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HOOFDSTUK. X

Geloof en verkiezing

1. Kohlbrugge's visie

Het kan geen verwondering wekken dat bij een prediker van vrije genade zoals
Kohlbrugge is, de belijdenis van Gods verkiezing nadrukkelijk opklinkt. In Gods
verkiezend welbehagen weet hij het sola gratia gegrondvest. Wie genade zegt, die
| zegt verkiezing. Het omgekeerde is evenzeer van kracht: wie van verkiezing spreekt,
die heeft het over genade. Blijkens zijn brief van 1 december 1835 aan zijn vriend
Van Heumen wil hij het geloof in de verkiezende God onlosmakelijk verbonden hou-
den met het geloof in de rechtvaardigende God, en protesteert hij tegen abstrahering
en isolering van de praedestinatieleer 1. Kohlbrugge's eigen verkiezingsleer ligt dan
| ook ingebed in zijn leer van de rechtvaardiging en de geloofszekerheid. Het leek ons
daarom in zijn geest, om onze studie niet met zijn praedestinatiebeschouwing te begin-
pen, maar af te sluiten. Op het aan alles voorafgaande welbehagen van God valt voor
| hem slechts licht vanuit het rechtvaardigend geloof in Christus. Met C. Graafland is
 te stellen dat deze zienswijze Kohlbrugge ertoe brengt, in dit verband specificke
b accenten te leggen 2. Naar deze accenten gaan wij op zoek.

| Genadige soevereiniteit

' De manier waarop Kohlbrugge Gods soevereiniteit omschrijft is veelzeggend. Zij
| betckent naar zijn overtuiging dat God 'kan doen wat Hij wil'. Maar deze viijmacht
| wordt onmiddellijk voorzien van een voluit positieve invulling: '"Wil Hij dus Zijn goed-
| heid op iemand laten dalen, dan doet Hij het. Daar ziet Hij niet op het schepsel, maar
| wat Hij daar doet, dat doct Hij eigener beweging [aus freien Stiicken], omdat het Zijn
welbehagen is. Onze Heere is hierin als een bron. Een bron laat het water vanzelf
naar buiten borrelen (...). Zo is de Heere in Zijn soevereiniteit de bron van alle goeds.
| Het behoort tot Zijn soevereiniteit, te geven waar niets ontvangen wordt'3. Kohlbrug-
 ge verstaat dus onder Gods vrijmacht Zijn vrijwillige goedgeefsheid, die ons absoluut
| voor is en volstrekt kosteloos wordt betoond. Zij is ¢en synoniem van Gods genadige
| hefde. 'God is de liefde, niet eerst dan als wij Hem liefhebben, niet eerst dan als wij ons
| tot Hem bekeerd hebben (...}, maar eer wij het daglicht zagen, eer wij waren geboren,
eer wij goed of kwaad konden denken, overleggen en doen, eer Adams zonde ons
werd toegerekend (...). Zijn liefde gaat aan onze afval van Hem (...) vooraf4.

Hiermee zijn twee aspecten duidelijk. In de eerste plaats dat Kohlbrugge's nadruk
op Gods vrijmacht haaks staat op een benadering waarbij de genade afhankelijk

J. van Lonkhuyzen, o.c., Bijlage B, 24. Zie over H. van Heumen, E.P. de Booy en J. Engel, Van erfenis tot
~udiebeurs, 69, 8%; W. Otten, Uit het levensboek van Dr. HF, Kohibrugge, 87v.

- Graafland, Van Calvijn tot Barth, 403.

5 4.9 201 ['71].

- Der Herr, Philippus und Nathanael, 3 ['62]. Vgl. Zwanzig, 36 ['46] - Tw. 1-2, 166v. -
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wordt gedacht van menselijke gewilligheid en medewerking. Heel de zaak van het
heil, 'de ganse raad Gods' tot onze zaligheid, kenschetst hij in één woord als genade.
'Niet genade in die zin, dat wij nog in staat zouden zijn iets naast deze genade te
doen, maar zulk een genade die ons uitsluit, die al onze werken, al het doen van de
mens, ook al zijn wijsheid, geschiktheid en deugd uitsiuit, zodat de genade het alleen
gedaan zal hebben's. Kohlbrugge leest dus in Gods vrijmacht niet alleen het primaat
van de genade af, maar niet minder de exclusiviteit ervan. Wanneer het schepsel deze
soevereiniteit niet erkent, en 'zich naast God opstelt met de aanmatiging, waar God de
eerste is, (zelf) de tweede te willen zijn (...), daar onttrekt hij zich terstond aan het heil
van de heerlijkheid Gods’s. Wie Gods voorbeschikking verwerpt, 'komt tot zulke
domheden, dat hij meent iets te kunnen, willen en moeten'?. Het motief achter deze
kritische uitlatingen is echter zijn overtuiging, dat in deze volstrekte vrijmacht van
Gods genade nu juist heel 'het geluk' van Gods kinderen gelegen is 8. 'In de levende
en vrijmachtige God heeft men al zijn welgevallen, zijn één en al, zijn zilver en goud,
zijn heil, eer en leven, een rijk erfdeel9. Door Zijn raadsbesluit worden wij diep
getroost 10,

Dit brengt ons op de tweede karakteristiek van Kohlbrugge's soevereiniteits-
verstaan. Hij verzet zich niet aileen tegen een remonstrantiserende afzwakking van
Gods vriimacht, maar evenzeer tegen een speculatieve verabsolutering ervan. Hij wil
haar in directe samenhang met Gods liefde en Zijn genadehart houden. Het frappeert
dat hij in zijn omschrijving die wij releveerden, op de zinsnede dat God kan doen wat
Hij wil, egenblikkelijk laat volgen: "Wil Hij dus Zijn goedheid op iemand laten dalen
(...)'. Juist als de soevereine is God 'de bron van alle goeds'. Geven is de eigenlijke
aard van deze soevereiniteit. God 'vordert niets en geeft alles, Hij geeft Zichzelf'11. Op
¢en niet mis te verstane manier houdt Kohlbrugge Gods soevereiniteit dus ver uit de
buurt van een onpersoonlijk absolutisme. Zij is niet de vrijmacht van het onverbidde-
lijke lot, maar de overmacht van de goedgeefse God.

Gods voorkeur
Kohlbrugge hoort in de verkiezing het hart van Gods geflade kloppen. Gods

voorbeschikking vormt voor hem geen grillige willekeur, maar Zijn vrijwillige
voorkeur voor het minste en geringste. Zij draagt de trekken van vaderlijke deernis

5 Zwanzig, 289 ['46] - Tw. I-2, 515 - Vgl. Licht 5, 64 ['48] - Tw. 3-8, 343v. -: 'lk zeg dat de genade het alleen doet
(..), want zouden wij het doen met behulp van de genade, dan waren wij groter dan de genade; immers degene dic
geholpen wordt is groter dan degene die slechts helpt. Nu is omgekeerd de genade alleen groot, en wij zijn niets'.
Treffende overeenstemming met Kohlbrugge's gedachten vindt men in |. Wichelhaus, deademische Vorlesungen iber
biblische Dogmatik, 147-156.

5 Romer 7, 50. Vgl. Kohlbrugge's opmerking in Briefe-Wichelhaus, 95 ['51]: 'Gods soevereiniteit wordt niet erkend,
en wanneer dat niet gebeurt, meent de mens toch steeds dat God te allen tijde voor hem gereed moet staan omdat Hij nu
eenmaal genadig is en de mens toch jets te zeggen heeft en mee moet regeren. Daar komt dan steeds de eigenliefde te
voorschiin, en daar wil men God, hemel en aarde in elkaar dwingen [hinein zwingen]; maar dat breekt in tweeén. God is
in de hemel, en wij zijn stof; laat ons Hem dankzeggen!

7 Briefe-Wichelhaus, 106 ['51].

8 Rémer 7, 50.

9 Lober 1, 34 ['63).

10 Ib.

115 A9 292
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en zij voltrekt zich als een omzien naar het zwakke en achteruit gezette 12. W, Kreck
brengt Kohlbrugge's positie trefzeker op formule, door te stellen dat hij 'nicht eine
besondere sittliche und religitse Qualitit bei den Auserwihlten voraussetzt, sondern
im Gegenteil, gerade das Fehlen einer solchen Qualitit und den bewuszten Verzicht
auf sie, dasz also Gottes Gnadenwahl sozusagen im umgekehrten Verhiltnis zu des
Menschen Verdienst steht'!3. De keerzijde van deze specitieke voorkeur is volgens
Kohlbrugge, dat God voorbijgaat aan mensen die de pretentic voeren, zich te kunnen
verheffen boven anderen. God haat deze zelfverheffing 14. Kohlbrugge leest dit af uit
Maleachi 1:2,3: "Jakob heb Ik liefgehad en Ezau heb Ik gehaat'ls,

De toepassing die hij van dit niet zelden in deterministische zin geduide Schrift-
woord maakt, is verrassend. Hij hoort er pertinent geen noodlotsbericht in, maar
veeleer een appel. Het treffende is namelijk dat hij niet stellenderwijs verklaart dat aan
het voornemen van Ged nu eenmaal niet te tornen valt, maar in de aanvoegende wijs
de oproep laat uitgaan om onder Gods voornemen te buigen. Meent men in het heil
te delen, 'zo diene men de mindere [dem Kleinemn], dan zal men doen wat God wil.
Wat zeg ik? Zo buige men zich onder Zijn voormemen en houde men op, de meerdere
[Groszere] te willen zijn, zo één te willen zijn die aanspraken op Gods genade en
erbarmen zou hebben, omdat men zo veel gewerkt, omdat men dit en dat ervaren,
doorgemaakt, geleden, gestreden, omdat men dit en dat van God verkregen heeft
waarvan de goede buurman [der gute Nebenmann] niets weet. Want daarmee
betoont men zich als een Ezau, die in de steenrotsen woont en uit de hoogte
[hochnisig] neerziet op die Jakob die niet zo goed vooruitkomt. Hoe kan men hierbij
een kind der belofte zijn? Wil men de meerdere zijn, zo zij men zo klein als de mindere,
zo houde men zich bij zulken die God Zich uitverkiest 16, dat is bij diegenen die niets
zijn, ook niets zijn willen; want daar is het ware Israél, dat zijn de kinderen der
belofte; en zo ziet men dat Gods Woord wel Gods Woord blijft'17.

Naast het appellerende van Kohlbrugge's omgaan met de verkiezing treft ons de
tegenwoordige tijd waarin bhij haar plaatst. Wij komen hierop nog terug, maar
signaleren op voorhand dat in zijn spreekwijze een indicatie valt te bespeuren van

‘T Zwanzig, 219 ['46] - Tw. {-2, 409 -

I3 Kreck, o.c., 173.

14 Treffend wordt deze gedachte verwoord door J. Keopmans, Order ket Woord {'Praedestinatie en noodlot'), 152: 'De
verkiezing 1s een voorkeur voor sommigen dergenen, over wie de voorzienigheid Gods loopt, en het Evangelie van
Jezus Christus is daar, om ons te tonen, wie die voorkeur genieten: de zondaren, die de rechtvaardiging behoeven,
boven de Farizeeérs, die hun gerechtigheid zelf bij zich hebben'. Zo ook O. Noordmans, Geestelijke perspectieven
(‘Praedestinatie’), 11: 'Bij Jezus zien we (..} een veorkeur voor zondaren'. Waarschijnlijk laat zich hier beide malen
invloed van Kohibrugge gelden. '

IS Zwanzig, 219 - Tw. 1-2, 409 -

6 TIn de Duitse tekst staat; 'welche Gott sich auserw#hlt', hetgeen taalkundig ook - met de uitgevers van de Twaalftallen
- weer te geven is als: 'die God Zich uitverkoren heeft. De context maakt het echter waarschijnlijk dat de tegenwoordige
tijd is bedoeld. Even tevoren drukt Kohlbrugge zich immers eveneens in het praesens uit: 'Gott wihlt sich das Schwache
{...); und diese seine Auswahl, wie er sich auserwihlt, wird er nach seinem Vorhaben handhaben' (219).

17 Zwanzig, 220 - Tw. [-2, 409v. -. Vgl. Die Lehre, Fr..301: 'Tk wil met Mijn genade onafhankelijk blijven, zodat een
mens, wanneer hij genade wil, ook te erkennen heeft dat het genade is. Hij kome dus niet met de zelfaanmatiging alsof
Ik hem iets verschuldigd was, noch met werk alsof hij het Mij kon vergelden'. In deze samenhang kan Kohlbrugge
elders benadrukken dat Gods verkiezende liefde tot het 'mindere’ ook bij ons teweeg brengt, dat wij 'van harte ons naar
deze wet gedragen zullen, om de zwakke en voor niets geachte te dienen in de liefde van Christus’ (Dvie Lehre, Fr. 300).
Wie zich door Gods vrijwillige liefde verkoren weet, kan 'niet ophouden zijn naaste lief te hebben, al wordt hij cok deor
hem deodgeslagen. Het gaat hem om één ding: u, mijn naaste, al zijt gij ook nog zo verkeerd, u wil ik behouden, u nict
leslaten, opdat gij veor Christus moogt gewonnen worden' (4. Z. 7, 312 ['58]).
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wordt gedacht van menselijke gewilligheid en medewerking. Heel de zaak van het
heil, 'de ganse raad Gods' tot onze zaligheid, kenschetst hij in één woord als genade.
'Niet genade in die zin, dat wij nog in staat zouden zijn iets naast deze genade te
doen, maar zulk een genade die ons uitsluit, die al onze werken, al het doen van de
mens, ook al zijn wijsheid, geschiktheid en deugd uitsluit, zodat de genade het alleen
gedaan zal hebben's. Kohlbrugge leest dus in Gods vrijmacht niet alleen het primaat
van de genade af, maar niet minder de exclusiviteit ervan. Wanneer het schepsel deze
soevereiniteit niet erkent, en 'zich naast God opstelt met de aanmatiging, waar God de
eerste is, (zelf) de tweede te willen zijn {...), daar onttrekt hij zich terstond aan het heil
van de heerlijkheid Gods'¢é. Wie Gods voorbeschikking verwerpt, 'komt tot zulke
domheden, dat hij meent iets te kunnen, willen en moeten'?. Het motief achter deze
kritische uitlatingen is echter zijn overtuiging, dat in deze volstrekte vrijmacht van
Gods genade nu juist heel 'het geluk' van Gods kinderen gelegen is 8. 'In de levende
en vrijmachtige God heeft men al zijn welgevallen, zijn één en al, zijn zilver en goud,
zijn heil, eer en leven, een rijk erfdeel'. Door Zijn raadsbesluit worden wij diep
getroost 10,

Dit brengt ons op de tweede karakteristiek van Kohlbrugge's soevereiniteits-
verstaan. Hij verzet zich niet alleen tegen een remonstrantiserende afzwakking van
Gods vrijmacht, maar evenzeer tegen een speculatieve verabsolutering ervan. Hij wil
haar in directe samenhang met Gods liefde en Zijn genadehart houden. Het frappeert
dat hij in zijn omschrijving die wij releveerden, op de zinsnede dat God kan doen wat
Hij wil, ogenblikkelijk laat volgen: '"Wil Hij dus Zijn goedheid op iemand laten dalen
(...)". Juist als de soevereine is God 'de bron van alle goeds'. Geven is de eigenlijke
aard van deze soevereiniteit. God 'vordert niets en geeft alles, Hij geeft Zichzelf'!1. Op
een niet mis te verstane manier houdt Kohlbrugge Gods soevereiniteit dus ver uit de
buurt van een onpersoonlijk absolutisme. Zij is niet de vrijmacht van het onverbidde-
lijke lot, maar de overmacht van de goedgeefse God.

Gods voorkeur
Kohlbrugge hoort in de verkiezing het hart van Gods geﬁade kloppen. Gods

voorbeschikking vormt voor hem geen grillige willekeur, maar Zijn vrijwillige
voorkeur voor het minste en geringste, Zij draagt de trekken van vaderlijke deernis

5 Zwanzig, 289 ['46] - Tw. -2, 515 -, Vgl Licht 5, 64 [48] - Tw. 5-6, 343v. - 'lk zeg dat de genade het alleen doet
(...}, want zouden wij het deen met behulp van de genade, dan waren wij groter dan de genade; immers degene die
geholpen wordt s groter dan degene die slechts helpt. Nu is omgekeerd de genade alleen groot, en wij zijn niets'.
Treffende overeenstemming met Kohlbrugge's gedachten vindt men ir J. Wichelhaus, dcademische Vorlesungen iiber
biblische Dogmatik, 147-156.

¢ Romer 7, 50. Vgl. Kohlbrugge's opmerking in Briefe-Wichelhaus, 95 ['51]: 'Gods soevereiniteit wordt niet erkend,
en wanneer dat niet gebeurt, meent de mens toch steeds dat God te allen tijde voar hem gereed moet staan omdat Hij nu
eenmaal genadig is en de mens toch fets te zeggen heeft en mee moet regeren, Daar komt dan steeds de eigenliefde te
voorschijn, en daar wil men God, hemel en aarde in elkaar dwingen [hinein zwingen]; maar dat breekt in tweeén. God is
in de hemel, en wij zijn stof; laat ons Hem dankzeggen!' ’

7 Brigfe-Wichelhaus, 106 ['51).

8 Romer 7, 50.

9 Lober I, 34 I'63].

10 b

15 4.9 292.
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en zij voltrekt zich als een omzien naar het zwakke en achteruit gezette 12, W. Kreck
brengt Kohlbrugge's positie trefzeker op formule, door te stellen dat hij 'nicht eine
besondere sittliche und religiése Qualitét bei den Auserwihlten voraussetzt, sondern
im Gegenteil, gerade das Fehlen einer solchen Qualitit und den bewuszten Verzicht
auf sie, dasz also Gottes Gnadenwahl sozusagen im umgekehrten Verhiltnis zu des
Menschen Verdienst steht'13. De keerzijde van deze specifieke voorkeur is volgens
Kohlbrugge, dat God voorbijgaat aan mensen die de pretentie voeren, zich te kunnen .
verheffen boven anderen. God haat deze zelfverheffing 14. Kohlbrugge leest dit af uit
Maleachi 1:2,3: "Jakob heb Ik liefgehad en Ezau heb Ik gehaat'1s,

De toepassing die hij van dit niet zelden in deterministische zin geduide Schrift-
woord maakt, is verrassend. Hij hoort er pertinent geen noodlotsbericht in, maar
veeleer een appel. Het treffende is namelijk dat hij niet stellenderwijs verklaart dat aan
het voornemen van God nu eenmaal niet te tornen valt, maar in de aanvoegende wijs
de oproep laat uitgaan om onder Gods voornemen te buigen. Meent men in het heil
te delen, 'zo diene men de mindere [dem Kleinern], dan zal men doen wat God wil.
Wat zeg ik? Zo buige men zich onder Zijn voornemen en houde men op, de meerdere
[Groszere] te willen zijn, zo één te willen zijn die aanspraken op Gods genade en
erbarmen zou hebben, omdat men zo veel gewerkt, omdat men dit en dat ervaren,
doorgemaakt, geleden, gestreden, omdat men dit en dat van God verkregen heeft
waarvan de goede buurman [der gute Nebenmann] niets weet. Want daarmee
betoont men zich als een Ezau, die in de steenrotsen woont en uit de hoogte
[hochnisig] neerziet op die Jakob die niet zo goed vooruitkomt. Hoe kan men hierbij
een kind der belofte zijn? Wil men de meerdere zijn, zo zij men zo klein als de mindere,
zo houde men zich bij zulken die God Zich uitverkiest 16, dat is bij diegenen die niets
zijn, ook niets zijn willen; want daar is het ware Israél, dat zijn de kinderen der
belofte; en zo ziet men dat Gods Woord wel Gods Woord biijft'l7.

Naast het appellerende van Kohlbrugge's omgaan met de verkiezing treft ons de
tegenwoordige tijd waarin hij haar plaatst. Wij komen hierop nog terug, maar
signaleren op voorhand dat in zijn spreekwijze een indicatie valt te bespeuren van

12 Zwanzig, 219 [46] - Tw. -2, 409 -

13 Kreck, oc., 173. ) :

14 Treffend wordt deze gedachte verwoord door J. Koopmans, Onder het Woord (‘'Praedestinatie en noodlot?), 152: De
verkiezing is een voorkeur voor semmigen dergenen, over wie de voorzienigheid Gods loopt, en het Evangelie van
Jezus Christus is daar, om ons te tonen, wie die voorkeur genieten: de zondaren, die de rechtvaardiging behoeven,
boven de Farizeeérs, die hun gerechtigheid zelf bij zich hebben’. Zo ook O. Noordmans, Geestelijke perspectieven’
('Praedestinatie’y, 11: 'Bij Jezus zien we (..) een voorkeur voor zondaren'. Waarschijnlijk laat zich hier beide malen
invioed van Kohlbrugge gelden. '

15 Zwanzig, 219 - Tw. 1-2, 409 -

16 [n de Duitse tekst staat: 'welche Gott sich auserwiihlt, hetgeen taalkundig ook - met de uitgevers van de Twaalftallen
- weer te geven is als: 'die God Zich nitverkoren heeft'. De context maakt het echter waarschijnlijk dat de tegenwoordige
tijd is bedoeld. Even teveren drukt Kohlbrugge zich immers evensens in het praesens uit: 'Gott wihlt sich das Schwache
(...); und diese seine Auswahl, wie er sich auserwahlt, wird er nach seinem Vorhaben handhaben' {219),

V7 Zwanzig, 220 - Tw. I-2, 409v. -. Vgl. Die Lehre, Fr,.301: Tk wil met Mijn genade onafhankelijk blijven, zodat een
mens, wanneer hij genade wil, ook te erkernen heeft dat het genade is. Hij kome dus niet met de zelfaanmatiping alsof
Ik hem iets verschuldigd was, noch met werk alsof hij het Mij kon vergelden'. In deze samenhang kan Kohlbrugge
elders benadrukken dat Gods verkiezende liefde tot het ‘mindere' ook bij ons teweeg brengt, dat wij 'van harte ons naar
deze wet gedragen zullen, om de zwakke en voor niets geachte te dienen in de liefde van Christus' (Die Lekre, Fr. 300).
Wie zich door Gods vrijwillige liefde verkoren weet, kan 'niet ophouden zijn naaste lief te hebben, al wordt hij ook door
hem doodgesiagen. Het gaat hem om &én ding: u, mijn naaste, al zijt gij cok neg zo verkeerd, u wil ik behouden, u niet
loslaten, opdat gij voor Christus moogt gewonnen worden' (4. Z. 7, 312 ['58]).
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een onmiskenbaar actualiserende tendens. Dat het voornemen-van-ecuwigheid in het
heden tot openbaring komt, is een notie die veel gewicht ontvangt. Gods eeuwige
raad blokkeert voor hem het beslissende karakter van de prediking in genen dele. In
volle ernst roept hij op, om onder het gepredikte, geopenbaarde voornemen zich van
de Ezausaard te bekeren en zich in de Jakobsgestalte gewonnen te geven. Degenen
die heden belijden cen Jakob - de mindere - te zijn, die zijn de verkorenen 18.

Nu is Kohlbrugge zeer wel op de hoogte van het verzet tegen deze vrijmachtige
voorkeur van God, Die verkiest 'wat niets' 1s en 'laat varen' wat iets is 19. De mens acht
dit onbillijk. Kohlbrugge's repliek is opmerkelijk. Inderdaad - zegt hij - kan deze
eigenaardige voorkeur 'onrechtvaardig schijnen, zo oppervlakkig beschouwd'. Bij
nader toezien is er echter van onrechtvaardigheid of willekeur geen sprake. Die
suggestie dat God onrecht zou doen komt voort uit de oppervlakkige beschouwing,
dat er na de zondeval nog mensen zouden zijn met kwaliteiten, op grond waarvan zij
voor Gods verkiezing in aanmerking komen. Maar dat is een fictie. Naar Gods
oordeel is er niet ¢én. 'Hij, de eeuwige God, zag de mensen aan, zoals zij geheel van
Hem afgevallen [abgekommen| waren. Daar was voor de mensen geen denken aan,
zich met werken tot God omhoog te helpen; want wat zouden zij werken die in de
dood lagen, die in en op zichzelf niet deugden?'20 Naar deze verloren mensen gaat
Gods vrijmachtige, genadige liefde uit. Dat was Zijn wil. En deze wil, 'volgens welke
Hij bij Zichzelf besloten heeft, zalig te maken', heeft Hij ons bekend gemaakt; een wil,
'die daarin bestaat, dat Hij goddelozen rechtvaardig spreekt, die in Hem geloven'2L.
Heel de ergernis aan Gods voorkeur komt daaruit voort, dat men God in deze
vrijwillige gezindheid om het goddeloze te rechtvaardigen, niet bijvalt. Zolang de
mens in de waan verkeert geen goddeloze te zijn, is hij niet van genade gediend en
wil hij God op enigerlei wijze tegemoetkomen. Maar dan laat God hem 'varen'. Want
Hij gaat strikt te werk naar Zijn voornemen, volgens welk voornemen 'Hij datgene
roept wat niets is en (...} Zich verkiest wat niets is'22. Op deze wijze realiseert zich
Gods eeuwige voornemen: in de actuele roeping en verkiezing - Kohlbrugge
gebruikt hier beide termen dunkt ons als synoniemen - van wat niets is. Het is
duidelijk dat de mens hier opgeroepen wordt, zich onder Gods vrijmachtig genade-
betoon te verootmoedigen. De deemoed, die alle echte geloof eigen is, krijgt hier een
radicale verdieping. )

Wanneer Kohlbrugge vervolgens invult wat er in dit verkiezend roepen plaats-
vindt, blijkt dit niets anders te zijn dan de rechtvaardiging van de goddeloze. God
erbarmt zich over de reddeloze uit pure genade, zonder iets van menselijke daad,
deugd en gerechtigheid in aanmerking te nemen 23. In Gods raad 'werd alles op-
gesteld volgens de Wet van de Geest, dat een mensenkind, een zondaar, overeen-

18 Het getuigt van een zeer gebrekkig inzicht in Kohlbrugge's theologie, wanneer K. Dijk, Van ecuwigheid verkoren,
150, Kohlbrugge het verwijt maakt dat o.i.v. diens verkiezingsleer het kwaad van de lyjdelijkheid is gevoed. In zijn Om
t eeuwig welbehagen, 474, drukt Dijk zich voorzichtiger uit. Vgl. D. Kalmijn, 'Kehlbrugge en Capadose', in W. Aalders
en D. van Heyst, Hermann Friedrich Kohlbrugge, 148: 'Te veel nadruk legt hij (sc. Kohlbrugge) op 's mensen
persoonlijke verantwoordelijkheid, om van een aanprijzen van lijdelijkheidsvroomheid verdacht te kunnen worden',
Vgl. ook B. Loonstra, 'Het Verbond der verlossing en onze heilszekerheid', in Th. Reft XXXIV (1991) 325.

19 Zwanzig, 222 - Tw. 1-2, 411 -

20 Id, 223 - Tw. I-2, 412v. -

21 1d., 222 - Tw. 1-2, 411y, -

22 Ib. - Tw. I-2, 412 -, Vgl. Predigten auf Himmelfahristag, 13 ['50].

23 Id, 222f - Tw. 1-2, ib. -
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komstig de Wet zou worden gesteld, en werd al het streven van een mensenkind om
zichzelf overeenkomstig de Wet te maken of te houden, overbodig gemaakt; en dit
niet alleen, maar (dit streven werd) verklaard als tegenstreven tegen de raad van
God'24, De passage loopt dan uit op de nodiging tot het geloof in Christus, over-
geleverd om onze zonden, opgewekt tot onze rechtvaardiging. 'In Hem alleen is alle
heil, gerechtigheid en zaligheid (...). Hem geloofd, Gode geloofd, zoals Hij godde-
lozen voor Zich in gerechtigheid stelt. Zo is de raad van Zijn wil naar welke Hij heeft
zaliggemaakt'25. Waar ons dit licht opgaat, verbleekt ieder protest. Verzet maakt
plaats voor aanbidding. 'Wanneer God zulk een raad heeft opgevat, dat Hij Zich
alieen over de ellendigen, dat Hij Zich over de zondaren ontfermt, over verlorenen,
over hen die niets zijn; wanneer dat Zijn wil is: zo zij deze Zijn wil hoog geprezen [so
lebe hoch dieser sein Wille]. Laten wij maar ellendigen, armen, verlorenen zijn, die bij
God niets te roemen hebben; buigen wij ons onder een heilsverordening naar welke
wij niet als godzaligen, maar als goddelozen, niet als lieden 'die iets zijn, maar die niets
zijn, niet als christenmensen [Christianer] of vrome Joden, maar als heidenen begena-
digd worden, en wij zullen wel geen tegenwerpingen hebben tegen een wil die zich
alleen over zulken ontfermt'26, In dezeifde richting gaan Kohlbrugge's gedachten in
zijn Eriduternde Fragen. De 'eeuwige vrije genade-verkiezing' leert ons 'in welke
stand wij ons ten opzichte van God bevinden’, opdat wij ons in de handen van onze
soevereine God werpen, met de bede: "Bekeer mij, zo zal ik bekeerd zijn", en opdat
wij 'alle aanmatiging der eigengerechtigheid afleggen' en een vaste grond hebben in
de aanvechting 27.

