio ( belangrijkste grondstelling) van
duivel en wereld, dat men niet voor een boosdoener wil aangezien worden 169, Hij
ontmaskert dit euvel als aversio a deo en conversio ad se ipsum, en verklaart: id est
affectus et opinio perversa (afkeer van God en toekeer tot zichzelf; dat is het
verkeerde gevoelen en inzicht)170. Deze fixatie op onze hetzij vermeende hetzij
begeerde "vroomheid" brengt ons geen vrede, maar voedt veeleer de onvrede.

Van evidente analogie is voorts sprake rond de vraag naar de auteur van de
aanvechting. Ook Luther weet in de aanvechting de duivel aan het werk. Inzon-
derheid waar Christus Zijn intocht houdt, is de duivel niet ver. Daarvan is Luther zo
overtuigd, dat hij de stelling ook om kan draaien: "Weil der Teuffel unsz zusetzt, so
stehts recht umb unsz'l171. Vaak stelt hij de duivel voor als de aanvoerder van alle
vijandelijke machten die het geloof belagen 172, De gelovigen bestoken, is zijn eigen-
lijke bezigheid 173. Hij gaat daarbij subtiel te werk. Graag vermomt hij zich als een
engel des lichts en verleidt hij de mens tot werkgerechtigheid 174. Ons eigen vlees an-
nexeert hij als zijn bastion 175. Hij prikkelt ons tot een wettische dadendrang en
verbergt intussen Christus voor onze ogen 176, Zijn geraffineerdste list is het evenwel,
Christus te vertekenen. Dan tovert hij ons een karikaturaal schrikbeeld voor en maakt
hij van de Heiland een Mozes, van de Verlosser een wreker 177, Wij weten in der-
gelijke aanvechtingen niet meer recht met wie wij nu van doen hebben, met God of
met de duivel 178. De duivel is er een meester in, van het Evangelie een wet te maken
179, Het is in het bijzonder ook de praedestinatie waarmee hij ons weet aan te

67 Zie E. Winkler, 'Luther als Seelsorger und Prediger', in H. Junghans, o.c., 229. Vgl. R. Zeller, Luther, wie ikn
keiner kennt, 108.

WA 401, 42. Vert. in G, Eveling, Luther, 135, Vgl. HI. Iwand, Geseiz ynd Evangelium, 294: ‘'Die Anfechtung ist
Zaraus geboren, dasz der Mensch versucht, sich aus sich selbst heraus zu verstehen, dasz er sich gerade an das hilt, was
semer Meinung nach das religids und vernunfimiszig Tiefste und innerlichste ist: das Gesetz',

SE5 W A4 40 1, 34. Vgl H. Beintker, o.c., 76.

TV W A4139 5, 11

T WATES, 44,

=72 P. Bithler, o.c., 6. Bihler citeert: 'Der Teufel ist ein Keyser, gui habet sub se herrn und grosse, mechtige junckern,
qui regnant in iste mundo, ym finster und oben unter dem himel'. Zie voor Luthers opvatting over de duivel, H.
Obendiek, Der Teufel bei Martin Luther, passim, i.v.m. de sanvechting inz. 171-201; P. Althaus, o.c., 144-150. Vgl
H. Appel, o.c., inz. 134: 'Der Mensch ist in Anfechtungsnot und Anfechtungssieg fir die alten Trostbiicher - mit
wenigen Ausnahmen - der Kimpfer; fiir Luther (...) ist er vielmehr das Schlachifeld zwischen Gott und Teufel, das Objekt,
ur das himmlische und hollische Machte ithren Kampf fithren'. Zie ook H.A. Oberman, 'Martin Luther: Zwischen
Mittelalter und Neuzeit', in Die Reformation. Von Wittenberg nach Genf, inz. 197-206; van dezelfde, Luther. Mensch
owischen Gott und Teufel, 233,

173 W A 32, 152: Diabolus non polest non impugnare (...) neque habet pacem, donec te wancken mache.

174 Aang. in P. Bithler, o.c., 17.

175 Id,, 20.

176 WA Tré6, 88.

177 P, Biihler, o.c., 46f.

178 1d., 49.

9 WA Trt, 278,
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vechten. Hij kiest dan ons verstand tot bondgenoot en spoort ons aan tot pickeren
en speculeren ['Griibeln und spekulieren’] over Gods raadsbesluit 180,

Toch is met deze inbreng van de duivel lang niet alles gezegd. Ook God Zelf vecht
Zijn kinderen aan. Soms maakt Luther nevenschikkend melding van God en duivel,
waarbij hij dan wijst op beider diametraal verschillende opzet: de duivel beoogt ons
van God te vervreemden, terwijl God ons juist in Zijn armen wil drijven 181. Op andere
momenten evenwel accentucert Luther krachtig de overmacht van God. Dat doet hij
door nu eens te spreken van Gods toelating, dan weer van Zijn initiatief 182, Vooral
dit laatste wordt nadrukkelijk naar voren gebracht. 'Nuen kondt des Boesz geyst
nicht ein harbreyth gewaldt uber uns haben, es verordents dan goth durch seinen
guethigen willen'183. Dat God de hand erin heeft, maakt de aanvechting te meer
schrikbarend 184, Niettemin is zij zinvol. Wij hoorden al dat het Woord van God,
inzonderheid Zijn Wet, de mens aanvecht met het oog op zijn rechtvaardiging.
Beintker verklaart: '"Gottes Wort leitet beim Menschen einen Prozesz ein, der mit der
tentatio beginnt und mit der fides endet'185. Zo brengt God in de aanvechting onze
eigengerechtigheid ten val. God toornt in Zijn genade, tot ons heil 186,

Het aandeel van de duivel is dus niet gering, maar wel begrensd. Hij is onder-
geschikt aan de almacht van God 187, Beintker is van oordeel dat volgens Luther ten
diepste God de eigenlijke "Urheber’ van de aanvechting is 188. God gebruikt de duivel
als masker [larval] in Zijn opus alienum 189. Hij hanteert hem als hakbijl en snoeimes,
waarmee Hij aan de mens arbeidt zoals de wijnbouwer in zijn wijngaard 190. God
neemt de duivel in Zijn hand en zegt: 'Teuffel, du bist wol ein morder und bésewicht,
aber ich wil dein brauchen, wozu ich wil, Du solt nur meine hippen sein'191,

Het kan ons inmiddels niet meer verwonderen dat ook Luther spreekt van de nood-
zaak der aanvechting. Zij is geen incidenteel ziekteverschijnsel, maar onlosmakelijk
met het geloofsleven verbonden 192) een van de 'Constitutiva des Glaubens'193, 'Ohn
das liebe Kreuz und Anfechtung' is het onmogelijk God recht te kennen 194. Op de
klacht van de gelovige waarom God hem zo bitter aanvecht, luidt het antwoord: Tch
kan dich sunst nit selig machen'195, Nood en angst 'behellt uns fein ym Christenthum'.

180 P, Biihler, o.c., 61.

181 P, Althaus, o.c., 150. Vgl. Th. Hamack, o.c., 319, 321,

182 P, Biihler, o.c., 212.

183 " 4 9, 589.

184 H. Beintker, o.c., 94

185 Beintker, o.c., 107.

186 Zie Th. Harnack, o.c., 321f.

187 P. Biihler, o.c., 212. Vgl. H. Beintker, o.c., 102.

188 H. Beintker, o.c., 98.

189 W_von Loewenich, o.c., 188. Vgl. W.J. Kooiman, 'Gods maskerspel in de theologie van Luther, in o.c.,, 71.

190 3 4 45, 638. Vgl. P. Biihler, o.c., 212; W. von Loewenich, o.c., 186,

191 1p.

192 ygl. H. Obendiek, o.c., 18%; R. Prenter, o.c., 30; I.T. Bakker, o.c., 104; H.A. Oberman, Luther. Mensch zwischen
Gott und Teufel, 189.

193 C H. Ratschow, o.c.,, 233. Vgl. P. Althaus, o.c., 59: 'Die Anfechtung ist nicht eine Ausnahme, sondern die Regel
fiir den Glaubenden'.

194 W 4 Tr2, 36. Vgl het citaat in C.H. Ratschow, o.c., 253; Nist Deus per tribulationem nos examinaret, impossibile
esset, quod ullfus hominum salvus fieret.

195 W A 44, 489,
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Daarom zijn zij 'viel notiger und nutzer denn atler wellt gut und ehre'i9¢. In een van
de Tischreden merkt Luther op dat hij, als hem nog wat levenstijd zou vergund zijn,
graag een boek over de aanvechtingen zou schrijven, omdat zonder aanvechting
niemand de Heilige Schrift, het geloof, de godsvrucht en de liefde tot God kan ver-
staan 197. Hij schrikt er dan ook niet voor terug om de aanvechtingen 'omarmin-
gen'['amplexus'] van God te noemen 198, Zij vormen de 'Priifestein’ waardoor wij niet
alleen leren weten, maar ook ervaren hoe zoet en liefelijk het Woord van God is 199,
Wie geen crucianus (gekruisigde, kruisdrager) is, die is geen christianus 200,

W. von Loewenich brengt Luthers visie op de aanvechting in onmiddellijk ver-
band met diens theologia crucis, en schrijft: "'Wiirde darum dem christlichen Leben
die Anfechtung fehlen, so wire es nicht bis ins letzte hinein Leben des Glaubens. An
Stelle des Kampfes des Glaubens wiirde ein fromme Bewuszisein als Zustdndlichkeit
treten kdnnen. Mit der Anerkennung dieses ruhenden frommen Bewusztseins hiitten
wir uns schon zur theologia gloriae bekannt201. Het geloof moet steeds weer de
doorbraakbeweging maken van de Deus absconditus (verborgen God) naar de Deus
revelatus (geopenbaarde God), van Zijn opus alienum naar Zijn opus proprium 202,
Het gaat dus om een realiteit die wezenlijk aan het geloofsleven eigen is. Waardevol
is dunkt ons de typering van E. Vogelsang, dat de aanvechting voor Luther geen
"Lehrbegriff', geen voorwerp of onderdeel van theologische beschouwing is, maar
Lebensbegriff203,

Omdat de aanvechting volgens Luther onontbeerlijk is voor het geloofsleven, valt
het te verstaan dat het naar zijn overtuiging de grootste aanvechting 1s, géén aan-
vechting te hebben 204, Het is immers de aanvechting die het geloof in beweging
houdt 205, Hij schroomt dan ook niet, te poneren: Je grosser christe, je meer anfech-
nng'206,

Omtrent de zir van de aanvechting treft ons opnieuw Kohlbrugge's analogie met
Luther. De meest in het oog springende noties noemen wij.

Qok Luther ziet, ten eerste, door de aanvechting de rechte Godskennis-bemiddeld
207, Over zichzelf merkt hij op, zijn theologie niet 'auff ein mal' te hebben geleerd.
Integendeel, '(ich) hab ymmer tieffer und tieffer grubeln mussen, da haben mich meine
tentationes hin bracht'208. Het is de aanvechting die 'aufs Wort merken lehre'209, Ook

196 W4 311, 95 Vgl HJ. Iwand, Luthers Theologie, 172.

9T WA Tr 4, 490f.

98 Aang. in H. Bomkamm, Luther und das Alte Testament, 22.

299 W 4 50, 660. Vel ook C.H. Ratschew, o.c., 246; R. Prenter, o.c., 209,

“00 B4 43, 617.

20! von Loewenich, o.c., 184.

202 1d., 184f. Zo ook P. Althaus, o.c., 40f, Vgl. ook noot 152.

203 Vogelsang, Der angefochtene Christus bei Luther, 4, Vgl C.H. Ratschow, o.c., 245; W. van 't Spijker, 'Experien-

tia in reformatorisch licht', in Th. Refl XIX (1976) 246: 'Bij Luther is de aanvechting integrerend bestanddeel van de
geloofservaring'.

204 WA 3, 420: Maxime fentatio est nullam kabere tentationem. Vgl. W. von Loewenich, o.c.. 184; P. Bilhler, o.c.,
~1; J.T. Bakker, o.c., 104,

205 W, von Loewenich, o.c., 184.

206 W4 Tr2, 255

-07 P. Biihler, o.c., 199; E. Winkler, 'Luther als Seelsorger und Prediger’, in H. Junghans (Hrsg.}, o.c., 227; W, van 't
Spijker, Luther, belofie en ervaring, 206.

08 WA Tr L, 146, Vel W 4 43, 472,

209 Zo vertaalt Luther het slot van Jes. 28: 19. Vgl. W4 5, 217; 25, 189; 31 1L, 167.
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voor Luther is de aanvechting van hermeneutische betekenis. Zij fungeert althans als
drijvende kracht.voor het verstaan van de Schrift. Zo alleen wordt het Woord niet
slechts theoretisch beschouwd, maar existentieel verstaan 210. De tentatio 'macht mir
die schrifft gewiss'211. Qok Luther brengt de gedachte naar voren dat deze in de
aanvechting gesmede geloofskennis niets minder behelst dan de gelijkvormigheid
aan Christus. Christus heeft als 'Princeps’, als 'Hauptmann und Hertzog' van Zijn volk
eerst alles Zelf doorgemaakt 212, De aanvechting trekt ons in Zijn gevolg. Christus is
daarbij idea et exemplar {oerbeeld en voorbeeld)213. Dit betekent niet dat wij Hem
moeten imiteren - dat noemt Luther 'evn lauter affenspiel214 -, maar dat God dit Zelf
verricht. 'Er ist der zimmerman, wit sind das holtz dazu, Das werck ist das liebe heilige
Creutze (...). Hie zimmert und arbeit er an uns, hofelt und schnitzet (...), auff dass wir
Christo jnn seinem leiden folgen und gleich werden. Denn er ist auch also gezimmert
und bereit (...} zum furbilde'213,

In de tweede plaats wordt in de aanvechting het rechte bidden geleerd 216.

In de derde plaats heeft de aanvechting een geloofslouterend effect. 'Tentatio
macht einen Mann'217, Zij is een 'Feuerprobe' die het geloof staalt. Zonder deze vuur-
proef blijft het een '"Milchglaube™218,

Ten vierde treffen wij ook bij Luther de notie aan, dat het lijden van de aan-
vechting een scholing behelst om de blik van het zichtbare op het onzichtbare te
richten 219, )

Ten vijfde leert de aanvechting ons Gods genade op waarde te schatten. Luther
verklaart ronduit dat niemand in Gods barmhartigheid zal delen die er niet hevig naar
gehongerd en gedorst heeft 220, C.H. Ratschow vertolkt Luthers gevoelen als volgt:
'"Der Zuspruch von Gnade und Wahrheit leuchtet durch die Trinen der Anfechtung
hindurch erst in seiner ganzen Grdsze und Eigentlichkeit221. Dit gaat gepaard met
een verootmoedigende zelfkennis 222, De aanvechtingen zijn Gods beste genees-
middelen tegen de valse gerustheid van het vlees [optima pharmaca contra carnis
securitatem]223. Zelf belijdt Luther: 'Wer ich in abgrund der hell per- superbiam
gefallen, nisi fuissent tentationes (als er niet de aanvechtingen waren geweest)'224,
Zo ontspringt aan de aanvechting de roem op Gods loutere genade 223,

210 P. Bithler, o.c., 201, Biihler citeert: Etiam pii non sentiunt vim et fructum verbi nisi in tentatione (W A 25, 189,
18), en: Nemo ergo bene utitur Euangelio, nisi sit elend conscientia (W 4 11, 42).