Het is duidelijk dat Graafland met recht poneert, dat de structuur van Kohlbrugge's
rechtvaardigingsleer bepalend is voor zijn omgaan met de verkiezingsleer 28. Evenals
in zijn rechtvaardigingsleer wil hij in de prediking van Gods welbehagen het geloof
exclusief op de genade in Christus gronden. Dit welbehagen vormt niets anders dan
de articulatic van Gods aan al het onze voorafgaande genade, waardoor de zondaar
wordt gerechtvaardigd om niet. Met Kreck is te zeggen: 'Er (sc. Kohlbriigge) will .die
ganze Sache unsrer Seligkeit uns aus der Hand nehmen, wenn er auf den vor der Zeit
liegenden Vorsatz Gottes hinweist'29,

Universele Schriftwoorden

Het is interessant om te horen hoe Kohlbrugge omgaat met het paulinische woord,
dat God wil dat alle mensen zalig worden 30. Men zou - schrijft hij - de vraag kunnen
opperen, hoe Paulus' uitspraak valt te rijmen met wat hij leert over de eeuwige
verkiezing en verwerping 31, Uit Kohlbrugge's antwoord op deze kwestie komt aan
het licht, hoe wars hij is van een solutie waarin het "allen" wordt afgezwakt door de
verwijzing naar Gods dubbelbesluit. Onthullend is dat hij in dit verband opmerkt, dat

24 Id., 223 - Tw. -2, ib: -

25 1d., 224 - Tw. 1-2, 413 -

26 Ib. - Tw. 1-2, 414 - Vgl. Matthdus 1, 119.

27 Erliuternde, 48.

28 C. Graafland, o.c., 404,

2% W. Kreck, o.c., 171.

30 | Tim. 2:4.

3l Bij hoge uitzondering maakt Kohlbrugge hier melding van de praedestinatio gemina, Men lette erop dat hij dit niet
direct, maar indirect doet, via een door anderen opgeworpen vraag.
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de rede ['Vernunft'] alles op de spits pleegt te drijven. Hij stelt daar tegenover dat 'dan
de Waarheid Gods 60k alles op de spits drijft, om het verstand te schande te maken'32,
namelijk door het "allen" zo te beklemtonen. Kohlbrugge weigert om aan de rationele
vragen tegemoet te komen. Zijn antwoord is niet dat het paulinische "allen” moet
worden betrokken op alle mensen minus de verworpenen, maar hij geeft de kwestie
een existentiéle wending, door te stellen: het zijn al degenen die zich onder Gods vrij-
machtig erbarmen verootmoedigen. Die pretenties hebben, plaatsen zich erbuiten 33.
In dezelfde richting wijst zijn aantekening op 1 Timotheiis 2:1-6 34, De mens - zegt
hij daar - wil dat alleen die zalig worden die hij het waard acht. Maar 'God wil - dit is
Zijn absolute wil - dat alle mensen zalig worden (...). Onder alle mensen verstaan wij
allerlei mensen, van welke staat ook; zelfs de allerverdorvenste, allerergste, aller-
snoodste'. Zo is dit "allerlei" tot 'troost des levens'. Kohlbrugge leest het woord

“"allen" dus niet als telwoord, maar als troostweord, bestemd voor hen die geen

kwaliteiten hebben en bijgevolg van Gods heilswil ophoren. Maar het is meteen ook
een kritisch woord. Op een specifieke manier rekent Kohibrugge af met de opvatting
dat 'alle mensen hoofd voor hoofd' zouden zijn bedoeld. Zij die dit voorstaan 'doen
dat om hun vrije wil door te drijven, en maken Gods wil athankelijk van 's mensen
willen of niet-willen'35. Wat ons opnieuw treft, is het feit dat hij ook ditmaal geen
dogmatische motivatic van zijn bezwaar biedt, maar een existentiéle invalshoek kiest.
Wie van mening is dat Gods wereldwijde heilswil op het complement van eigen
gewilligheid wacht, ontgaat de troost. Getroost zijn alleen zij die puur van Gods
gewilligheid leven. 'Deze wil wordt ons bekend gemaakt opdat wij een grond en een
belofte voor ons gebed, en een goede hoop op verhoring hebben'36. Dat God de
zaligheid van alle mensen wil, 'is duidelijk, want er is één God'. Er is 'geen bijzondere
God voor (...) bijzondere mensen', maar ¢én God voor 'alle individuen', en éen
Middelaar Gods en der mensen, 'dat is: der mensen in het algemeen, wie zij ook zijn,
hoe goddeloos ook'37.

Kohlbrugge's gebrulk van de woorden "allen" en "algemeen" heéft dus een
existentiéle spits. Het is enerzuds tot troost, namelijk voor die mensen die iedere
aanmatiging verliezen. Het is anderzijds geladen met kritiek, namelljk aan het adres
van hen die zich verbeelden iets bijzonders te zijn 38.

32 Licht 11,18 ['50] - Tw. J1-12, 198 -

33 Ib, - Tw., ib. -. Vgl. Johannes 3, 51 ['48], waar Kohlbrugge op de vraag of Christus een 'algemene’ - d.i. in dit
verband een universalistische - genade heeft geleerd, antwoordt: 'In geen geval (...). Maar waarom hierover getwist, of
hier (sc. Joh. 3:16) algemene of bijzondere genade is bedoeld (...). Het gaat om de toepassing op zichzelf. Daarop komt
het aan, of men zich met de wereld op één hoop wil laten werpen door de Heere, zodat men in waarheid belijdt dat het
vrije, onverdiende genade is'.

34 fw. [1-12, 211 - geen Duitse tekst -

35 Ib, Vgl. Erléuiernde, 46, en inz. Johannes 3, 51 ['48], waar Kohlbrugge's gedachten n.a.v. Joh. 3:16 in dezelfde
trant verlopen. Wie uit de Schriftwoorden van universele aard een 'schild' maakt om zijn vrije wil - 'die toch slaafs is' - te
verdedigen, moet weten dat geschreven staat, dat er zovelen geloofden als tot het esuwige leven verordineerd waren.
Mogelijk reageert Kohlbrugge op het zogenoemde hypothetisch universalisme van de Saumurse school, waaraan de
namen van Camero en Amyraut verbonden zijn (zie C. Graafland, o.c., 182, 192).

36 fb. :

37 1d, 211w,

38 Vgl Eriduternde, 46f.: dat God wil dat alle mensen zalig worden, 'staat geschreven om de aanmatiging te niet te
doen, waarmee men zich op de verkiezing Gods verheft (...)"
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Een spanning

Er bevindt zich in Kohlbrugge's vertolking van de verkiezing een spanning, die tot
nog toe wel niet verborgen kon blijven, maar waaraan wij toch geen expliciete
aandacht schonken. Het is zaak er ons thans rekenschap van te geven. De spanning
die wij op het oog hebben is die tussen Gods onafhankelijke vrijmacht en de
exclusieve voorkeur die deze soevereine God blijkbaar heeft voor een gekwalificeerd
soort mensen, namelijk voor degenen die onder Zijn soevereiniteit buigen. Op de
vraag of alle mensen de genade deelachtig worden, antwoordt hij: "Nee, maar alleen
diegenen die zich aan het eeuwig voomemen naar hetwelk God Zich tot zaligheid
verkiest, van harte onderwerpen'3?. Op een andere plaats veroorlooft hij zich de
vitdrukking, dat God diegene verkiest 'van wie Hij weet: Deze zal het maal goed
smaken aan Mijn tafel. Hij verkiest de hongerigen en dorstigen'40. De vraag laat zich
niet onderdrukken of Kohlbrugge op deze manier zijn uitgangspunt in de volstrekte
onafhankelijkheid van de verkiezende God wel trouw blijft. Ontvangen de gestalten
van honger, dorst en ootmoedige onderwerping niet het gewicht van voorwaarde-
lijke, verdienstelijke kwaliteiten, die de grond van de verkiezing verleggen van God
naar de mens, en Zijn vrijmacht in discrediet brengen?

Naar onze gedachte is deze vraag ontkennend te beantwoorden. Kohlbrugge
verklaart immers nergens dat Gods genadige voormemen (mede) zijn grond vindt in
wat de mens eigener beweging opbrengt. Uit heel zijn oeuvre wordt veeleer duidelijk
dat alle geloof, inclusief honger, dorst en deemoed, een creatie is van Woord en Geest.
God verkiest niet om het geloof, maar ot het geloof. Het geloof is niet het motief,
maar de vrucht van de verkiezing. Nadrukkelijk wijst Kohlbrugge immers de
'conditionele verkiezing' af 41. Maar evenzeer is hij ervan overtuigd, dat dit geloofs-
effect van de verkiezing onder en door de prediking tot stand komt. En deze totstand-
koming geschiedt niet mechanisch, evenmin willekeurig, maar op de wijze van aan-
zoek en oproep. Gods eeuwige verkiezing wil Kohlbrugge niet los zien van, maar
strak verbonden houden met de werving die heden in de prediking plaatsvindt. Hij
doet geen poging om het geheimenis van eeuwigheid en tijd rationeel doorzichtig te
maken. Liever maakt hij het ecuwige geheimenis heden bekend.

Wij moeten op deze plaats nader ingaan op een karakteristick moment in Kohl-
brugge's verkiezingsleer dat wij al releveerden. Het is ons opgevallen dat hij over
Gods verkiezen graag spreekt in de tegenwoordige tijd. Wij beweren hiermee niet dat
hij het perfectum van het voor-nemen zou miskennen, laat staan ontkennen. Uit-
drukkelijk kan hij gewag maken van Gods vrije ontferming waarmee Hij 'voor de
grondlegging der wereld in Christus Jezus een zeker aantal mensen heeft nitverkoren
ten eeuwigen leven'42, Wij willen alleen aanduiden dat dit apriori van de verkiezing

39 Die Lehre, Fr. 298. Vgl. Lichr 11,18 ['50] - Tw, Fi-12,198 -

40 54 23, 133 ['74]. Ten onrechte citeert W. Kreck, o.c., 174, in dit kader een passage uit Kohlbrugge's preek over
Joh. 3:18-21: 'In de hemel is het oordeel reeds over een ieder voltrakken. God ziet wel voornit wat de mens gedaan zal
hebben. Daarboven heet het: "Heeft hij geloofd in de naam van Jezus?" En is het antwoord: "Ja", zo volgt er dadelijk
op: "Dan is hij zalig" "(Johannes 3, 92). Kreck laat na, de voorafgaande zin te vermeiden: 'God slaapt niet tot op de dag
des oordeels'. Kohlbrugge heeft dus niet het cog op Gods verkiezend voomemen, maar op Zijn eindoordeel, waarvan Hij
heden reeds weet heeft.

*1 Hoogst belangrijke brigfwisseling, 30. Vgl. de biografische mededeling in E. Gewin, In den Réveilkring, 13,

42 Heidelberger, 306 ['71] - A. Z. 6, 321 -. Vgl. Briefe-Wichelhaus, 69: 'God zal wel verzamelen wat bij Hem verkoren
is. Experientia me docuit (de ervaring heeft het mij geleerd)’.
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bij Kohlbrugge nooit functioneert in de zin van een causaal denkprincipe vanwaaruit
geloof en ongeloof determimistisch te verklaren zouden zijn, maar veeleer als de
articulatie van Gods onvoorwaardelijke en onaantastbare genade. Het voor alle tijden
gemaakie raadsbesluit onderstreept te meer de betrouwbaarheid van God met Wie wij
heden van doen hebben. Zo zegt hij, dat Gods kinderen in de aanvechting hierdoor
worden getroost, 'dat zij een genadige God in de hemel hebben', Die om Christus’ wil
hun verzoende Vader is. Ter nadere kenschetsing van deze God Die zij héden
hebben, wijst Kohlbrugge dan op de eeuwigheidsdimensie, door eraan toe te voegen,
dat Hij een Vader is Die hen tevoren gekend en liefgehad heeft en naar Zijn genadige
voorkennis en voornemen uitverkoren heeft. Zo ligt dan de grond van onze zaligheid
in een eeuwigheid zonder begin, in het eeuwige raadsbesluit van God, en deze raad
zal bestaan'43. Naar ons besef klinkt in dit zinsverband door dat Kohlbrugge het
voortijdelijke eeuwigheidskarakter van Gods raadsbesluit weliswaar ten volle hono-
reert, maar dat hij het toch vooral verstaan wil hebben als de kwalificatie van de pure
gratuiteit van die God met Wie wij héden van doen hebben.

Het is deze visie die ten grondslag ligt aan zijn ongereserveerde verkondiging van
de genade. Onbevangen spreekt hij op een nieuwjaarsmorgen de wens uit, dat God,
'Die er zovelen heeft opgeschreven in Zijn Levensboek’, er nog velen bij zal schrij-
ven44. Niet het statische begrip verkiezing beheerst zijn prediking, maar het dyna-
misch verkiezend handelen van de ontfermende God45. Daarom heeft hij er ook geen
moeite mee om tijdens de verkondiging van deze verkiezende God de gemeente op te
roepen, zich onder Hem te buigen. Wanneer hij verzekert dat Gods voorkeur uitgaat
naar wie niets is, behelst dit een appél aan de mens, om zijn schamelheid ten overstaan
van Gods vrijmachtige genade te erkennen. Nergens komt deze verkiezingsprediking
het fatalisme in het gevlei. Kohlbrugge weet dat hij over Gods vrijmacht niet behoeft
te speculeren, maar dat hij Diens vrijmachtige genade tegenwoordig mag stellen. Dit
besef geeft aan zijn prediking die eigenaardige beweeglijkheid, waarin zowel de
strikte vrijheid als de onmiskenbare voorkeur van Gods verkiezend handelen worden
vertolkt. Hij verwart zich niet in de cirkelgang dat God zou verkiezen for geloof en
tevens om geloof, maar bedient het Woord van de Verkiezende dusdanig, dat juist
aan Gods verkondigde vrijmacht de geloofsdeemoed ontspringt. Onder dit gepredik-
te welbehagen behoeft de oproep tot gelovige erkenning ervan niet te verdampen
onder de hoge druk van het in de eeuwigheid gevallen besluit, maar kan de werving
ongehinderd plaatsvinden. Geen moment ontstaat de verlammende indruk dat de
zaak van de verkiezing nu eenmaal is beslist en dat er daarom heden niets meer ge-
beurt. Maar evenmin wekt Kohlbrugge de indruk dat Gods beslissing nu alleen nog
wacht op onze bijdrage. God verlangt geen bijdrage, maar bijval. Deze bijval bete-
kent niets anders dan het geloof dat er niets bij te dragen is; een bijval die onder het
Woord wordt verwekt. Juist dit besef dat het genade is om genade te aanvaarden4s,
maakt hem tot de genade-uitdeler die hij is. Zo is de spanning die Kohlbrugge's
vertolking van de verkiezende God typeert, veeleer bevrijdend dan beklemmend.

43 Petrus 1, 4 {'S1}

44§ 4211 ['36[.

45 Typerend is Kohlbrugge's antwoord op de vraag of de mens kan zalig worden als hij wil: 'Nee, dat hangt af van Gods
wil en ontferming' (Erfduternde, 46). Hij verwijst niet naar het verkiezingsbesluit, maar naar Gods ontfermende wil.

46 Wij ontlenen deze formulering aan A.A, van Ruler, Theologisch Werk If, 214: '"Wie zou (...) de Dordtse Leerregels
willen inkorten tot op de these, dat het genade is, genade te ontvangen? De brujd in Dord! zei, dat het genade is, de
genade te aanvaarden - dat is even dieper!" Vgl. C. Graafland, 'De genadeleer van Dordt', in Th. Ref. XXIV (1981) 36v.
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De kennis aan de verkiezing

Bij herhaling legt Kohlbrugge aan de gemeente de vraag voor, hoe men weten kan
of men uitverkoren is. Hoewel hij deze vraag doorgaans in nagenoeg dezelfde be-
woordingen formuleert, bedoelt hij er niet steeds hetzelfde mee. Het komt ons voor
dat een drietal aspecten zijn te onderscheiden: het karakter, de grond en de bron van
deze kennis.,

Het karakter

Een typerend antwoord op de vraag, hoe men van zichzelf kan weten, uitverkoren
te zijn, is het volgende: 'De tollenaar stond van verre'47. Kennelijk wil hij zeggen: z6
weet men het, - als een van verre staande smekeling. Wat bedoelt hij daarmee nu
precies? Naar ons besef heeft men er niet het advies in te beluisteren, om in ¢igen boet-
vaardigheid de zekerheid van onze verkiezing af te lezen. Het is weinig in Kohl-
brugge’s geest om de tollenaarsgestalte te verwarren met de zelfverzekerdheid van de
farizeeér! Het gaat hem hier trouwens niet om de herkomst, maar om de aard van de
verkiezingszekerheid. Deze aard vormt het tegendeel van zelfverzekerdheid. Kohl-
brugge's bedoeling bevat dunkt ons een kritisch correctief. Wat hij zeggen wil, is dat
men niet zo rechtstreeks naar zijn verkorenheid moet vragen, maar liever moet staan
op de plaats van verlorenheid, zoals de tollenaar dic op genade aangewezen was. De
vraagsteller wordt in zekere zin teruggewezen. De kennis aan de verkiezing wordt
gedragen door de bede om genade. Elders verklaart hij dat slechts hij Gods socve-
reiniteit kan geloven, die wegzinkt voor Gods Wet, zich schuldig weet aan de
overtreding van al Zijn geboden en schuilt in Gods ontferming over het verlorene 48.

Het moet ons niet ontgaan dat de tollenaar uit de gehjkems volgens Lukas 18 niet
als een uitverkorene, maar als een gerechtvaardigde naar zijn huis ging. Kohlbrugge
echter legt het Verband met de verkiezing. Dat kan hij doen, omdat, zoals C.
Graafland heeft geponeerd, het karakter van zijn verkiezingsleer structureel door de
rechtvaardigingsleer wordt gestempeld 49. Bij uitstek geldt dit voor de aard van de
kennis aan de verkiezing. Zoals het geloof in de rechtvaardigende God zich per
contraria nochtans op genade veriaat, zo ook het geloof in de Verkiezende. Zoals de
rechtvaardige tegelijk goddeloze is, zo is de verkorene in eigen oog verwerpelijk.

Wanneer Graafland stelt dat Kohlbrugge naar analogie van de these simul iustus
et peccator komt tot een simul electus et reprobatus (tegelijk verkoren en verwor-
pen), trekt hij de parallellie naar ons inzicht echter te ver door. Weliswaar kent
Kohlbrugge de paradox: 'Die het zijn, die zijn het niet; en die het niet zijn, die zijn
het's0, maar dit niet-verkoren-zijn blijkt, naar het directe vervolg van de tekst, niet een
gevoel van eeuwige verworpenheid te behelzen, maar het besef van verdoemelijk-
heid onder de Wet, dat gepaard gaat met een appel op ['appeliren an'] Gods liefde in
Christus alsook op het voomemen der genade 51. Stellig is het waar dat Kohlbrugge

47 Ericuternde, 144.

18 Lichr 11, 18 ['500 - Tw. 77-12,198 -

49 Zie Graafland, Van Calviin tot Barth, 404.
50 Sacharia 3,21 [47].

51 Hd, 21f
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in dit verband soms tot drastische formuleringen komt. Dat doet hij bijvoorbeeld
wanneer hij van de verkorenen verklaart, dat het er menigmaal zo kan uitzien, alsof
God hen vanwege hun zonden had verworpen, 'ja, Hij moge hen naar Zijn gerechtig-
heid verworpen hebben, zodat zij in menig opzicht aan de satan (...) prijsgegeven
zijn'52. De context wijst evenwel uit dat hij hier niet denkt aan de eeuwige verwer-
ping, maar aan een tijdelijke verwerping, in de zin van een tuchtigende Gods-
verberging. Dit blijkt duidelijk wanneer hij schrijft, dat 'God wel weet te verkiezen
wat Hij verworpen heeft, en te troosten wat Hij heeft moeten bedroeven's3.

Men dient dus de paradox simul electus et reprobatus wel van uitleg te voorzien,
wil zij geen misverstand wekken. Zij lijkt ons niet geschikt om Kohlbrugge's visie op
het karakter van de verkiezingskennis te typeren. Het komt ons correcter voor om
het te houden op de formule: tegelijk verkoren en verwerpelijk. Wanneer Kohlbrugge
gewag maakt van een incidentele verwerping en een hernieuwde verkiezing, is er
geen sprake van een tegelijk, maar van een achtereenvolgens. Dit neemt niet weg
dat wij met Graafland ongetwijfeld mogen spreken van een analogie tussen Kohl-
brugge's rechtvaardigingsleer en zijn verkiezingsleer. De kennis aan de verkiezing
draagt evenzeer nochtanskarakter als die aan de rechtvaardiging.

De grond

Volle ernst maakt Kohlbrugge met de paulinische notie dat God ons heeft verkoren
in Christus 54, Zowel het besluit als de uitwerking van de verkiezing gaan niet buiten
Hem om. Graafland signaleert met recht dat Kohlbrugge vaak 'spreekt over de Vrede-
raad Gods (...), wanneer hij Gods heilrijke souvereiniteit in zijn genade door Jezus
Christus wil beklemtonen'ss, Het initiatief ging in deze Vrederaad wit van de Vader.
'De Heere God, die Souverein, en dus vrij is in al zijn doen en laten, heeft uit ecuwige
ontferming en barmhartigheid, met den Middelaar van God en menschen, den mensch
Christus Jesus, zijnen Zoon, een Verbond gemaakt: dat is een nieuw Verbond, het
Verbond des Vredes, waarvan de gronden en alle voorwaarden als volkomen uit-
gevoerd zijnde en uitgevoerd wordende, alleen en zuiver liggen aan de zijde Gods, in
de genoegdoening en gerechtigheid Christi en in de heiligmaking des Geestes. In dit
Verbond neemt de Heere alle zijne uitverkorenen in Christus mede op'56. In de Vrede-
raad heeft de Vader de Zoon tot Hoofd en Heere van de gemeente gemaakt 37. Duide-

52 1d., 18.

33 Ib.

34 Efeze 1:4. Overigens cntbreekt in Kohlbrugge's nalatenschap, voor zover ons bekend, helaas een preek over deze
tekst.

53 C. Graafland, o.c., 407. Zie voor het pactum salutis G.C. Berkouwer, De verkiezing Gods, 189, Berkouwer releveert
twee moticven achter de leer van het verbond der verlossing - oftewel Vrederaad -, zoals die in de gereformeerde traditie
is ontwikkeld. Het ene is de aandacht voor de onderschikking van de Zoon aan de Vader. Het andere, de interesse voor de
‘plaats en functie' van de Zoon in het goddelijk verlossingswerk. Vooral 'wilde men in deze leer afwijzen de gedachte,
dat de verkiezing geheel buiten Christus om ging en Hij alleen maar de uitvoerder was van een besluit, dat geheel buiten
Hem om was gegaan'. Beide motieven vinden wij bij Kohlbrugge terug. Voor verdere literatuur verwijzen wij naar H.
Bavinck, Gergformeerde Dogmatiek III, 194v.; 1.J. van der Schuit, Her verbond der verlossing, inz. 20v.; J. van
Genderen, Ferbond en verkiezing, 54.; vooral B. Loonstra, Verkiezing-verzoening-verbond, inz. 19-184. Een
(kritische) bespreking hiervan door W.J. van Asselt, 'Sleutelen aan het eeuwig pact’, in Wapenveld 41 (1991) 79-82.
56 Leerrede H. Geest, 21 ['54]. Vgl. Zwanzig 36 ['46] - Tw. 1-2, 166v. -

57 Lichi 5, 60f. ['47] - Tw, 5-6, 170v. -
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lijk laat Kohlbrugge dus het oorsprongskarakter van de Vader naar voren komen.
Maar meteen ook valt het op, dat hij de hechte eenheid van de Vader en de Zoon
articuleert. De gronden van het pact liggen immers "aan de zijde Gods', te weten 'in de
genoegdoening en gerechtigheid Christi'. Kohlbrugge aarzelt niet om de applicatieve
component van het heil bij deze gronden te betrekken, wanneer hij toevoegt: 'en in
de heiligmaking des Geestes'. Ofschoon hij de Vader in de Vrederaad als de initiatief-
nemer aanmerkt, wil hij de Vader toch niet abstraheren van Christus (en de Geest).
Daarvoor acht hij de eenheid kennelijk te onverbrekelijk. Helder komt deze notie ook
aan het licht wanneer hij verklaart, dat God in de eeuwige Vrederaad Zijn trouw en
waarheid in Christus' hand gaf, Hem die liet toestromen en geheel in Hem "uitdrukte’,
zodat 'Christus louter trouw en waarheid Gods werd voor de verloren wereld'. 'En zo
stroomt van Christus af naar de verloren wereld toe Gods trouw en waarheid, het
eeuwige en zaligende van het ganse verbond des vredes en van alle heilsgoederen in
dit verbond, dat de uitverkorenen toegezworen is'38, Hieraan verbindt hij, dat
'daarom’' de zekerheid van deze trouw en waarheid alleen te vinden is door op
Christus te zien en bij "Zijn geloof te volharden's9.

Wat voorts opvalt in Kohlbrugge's gedachten over de Vrederaad, is dat hij haar
weliswaar ceuwig noemt, maar toch weinig nadruk legt op het voortijdelijke karakter
van deze eeuwigheidsdimensie. Bij "ecuwig” denkt hij ons inziens vooral in kwalita-
tieve zin aan de goddelijke geldigheid en stabiliteit ervan. Bij uitstek in zijn uitleg van
de bekende bewijsplaats Zacharia 6:13 komt dit naar voren 60. De raad des vredes
"tussen die Beiden" betekent, 'dat de Vader en de Zoon voortdurend vrederaad
houden, dat vrede gegeven wordt aan degene die in alle onvrede tot God roept om
erbarmen, zodat hij eindelijk zingen kan (...): "W1ij dan gerechtvaardigd uit het geloof,
hebben vrede met God door onze Heere Jezus Christus”. Zo is de raad des vredes. Zij
zal voor eeuwig tussen de Vader en de Zoon zijn, zodat Dezen altijd louter gedachten
des vredes koesteren, en vrede laten prediken aan de ellendigen (...)'61. Naast het
actualiserende moment treedt opnicuw de ¢enheid van de Vader en de Zoon op de
voorgrond.

Dat Christus voor Kohlbrugge niet slechts middel en nitvoerder van de verkiezing
is, maar Zelf ook als subject bij de verkiezing betrokken is, blijkt uit de opmerking, dat
God een welbehagen heeft 'in de keuze van Zijn Zoon, Die tot Zijn bruid verkiest die
de bruid van de duivel was'62, Christus merkt hij ergens aan als 'de werkende oor-
zaak' van Gods heilswil 63, Hij ziet in Hem de ecuwige grond van de verlossing
gelegen: 'Waar ligt de grond? Gij, Christus, zijt eeuwig. Eeuwige, eeuwige liefde is het
geweest, dat Hij voor ons een Rijk begonnen is dat Hij gegrondvest heeft in Zijn
eigen bloed. Eeuwige, ecuwige liefde is het geweest, dat Hij ons heeft willen kennen
toen wij Hem nog niet kenden, en dat Hij ons heeft willen opnemen in het Rijk Zijner
ontferming, en ons daarin ecuwige heilsgoederen heeft toebereid's4.

S8 Sechs Predigten Hebr. 1,22 ['49] - Tw. 9-10, 105 -

59 Ib.

80 "(_..y en de raad des vredes zal tussen die Beiden wezen.”
61 Gorres Rat, 25 ['59].

82 Die anvertrauten Pfunde, 35 ['50] - Tw. 11-12,192 -

83 Auf dem Weg nach dem Himmel, 40 [z

84 Dep verheiszene Christus, 83 ['48] - Tw. 7-8, 119 -

533




Wat in dergelijke fragmenten tot uitdrukking komt, is dat Kohlbrugge, zoals
Graafland zegt, 'in de praktijk van zijn prediking komt tot een voluit christologische
invulling van de verkiezingsleer's5. Hiermee is meteen het antwoord gevonden op de
vraag, wat de grond is van de kennis aan de verkiezing, Deze grond is Christus. Juist
vanwege de in de Vrederaad gelegde eeuwigheidsgrond onder Christus' Woord en
werk, kan een mens zich zonder reserve aan Hem toevertrouwen als het om de
verkiezingskennis gaat. In Hem vindt men de zekerheid te zijn verkoren. Zijn preek
over 1 Tim. 2:5,6 legt hiervan een markant getuigenis af. Aangezien Christus het
rantsoen voor allen is, is ook 'de meest verlorene hierbnj ingesloten' 86, En omdat deze
Middelaar 'vrede heeft gemaakt, als aller mensen Middelaar (...), is God nu Eén; dat
betekent, aller arme zondaren genadige en verzoende God, dus ook uw God. De
vrede 1s er, is gemaakt. Daartoe hebt gij niets bij te dragen (...). Van Gods zijde is Zijn
gunst [Huld] u van harte gegund's?. Kohlbrugge legt dan direct het verband met de
Vrederaad: "Want dat God u, heidenkind, genegen is, dat hebt gij te danken aan het
verbond des vredes dat God gemaakt heeft met de enige Middelaar's8, Wie zalig wil
worden, die 'zie God in het hart, zoals Hij gedachten van vrede over u gehad heeft'.
'En als gij dan niet de vrede van God in u gewaarwordt, weet dat gij niet goed ziet,
maar op uw werken ziet, en op uw zonden; zie nogmaals op deze ene God, op deze
ene Middelaar, tot gij Hem recht in het cog hebt gevat; dan zijt gij gezond, recht-
vaardig, heilig en zalig'eo,

Wanneer iemand wil weten of hij in het Boek des Levens opgeschreven staat,
geeft Kohlbrugge hem deze raad: 'Vraag uzelf af: In Wiens naam ben ik gedoopt? (...)
Laat uw eerste zorg zijn, Christus deelachtig te worden. Die is de Ferst-Uitverkorene,
Hoor hem zeggen: "Wie tot Mij komt, zal ik geenszins uitwerpen”. In Hem staat uw
verkiezing vast, en van Hem staat geschreven: "Hij zal zich over Zijn ellendigen
ontfermen”, en: "lk zal zien op de arme en verslagene van geest, die voor Mijn Woord
beeft” '70. In dit Levensboek staat bovenaan 'de Mens Christus Jezus, mijn lieve
Heiland, Borg en Voorspraak'7l. Waarop men 'bij duizenden tegenwerpingen tegen
Gods voorverordinering' te letten heeft, is: op eigen verlorenheid, op Gods vrijmacht
en op het bloed van het Lam, 'dat de zonde wegdraagt van ieder zonder onderscheid
die zonde heefi'72. Model voor dit geloof staat het gedrag van de Kananese vrouw.
In haar hulpgeroep ligt volgens Kohlbrugge dit vitgedrukt: Tk kan mij niet storen aan
verwerping en verdoeming (...), ik kan hier naar niets anders vragen dan daarnaar, dat

85 . Graafland, o.c., 407.

86 Licht 11,271 ['50] - Tw. 11-12, 208 -

67 1d., 24f. - Tw. 11-12, 204v. -

68 1d.,25- Tw. 11-12, 205 -

69 Id., 28 - Tw. /1-{2, 208 -. Hoe kritisch Kohlbrugge staat tegenover eer isolering van de praedestinatie ten
opzichte van Christus, blijkt uit het verslag dat W. de Clercq in zijn Onuitgegeven Dagboek biedt van een ontmoeting
met Kohlbrugge, waarbij deze laatste oprerkt, hoe 'men in de 18¢ eeuw zeer fraai kon redeneren over de praedestinatie,
doch de kracht van het bloed van Christus geheel voorbij gezien werd, hoe altijd Christenien met een leerstuk boven alle
anderen ingenomen zijn en dan dit overal in den Bijbel ontmoeten’ (Aang. in J. van Lonkhuyzen, o.c., 131}

70 Erlduternde, 49. Vgl. id,, 139, waar Kohlbrugge zegt dat de troost van de doop is, 'dat ik daarin op Gods
koninklijke, vaderlijke en zaligmakende naam, ook in Zijn Levensboek ben ingeschreven'. Vgl voor de notie van
Christus als de Eerst-Verkorene, B. Loonstra, o.c., 36, 64, 126,

71 1d., 139,

72 Td., 49f.
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ik in nood ben en dat Gij de Heere zijt (...). Of ik tot Gods volk behoor of niet, of ik
een verloren schaap ben of niet, of Gij tot mij gezonden zijt of niet, ik grijp U aan op
Uw soevereiniteit. Gij hebt heel de eeuwigheid, Gij hebt hemel en hel, Gij hebt de
verkiezing en de verwerping'73. Nauwelijks sterker kan worden uitgedrukt dat de
zekerheid van de verkiezing bij Christus is te vinden, - bij die Christus, Die niet onder
de beheersing van de eeuwigheid staat, maar Die Zelf de eeuwigheid beheerst. 'Men
hange zich aan die Man (...), hoe leeg men zich ook voelt, hoe ook elke bodem onder
de voeten weggezonken is, en men zal een uitverkorene zijn'74. Met dit laatste
bedoelt Kohlbrugge dunkt ons te zeggen, dat men zo - door het geloof in Christus -
de rust in Gods verkiezing vindt. 'God heeft Zijn Christus uitverkoren, om Hem in de
diepte van onze verlorenheid geheel te laten verzinken (...). Steunen wij maar op Hem
(...), dat is, geloven wij in Hem (...), dan staan en liggen wij vast in de verkiezing Gods
en in de armen van Zijn liefde, midden in onze dood, zoals Hij in deze liefde vast en
onwrikbaar ligt'75. ’

De bron

Zoals Christus van de verkiezingskennis de vaste grond is, zo is Hij er ook de
betrouwbare bron van. In het Evangelie ontsluit Hij ons het verkiezende hart van de
Vader 76. "Want de Zoon is in de Vader en de Vader in de Zoon. Zo weten wij het dan
door de Zoon, dat de Vader onze zaligheid wil'77, In dit kader brengt Kohlbrugge,
zoals te verstaan valt, de hoge zin van de Evangelieprediking naar voren. Hij noemt
die de openbaring van Gods raad in Christus 78, Direct daarop omschrijft hij nader
wat dit Evangelie 'derhalve’ [demnach] is: 'Een blijde boodschap der genade voor mij,
die mij mens voel, Een volheid van beloften Gods, die ja en amen zijn in Christus
Jezus, onze Heere'79. Het 'derhalve’ is veelzeggend. Omdat het Evangelie de ont-
vouwing van Gods raad uitmaakt, is het bijgevolg een persoonlijke boodschap met
geloofwaardige beloften. De betrouwbaarheid van de beloften wordt door-de ver-
kiezing niet gerelativeerd, maar gemotiveerd en gearticuleerd. In het Evangelie
hebben wij immers met Gods heilsraad van doen 80,

Het is vanuit deze overtuiging dat Kohlbrugge de vraag, hoe iemand persoonlijk
kan weten naar Gods voornemen geroepen te zijn, antwoordt: 'Dit Evangelie doet u
Gods voornemen weten [kiindet dir Gottes Vorsatz an]: "Welaan, allen die dorstig zijt,
komt herwaarts tot het water (...)". Gods voormnemen wordt u dus gepredikt, dat Hij
alles geeft om niet; Zijn voornemen, dat Hij het alleen doen wil (...), alles voor u
gedaan heeft en ook doen zal. Hier wordt geen onderscheid gemaakt. Wat arm en
ellendig is (...), dat wordt geroepen; en wat zo geroepen wordt, dat is naar het voor-

73 Die Herrlichkeir 1I, 521. ['54].

74 Predigi Ev. Lucas 9:28-36, 6f. ['46].

75 Petrus 1,151 ['51].

76 Sacharja 3,16 ['47]. Vgl Predigten auf Himmelfahristag, 44 ['54].

77 14., 541 ['47].

8 Dig Lehre, Fr. 272,

7% Id, Fr. 273,

80 Vgl. Th. Stiasny, Die Theologie Kohibriigges, 44. Deze geeft Kohlbrugge's geveelen zuiver weer: 'So haben wir
durch das Evangelium eine heilsame Kenntnis von dem Ratschlusz Gottes zu unserer Errettung. In ihm spiegelt sich die
erbarmende Liebe Gottes zu einer verlerenen Welt'.
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nemen [nach Vorsatz] geroepen; want God roept niet anders dan naar het
voornemen'8l. Met een vergeljking illustreert hij de welmenende aard van deze
roeping. 'Zoals bij een moeder die de kinderen aan tafel roept, het voornemen is dat
zij een "Aller ogen wachten op U" zeggen en dat zij daarbij smakelijk [lustig]
beginnen te eten om verzadigd, gezond, monter en vrolijk te zijn, zo roept ook God
naar het voornemen, dat wij, die geroepen zijn, alles om niet hebben van Zijn genade
en goedheid'82. Met een ander beeld wekt hij op tot gebed. Een goede koning stoot
geen smekeling van zich af. 'En God is groter dan alle monarchen. Als gij tot Hem
bidt, kunt gij daaraan weten dat gij verkoren zijt. Ten eerste om te bidden. Ten
tweede, geloof niet de duivel met zijn "Wee u", maar houd daaraan vast, dat het
Woord zegt: "Wel u" '83. In onze toeviucht tot God moeten wij ons dus niet laten
ophouden door de twijfel aan onze verkiezing, maar mogen wij deze verkiezing
veeleer aflezen aan de goedheid van God, Die ons verkoren heeft tot geloof en
gebed. Kohlbrugge schroomt niet om te stellen: 'Al zei de Heere heden Zelf tot u: "Lk
heb u verworpen”, dan moest gij nochtans aan de deur van de genade blijven liggen,
want het heden der genade is voor u nog niet verviogen. En als gij daar, voor de
gesloten deur, aanhoudt met smeken en kermen, zie dan eens of de poorten van het
heil zich niet ongedacht en onverwacht voor u zullen openen's4,

Kohlbrugge laat de roep van het Evangelie dus uitgaan zonder de reikwijdte
daarvan te beperken door de dubbele praedestinatie. Het is veeleer zo, dat hij Gods
eeuwige verkiezende voornemen tegenwoordig weet in de gestalte van de roeping.
Achter de roepende God gaat geen verwerpende God schuil. In de Roepende
ontmoeten wij de Verkiezende. 'Hij bezoekt ons met Zijn genade wanneer Zijn
Woord tot ons komt; Zijn Woord is een bekendmaking [Ankiindigung] van Zijn
voornemen: "lk heb u van eeuwigheid [je und je] gekend" '85. Dit komen van het
Woord tot ons behelst niets minder dan dat het bij ons hinnen komt en ons geheel
vervult 86, Hoe deze effectieve roeping zich verhoudt tot de roeping die afstuit op
verzet en ongeloof, brengt Kohlbrugge hier niet ter sprake. Dit zwijgen achten wij
veelzeggend. Het komt naar onze gedachte niet voort uit een zekere verlegenheid,
waarbij de problematiek van de in-effectieve roeping wordt verdrongen. Waar de
gelegenheid zich voordoet, gaat hij die kwestie niet uit de weg, zoals wij nog zullen
merken. Zijn zwijgzaamheid heeft een zeer bepaalde opzet. Als hij namelijk bezig is
Gods beloften uit te stallen, wil hij bewust van geen beperkingen weten. Deze on-
bevangenheid geeft zijn verkiezingsprediking een opmerkelijk inclusieve, wervende
toonzetting 87,

Hierachter lijkt ons een dogmatische terughoudendheid te schuilen. Die zal onze
aandacht nog vragen. Waar het ons thans om gaat, is te attenderen op de ruime aard
van zijn prediking, met name wanneer hij zich richt tot wie 'wegzinkt' voor woorden

81 Zwanzig, 117f. ('46] - Tw. 1-2, 260v. -. Het wekt verbazing, dat Kohlbrugge de onderscheiding van uitwendige en
inwendige roeping negeert.

82 Id,, 118 - Tw. 1-2, 261 -

83 5 4. 23,133 ['74].

84 Heidelberger, 121 - geen Duitse tekst -. Vgl A. Z. 10, 42.

85 Zwanzig, 119 - Tw. 1-2, 263 -

86 Tb. - Tw. 7-2, 262 -

87 Op dit punt zijn overeenkomsten te signaleren met de prediking van de Erskines. Zie P.H. van Harten, De prediking
van Ebenezer en Raiph Erskine, Inz. 141v.
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die ogenschijnlijk een blokkade opwerpen. Het woord: "Velen zijn geroepen, maar
weinigen uitverkoren” is er zo een. Wie daarvan schrikt, voegt hij toe: 'Slechts één
ding verlangt Hij: dat wij ter bruiloft komen. Is dat niet koninklijke genade? Maar de
bruiloftsklederen dan? Die hangen gereed in de kasten. 'Voor elkeen is hier een kleed
voor handen! Wie verlangt er een te hebben? Die trekke het over zijn lichaam aan,
het lichaam moge dan zijn hoe het zij. Dat is juist de wil van de koninklijke verkie-
zing'88. Op vele plaatsen in Kohlbrugge's geschriften treft men deze onbekrompen
aanbieding van Gods genade aan. Hij snoert die niet praedestinatiaans in, maar radica-
liseert dit aanbod op evangelische wijze tot het appellerend gebod om te geloven,
Twee voorbeelden willen wij daarvan nog geven.

Sprekend over het paaslam dat ieder Israélitisch gezin met het oog op het komende
paasfeest in huis moest nemen 89, verklaart hij: 'Gij hebt zonde (...); hier geeft God u
een geschenk, het Lam; neem het! Ik vraag er niet naar of gij zondig, of gij vuil zijt; de
genade is uitgestrekt tot in de hele wereld, tot heidenen en Joden allen samen. Waar
de bazuin van het Evangelie wordt vernomen, grijpt toe! Het Lam wil op Zich
geladen weten uw zonde, de zonde van uw vrouw, van uw kinderen, van uw hele
huisgezin'90. Elders luidt het, naar aanleiding van het Lam dat de zonde der wereld
draagt: "Wilt gij u bij de wereld laten neervellen [schlagen]: dan heeft dit Lam Gods
ook uw zonden gedragen (...). De belofte reikt zo ver als de wereld reikt. En zonde
en wereld reiken beide even ver. Waar mensen zijn, daar is de wereld. Waar de wereld
is, daar is de zonde. Deze zonde der wereld heeft het Lam Gods gedragen; en hebt gij
lust, zo hebt gij vrijheid en bevel, krachtens de ecuwige Wet, om uw zonden te
leggen op dit gezegende hoofd'91. Het is uit de bron van dit Evangelie dat wij in
Christus worden verzekerd van Gods genade, en zo van Zijn verkiezing.

Kentekenen van de verkiezing

De vraag laat zich stellen of Kohlbrugge voor de bron van de verkiezingskennis
exclusiefl naar Christus en het Evangelie verwijst, of dat hij in de lijn van het
Gereformeerd Protestantisine nog van een alternatief weet, waarbij men niet direct uit
het Woord, maar indirect uit de kenmerken die men bij zichzelf observeert, van zijn
verkiezing op de hoogte kan raken. Er zijn enkele momenten die in deze laatste
richting wijzen 92. Wij denken aan een passage waarin Kohlbrugge in verband met de
kennis aan de verkiezing, melding maakt van 'de kentekenen van onze verkiezing'93.
Deze 'ontlenen wij met de apostelen aan de daden van Gods genade aan ons, te

88 Die anvertrauten Pfunde, 31 ['50] - Tw. 11-12, 187v. -

89 Exodus 12:3,

S0 S A 7,18 ['59].

31 "Siche, das ist Gottes Lamm!", 11£. ['49].

%2 C. Graafland, o.c., 404, herinnert aan Kohlbrugge's antwoord op de vraag, wat het doorslaggevende bewijs is van
iemands verkiezing: 'Zelfverloochening, ongeveinsd geloof en ongehuichelde liefde jegens de naaste, ook, dat men
alleen Gods eer en Gods naam voor ogen houdt' (Erlduternde, 47). De context wijst er o.i. evenwel op dat Kohlbrugge
hier niet denks aan blijken die men zelf waarneemt, maar die anderen waamemen. Hij heeft nl. het vog op diegenen, die
zich op hun verkorenheid beroepen, 'zonder bewijzen re geven', dat zij in waarheid uitverkoren zijn. Wat Kohlbrugge
hier onderstreept, is dat de verkorenen t¢ kennen zijn aan de levenspraktijk. Een syllogismus lijkt ons hier niet aan de
orde.

93 Perrus 1,4 {'51].
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weten, dat Hij ons Zijn Woord gegeven heeft en Zijn Zoon in ons door het Evangelie
heeft geopenbaard, dat wij zo tot bekering en tot geloof gekomen zijn door de
werking van de Heilige Geest, dat wij in Christus Jezus gedoopt en krachtig uit de
duisternis geroepen zijn tot Gods wonderbare licht. Daarbij komt het inwendig ge-
tuigenis van de Heilige Geest en het volharden door de Geest der genade bij het
Woord van Christus'?4. Enkele trekken springen naar voren. In de eerste plaats dat
het hoofdaccent van deze kenmerken onmiskenbaar valt op het Evangeliewoord.
Daar ligt de bewijsgrond van onze verkiezing, zo stelt Kohlbrugge ook hier, geheel in
overeenstemming met wat wij in het voorgaande vernamen. Het tweede dat opvalt is
dat hij expliciet aangeeft dat deze bewijsgrond niet wordt gevormd door het Evan-
gelie in zijn "objectiviteit”, maar in zijn applicatieve werking. Zo alleen zijn wij ver-
zekerd van Gods verkiezende liefde jegens ons: door de innerlijke, toeéigenende
kracht van het Woord dat bekering en geloof teweeghrengt. De Heilige Geest is er
aan te pas gekomen. In de derde plaats merken wij op dat er in zijn formulering welis-
waar sprake is van reflectie, maar stellig niet van een sluitrede, waarmee men op grond
van de kenmerken zich van zijn verkiezing verzekert. Kohlbrugge volgt niet de in-
directe weg van de redenering, maar de directe weg van het geloof in het werkzame
Woord, welk geloof de erkenning impliceert van de verzegelende kracht van de
Geest.

Dat het niet zijn bedoeling is om te beweren dat wij onze verkiezing zowel uit het
Woord als uit de kenmerken opmaken, maar veeleer dat wij haar uitsluitend aflezen
aan het Woord dat geloofszekerheid en bekering schept, zien wij bevestigd in Die
Lehre des Heils. In nauwe aansluiting bij | Thessalonicensen 1:4,5 stelt hij daar, dat
iemand 'alleen hieraan’ weten kan of hij verkoren is, namelijk 'dat het Evangelie tot
hem gekomen is, niet in woorden, maar ook in macht en in de Heilige Geest en in volle
zekerheid, zodat hij zich van harte tot God heeft bekeerd'95. Men weet het dus niet
uit het Woord zonder meer, evenmin uit de ervaring als zodanig, maar uit het Woord
dat door de Geest ervaring wekt. Dit geloofde en vruchtdragende Woord biedt
zekerheid. De kenmerken van de verkiezing zijn dus stellig van betekenis voor de
verkiezingskennis. Zij vormen echter geen alternatieve, evenmin een extra grond van
deze kennis. Het Woord is de grond. Maar het betreft dan wel het geloofde Woord, -
het Woord dat in de kracht van de Heilige Geest effect heeft in hart en leven. Niets
meer dan dit - maar ook niets minder - wil Kohlbrugge naar ons besef met de ken-
tekenen van de verkiezing aanduiden.

Typerend voor Kohlbrugge is dat hij aan de genoemde, vooral innerlijke kenmer-
ken nog 'uiterlijke kentekenen' toevoegt, zoals kruis, lijden en verdrukking 96. Ook in
zijn verkiezingsleer blijft Kohlbrugge's aandacht voor de aanvechting niet verborgen.
Het eigenaardige hierbij is dat deze aanvechting niet alleen een kénmerk van de ver-
kiezing uitmaakt, maar ook de gelegenheid vormt waarin de troost ervan inzon-
derheid tot uitdrukking komt. Enerzijds namelijk is de aanvechting een onver-
vreemdbaar kenmerk van de verkiezing, omdat deze ons Gods eigendom maakt en
derhalve op voet van oorlog doet geraken met wereld, zonde, duivel en dood 97.

94 Id., 4f.

95 Die Lehre, Fr. 305.
96 Petrus I, 4f,

27 1d., 5.
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Anderzijds betekent het feit dat de genadige God ons tevoren heeft gekend en
verkoren, bij uitstek in dit conflict een krachtige troost 98. Geen 'zoetere naamgeving'
kent Kohlbrugge dan wanneer God ons uitverkorenen noemt 99. Dat de uiterlijke
kenmerken de zekerheid van onze verkiczing zouden kunnen onderbouwen via het
syllogisme, is cen gedachte die met Kohibrugge's conceptie niet strooki.

Verharding

Wanneer Th. Stiasny over Kohlbrugge's praedestinatieleer schrijft; 'Das Gegen-
stiick der Gnadenwahl ist die Verstockung und Verwerfung'199, zou dit, oppervlakkig
gelezen, de gedachte kunnen wekken dat Kohlbrugge de eeuwige verwerping en de
eeuwige verkiezing als eclkaars symmetrische keerzijden beschouwt. Het is echter nu
juist deze voorstelling van een in de eeuwigheid gevallen dubbelbesluit dat in zijn
geschriften naar ons weten nergens expliciet aan het licht komt, maar hoogstens hier
en daar impliciet wordt gesuggereerd. Ons zijn twee passages bekend waarin het
laatste het geval is.

Om te beginnen doclen wij op een fragment uit Frlduternde und befestigende
Fragen, waar hij op de vraag of Gods genade algemeen (sc. universalistisch) op te
vatten is, antwoordt: 'Neen. God bewijst Zijn barmhartigheid daarmee, dat Hij uit de
gehele massa [Klumpen] van het mensdom Zich ettelijken verkiest in Christus Jezus,
zonder daarbij hun werken ook maar in het minst in aanmerking te nemen, enkel uit
vrije goedheid, tot cer van Zijn naam; en Hij bewijst Zijn gerechtigheid daarmee, dat
Hij al de overigen, eveneens tot eer van Zijn naam, in hun verdoemenis laat liggen,
waarin zij zichzelf moedwillig gestort hebben'101. Duidelijk kiinkt hierin artikel 16 van
de Nederlandse Geloofsbelijdenis door. Het moet ons echter niet ontgaan dat in de
integrale tekst van dit artikel wel het eeuwigheidskarakter van de verkiezing, maar
niet uitdrukkelijk dat van de verwerping naar voren komt 102, In Kohlbrugge's weer-
gave ontbreekt trouwens ook het eerste. ’

De tweede passage die wij op het oog hebben betreft een fragment - ons gedeelte-
lijk al bekend - uit zijn Catechismuspreek over de kerk. Daar zegt hij dat God voor de
grondlegging der wereld in Christus Jezus een zeker aantal mensen uit vrije ontfer-
ming uitverkoren heeft, 'mensen, die niet beter zijn dan al de andere mensen, welke Hij
naar Zijn rechtvaardig oordeel verhardt; gelijk geschreven staat: God ontfermt Zich
over wie Hij wil, en Hij verhardt die Hij wil'l03. Stellig kan men hierin impliciet de ge-
dachte van een eeuwig dubbelbesluit lezen. Maar de verwijzing naar Romeinen 9
maakt het niettemin zeer twijfelachtig, of zo aan Kohlbrugge's bedoeling recht wordt
gedaan. Immers geeft hij, zoals wij aanstonds zullen zien, juist in zijn interpretatie van
dit Schriftgedeelte blijk van een onmiskenbaar actualiserend verstaan van de ver-
werping.

Wi houden het erop dat deze beide passages geen afbreuk doen aan onze

98 1d., 4. Vgl voor dit zelfde troostmotief in de verkiezing, Eriduternde, 48.
99 14, 3.

100 Stjasny, o.c., 146.

101 Erjguiernde, 45.

102 Vgl I. Koopmans, De Nederiandsche Geloofsbelijdenis, 81.

103 Heidelberger, 306 - 4. 7. 6, 321 -
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zienswijze, dat Kohlbrugge de keerzijde van de eeuwige verkiezing niet symmetrisch
invult als de eeuwige verwerping, maar als Gods actuele verharding, in de zin van
Zijn in de tijd voltrokken reactie op de verharding van de mens tegen Zijn genade.
Het is deze dogmatische terughoudendheid - die hij overigens niet, reflecterend,
verantwoordt - waarop wij in het voorgaande al zinspeelden. Het is een reserve die
een duidelijke evenwichtsverstoring behelst. Terwijl het eeuwigheidskarakter van de
verkiezing voor hem vaststaat, spreekt hij over de verharding steeds in termen van
een gebeuren in de tijd. Kohlbrugge vaart hiermee een hoogstopmerkelijke koers, ver-
geleken met de traditie van het Gereformeerd Protestantisme.

Over de verharding - de term verwerping heeft zijn voorkeur niet - spreekt
Kohlbrugge in het kader van de welgemeende roeping en genade-afkondiging. De
ernst van deze heilswil en nodiging heeft een keerzijde. In zijn preek over Romeinen
9:18 vergelijkt hij de verharding met de werking van het vaur. Vuur verspreidt een
weldadige warmte. Maar wie het vuur te nabij komt en de gloed wil trotseren, wordt
verschroeid. 'Ik zeg: het vuur verteert u. En wederom zeg ik: gij hebt uzelf met uw
vleugels te dicht bij het vuur gebracht, zijt in het licht gevlogen en hebt bijgevolg
uzelf verteerd' 104, Zo weinig het vuur daarvan de schuld is, zomin is er ongerechtig-
heid in God wanneer Hij verhardt die zich aan het Evangelie branden, dat wil zeggen,
die zich aan Gods vrije genade niet onderwerpen.

Kohlbrugge moet echter hebben aangevoeld dat hiermee niet alles is gezegd.
Terwijl vuur zijns ondanks verteert, verhardt God die Hij wil. De vraag is of God dit a
priori wil, of a posteriori. Kohlbrugge gaat hier als volgt op in. God wil alleen redden
wat verloren is, en rechtvaardigen wat zich reddeloos in Zijn armen werpt 105, Met
deze zinswending zet hij de kwestie dus meteen in het raamwerk van de recht-
vaardiging. Hij vervolgt dan met de beantwoording van de vraag, wic God nu wil
verharden. Zoals een pottenbakker het recht heeft, uit een klomp leem zowel een vat
ter ere als een vat ter onere te boetseren, 'zo heeft de grote God, voor Wie wij allen
nog onbeduidender dan een leemklomp zijn, ook macht om ons (...) in Zijn hand te
nemen en daarmee te doen naar Zijn welgevallen'106. Kohlbrugge's woorden sugge-
reren een absolute soevereiniteit die aan willekeur grenst. Maar dat is schijn. Hij vult
deze vrijmacht namelijk in als Gods macht om zalig te maken 'wat verworpen en
verdoemelijk' is 197, De keerzijde is deze: "Wanneer de Allerhoogste lang genoeg bij
een mensenkind de onderste weg is gegaan, wanneer hij hem in lang, lang geduld
gedragen heeft, en als de mens dan, wanneer de Heilige Geest spreekt: "Gij deugt niet
met uw vroomheid (...}, erken toch wie gij zijt; werp van u uw begrippen van uw
godzaligheid, als zou God u daarom aannemen; erken de genade zoals zij genade is", -
wanneer hij bij zulke bestraffing in het innerlijk nochtans zich vermant [sich zu-
sammenrafft] met zijn werken, gedrag [Wesen] en drijven, God op deze manier iets
voorliegt en voorhuichelt (...) en bijgevolg Zijn toorn tegen zich opwekt, wie kan
daar iets op Gods wil aanmerken, als Hij zo iemand verhardt [verstockt]?'198 En nog is
deze verharding volgens Kohlbrugge niet de definitieve verwerping. Zij is veeleer

104 Zwanzig, 228 [46] - Tw. 1-2, 41§ -
105 T,

106 Tb.

107 b

108 Id,, 228 - Tw. 1-2, 419 -
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'nog als het ware de laatste genadehandeling van God aan iemand die niet toegeven
wil wat hij is, en die de ontferming niet wil'109,

Het is niet eenvoudig om Kohlbrugge's paradoxale beschouwing hier te volgen.
Wij denken dat hij bedoelt te zeggen, dat God Zijn verharding voltrekt door de zich
verhardende mens met Zijn aanhoudende heilswil te confronteren. Deze heilswil is
Hem volle ernst. Wie dit groot en welgemeend erbarmen ten einde toe weerstaat,
wordt uiteindelijk verhard. 'O, als God niet zulk een groot Erbarmer was, zou Hij
niemand verharden; maar juist daarom (...) zet Hij alles op alles [bietet er alles auf] en
betuigt Hij het de mens zowaar met een eed: "Zo waarachtig als Ik leef, Ik wil de
dood van de zondaar niet (...)" "'10. Mogen wij hierin lezen, dat God niet a priori en
naar willekeur verhardt, maar slechts in afgewezen en gekrenkte liefde? Hoe het ook
zij, in de verharding vindt een worsteling plaats tussen de weerstrevende mens en de
wervende God. In het leven van Saul ziet Kohlbrugge dit dramatische proces ge-
tekend. "Ware deze als een goddelooze tot God gegaan, en had hij als zoodanig Hem
geloofd, hij zoude gewisselijk genade gevonden hebben; maar neen, hij wilde als een'
begenadigde genade ontvangen, en dit is een verzet tegen den raad Gods zoo als
God verkiest, en tegen den wille Gods, zoo als God zaligt, welke niet wil, dat één
zondaar verloren ga, en derhalve zoo allerernstigst waarschuwt'111,

De plaats waar de botsing tussen Gods lokkende liefde en de vermetelheid van de
mens zich voltrekt, is bij uitstek de prediking. 'Zal ik u zeggen hoe God verhardt?
Door de prediking van Zijn heilig Woord. Want men verbeeldt zich wat groots. Daar
komt nu echter het Woord en gaat met de mens om, zoals deze zich opstelt [und
nimmt den Menschen auf, wie er sich zeigt]. Is er dan voor dit Woord geen ver-
brijzeling (...), terwijl hij wel voelt: dat geldt mij', dan is de werking van het Woord ver-
hardend. Maar 'dit Woord - het is God zelf - gaat zeer bescheiden te werk; het bidt,
het smeekt, het bezweert: Red uw ziel, versta wat ontferming is! En het overstelpt
iemand met heel de macht van de volheid Zijner liefde'. Met deze liefde valt niet te
schertsen. Wie op grond van de overweging dat God nu eenmaal genadig is, de zaak
‘op de lange baan' schuift, die moet weten dat hij bezig is zichzelf te verharden 112,

Kennelijk is de goddelijke verharding, als reactie op 's mensen verharding, een
dynamisch proces, waarin de deur van Gods genadewil niet spoedig dichtvalt, maar
langdurig geopend blijft. De deur kan uiteindelijk gesloten worden, maar niet dan na

109 1qd,, 229 - Tw. {-2. ib. -

110 b, Vgl, Erliuternde, 48 : 'Zo ligt het dan aan God, als een mens niet zalig wordt? God spreekt: "Tk heb geen lust aan
de dood van de stervende, daarom, bekeert u en leeft" '; Zwanzig, 72f. ['46) - Tw. I-2, 210 -: 'God is de Albarmbhartige,
aan Hem zal het niet liggen, als iemand verloren gaat'; Zwanzig, 362f, - Tw. 1-2, 113 -: 'God de Heere zal er intussen
altijd voor gezorgd hebben, dat aller mond zal gestopt zijn, en dat niemand zal kunnen zeggen: Gij hebt het mij
onthouden [vorenthalten], - daarom heb ik niet gekund'.