211 WA Tr 1, 196,

212 Aang. in P. Biihler, ¢.c., 170.

213 E. Vogelsaag, o.c., 60.

214 A 17 1L, 187, Vgl W4 10 111, 201. Vgl. U. Asendorf, o.c., 106.

215 W4 311, 419. Vgl. U, Asendorf, o.c., 10S: 'wolan, wil ich ein Christ sein, su mus ich die hofefarbe auch tragen,
der licbe Christus gibt kein ander gewand aus an seinem hofe. Es mus gelitten sein'. Vgl. ook LP. Boendermaker, o.c.,
111.

216 P, Biihler, o.c., 200. Vgl. W. von Loewenich, o.c., 190; H.J. Iwand, o.c., 171.
217 W 4 44, 430.

21% Aang. in P. Biihler, o.c., 207. Vgl. W. von Loewenich, o.c., 190,

219 E, Winkler, o.c., 227.

220 P, Biihler, 0.¢., 199.

221 Ratschow, o.c., 244, Vgl H.A, Oberman, o.c., 186f.

222 H. Beintker, o.c., 109.

223 WA Tr 4, 460. Vgl. W. von Loewenich, o.c., 190; H. Beintker, o.c., 195.

224 WA Trl, 62,

225 C.H. Ratschow, o.c., 261.
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Ten zesde gelooft ook Luther dat de aanvechting een stellig teken is van Gods
genadebetoon 226, De aanvechtingen vormen het bewijs dat je een zoon van God
bent, schrijft hij aan een aangevochten broeder 227. Als God met heel Zijn Vaderhart
ons niet zo innig liethad, zou Hij ons niet zo aanvechten 228, 'Wenn man denckt,
unser Herr Gott hab einen verworffen, so soll mans dafiir halten unser Herr Gott hab
jn in den armen, und hertze thn'229.

In de zevende plaats ziet ook Luther de zin van de aanvechting mede hierin gele-
gen, dat zij ons hoopvol leert opblikken naar de beloofde heerlijkheid. Deze kunst
wordt zonder veelvuldige en grote aanvechtingen niet geleerd 230,

Ook op het punt van het verweer in de aanvechting treft ons de parallellic van
Kohlbrugge met Luther. Ofschoon het woordje "nochtans” in Luthers geschriften
omiet die frequentie heeft die zij in Kohlbrugge's oeuvre heeft, is het geloof dat door de
aanvechting heengaat, volgens Luther materieel gezien toch van hetzelfde gehalte.
Hezt weerwoord van het aangevochten geloof is: 'Dennoch weisz ich, dass er mich
@ Tod nicht tibergiebt; und will es dennoch nicht glauben, dass es Zorn sei, und
wern es all Teufel in der Holle sagten auf einen Haufen'23!. Hoe spanningsvol het in
dezz geloofsakte toegaat, blijkt wanneer Luther op andere momenten Gods toorn

1et ontkent, maar het geloof door de toorn laat heen breken tot de genade 232, Hjj
weet niet alleen van een contra conscientiam deum invocare (zich tegen het gewe-
ten op God beroepen)233, maar ook van een ad deum contra deum confugere (ot
God tegen God vluchten)234. Dan gaat het erom, midden in de aanvechting niet ons
gevoel, maar Gods belofte te laten gelden 235, Daarbij heeft men geen acht te slaan op
de vraag of men er wel gedisponeerd toe is. Beintker tekent aan: 'Gerade weil der
Glaube sich nicht vor einer Disponiertheit zu legitimieren hat, darf ich in meiner
Stinde an die Gnade glauben'236. Het geloof in de vergeving der zonden noemt
Luther het remedium tegen alle aanvechtingen 237. Onze banier is het Kruisevangelie.

126 Th, Harnack, o.c., 324.

2T W4 Tr 1, 43. Vgl, E. Winkler, o.c., 227.

228 W J. Kooiman, 'Gods maskerspel in de theclogie van Luther', in o.c., 8¢. Vgl. P. Biihler, o.c., 209, 222.

229 W 444, {11,

230 @ 4 40 11, 32.

231 Aang. in Th. Harnack, o.c., 325. H. Beintker, o.c., 184, wijst terecht op de samenhang met Luthers these simul
tustus et peccator: 'Nach Luther sind (...) in der Anfechtung zugleich (...) Gerechtigkeit und Heilsgewiszheit vorhanden
(...}. Luther hilt einerseits an dem Bleiben der Siinde und gleichzeitig anderseits an der dennoch wirksamen fremden -
weil zugerechneten - Gerechtigkeit fest'.

232 Th. Hamnack, o.c., 336.

233 Aang. in H. Beintker, o.c., 171.

234 W 4 5,204,

235 H. Beintker, o.c., 125, 17if, Vgl. P. Bihler, o.c., 221f.

236 1d., 129.

237 Ib. H.J. Iwand, o.c., 174£, attendeert erop dat men in déze samenhang Luthers bekende, aan Melanchthon gerichte
woord verstaan moet: Esto peccaior et pecca fortiter, sed fortius fide ef gaude in Christo, qui victor est peccati, mortis et
mundi (Wees een zondaar en zondig dapper, maar geloof nog dapperder en verheug je in Christus, Die overwinnaar is
over zonde, dood en wereld). 'An diesern Wort kann man geradezu beispielhaft alles zusammenhaben, was iiber die
Anfechtung gesagt wurde (...). Es geht hier nicht darum, dasz einer ein zuchtloses Leben Aihrt. Vielmehr wird hier
gesagt: es ist undenkbar, dasz es eine Wirklichkeit von Siinde gibe, der die Gnade nicht gewachsen ist, und zwar darum,
weil Christus der Sieger ist'. Iwand citeert uit het vervolg van hetzelfde schrijven aan Melanchthon: ‘Meinst du denn,
dasz der Preis fiir die Vergebung unserer Sinden so gering sei in einem so groszen und in einem solchen Lamm Gottes?
Bete stark, denn du bist ein sehr starker Siinder’. Vgl U. Asendorf, o.c., 192.
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Het door het bloed van Christus roodgekleurde kruis is ons triomfteken 238, Het komt
er hierbij op aan, strak en strikt op Christus te zien, en dan met name op Christus in
Zijn ontluisterde gestalte 239, Het is de kunst van een christen om van zijn zonde over
te springen naar de gerechtigheid van Christus 240

Onophoudelijk verwijst Luther de aangevochten mens vooral ook op de kracht
van het Woord. Dat is het bolwerk en pantser tegen de duivel, het 'rechte Weihwas-
ser' waarvoor hij op de vliucht slaat 241, Luther waagt de koene uitspraak, dat wij met
het Woord van Gods belofte tegen God Zelf de strijd aanbinden 242, De Kananese
vrouw (Matth. 15:21v.v.) staat hier model. Een- en andermaal krijgt zij 'eyn harten
puff’, maar zij blijft onverzettelijk hangen aan het Woord. Zo moeten ook wij het in de
aanvechting doen. Ons hart kan niet anders denken, 'es sey eytel neyn da, und ist
doch nicht war'. 'Drumb mus sichs von solchen fitlen keren und das tieffe heymliche
Ja unter und uber dem Neyn mit festem Glauben auff Gotts wort fassen und hallten,
wie dis weyblin thut, und Gotte rechi geben ynn seynem urteyl uber uns, so haben
wyr gewonnen und fangen yhn ynn seynen eygen worten'243,

Ook Luther is ervan overtuigd dat het niet onze eigen wijsheid en kunst is, die de
aanvechting het hoofd biedt. Zelfs de beste theologie schict hier tekort, God Zelf
moet eraan te pas komen 244, De auteur van de aanvechting is tevens haar overwin-
naar 245, Talloze malen verwijst Luther in dit kader volgens R. Prenter op de presentie
van de Heilige Geest in de gelovigen 246,

Anders dan bij Kohlbrugge treffen wij bij Luther menig keer ook heel praktische
wenken aan om zich tegen de aanvechting te beschermen. Het gaat dan, nauwkeu-
riger gezegd, niet om de aanvechting als zodanig - die is immers even onmisbaar als
onvermijdelijk -, maar om psychische gewaarwordingen die de aanvechting negatief
begeleiden, zoals zwaarmoedigheid en vertwijfeling. Hij adviseert om eenzaamheid te
vermijden, om goed te eten en te drinken en vrolijkheid te zoeken in gezelschap,
liefde, dans en muziek 247, De duivel is een geest van tristitia (treurigheid). Daar moet
men niet aan toegeven 248, Een heel goede manier om de duivel te verdrijven, acht
Luther trouwens: het paard inspannen en mest naar het land rijden 249,

238 1d., 131,

238 P, Biihler, o.c., $3f. Luther wijst op Christus' kribbe en op Ziin wonden.

240 [d. 112. Vgl L. Pinomaa, o.c.,, 171,

241 p. Biihler, o.c., 98.

242 W von Loewenich, o.c., 187. Von Loewenich interpreteert: 'Das ist der (laube, der hindurchdringt vom cpus
alienum zum opus proprium, vom Deus absconditus zum Deus revelatus in seiner hichsten Gestalt'.

243 W 4 17 11, 203. Vgl. L. Pinomaa, o.c., 166f.

244 P Bilhley, o.c., 89-91.

245 H. Beintker, o.c., 173.

246 Prenter, o.c., 33.

247 P, Biihler, o.c., 134ff Vgl. H. Bornkamm, Martin Luther in der Mitte seines Lebens, 185 Zie bijv. de troostbrief
die Luther in 1534 schrijft aan de hofmuzikant en organist Matthias Weller: '(...) Und greift frisch in die Claves und
singet drein, bis die Gedanken vergehen (...). Kommet der Teufel wieder und gibt Euch gine Sorge oder traurige Gedanken
ein, so wehret Buch frisch und sprecht: Aus, Teufel, ich musz itet meinem Herrn Christo singen und spielen’ (W 4 Br 7,
1041}, Zie ook (. Scheel, Martin Luther I, 257, R. Zeller, o.c., 108f. Vgl. ook W A 2, 124: Lieber bruder, das dye
vogel yn der lufft dir uber dem heubte flygen, magstu nit weren, kanst aber wol weren, das si¢ dir in den haren kein nest
machen'.

248 W 4 Tr 1, 86, Zie bijv. ook W 4 Br 5, 374f. Vgl. W. von Loewenich, Martin Luther, 342,

249 W I Kooiman, Luther - zijn weg en werk -, 173. Het is wellicht niet toevallig dat Luther i.v.m. (de strijd tegen)} de
duivel juist over mest spreekt. Men zie de paragraaf Das gottliche Wort in dreckiger Sprache’, in H A. Oberman, o.c.,
112-116.
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gegeven dat Calvijn het tegenover Pighius voor Luther opneemt, wanneer Pighius
deze laatste beschuldigt van duivelse invloed, die hij in zijn aanvechtingen zou heb-
ben ondergaan. Calvijn ziet in die aanvechtingen nu juist een teken van verkiezing
en heiligheid. Zij vormen een goddelijke oefening. Maar - merkt Calvijn dan op -
alleen vromen kunnen dit verstaan; wie geen pietatis sensum (gevoel van vroom-
heid) bezit, praat over de oordelen van God even alsof het ging om de fabels van
Homerus 257, Hieruit blijkt toch wel dat Calvijn zichzelf schaart onder degenen die
Luther op dit punt terdege verstaan.

De aard van de aanvechting omschrijft Calvijn op een wijze die sterk aan die van
Luther verwant is. Evenals deze kan ook Calvijn het woord tentatio gebruiken in de
betekenis van verzoeking, verleiding. Naar aanleiding van de zesde bede uit het
Onze Vader merkt hij op, dat zaken die op zichzelf niet slecht zijn, door de list van de
duivel [arte Diaboli] tot tentationes worden. Ook Calvijn onderscheidt in dit ver-
band aanvechtingen ter rechter- of ter linkerzijde. Bij de eerste denkt hij aan de lok-
kracht van rijkdom, macht en aanzien, bij de tweede aan de valkuil van armoe, smaad
en verdrukking 258,

Maar ook Calvijn weet van nog een andere categorie aanvechting. Die noemt hij
geestelijk [tentation spirituelle]259. Deze hangt regelrecht samen met het spannings-
volle karakter van het geloof. Het geloof hdért Gods belofte, maar ziet de vervulling
daarvan dikwijls (nog) niet. In het geloof moeten wij ‘croire tellement en Dieu que
nous surmontions le monde, et tout ce que nous pouvons appercevoir, et ¢ce que nous
comprenons en nostre raison et intelligence'260. Dit geloof komt onder hoge spanning
te staan, met name dan wanneer het van het beloofde niet alleen niets ziet, maar veel-
eer het tegendeel. Toen Abraham zijn zoon moest offeren, was er sprake van 'd'occir
sa foy et toute 'esperance qu'il avoit conceu de son salut'. Het scheen dat God met
hem spotte, alsof Hij wilde zeggen: 'Va, tu n'as esté qu'une beste quand tu t'es attendu
a moy et que tu m'as suivy'261,

In de aanvechting vindt de botsing plaats tussen het geloof en het redenerend
verstand, ‘cette maudite sagesse des hommes qui est la plus grande ennemie de la foy
qui touiours veut avoir la voque'262, Deze menselijke wijsheid ziet immers slechts aan
wat voor ogen is, en dit zichtbare is vaak in tegenspraak met wat is beloofd. In de
aanvechting geraakt de ervaring in disharmonie met de belofte 263, De duivel maakt
van deze situatie listig gebruik, door ons de vraag voor te werpen: Waar is nu uw
God? Geen dodelijker wapen heeft hij om onze ziel te verwonden, dan wanncer hij
de beloften Gods bespottelijk maakt 264, Maar Calvijn ziet niet alleen de duivel aan

herinneren aan enkele uitspraken van Calvijn waarin deze op een existentidle manier over de aanvechting spreekt.

257 C 0 6, 245. Zie Van 't Spijker, Luther en Calvijn, 12.

258 0 81V, 362 (Insz. 111, 20, 46). Calvijn spreekt van aanvechtingen vel a dextris vel a sinistris.

259 C 033, 22v. (Serm. Job 1:1). Vgl. € O 23, 750 (Serm. Gen. 22): ‘tentations interieures en nous'.

260 C 0 23, 758. Vgl. C O 32, 207 (comm. Ps. 118:17), waar Calvijn verklaart dat wij in het geloofsleven voortdurend
per medias tenebras moeten heenworstelen, guia salus nostra quae in spe veposita est, palam conspicua nobis esse non
potest.

261 C 23, 751.

262 ¢ 0 23, 765

263 Ygl. W. Balke, 'The Word of God and Experientia according to Calvin', in W.H. Neuser (Hrsg.), Calvinus Ecclesiae
Doctor, 24.

264 (3 31, 225 {comm. Ps. 22:8). Vgl. C O 31, 427 {comm. Ps. 42:4); C O 33, 22v. (Serm. Job I:1}: 'Or i'appelle
tentation spirituelle quand (...) le diable nous vient mettre en phantasie, que Dieu nous est ennemy mortel, et qu'il ne fait
plus que nous ayons recours a luy'.
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het werk. Ook God Zelf kan Zijn belofte verhullen. Calvijn noemt het een abyssus
desperationis (afgrond van wanhoop) wanneer God Zijn beloften, waarin ons heil
besloten ligt, uit ons midden wegneemt. Dit kan Hij doen door de openbare Woord-
verkondiging op te schorten, maar het kan ook zijn dat het Woord [sermo] ons wel
wordt aangeboden [offeratur], maar toch niet tot ons doordringt, omdat wij zo in
benauwdheden zijn vastgesnoerd [angustiis constricti] dat wij geen vertroosting tot
ons toelaten 265,

Bij tijden bestookt [urger] de Heere de zijnen zo, dat zij nauwelijks kunnen
ademen [respirare] en alle troost vergeten 266, Het schijnt soms dat God met ons
speelt. Calvijn acht dit een zeer zware soort van aanvechting [gravissima tentationis
species]267, Het is een spel van grote ernst. Calvijn spreekt namelijk van tekenen van
Zijn toom [signa irae] die zich hier openbaren 268, Enerzijds is het de satan die deze
tekenen van Gods toorn ons voor de voeten werpt 269, anderzijds is het God Zelf Die
ze ons toont 270, Het paradoxale is dat deze tekenen van toorn tegelijk tekenen van
liefde zijn: allertederst bemint Hij die Hij tuchtigt 27!, Calvijn is ervan overtuigd dat
hoe ernstiger iemand God is toegewijd, hij des te harder door Zijn toorn wordt
neergeslagen 272, Dikwijls gebeurt het dat onze kwellingen toenemen, naarmate God
ons meer nabij komt 273. Ook Calvijn heeft voor deze paradoxale stijl van Gods liefde
dus een open oog.

De aanleiding tot de aanvechting zoekt Calvijn in twee richtingen. Wanneer hij in
zijn Institutie terloops de fentationes ter sprake brengt, die, oneindig in getal en ver-
schillend van aard [infinitae numero et genere variae), ons telkens weer met grote
kracht bespringen, wijst hij op een externe en op een interne factor. Extern zijn er de
res adversae (tegenheden), intern is er de conscientia. Deze laatste heet de voor-
naamste. Gedrukt door de last der zonden, klaagt en zucht de conscientie bij zichzelf,
beschuldigt zij zichzelf, of mort zij, hetzij zwijgend, hetzij openlijk. Zowel in het een
als in het ander vindt de ongelovigheid [incredulitas], waartoe ons hart van nature
overhelt, de wapenen en werktuigen om het geloof ten val te brengen 274. -

De vraag naar de quteur van de aanvechting wordt ook door Calvijn, zoals impli-
ciet al bleek, met twee woorden beantwoord. Om te beginnen weet hij dat de duivel
er de hand in heeft. Deze doet ons steeds nieuwe verschrikkingen aan, waardoor hij
Gods beloften in ons hart als achter wolken verduistert 275, De satan, die zich van de
waanzinnige wereld bedient om ons van alle kanten aan het wankelen te brengen, is

“85 €0 31, 714 (comm. Ps. 77:8). Zie voor de begrippen abyssus en angustia bij Calvijn, W.J. Bouwsma, John
Calvin, inz. 44-46.

266 0 49, 90 {comm, Rom. 5:3).

267 C (031, 712 {(comm. Ps. 77:4).

268 C 0 31, 715 (comm. Ps. 77:10).

269 0 31, 220 {comm. Ps. 22:2).

218 C 031, 715 (comm. Ps. 77:10}.

271 C 031, 715 (comm. Ps. 77:10): tenerrime diliget quos castigat. Vgl. voor Calvijns ambivalentie t.a.v. de paradox,
W.J. Bouwsma, o.c., 95, 100, 161, 231.

272 CO 31, 77 (comm. Ps. 6:7). Calvijn kent nihil magis horribile dan de ondervinding van Gods toorn. Zie C O 31,
§10 (comm. Ps. 88:15).

273 € 0 31, 717 (comm. Ps. 77:12).

274 O 81V, 30 (fast. 11, 2, 20). Val. H. Schell, o.c., 262: 'Die Verderbtheit des Menschen bleibt die stindige Quelle
der Anfechtung'.

275 O (48, 511 {comm. Hand. 23:11).
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de voornaamste vijand die ons aanvalt 276, Met deze tegenstander is geen wapenstil-
stand te sluiten. Nooit zullen wij iets tot Gods eer kunnen ondernemen, zonder met
hem in conflict te geraken 277, Voortdurend worden wij belaagd door een vijand die
vastberaden is in vermetelheid, zeer sterk in krachten, zeer listig in bedriegerijen,
onvermoeibaar in ijver en snelheid, rijk voorzien van allerlei werktuigen en slag-
vaardig door krijgskennis 278,

Toch blijft de eigenlijke werkmeester God. De duivel is uiteindelijk slechts Gods ge-
sel waarmee Hij de zijnen tuchtigt 279, God vecht ons met een andere bedoeling aan
dan de duivel. De duivel doet het om ons te verderven en te verdoemen [ut perdat,
damnet], maar God om ons te beproeven [probare] en door oefening te versterken
280, De doorn waarmee Paulus door de duivel werd aangevochten was vergiftigd,
maar Gods buitengewone weldaad veranderde wat van nature verderfelijk was, in
cen probaat geneesmiddel. Zo wordt de duivel, die een moordenaar is van den
beginne, door God gebruikt als cen medicus 281. Ook menselijke vijanden kan God
trouwens hanteren om ons te beproeven. Men moet onder deze kwellingen Gods
hand opmerken en niet denken dat zij ons overkomen terwijl Hij slaapt of Zich met
iets anders bezighoudt 282

Het is duidelijk dat ook Calvijn de aanvechting zinvol acht. De kwellende vragen
van het hart, of God ons wel genadig is, werpen ons te meer op Gods barmhartigheid,
en zo lopen zij alle uit op de zekerheid van het vertrouwen [fiduciae certitudinem]
283, Door dit innerlijk conflict [intestino conflictu] moeten de vromen worden ge-
oefend. Zo komt enerzijds de zwakheid van hun vlees aan het licht en wordt ander-
zijds een proeve van hun geloof afgelegd 284. Het gaat Calvijn dan om dat gekwalifi-
ceerde geloof dat louter God de eer geeft. Alleen wanneer wij eigen zwakheid
gevoelen en belijden, schatten wij Christus' genade op waarde [locum damus Christi
gratiae]. De regen drenkt de dalen in de diepte, maar de hoogten van de bergen
blijven dor. Wie de genaderegen wil ontvangen, moet het dal in 285.

In zijn Institutie wijdt Calvijn, zoals bekend, een hoofdstuk aan de tolerantia
crucis (het kruisdragen). Naar ons besef doelt hij hiermee op een werkelijkheid die
met de aanvechting in nauw verband staat 286, De zin daarvan ziet hij gelegen in de

276 Aang, in W. Kolfhaus, Vem christiichen Leben nach Johannes Calvin, 439,

277 Th, Kolfhaus merkt op: 'Er (sc. Calvin) mag nicht so oft und so drastisch wie Luther von dem bdsen Feind geredet
haben, aber beide Reformatoren waren sich bewuszt, vor derselben furchtbaren Wirklichkeit zu stehen (...}

278 @ § 101, 164v. (Fnst. 1, 14, 13).

279 W, Kolthaus, o.c., 439.

280 O STV, 362 (Inst. 111, 20, 46). Vgl € O 31, 442 (comm. Ps. 44:13).

281 ¢ O 50, 140 (comm. 2 Kor. 12:7).

282 C (3 31, 614 (comm. Ps. 66:12).

283 Q 85TV, 31 (Inst. 111, 2, 21).

284 7 (@ 31, 220 (comm. Ps. 22:2). Vgl. O S IV, 162 ({nst. 111, §, 2).

285 C (0 50, 142 (comm. 2 Kor. 12:9).

286 Calvijn zelf omschrijft de tolerantia crucis niet alleen met woorden als res dures en adversae malaeque { O STV, 162 -
Inst. 1M1, 8, 1 -) of als tribulationes en afflictiones (id., 164 - Inst. [11, 8, 4 -), maar ook de tentatio van Abraham (Gen.
22) brengt hij erbij onder {ib.). Wel hebben wij de indruk dat Calvijn bij de tolerantia crucis in eerste instantie denkt
aan uiterlijke verdrukkingen en pas in tweede instantie aan de innerlifke aanvechting die daardoor wordt
teweegpgebracht. Het komt ons echter voor dat het verband tussen uiterlijk én innerlijk dermate hecht is, dat de zin van
de folerantia crucis samenvalt met die van de fentatio. Zie voor het thema van het kruisdragen, A. de Reuver, Kruis en
gratie, 61-127.
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verdieping van zelfkennis en deemoed 287, in de versterking van de hoop 288 en in de
oefening van lijdzaamheid en gehoorzaamheid 289. In het hoofdstuk over de medita-
tio futurae vitae (overdenking van het toekomende leven), waarop het genoemde
caput uttloopt, noemt Calvijn ook nog dit als doel van de verdrukkingen, dat wij ons
gewennen aan de verachting van het tegenwoordige leven [ad praesentis vitae
contemptum] en geoefend raken in de overdenking van het toekomende 290,

Zo zijn de aanvallen [afffictiones] als tuchtroeden in Gods vaderhand, Wiens
wonden niet dodelijk zijn, maar vecleer tot genezing strekken 291, Deze genezing is in
wezen niets anders dan God te kennen als Redder. God leidt ons door allerlei
tegenheden de diepte in, teneinde ons wonderbaar onder Zijn hoede te nemen, zodat
wij Hem kennen niet alleen als de custos (behoeder) van ons leven, maar ook als
liberator (bevrijder)?92. Wat Calvijn ergens van de tuchtiging zegt, geldt ongetwij-
feld ook van de aanvechting: zij is zegen van God en bewijs van Zijn liefde 293,

Evenals Luther en Kohlbrugge wijst ook Calvijn er bij herhaling op dat de aan-
vechting een gestalte is van de gelijkvormigheid aan Christus. In al onze ellenden
[miseriis] is dit onze uitnemende troost, dat wij als Zijn leden deelgenoten zijn van
Christus' kruis [socii crucis Christi] 294. Wanneer de duivel zijn pijlen afschoot op
Christus, zal hij ook Zijn leden niet ontzien 295,

Ook voor Calvijn is het verweer tegen de aanvechting gelegen in een geloof dat
nochtanskarakter draagt. Het is een geloof dat dwars door de ervaring van het
tegenstrijdige asiel zoekt in Gods beloften. Als wij worden aangevallen door de
tentatio, dat God onze vijand is omdat Hij verbolgen is, dan brengt het geloof daar
tegen in, dat God ook wanneer Hij kastijdt barmhartig is, en dat er vergeving gereed
ligt zo dikwijls wij tot Zijn goedertierenheid gaan. Zo komt een vroom hart, hoe het
ook gekweld wordt, nochtans [tamen] de moeiten te boven en laat het zich nooit het
vertrouwen op Gods erbarmen ontnemen 296, Elk der gelovigen - verklaart Calvijn in
een opmerkelijke passage - heeft dagelijks bij zichzelf de ervaring, dat hij zich voor
zijn vleselijk gevoel van God verworpen en verlaten acht. Maar door het geloof mag
hij nochtans [tamer] de verborgen genade [absconditam gratiam] van God aan-
grijpen. Op deze manier zijn in het gebed tegengestelde affecten tegelijk dooreen ge-
mengd [contrarii affectus simul permixti]. Enerzijds is er de zuigkracht van het
ongeloof. Anderzijds echter is er het geloot dat in de spiegel van de belofte [in

ST OSTV, 162 (Inst. 111, 8, 2). Vgl. id., 165 (Inst. 111, 8, 5): carnis nostrae ferociam crucis remedio subigit, Vgl ook
O 511, 192 (De scandalis), waar Calvijn verklaart dat de discipline van het kruis meer dan nodig is om onze hoogmoed te
temmen.

238 1d., 163 (Inst. 111, 8, 3). Vgl C O 31, 548 {comm. Ps. 56:4).

289 Th. (fnst. 110, 8, 4). Vgl. C O 32, 207 (comm. Ps. 118:18).

290 1d., 170 (fmse. 11T, 9, 1), Vgl. C O 49, 161 (comm. Rom. 8:30): de afffictiones van de gelovigen dienen ertoe, hen
heen te leiden naar de gloriam resurrectionis Christi. Vgl, ook C O 32, 207 (comm. Ps. 118:18).

291 ¢ 032, 207 (comm. Ps. 118:18).

=92 C O 32, 375 (comm. Ps. 138:7). Vgl. CG 31, 662 (comm. Ps. 71:20): Nam ad mortem usque descendere necesse est
ut Deus appareat redempior.

293 Aang. in 1.-D. Benoit, Calvijn als zielzorger, 97.

=84 ¢ (52, 50 {(comm. Fil. 3:10}. Vgl. O SV, 161 {Inse. 1], 8, 1),

=95 C (31, 225 (comm. Ps. 22:8).

236 O STV, 30v. (Jest. 110, 2, 21).
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promissionis speculo] Gods verborgen gunst aanschouwt 297. Qok al zijn wij van alle
uiterlijke tekenen van Gods genade verstoken, wij zullen zelfs te midden van de
afgronden op Hem zien met het oog van het geloof 298, Calvijn noemt het de voor-
naamste oefening van het geloof, om op God te vertrouwen ook waar wij niets zien.
God hecht ons immers aan Zijn naakte belofte [nuda sua promissione]299. In de
zwaarste aanvechting moet men nochtans volharden in de aanroeping van God 300,

Welke benauwdheden ons ook overvallen en welke bevreesdheid de satan ons
ook inblaast, het geloof moet daar de erenamen Gods [titulos Dei] tegen opwerpen:
Hij is onze Steenrots, Burcht en Uithelper 301, Zo werpen wij de goedheid Gods op
tegen de aanvechting 302, De ervaring leert ons [experientia nos docet] dat het ge-
loof, in wat voor aanvallen dan ook, dit schild er tegenover stelt, dat God getrouw
blijft 303, Juist dan wanneer de beproefde niet anders kan gevoelen dan dat God hem
heeft verlaten, overweegt hij nochtans bij zichzelf dat dit vreemd is aan Gods aard
304, Wij mogen kracht vinden in de gedachte dat God Zijn eigen aard niet zal verloo-
chenen en dus niet zal ophouden genadig te zijn 305,

Ook Calvijn is ervan overtuigd dat niemand op eigen kracht in staat is om de aan-
vechting te overwinnen. Overwinnaars zijn wij alleen, omdat God wonderlijk werkt
in Zijn heiligen [gquia Deus mirabiliter operatur in sanctis suis]. Enerzijds bindt Hij
met ons de strijd aan, anderzijds strijdt Hij in ons tegen de aanvechtingen die Hij Zelf
voltrekt en waarmee Hij ons geloof beproeft 306,

Calvijn is er voorts zeker van, dat de gedachte dat wij in de aanvechting metge-
zellen [comites] van Christus zijn, voldoende moet zijn om alle tentationes te over-
winnen. Als Hij Zich vrijwillig aan zulke zware gevechten onderwierp, wie van ons
zou dan durven weigeren, zich met Hem aan hetzelfde te onderwerpen? Door Zijn
exempel blaast Hij ons moed in 307, Hij Zelf ging ons in het nochtansgeloof voor. Te
midden van Zijn Godsverlating bleef Hij nochtans [neantmoins] op Zijn God
vertrouwen. Calvijn noemt dit 'un tesmoignage certain et infalible de Ia foy de nostre
Seigneur'308, :

287 C 0 31, 220 (comm. Ps. 22:2). Vgl. C O 31, 593v. (comm. Ps. 63:1): ofschoon van alle hulp ontbloot, vindt
David nechtans [tamen] beil in de God van de belofte; C O 32, 194 (comm. Ps. 116:7): ofschoon Geds kinderen heen en
weer bewogen worden, nochtans blijft hun steunpunt in het Woord van God.