YT Psalm 50, 123 ['46]. Hoe consequent Kohlbrugge zijn overtuiging gestand doet, blijkt uit zijn uitleg van 1 Petr,
2:8 (Petrus I, 156f. ['51]), waar de apostel zegt, dat zij die zich aan het Woord stoten en ongehoorzaam zijn, daartoe
gezet zijn. Kohlbrugge's commentaar komt hierop neer, dat God de 'Unitberzeugbaren' zich aan Christus laat stoten, 'Dit
doet God echter niet omdat Hij daar lust toe heeft, maar uit noodzakelijkheid'. Hij heeft nu eenmaal gezegd: "Gij zijt niet
heilig, Ik ben heilig; wie op Mij hoopt, die reinigt zich zoals Ik rein ben". Wie meent geen reiniging nodig te hebben,
legt God de aanstoot van Zijn bevel in de weg. ledere toespeling op de esuwige verwerping ontbreekt. Vgl. Die Lehre,
Fr. 304: 'Wat voor de wereld wijs, sterk en edel is, wat hoegenaamd [iiberhaupt] iets is, wordt daartoe gezet, dat hij valt
wanneer hij niet deze roem wil afleggen en erkennen, dat zijn zaligheid niet van zijn wil, maar louter van Gods vrije
macht athangt'.

2 Zwanzig, 232 - Tw. 1-2, 422f. - Opmerkelijk is de wisseling van subject. Terwijl dit fragment begint met de
vraag hoe Géd iemand verhardt, loopt het uit op de verzekering dat iemand zichzé!f verhardt.
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een lang en geladen geding tussen de eigenmachtige mens en de macht der genade,
tussen taaie hoogmoed en neerbuigende liefde, tussen pretentie en ontferming. 'Wil
men het tegen God opnemen: "Waarom zou ik niet zalig worden met mijn vroomheid,
en waarom zou hij die toch niets is, wél zalig worden?" - zo verneme men het woord:
"Hij ontfermt Zich over wie Hij wil, en verhardt die Hij wil" '113. Kort kan Kohlbrugge
de zaak op deze formule brengen: 'Hij verhardt al diegenen die zich tegen Zijn liefde
verharden'l14. De menselijke verharding blijkt altijd protest te zijn tegen genade voor
zondaren. Niemand wordt uitgesloten dan diegene die zich beter waant dan de
wereld en alle vlees 115, Wie door God wordt verhard, heeft dit volledig aan zichzelf
te wijten, doordat hij zijn vermeende stand ophoudt.

Een enkele maal lijkt het erop dat Kohlbrugge de menselijke ongehoorzaamheid
herleidt tot Gods raadsbesluit. Zo zegt hij ergens: "Men is er zell de schuld van,
wanneer (...) Christus hem ten val is, en daar mag het wel naar Gods raadsbesluiten
zijn dat Hij zulken laat vallen over Zijn Christus, zodat zij zichzelf tenslotte ver-
breken'!16, Toch vallen twee aspecten op. In de eerste plaats de omzichtige formu-
lering. Kohlbrugge wil, nadat hij uitdrukkelijk de menselijke schuld heeft vermeld, het
verband tussen Gods raad en het laten struikelen, niet ontkennen. Maar meteen
schrijft hij het resultaat toe aan de mens, die zichzelf verbreekt. In de tweede plaats
toont de context aan, dat hij ook hier niet doelt op een a priori gevallen besiuit. Gods
raadsbesluit krijgt die specificke inkleuring, die ons al bekend is. Het is niet de in de
eeuwigheid genomen beslissing over het getal van de verkorenen en de verwor-
penen, maar Gods vaste plan, om allen die zich onder het Woord verootmoedigen,
genade te bewijzen, maar allen die zich ertegen verharden, aan hun zelfbedrog uit te
leveren. Gods eeuwige raad fungeert als het onwrikbare bestek van Zijn heils- en
onheilshandelen in de tijd: 'Want alleen dat is naar Gods raadsbesluiten, dat Hij de
ootmoedigen genade geeft, en de valse waan zichzelf bedriegen laat, omdat Hij het
toch de mensenkinderen gezegd heeft wat recht is'!17.

De vraag klemt opnieuw of Kohlbrugge de praedestinatie niet afhankelijk maakt
van de menselijke reactie. Inzake de verwerping blijft deze vraag open. QOver de
eeuwige verwerping laat hij zich immers niet expliciet uit. Hij concentreert de zaak op
de actuele verharding. Dat deze afhangt van de menselijke reactie is buiten kijf. Hij
doet geen poging om dit te verhullen. Inzake de verkiezing ligt het evenwel radicaal
anders. Terwijl hij enerzijds de grond van de verharding voluit gelegen ziet in de
onbuigzame verachting van Gods gepredikt welbehagen, en alleen in zoverre ver-
band legt met de eeuwige raad, dat hij Gods reactie daarop - namelijk de overgave
aan het zelfbedrog en het ten val laten komen - in overeenstemming acht met de weg
die God Zich van eeuwigheid heeft voorgenomen te volgen, weet hij anderzijds de
grond van de verkiezing exclusief in Gods welbehagen gelegen. Het delen in het heil
voert ons uitsluitend tot de bron van Gods raadsbesluit. God alleen zal er dan ook

U3 Zwanzig, 229 - Tw. 1-2, 419v. -

V14 8 4 f7, 180 ['53]. Vgl S 4. 21, 514 [zj.]: 'Deze raad dient 1ot redding en tot verderf: tot redding voor de
erfgenamen der belofte, maar ten verderve voor de ongehoorzamen. Hij dient tot heil bij al degenen die zich aan deze
raad onderwerpen, tot verwoesting bij allen die daartegen opstaan'.

V1S Die Herrlichkeit 1, 56 ['49] - Tw. 7-8, 318 -

116 1d., 74 ['49] - Tw. 7-8, 337 -

117 1p.
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"alle eer, lof en dank voor hebben'118,

Van enige symmetric tussen verkiezing en verharding blijkt bij Kohlbrugge geen
sprake. Wie achter de verkiezing kijkt, treft Gods eeuwige vrijmacht aan. Wie achter
de verharding ziet, stuit op de onwil van de mens. De denkspanning die deze optiek
met zich meebrengt ten opzichte van Gods almacht en soevereiniteit - in het ene
geval wel afhankelijk van 's mensen reactie, in het andere niet - is verre van gering.
Maar Kohlbrugge geeft er geen blijk van dat deze antinomie hem deert. Kennelijk
laat hij zich liever deze spanning welgevallen dan dat hij op Gods heilswil durft af te
dingen. Alles wat zweemt naar determinisme zuivert hij uit. Het onvermijdelijke
probleem waarom God bij de een Zijn wil laat afstuiten op diens weerbarstigheid -
door hem zichzelf te laten verharden -, maar bij de ander Zijn wil verwerkelijkt - door
hem van de ten diepste even grondige onwilligheid te bevrijden - blijft open. Een
antwoord op deze kwestie is of niet zijn zorg, of het is hem juist zozeer een zorg, dat
hij erover zwijgt. Het eerste laat zich moeilijk voorstellen van iemand die zo goed op
de hoogte is van de knellende vragen die de verkiezingsleer in het Gereformeerd
Protestantisme flankeren. Het tweede achten wij waarschijolijk. Zijn zwijgen lijkt ons
een opzettelijk zwijgen. Daarin wijst hij de nieuwsgierigheid terug, tot binnen de
grens van wat de gemeente horen moet 112, Zij moet horen dat alleen God de bron is
van het heil, en dat Hij dit heil wil, naar het welbehagen dat in de prediking wervend
en waarschuwend wordt ontvouwd. Zij moet weten dat ieder die voor dit wel-
behagen buigt, behouden is, en dat ieder die zich ertegen verschanst en verhardt,
dientengevolge ook wordt verhard.

Kohlbrugge reikt niet een voor het denken doorzichtige verklaring aan, door de
goddelijke verharding terug te projecteren op een eeuwig besluit, maar stelt God
present, als Degene Die in de prediking Zijn eeuwige verkiezende raad bekend maakt
tot behoud van allen die door genade geloven, en Die de verharding voltrekt bij allen
die de genade in ongeloof blijven verwerpen. Gods verharding is geen onontkoom-
baar lot, maar de richtende werking van het Woord van God, bij Wie heden ont-
koming is 120. Het is tekenend voor Kohlbrugge's positie in dezen, dat hij, wanneer hij
van de verharding spreekt, in feite niets anders beoogt dan er met klem van af te
manen. Even tekenend is de wijze waarop hij tegemoet komt aan degenen die vrezen
door God te zijn verhard : 'Gij die meent dat gij niet vooruit komt en dai God u
verhard heeft, weet, dat nog nooit iemand door God werd verhard die zichzelf daarbij
niet zo verblindde, dat hij meende: God was hem uitzonderlijk en boven anderen
genegen'l21!

N8 Th, - Fw. 7-8, 337v. - Vgl id., 75 - Tw. 7-8, 339 -

119 Vgl. F. Thiele, Kohlbriigges Lehre von der Kirche im Gesamtrahmen seiner Theologie. 190. Thiele signaleert wel
met recht een anti-speculatief motief bij Kehlbrugge. 'Er bemiiht sich, streng in den Grenzen zu bleiben und ldszt sich
richt dazu verleiten, Spekulationen iber Geheimnisse anzustellen, dic uns verschicssen sind. Die fiir die Spekulation
erscheinende Antinomie zwischen Gottes Omnipotenz und des Menschen Schuldhaftigkelt wie seiner Selbstverantwort-
lichkeit liszt er bestehen und hilt sich mit Nachdruck an die Verkiindigung der Heilsbotschaft in der Gemeinde und in der
Weit.'

120 Vgl. A. de Reuver, 'Het geheimenis dat niet geheim blijft, in Ecclesia 80 (1989) 108v.

121 Zwanzig, 232 - Tw. 1-2, 423 -
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Samenvatting

In Kohlbrugge's verkiezingsleer vallen heel opmerkelijke accenten. Onder Gods
vrijmacht verstaat hij Zijn van eeuwigheid opgevatte vrijgevigheid en Zijn wil om
goddelozen te rechtvaardigen. Hiermee hangt samen dat Gods eeuwige voornemen
de invulling krijgt van een genadige voorkeur voor het in eigen oog zwakke, geringe
en schuldige. Naar dit voornemen van eeuwigheid voltrekt God Zijn verkiezend
handelen in de tijd. Voornamelijk dit laatste heeft Kohlbrugge's aandacht. Over de
verkiezing spreekt hij veelal in actualiserende zin. "Verkiezing" is dan synoniem met
de effectieve roeping van het Evangelie, waardoor de zondaar gerechtvaardigd
wordt. Dat God wil dat alle mensen zalig worden, betekent dat ook de meest
goddeloze in aanmerking komt. De verkiezing realiseert zich op de wijze van
nodiging en oproep. Juist omdat Kohlbrugge de Verkiezende in de prediking tegen-
woordig en werkzaam weet, is zijn verkondiging ruim en royaal. Van de onder-
scheiding tussen een uitwendige en een inwendige roeping maakt hij naar ons weten
formeel geen gebruik. Dit wil echter niet zeggen dat zij inhoudelijk geheel afwezig is.
In verband met de verhouding Woord en Geest hoorden wij hem in eerder stadium
immers verklaren, dat de verkondiging van het Woord en de innerlijke werking van
de Geest 'niet bij allen, maar bij de uitverkorenen' samengaan 122.

De kennis aan de verkiezing wordt gekarakteriseerd door een radicale deemoed.
Naar analogie van het simul iustus et peccator uit de rechtvaardigingsleer, geldt hier
een tegelijk verkoren en verwerpelijk. De grond van de verkiezingskennis is in Chris-
tus gelegen, in en door Wie - in unieke eenheid met de Vader - wij in de Vrederaad
verkoren zijn en in Wie de verlossing ligt gegrond. Zo komt Kohlbrugge tot een sterk
christologisch bepaalde benadering van de verkiezing. De verkiezingskennis valt ons
ten deel vanuit de bron van het Evangelie. Daar wordt ons in de ontmoeting met
Christus de raad van God totaal en betrouwbaar ontsloten. Reflecteren over de
verkiezing doet Kohlbrugge eigenlijk nooit, noch in zijn homiletische, noch in zijn
epistolaire, noch in zijn meer catechetisch-dogmatische geschriften. Hij verkondigt
haar, met een uitgesproken existentiéle spits.

Het meest markante in Kohlbrugge's verkiezingsconceptie is, dat daarin niets ten-
deert in de richting van een symmetrisch geconstrueerd eeuwig dubbelbesluit. Terwijl
de verkiezing louter berust op Gods eeuwige, genadige vrijmacht, vult hij de verwer-
ping veeleer in als een in de tijd voltrokken verhardingsproces, waarin de mens zich
onder de lokroep en het vermaan van het Evangelie verhardt en dientengevolge door
God uiteindelijk wordt verhard en losgelaten. Wat van Gods voorkeur niet gediend
is, breekt erop stuk.

In Kohlbrugge's benadering van de praedestinatie valt de volle nadruk op het
positieve aspect: het absolute, goddelijke vooraf van de genade. Met W. Kreck is te
zeggen: 'So enthélt Kohlbriigges Lehre von der Erwihlung nur noch einmal zuge-
spitzt das eine grosze Anliegen seiner ganzen Theologie'123,

122 Zie hoofdstuk 1I, bij noot 159.
123 Kreck, o.c., 176,
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2. Kohlbrugge's visie in het licht van de Reformatie

2.a. Luther

Het is niet direct gemakkelijk om zicht te krijgen op Luthers pracdestinatieleer. De
complexiteit ervan wordt door minstens twee factoren veroorzaakt. In de eerste
plaats staat men voor de interpretatie van zijn diepzinnige polemiek met Erasmus,
zoals hij die ontvouwt in De servo arbitrio (1525124, In de tweede plaats ligt er de
kwestie, hoe Luthers hierin streng praedestinatiaans ontvouwde opvatting te rijmen
valt met zijn in hoge mate mildere standpunt dat hij in later stadium, met name in zijn
grote Genesiscommentaar blijkt te huldigen 125, Zonder aan de vraag naar de con-
sistentie van Luthers visie geheel voorbij te gaan, hebben wij ons evenwel te concen-
treren op die elementen die voor ons onderzoek naar eventuele raakvlakken dan wel
breuklijnen met Kohlbrugge van belang zijn.

Om te beginnen treffen wij een onmiskenbare parallellie aan tussen Kohlbrugge's
invulling van Gods soevereiniteit en de wijze waarop Luther Gods God-zijn
omschrijft. Gods wezen is volgens Luther namelijk niet, het goede te nemen, maar het
te geven, dus kwaad met goed te vergelden 126, Hij noemt het Gods glorie, om ons
goed te doen 127, 'Denn er ist doch ja ein hertzlicher, gnediger, frummer, gutiger Gott,
der ymer und ymer wolthut, und eine gute uber die ander mit hauffen uber uns
ausschuttet'128. God is degene Die Zijn goedheid om niet aan allen wegschenkt, en
juist dit is de lof en eer van Zijn God-zijn 129.'1bi eytel backoffen dilectionis'i30. Als
God zou zijn af te beelden, dan zou Luther dat zo doen, dat in de afgrond van Gods
natuur niets anders te zien was dan 'ein feur und brunst' van liefde tot de mensen 131,
Wanneer Kohlbrugge zegt dat God Zichzelf geeft, komt dat nagenoeg woordelijk
overeen met Luthers uitspraak: God overlaadt ons 'mit seyns selbs wesen'132, De
analogie met de door Kohlbrugge hoog geloofde goedgeefsheid van God is treffend.
Hetzelfde geldt voor Gods aan alles voorafgaande liefde. 'Gods liefde treft miet aan

124 Van Erasmus’ hand verscheen in 1524 De libero arbitrio Diatribe sive Collatio (Verhandeling of gesprek over de
vrije wil), Het was een reactie op Luthers in zijn Assertio van 1521 geopperde bezwaren tegen de vrije wil. Zie voor Eras-
mus' diatribe 0.a. H. Bornkamn, Martin Luther in der Mitte seines Lebens, 369-373; K. Exalto, 'Luthers leer van de prae-
destinatie’, in C. Graafland e.a. (red.), Luther en het gereformeerd protestantisme, 160-163; T.H.M. Akerboom, ' "V36r
de genade van God, tegen de vrije wil”. Een beschrijving van Luthers leer aanpaande de onvrije wil in "De servo
arbitrio”, 1525, in I.T. Bakker en I.P. Boendermaker (red.), Luther na 500 jaar, 125-127; C. Augustijn, Erasmus,
117-126. Zie voor de polemiek tussen Luther en Erasmus, o.a. LM, Todd, Maarten Luther, 323-337; R. Friedenthal,
Luther, Sein Leben und seine Zeit, 549-556; H. Bornkamm, o.c., 373- 405; W, von Loewenich, Martin Luther. Der
Mann und das Werk, 252-265. Inzonderheid wijzen wij op de diepgravende beschouwing van de hand van W. Aalders,
Luther de derde Elia. Vgl. ook W. Aalders, 'Luther's anti-modernisme', in W, Bleijie en L.P.J. Smit (red.), Uit het geloof,
22: "De servo arbitrio is de rijkste, rijpste en diepste, maar tegelijk ook de haristochtelijkste vitwerking van Luther's
anti-modeme overtuiging'.

125 Zie Th. Hamack, Luthers Theologie I, 176f.; W. van 't Spijker, Luther, belofie en ervaring, 154.

126 W 4 4, 269. Kohlbrugge formuleert; 'Het behoort tot Gods spevereiniteit, te geven waar niets ontvangen wordt' (5.
A9, 291). :

127 W 4 56, 520.

128 W 4 311, 68.

129 54401, 224,

130 W 4 36, 425.

131 W 4 36, 424,

132 w4 17 11, 205.
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wat zij liefheeft, maar schept het', luidt een van Luthers thesen uit de Heidelberger
Disputatie (1518)133. Deze notie doet ons meteen ook denken aan Kohlbrugge's
gedachten over Gods voorkeur. Deze gaat uit naar wat 'niets' is.

Het genadekarakter van Gods liefde weet Luther door de verkiezing niet ver-
duisterd, maar veeleer extra belicht. Met H.J. Iwand is te zeggen: 'In der Lehre von
der Priidestination kommt eins zum Ausdruck: dasz Gott Gott ist, und zwar, dasz er
dies ist in einem Gnédig-sein!'134 Praedestinatie en genade 'fallen grundsitzlich zu-
sammen'135, Met "pracdestinatie” wil gezegd zijn, dat niet de vastheid van ons geloof
of onze wilsbeslissing de dragende grond van de heilszekerheid zijn, maar dat Gods
aan al het onze voorafgaand welbehagen dit is 136, Iwand wijst er met recht op hoe-
zeer Luthers verkiezingsleer samenhangt met zijn verstaan van de rechtvaardiging. In
Gods genadige verkiezing ziet Luther de krachtige onderstreping van het feit dat de
mens zonder de werken wordt gerechtvaardigd 137, Heel duidelijk komt Kohlbrugge's
verwantschap met Luther in dit opzicht naar voren, wanneer Luther het heil dat God
ons in de rechtvaardiging schenkt, laat ontspringen aan de verkiezing. God gaat deze
heilsweg, omdat Hij dit zo besloten heeft 138,

Toch kwam impliciet al een verschil aan het licht. Terwijl Luther met Gods
genadige goedgeefsheid Gods wezen en Zijn liefde op het oog heeft, denkt Kohl-
brugge hierbij nadrukkelijk ook aan Diens soevereiniteit. Dit maakt dunkt ons meer
dan een louter terminologisch verschil uit. Hierbij is een verschillende interpretatie
van Gods soevereiniteit in het geding. Treffend komt dit naar voren in de manier
waarop zij beiden omgaan met de notie, dat God doet wat Hij wil. Wij herinneren ons
dat Kohlbrugge dit invult als Gods vrijmacht om genadig te zijn. Bij Luther valt het
accent duidelijk anders, namelijk op Gods absolute vrijheid, die boven iedere
menselijke norm verheven is. 'Gott wil thun, wie es im gefellt, und mus also thun, denn
sein wille ist das gesetze, es kan nicht anders sein'139. Als wij over God spreken,
hebben wij Hem geen wet of maat te stellen, want Hij is geen schepsel 140, Deze wil
van God is echter nimmer onberekenbare willekeur, maar summum ~bonum (het
hoogste goed)!4!. _

Het is deze absolute vrijmacht Gods die Luther in zijn De servo arbitrio in stelling
brengt tegen Erasmus, en die hij, anders dan Kohlbrugge, niet alleen met de ver-
kiezing, maar ook met de verwerping in corzakelijk verband ziet. 'Heil und Unheil
gehen also auf Gottes Vorherbestimmen und das ihm entsprechende Doppelwirken

133 W A 1, 354: Amor Dei non invenit sed creat suum diligibile.

134 Twand, Luthers Theologie, 91.

135 1d., 92.

136 Th. Vgl. id., 90: 'Die Wiederentdeckung der Pridestination gehért zu den Urelementen der reformatorischen
Heilsgewiszheit. Vgl ook E. Seeberg, Luthers Theologie II, 155: 'Und das ist ja gerade der Trost, den der Glaube an die
Priidestination gewihrt, dasz das ganze Heil fiir uns nicht im eigenen Handeln, sondern in der Wahl Gottes beruht’.

137 1d., 95. Vgl. L. Pinomaa, Der Zorn Gottes, 145; K. Schwarzwiller, Theologia crucis, 101.

138 E. Seeverg, o.c., 156.

139 W 4 16, 142. Vgl. inz. B. Rothen, Die Klarheit der Schrift, 127. Rothen citeert W A 18, 712: Deus est, cuius
voluntatis nulla est causa nec ratio, quae illi ceu regula et mensura praescribatur, cum nihil sit illi aequale ant superius,
sed ipsa est regula omnium.

140 7 4 16, 140. Voor ockamistische invloed, zie H. Bornkamm, o.c., 388. Vgl. echter W. von Loewenich, o.c., 263.
Deze ontkent dat Luthers hier gereleveerde Godsopvatting uit diens ockamistische traditie kan worden afgeleid. 'Es ist
seine eigene religbse Erfahrung'.

141 Aang. in P. Althaus, Die Theologie Martin Luthers, 245.
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zuriick', zo geeft P. Althaus Luthers opvatting weer 142. Althaus wijst erop dat dit bij

Luther nict een zaak van filosofische speculatie is, maar het gevolg van zijn Schrift-

verstaan. 'Aber Luther hat das, was er in der Schrift der Sache nach ausgesagt fand,

auf einen uniiberbietbar scharfen Ausdruck gebracht'!43. Wij zullen hierbij niet

hebben te vergeten dat Luther hiertoe komt in een polemische situatie, waarin hij de

kern van de reformatorische heilsvertolking bedreigd weet. Dit raakt hem diep

existentieel. Immers in Erasmus' opvatting over de vrije wil ziet hij het sola gratia,als-
grond van de rechtvaardiging, verraden. Aan Gods genade kan niets voorafgaan dan

Zijn verkiezing144, Iwand is van oordeel: 'Luthers Lehre vom unfreien Willen (servum

arbitrium) ist nicht abzuldsen von der Entdeckung der Gnade Gottes in Jesus

Christus. Sie ist nur die Freilegung des Zugangs zu ihr'145, Wanneer men deze leer uit

haar theologische samenhang isoleert en er een aan het determinisme verwante

theorie van maakt, verwelkt zij als een bloem die van haar wortel is afgesneden 146,

Waar het Luther om gaat, is om tegenover Erasmus de overtuiging te handhaven dat

de mens niet twee mogelijkheden voor zich heeft, maar 'nur eine Wirklichkeit, namlich

die seines unentrinnbaren (...) Verlorenseins'147. De beslissing ligt niet in onze hand,

maar in die van God. 'Der freie Wille ist ein Pridikat Gottes', zo vertolkt Iwand
Luthers gevoelen 148, Wat Luther zeggen wil, is dat de mens voor zijn behoud totaal
en radicaal op God is aangewezen.

Luther schrijft dus zijn De servo arbifrio nict uit filosofische interesse, maar in het
besef dat het hart van de soteriologie en zelfs van de Godsleer in het geding is. Fel
protesteert hij tegen een God Die athankelijk zou zijn van menselijke medewerking.
God werkt alles in allen (1 Kor. 12:6)! Dit paulinische woord keert veelvuldig terug in
zijn uiteenzettingenl49. Hij wil daarom niet alleen spreken van Gods praescientia
(voor-wetenschap), maar daarenboven met nadruk van Zijn praedestinatio (voor-
bestemming)150, Om de vraag hoe Gods praedestinatie-tot-onheil spoort met Zijn
uitdrukkelijke, geopenbaarde heilswil, kan Luther niet heen. In een befaamde passage
van zijn De servo arbitrio gaat hij hierop in. Hij onderscheidt dan de Dewus revelatus
en de Deus absconditus. Maar hij doet dit thans in andere zin dan in zijn Heidel-
berger Disputatie, waarin hij zijn theologia crucis ontvouwde. Daar doeide hij met

142 Althaus, o.c., 238f.

143 1d., 239f.

144 W 4 1, 225: Optima et infullibis ad gratiam praeparatio et unica dispositio est acterna dei electio et praedestinatio.
Ex parte autem hominis nikil nisi indispositio, immo rebellio gratiae gratiam praecedii. G. Adam, Der Sireit um die
Pridestination im ausgehenden 16, Jahrimndert, 18, tekent bij deze woorden aan: 'Tier hat man auf kleinstem Raum
Luthers Aussage von der Erwihlung musammengefaszt’.

145 H.I. Iwand, o.c., 89. Vgl. Th. Harnack, o.c., 116; L. Pinomaa, o.c., 150; L. Pinomaa, Sicg des Glaubens, 43; K.
Schwarzwiller, o.c., 78f., 122f; K. Exalto, o.c., 163v. Dit kader verklaart volgens Exalto 'de passie’ waarmee De servo
arbitrio geschreven is,

146 [h.

147 b, Vgi. K. Schwarzwiller, 0.¢,, 59. Van belang is de typering in J. en A. Romein, Erflaters van onze beschaving.
Nederlandse gestalten uit zes ecuwen I terwijl Luther de overtuiging is toegedaan 'van een aan God gebonden mensheid',
baant Erasmus de weg "naar die gedachte-wereld, die er van uitgaat, dat de mensheid zichzelf moet leiden’. Vgl cok W.
Aalders, o.c., 29v.