298 1d,, 594 {comm. Ps. 63:1).

199 C (r 48, 131 (comm. Hand. 7:3}. Als er sprake is van ‘contradit’, en wij ons afvragen hoe God de belofte ooit
vervullen kan, dient het geloof te zeggen: '3, ce p'est pas & nous d'en iuger. Iei il nous faut captiver tous nos sens, et
faire cest honneur & Dieu qu'il est fidele; mais que nous ne savons pas quelles issues il trouvera |4, oi il nous semble que
tout est fermé et bousché'. Zie C O 23, 758 (Serm. Gen. 22:3-8),

300 ¢ (31, 712 {comm. Ps. 77:4).

301 Id., 171 (comm. Ps. 18:3).

302 1d, 714 (comm. 77:8). Op andere plaatsen maakt Calvijn melding van Gods macht en voorzienigheid waarin het
geloof te midden van de zwaarste iacfationes rust vindt. Zie € O 31, 592 (comm. Ps. 62:12 ); € ¢ 23, 765 (Serm. Gen.
22:3-8).

303 ¢ O 32, 810 {comm. Ps. 88:15).

304 C O 32, 274 (comm. Ps. 119:132).

305 C 0 31, 715 (comm. Ps. 77:10). Het frappeert dat Kohlbrugge in zijn preek over Psalm 77:1-14 dezelfde
formulering gebruikt {Lobet II, 34). Het is dit aspect van Gods trouw dat H. Schiitzeichel, o.c., 146, te weinig
honoreert, wanneer hij zijn bewondering voor Calvijns schildering van de 'siegreiche Kraft des Glaubens' relativeert
door de opmerking: 'Aber die These von der Unverlierbarheit des Glaubens musz abgelehat werden'.

206 C O 42, 456v. (comm. Hos. 12:3-5),

307 C @ 55, 172 {comm. Hebr, 12:3).

308 C O 46, 921 (Serm. Matth. 27:45-54). Vgl. E. Miilhaupt, o.c., 116f.
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i Oox Calvijn weet dat God juist midden in de aanvechting ons de blijken van Zijn
t gemsc —22r onthoudt. Zoals de nevel ons de Klaarheid van de zon onttrekt, maar ons
ek —-et geheel van licht berooft, zo zendt God in tegenheden door het donker heen
halle 572 en van Zijn genade uit, opdat de fentatio ons niet in vertwijfeling zal storten
| I A3 Calvijn met deze stralen der genade bedoelt, blijkt uit het vervolg. Ons ge-
W’ % ordt door de beloften Gods als met vleugels ondersteund. Zo dringt het midden
| diwax G obstakels opwaarts in de hemel 310, Juist wanneer de hele wereld ons tot ver-
| wwwi=ing wil voeren, bewijzen Gods geestelijke vertroostingen hun kracht. Wat er
. zebeurt, de gelovigen hebben nochtans [tamen] ruim voldoende stof om zich te
¢ wex™i’den, omdat zij een Heere hebben Die hen bijstaat 311, Calvijn ziet een merk-
- waardige dubbelheid - hij noemt het een duplicem affectum - in de ziel van de gelovi-
#en. Enerzijds worden zij in het nauw gedreven en uiteengescheurd, anderzijds even-
wel ademt [inspirat] God hun een verborgen vreugde in, opdat geen afgrond hen zal
verslinden 312, Het is deze spanning die Calvijn aan het geloofsleven eigen weet.

Wij menen te kunnen concluderen dat de aanvechting in Calvijns theologie welis-
waar niet die dominantie heeft als bij Luther en Kohlbrugge, maar dat zij er toch be-
paald niet in ontbreekt en van een niet te verwaarlozen betekenis is. De invulling die
hij eraan geeft stemt in belangrijke mate overeen met die van Luther en Kohlbrugge.
Toch is er een klimaatsverschil. In de eerste plaats wordt dit veroorzaakt door het feit
dat de aanvechting voor Calvijn niet dat geloofskenmerkende karakter heeft zoals
voor Luther en Kohlbrugge. Calvijn weet dat de aanvechting dikwijls present is en
hij acht haar zinvol, maar noemt haar zelden of nooit - althans niet expliciet - noodza-
kelijk. Veelzeggend is in dit verband dat hij, voor zover wij weten, Luthers adagium
dat de aanvechting op het Woord leert achtgeven, niet overneemt. In de tweede
plaats valt het ons op dat Calvijn, met welke intensiteit hij de aanvechting soms ook
weet te vertolken, dit toch ingetogener doet dan Kohlbrugge en vooral dan Luther.
Luther schrijft er met een ongeremde openheid over, en Kohlbrugge volgt hem in dit
spoor op enige afstand. Calvijn heeft echter de neiging om zich in te tomen. In de der-
de plaats komt het ons voor dat Calvijn eerder toe is aan de overwinning op de aan-
vechting dan Luther en Kohlbrugge. Hij weet de aanvechting - om met W, van 't
Spijker te spreken - immers 'in bedwang gehouden door de zekere belofte'313. De
vlucht naar de beloften, en vooral het berusten in Gods providentie, lijkt met minder
weerstanden gepaard te gaan dan bij Luther en Kohlbrugge. In de vierde plaats treft
het ons dat Calvijn meer dan deze beiden de aandacht vestigt op de externe gestalte
van de aanvechting, in de zin van verdrukking en vervolging. In zijn behandeling
van de folerantia crucis is het vooral dit facet dat hij naar voren haalt. Dat hij dit
doet, is gezien de nauwe betrekkingen met zijn onderdrukte Franse geloofsgenoten

309 £ 0 49, 166 (comm. Rom. 8:35). Vgl. C O 31, 403 (comm. Ps. 39:11), waar Calvijn schrijft dat God de gelovigen
vaak met roeden slaat, om hen simud (tegelijk) een gustum clementiae et amoris (smaak van Zijn welwillendheid en
liefde) te verlenen.

310 b,

11 C @ 52, 60 (comm. Fil. 4:4).

212 £ 032, 27 (comm. Ps. 94:18).

313 Van 't Spijker, "Voetius practicus', in J. van Gort e.a. (red.), De onbekende Voetius, 252.
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niet verwonderlijk 314, Dit externe accent neemt overigens niet weg dat hij menigmaal
laat blijken hoezeer voor hem de externe met de interne kant verbonden is. Boven-
dien spreekt hij te vaak van de innerlijke aanvechting als zodanig, met name wanneer
een Bijbeltekst daartoe aanleiding geeft, om dit verschil te verabsoluteren.

3. Kohlbrugge's visie in het licht van de Nadere Reformatie
W. Teellinck

Wanneer wij onderzoek doen naar de plaats en de betekenis van de aanvechting
in de na-reformatorische periode, gaan wij weer eerst te rade bij Willem Teellinck.
Hoewel het thema dat thans aan de orde is, in zijn geschriften niet die karakteristieke
plaats inneemt als in die van Kohlbrugge, ontbreekt het evenwel niet. In zijn Sleutel
Der Devotie troffen wij enkele passages aan waarin hij de aanvechting uitdrukkelijk
ter sprake brengt. Hij doet dat in het kader van de 'twijffelinghen’, die hetzij door de
'noch aanklevende verdorvenheydt', hetzij door 'Sathans boose suggestie ende
ingevinge', de gelovigen 'dikmael' overvallen 315, Impliciet blijkt hoe hij over de aard
van de aanvechting denkt, wanneer hij de christen adviseert zich onder geen beding
van de hoop op genade te laten afbrengen, 'wat hy oock meyne te hooren / ofte te
sien ter contrarie’. Men moet dat 'altemale slechts houden voor boose bekoorin-
gen'316, Ook Teellinck ziet in de aanvechting kennelijk de botsing plaatsvinden
tussen wat is beloofd en wat - daarmee contrasterend - wordt waargenomen. In de
aanvechting bezetten 'droeve ghepeynsen' het hart, 'oft daer geen hope der salig-
heydt voor hun en ware; dan ofte Godt heel ende al vergeten hadde ghenadigh te
wesen'3l7.

Ook Teellinck weet dat niet alleen de duivel, maar ook God Zelf bij de aanvechting
is betrokken. Het is opmerkelijk dat hij dit laatste eerst dan het geval acht, wanneer
de twijfelingen ons 'dickmaels ende vele ende sterck’ bestoken. Dan merkt hij ze aan
als een 'geessel des Heeren' en als een 'roede’ in Zijn hand 318, Zo hebben de 'tenta-
tien' ook zin. Zij zijn een 'prickel' in het vlees tot onze vernedering, opdat wij niet
'hoveerdigh ende goedtdunckende' worden 319, Daarom dient een christenmens zich
er niet te zeer over te ‘ontsetten’, wanneer hem overvallen sware bekommeringhen
des gemoets / inwendige quellingen ende tentatien / groote verschrickinghen ende
twijffelmoedigheden’. Want hij moet bedenken dat deze 'altemale dienstigh zijn (soo
hy die slechts wel aenneemt ende aenleyt) om de boose verdorventheyt syner na-

314 Zie J, Chambon, Der franzdsische Protestantismus, 58f; W.F. Dankbaar, Calvijn. Zijn weg en werk, 148v; W.
Neuser, Calvin, 101£; H.A. Oberman, De erfenis van Calvijn, 33, Van deze betrokkenheid getuigen vele brieven. Zie
R. Schwarz, Johannes Calvins Lebenswerk in seinen Briefen, bijv. 30f, 365f., 597f., 622f., 630f, 636f., 641f,
643f., 915f., 950-955, 976f., 995f, 1007, 1021-1024, 1040-1045.

315 Sleutel Der Devotie I, 33,

316 Id., 35.

317 1d., 37.

318 Id., 33.

319 14, 34.
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mure meer ende meer te bedwingen ende t'onder te brengen'320. Wie zo de aan-
vechting uit Gods hand aanvaardt en 'lijdtsamelijck’ verdraagt, zal tot zijn profijt 'als
uyt draecken vergift / noch een heylsaem balssem der verootmoedinge maecken'321,
Het gaat om niets minder dan om heilzame beproeving van het geloof 322,

Als verweer tegen het twijfelzaaien van de duivel moet men eigen 'wille / vernuft /
ende bedencken' verloochenen, en zonder *vele te disputeren over die sake / ofte die
kommerlijcken te ondersoecken’, trachten zijn hart 'vast te setten op het gene in Gods
Woort geopenbaert is'323. Al maakt de satan een luid geroep in ons 'ghemoedt', door
ie zeggen: 'ghy zijt mijne, ghy sult eer langhe met my in de helle ligghen', de christen-
mens die het ongeveinsde voornemen heeft om zijn God te vrezen, moet zoveel 'het
mogelijk is' desondanks in zijn zalige hoop volharden. Hij moet meer geloof hechten
aan de Schriftplaatsen die heil beloven aan hen die de Heere willen dienen, dan aan
‘duysendt ende duysendt sulcke ongefondeerde betuyginghen sijnes eygen ge-
moedts / ofte des duyvels'. De Schrift 'en kan niet lieghen / het en komt daer op niet
aen / hoe veele / hoe groot onse sonden zijn geweest (...)'324. Wie 'oprechtelijck ghere-
solveert is / den Heere Godt voortaen aen te hangen’, die mag en moet ondanks alle
bestrijding vasthouden aan Gods Woord en zich ervan verzekerd houden dat al wat
de duivel zegt enkel leugens zijn en dat Gods Woord 'alleene vast gaet’, al betuigen
alle duivels uit de hel dat hij verdoemd zal worden 325, God kan Zich niet verloo-
chenen, 'noch valsch maecken de treffelijcke beloften, die hy gedaen heeft aen die
gene / die hem soecken'326,

Het 1s duidelijk dat wij hier te maken hebben met een benadering van de aanvech-
ting die in hoofdzaak overeenstemt met die van de reformatoren en Kohlbrugge. Er is
echter één markant moment in Teellincks voorstelling van zaken dat naar ons gevoel
distantie schept. Herhaaldelijk richt hij zijn appél, om zich in de aanvechting op de
beloften te beroepen, aan het adres van diegene die 'ongheveynsdelijck voor heeft
sijnen Godt te vreesen ende te dienen'327. Deze vermelding heeft onmiskenbaar een
beperkende, conditionele teneur. Geen wonder dat Appelles - een van de-gespreks-

320 1d., 67. In hetzelfde verband kent Teellinck deze beteugelende functie 60k toe aan ongemakken zoals "des nachts
seer qualijick gelogeert te wesen (...); ofte dat hy moet missen sijn gewoonlijcke taeffel ende wordt hart ghetracteert /
aiet hebbende spijse noch dranck naer sijn sin / koudt ofte qualijck ghekoockte spijse / sueren dranck / ofte dat hy moet
ghescheyden zijn van sijn wijf ende kinderen (...)'. Daartegen moet men niet 'seer kneuteren / klagen / sigh daer over
verkniessen ende quellen / maer hy moet sijn tegenkaeckelende vleesch stracks [d.i. terstond] sien de mont te stoppen /
ende te segghen: o ghy arme ende hoveerdighe / het is gewis / wie beter heeft, dan hy verdient heeft, die en heeft geen
oorsaecke van te klagen: Ick ben 't niet weerdigh dat my Godt de Heere een bete rogghen broodts, een soopken kout
waters gheven soude / om mijnen hongerighen buyk te vullen (...)". Al dit 'onghemack' wordt een mens 'van Gode
weghesonden / om sijn verdorven vleesch te beter te bedwingen'. Dit laatste noemt Teellinck 'eene van sijn
principaelste wercken' die een christen op aarde te doen heeft (id., 66).

2 Id, 34

2114, 35,

323 1d,, 33, Vgl. 37, waar 'eygen invallen' tegenover 'Godts waerde Woort' worden gesteld.

324 1d., 35v.

325 14, 36.

326 1d., 37. Ditzelfde accent op Gods betrouwbaarheid treffen wij aan in de context van de geestelijke verlating,
wanneer Teellinck in zijn Soliloquivm, 50, bidt: 'Geve my daerom toch /O Heere / dat ick even dan als ghy soudt willen
schijnen my gansch te verlaten / ja te dooden / noch evenwel my in hope / tegen hope / op dy verlaten konne / op dat
ick dan noch even seer / met een voornemen des herten / 0 Heere / sie by dy te blyven: versekert zijnde soo langhe als
ick alsoo doe / dat ick als-dan gheen noot en hebbe / van alle vyanden die op my loeren (...); want toch dijne hulpe ende
rouwe / is noch altijt over die ghene / die sich op dy verlaten (...)"

327 Id., 35, Vgl. 36: 'Als een Christen mensche nu oprechtelijek gheresolveert is (...}
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genoten in de Sleutel Der Devotie - opwerpt: 'Maer een dingh is daer noch / welck
my menighmael bekommert ghehouden heeft; namelijcken / dat ick selve daer aen
hebbe getwijffelt / ofte ick cock oprechtelijck geresolveert ben geweest / om voor-
taen den Heere te dienen / ende aen te hangen / soo ick soude [d.i. moest]'328. Aquila,
die de rol van pastor vervult, gaat hierop in, door te verklaren dat deze bekommering
een inblazing van de 'listighe Sathan' is 329, Hij geeft er evenwel geen blijk van, in te
zien dat hij in het voorafgaande, door zijn expliciete nadruk op de conditie van het
oprechte voornemen, gerede aanleiding tot deze bekommering bood. Het is een
bekommering die in Aquila's oog de trekken van een aanvechting draagt, maar die
merkwaardigerwijs is opgeroepen door een detail van zijn eigen aanvechtingstroost.
Er is voor de aangevochtene geen directe weg naar de beloften, maar slechts een
indirecte, via de kennis aan eigen oprechtheid. Maar helderheid daaromtrent is voor
de aangevochtene nu juist de kwestie! Om uit deze impasse te helpen somt Aquila
vervolgens drie kenmerken op, om te controleren of men de vereiste oprechtheid
bezit, namelijk de strijd tegen de zonde, het verlangen om haar te overwinnen en de
gjver in het gebruik van de middelen der godzaligheid 330. Hoezeer Teellincks inten-
tie, om op deze manier een zorgeloos en goddeloos beroep op Gods genade te voor-
komen, valt te honoreren, toch legt hij met zijn uitgesproken verwijzing naar de
subjectiviteit een accent dat aan de reformatoren en aan Kohlbrugge vreemd is. Deze
laatsten houden het er veeleer op dat het subject in de aanvechting juist alleen dan
geholpen is, wanneer het zich regelrecht op de belofte verlaat.

G. Voetius

Voetius laat zich over de aanvechtingen breedvoerig uit. Hij duidt ze graag aan als
geestelijke verlatingen. Nadat hij in 1636 zijn studenten had laten discussiéren over
een disputatie die hij aan dit thema had gewijd, neemt hij het stuk op in zijn Ta
Asketika sive Exercitia Pietatis van 1654, In 1646 was Voetius' disputatie inmiddels
door een van zijn studenten, Johannes Petri genaamd, vertaald en met toevoeging
van een gedeelte uit Amesius' Gevallen der conscienty uitgegeven 331,

Voetius' geschrift draagt het karakter van een scholastisch opgebouwde verhan-
deling. Hij verdeelt zijn stof in drie hoofdstukken, namelijk ten eerste de natuur en
eigenschappen van de geestelijke verlatingen, ten tweede de geneesmiddelen ertegen
en ten derde enige bijzondere 'gevallen der consciéntie' 332. Verreweg de meeste aan-
dacht schenkt Voetius aan het eerste onderdeel. Na een nauwgezet onderschei-
dende afbakening komt hij tot de volgende omschrijving: geestelijke verlating 'is een
innerlijk kruis of geestelijke smart en aanvechting, waardoor een mensch, nu waarlijk
tot God bekeerd zijnde, niet gevoelt de verheuging zijns harten, in God en goddelijke

328 Id,, 37,

329 Tb,

330 1d., 37v.

331 Zie W. van 't Spijker, 'Gisbertus Voetius {1589-1676), in De N. R., 71. In 1659 verscheen een herdruk, aangevuld
met een uitvoerige verhandeling over dezelfde thematiek van de hand van J. Hoornbeeck. Van deze uitgave zag in 1898
nog een herdruk het licht, Eere disputatie van Gisbertus Voetius over Geestelijke Verlatingen, z.p. Hiervan maakten wij
gebruik.

332 Geestelijke Verlatingen, 12. Het eerste onderdeel beslaat de meeste ruimte, ongeveer driekwart van het geheel. Het
is op zijn beurt weer gerubriceerd in acht paragrafen, waarin dan opnieuw onderverdelingen worden aangebracht.
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dingen'333. Hij ziet haar voortkomen 'uit de verduistering der verzekering en der
helderheid betreffende het toedigenen door het personeel geloof'334, Die absentie van
de vreugde betreft 'ten opzichte van haar voorwerp' hetzij God Zelf - als Hij Zijn aan-
gezicht verbergt -, hetzij Zijn genade(-middelen) - wanneer de 'zoetigheid' ervan niet
wordt gesmaakt -. In het laatste geval spreekt men ook wel van 'gevocelloze betrach-
ting', waarvan de 'Roomsche practizijns' dikwijls melding maken 335. Alleen gelovigen
kan deze verlating overkomen, 'niet anders dan gelijk de eclips alleen bij zon en maan
voorkomt'. Hypocrieten zijn slechts dwalende sterren, niet 'die groote lichten'336,

De aard van de verlating wordt door Voetius zo uitgewerkt, dat hij de onder-
scheiding hanteert van de zaken die haar vergezelschappen, de zaken die haar eigen
zijn en de kentekenen ervan 337. Vergezelschapt ziet hij de verlating al#ijd door een
veronachtzaming en kleinering van troost en door 'het zoeken der eenzaamheid',
waarmee hij bedoelt het isolement in zichzelf 338, Omstandigheden die de verlating
meestentijds vergezellen zijn: 'Uiterlijk kruis van armoede, ziekte, tegenspoed, vervol-
gingen, enz.; zwaarmoedigheid; aanmerkelijke lichaamszwakte (...)'339. Wat er soms
mee gepaard gaat is: 'lichamelijk van den duivel bezeten te zijn; eenige verschrik-
kingen en kwellingen, welke de satan door de uiterlijke zinnen en de verbeeldings-
kracht van wakende of slapende menschen weet in de ziel te brengen; duivelsche
ingevingen tot beschimpingen en godslasteringen, tot het ombrengen van onszelven
(...)340,

Ligen aan de verlating acht Voetius dat zij van een 'allerzwaarste' intensiteit is, 'alle
uiterlijke kwellingen verre te boven gaande', te vergelijken met 'de dood van de ziel'
en 'het nederdalen ter helle’. Hierbij haalt hij met instemming een zekere Harpe aan.
Het opmerkelijke is dat deze auteur over de verlating - hij noemt haar 'de helsche
flauwte' - spreekt in de trant van de "leegte" die volgt op de verrukking, zoals de
mystick daarvan gewaagt: nadat God de ziel tot Zich getrokken en 'aangehaald’
heeft, werpt Hij haar van Zich af en zet Hij haar 'naakt en bloot ter neder’. Dan zit men
hongerig 'tusschen twee tafels, dat is, tusschen de geestelijke en vleeschelijke ver-
makingen; de vleeschelijke versmaadt de ziele en de geestelijke weigert God'341,
Voorts vindt Voetius ook dit nog een essentieel punt van de verlating, 'dat er weinige
of geene vrienden Gods zijn, die dezelve niet somwijlen, ten minste voor een korten
tijd hebben ondervonden'342,

Voetius verzuimt in dit kader niet, ook melding te maken van wat beslist niet eigen
aan de verlating is. Hij noemt dan drie aspecten. Ten eerste wordt de habitus van het

333 Id,, 18.
334 Th.
335 1d,, 20. Voetius voegt eraan toe: "Van welke Roomsche schrijvers, doch met rijp oordeel, wel ecnige punten kunnen
worden overgenomen’. Hij noemt Ruusbroek en Thomas a Kempis, verderop o.a. Gerson, Bonaventura en Albertus
Magnus.
336 Id., 21. Opmerkelijk is dat Voetius haar 'het allermeest aantreft bij voortreffelijke dienaren Gods, bij hen, die
pilaren der Kerk zijn en die vitmunten in wetenschap en godzaligheid' (id., 46v.).
337 Id,, 25.
338 Id,, 26.
339 K, 27.
340 Id,, 28.
341 Id,, 29v. Mogelijk is er samenhang tussen deze gedachte en de door Luther vermelde desertio gratiae. Bij Luther
bestaat de verlatenheid echter veel meer it de ervaring van Gods toorn.
342 Id., 30.
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geloof niet weggenomen. Die ligt dan wel als een kool vuursch met asch bedekt' en
‘ergens in een hoek van het hart' verscholen, maar 'betreffende den wortel, den grond,
de gesteldheid, het hebben' blijft het geloof aanwezig 343, Ten tweede houden niet
alle werkzaamheden van het geloof op 344. Ten derde, een verlaten mens kan welis-
waar 'door sterke aandoening en zwakheid van oordeel, woorden van wanhopige
menschen unitspreken’, maar echt vertwijfelen en wanhopen doet hij niet 345,

Over de 'merkteekenen’ van de geestelijke verlating heeft Voetius na het voorgaan-
de niet veel meer te zeggen. Hij vult dit onderdeel met het onderscheid aan te geven
tussen enerzijds verlating en anderzijds 'melancholische of zwaarmoedige sufferij',
wanhoop en duivelse bezetenheid 346,

Wanneer het om de aufeur van de verlating gaat - Voetius noemt het 'de werkende
oorzaken' - denkt hij ten eerste aan God, Die 'dezelve Vaderlijk toezendt en bestiert’,
niet door enige 'dadelijke werking', maar door een negatieve werking ofwel onttrek-
king 347. Dit komt neer op een werking die louter toelatend van karakter is. Ten twee-
de noemt hij als 'de voorname, naaste en werkzame oorzaak' het gebrek aan heldere
toeéigening des geloofs 348, 'Innerlijke bewegende en voorgaande oorzaken' ziet hij
onder andere gelegen in onwetendheid omtrent geestelijke dingen, een schroom-
vallige consciéntie, 'onvoorzichtige, ontijdige en al te curicuse beschouwing van de
leer der verkiezing, der verwerping, der verharding, van de zonde tegen den Heiligen
Geest', lauwheid en losheid, al te grote zatheid en gerustheid en de prikkeling tot
geestelijke hovaardij 349. Utterlijke bewegende oorzaken kunnen zijn: kruis en
zwarigheid en het niet recht onderscheiden van passages in de Schrift die 'strekken
tot een gestreng onderzoek der consciéntie en tot uitschudding van hypocrisie'350.
Het is opmerkelijk dat Voetius in zijn rubricering van de corzaken geen plaats inruimt
voor het aandeel van de duivel 351,

De zin - 'de doeleinden’ - van de verlating ziet Voetius gelegen in de beproeving
van de gelovige, zodat deze 'aan zich zelven en anderen des te beter bekend worde'.
Voorts noemt hij de versterking van de begeerte naar genade, vertedering van het
geweten en afkeer van deze wereld, opdat men 'leere met tranen gespijsd te worden,
als zijnde de eenige lekkernij der vertroosting, wanneer de Vertrooster niet tegen-
woordig 15'352, Dit zijn de 'naaste’ doeleinden. 'Verdere' doeleinden zijn de ervaring

343 Id, 30v. Zie voor frappante overeenkomsten met Perking' invulling van de geestelijke verlating, J.J. van Baarsel,
William Perkins, 243.

344 1d,, 32,

345 74, 33,

346 Th. Voetius brengt o.a. de volgende onderscheidingen aan: Melancholie 'huisvest' in de verbeelding, verlating in de
redelijke ziel; het eerste wordt gecureerd door geneeskundige behandeling, het tweede geenszins; het eerste wordt
verzacht of weggenomen door ontspanning, muziek, zang, spel, conversatie, maar het tweede wordt daardoor juist
bitterder. Van de 'desperaten’ onderscheidt de verlatene zich door uitzien naar vertroosting (dit staat in een zekere
spanning met wat wi) Voetius in cerder stadium hoorden poneren), droefheid over de zonde, afkerigheid van
godslasteringen en van 'booze schelmstukken’ en het zuchten tot God. Van bezetenen onderscheidt de verlaten ziel zich
door de controle over zijn 'viterlijke zinnen', het intact blijven van zijn lichaam en het onthreken van 'gejaagdheid' en
wanhoop {id., 33-37).

347 Id,, 22.

348 1d., 23.

349 1d., 24v,

350 14,, 24,

351 Aan de duivel geeft hij elders wél aandacht, maar niet meer dan terloops {bijv. id., 117). Komt dit doordat Voetius de
verlating zo nadmkkelijk afbakent van de duivelse bezetenheid?

352 1d,, 37.
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van goddelijke uitkomst, de waardering van Gods genade 353 en - als 'allerverste doel’
- de eer van God, Wiens kracht in onze zwakheid tot ontplooiing komt 354, Zo maakt
de Heere 'uit veniyn een heilzaam zoet' en uit de bitterste pijn een verkwikkend
medicijn 355,

Als geneesmiddel maakt Voetius, in zijn tweede hoofdstuk, melding van 'eenige
voorbehoedmiddelen en tegengiften', die hij in drieén verdeelt 356, Ten eerste moet
een aantal hindernissen worden weggenomen. Voetius denkt hierbij niet alleen aan
zonden in het algemeen, maar ook aan ketterijen en dwaalleer; voorts aan al te grote
eenzaamheid en zwaarmoedigheid, 'welke de man Gods Luther niet zoo onjuist; Aet
bad des Satans noemt'357,

Ten tweede moet men alle valse middelen viieden. De verlatene zelf heeft zich daar-
toe verre te houden van "aardsche vertroostingen in wellustigheden' en in 'ijdele tijd-
korting'. Vooral moet hij zich wachten voor verslapping van de 'nauwgezetheid der
godzaligheid' - de praecisitas! -, 'gelijk zulks door de practizijns zoo onder de onzen
als onder de papisten wordt geleerd’. Ook de pastorale hulpverlener dient op zijn
beurt enkele regels in acht t¢ nemen. Hij moet 'nalaten den patiént (sic) al te zeer te
loven', waardoor de gedachte bij de verlatene zou kunnen postvatten dat hij zijn
vertroosting aan zijn eigen werken moet ontlenen. Men wachte zich eveneens voor
de suggestie dat de verlating niet meer 'dan een eigen samenstel zou zijn van zotheid
of zwaarhoofdigheid'. 'Evenzoo mijde men: kleinachting van de zonden en eene al te
gereede, algemeene en niet recht onderscheiden uitbreiding van de barmhartigheid
Gods'. Tenslotte, 'men hoede zich voor eene bloote voorstelling van de geboden:
Doet dit; gelooft dat (...), zonder (de verlatenen) daarbij te overtuigen, dat die genade
in hen is, welke zij in zichzelven niet gevoelen en welke zij ontkennen te gevoelen.
Want deze stormram dient vooral te worden aangebracht'358,

Ten derde dienen de rechte middelen ter hand genomen te worden. Deze middelen
rubriceert Voetius in reinigende en versterkende. Bij de cerste categorie denkt hij aan
'de onderzoeking van de conscientie en hare ontlasting door de vernieuwing van
boetvaardigheid met vasten en bidden'. De tweede soort middelen - de versterkende -
wordt opnieuw in tweeén onderverdeeld: algemene en bijzondere. Tot de algeméne
rekent hij oefeningen der godzaligheid - 'zoo binnen als buitenshuis'-, naarstige
bezigheid in het dagelijks beroep en gezelschap van godvruchtige lieden 359. Maar
ook maakt hij de nuchtere opmerking dat hierbij gebruik kan worden gemaakt van
medicijnen en het 'houden van diéet', indien het lichaam door de geestelijke verlating

333 1d., 38. Hiervan geeft Voetius drie indrukwekkende illustraties uit de kerkgeschiedenis, Eerst omtrent een martelaar,
een zekere Robertus Glover, die na diepe aanvechtingen het schavot betrad met: 'Hij is gekomen, Hij is gekomen!". Dan
over een godvruchtige vrouw, Catharina Bretterg geheten, en vervolgens over een dienaar des Woords, Wilh. Peakok
van naam. Van deze laatste vermeldt Voetius, dat hij na de aanvechting zei: 'De zee is niet zoo vol waters noch de zon
zoe vol lichts, als de Heere vol is van barmhartigheden’.