148 1d., 90. Vgl. L. Pinomaa, Sieg des Glaubens, 46; S. Kettling, 'Vom unfreien Willen', in K. Heimbucher (Hrsg.),
Luther und der Pietismus, 129-134,

149 p. Althaus, o.c., 238,

230 [d., 239; H. Bermkamm, o.c., 396, vgl. id., 403.
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zijn onderscheiding op de paradox dat God Zich als de Verborgene openbaart, ver-
huld in kruis en lijden 151, Hier echter gaat het hem niet om de é¢nheid van open-
baring en verborgenheid, maar om de onderscheiding ervan. Enerzijds is er de geopen-
baarde, gepredikte wil van God in het Evangelie, anderzijds de verborgen, onbe-
kende wil van Deus ipse (God Zelf)152, Wanneer God verzekert dat Hij niet de dood
van de zondaar wil, heeft dat betrekking op de wil die in Zijn Woord geopenbaard is.
Maar volgens Zijn ondoorgrondelijke wil, wil God de dood van de zondaar wél 153,
God Zelf is meer dan Zijn Woord. Hij heeft Zich niet in Zijn Woord begrensd, maar be-
houdt Zich een vrijheid voor die alleen te aanbidden valt 154,

De vraag rijst, hoe deze uitspraken zijn te rijmen met wat Luther bij een eerdere
gelegenheid had verklaard, namelijk dat Gods Woord 'yhm szo eben gleych ist, das
die gottheyt gantz drynnen ist, unnd wer das wortt hatt, der hat die gantze
gottheyt'l55, Volgens H. Bornkamm neemt Luther deze zienswijze in zijn De servo
arbitrio niet terug. 'Luther denkt sich das Wort Gottes nicht als eine Teilwahrheit,
welche die Frage in uns erwecken musz, ob wir den ganzen Gott in ihr haben'.
Bornkamm onderbouwt zijn visie door erop te wijzen dat het nu juist uit het
geopenbaarde Woord is, dat Luther weet heeft van de verborgen, niet geopenbaarde
God. Daar - in Gods openbaring - leerde Luther God kennen, ook in Zijn ondoor-
grondelijkheid 156. Ofschoon dit laatste juist is, lost het de vraag die aan de orde is
naar ons besefl niet op. Deze vraag betreft immers niet de herkomst van de Deus
absconditus-gedachte, maar veeleer de consistentie van Luthers denken. Hoe kan hij
enerzijds met grote nadruk stellen dat God Zich in Zijn Woord compleet - dus niet
alleen kwalitatief betrouwbaar, maar ook kwantitatief volledig - te kennen geeft, en
anderzijds dat Hij de grenzen van Zijn openbaring te buiten gaat? Luther zelf doet
geen poging om deze spanning op te fossen 157, Hij doet iets heel anders. Hij laat de
spanning voluit gelden, en wel met een specifieke bedoeling.

Deze intentie heeft op haar beurt opnieuw iets paradoxaals. Enerzijds verklaart hij
resoluut dat wij ons met God voor zover Hij Zich verborgen heeft, in het geheel niet
hebben in te laten 158, Wij dienen op Gods Woord te letten en niet op Zijn onnaspeur-
lijk verborgen wil. De geheimenissen van Gods majesteit zijn voor ons niet alleen

151 Id., 240. Zie voor de diepe samenhang in dit opzicht tussen Luthers kruistheologie en zijn De servo arbitrio, I.
Matsuura, "Zur Unterscheidung von Deus revelatus und Deus absconditus in "De servo arbitrio” ', in G. Hammer und K.-H.
zur Miihlen (Hrsg.), Lutheriana. Zum 500. Geburtsiag Martin Luthers von den Mitarbeitern der Weimarer Ausgabe, 79.
Volgens Matsuura is de in Zijn werken cpenbaar geachte God van de theologia glorice identiek aan de in Zijn majesteit
verborgen God van De servo arbitrio. Van beide zegt Luther dat wij God op die wijze niet kunnen kennen. Hij geeft Zich
slechts in de Gekruisigde, dat is in de gepredikte Christus te kennen,

152 Th. De Latijnse terminologie luidt enerzijds: Deus praedicatus, incarnatus, voluntas Dei nobis praedicata, revelata,
oblata, culta; anderzijds: Deus abscondiius, non praedicatus, non revelatus, non oblatus, non cultus, voluntas
maiestatis occulta, secreta. Enerzijds: verbum Dei, anderzijds: Deus ipse.

153 1h.

154 Th, vgl. H. Bornkamm, o.c., 393; K. Exalto, o.c., 166v.; W. van 't Spijker, o.c., 153.

155 w4 1017, 188,

136 Bornkamm, ib. Vgl. K. Schwarewidller, c.c., 180f.

157 vgl. K. Exalte, o.c., 169: 'Het is duidelijk dat Luther is geen geval de kant op wilde gaan van het diotheisme, de leer
van twee goden, maar hoe dan de verborgen God en de geopenbaarde God beide zich verhouden tot het ene wezen Gods
wordt niet duidelijk gemaakt, Exalto is van mening dat Luther er beter aan had gedaan, om in plaats van over de
verborgen God, enkel over de verborgen wif van God te spreken (id., 170).

158 Zie het citaat in K. Schwarzwiller, o.c., 181: Quatenus igitur Deus sese abscondit et ignorari a nobis vult, nikil ad
nos, Hic enim vere valet illud: Quae supra nos, nikil ad nos, Vgl. I. Matsuura, o.c., 78.
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verborgen, maar stellig ook verboden terrein. Wij moeten genoeg hebben aan God in
Christus. 'Er heist Jesus Christ, der HERR Zebaoth, und ist kein andrer Gott'159.
Anderzijds echter beoogt hij per se niet dat wij de verborgenheid Gods zullen
vergeten. Veeleer roept hij op om God in Zijn geheimenis te vrezen ¢n te aanbidden
160. Het gaat hierbij niet om de vrees voor een onberekenbaar dutster in God, dat men
tenslotte toch altijd weer achter Gods liefdeshart ziet opdoemen, maar veeleer om de
vreeswekkende wolken van Gods majesteit waarmee Zijn hart van 'eitel Liebe' is
omgeven. De verborgenheid Gods ligt niet bedreigend achter Zijn openbaring, maar
vormt het gebied waar men doorheen moet om in Zijn openbaring rust te vinden. Dit
leidt tot die onmisbare, heilzame Godsvreze, die het geloof zijn ware aard verleent.
Althaus omschrijft het zo: 'Erst angesichts der Anfechtung durch das Wissen um den
verborgenen Gott kommt der Glaube zu seinem ganzen Wesen'l61. Het dient tot
afbraak van onze hoogmoed en tot erkentenis van Gods genade, zodat men zich
zonder voorbehoud in Gods armen werpt 162, 'Darum wird um der Auserwihlten
willen dies kundgemacht, dasz sie dic Verheiszung der Gnade als die Gedemiitigten
erkennen, anrufen und annehmen'163. Nooit zal men uit het cog hebben te verliezen,
dat Gods genade een ongedachte akte van Gods vrijheid is, een ongehoord wonder.
'Wir sollen - aldus Althaus - bedenken: Gott konnte auch {iber mich hinweggehen,
und sellen die freie Gnade preisen. Wir Menschen brauchen offenbar den dunklen
Hintergrund, das strenge Gegenbild zu der Erwihlung, um im Empfangen der Gnade
ganz demiitig zu werden und zu bleiben (...). Wire die Gnade ganz allgemein, so
wiirden wir Menschen die Allgemeinheit als Selbstverstidndlichkeit auslegen. Der
Glaube wiirde den Kontrapunkt der Furcht Gottes verlieren und hochfahrend
werden'164,

Iwand wijst erop dat Luthers verkiezingsleer samenhangt met zijn visie op Wet en
Evangelie. De Wet houdt de deur van het heil gesloten voor al wie op zichzelf
vertrouwt. Het zelfvertrouwen wordt ons daarom door de Wet ontnomen. In dit
verband zegt Luther dat de ware verkorene diegene is, die zich voor verworpen
houdt 165. Het is een gedachte die verwantschap vertoont met Kohlbrugge's paradox:
'Die het niet zijn, die zijn het'. Met Luther is Kohlbrugge van oordeel dat rond de

159 W 4 43, 463, Vgl. G. van den Brink, 'De absolute en geordineerde macht van God', in ¥ T T 45 (1991} 221,

160 7 4 18, 632.

161 Althaus, o.c., 245. Althaus verwijst naar ¥ 4 18, 633.

162 J 4 18, 6326,

163 B 4 18, 633. Vert. in P. Althaus, o.c., 246.

164 Althaus, o.c., 246f. Vgl. K. Schwarzwiller, o.c., 127: juist vanuit de belijdenis van de verborgen God, houdt Luther
aan het Evangelie vast. Schwarzwililer schrijft: 'Hier und nur hier ist Gott offenbar, und er ist hier offenbar als der aus
grundloser Barmherzigkeit und unableitbarer Liebe uns wunderbar rechtfertigende Herr. dem gegeniiber es nur glaubendes
Vertrauen und demiitigen Gehorsam geben kann'. Vgl. W. von Loewenich, o.c., 262f. Hij onderstreept Luthers existen-
tigle betrokkenheid: "Luther redet so ernst vom verborgenen Gott, dasz man eine religitse Erfahrung dahinter annehmen
musz. Fiir Luther ist Gott alles andere als ein Gedanke, eine Idee oder ein Postulat, vielmehr eine ungeheuer lebendige
Wirklichkeit (...). Luthers Gotteserfahrung ist abgriindig. Sein Glaube an den offenbaren Gortt des Heiles ist umwittert
von den Schauern des ewig Unbegreiflichen. Luther lészt nicht immer in diese Abgriinde hineinschauen; hier tut er es.
Das harmlose Christentum des Geistesfiirsten Erasmus treibt ihn zu diesem Ausbruch seines vulkanischen Gottes-
erlebnisses, dessen Feuer er sonst in seelsorgerlicher Weisheit den schlichten Christen gegeniiber zuriickhilt (...). Es
ist eine véllige Verkennung, hier von einem Einbruch der Philesofie in die Theologie zu reden. Luthers Erfahrung des
verborgenten Gottes stammt aus einer anderen Dimension als die theoretische Besinnung philosophischer und
systematisch-theologischer Art'.

165 Aang, in G.C. den Hertog, Bevrijdende kennis, 381.
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verkiezing alle zelfverzekerdheid een einde neemt. Zij maakt plaats voor geloofs-
zekerheid, waaraan deemoed en verwondering eigen zijn.

Meteen freft ons ook een accentverschil. Terwijl voor Luther Gods genade te meer
oplicht tegen de donkere achtergrond van de verwerping, ziet Kohlbrugge het reliéf
van de genade gelegen in Gods toorn en onze veroordelenswaardigheid.

De vraag of Luther de dubbele praedestinatie heeft geleerd, wordt in het Luther-
onderzoek doorgaans ontkennend beantwoord. Althaus 1s van mening: 'Er stellt zu-
letzt eben doch nicht, wie Calvin, eine theoretische Lehre von der doppelten Praedes-
tination auf. Seine Theologie ist auch an dieser Stelle trotz gegenteiligen Scheins
untheoretisch, seelsorgerlich'l66. H. Bornkamm valt deze opvatting zakelijk bij 167.
Ook volgens W. von Loewenich is deze leer uit De servo arbitrio niet af te lezen 168,
G. Adam is van oordeel: 'Luthers Interesse geht ja nicht auf eine theoretische Lehre
von der doppelten Pridestination. Er will mit seinen Ausfihrungen zum verborgenen
Gott letzlich nicht anderes, als die Freiheit Gottes in seiner Grnade herauszuarbeiten,
Damit steht er bei Paulus. Er hat sowenig wie dieser Apostel ein eigenstindiges
Interesse an einer ewigen Verwerfung'16?. O.H. Pesch heeft een meer genuanceerde
visie. "Wenn von seiten der Lutherforschung immer wieder in Anspruch genommen
wird, Luther lehre nicht, wie man von Calvin sagt, eine "doppelte Priddestination”,
dann heiszt das: er lehrt nicht eine gleichrangige doppelte Vorherbestimmung Gottes
als oberste Aussage iiber Gott, aus der sich alles andere ergebe. Die Pridesti-
nationslehre hat bei Luther den Zweck, in der Form einer theologischen Grenz-
aussage, die Freiheit der Gnade Gottes abzusichern. Aber das ist die Seite mensch-
licher Lehre von der Pridestination. Von seiten Gottes her kann an der Tatsache einer
doppelten Vorherbestimmung nach Luther kein Zweifel sein. Was Luther ablehnt, ist
nicht dieser theologische Sachverhalt als solcher, sondern eine bestimmte Art des
Menschen, sich mit ihm zu beschiftigen'170. De Zwitserse Lutherkenner B. Rothen
wiist er echter op, dat Luther weliswaar van een absoluut soevergine liefde en haat
Gods jegens de mens gewag maakt, maar toch niet spreekt 'von zwei Gruppen von
Menschen, iiber die von Ewigkeit her ein géttliches Urteil zum Heil oder zum Unheit
verhingt 1s'171, Naar ons besef liggen er in De servo arbiirio zeker bouwstenen voor
de leer van de dubbele praedestinatie, maar komt het even zeker niet tot uitbouw van
deze leer.

Ons oordeel berust mede op het feit dat Luther in later stadium zich van de notie

166 1d., 248. Vgl. H.J. Iwand, o.c., 98. Naar ons oordeel staat Althaus' interpretatie enigszins in spanning met zijn
cerder geciteerde uitspraak, dat 'Heil und Unheil' volgens Luther op Gods voorbestemnming teruggaan (id., 238f.).

167 Bornkamm, o.c., 405. Hij wijst erap dat in De servo arbitrio slechts eenmaal sprake is van een "dubbele
praedestinatie”, echter niet 'im dogmatischen {etwa reformierten) Sinne'.

188 Von Loewenich, o.c., 263f. Hij schrijft over de leer van de dubbele praedestinatie: 'Thr Auftreten in der Theologie
ist lediglich dem Primat einer Logik zu verdanken, die die Konstruktion eines scheinbar geschlossenen Systems der
Sachgebundenheit und der Existentialitdt des religibsen Denkens vorzieht. Luther nimmt die logischen Licke in Kauf'.
Vgl. L. Pinomaa, Sieg des Glaubens, 53.

169 Adam, 'Erwihiung im Horizont der Christologie’, in M. Brecht / R. Schwarz (Hrsg.), Bekenntnis und Einheit der
Kirche, 227.

170 Pesch, o.c., 121. Vgl. L. Pinomaa, Der Zorn Gottes, 147. Pinomaa schrijft zeer stellig: 'Die doppelte
Pradestination galt ihm (sc. Luther) als iiber jeden Zweifel erhoben'. Even gedecideerd is het cordeel van A.E. Mc Grath,
Tustitia Dei. A history of the Christian doctrine of justification, 15, 16: 'Luther explicitly teaches a doctrine of double
predestination’.

171 Rogthen, o.c., 131.
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van een eeuwig dubbelbesluit uitdrukkelijk distantieert. Getuige zijn opmerking uit
1537, dat desnoods al zijn geschriften verloren mogen gaan, als zijn Catechismi en
zijn De servo arbitrio maar bewaard blijven 172, staat hij niettemin ook in zijn latere
leven nog geheel achter zijn in 1525 geboden verkiezingsleer. Daaruit valt te con-
cluderen dat hij ook zelf zijn opvatting niet vereenzelvigd wil zien met de leer van de
praedestinatio gemina. Overigens beseft de oudere Luther blijkens zijn Genesis-
commentaar, dat De servo arbitrio passages bevat die misverstand kunnen oproepen.
Hij schrijft dat hij indertijd geen andere bedoeling had dan de soevereine vastheid en
betrouwbaarheid van God te onderstrepen tot troost van het geloof. 'Nun habe ich
aber unter anderem geschrieben, dass Alles nothwendig sei und geschehen miisse; ich
habe aber zugleich das auch dabei gesetzet, dass man den Gott, der sich geoffenbaret
hat, ansehen soll (...). Aber sie werden vor denen Orten allen iibergehen und nur
allein die annchmen, da von dem verborgenen Gott gehandeit wird'. Men houde zich
echter alleen aan de geopenbaarde God, Die wordt gepredikt. "Denn daselbst kannst
du deines Glaubens und Seligkeit gewiss sein'. Luther voegt eraan toe, dat hij dit ook
int zijn andere geschriften heeft geleerd. "Darum will ich entschuldiget sein'173,

De verborgen God is voor Luther blijkbaar werkelijk verborgen. Het is waar, zij
gaat ons in die zin aan, dat zij in groot ontzag aanbeden wil zijn - de duivel kan er
ons trouwens ook geducht mee aanvechten, zoals wij nog zullen zien -, maar zij mag
nimmer dienen als verklaringsprincipe van, en daarmee als excuus voor het ongeloof.
'Warum Gott diesen erwihlt [eligat] und jenen nicht, das musz man auf den
Menschen legen, nicht in den Willen Gottes [voluntaie Det]. Denn die Verheiszungen
Gottes sind universal; er will alle Menschen selig machen. Darum ist die Schuld nicht
bei unserem Herr Gott der verheiszen hat, sondern bei uns die nicht glauben
wollen'l74. Met de verborgen God heeft het geloof slechts in zoverre te rekenen, dat
Deze hem in de armen van de geopenbaarde God drijft 175,

Van het universele genade-aanbod kan Luther hoog opgeven. Net zomin als Kohl-
brugge gaat het Luther om een heilsuniversalistische theorie, maar om de reikwijdte
van de genadeverkondiging die geen zondaar buitensluit. 'Es ist doch sein emstlicher
Wille und Meinung, auch Befehl, von Ewigkeit beschlossen, alle Menschen selig zu
machen (...}. Weil er nun die Siinder, die unter dem weiten, hohen Himmel allent-
halben leben und schweben, selig machen und haben will, so wollet ihr euch durch
eure ndrrische Gedanken, vom Teufel eingegeben, nicht absondern und von den
Gnaden Gottes scheiden'!76. Vooral het vervolg doet sterk aan Kohlbrugge denken:
'Und wenn ihr also hart verstockt und ganz taub wiret und hébet eure Augen nicht
auf gen Himmel, als ein verzweifelter verstockter Mensch, und wéren auch eure
Ohren vom Gehdr verfallen, dass ihr Gott den Vater in der Hohe nicht schreien héret:
so sollt ihr doch den Sohn, der am Wege stehet, da Jedermann voriiber gehen muss,

172 v 4 Br 8, 99.

173 W 4 43, 463, Vert. in Th. Harnack, o.c., 176f.

174 W 4 Tr 4, 423. Aang. en vertaald in B. Rothen, o.c., 131.

Y75 Zie G. Adam, Der Streit um die Pradestination im ausgehenden [6. Jahrhyndert, 46f.: 'Die Unterscheidung wurde von
Luther um des Deus revelatus willen eingefiihrt. Der verborgene Gott treibt in die Arme des offenbarten. Der absconditus
soll absconditus bleiben, weil die Dinge, die auszerhalb der Offenbarung seines Wortes noch gelten, den Glaubenden ge-
rade nicht bedrdngen sollen.' Vgl. ook G. Adam, 'Erwihlung im Horizont der Christologie’, in M. Brecht / R, Schwarg,
o.c, 226f.

176 Aang. in Th. Hamack, o.c., 149.
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vernehmen und sehen (...). Er sagt nicht allein: kommet, sondern: Alle, keinen aus-
geschlossen, er sei wer er wolle, und wenn er gleich der allerdrgste wire (...). So laufet
auch mit und springt auch hinzu'177, Wi} hebben er ons voor te wachten, dat wij
zouden zeggen: 'Wer weisz ob Gott es also mit mir meint?', want dat betekent dat
'Christum und Gott getheilet und getrennet' worden. God wil dat Christus 'ein
gemeiner Schatz fiir alle Leute' is, niemand uvitgezonderd 178,

Dat niet allen Christus aannemen, komt omdat zij toegeven aan hun ongeloof
[indulgent incredulitati suae]l’. God heeft de hele wereld liefgehad, dat wil zeggen
‘alle Menschen, Niemand ausgeschlossen, und dich, der du ja auch bist ein Stiick der
Welt'180, Wie uit het woord: "Velen zijn geroepen, maar weinigen uitverkoren” con-
cludeert, dat God de genade wel aan velen aanbiedt, maar slechts aan weinigen daad-
werkelijk wil laten wedervaren, voegt Luther toe: Das ist zumal ein gottloser Ver-
stand'. Zelf wil hij het heel anders verstaan hebben: 'Wenig sind auserwihlt, das ist,
wenig halten sich also gegen das Evangelium, dass Gott ein Wohlgefallen an ihnen
hat'. Dit zijn de verkorenen in wie God een welbehagen heeft: die het Evangelie
vlijtig horen en in Christus geloven 181,

Er doet zich nog een opmerkelijke parallel met Kohlbrugge voor inzake de ver-
harding. Luther zegt dat God diegenen buitensluit, die Zijn Woord willens en wetens
verachten en Zijn emstige nodigingen in de wind slaan. Zulken 'kann Gott nicht
helfen und muss sie fahren lassen'182,

Ook betreffende de kennis aan de verkiezing treft ons sterke verwantschap tussen
Luther en Kohlbrugge. In de eerste plaats draagt ook voor Luther deze kennis het
karakter van de deemoed. Schriftwoorden over Gods praedestineren dienen ertoe,
dat wij onze eigen onbekwaamheid inzien en tot God gaan in gebed 183, In het aan-
gezicht van de Scevereine God worden wij humiliati, deplorati, desperati (vemeder-
den, ontredderden, wanhopigen). Hij brengt ons in nikifum (tot niets)184. Anders dan
Kohlbrugge kan Luther echter deze deemoed radicaliseren tot een resignatio ad
infernum. De mens is daarin bereid om verloren te gaan, wanneer dit Gods wil zou
zijn 185 P. Althaus attendeert erop dat deze notie alleen in Luthers vroege werken
voorkomt, maar niettemin een gezichtspunt vertegenwoordigt dat ook voor de
oudere Luther van blijvend belang is. Hij doelt daarmee op Luthers theocentrische
benadering van het heil: 'Seligkeit griindet und besteht (nach Luther) in dem Einssein
des Willens mit dem Willen Gottes'. Wie het eens raakt met God, 'ithm ist die Holle
Himmel'186,

In de tweede plaats wijst ook Luther onophoudelijk op Christus als de grond van
onze verkiezingskenmis. Hiy doet dat met name in de context van de praedestinatie-

177 Ih.

178 1d., 167.
79 Th.

180 Id., 168.
181 1d., 1791,

182 1d., 170. Vgl. id., 182: ‘Darum lehet er (sc. Luther) auch nirgends in diesem (sc.universalen) Gedankenzusammen-
hange ein decretum reprobationis'. Zie ook id., 150.

183 WA Tr 1, 602,

184 Aang. in K. Exalto, o.c., 171.

185 P. Althaus, o.c., 247f. Vgl. H.J. Iwand, o.c., 101.

186 1d., 248. Vgl. H.J. Iwand, o.c., 94f.
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aanvechting. Aan deze aanvechting is Luther zelf niet vreemd. Hij schrijft aan Eras-
mus dat hij in dit opzicht meer dan eens in de diepste afgrond van de vertwijfeling
lusque ad profundum et abyssum desperationis] heeft gelegen, zodat hij wenste
nooit geboren te zijn 187, Geen marteling in zijn kloosterleven heeft Luther zo ge-
pijnigd als deze aanvechting. Zelfs de schrik die hij voor Gods straffende gerechtig-
heid ondervond, viel hem minder zwaar. 'Luther eriebte ganz, was "Verzweiflung"
heiszt. Allerdings stets nur auf kurze Augenblicke'188. Ofschoon hij oordeelt dat de
twijfel aan het verkoren-zijn van de duivel stamt 189, acht hij deze aanvechting toch
heilzaam en dichtbij de genade [gratize propingua]l90, Immers God heeft juist de
vertwijfelden Zijn genade toegezegd 1°!. In ieder geval dragen Luthers eigen
praedestinatie-aanvechtingen deze vrucht, dat hij anderen in hun twijfels voluit exis-
tenticel tegemoet kan komen.

Luther weet dat God ons heeft verkoren in Christus. Cognitief is deze werkelijk-
heid ook slechts door het geloof in Christus toegankelijk. Zoals Luther zelf zich in
zijn kloosterlijke praedestinatie-angsten door Von Staupitz liet troosten met de
wonden van Christus 192, zo wijst hij op zijn beurt anderen dezelfde weg. 'Christus ist
der rechte Brief, das giildene Buch, darinnen wir vor Augen sehen den Willen des
Vaters'193. Treffend is dat Luther het Boek des Levens vereenzelvigt met Christus: Hij
is het Boek des Levens, en wie Hem hoort en wordt gedoopt, die is in dit Boek
geschreven 194, Christus is de spiegel waarin wij zien, hoe God ons bemint. 'Hie, hie,
sage ich, lernet man die rechte Kunst von der Versehung und sonst nirgends'195.
Christus is het door God gegeven teken, dat ons van onze verkiezing verzekert 196,
Wie Hem aanziet, zoals Hij van God verlaten aan het kruishout hing, die ziet zijn
'ungewisz vorsehung gewisz gemacht'i97, Christus openbaart dus Gods wil en wel-
behagen. Buiten Hem om hebben wij geen andere wil van God te vermoeden of te
zoeken 198, Wie het toch doet, loopt groot gevaar. 'Darumb habe ich offt gesagt und
gewarnet, das sich jderman solle hiiten, wer da sicher wil faren, fur allen hohen
gedancken und speculirn, da man Gott on mitte]l jnn der Maiestet suchet und sein
werck, willen und rat will erkunden, heimliche und sonderliche offenbarunge holen
etc. als die nicht allein feilen und triegen, sondem auch jnn abgrund furen und

187 W 4 18, 719. Vgl. K. Exalto, o.c., 174.

188 (. Scheel, Martin Luther 1T, 15].

189 W 4 5,171 Vgl. W A Br 6, 85-88, waar Luther aan het adres van een zekere Barbara Liszkirchen in kort bestek heel
zijn pastoraat rond de praedestinatie samenvat.

150 W 4 18, 719.

191 P. Althaus, o.c., 246.

192 L, Pinomaa, Der Zorn Goites, 148; K. Exalto, o.c., 174.

193 Aang. in Th. Hamack, o.c., 182.

194 1d., 182f.

195 Id., 183. Vgl. A. de Reuver, 'Gods verkiezing: in Christus een open boek', in J. van der Graaf, Een vaste Burcht,
26v.

196 Ib.

187 WA 2,690, Vgl. W 4 28, 118: 'Darumb selten wir diese spriiche wol jnn uns bilden und spiegeln und uns gewenen
den Herrn Christum also an zusehen und héren, als die wir gewis den Vater sehen und horeten, Und uns also gantz und gar
jnn jhn wickeln und verbergen, ja, mit jhm jnn die selbigen windeln kriechen und an das heltz hefften und binden und
nicht lassen eraus locken jnn die blosse maiestet zu faren (...). Vgl. M. Lienhard, Martin Luthers christologisches
Zeugnis, 82, 113f.

193 Th. Harnack, o.c., 169. Vgl. O.H. Pesch, o.c., 256.
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stiirzen'199. Onvergetelijk is het beeld dat Luther gebruikt in een van zijn kerstpreken,
als hij zegt dat het verstand altijd boven op het dak begint met bouwen in plaats van
beneden op de grond. Wij moeten echter 'am grunde anheben, das Dach wird sich
denn wol finden; lass Gott mit seinem heimlichen rat mit frieden und klettere nicht
hinauff mit deiner Vernunfft ans Dach, Er wil dich nicht also hinauff haben, sondern
er komet zu dir und hat eine Leiter, einen Weg und Briicken zu dir gemacht und
spricht: Ich steige vom Himel zu dir hinab und werde Mensch {...), Da gleube an mich
und wage es auff mich, der ich fur dich gecreucziget bin200. Uit deze en dergelijke
passages concludeert K. Schwarzwiller, dat 'flir Luther alles an der Identitit des Deus
absconditus mit dem Deus revelatus hingt'201. God, Die buiten Christus zowel on-
kenbaar als ongenaakbaar is, geeft Zich in Christus zonder voorbehoud te kennen.
Door deze christocentrische concentratie is de verkiezing voor Luther geen duister
geheim, geen bedreigend, naamloos noodlot, maar de allerpersooniijkste toewending
van Gods geopende Vaderhart. Men moet leren 'von Gott nichts zudencken denn jnn
Christo'202, Het Johanneische "Wie Mij heeft gezien, die heeft de Vader gezien" is
voor Luther beslissend 203,

Het derde dat wij releveren is dat de bron waaruit wij deze verkiezingskennis in
Christus putten, ook voor Luther het Evangelie is. Wie Christus hoort en Zijn Woord
lietheeft, die is certissimo praedestinatus (zeer zeker uitverkoren)204, Men moet niet
beginnen met de vraag of men uitverkoren is, maar of men in Christus gelooft en Hem
liefheeft. Aan Zijn belofte moet men zich houden. 'Ei, so nimm doch gleichwol die
gegenwirtige Verheiszung und Versehung an [praesentem promissionem et praedes-
tinationem suspice], und hiite dich, dass du nicht fiirwitzig nach den heimlichen
Rathschliissen Gottes forschest; wenn du an den geoffenbarten Gott glédubest und
sein Wort annimmst, so wird dir allgemach auch der verborgene Gott geoffenbaret
werden'205, Met deze goddelijke verordening zullen wij tevreden zijn, en geloven dat
Hij ons verkoren heeft, 'weil uns Gott sein Wort sendet'206. Luther is van oordeel dat
niemand moet vragen en doorvorsen of hij verkoren is of niet, maar dat ieder zich
moet houden aan het Evangelie, dat aan alle mensen wordt verkondigd, opdat zij het
allen geloven zullen. Het is 'allein ihres Unglaubens Schuld', als mensen worden
verworpen 207, Naar de verkiezing van de verborgen God moet men niet zoeken,
maar zich tevreden houden met die verkiezing die door de roeping en het predikambt
geopenbaard wordt 208, Wanneer iemand wil weten of hij verkoren is en 'wie er mit

199 @4 28, 86, Vgl. W 4 28, 117: 'Wenn du aber solchen blick faren lessest und hinauff kietterst jnn die Maiestet, so
mustu anlauffen, erschrecken und zu nick fallen, weil du dich selber ausser dem gnadenblick riickest und jnn die blosse
maiestet gaffest, die dir zu hoch und schwer ist'. Vgl. ook P. Althaus, o.c., 244,

200 W 4 16, 143f. Vgl. E. Bizer, Theologie der Verheiszung, 201,

201 Schwarzwiller, o.c., 197. Vgl id., 180.

202 W 4 45, 519. Zie ook het geciteerde in P. Althaus, o.c., 166. Vgl. H. Beintker, 'Luthers Gotteserfahrung und
Gottesanschauung', in H. Junghans {(Hrsg.), c.c., 52f.

203 P, Althaus, o.c., 162.

204 pang, in Th, Harnack, o.c., 181.

205 1d,, 181f.
206 1d., 183.
207 1d., 184.

208 1d., 185: Non esse inguirendum de praedestinatione dei absconditi; sed ea acquiescendum esse, quae revelatur per
vocationem et per ministerium verbi.
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Gott dran sey, der sehe nur auff Christus mund'209. Wij hebben ons te houden aan de
openbaring van God in het Woord van Christus. 'Denn er hat sich eben darumb also
offenbaret, das du nichts anders diirffest suchen und forschen noch dich bekdmern,
was er moge von dir beschlossen haben, sondern das du jnn dem wort alle seine
willen und was deine seligkeit betrifft sehen und wissen mdgest’210. Blijkbaar weet
Luther zich niet gehinderd door de in zijn De servo arbitrio gemelde verborgen wil
van God. Het geloof mag en moet het erop houden dat God wel méér is dan Zijn
openbaring - dat wil zeggen, groter dan wij voorlopig kunnen kennen -, maar dat Hij
niet anders is. Gods ondoorgrondelijk geheimenis wordt in het Evangelie wel niet
doorzichtig voor de rede, maar voor het geloof toch volstrekt genoegzaam en be-
trouwbaar verklaard. In het Evangelie houdt God niets achter, Hij onthult er al Zijn
welbehagen. Het is immers het Evangelie van Christus, Die de 'spiegel des veterlichen
hertzen' is 211,

Als wij Luther en Kohlbrugge vergelijkend de balans opmaken, noemen wij eerst
enkele analogieén. Zij domineren. Om te beginnen is het beider grondovertuiging dat
er een onverbrekelijke samenhang heerst tussen verkiezing en rechtvaardiging. De
verkiezingsleer is een uitbouw en radicalisering van de rechtvaardigingsleer 212, Gods
verkiezing articuleert het gratuitieve karakter van het heil. Zowel Luther als
Kohlbrugge verstaan voorts Gods goedgeefsheid als Zijn wezenstrek bij uitnemend-
heid. Beiden weten Gods verkiezende voorkeur uit te gaan naar het allergeringste.
Ook inzake de aard van Gods universele heilswil stemmen beiden in hoge mate
overeen. Hun prediking wordt niet ondanks, maar dankzij Gods welbehagen geken-
merkt door een ongereserveerde royaliteit. Een zelfde eenstemmigheid geldt het
karakter, de grond en de bron van de verkiezingskennis, respectievelijk: de deemoed,
Christus en het Evangelie. Beider verkiezingsprediking is niet speculatief van aard,
maar existentieel, pastoraal en christocentrisch.

In tegenstelling tot Luther houdt Kohlbrugge er echter een louter positief
denkbeeld over Gods soevereiniteit op na. Zorgvuldiger dan Luther - althans dan de
Luther van De servo arbitrio - schermt hij die af tegen willekeur, Voorts lijkt ons de
actualisering van de verkiezing meer typerend voor Kohlbrugge dan voor Luther.
Vooral valt op dat Kohlbrugge de in De servo arbitrio geboden voorstelling van de
Deus revelatus en de Deus absconditus niet overnecemt. Wellicht is te zeggen dat
deze benadering hem toch te speculatief voorkomt. Overigens valt hierbij te be-
denken, dat Kohlbrugge zich nimmer heeft te verweren tegen een opponent als
Erasmus. Kohlbrugge's context is niet die van Luther. Men is geneigd te denken dat
Kohlbrugge zich het stilzwijgen rond de eeuwige verwerping lichter kan vercorloven
dan Luther 213, Bovendien komt het ons voor dat Kohlbrugge de existentiéle huiver

295 4 28, 114,
=10 W 4 28, 123. Vgl. het geciteerde in A. de Reuver, o.c., 23.
SH A3, 192,

=12 Vgl. voor Luther nog G.C. den Hertog, o.c., 380.

=13 Terzijde attenderen wij op drie eigenaardigheden. Ten eerste op het curieuze feit dat Kohlbrugge's opvatting over de
verharding noties vertoont die ook Erasmus te berde brengt in zijn protest tegen Luther, Erasmus verklaart bijv. dat
Farao's verharding door God betekent, dat God hem de gelegenheid gaf zichzelf te verharden (zie K. Exalto, o.c., 162).
En uit de woorden: "Jakob heb Ik liefgehad, en Ezau gehaat" elimineert hij het ecuwigheidsaspect (id., 163). Erasmus'
wolstrekt met Kohlbrugge contrasterend humanistisch motief verbiedt het overigens om van theologische verwant
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voor de verwerpende God niet zo aan den lijve heeft ervaren als Luther. Ons is al-
thans van déze aanvechting in Kohlbrugge's leven niets bekend.

H. Bornkamm kenschetst de verkiezingsleer van Luther als volgt: 'Sie (sc. die
Pridestination) ist fiir Euther kein selbstindiger Lehrgedanke, auch nicht nur die
Kehrseite, sondern die gewaltige Stiitze der eigentlichen und zentralen Glaubens-
aussage, dasz Gott in souverdner Freiheit, ohne jedes menschlich-freie Bemiihen, er-
wihlt, d.h. seine Gnade anbietet, damit wir sie glauben. Hinter diesem Angebot steht
seine ganze Macht. Und wer glaubt, ist gerettet. Glauben ist nicht: Wollen, sondern
seine Aufhebung, reines Empfangen und darum Gewiszheit'214. Als deze typering
juist is - en dat lijkt ons althans voor Luthers prédiking het geval -, mag men het
houden op een in wezen diepe verwantschap tussen Kohlbrugge's verkiezingsleer
met die van Luther.

2b. Calvijn

Dat de praedestinatie in Calvijns theologie van grote importantie is, staat wel vast
215, Of zij echter daarvan het centrum, of de eigenlijke scopus uitmaakt, wordt ver-
schillend beoordeeld. In aansluiting bij A. Schweizer hebben vele vroegere onder-
zoekers de praedestinatieleer als Calvijns 'Zentrallehre' aangemerkt 216, Gedurende -
globaal genomen - de laatste halve eeuw vindt dit inzicht echter nauwelijks bijval.
A.D.R. Polman formuleert omzichtig, dat bij Calvijn 'de belijdenis van Gods praedes-

schap te spreken. Het tweede waarop wij doelen betreft momenten van ogenschijnlijke overeenkomst met de Zwitserse
theoloog Samuel Huber (eind 16e eeuw), m.n. de sterk christocentrische, als verkiezing opgevatte pracdestinatie en het
onibreken van de eeuwige verwerping. Hubers universalistische denkbeelden scheppen echter tegelijk grote distantie,
Zijn theologie ademt een andere geest (zie G. Adam, Der Streit um die Prddestination, inz. 58-67, 111-128, 197-201).
In de derde plaats wijzen wij op overeenkomsten tussen Kohlbrugge's praedestinatieleer met die van Bullinger. In
hoeverre hier van congenialiteit sprake is, zou echter onderzoch: moeten worden. Zie voor Bullinger, C. Graafland, Van
Calvijn tot Barth, 27, 50v.; G.C. Berkouwer, De verkiezing Gods, 7; G. Adam, o.c., 48, 85; W. Verboom, 'Een groot
man uit de Reformatie. Heinrich Bullinger als herder en leraar', in I, van der Graaf (red.), Een vaste Burcht, 82-98; B.
Loonstra, Ferkiezing-verzoening-verbond, 50-56, en de daar vermelde litteratuur.

214 Bornkamm, o.c., 405. Vgl. de formulering van G. Adam, 'Erwéhiung im Horizont der Christologie', 226: 'Die
Rechtfertigung ist der Volizug der Erwihlung und sichert gegen das Miszversténdnis, dasz die Pridestination eine
metaphysische Spekulation sei. Die Pridestination ist der Grund der Rechifertigung, wodurch das extra nes des
gottlichen Handelns festgehalten wird'.

215 Vpor de ontwikkeling van Calvijns praedestinatieleer verwijzen wij naar het zeer instructieve boek van P. Jacobs,
Prddestination urd Verantwortlichkeit bei Calvin, 61-63. Jacobs onderscheidt vier etappes: L. Institutie 1536, waarin
de pracdestinatie nog niet als zelfstandige locus verschijnt, maar als onderdeel van de ecclesiologie; 2. Framse
Catechismus 1537, waarin zij een eigen plaats ontvangt, tussen de behandeling van de Wet en de sotericlogie; 3.
Institutie 1539, waarin zij wordt geplaatst na de soteriologie; 4. Institutie 1559, waarin de praedestinatie opnieuw het
sluitstuk vormt van de soteriologie (christologie en pneumatologie), maar thans niet langer verbonden met de
voorzienigheidsleer, die nu Boek 1 (de Godsleer) afsluit. Zie voor een uitvoerig historisch-genetisch onderzoek, A.D.R.
Polman, De Praedestinatie van Augustinus, Thomas van Aquino en Calvijn, 313-355. Vgi. F. Wendel, Calvin,
232-237. Wendel schrijft 0.a.: 'In den verschiedenen Ausgaben der fnsritutio hat Calvin der Pridestination einen immer
breiteren Raum zugeteilt, und die Angriffe gegen seine Lehre fithrten ihn dazu, sie in mehreren Einzelabhandlungen zu
verteidigen' (id., 232). Tot deze laatste behoren inz. Congrégation sur l'élection éternelle (1551), gericht tegen J.
Bolsec, en De la Prédestination éternelle de Dien (1552), contra A. Pighius (id., 232f). Vgl. ook het belangrijke
overzicht en de daaraan verbonden beschouwing in C. Graafland, Van Calvijn tot Barth, 5-15.

216 P, Jacobs, o.c., 18-40. Jacobs onderscheidt drie interpretatiemodellen: het speculatieve (waarbij de praedestinatie
zou functioneren op de wijze van een filosofisch principe van het gehele systeem), het religieuze (waarbij de
praedestinatieleer wordt gewaardeerd als de uitdrukking van subjectieve heilszekerheid) en het speculatief-religieuze
{een combinatie van de vorige twee). Volgens Jacobs schort het deze interpretaties aan visie op het doorslaggevende
moment van Calvijns praedestinatieleer: de betekenis van Christus (id., 33).

556




tinatie een centrale beteekenis heeft', maar niet 'de centrale plaats inneemt'217, Als
centrum en 'beginsel’ beschouwt Polman veeleer de volstrekte gehoorzaamheid aan
het Woord, de kennis van God (als Soeverein en als Vader) en van onszelf, en de
dienst aan God. Van dit 'grondbeginsel' is de praedestinatieleer "nicts anders dan een
zeer gewichtige documentatie'2!8. Qok P. Jacobs ontkent dat de praedestinatie Cal-
vijns 'Zentraldogma im Sinn eines Systemprinzips' zou zijn. Zijn onderzoek voert hem
tot de conclusie, dat de Christusbetrokkenheid van Calvijns verkiezingsleer enerzijds
en zijn verkiezingsdenken anderzijds bepalend zijn voor diens theologie. Het is
vanwege haar christocentrische karakter dat de verkiezingsleer net als de christologie
zelf 'alle Theologumen Calvins durchwebt'219. Volgens Jacobs is Christus de scopus
van Calvijns pracdestinatieleer, zoals deze op haar beurt de scopus vormt van zijn
christologie en soteriologie 220, Dit wederkerige scopus-karakter binnen Calvijns
theologie acht Jacobs kennelijk van wezenlijk belang. Elders formuleert hij het nog
eens als volgt: 'So tritt die gesamte Christologie und soteriologie unter den Ge-
sichtspunkt der Erwihlungslehre, doch nicht so, dasz das Heilsgeschehen der Er-
wiihhung untergeordnet wire, im Dienst der Erwahlung stehe, sondern so, dasz das
Heilsgeschehen in Christus gleichsam das andere Gesicht der bereits christozen-
trischen Erwiihlung ist: Christologie und Soteriologie werden priddestinatianisch ge-
sehen, wie die Pridestinationslehre christologisch und soteriologisch gesehen wird'
221

Ook W. Niesel wijst de gedachte af dat Calvijns verkiezingsleer in die zin 'funda-
mentalen Charakter' heeft, dat de andere leerstukken van daaruit te ontwikkelen
zouden zijn 222, Naar zijn opinie is zij bij Calvijn 'der letzte und notwendige Ausdruck
der evangelischen Gnadenichre' en, hiermee verbonden, de krachtige ondersteuning
van de heilszekerheid 223, Belangwekkend is de visie van H. Otten, die evenals
Jacobs een monografie aan Calvijns praedestinatieleer heeft gewijd. De praedestinatie
is voor Calvijn volgens hem een onderdeel van de soteriologic 224. Hij preciseert dit
standpunt door erop te wijzen, dat in Calvijns praedestinatiebeschouwing twee lijnen
naast elkaar lopen, die elkaar wederzijds beinvloeden. Op de eerste lijn is de
praedestinatie het eeuwige verlossingsbesluit in Christus voor de gevallen mensheid.
Hierbij treedt de verkiezing geheel op de voorgrond en komt de verwerping slechts
zijdelings aan de orde. Op de tweede lijn is de pracdestinatie het goddelijke raads-
besluit over de mensheid als zodanig. Hier krijgt Gods soevereine alleenwerkzaam-

217 Pplman, o.c., 376.

218 Id., 386-392,

219 Jacobs, o.c., 158. -

220 1d,, 63.

221 1d., 84. Naar ons inzicht doet Jacobs, id., 63, aan deze wederkerigheid afbreuk, wanneer hij de (onbewezen) stelling
poneert, dat Calvijn ‘offenbar die Lehren, die Scopusbedeutung haben, die einen Scopus fiir einen ganzen Komplex von
Lehren darstellen’, aan het slot plaatst {vgl. id., 122, waar hij de formulering hanteert, dat Calvijn het 'Grundlegende’
graag als sluitstuk laat fungeren). Uit dergelijke zinswendingen valt slechts te concluderen dat het Calvijn eigenlijk om
de praedestinatie gaat, en niet om Christus. Dit spoort echter niet met Jacabs' articulatie van genosmde wederkerigheid.
222 Niesel, Die Theologie Calvins, 159. Karl Barth valt Niesel krachtig bij (K D II/2, 92). Volgens Barth is het
*vollends als heller Wahnsinn zu bezeichnen', wanneer Calvijn wordt toegedicht, heel zijn geloofsieer uit de prae-
destinatie te hebben afgeleid.

223 b, Vgl. J. Koopmans, De Nederlandsche Geloafsbelijdenis, 80,

224 QOtten, Calvins theologische Anschauung von der Prddestination, 26, 87.
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heid alle nadruk. De eerste - 'soteriologische' - benadering is onlosmakelijk ver-
strengeld met de heilszekerheid. De tweede ziet Otten gegrond in Calvijns Godsleer.
Das Neben- und Ineinander dieser zwei Anschauungen von der Pridestination
gestaltet sich so, dasz es haufiger zur Korrektur der zweiten durch die erste kommt,
obwohl in den spiteren Bearbeitungen der Pradestination die zweite vorherrschend
ist'225, Duidelijker dan Jacobs ziet Otten, als wij hem goed verstaan, Calvijns althans
latere conceptie tenderen in de richting van tweesporigheid.

Hoewel F. Wendel inziet dat de leerstellige en praktische betekenis van de
(dubbele) praedestinatic voor Calvijn van grote betekenis is, volgt naar zijn oordeel
daaruit niet dat zij voor het centrum van zijn leer te houden is. De toenemende be-
tekenis die de praedestinatie tijdens de voortgang van Calvijns leven krijgt, hangt
volgens hem samen met kerkelijke en pastorale belangen. Zij is niet als het grondprin-
cipe van zijn theologie te beschouwen 226. Wendel stemt met Wernle in: de praedesti-
natieleer is de laatste consequentie van het geloof in Gods genade en in Christus 227,

Van een ander gevoelen is C. Graafland. Enerzijds signaleert ook hij dat Calvijn
kiest voor een aposteriorische, 'geloofsmatige behandeling' van de praedestinatie, en
niet voor ecn abstracte, maar een voluit trinitarische inkadering 228. Anderzijds echter
merkt hij daarnaast een tweede lijn op. Graafland neemt de interpretaties van Jacobs
en Otten over, maar scherpt die nog wat aan. Terwijl Jacobs namelijk spreckt van een
wederkerig scopuskarakter, waardoor de verhouding van Calvijns christologie en
pracdestinatieleer wordt bepaald, legt Graafland de volle nadruk op een enkelvou-
dige scopus. Dat Calvijn de praedestinatie plaatst aan het eind van de soteriologie, im-
pliceert dat ‘al het voorafgaande daarop uitloopt als de finis, de climax ook en tegelijk
als de diepste drijfveer (...), waardoor heel het voorafgaande wordt beheerst'229, Met-
een wordt Ottens visie in die zin geradicaliseerd, dat Calvijns theologie voor Graaf-
land 'wezenlijk cen twee-sporen-theologie' is 230. Graafland bedoelt deze karakite-
risering niet als verwijt, maar eerder als een compliment: 'Calvijn is een theoloog die
altijd met twee woorden heeft willen spreken'. Dit geeft aan zijn theologie 'die typisch
Calvijnse onduidelijkheid en bewegelijkheid, die wij later vrijwel niet meer aantreffen,

225 fd., 131-134. Dat de tweede benaderingswijze steeds sterker aan de dag treedt, naarmate Calvijns visie heftiger
wordt bestreden, verklaart Otien uit het feit dat de meeste kritiek zich richtte op vermeende consequenties voor de
Godsleer (id., 135). Ottens bezwaar tegen Calvijn richt zich tegen diens neiging, de verhouding God-mens op de ene
formule: verkiezing en verwerping te brengen. Otten vindt, 'dasz in der Schrift dies Verhiltnis viel beweglicher uwnd
mannigfaltiger dargestellt wird {ib.). Naar ons inzicht dicht Otten Calvijn hier een praedestinatiaanse reductie toe, die
hem vreemd is.

226 Wendel, o.c., 233, Hiermee stemmen overcen W. Kreck, Die Eigenart der Theologie Calvins', in J. Moltmann
(Hrsg), Calvin-Studien 19359, 38, 41; O. Grindler, Die Gotteslehre Girolamo Zanchis und ihre Bedeutung fiir seine
Lehre von der Prddestination, 22 (zie voor het ingrijpende verschil met Zanchius' conceptie, o.a. id., 108-118); W. van
't Spijker, Pridestination bei Bucer und Calvin', in W.H. Neuser (Hrsg.}, Calvinus Theologus, 110; LS. Bray, Theodore
Beza's doctrine of predestination, 45, 138 {(voor Beza's zienswijze inz. 86-106). W. van 't Spijker, Teksten uit de
Institutie van Johannes Calvijn, 168, schrijft, dat men de zaak overtrekt, wanneer gezegd wordt dat de praedestinatie
het hart van Calvijns theologie vormt. 'Het hart van zijn belijdenis is te vinden in de perscon, in het werk van Christus
en in de gemeenschap met Hem'. Ook A.E. Mc Grath, Reformation Thought, 91, ontkent dat de praedestinatie het
centrum van Calvijns theologie is. 'It is simply one aspect of his doctrine of salvation'.

227 b,

228 Graafland, o.c., 12.

229 Id,, 14. Vgl. P. Jacobs, o.c., 122.

23¢ Id,, 15.
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en die toch in het vroege reformatorische denken zo wezenlijk is geweest'231,

Het lijkt ons gewettigd om met Graafland Calvijns theologiseren te kenschetsen als
een spreken met twee woorden: 'Enerzijds het absolute, goddelijke vooraf. Ander-
zijds de christocentrische heilsopenbaring232. Ook de gedachte van de beweeglijk-
heid en tweesporigheid doet aan Calvijns spanningsvolle verkiezingsleer geen on-
recht, mits men met Jacobs benadrukt, dat beide lijnen - de soteriologische en de prae-
destinatiaanse - met elkaar in voortdurend rapport staan. De praedestinatie is dan niet
zonder meer de scopus van de christologie, maar het omgekeerde is evenzeer van
kracht.

Wanneer wij ons onderzoek nu toespitsen op de verhouding van Calvijns verkie-
zingsleer tot die van Kohlbrugge, valt op grond van het voorafgaande direct al een
opmerkelijk structuurverschil te constateren. Van Calvijns genoemde spanning is bij
Kohlbrugge geen sprake. Kohlbrugge's spanning is er een van andere orde, namelijk
die van de onwederstandelijke aard van de genade in de verkiezing enerzijds, en die
van de weerstane genade in de verharding anderzijds. Als het echter over het eeuwi-
ge voornemen zelf gaat, vertoont hij geen twee lijnen, maar één lijn. Praedestinatie en
soteriologie staan op geen wijze met elkaar in spanning. Kohlbrugge spreekt hier met
één woord. Calvijns beweeglijkheid in dezen deelt hij niet. Er valt voor hem geen
eerste - praedestinatiaans - woord te "corrigeren” door een tweede - christologisch -
woord, om de eenvoudige reden dat dit laatste niets anders is dan de actuele ontvou-
wing en voltrekking van het als verkiezing - en niet als een dubbelbesluit - opge-
vatte eeuwige vooraf.

Dit ingrijpende verschil betekent evenwel niet, dat overeenkomsten zouden ont-
breken. Het is duidelijk dat deze zijn aan te treffen op die momenten van Calvijns
conceptie, waarop hij zich op de soteriologische lijn beweegt.

Om te beginnen is Kohlbrugge met Calvijn €én van gevoelen, wanneer deze zich
distantieert van metatysische speculatie. Het verschil is alleen, dat Kohlbrugge aan
het gevaar ervan nauwelijks aandacht schenkt, terwijl Calvijn er ettelijke malen tegen
waarschuwt. Overigens is dit verschil heel begrijpelijk. In tegensteiling tot Kohl-
brugge veroorlooft Calvijn zich af en toe uitspraken die een speculatieve door-
denking als het ware oproepen. Maar meteen verbiedt hij deze weg te gaan, en de
grenzen van het geheimenis in acht te nemen. Met dit waarschuwingssignaal zet
Calvijn zijn beschouwingen over de praedestinatie in. Hij oordeelt dat de behande-
ling ervan, die toch al moeilijk genoeg is, wordt verward en zelfs in gevaar gebracht
door de menselijke nieuwsgierigheid [curiositas233. Daarin doolt men namelijk
brutaalweg rond langs verboden omwegen en verheft men zich in de hoogte, met de
bedoeling, om 'zo mogelijk niets verborgens aan God over te laten, zonder het na te
speuren en te onderzoeken'234. Calvijn brandmerkt dit gedrag als vermetelheid en
onbeschaamdheid [audacia et improbitas]. Wie wil doordringen in de geheimenissen

=31 Ib. Vgl id., 597.

232 [b,

333 0 § 1V, 370 (Inst, 114, 21, 1). Vgl ettelijke passages in Prediking en verkiezing. Dertien preken over de
onverdiende verkiezing van Jakob en de verwerping van Ezau (1562) - vert. S. van der Linde -, bijv. 41v.,46,57,59,61.
Aan het thema van de curiositas wijdde E.P. Meijering een zeer belangwekkende studie, Calvin wider die Neugierde.

=34 1b.: nihil, si licear, arcani, quod ron scrutetur atque evoivat, Deo relictura. Calviin pleit voor sebrietas en docilitas.
Zie G. Melles, Albertus Pighius en zijn sirijd mer Calvijn over het liberum arbitrium, 159.
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van (Gods wijsheid, zal niets verkrijgen waarmee hij zijn nieuwsgierigheid kan
verzadigen. Want hij treedt een doolhof [labyrinthum] binnen, waarvan hij de uit-
gang niet zal vinden. Het is ongepast, dat de mens ongestraft zou onderzoeken wat
de Heere gewild heeft dat bij Hem verborgen [abscondita] zou blijven. Hier voegt
ons slechts aanbidding, geen doorgronding. De verborgenheden van Gods wil die
Hij, voor zover zij ons van nut zijn, besloten heeft kenbaar te maken, zijn ons door
Zijn Woord geopenbaard 235, Wie zich buiten deze weg begeeft, verdwaalt en komt
ten val. 'Laat dus in de eerste plaats ons dit voor ogen staan, dat het najagen van een
andere kennis van de praedestinatie dan welke in Gods Woord wordt ontvouwd,
geen geringere dwaasheid is dan indien iemand wilde gaan daar, waar geen weg is, of
in de duisternis zien'. Hierop aansluitend schrijft Calvijn dan het aforistische woord:
'En wij moeten ons er waarlijk niet over schamen, iets niet te weten in die zaak, waar
sprake is van een geleerde onwetendheid'236. Niet minder helder komt dit gevoelen
naar voren, wanneer hij verklaart: 'Laat ons, zeg ik, aan een christen toestaan voor
alle woorden Gods die tot hem gericht worden, zijn hart en oren te openen, alleen
echter met deze matiging [femperantia], dat, zodra de Heere Zijn heilige mond shuit,
ook hij voor zich de weg om te onderzoeken afsluit. Dit zal de beste maat van
ingetogenheid [sobrietatis terminus) zijn, indien wij niet alleen in het leren altijd God
als leidsman volgen, maar ook, wanneer Hij ophoudt met onderwijzen, ophouden wijs
te willen zijn"237,

Wij komen nu tot de tweede overeenkomst. Evenals Kohlbrugge - en Luther - ziet
Calvijn de leer van de verkiezing als de nadere kwalificatie van de rechtvaardigings-
leer. Het vooraf van de verkiezing sluit ieder misverstand inzake de gratuiteit van de
genade uit. "Nooit - schrijft Calvijn - zullen wij duidelijk, gelijk past, overtuigd zijn, dat
onze zaligheid uit de bron van Gods onverdiende barmhartigheid vloeit, voordat ons
Zijn eeuwige verkiezing bekend geworden is (...)'238, Jacobs noemt de rechtvaar-
diging de 'zentrale Grund' voor de vorming van Calvijns praedestinatieleer 239. Zij wil
'genaue, unmiszverstéindliche Fassung des Satzes vom Heil in Christus, von der Recht-
fertignng aus dem Glauben sein und steht so im Gegensatz zu aller Ethik der Werk-
gerechtigkeit'240, Zelf zegt Calvijn dat het in de hele behandeling van de uitverkie-
zing en roeping uit vrije genade erom gaat, ons bij te brengen dat wij het heil alleen

235 [b. Vgl. W. Niesel, o.c., 153-155; H. Otten, o.c., 31-33; L. van der Zanden, Praedestinatie. Onze verkiezing in

Christus, 104v,; A, Ganoczy, 'Calvin als paulinischer Theologe', in W.H. Neuser (Hrsg.), o.c., §4. Vgl. voor de door

Calvijn gebruikte term labyrinth, W.J, Bouwsma, Jokn Calvin. A Sixteenth Century Portrait, 69-109, iv.m. de
praedestinatie inz. 173 (vgl. voor de door Bouwsma geponeerde samenhang van "labyrinth" en "angst", id., 46, 47).

C 236 Id, 371, (fmse. 11, 21, 2): Negue vero rios pudeat aliquid in eq re nescire ubi est aligua docta ignovantia. Vgl. id.,
403 {Inst. 111, 23, 8): Eorum enim quae scire nec datur, nec fas est, docta est ignorantia: scientioe appetentia, insaniae
species. Vgl. W. van 't Spijker, Luther en Calvijn, 35.

137 1d., 372 (Insr. 111, 21, 3). Vgl id., 399 (Just. 111, 23, 5): melior est fidelis ignorantia quam temeraria scientia.

238 1d., 369 (Imst. 111, 21, 1). Vgl. G. Oorthuys, De leer der Praedestinatie, 44v.; F. Wendel, o.c., 237: het ging er
Calvijn om, 'die Lehre von der Rechtfertigung allein aus Gnade ins volle Licht zu riicken (...)"; R.H. Bremmer, 'Enkele
knelpunten in de leer aangaande de verkiezing', in Kerk en Theologie 34 (1983) 124, 126; C. Graafland, o.c., 24: 'De
verkiezing is dus de grond en de bron, waaruit de rechtvaardiging van de zondaar door genade-alleen opkomt'. W. van 't
Spijker, 'Voorgeschiedenis', in W. van 't Spijker e.a. (red.), De synode van Dordrecht in 1618 en 1679, 27, noemt de
verkiezing voor Calvijn de kroon van de rechtvaardiging.