354 1d., 43.

355 1d., 44,

356 Id., 48.

357 1d., 49.

358 1d., 49v.

359 1d., 50. Bij deze laatste categorie denkt hij 'voornamelijk’ aan dienaren des Woords. Want deze behooren bovenal
met de gave en kunst der vertroosting voorzien te zijn, en over de conscientie dér hun teebetrouwden in dezen staat te
waken'. Voetius beroept zich op de Confessio Helvetica.
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'mocht aangedaan zijn'360.

Daarop gaat hij over tot de vermelding van de bijzéndere versterkende middelen.
Die omschrijft hij als 'de versterkingspleisters der vertroostingen'. Deze zijn samen-
gesteld uit 'de ervaringen en het herdenken van het verleden, het aanschouwen van
het tegenwoordige of het verlangen naar het toekomende'361. Voetius licht niet toe
waarop hij hierbij het oog heeft. De overdenking van vroegere Godservaring behoeft
die toelichting ook niet, maar vooral over 'het aanschouwen van het tegenwoordige'
zou enige uitleg gewenst zijn. Immers is de aanschouwing van het tegenwoordige
voor de verlatene nu juist een bron van aanvechting. Of doelt Voetius op de tegen-
woordigheid van Gods belofte? Dat dit laatste echter niet waarschijnlijk is, blijkt uit
het directe vervolg,.

Het algemeengeldige (bijzondere) geneesmiddel ter versterking en vertroosting
acht hij - merkwaardigerwijs niet Gods belofte, maar - een geestelijk verlangen, waar-
bij hij kennelijk denkt aan verlangen naar hernieuwde gevoelvolle Godservaring. Let-
terlijk formuleert hij het zo: Het algemeen geneesmiddel zij een geestelijk verlangen,
met smarten vergezelschapt'. Even vraagt men zich af wat Voetius met deze aanvoe-
gende wijs wil zeggen. Moet men dit verlangen als versterkend middel bij zichzelf
trachten op te wekken, 6f trachten het op te sporen? Het directe vervolg biedt echter
opheldering. 'Is dit (sc. smartelijk verlangen) gevonden, gelijk het in allen, die waarlijk
bekeerd zijn, gevonden wordt, zoo kunnen zij vastelijk tegen alle twijfelingen en
kwade vermoedens besluiten, dat zij zijn in den stand der genade, gelijk zulks te zien
is uit de onbewegelijke gronden der Heilige Schriftuur'362, Klaarblijkelijk beoogde
Voetius met zijn conjunctief, de aanbeveling te doen om zichzelf op het punt van dat
verlangen te onderzoeken. Op zichzelf brengt deze therapie uiteraard nog wel geen
genezing, maar zij vormt daar toch het algemeengeldig middel toe. Heeft men immers
het verlangen aangetroffen, dan mag men op grond van de overeenstemming tussen
eigen hart en de in de Schrift vermelde kenmerken concluderen, in de stand der
genade te zijn. Daarmee moet het cigenlijke leed geleden zijn. Even verderop betitelt
Voetius deze gang van zaken expliciet als het maken van de sluitrede 363,

Wij achten deze aanvechtingstroost daarom opmerkelijk, omdat hier een duidelijke
distantie zichtbaar wordt ten opzichte van de koers die de reformatoren en Kohl-
brugge kiezen. Voor hen is niet de blik naar binnen, maar de blik naar buiten be-
vrijdend. Terwijl Voetius oproept om te controleren of het geestelijk verlangen zich
laat vinden en, als het gevonden is, daaruit dan in het licht van de Schrift te conclu-
deren tot eigen genadestaat, doen zij het appél om zich zo aangevochten als men is
direct aan Gods beloften en genade zelf toe te vertrouwen.

Het derde hoofdstuk - waarin Voetius zich overigens een mild en meevoelend
pastor toont 364 - kunnen wij buiten beschouwing laten, omdat het materieel geen
nieuws oplevert.

Wij komen tot de volgende slotsom. Al vereert Voetius de grote reformator als 'de

360 Zie voor Voetius' bijdrage tot de kennis van de wisselwerking tussen religie en geneeskunde, M.J. van Lieburg,
"Voetius en de geneeskunde’, in F. var Qort e.a. {red.), De onbekende Voetius, 168-180.

st 1d., 50v.

362 1d., 51.

363 Id., 52. Voetius weet de gelovige hierbij 'ondersteund door de allerzoetste leer van de volharding der heiligen'

364 Yoetjus vraagt bijv. of men in de 'staat der ongevoeligheid' zich van kerkgang en avondmaal moet onthouden, en
antwoordt: 'Geenszins' (id., 57}.
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man Gods', vergeleken met de reformatorische positie signaleren wij bij hem een
ingrijpende wijziging. Deze blijkt in de eerste plaats uit de invulling van de aan-
vechting zelf. Voetius gebruikt de term geestelijke verlating weliswaar als een syno-
niem van aanvechting, maar wij krijgen toch de indruk dat hij er iets anders onder
verstaat dan wat de reformatoren en Kohlbrugge bedoelen. Voor hen is de aanvech-
ting in wezen gelegen in de botsing van het geloof met de Zich in de paradox ver-
bergende God en met de ondermijnende activiteiten van de duivel. Het betreft het
conflict tussen geloven en zien, in het spanningsveld van onthulling en verhulling,
van openbaring en verberging. Het 1S nu juist deze wezenstrek van de aanvechting
waarvan in Voetius' beschouwing over de verlatingen geen spoor valt aan te treffen.
Bij hem is de aanvechting geworden tot wat inderdaad moet heten: geestelijke verla-
ting. Daarbij is dan vooral te denken aan het gemis van gevoelige vreugde en geloofs-
zekerheid. De auteur ervan is dan ook niet de duivel, en ten diepste ook niet God -
Hij is slechts Degene Die Zich onttrekt en de verlating toelaat -. Eigen gebrek aan
'heldere toegigening’, daarin is de eigenlijke oorzaak gelegen. De verlating ontspringt
aan onzekerheid. Het is de vraag of hier nog sprake is van een gebeuren waarbij de
mens zich door God en duivel weet bestreden. Veeleer lijkt deze werkelijke, "objec-
tieve" emst van de tweespalt der aanvechting verinnerlijkt. Wellicht is te stellen dat
in wat de reformatoren en Kohlbrugge aanvechting noemen niets minder in het
geding is dan de betrouwbaarheid Gods, terwijl in Voetius' verlatingen niets meer aan
de orde is dan het gebrek aan gevoelige zekerheid omtrent eigen genadestaat.

In de tweede plaats is Voetius' aanvechtingstroost van beduidend andere aard dan
die van de reformatoren en Kohlbrugge. Het is ondenkbaar dat deze laatsten als
'stormram’' tegen de aanvechting zouden aanmerken de geruststelling dat de genade
wel niet wordt gevoeld, maar - habitueel - toch in de aangevochten mens aanwezig is.
Zij troosten het aangevochten hart veeleer met de verzekering dat de genade bij God
aanwezig is, welke genade op grond van de belofte mag worden geloofd, alle gevoe-
lens ten spijt. Hiermee hangt samen dat Voetius' syllogistische methode van vertroos-
ting hun vreemd is, bij uitstek in het uur en het oord van de aanvechting.

In de derde plaats wijzen wij op het feit dat Voetius' ontledende en onder-
scheidende beschrijving een vrij theoretische indruk maakt 365, Voor een deel valt dit
uiteraard te verklaren uit de aard van zijn publicatie. Een disputatie is geen preek. Dit
neemt echter niet weg dat bij een zo existentieel geladen onderwerp, al wordt het dan
ook vanaf de katheder en niet vanaf de kansel behandeld, meer betrokkenheid mag
worden verwacht dan in zijn analyse is te bespeuren. Het levensechte getuigenis van
de reformatoren, dat in Kohlbrugge's preken weerklinkt, ijkt hier gestold tot cerebrale
beschouwing. De evenwichtige, grotendeels analyserende betoogtrant geeft aan het
geheel iets 'oneigenlijks'366,

W. a Brakel

Een werk waarin de geestelijke verlating eveneens uitvoerig aan de orde komt is a

385 Vgl W, van 't Spijker, 'Gisbertus Voetius (1589-1676Y, in De N. R, 70. Deze spreekt van een verwetenschappe-
lijking van de bevinding.
366 De laatstgenoemde typering is van W, van 't Spijker, 'Voetius practicus’, in J. van Qort e.a. (red.), o.c., 253.
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Brakels Redelijke Godsdienst 367, Daarin wordt zij omschreven als een langdurige
‘'onttrekking van de gewone medewerking en invloeden des Heiligen Geestes in de
wedergeborenen’, zodat de zekerheid omtrent Gods gunst, de kracht tegen zonde en
aanvechting alsook de weerbaarheid in 'lichamelijke wederwaardigheden' ontbreken,
'waardoor zij duister, zwak in 't geloof, troosteloos worden, in zonden vallen, in de
aanvechtingen onderliggen, en in lichamelijk kruis smartelijk en droevig blijven’368,
Terstond blijkt uit deze definitie al dat de verlating voor a Brakel een omvattender be-
grip is dan de aanvechting. De aanvechting is één van de factoren die in de verlating
cen 1ol spelen. Van de ‘allergrootste noodzakelijkheid' acht & Brakel het, te weten dat
het God Zelf is Die in deze verlating Zijn 'invloeiing' onthoudt 369, Hij vindt het een
'zeer droevige en nare staat', en beklaagt ‘allen die daarin zijn'370. Ofschoon hij al de
'droevige ontroeringen’ die aan de verlating eigen zijn, niet kan opsommen, wil hij er
toch enkele 'voorstellen', opdat de verlatenen, 'hun staat hun voorgesteld wordende,
eens week mogen worden, en aan 't schreien mogen geraken; want dat zal hunne ziel
nog verkwikken, en 't zal nog hoop baren van nog eens wederom bij God te ko-
men'371,

Om de aard van de verlating aan te geven, somt 4 Brakel er elf momenten van op.
De Vader verbergt Zich. De Bruidegom is geweken. De Geest houdt Zich in. De ziel
bevindt zich in het duister. Zij is krachteloos en krank. Zij is radeloos en verdoold.
Haar gebedsweg is toegemuurd. De Bijbel is een gesloten boek, het Woord 'klemt
niet, het heeft geene kracht op haar, want de Geest is er niet bii'. De vijanden hebben
de overhand, 'elke pijl treft, elke aanval des satans gelukt hem' - kennelijk betreft dit
de aanvechting, waarvan in de definitie sprake was -. De ziel is ongevoelig: 'Kon ze
week worden, kon ze schreien! Maar neen (...), zij is als in een barren winter stijf
bevroren van koude'. Tenslotte verwekt dit de meeste benauwdheid, dat men gelooft
niet uitverkoren te zijn en nooit genade ontvangen te hebben, waardoor men
uitbreekt in alle wanhopende gedachten en woorden'372.

387 Het trof ons dat F. Costerus in zijn De Geestelvke Mensch aan dit thema slechts enkele keren in het voorbijgaan
aandacht schenkt. Hij deet dat bijv, op p. 415v. in het kader van de 'verdrukkingen'. Van geestelijke verlating is sprake
wanneer de Heere Zijn vriendelijk aangezicht verbergt en de invleed van Zijn levendige vertroostingen 'opstopt’.
Daarvan onderscheiden zijn de 'aanvegtingen' van de satan en diens boze inwerpingen, waarmee hij de gelukzalige staat
van de gelovigen ‘bedisputeert', om hen zo mogelijk tot wanhoop te brengen. 'Schepen die wel geladen zijn / huysen die
wel gestoffeert zijn / worden van de Roovers gesogt; Zielen / die vol zijn van Geest en Genade / sijn het Voorwerp van
Satans Versoekingen'. Belangwekkend is in dit verband cok het hoofdstuk over 'De Geestelike Mensch, op siin
Droevighst' (id., 339-359), waarin Costerus de 'verbysterde’ mensen oproept zich tot het Woord te wenden, dat gelijk is
aan ‘'een welgestoffeerde Apothekers Winkel / in welke tegen ieder soort van droefheyt een bysondere Hertsterkinge
gevonden wordt' (353), .
168 Redelitke Godsdienst If, 624v. Vgl. id., 693-697, het hoofdstuk over ‘de geestelijke duistemis', waarin 2 Brakel tot
sterk verwante omschrijvingen komt.

369 Id., 625. G. van den End, Guiljelmus Saldenus (1627-1694), 146, wijst erop dat er in & Brakels behandeling van
deze thematiek opmerkelijke parallellen zijn aan te treffen met Saldenus' De Droevigste Staet eens Christens (1661).
Ons trof een verwante passage in W. Teellincks Soliloguium, 49, waarin hij gewag maakt van een tijdelijke verlaten-
heid in "dorrigheydt, waarbij God 'den in-vloedt der gheestelicker stroomen' inhoudt.

370 1d., 626.

371 Id., 627.

372 1d., 627-629. In deze samenhang laat zich overipens ook onderbrengen de bestrijding tot Atheisterij' en de
'bestrijding of het Woord Gods de Waarheid is’, waaraan & Brakel twee afzonderlijke hoofdstukken wijdt (id., 641-651),
als vervolg op het hoofdstuk over de geestelijke verlating. De bestrijding tot atheisterij noemt hij een 'gemeener {sc.
algemener) kwelling' dan men wel denkt, ‘bizonder in degenen, die schrander van verstand zijn' (id., 641, vgl. 650).
Men moet haar niet 'met reden wederleggen', dus er zich niet op rationele gronden tegen verweren, maar intussen wel
bedenken dat 'in alle menschen, ook in de domste Heidenen, eene erkentenis van eene Godheid is', om de ongerijmdheid
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De verlatingen dienen de kinderen Gods 'ten beste'. Zij leren zichzelf te beter ken-
nen en de genade des te hoger achten. Bij dit laatste denkt & Brakel aan de inwen-
dige genade. Hij schrijft immers: ‘De minste zucht, 't minste gebed, het minste licht, de
minste hoop is hun nu uitnemend dierbaar'373. Door de verlatingen maakt God 'aan de
wereld en zijne kinderen bekend, wat genaden God in hen heeft gelegd', want als zij
'‘wederom terecht komen', blijkt 'hoe dierbaar Jezus hun is, hoe godsdienstig, hoe
nederig, hoe lankmoedig, hoe medelijdende, hoe gedienstig dat ze zijn, hoe gemoe-
digd in den Heere, hoe op Hem vertrouwende, zoodat ieder verwonderd staat over
hunne verandering'374.