239 Jacobs, o0.c., 65.

240 Id., 119f, Vgl. H. Schiitzeichel, Die Glaubenstheologie Calvins, 223; N.T. Bakker, Miskende gratie. Van Calvijn
to! Witsius, 18,
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uit het geloof ontvangen 241, Ook dit geloof is puur geschenk. Het is vrucht van
verkiezing. Otten tekent aan dat Calvijn op deze manier onderstreept, 'dasz die Zu-
wendung des in Christo vorhandenen und angebotenen Heils nicht in die Hand eines
als unabhdngig verstandenen Menschen gegeben ist, sondern ein Handeln des
souverdnen Gottes am Geschdopf ist'242. 8. van der Linde peilt naar ons besef Calvijns
intentie diep, wanneer hij verklaart: 'In zijn belijden van de praedestinerende God
heeft Calvijn uiting gegeven aan al zijn wanhoop tegenover een mens, die niet wil,
niet kan, nict heeft, niet deugt. Schortinghuis' "nieten” zijn veel bespot, maar de wan-
hoop die er, ook daar, in zit, 1s te weinig erkend. Daarom heeft hij (sc. Calvijn) het
behoud van deze onmogelijke mens, om hem daarmee pastoraal te dienen, vastgelegd
in een gratia absolutissima (...)'243. Van even groot gewicht lijkt ons Van der Linde's
zienswijze, dat wij Calvijns verkiezingsleer niet echt kunnen verstaan, 'zonder te
rekenen met het verschrikkelijk gewicht dat de zonde bij hem heeft en dat hij bij ons
wil wekken'244,

Een volgend moment van analogie doet zich voor, wanneer wij Calvijn horen
spreken van het nut [utilitas] en de zeer zoete vrucht [suavissimus fructus] van de
verkiezingsleer 245, Het feit op zich al dat Calvijn van dit nut zo nadrukkelijk spreekt,
wijst op de existenti€le intentie die hij met deze leer heeft. Zij is niet alleen een locus
in de theologische bezinning, maar zij heeft direct betrekking op de vroomheid 246,
D1t laatste doet sterk aan Kohlbrugge denken. Maar niet alleen formeel, ook materieel
constateren wij verwantschap. Calvijn onderscheidt drie ufilitates. De eerste ver-
meldden wij al, namelijk de lof op Gods genade. Graafland noemt de verkiczing te-
recht 'één van de belangrijkste componenten van de doxologie'. Het diepste motief
achter de goddelijke verkiezing is volgens Calvijn de gloria Dei 247, Vooral worden
wij aan Kohlbrugge herinnerd, wanneer Calvijn deze eer van God strak verbindt met
het tweede nut, namelijk de humilitas (nederigheid). Voor Calvijn is het duidelijk,
'hoezeer de onbekendheid met dit beginsel (sc. de verkiezingsleer) de eer van God
vermindert en hoezeer zij afbreuk doet aan de ware nederigheid248, Deze humilitas is
'direct en onlosmakelijk verbonden met het wezen van de genade', en vormt de 'pen-
dant' van de grootmaking van God 249. E. Doumergue zegt treffend: 'Cette souve-
rainité est comme la face du médaille dont le revers est la négation du mérite de
'homme'250.

Het derde nut van de verkiezingsleer is de geloofszekerheid. Nergens anders dan

241 C 0 51, 165 (comm. Ef, 2:8-10). Vgl H.A. Oberman, De erfenis van Calvijn. Grootheid en Grenzen, 45.
242 Otten, o.c., 26. Vgl. id., 19. Vgl. A. Ganoczy und 8. Scheld, Die Hermeneutik Calvins, 188f. Overigens stellen
deze auteyrs Calvijns in dezen rechtlijnige zienswijze onder kritiek (id., 189-193).

243 Van der Linde, 'Calvijns leer van de Heilige Geest', in Opgang er voorigang, 40,

244 Van der Linde, "Glorie en tragiek van de gereformeerde verkiezingsleer', in Th. Ref. XXX (1987) 368.
245 0 SIV, 369 (fnst, I, 21, 1),

246 Val, H. Otten, o.c., 34; C. Graafland, o.c., 30.

247 Graafland, o.c., 30.

248 O 5 1V, 369 {(Inst. 111, 21, 1).

249 . Graafland, o.c., 32. Vgl. H. Otten, o c., 36f.

250 Aang. in H. Otten, o.c., 37.
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daarin hebben wij 'een stut van vast vertrouwen' [solidae fiduciae fultura]?5l. H.A.
Oberman merkt op dat dit aspect van de certitudo, die de verkiezing biedt, een heel
bijzondere betekenis kreeg in de context van de geloofsvervolging. "Voor hen, die
voortaan zonder blijvende stad en zonder vaste steen om het hoofd op neer te
leggen, zonder geldig paspoort of verblijfsvergunning verder moesten trekken, werd
de predestinatie tot persoonsbewijs'252, Binnen deze ervaringshorizon is de ver-
kiezingsleer 'een kostbaar ervaringsgoed233. Calvijn wil inderdaad onderstrepen dat
het heil zo vast ligt als de ceuwige God Zelf vast is 2534, Kohlbrugge denkt er niet
anders over. Toch stuiten wij in verband met de usus van de praedestinatieleer met-
een op een moment van discrepantie. Hoewel wij nog niet toe zijn aan beider ver-
schillende benadering van de verwerping, merken wij hier toch reeds op, dat Kohl-
brugge Calvijn niet volgt, wanneer deze laatste de lof op God en de verootmoediging
van onszelf ziet opkomen uit een verkiezingskennis, 'die Gods genade verheerlijkt
door deze vergelijking [comparatione], dat Hij niet allen zonder onderscheid [pro-
miscue] aanneemt tot de hoop der zaligheid, maar aan de een geeft wat Hij aan de
ander ontzegt [dat aliis quod aliis negat]'?33.

Wat betreft de kennis aan de verkiezing - de vierde analogie - valt er in hoge mate
overeenkomst waar te nemen tussen Kohlbrugge en Calvijn. Dat deze kennis ook
voor Calvijn wordt gekarakteriseerd door de deemoed hebben wij zojuist vast-
gesteld. Ook over de grond van de verkiezingskennis denken zij gelijk. Deze grond
1s Christus. Het christologische gehalte van de verkiezingsleer krijgt bij Calvijn 'een
zwaar accent'256, In dit verband is het niet zonder betekenis dat hij de verkiezing

251 O S 1V, 369 (Inst. IEL, 21, 1), H, Scholl, Der Dienst des Gebetes nach Johannes Calvin, 125, attendeert op het
samengaan van zekerheid en ootmoed, in het gebedsleven. De praedestinatie biedt stabiele gebedsgrond. 'Das heisst
aber nicht, dass der Betende auf seine Erwihlung pochen konnte (...). Im Gebet bleibt auch der Christ ganz auf die
Verheissung angewiesen und nicht auf die Erwahlung’. Scholls beroep op het slot van Insz. 111, 24, 5 is in dit verband
eenzijdig. De scopus van Calvijns woorden is een dubbele. Hij wijst niet afleen een pretentieus pachen op de verkiezing
af, maar ook het maken van een praedestinatiaans voorbeboud, Hii acht het verkeerd om in het gebed 'onze verkiezing
op te dringen', maar ook om 'onder deze voorwaarde een beding met Hem te maken: Heere, indien ik uitverkoren ben,
verhoor mij dan'. Vgl. A. de Reuver, Kruis en Gratie, 146.

252 Oberman, o.c., 42. Oberman adstrueert dit met de verwijzing naar G.H.M. Posthumus Meyjes, Ferdrukking, viucht
en toeviucht, Het daghoek van Jean Migault over de geloofsvervolging onder Lodewifk XIV. Dit geschrift is inderdaad
een ontroerend docursent van praedestinatiegeloof in de praktijk. Het frappeert dat P. Biesterveld, Calvijn als Bedienaar
des Woords, 111, reeds op deze context heeft gewezen: ‘Hoe troostrijk was deze behandeling van dit dogma juist ook in
den tijd van Calvijn, den tijd der vervolging'.

253 1d., 48. Oberman aarzelt niet om te stellen: '‘Buiten deze context om is Calvijns verkiezingsleer niet alleen
afschuwelijk maar ook goddeleos’.

254 Zie inz. Prediking en verkiezing, 65-68. Al ontbreekt ook bij Kohlbrugge niet de gedachte dat het heil niet alleen
van eewwigheid, maar ook tét in eeuwigheid vastligt en dat aan de verkorenen de gave van de volharding geschonken is
(zie bijv. § 4 9, 295F; Gott, sei mir gnddig, 37; Petrus 1, 24), Calvijn benadruks dit verband tussen de verkiezing en het
donum perseverantiae toch sterker. Zie J. Moltmann, Prddestination und Perseveranz, inz. 48-51: 'In der
Perseveranzlehre haben wir nichts weniger als die andere Seite der Prddestinationslehre Calvins vor uns' (id., 50).
Calvijns praedestinatieleer vindt haar 'klaren Ausdruck’ in zijn leer van de perseverantia sanctorum, 'in der die
eigentliche kerygmatische Spitze seiner Pradestinationslehre greifbar wird’. Moltmann vindt dat dit eschatologisch
aspect van de 'Post-destination’ veel te weinig gehonoreerd wordr (id., 34). Vgl. J. Moltmann, 'Erwihlung und
Beharrung der Gliubigen', in J. Moltmann (Hrsg.), Calvin-Studien 1959, 47-49; H. Otten, o.c., 61; W. Niesel, c.c.,
161; F. Wendel, o.c., 245; C. Graafland, o.c., 33; H.A. Oberman, o.c., 43v.

255 (3 5, ib. Wij kiezen bij de vertaling van afiis ... aliis voor het formeel niet geheel correcte, enkelvoudige "de een ...
de ander”. In de gebruikelijke vertaling "sommigen ... anderen" wekt het woord "sommigen" de suggestie van een
gering aantal. Deze suggestie is aan het Latjjn vreemd, evenals aan de weergave "de een ... de ander™.

256 C. Graafland, o.c., 35.
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plaatst na de christologie en de pneumatologie 257, Wij herinneren ons dat dit ener-
zijds betekent, dat in de verkiezingsleer het laatste en beslissende van de soteriologie
wordt uitgezegd, maar ook, dat de christologie het hart van de verkiezingsleer vormt.
Verkiezing en christologie behoren onafscheidelijk bijeen. Zij wijzen naar elkaar.
Christus neemt in Calvijns praedestinatieleer dan ook een essentiéle plaats in. Verkie-
zing is verkiezing in Christus. Omdat de hemelse Vader in het ganse zaad van Adam
niets aantrof dat Zijn verkiezing waardig was, heeft Hij Zijn ogen geslagen op Zijn
Christus, om als uit Zijn lichaam ledematen te verkiezen 238. Al spreekt Calvijn niet
expliciet over Christus als de Eerstverkorene, zoals Kohlbrugge doet, hij nadert wel
dicht tot deze gedachte 25%. Otten furmuleert: 'Die Liebe Gottes zu seinem Sohn wirkt
sich als die Erwihlung begriindende Barmherzigkeit Gottes mit der siindigen Mensch-
heit aus’. Daarom gaat het erom dat de mens met Christus verenigd wordt, 'weil diese
unio cum Christo nicht nur iiberhaupt die Méglichkeit des Erwahltwerdens schafft,
sondern in ihr auch das mit der Erwihlung verbundene Heil mit eingeschlossen ist"260,
Christus is echter van de verkiezing niet alleen voorwerp, maar ook subject, name-
lijk als Middelaar en eeuwige Zoon van de Vader, met Wie Hij eens-wezens is 261, Hij
verkiest gemeenschappelijk met de Vader [communiter cum Patre]262. Christus stelt
Zichzelf voor als de author (werkmeester) van de verkiezing 263, Ofschoon de naam
van Christus in Calvijns definitie van de praedestinatie onvermeld blijft 264, is het
volgens Graafland niettemin duidelijk dat Christus in Calvijns praedestinatieleer een
belangrijke plaats krijgt 265. Jacobs is er zelfs van overtuigd, dat wanneer Calvijn in
zijn verkiezingsleer niet steeds woordelijk van Christus spreekt, dit erop duidt dat het
christocentrische gezichtspunt voor hem een vanzelfsprekendheid is 266. Qok wijst
Jacobs erop dat Calvijn in zijn prediking een saillant begrip invoert, waarmee hij de
betekenis van de eeuwige Christus bij de verkiezing onderstreept. Hij noemt Hem
namelijk het Boek des Levens, 'comme le vray registre', waarin God ons ingeschreven
heeft; 'le registre du conseil de Dieu eternel'267. In de Franse Catechismus - bijna 25
jaar eerder geschreven - heet Christus 'le gaige (onderpand) de nostre election'268.

257 Th. Vgl. F. Wendel, o.c., 236; C. Veenhof, Prediking en uitverkiezing, 210v.

258 0 § TV, 3BL. (Inse. 101, 22, 1).

259 ypl. C. Graafland, o.c., 39.

260 Otten, o.c., 47. Vgl P. Jacobs, o.c., 83: 'Die Gnade als Folge der Erwihlung geht wie die Erwihlung selbst auf
Christus zuriick. Die in dieser Doppelkeit bezeugte und sich doppellinig erweisende Liebe ist die eine Liebe Gottes von
Ewigkeit her'. Vgl. J.S. Bray, o.c., 57. Zie ook id., 52, waar Bray erop attendeert dat Calvijn Christus aanmerkt als de
caysa materialis van de verkiezing.

261 1d., 37.

262 0 §1V, 387 (Inst. 111, 22, 7).

263 Th. Vgl, B. Loonstra, Verkiezing-verzoening-verbond, 62.

264 Wij komen op deze definitie terug.

285 Graafland, o.c., 37. Vgl. Q. Grindler, o.c., 113.

266 Jacobs, o.c., 75. Vgl. echter de opmerking van 8. Bray, o.c., 45 (noot 5): 'I view the volume by Jacobs as
perhaps the best single study of Calvin's doctrine of predestination - even though perhaps Calvin is not quite as
Christocentric as Jacobs depicts him'. Zelf sluit Bray zich overigens wel aan bij "the direction of twentieth century
scholarship', waarin gewezen wordt op 'the Christological orientation' van Calvijns praedestinatieleer (id., 52}.

267 Id., 76. Het gaat om de preken uit 1561 over Dan. 12:1v. ep Ef. 1:3v. Vgl. JM.]. Lange van Ravenswaay,
Augustinus totus noster. Des Augustinusverstindnis bei Johannes Calvin, 42: 'Damit gleichen sich Calvin und
Augustin in diesem Punkte weitgehend (...)'.

68 Id., 77.

563



Het kan bijgevolg niet verwonderen dat Calvijn ons voor de kennis aan de ver-
kiezing strikt naar Christus verwijst. Hij formuleert dat in een befaamd geworden
passage: 'Indien wij in Hem uitverkoren zijn, zullen wij de zekerheid van onze
verkiezing niet vinden in onszelf, en zelfs niet in God de Vader, indien wij ons Hem
alleen en zonder de Zoon voorstellen [si nudum illum absque Filio imaginamur].
Christus is dus de spiegel [speculum], waarin wij onze verkiezing behoren te aan-
schouwen en dat ook zonder bedrog mogen doen (...). Zo hebben wij een voldoen-
de duidelijk en vast getuigenis [satis perspicuum firmumque testimonium], dat wij in
het boek des levens {/ibro vitae] geschreven zijn, wanneer wij gemeenschap hebben
met Christus69. Omdat in Christus het hart des Vaders rust 270, en Christus de onver-
anderlijke waarheid en de vaste raad [fixum consilium] van de Vader is, behoeven wij
niet te vrezen, dat hetgeen Hij ons door Zijn sprake [sermone] verhaalt over de wil
des Vaders waarmaar wij zoeken, daarvan ook maar het minste zou verschillen 271, In
Christus gaat het geheim van Gods verkiezing open 272, Geheel in Luthers geest
horen wij Calvijn in dit verband zeggen dat wij niet via de hoogvlucht van de be-
spiegeling moeten opklimmen tot God, maar ons tot Christus zullen wenden, in Wie
God Zich tot ons overbuigt. 'Ziedaar, God daalt tot ons af. Hij toont ons de grond
daarvan in Zijn Zoon, alsof Hij zeggen wilde: Hier ben Ik. Zie Mij en erken hoe Ik u
als Mijn kinderen aangenomen heb'273. Mét deze belofte wordt ons ook de zekerheid
van onze verkiezing gegeven. "Want onze Heere Jezus Christus is het fundament van
beide, namelijk van de beloften des heils en van onze verkiezing, die uit genade is
geschied voor de schepping der wereld'274. Hiermee onderstreept Calvijn wel heel
beslist dat wij in Christus zijn verkoren. De kennis aan de verkiezing is, via de be-
loften, op Hem gegrond, omdat de verkiezing zelf haar grond (niet in God de Vader
alleen, maar) in God-in-Christus heeft. Terwijl de Vader in absolute zin de oorzaak is
van de verkiezing, is de Zoon dit in relatieve zin, namelijk als medium in Wie de
verkorenen begrepen zijn.

Voorts is ook voor Calvijn de bron van onze verkiezingskennis het Evangelie. Wij
moeten niet boven de wolken vliegen om zekerheid van Gods raad te verkrijgen,
maar God voor ons een voldoende getuige laten zijn in Zijn uitwendige Woord [in
externo verbo]275, Onzerzijds is er dus geen toegang tot Gods raadsbesluit. De
eeuwigheid is ontoegankelijk, verboden terrein, Maar dit betekent niet dat Gods raad
onbekend blijft. Calvijn getroost zich geen geringe moeite om duidelijk te maken, dat
God Zelf ons in de prediking Zijn bestuit onthult. Hij schrijft: telkens wanneer wij het
Evangeliec vernemen, zullen wij er zeker van zijn, dat ons het geheime, voorheen
verborgen raadsbesluit wordt bekend gemaakt dat God tot onze verlossing voor de

26% O S 1V, 415v. (Inst. 111, 24, 5).

170 O 81V, 415 (Inse. 1L, 24, 5). Vgl. Prediking en verkiezing, 59, waarin de beeldspraak van Christus als de spiegel
van onze verkiezing weliswaar ontbreekt, maar de gedachte dat de verkiezing in Hem pegrond ligt, duidelijk wordt
uitgesproken.

2T O S IV, 416. (Inst., ib.)

272 Val. G.C. Berkouwer, De triomf der genade in de theologie van Karl Barth, 280.

273 Aang, in W. Niesel, o.c., 156. Zie inz. ook Calvijns commentaar op Joh. 6:40 (CO 47, 147): Quare insaniunt qui
suam vel aliorum salutem in labyrintho praedestinationts quaerunt, propositam sibi fidei viam non tenentes.
274 {b.

275 0 S 1V, 413v. (Inst. 1L, 24, 3). Val. S.P, Dee, Her geloofshegrip van Calvijn, 140; H. Otten, o.c., 50, 56f.; G.C.
Berkouwer, o.c., 281v.; T.F. Torrance, The Hermeneutics of John Calvin, 151.
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grondlegging der wereld gemaakt heeft 276. Het is ons niet geraden een andere route
te kiezen. 'Buiten de weg naspeuren noem ik het, wanneer cen mensje [homuncio]
poogt door te breken tot in de geheime schuilhoeken van de goddelijke wijsheid en
tot de uiterste eeuwigheid, opdat hij begrijpe wat voor Gods rechterstoel aangaande
hem besloten is'. Calvijn acht dit, evenals Luther, levensgevaarlijk voor een mens.
" 'Want dan stort hij zich neer in de diepte van een onmetelijke draaikolk om ver-
zwolgen te worden; dan verwart hij zich in talloze en onontwarbare strikken; dan
begraaft hij zich in een afgrond van blinde duisternis'. Calvijn kent en wijst een
veiliger weg. "Want evenals zich in een dodelijke afgrond [exitialem abyssum] wer-
pen zij, die, om van hun verkiezing zekerheid te verkrijgen, de ecuwige raad Gods
zonder Zijn Woord naspeuren, zo plukken zij, die haar op de juiste wijze en ordelijk
onderzoeken, zoals zij in Gods Woord vervat is, daarvan de vrucht der vertroosting'.
Deze weg is, dat wij beginnen bij Gods roeping [vocatione] en in haar eindigen 277.
In onze twijfel komt Christus ons eigener beweging tegemoet, om Zichzelf tot Herder
aan te bieden, en te betuigen dat wij tot het getal van Zijn schapen zullen behoren,
indien wij luisteren naar Zijn stem 278, W. Krusche vat Calvijns gevoelen kernachtig
samen: 'Fiir Calvin gehdren Wort und Wahl auf das engste zusammen'279,

Het valt binnen deze gedachtengang te verstaan dat Calvijn het geloof de kopie
van de verkiezing noemt: ''original de nostre election est en Dieu, mais cependant il
nous ¢n donne copie par foy (...), elle est signee par le sang de nostre Seigneur Jesus
Christ"280, F. Wendel heeft gelijk, wanneer hij verklaart dat zo bezien de met Christus
verenigde gelovige volstrekt geen reden heeft, 'noch lange iiber seine Erwihlung
nachzugriibeln; sie ist ihm sicher verbirgt'281, Het moet ons echter niet ontgaan dat
het geloof hier een onmiskenbaar zwaar accent ontvangt. Dit wijst erop dat voor
Calvijn toch nog niet alles is gezegd, wanneer hij de roeping van het Evangelie het
teken van de verkiezing noemt. Het doorslaggevende teken is niet de roeping als
zodanig, maar de in geloof aanvaarde roeping, wanneer 'wij de ons verkondigde leer
met hart en zinnen aannemen'282, Inzake de zekerheid omtrent onze verkiezing
behoren de objectieve pool van de roeping en de subjectieve pool van het geloof
bijeen 283, De laatste beslissing valt dus in de pneumatologie, dat wil zeggen in het
door de Heilige Geest geschonken geloof. De Geest is het Die de verkiezing "zum

276 C O 55, 80 {comm. Hebr. &:17).

2170 S IV, 4l4v. (Inst. 1ML, 24, 4). Vgl. W. Krusche, Das Wirken, 244f. Hij attendeert op Calvijns grote overeen-
stemming met Luther.

278 Id., 417 (Inse. 111, 24, 6).

279 Krusche, 0.¢.,, 234. Vgl, 1.I. Tigchelaar, 'De functie van de pracdestinatic in de theologie van Calvijn en Brakel', in
Th. Ref. T (1958) 178.

280 Aang. in P. Jacobs, o.c., 82 (preek Daniél 12:1v.). Vgl. C O 47, 147 (comm. Joh. 6:40), waar Calvijn het geloof
het betrouwbare zegel [{ocuples testis] van onze verkiezing noemt.

281 Wendel, o.c., 242. Vgl A.D.R. Pelman, o.c., 370v.

282 Aang. in F. Wendel, o.c., 243. Vgl. ook het citaat in M. van Campen, Lever uit Gods belofien. 72: "Wanneer wij
horen wat ons in het Evangelie gezegd wordt, en wanneer God ons de genade geschonken heeft, de belofte die Hij ons
aanbiedt, te aanvaarden, dan moet dit voor ons gelijke betekenis hebben als had Hij ons Zijn hart opengelegd en in
onze harten ons verzekerd van onze verkiezing' {C O 54, 57).

283 Zie C, Graafland, Zekerheid, 49. Vgl. ook diens Fan Calvijn tot Barth, 35, en zijn Kinderen van één moeder, 27; K.
Exalto, De roeping, 42,
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Ziele kommen lidszt'284. W, Krusche schrijft in dit verband: Tmmer wieder betont
Calvin, dasz der Glaube oder - womit dasselbe gemeint ist - das Zeugnis des Heiligen
Geistes oder auch der Kindschaftsgeist, der uns das "Abba, Vater" schreien ldszt,
sichere Kennzeichen unserer Erwihlung seien'. Overigens voegt hij hicraan toe, dat
het mu ook weer niet zo is, als zou Calvijn de grond van de zekerheid naar ons
geloven verleggen. 'Nicht daraufhin, dasz ich glaube, darf ich meines Heils gewisz
sein, sondern indem ich glaube, werde ich meines Heils gewisz. Das Glaubens-
bewusztsein selber, nicht meine Reflexion dariiber; dasz ich glaube, und nicht, dasz
ich gewisz weisz, dasz ich glaube, ist mir Erweis meiner Erwéhlung'285, Krusche geeft
een citaat door dat in dit kader klare taal spreekt: 'Comment scavons-nous que Dieu
nous a eleus devant la creation du monde? C'est quand (nicht: parce que) nous
croyons a Jesus Christ'286, Wanneer Calvijn betreffende onze verkiezing het geloof
de kopie van het origineel noemt, is volgens Krusche 'ganz deutlich der Glaube im
Vollzug, nicht der Glaube als Gegenstand meiner Reflexion gemeint'287. Ons her-
innerend hoe ook Kohlbrugge rond de kentekenen van de verkiezing sterke nadruk
legt op het door de Heilige Geest toegepaste Woord, mogen wij stellen dat zijn
opvatting in dezen sterk aan die van Calvijn verwant is.

Wij komen nu tot enkele momenten van verschil. Vooreerst moeten wij dan wijzen
op een element uit Calvijns praedestinaticleer dat direct samenhangt met het zojuist
genoemde thema van de roeping. Calvijn spreekt nadrukkelijk van een duplex
vocatio (tweeérlei roeping), namelijk een vocatio externa (universalis) en een
vocatio interior (specialis)¥288. Met de eerste bedoelt hij de roeping die, ten gevolge
van de electio generalis, tot allen komt die onder het Evangelie leven; met de
tweede, de krachtdadige roeping, die door de Heilige Geest, ten gevolge van de
electio specialis, tot geloof leidt 28%, De prediking als zodanig is ook de reprobis
(verworpenen) gemeen. Maar God onderwijst Zijn electos (uitverkorenen) effifaciter
(krachtdadig)290. Met deze onderscheiding heeft Calvijn een dubbel motief. Enerzijds
wil hij ermee articuleren dat het complete heil, inclusief het gelovig aanvaarden van
de roeping, voluit genade is 291. Anderzijds echter dient de onderscheiding ook ter
"verklaring” van het ongeloof. Wie God namelijk heeft geschapen tot het verderf des

284 W H. Neuser, 'Theologie des Wortes - Schrift, Verheiszung und Evangelium bei Calvin', in W.H. Neuser, o.c., 32.
Vgl A, Adam, Lehrbuch der Dogmengeschichte If, 350; C. Graafland, Fan Calvifn tot Barth, 44; van dezelfde,
"Waarheid in het hinnenste', in J. van der Graaf, o.c., 66,

2835 Krusche, ¢.c., 246f. Krusche sluit zich hier - zonder dat overigens direct te vermelden - nauw bij S.P. Dee aan, Het
geloofsbegrip van Calvijn, 143v, Voor de vraag of Calvijn in dit verband komt tot de gedachte van de syllogismus,
verwijzen wij naar hoofdstuk VTIL

286 Id,, 248.

287 Ib.

288 QS IV, 419 (Inse. 111, 24, 8): Est enim universalis vocatio, qua per externam verbi praedicationem omnes pariter ad
se invitat Deus (...). Est altera specialls, qua utplurimum solos fideles dignatur: dum interiori sui Spiritus ilhuminatione
efficit, ut verbum praedicatum eorum cordibus insideat.

289 Zie W. Krusche, o.c., 234f.

290 O S IV, 410 (Insz. 111, 24, 1). Vgl. O 5id., 412 (Inst. 111, 24, 2), waar Calvijn over de natura en de dispensatio van
de {effectieve} roeping opmerkt, dat deze roeping ror sola verbi praedicatione, sed et Spiritus illuminatione constaf.
Zie ook Prediking en verkiezing, 63v. Vgl. H. Otten, o.c., 51.

291 Zie bijv. O §id., 392 (Jnsr. 111, 22, 10): het geloof verwerft men niet door eigen toedoen, maar door Gods genadige
verlichting, op grond van Zijn verkiezing; O §id., 407 (fnst. 111, 23, 13): men heeft de gehoorzaamheid niet de suo; O §
id., 413 (Insi. 11, 24, 3% God geeft niet de mogelijkheid tot geloof, maar fidem ipsam.
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doods, die berooft Hij [privat] soms van de gelegenheid om Zijn Woord te horen, en
soms maakt Hij hen door de prediking daarvan nog blinder en onverstandiger 292. Zo
baant die hoogste Rechter een weg voor Zijn praedestinatie, wanneer Hij hen die Hjj
eenmaal verworpen heeft [ubi quos semel reprobavit], van de gemeenschap aan Zijn
licht berooft en hen in hun blindheid verlaat [deserif]293. Calvijn worstelt op dit punt
om zijn gedachten zo evenwichtig mogelijk te formuleren: 'Dat dus de verworpenen
het Woord Gods, dat hun geopenbaard is, niet gehoorzamen, daarvan zal de schuld
terecht op de boosheid en slechtheid van hun hart geworpen worden, wanneer maar
tegelijkertijd [simu/] daaraan wordt toegevoegd, dat zij daarom aan deze slechtheid
overgegeven Zijn [addictos], omdat zij door Gods rechtvaardig, maar onnaspeurlijk
oordeel [iusto, sed inscrutabili Dei iudicio] verwekt zijn [suscitati sunt], om door
hun verdoemenis Zijn eer [gloria] te verheerlijken'294, Het markante verschil met
Kohlbrugge is, dat deze wel volledig Calvijns overtuiging deelt aangaande de exclu-
siviteit van de genade, en daarmee aangaande de onopgeefbare noodzaak van de
effectieve roeping, maar dat hij inzake het ongeloof de gedachte aan een praedestina-
tiaanse keerzijde ontwijkt. Hij houdt het op de menselijke schuld, zonder daarachter
nog door te vragen naar Gods besluit.