Hoewel God de auteur van de verlating is, geven Gods kinderen zelf er aanleiding
toe. A Brakel denkt hierbij aan een aperte wereldsgezindheid, aan hoogmoed, aan
verzuim van de 'gezette oefeningen' en aan cen waanwijsheid die de eenvoudigheid
die in Christus Jezus is inruilt voor nieuwe, eigentijdse denkbeelden 375,

Het is duidelijk dat ook & Brakels beschouwing over de verlating van ander
gehalte is dan de reformatorische aanvechtingsleer. Er zijn wel raakvlakken, maar
juist op het markante moment van het conflict tussen geloven en zien, gaan de wegen
uiteen. Terwiji dit bij Teellinck nog een notie van belang bleek, besteedt a Brakel,
evenals Voetius, er geen uitgesproken aandacht aan.

Deze discrepantie met de reformatoren en met Kohlbrugge komt bij uitstek aan het
licht, wanneer 4 Brakel zich gaat 'begeven tot hulp om de zoodanigen uit dien droe-
vigen staat uit te helpen'376. Om te beginnen merkt hij op dat dit 'zwaar te doen is'.
God Zelf moet eraan te pas komen. Soms doet Hij dit 'onmiddellijk, alleen door den H.
Geest nieuwe genade instortende en de oude opwekkende', soms doet God het door
een bepaald voorval. Maar 'doorgaans gebruikt God daartoe zijn Woord, gelezen of
door andere godzaligen gesproken en op hen toegepast'377. Denkend aan deze
laatste mogelijkheid, geeft & Brakel thans ook zelf enkele vertroostingen en 'bestic-
ringen'. Vooraf heeft hij echter een vraag, namelijk of de verlatene 'wel uit dien staat
gered' wil zijn. 'Zoudt gij lust hebben om wederom zoetelijk te schreien, te bidden, in
geloof en liefde met Hem te verkeeren (...)7 Wat antwoordt gij? Zegt gij ja; ik vraag u:
is 't waarheid, meent gij het? Zegt gij wederom ja, met de verzuchting: ik wenschte
het wel, maar kan het niet verwachten; welnu dan, daar is hoop dezen aangaande,
alleen zoo gij maar wilt; en nu gij maar wilt, hoort dan met bedaardheid372.

Na dit appé! op de gewilligheid is a Brakel toegekomen aan zijn vertroosting. Ons
eerste werk - schrijft hij - is 'den verlatene te overtuigen, dat hij genade heeft'. Immers
aan deze wetenschap schort het 379, Om daar weer zicht op te krijgen, moet de
verlatene zijn weg overdenken waarlangs hij tot verandering kwam en zich in herin-
nering roepen het schreien, worstelen en lopen paar Jezus en de 'zoetigheid in God'
die ooit werd waargenomen. 'Maakt daaruit het besluit eens op: is dat dan nu geen
blijk, dat gij ware genade gehad hebt?380 Voorts dient men ook acht te siaan op zijn

van de 'Godontkenning’ vast te stellen en zich daartegen te wapenen (id., 643).
T3 d, 631

374 Id., 632.

375 1d., 632v.

376 Id., 634.

77 b

378 b,

7% Ih.

350 1d., 635,
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'tegenwoordigen staat'. A Brakel zegt: gij kent toch de weg der zaligheid en gij kent
toch 'de natuur van het inwendig geestelijk leven en wat er van verschilt (...), met
begeerte om hetzelve te hebben, schoon het nu niet troost'38l, Welnu, aan deze
honger is verzadiging beloofd 382, In de derde plaats moet men niet blind zijn voor 'de
tusschenpoozen van vertroostingen' die de Heere midden in de verlating geeft, hetzij
in de kerk, hetzij 'onder een gezelschap van godzaligen', hetzij in de eenzaamheid.
Deze vertroostingen vormen even zovele blijken van het feit dat God iemand niet ver-
laten heeft 383, Of a Brakel heeft aangevoeld dat hij met deze troost niet uitkomt,
blijkt weliswaar nergens expliciet, maar in ieder geval laat hij zijn 'moedgeving' uitlo-
pen op de oproep: 'Hebt toch moed, ziet op de beloften Gods (...), slaat zijne toezeg-
gingen niet in den wind'. Hierbij frappeert het dat hij deze beloften dan niet invult als
de verkondiging van het volbrachte heil, maar als de aankondiging van heil dat toe-
komstig is 384,

In zijn 'bestiering’ geeft & Brakel de raad om zijn 'voorgaanden staat' niet fe
veroordelen en zich te wachten voor ongevoeligheid, murmurering, desperatie en
verontachtzaming van de middelen 385. Ofschoon lichamelijke ontspanning soms een
middel kan zijn tot verlevendiging van de geest, moet men toch in spijs, drank, pleizier
en vermakelijk gezelschap geen rust zoeken 386, Het is beter om naar stille onder-
werping te trachten en 'te treuren als een duifje dat zijn wijfje verloren heeft'387. Met
de zonde heeft men te breken. Men bidde voor zover men daartoe het vermogen
heeft, 'al zoudt gij - adviseert hij wijs - een psalm lezende bidden'388. Men blijve bezig
in zijn 'lichamelijk beroep’ en houde zich 'bij de godzaligen'389. Tenslotte raadt hij aan:
'Gewent u toch om door het geloof te leven; ik spreek niet van het geloof der klaar-
blijkelijkheid, maar van het geloof des aanklevens'. Daarmee bedoelt hij een 'aangaan
op' de Heere Jezus, 'met aannemen, met overgeven, schoon gij noch licht, noch troost
vindt'. Gaat 'op 't Woord aan, en gij zult-ten laatste bevinden, dat de Heere u door
dien weg wederom zal voorkomen'390.

Wij menen te kunnen stellen dat 4 Brakels geestelijke verlating een-andere werke-
lijkheid behelst dan wat de reformatoren en Kohlbrugge onder de aanvechtingen
verstaan, Merkwaardigerwijs geldt dit in nog sterkere mate van wat a Brakel 'de aan-
vechting des satans' noemt. Daaraan wijdt hij weliswaar een afzonderlijk - en
belangwekkend - hoofdstuk 391 en schenkt hij dus ruime aandacht, maar inhoudelijk
heeft dit heel weinig gemeen met het reformatorische aanvechtingsbegrip. Ten eerste
omdat hij nergens gewag maakt van het verband tussen de werkzaamheid van de

381 Th.

382 1d,, 636,

383 [h.

384 14, 637. A Brake! wijst vooral op Hab. 2:3: "Zo Hij vertoeft, verbeidt Hem; want Hij za! gewisselijk komen".

385 Id., 637v.

386 Id, 638.

387 Ih.

288 1d,, 639.

389 Th.

390 Ib, Vel id., 644, waar a Brakel de door atheisterij bestredene toevoegt: 'Vooronderstelt het eerste maar (sc. dat God
is}, alsof het zoo ware, waarvan gij nu niet zeker overreed zijt, en zegt: ik zal dan zonder zien het Woord stellen als een
grond, ik zal dat mij als een regel voorstellen om te geloaven al dat het Woord zegt en doen dat het Woord voorschrijft.
En begint zoo vaa onderen op {...), gaat op het Woord naar den Heere Jezus als den Borg, neemt Hem aan (...) als met
gestotene oogen, verlaat u op Hem, omdat het Woord het gebiedt'. Vgl. ook id., 650.

31 1d., 674-685.
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duivel en die van God. Ten tweede omdat hij in het geheel niet rept van de zin die
deze aanvechting heeft. Ten derde omdat hij ook deze aanvechting op geen enkele
wijze in verband brengt met de spanning tussen geloven en zien, tussen belofte en
verberging. A Brakel vult haar vitsluitend in als sluwe bestrijding van de satan. Zo
maakt de duivel ons wijs dat ons geloof op inbeelding berust 392, hij blokkeert het ge-
bedsleven 393, benevelt onze hersens 'met een slaapdamp' om het Woord krachteloos
te maken 394, ondermijnt onze heiligmaking 395, verlokt ons tot zonden 396 en werpt
ons 'kwade gedachten van God' in 397. A Brakel adviseert om die vurige pijlen maar
voorbij te laten vliegen, het 'op de vorige ondervinding’ ervoor te houden 'dat gij een
kind Gods zijt', 'veel biddende' te zijn, godzalig te leven en trouw te¢ zijn in het
waarnemen van het dagelijks beroep, aan een beproefd leraar of een ander sterke
christen deze strijd te 'openbaren’. Zijn herderlijk vermaan mondt dan uit in de op-
roep, 'kloeken wederstand' te doen 398 door bij 'den veldoverste Jezus' te blijven en
zich te wapenen met de wapenrusting Gods 399.

Als pendant van de aanvechting in reformatorische zin komt eerder 4 Brakels
geestelijke verlating in aanmerking dan zijn aanvechtingsbeschouwing. Echter blijkt
ook dan het onderscheid groot.

Als wij de balans opmaken komen wij tot het volgende. Zoals Voetius denkt ook a
Brakel bij de verlating niet zozeer aan de tweespalt tussen geloof en ervaring, opge-
roepen door de spanning tussen de gehoorde belofte en de voorhanden werkelijk-
heid, maar aan het ontbreken van geesteljjk licht en zicht. Hij noemt de verlatingen
wel dienstig en nuttig, maar wekt toch de indruk dat zij veeleer aan menselijke
zwakheid dan aan goddelijke opzet ontspringen. Qok in zijn vertroosting gaat hij een
andere weg dan de reformatoren en Kohlbrugge. Deze verwijzen niet tenslotte ook
nog naar de belofte, maar zij doen dat direct en exclusief. Bij hen fungeren bovendien
de beloften niet slechts als bemoediging met het oog op de toekomst, maar zij zijn de
wijze waarop de Heilige Geest het heil present stelt. Wat buiten ons vast ligt mag het
vertwijfelde hart innerlijk nochtans geloven. Deze grondnotie van de reformatorische
aanvechtingstroost ontbreekt bij 4 Brakel weliswaar niet, maar in plaats van het
centrum uit te maken, is zij naar de rand opgeschoven. Zij is niet langer kern, maar
component. Mogelijk gaat het hierbij overigens om een component die voor a Brakel
uiteindelijk toch van doorslaggevend gewicht is. Zou het toevallig zijn dat zijn
'bestiering’ uitloopt op de oproep tot het beloftegeloof? Men kan dit minimaliseren,
door hem te verwijten dat hij er niet eerder aan toe komt. Men kan de zaak echter
ook omgekeerd waarderen, door het erop te houden dat a Brakel het eigenlijke voor
het laatste bewaart. Hoe het ook zij, hij zegt de dingen wel. Daarin komt ongetwijfeld
zijn reformatorische beinvloeding aan het licht. Bij Voetius bespeurden wij, althans
betreffende ons thema, daarvan veel minder. A Brakel kenmerkt zich ook in dit
opzicht door een zekere ambivalentie. Enerzijds is hij, in zijn subjectivistisme, voluit

392 Id., 676.
393 1d., 677.
394 14, 678.
395 [h.

396 1d., 678v.
397 1d., 680v.
398 Id., 683.
399 Id., 685.
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kind van zijn tijd, anderzijds wil hij leerling blijven van de reformatorische traditie 400,
Th. van der Groe

Bij Van der Groe hebben wij, voor zover wij van zijn geschriften kennis namen,
slechts een terloopse aandacht voor de aanvechtingen aangetroffen. In zijn
Catechismusverklaring gaat hij naar aanleiding van de zesde bede uit het Onze Vader
zijdelings in op verzoekingen ofwel beproevingen die God gebruikt om het geloof
van Zijn kinderen 'aan den dag te brengen'401. Daardoor wordt het geloof 'bevorderd'
en aan anderen bekendgemaakt 402, God kan daartoe aardse tegenspoeden gebrui-
ken, maar ook 'geestelijke tegenheden, door hen eens voor eenigen tijd de invloeden
van Zijn Geest en genade te onttrekken'403. Zo doet God het 'met Zijn liefste kinde-
ren wel eens'. Het dient tot loutering. Men moet er zich aan onderwerpen en 'daar-
onder stil zijn, vertrouwen op des Heeren beloften'404, Het woord aanvechting valt in
deze context overigens niet.

In zijn Toetssteen spreekt Van der Groe wel van aanvechtingen. Maar daar is de
context van andere aard. In het kader van de versterking van het geloof merkt hij op
dat, ofschoon het wezen des geloofs uit ware kennis en waar vertrouwen bestaat, er
niettemin sprake is van 'sterk-geloovigen' en 'zwak-geloovigen'. Bij deze laatsten is
het vertrouwen minder zeker. Zij hebben 'meer te worstelen met de duisterheid en het
wantrouwen, van het bijliggende ongeloovige vleesch / waar de satan / de zonde en
de wereld / onder Gods heilige bestieringe / eenen gedurigen invloed in hebben'405,
Het opvallende is dat Van der Groe hier dus denkt aan zwak-gelovigen. Bij hen
wordt het geloof door het ongeloof krachtig aangevallen, geschud, verdonkerd en
verhinderd 406, 'Satans helsche aanvechtingen' zijn het die het geloof in de boeien
slaan. Gods beloften aangrijpen is dan onmogelijk 407. Als er diep in het hart geen

400 Tn het onderdeel dat W. Schortinghuis in zijn Het Innige Christendom, 496-511, aan de geestelijke verlating wijdt,
is van deze reformatorische invloed minder te bespeuren. Dit is te meer opmerkelijk omdat deze zich daarin goeddeels,
niet alleen in de definitie, maar ook in de uitwerking daarvan, tot in de formuleringen toe, aansluit bij 4 Brakel. Dit
Jaatste is voor ons de reden, hieraan geen uvitvoerige aandacht te schenken. Wij volstaan met een enkele opmerking.
Enerzijds treedt het gevoelselement bij Schortinghuis nog sterker op de voorgrond dan bij & Brakel. Tot de heilige en
nuttige eindens' die de Heere met de verlatingen heeft, behoort o.a. dit: 'Om hun (sc. Gods kinderen) na gemis de
zoetigheid der genietingen om zoo veel te beter te doen smaken; want alle vermaak slijt door den tijd de zoetigheid
eenigzins af / maar als 't voor een tijd eens gemist is / wordt het wederom te nieuwelijker / te zoeter en te
verkwikkelijker; zoo het altijd zomer / altijd zonneschijn ware / men zou er het aangename zoo niet van waarderen. Zoo
verblijden ook de gevoelige genietingen na vervreemdinge dies te meer / en zij zijn Zoo veel te zoeter / als het gemis
smartelijker was' {id., 509). Anderzijds kan het gevoel echter geen grond zijn, want hij noemt ook dit motief: 'Om hen
niet alleen op gevoel / maar op geloove te doen leven. Dat is waarlijk eene gemeene zwakheid in des Heeren volk / dat
zij al te veel van gevoelige genade athangen / en als zij die missen / dat zij dan hunnen geheelen staat verwerpen. Daar
wil hen de Heere door dezen weg wat meer van los maken' (id., 508). A Brakels expliciete verwijzing naar de belofte
ontbreekt hier evenwel, Opmerkelijk is dat Schortinghuis ir i Brakels spoor op de verlating o.a. laat volgen de
'bestrijdinge tot Athefsterij’, de 'inwerpingen en aanvechtingen des satans' en 'het ongeloof omtrent den genadestaat’
(id., 513-540). Qok in J. Verschuir, Waarkeit in het Binnenste, 494-506, laat zich naar het ons voorkomt - hetzij
direct, hetzij indirect - 4 Brakels invloed gelden.

401 Pes Christens Eenigen Troost II, 551.

402 14, 552.

403 b, Het valt op dat Van der Groe hier de term geestelijke verlating niet hanteert.

404 p,

405 Toetssicen I, 320.

406 1d., 321. Vgl. 'Voorrede' (over het ware zaligmakende geloof} in R. en E. Erskine, Schatkamer V, 75.
407 Th.
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waar goddelijk geloof in het hart geworteld zou liggen, zou men door deze aanvech-
tingen van Christus worden afgerukt 408,

Aan dit zwakke geloof zitten twee kanten. Enerzijds laat zich door gebrek aan
geestelijk Evangelielicht het wantrouwen jegens Gods beloften gelden. Anderzijds
'schijnt dan op den grond en bodem van hunne harten nog altijd een waar geestelijk
licht des geloofs, hoe gering en hoe zwak het ook mogt zijn / waardoor zij dan nog
heimelijk met hun gemoed (hoewel zij het zelven niet of naauwelijks mogten bemer-
ken) aan God en zijne beloften onverzettelijk blijven vasthouden'409. Van der Groe
roept hier dus niet op tot het nochtans van het geloof, maar poneert eenvoudig dat
de 'werkingen des geloofs', al zijn die nog zo zwak, 'nogtans (...) inwendig binnen' in
het gemoed verborgen zijn en op Gods tijd door de Heilige Geest weer 'meer te voor-
schijn komen'410. Overigens wijst hij ook op de objectieve kant van dit geloofsge-
heim. Gods 'ellendigste kinderen' liggen nametijk altijd nog besloten onder ‘dat dier-
bare woord van Christus: Tk hebbe voor u gebeden, dat uw geloove niet ophoude’
411

Wij stellen vast dat Van der Groe inzake de aanvechting nauwelijks enige affiniteit
vertoont met de reformatoren en met Kohltbrugge.

A. Comrie

Dit onderdeel sluiten wij af door te vragen of de aanvechting een rol speelt in het
werk van Comrie. De term als zodanig komt daarin slechts zelden voor. Wel troffen
wij een preek aan waarin hij een geloofservaring behandelt die aan de aanvechting
verwant is. Het is de preek over 1 Petr. 1.7, die het opschrift draagt: 'Het zaligmakend
geloof, eene genade, die beproefd wordt'412. God beproeft het geloof onder andere
door de vervulling van de belofte uit te stellen juist tot die tijd waarop het onmogelijk
schijnt 413, Het geloof wordt dan op de proef gesteld, of het Gods getuigenis aan wil
nemen 'tegen alle waarschijnlijkheid aan’, en of het God waarachtig wil houden en
vol vertrouwen de vervulling af wil wachten 414, God slaat soms tegenstrijdige
wegen in, 'die regelrecht tegen de vervulling van Zijne toezegging schijnen aan te
loopen'415. Zo wekt God de ziel op om Hem in stille gelatenheid blindelings te volgen
en te geloven dat iedere zaak, hoe tegenstrijdig die er voor ons vleselijk verstand ook
voorstaat, door God ten beste wordt gekeerd 416. God kan Zich zelfs gedragen alsof
Hij onze vijand is 417, Dan moeten wij maar trachten ons 'als een gespeend kind te

408 14, 322,

409 1d., 323v.

410 Id,, 324.

411 [,

412 Eigenschappen, 291-334, In de Verzameling van Leerredenen I, 1-94, geeft Comrie een uitvoerige beschrijving
van de geestelijke 'dodigheit', die veel raakvlakken vertoont met elementen van a Brakels 'geestelijke verlating’, maar
niet met de aanvechting.

412 1d., 303, ‘

414 Td., 304. Dezelfde bij Comrie sporadische gedachte treffen wij aan in Het 4. B. C. Des Geloofs, 202.
415 1d., 306.

416 Id., 307.

417 1d., 308.
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houden'418. Andere beproevingen bestaan hieruit, dat God Zijn gevoelige genade
weigert en met Zijn ongenoegen de ziel benauwt 419, De ziel moet onder zulke
omstandigheden 'mijden het angstig onderzoek en opmaken van haren staat door
kenmerken'. In ket donker moet men zich niet onderzoeken - dat doet men als het
licht is -, maar 'naar regtstrecksche geloofsdaden staan, van uitzien, vlugten, opdragen
van zich zelven en aangrijpen van Jezus'420,

God stelt deze beproeving 'in den beginne' gemeenlijk uit, omdat Zijn kinderen dan
nog onervaren zijn. Het is Gods weg 'hen eenige jaren te troetelen en in de armen te
dragen'4Zl. In later stadium legt Hij het geloof echter op de zeef. Vier 'gewone tijden’
van beproeving onderscheidt Comrie: als de ijver verflauwt, als er tweedracht onder
Gods volk is, als God iemand 'tot wat groots wil toebereiden' en ‘na deze of gene zon-
derlinge en meer dan gewone ontdekking van Gods gunst en liefde aan de ziel'422.
Het doe] dat God ermee heeft is de loutering van het geloof 423, Comrie eindigt zijn
uiteenzetting met de raadgeving om in stille gelatenheid 'tevreden te zijn met de weg'
die God met ons gaat, bevreesd te zijn voor harde gedachten van God en te beden-
ken dat de beproeving van het geloof tot lof van de Heere zal blijken te zijn 424.

Al met al levert dit een karige oogst op. In de ¢erste plaats omdat Comrie, terwijl hij
toch zeer veelvuldig en tot in finesses over de geloofservaring schrijft, slechts spo-
radisch ingaat op de ervaring die aan de aanvechting herinnert. In de tweede plaats
omdat hij ook dan siechts vluchtig melding maakt van wat naar het besef van de
reformatoren en van Kohlbrugge nu juist de kern van de aanvechting is. In de derde
plaats omdat de pastorale hulp die hij in de beproeving biedt ambivalent uitvalt.
Enerzijds maant hij slechts tot gelatenheid en tot het vertrouwen dat God ook via
Zijn paradoxale wegen Zijn doel bereikt. Als het echter gaat om het geloof 'tegen alle
waarschijnlijkheid aan’, schrijft hij anderzijds, in een trant die herinnert aan de door
hem hooggeschatte Erskines: 'Hier is eene groote beproeving voor het geloof, of het
Gods getuigenis wil aannemen'425. Op één punt is Comrie overigens zeer beslist:
wanneer de gevoelige genade ontbreekt, moet men geen zekerheid zocken in zich-
zelf, maar Jezus trachten aan te grijpen.

Onze slotsom is dat in Comrie's oeuvre het aanvechtingsbegrip, zoals dat bij de
reformatoren en bij Kohlbrugge gestalte krijgt, een zeer ondergeschikte plaats in-
neemt.

418 Id., 309. Treffend is Comrie's raad aan het adres van I.L. Verster: Maar, mijn lieve broeder in de Heere, wacht n wel
voor dat duivelse monster van moedeloosheid. Moedeloosheid is als een smidse voor de satan. Daar heeft hij zijn
aambeeld en blaasbalg voor het slaan en scherp slijpen van vurige pijlen, teneinde ons daarmee handig te beschieten en
deerlijk te treffen’ (zie G.H. Leurdijk, Twee pastorale brieven van Alexander Comrie, 33).

419 1d,, 310v,

420 Td., 312v,

421 Id., 320,

422 1d,, 321,

423 1d., 322v. In een van zijn brieven spreekt Comrie over de nocdzaak van bestrijdingen en verzoekingen, die 'dikwerf
nodiger dan verruiming' zijn, en wel met het ¢og op de 'aanklevende aanhankelijkheid’ ( zie G.H. Leurdijk, o.c., 32).
424 1d,, 333v.

425 1d., 304, Zie voor het in de beproeving beoefende geloof bij R. Erskine, P.H. van Harten, o.c., 191. De invloed van
Luther op de Erskines is (ook) in dit opzicht duidelijk merkbaar.
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Conclusie

Kohlbrugge's aanvechtingsleer vertoont overcenkomst met die van Calvijn, maar
vooral met die van Luther. Het - zeer beperkte - onderzoek dat wij instelden naar de
na-reformatorische periode, geeft ons een aanzienlijke distantic ten opzichte van
Kohlbrugge te zien. Terwijl bij hem de aanvechting, als karakteristieke component
van zijn prediking, bestaat uit de spanning tussen geloven en zien, wordt zij in de
na-reformatorische traditie opgevat als het ontbreken van gevoelige vreugde in God.
Voetius noemt haar geestelijke verlating. Hoewel hij deze identificeert met de aan-
vechting, is de inhoud ervan toch duidelijk een andere. Ook bij 4 Brakel, die de aan-
vechting beschouwt als een onderdeel van de geestelijke verlating, is de betekenis
verschoven. Het lijkt erop - maar nader onderzoek zou dit vermoeden moeten staven
- dat het aanvechtingsbegrip van de reformatoren, door Kohlbrugge weer zo nadruk-
kelijk vertolkt, in de gereformeerde traditie al spoedig vrijwel is teloorgegaan. Van de
auteurs die wij raadpleegden zijn Teellinck en enigermate ook Comrie de enigen die
er blijk van geven, niet onkundig te zijn van die gestalte van de aanvechting die wij
bij de reformatoren en bij Kohlbrugge aantreffen. Overigens vermoeden wij dat zij
ook voor Teellincks oeuvre niet typerend kan heten; voor Comrie is zij dat zeker niet.
De specifieke invulling van de aanvechting en de notie dat zij een zinvol en geheel
eigen begeleidingsverschijnsel van het geloofsleven vormt, heeft Kohlbrugge niet
met de Nadere Reformatie, maar met de reformatoren, inzonderheid met Luther ge-
meen.

Een intrigerende vraag is hoe het komt dat een voor Luther, maar - zij het in
mindere mate - toch ook voor Calvijn zo significant gegeven als de aanvechting in de
na-tijd al spoedig aan betekenis inboet. Wij denken dat dit samenhangt met cen
accentverlegging in de geloofsheleving. Voor Luther is het geloof structurcel met de
aanvechting verbonden, in die zin dat hij het gericht weet op het Woord dat met
onze ¢rvaring en waarneming botst. Wij herinneren aan de kenmerkende uitspraak:
‘Damit also Raum sei fiir den Glauben, ist es not, dasz alles was geglaubt wird,
verborgen werde (...); es kann aber nicht tiefer verborgen werden, als wenn es dem
Augenschein, den Sinnen, der Erfahrung gerade entgegengesetzt ist'426. Deze
paradoxale aard van het Woord en van het geloof is voor hem niet bijkomstig, maar
wezenlijk. De aanvechting is daarbij niet slechts een incidenteel gevoel van ver-
latenheid, maar een werkelijkheid die het geloof gedurig begeleidt, om de ware aard
ervan te bewaken. Wat Calvijn betreft merken wij op dat hij weliswaar voluit op de
hoogte blijkt van deze paradoxie in het geloofsleven, maar dat zij voor zijn geloofs-
opvatting toch niet zo structureel is als voor die van Luther. Hoe ernstig Calvijn de
aanvechting ook neemt, zij bestaat naar ons besef niettemin uit een reeks - overigens
niet slechts sporadische of bijkomstige - incidenten, die hij eerder dan Luther getem-
perd weet door de aan het hart verzegelde belofte.

Dat de aanvechting in de na-reformatorische periode nauwelijks aan de orde komt,
of wordt verdrongen door de geestelijke verlating, hangt naar het ons voorkomt
samen met een verschuiving van de aandacht. Men is niet zozeer geconcentreerd op
de vraag hoe het paradoxale beloftewoord voor het geloof waarheid zal zijn, als wel
op de kwestie hoe men aan de weet komt of de innerlijke beleving van het geloofde
Woord waarheid zal wezen, De geestelijke verlating is een van de ondervindingen

426 Zie P. Althaus, o.c., 58.
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die men bij deze registratie van het innerlijk tegenkomt en waarop diverse schrijvers
pastoraal ingaan. Het betreft dan echter eigenlijk niet de bestreden geloofsdaad, maar
veeleer het verdorde gevoelsleven. Zonder op de grote, vooral psychologische waar-
de van hun geestelijke leiding en ontleding af te dingen, moet wel worden gesteld dat
het hierbij toch om iets anders dan de aanvechting gaat. Voor Kohlbrugge is de aan-
vechting geen gevoelsmatige ingezonkenheid, geen tijdelijk gemis van innige blijd-
schap, maar de spanning die het geloof voortdurend typeert en die opgeroepen
wordt door de paradoxale belofte. Het is stellig aan voornamelijk Luthers invloed te
danken, dat hij het geloof zo vaak benadert als een geloof dat het tegendeel waar-
neemt van wat het in het Woord verneemt 427,

427 Vgl. A. de Reuver, Luther en Kohlbrugge, twee theologen onder het kruis', in Ecclesiz 82 (19913 81-86. Mogelijk
laat zich in dit opzicht ook invloed gelden van de door Kohlbrugge hooggeachte W. Bilderdijk, die door C. Gerritson,
Verzamelde werken III, 52, 'de geestelijke vader van Kohlbrugge' genoemd wordt, en van wie bekend is dat hij, zoals Da
Costa getuigt, 'naar de mate van het stellige zijns geloofs des te meer wezenlijk en aangrijpend onder de aanvechting’
was. Zie Is. Da Costa, De mensch en de dichter Willem Bilderdijk, 348. Vgl. H. Bavinck, Bilderdijk als denker en
dichter, 10v.; W. van der Zwaag, Willem Bilderdijk. Vader van het Réveil, 199v., 212v. Zie van Bilderdijk zelf zijn
Brieven van Mr. Willem Rilderdijk aan Mr. Isagc Da Costa, 118, 201, inz. 106v.: 'Ja het is zoo, ons leven is een
gedurige strijd en worsteling en ieder oogenblik moeten wij sidderen daarin te bezwijken. Dit is de staat des Christens,
ook des volkomensten Christens hier op aarde, in 't midden van de eindelooze aanvechtingen van wareld en boze geest,
en boven al van onze eigen zwakheid. Ja, ik durf zeggen, dat naarmate ons verstand meer gecultiveerd, onze
schranderheid en genie grooter zijn, die worstclingen veelvuldiger en zwaarder zijn'.
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