Heel concreet komt deze discrepantie naar voren in Calvijns vitleg van enkele uni-
versalistisch getoonzette Schrifigedeelten. Dat velen zijn geroepen, maar weinigen uit-
verkoren (Matthelis 22:14), brengt hij, in tegenstelling tot Kohlbrugge, rechtstreeks in
verband met de tweeérlei roeping, - althans in de /astiturie 293, In Ezechiél 33:11,
waar staat dat God de dood van de zondaar niet wil, ziet Calvijn geen tegenstrijdig-
heid met Gods eeuwige raad. Hij leest erin, dat God de dood niet wil van de boetvaar-
dige zondaar. 'En aan wie de boetvaardigheid gegeven wordt, dat leren zowel alle
profeten als apostelen en ook Ezechiél zelf duidelijk’296. Het lijdt geen twijfel dat
Calvyn hier zinspeelt op de praedestinatie 297. Het "allen” uit | Timothetiis 2:4 - God
wil dat allen zalig worden - vat hij op als: mensen van allerlet soort. Meteen merkt hij
op dat dit woord moet worden uitgelegd in overeenstemming met Exodus 33:19:- "Ik
zal genadig zijn, wie lk genadig zal zijn"298. Ofschoon ook Kohlbrugge Paulus'
woord niet universalistisch uitlegt, ontbreekt bij hem de praedestinatiaanse beper-
king, en geeft hij, zoals Luther, het "allen” de zin van: zelfs de allerzondigste.

Overigens dienen wij met nadruk aan te tekenen, dat Calvijns scopus in dit ver-
band nimmer tendeert in de richting van cen apriorische insnoering van de belofte-
prediking. Zijn bedoeling is geen andere dan de pertinente uitbanning van het

292 0 §id., 423 (fust. 111, 24, 12).

293 1d., 424 (Inst., ib.).

294 1d., 426 (Inst. 111, 24, 14).

295 Id., 420 (Jnst. III, 24, 8). Merkwaardigerwijs volstaat Calvijn in zijn Schriftcommentaar bij dit vers met te
verwijzen naar de menselijke verantwoordelijkheid: 'Christus’ woorden hebben geen andere bedoeling, dan dat de
uitwendige belijdenis des geloofs niet voldoende is, daar God als de zijnen erkent allen, die blijk geven dat zij gehaor
aan Zijn reeping gegeven hebben'.

296 §d., 428 (fnst. 111, 24, 15).

297 Vgl. G. Melles, o.c., 168.

298 9§ 1V, 429 {Inst. 111, 24, 16). Op dezelfde manier gaat Calviin om met 2 Petr, 3:9 {O S, ib; vgl. zijn commentaar
op deze tekst). Vgl C. Graafland, ¥an Calvijr tot Barth, 43v. Zie ook H. Otten, o.c., 87 'Wihrend die Schrift das
paradoxe Nebeneinander von Partikularitdt und Universalismus aufrecht erhilt, um so die Irrationalitit des gottlichen
Handels in der Gnadenwahl zu bezeugen, hat Calvin in Abwehr und Verteidigung das Handeln Gottes in Gericht und
Gnade systematisiert und auf die eine Formel: Partikularitit der Pridestination gebracht'.
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synergisme en de bekrachtiging van het sola gratia. Hij ontvouwt deze visie op de
vrijheid en soevereiniteit van de genade niet vanuit een fatalistische reserve jegens de
Woordverkondiging 299. De onderscheiding van de tweeérlei roeping werpt hij niet a
priori als een barricade voor de voeten van hen die tot Christus komen, maar hij duidt
er a posteriori het verschil in uitwerking van het Evangelie mee aan. De oproep tot
het geloof in de betrouwbare beloften ziet Calviin er niet door geblokkeerd. Veeleer
maant hij ons om er rustig op te steunen 300, Geen groter eer kunnen wij God
aandoen dan dat wij Zijn betrouwbaarheid belijden 301, Wij herinneren ons dat
Calvijn, juist als het om de kennis aan de verkiezing gaat, zonder voorbehoud tot
Christus en het Evangelie nodigt. Dit nodigend element dient men voluit emstig te
nemen, e¢venals zijn 'Grundsatz' dat wij van allen het goede zullen hopen [bene
sperare de omnibus]302, Het feit dat Calvijn soms gewag maakt van een overgroot
merendeel van verworpenen 303, belet hem niet, er in zijn prediking een inclusieve
spreckwijze op na te houden 304, Het is deze inclusieve benadering van de gemeente,
alsook het ongereserveerde karakter van zijn appel, die hem met Kohibrugge ver-
binden. Dit neemt niet weg dat Calvijns onderscheiding van de duplex vocatio
onbedoeld de welmenende aard van de Evangelieroep problematisch kdn maken, met
name daar, waar deze onderscheiding uit haar aposteriorische kader wordt uitgelicht.
Kohlbrugge ducht dit heilloze misverstand kennelijk zozeer, dat hij de onder-
scheiding achterwege laat, Dat hij inmiddels een andersoortige spanning oproept, die
qua intensiteit niet onderdoet voor die van Calvijn, is evident.

Een volgend punt van onderscheid is dat Kohlbrugge's neiging om de verkiezing
te actualiseren bij Calvijn ontbreekt. Weliswaar heeft Krusche gelijk, als hij schrijft:
"Bevor die vocatio ergeht, sind alle Menschen - Erwihlte und Verworfene - in der
grundsitzlich gleichen Lage (...). Die grosze Scheidung geschieht erst durch die Ver-
kiindigung des Gotteswortes'305. Maar terwijl bij Calvijn deze verwerkelijking steeds
tegen het reliéf van de eeuwige, voortijdelijke werkelijkheid der verkiezing staat, valt
het op dat Kohlbrugge graag - zij het niet uvitsluitend - spreekt van Gods verkiezend
handelen in het heden.

Het derde verschil, van zeer ingrijpende aard, kwam impliciet al aan de orde. Het
betreft de symmetrie tussen verkiezing en verwerping, die aan de dag treedt in
Calvijns definitie van de praedestinatie. De praedestinatiec omschrijft hij, zonder daar-
bij de naam van Christus te noemen, als 'het eeuwig besluit Gods, waardoor Hij by
Zichzelf heeft vastgesteld, wat Hij wilde dat van een ieder mens zou worden. Want
niet allen worden met gelijke conditie geschapen; maar voor de een wordt het
eeuwige leven, voor de ander de eeuwige verdoemenis voorverordineerd'306. Calvijn

299 Vgl. A. de Reuver, Belofte-boete-ballingschap, 38.

300 O § 1V, 418 (fnst. 111, 24, 7).

301 C 047, 73v. {comm. Joh. 3:33).

302 Zie W. Krusche, o.c., 242,

303 9 STV, 424 (Jnst. 11, 24, 12). Vgl. C. Graafland, Kinderen van één moeder, 56.

304 De inclusieve benadering trof ons ook in Calvijns preek over Gen. 25:20-22, in Prediking en verkiezing, 60 (zie
inz. het slotgebed by deze preek, id., 70).

305 W. Krusche, o.c., 237.

306 QS TV, 374 (fnst. 111, 21, 5): Praedestinationem vocamus aeternum Dei decretum, quo apud se constitum habuit quid
de unoguoque homine fieri vellet. Non enim pari conditione creantur omnes: sed aliis vila aeterna, aliis damnatio
aeterna praeordinatur.
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erkent wel dat de eeuwige verwerping een decrerum horribile (huiveringwekkend
besluit) is 307, maar hij is er toch zeker van dat niemand het zal kunnen loochenen 308,
Hij vindt ook deze zijde van de praedestinatieleer Schriftuurlijk 309. Met name zijn
verstaan van Romeinen 9 dringt hem ertoe. Zijn motivatie bevat echter ook een
logische component: 'de verkiezing zelf zou niet blijven bestaan, wanneer zij niet
stond tegenover de verwerping'310, De reprobatie vormt de noodzakelijke pendant
van de electie, 'um der Aufrechterhaltung der electio willen'31l. Calvijn acht haar
volgens P. Jacobs systematisch noodzakelijk 312, C. Graafland spreekt hier van een
‘consequent-systematisch doordenken van de leer'3t3.

Calvijn wil er niet om heen de verwerping net als de verkiezing te herleiden tot
Gods eceuwige wil 314, Wel drukt hij zich op dit punt omzichtig uit. Dat blijkt wanneer
hij nadenkt over de oorzaak van het verloren-gaan. Wil God dit a priori, of laat Hij het
slechts toe? Enerzijds vindt hij het begrip permissio te zwak 315. Gods praedestine-
rende wil moet stellig als een causa worden aangemerkt. Maar anderzijds brengt
Calvijn meteen de onderscheiding aan van een causa abscondita en een causa
evidens. De evidente oorzaak, die ons nader bekend is [propinguior], ziet hij gelegen
in het schuldige verderf van de mens; de verborgen en geheel en al onbegrijpelijke
oorzaak is Gods praedestinatic. Met nadruk zegt hij erbij dat wij ons aan het eerste
gezichtspunt hebben te houden, in plaats van het tweede te onderzoeken. Docta

307 Door K. Schilder is erop gewezen dat Aorribile niet moet worden weergegeven met “afschrikwekkend", laat staan
met "afschuwelijk”, maar met "doorluchtig”, "met stomheid slaand", "geducht". Zie J. Kamphuis, Met Calvijn in de
impasse?, 26. Wanneer Kamphuis aan C. Graafland het verwijt maakt, dat deze de gebruikelijke vertaling "huivering-
wekkend” aanhoudt (Van Calvije tot Barth, 28), ontgaat ons de zin van dit verwijt. "Geducht" en “huiveringwekkend"
ontlopen elkaar qua betekenis nauwelijks. Behartenswaardig is Graaflands opmerking in Gereformeerden op zoek naar
God, 206: 'Belangrijk is echter, dat hij (sc. Calvijn)} er nog bij gehuiverd heeft. De tragick van de latere orthodoxe
gereformeerde leer is geworden, dat men er niet meer bij gehuiverd heeft, maar haar zelfs tot het paradepaardie van de
gereformeerde orthodoxie heeft gernaakt'.

308 0 STV, 401 {Inst. 111, 23, 7). G.C. Berkouwer, Fen haive ecuw theologie, 115, stelt de kritische vraag: "Waar Hep de
weg van dif decreet naar het beljjden van het hart der kerk en naar de troost der verkiezing?'

309 1d,, 394 (fnst. 111, 23, 1),

216 Th,: (...} quando ipsa electic nisi reprabationi opposita non staret,

311 Jacobs, o.c., 53.

312 Tb. Jacebs meldt nadrukkelijk dat Calvijns reprobatieleer in haar kern niet eerst tijdens Calvijns polemiek is
ontstaan, maar dat zij daarin is vitgebouwd (id., 64). Hij is van mening dat Calvijn juist in deze door de anti-pelagiaanse
polemiek veroorzaakte uitbouw 'in der Markierung der Grenzen zu weit gegangen ist', en hij zich 'von den Gegnern der
gesamten Préidestinationslehre auf das problematische Gebiet jenseits der Grenzen hat locken lassen'. Deze uitbouw
vindt Jacobs theologie-historisch begrijpelijk, maar theologisch-systematisch niet te rechtvaardigen. 'Die Reprobatio
kann nicht wie die electio Gegenstand eines Glaubenssatzes sein. Sie ist nicht Verkiindigung, sondern Verteidigung.
Die Reprobationslehre ist ein Verteidigungssatz, nicht Lebenselement der Lehre. Das kommt inhaltlich darin zum
Ausdruck, dasz sie nicht auf Christus bezeugen ist {...}' (id., 146f.). Vgl. F. Wendel, o.c., 247, die de verwerping in
Calvijns denken 'der logische Gegenbegriff' noemt; H. Otten, o.c., 28, 74, 88f; I.S. Bray, o.c., 60; H. Schiitzeichel,
o.c., 227,

313 Graafland, o.c., 28.

314 H. Otten, o.c., 67f. Terzijde merken wij op dat Calvijn hierin een andere weg kiest dan Augustinus, althans volgens
§.M.). Lange van Ravenswaay, o.c., 27, 43. Zo ook J.5. Bray, o.c., 139; A E. Mc Grath, o.c., 91: 'God passes them
(sc. de niet-verkorenen) over, according to Augustine. He does not actively decide that they will be damned; he simply
omits to save them'.

315 0 S 1V, 402 (fnst, 111, 23, 8).
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ignorantia 316! Terecht signaleert Graatland dat Calvijns causale denken wordt door-
kruist door een sterke paradoxaliteit. Calvijn waakt ervoor om tot een afgerond
systeem te komen. Er zijn grenzen, waarvoor hij halt houdt 317. Het grote verschil met
Kohlbrugge echter is, dat deze nog een beslissende stap eerder halt houdt. Bij hem is
in het geheel geen sprake van symmetrie tussen verkiezing en verwerping 318, Op-
nieuw merken wij op, dat de spanning in zijn theologie daardoor niet zwakker, maar
eerder sterker wordt.

Het hier gereleveerde verschil mag naar ons inzicht overigens niet leiden tot de
voorbarige conclusie dat Calvijns prediking zich als praedestinatiaans zou onder-
scheiden van Kohlbrugge's belofteprediking. Om twee redenen zou dit onjuist zijn, In
de eerste plaats is ook Kohlbrugge's prediking in die zin voluit praedestinatiaans te
noemen, dat Gods verkiezend welbehagen er de grondtoon van vormt. In de tweede
plaats is Calvijns prediking, zoals wij al opmerkten, in die zin voluit belofteprediking,
dat daarin de ruimte van het Evangelie, in belofte en nodiging, onverkort en onbe-
krompen wordt verkondigd. Aan de praedestinatie geeft hij alleen aandacht wanneer
de tekst er uitdrukkelijk toe noopt, 'terwijl zij dan nog doorgaans in positieve zin en
met een sterk christologische invulling wordt behandeld. Wanneer het om het
geheimenis- en souvereiniteitskarakter van de predestinatie gaat, neemt Calvijn in zijn
prediking een duidelijke terughoudendheid in acht'319. Jacobs stelt vast, 'dasz die
reprobatio in Calvins Kommentaren und vor allem in seinen Predigten im Unterschied
zur electio in keiner Weise als Verkiindigungsgut anzusprechen ist'320, Dat Calvijn de
mens tot een marionet degradeert, is een verwijt dat A. Ganoczy en S. Scheld ten
onrechte maken 321. Door de trequentie van Calvijns bewogen belofteprediking
wordt dit oordeel gelogenstraft 322,

Het vierde verschil hangt onmiddellijk met het voorgaande samen. Het betreft de
opvatting over Gods soevereiniteit. Terwijl Kohlbrugge deze vooral gelegen ziet in

316 Id., 403 {([nse. 111, 23, 8). Vgl. H. Otten, o.c., 68, 74f,; J. Hoek, 'De grond van de verwerping’, in Th. Ref XVII
(1975) 130. Zie voor de vraag of Calvijns standpunt supra- of infra-lapsarisch is, J.S. Bray, o.c., 56: '(...) the simple
fact is that Calvin refused to speculate concerning the order of the decrees'. A.D.R. Polman, o.c., 377, spreekt van sen
'infralapsarische behandeling'. Lange van Ravenswaay, o.c., 50, ncemt Calvijns theologie daarentegen ‘'in ihrer
Grundtendenz' supralapsarisch. Wellicht is het oordeel van Bray het meest terzake.

317 C. Graafland, Vanr Calvijn tot Bartk, 29. Vgl. H. Bauke, Die Probleme der Theologie Calvins, 391 'Die gemina
pracdestinatio bedeutet auf keinen Fall eine Erkldrung (...) der betreffenden Probleme; sie ist vielmehr der prinzipielle
Verzicht auf jede Erkldrung {...). Zie ook O. Griindler, o.c., 123. Griindler vindt wel dat Calvijn met zijn verwerpings-
leer de door hem zelf aangebrachte soteriologische grens overschrijdt, maar merkt op: 'Und dennoch darf man nicht
iibersehen, dasz die Verwerfung in der Theologie Calvins eine untergeordnete Rolle spielt. Die Lehre von der Verwerfung
stellt bei Calvin kein metaphysisch spekulatives Unternehmen dar, sondern bringt vielmehr in radikaler Weise die
Gnadenfreiheit Gottes zum Ausdruck’.

318 Het valt op dat Kohlbrugge in Het Lidmaaischap, 44, waarin hij verklaart, geheel overtuigd te zijn geraakt van het
gereformeerde gevoelen omtrent de 'Pracdestinatie en Verkiezing tot zahigheid' - wij komen hierop in de volgende
paragraaf terug -, wel schrijft dat hij Calvijn met instemming las over de sacramenten, maar daarbij diens ver-
kiezingsleer onvermeld laat.

319 C. Graafland, o.c., 12.

320 Facobs, o.c., 152. Vgl I.S. Bray, o.c., 50. Overigens dient hierbij verdisconteerd te worden, dat Calvijn, als de
tekst er aanleiding toegeeft, de dubbele praedestinatie volstrekt niet uit de weg gaat. Met nadruk wijst daarop S. van der
Linde, 'Glorie en tragiek van de gereformeerde verkiezingsleer', o.c., 366-369. Ten bewijze van de juistheid van deze
stelling zie men bijv. Prediking en verkiezing, m.n. de tweede tot en met vierde preek. Vgl. ook H. Schiitzzichel, o.c.,
215.

321 Ganoczy uad Scheld, c.c., 191.

322 Zie K. Exalto, De roeping, 43-48.
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Gods soevereine heilswil en zelfs laat opgaan in Zijn liefdevolle voorkeur voor het
meest verlorene, denkt Calvijn bepaald in twee richtingen. Het gaat hem om Gods
gloria, die enerzijds ook volgens hem nauw samenhangt met Zijn bonitas (goedheid)
en liberalitas (vrijgevigheid), maar anderzijds niet minder met Zijn heiligheid,
hoogheid en distantie 323. Juist in Calvijns praedestinatieleer bespeurt Otten een soe-
vereiniteitsverstaan, waarin de nadruk meer valt op Gods absolute vrijheid dan op
Zijn genadige liefde 324, Dat God het in Zijn raad zo ordineert, dat er mensen geboren
worden die a priort aan een gewisse dood zijn toegewijd, opdat zij door hun verderf
Zijn naam zouden verheerlijken 325, is een gedachte van Calvijn die Kohlbrugge in
deze aprioristische zin niet meemaakt 326. Aanmerkelijk strikter dan Calvijn vult hij
Gods vrijmacht in als Zijn vrijgevige genade,

Concluderend stellen wij vast dat er tussen de praedestinatieleer van Calvijn en die
van Kohlbrugge sprake is van vier analogieén. Ten eerste hebben zij een antispecu-
latieve terughoudendheid gemeen, al is Kohlbrugge daarin veel consequenter dan
Calvijn. Hierbij dient evenwel de kanttekening te worden gemaakt, dat de intentie
van Calvijn anti-speculatief kan heten, terwijl die van Kohlbrugge strikt genomen
louter a-speculatief is. Ten tweede zien zij beiden in de verkiezing de articulatie van
de rechtvaardiging uit genade. De praedestinatic vormt geen locus in de Godsleer,
maar staat in de samenhang van christologie en pneumatologic. Ten derde valt Cal-
vijns drievoudige nut van de verkiezing ook bij Kohlbrugge te onderkennen: de lof
op Gods vrije genade, de deemoed van de gelovige en de getrooste zekerheid van
het geloof. Ten vierde zijn zij zeer verwant als het gaat om de verkiezingskennis: de
aard daarvan is de ootmoed, de grond ervan is Christus - Kohlbrugge maakt hier bij
voorkeur gebruik van de na Calvijn ontwikkelde leer van het pactum salutis -, de

323 H. Oftten, o.c., 38f.

324 1d., 134,

325 0 STV, 400 (nse. 101, 23, 6). Vgl. H. Otten, o.c., 74, die zich afvraagt, of bij Calvijn op deze manier de verwerping
nigt te breed en te zelfstandig als factor voor de gloria Dei naar voren komt, en of zo de eer van God niet 'zu einem
Prinzip' wordt. Vgl. ook G. Melles, o.c., 200, die vindt, dat Calvijns soeverciniteitsverstaan soms deterministische
trekken aanneemt. Wel wijzen wij erop dat Calvijn de laat-middeleeuwse opvatting over de goddelijke potentia
absoluta, die aan geen norm is gebonden, gedecideerd afwijst. God is niet wetteloos, want Hij is Zichzelf tot wet [Non
Jingimus Deum exlegem, qui sibi ipsi lex est] (O STV, 396 - Inst. 111, 23, 2 -}, Gods wil is geen willekeur, maar strikt
rechtvaardig. Zie voor de onderscheiding potentia absoluta - potentia ordinata bij Duns Scotus en Ockam, A. Adam,
o.¢., 120, 137 (vgl. voor Duns Scotus, H.G. PShlmann, Abrisz der Dogmatik, 108). Afgezien van ondergeschikie
interpretatieverschillen zijn diverse Calvijnkenners het erover eens, dat Calvijn zich van de absolutistische opvatting
over Gods wil, waarbij God als de ex/ex wordt gedacht, distantieert. Zie H. Otten, o.c., 69; F. Wendel, o.c., 106f; H.A.
Oberman, 'Die "Extra"-Dimension in der Theologie Calving', in Die Reformation. Von Wittenberg nach Genf, 280; J.S.
Bray, o.c., 533; E.P. Meijering, o.c., 59f.; 8. van der Linde, 'Gereformeerde Scholastiek IV, in Th. Ref. XXIX (1986)
256v.; G. van den Brink, o.c., 221y, Oberman {ib.) wijst erop dat Calvijn wel Gods potentia absoluta leert, maar haar
geheel anders invult dan in de laat-middeleenwse theologie gebeurt. Terwijl zij daar, irrealistisch, wijst op wat God zou
hebben kunnen doen, ziet zij volgens Calvijn op wat God werkelijk doet. 'Fiir Calvin ist die potentia absoluta nicht der
Bereich des deus exiex, sondern von Gottes Herrschaft etiam extra legem (...}. Calvin betont, dasz Gottes Herrschaft
zwar absolut und deshalb auch unerforschlich, aber keineswegs ven seiner Gerechtigkeit abzuldsen ist (...). Wij maken
hieruit op dat Calvijn volgens Oberman God wel een soevereiniteit toeschrijft die in die zin extra legem kan zifn, dat zij
voor ons niet te doorgronden is, maar geen soevereiniteit waarbij God Zelf buiten de norm van iedere wet zou vallen en
zelfs tot onrechtvaardig handelen in staat zou zijn. Gods soevereiniteit is in harmonie met Zijn gerechtigheid. Zijn
handelen is dus per definitie rechtvaardig, ook wanneer dat voor ons niet te doorgronden valt, Het is wellicht met het
cog op deze ondoorgrondelijkheid van Gods gerechtigheid, dat C. Graafland, o.c., 28, schrijft: 'Men moet in feite
concluderen, dat Calvijn een absolute wil van God geleerd heeft, die boven elke wet (exlex) verheven is'.

326 Wel kent Kohlbrugge de notie dat God tot eer van Zijn naam de niet-verkorenen laat liggen in de verdoemenis
waarin zij zichzelf moedwillig hebben gestort (Erlduternde, 45). De aposterioristische benadering is evidens.
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bron ervan is het in geloof omhelsde Evangelie.

Daarnaast valt een viervoud aan verschillen op. In de eerste plaats blijft Calvijns -
soms zelfs symmetrisch aandoende - eeuwige dubbelbesluit, met de daarmee samen-
hangende formele onderscheiding van de tweeérlei roeping, in Kohlbrugge's predi-
king achterwege. Wel moet hierbij worden aangetekend dat dit dogmatische verschil
in de praktijk van beider prediking nauwelijks opvalt; ook Calvijn komt tot een
ongereserveerde belofteprediking, die van een opmerkelijk inclusieve toonzetting is.
In de tweede plaats ontbreekt bij Calvijn de actualisering van de praedestinatie, die
voor Kohlbrugge juist karakteristiek is. Het derde verschil betreft de invulling van
Gods soevereiniteit. Terwijl deze voor Kohlbrugge uit Gods genadige barmhartigheid
bestaat, ziet Calvijn er 66k Gods ondoorgrondelijkheid in vertolkt. Ten vierde wijzen
wij op het verschil in theologische structuur. In Calvijns oeuvre valt een spanning
waar te nemen tussen een praedestinatiaanse en een christologisch-soteriologische
lijn; bij Kohlbrugge spitst de spanning zich toe op Gods onweerstaanbare, ver-
kiezende genade enerzijds en het menselijk, ongelovig weerstaan van de welge-
meende roeping anderzijds.

Als wij ons afvragen waardoor genoemde discrepantie wordt veroorzaakt, zouden
wij drie factoren willen noemen. In de eerste plaats denken wij aan Calvijns sys-
tematiserende aanleg. Hoewel ook hij niet tot een afgerond systeem komt en dat zelfs
bewust vermijdt, heeft hij kennelijk toch meer behoefte aan logische doordenking
dan Kohlbrugge. Calvijns dubbele praedestinatieleer is niet alleen het gevolg van de
manier waarop hij de Schrift verstaat, maar ook vrucht van rationele doordenking.
Kohlbrugge hecht aan dit laatste kennelijk minder waarde. De tweede factor van
betekenis is Calvijns polemische situatie, waardoor zijn praedestinatieleer weliswaar
niet is ontstaan, maar toch won aan strakke samenhang en aan gewicht, Kohlbrugge
behoefde zich op het punt van de praedestinatie voor zover wij weten nooit te
verweren. De derde richting waarin wij denken, kunnen wij slechts aanduidenderwijs
vermelden. Het zou een afzonderlijk onderzoek vergen, om het te onderbouwen.
Naar ons besef is Kohlbrugge's Godsleer sterk christocentrisch ingekleurd - hij heeft
het met Luther gemeen -, terwijl Calvijns Godsleer meer trinitarische spreiding ver-
toont. Hoewel ook Calvijn zijn praedestinatieleer doorgaans een christologische
invulling geeft - bij uitstek het noétische aspect ervan -, veroorlooft hij zich niettemin
soms uitdrukkingen waarin het christologische moment op de achtergrond raakt, Wij
vermoeden dat zijn Godsleer hiervoor meer ruimte biedt dan die van Kohlbrugge.

3. Kohlbrugge's visie in het licht van Dordt

Kohlbrugge's oordeel over de Canones is ambivalent. In 1833 schrijft hij: 'Nadat
het Gode behaagd had, tot troost na mijne afzetting (sc. als proponent in de Hersteld
Lutherse gemeente te Amsterdam) en daarop gevolgde beproevingen, mij de
Propheten te leeren verstaan, werd het mij al duidelijker wat de Apostel PAULUS
bedoelt met Rom. 9. 10 en 11, en werd ik geheel overtuigd van het Christelijk Ge-
reformeerde gevoelen aangaande de Praedestinatie en Verkiezinge tot zaligheid, zoo
als hetzelve ook geleerd wordt in de Canones van de Dordtsche Synode en in de
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Geloofsbelijdenisse der Vaderlandsche Kerk'327. Op 1 december 1835 laat hij zich
echier in een brief aan zijn vriend Van Heumen heel kritisch uit over Dordt: "Waarom
pakte men Arminius niet in de ribben aan? Waarom was de Delftsche en ook de
Haagsche Conferentic meer het geloove predikende dan de Dordtsche Synode? En
waarom heeft men zich laten verschalken en afbrengen van de justitia Christi tot de
praedestinatie, waardoor de Synode van 1618 zulk een ongelukkige houding heeft
verkregen, moetende de Remonstranten uitwerpen, waar zij met de prediking der
justitia Dei et Christi de Remonstranten op den loop gejaagd zou hebben, en veler
monden voor het toekomende gestopt waren geweest?'328

Het ligt, gezien het korte tijdsverschil, niet in de rede om de spanning tussen beide
uitspraken toe te schrijven aan een ontwikkeling in Kohlbrugge's visie op de prae-
destinatie. Fr is een verklaring die meer voor de hand ligt. In zeker opzicht spreekt
Dordt hem aan, in ander opzicht stelt Dordt hem teleur. Voor zover de Canones een
belijdenis vormen van de verkiezing als eenwigheidsgrond onder Gods genade-
betoon en zij dus alle genade tot vrije voorkomende genade verklaren, zijn zij hem uit
het hart gegrepen. Daarin herkent hij de kern van zijn theologische inzichten, die hem
door de bestudering van de Schriften, met name van de profeten, eigen geworden
zijn. Dat Kohlbrugge's eenstemmigheid met Dordt door deze gemeenschappelijke
basisovertuiging wordt bepaald, vindt naar ons besef reeds steun in de tekst zelf van
het aangehaalde fragment uit Het lidmaatschap. Hij bezigt daar immers de ecigen-
aardige formulering, dat hij geheel overtuigd werd van het gereformeerde gevoelen
aangaande 'de Praedestinatie en Verkiezinge tot zaligheid'32%. Strikt dogmatisch
bezien is de laatste toevoeging overbodig. Maar kennelijk vindt Kohlbrugge haar
niet overbodig. Wij zien hierin een bedekte, maar niet te verwaarlozen vingerwijzing
naar zijn eigenlijke verwantschap met Dordt: het heil is exclusief aan de verkiezende
God toe te schrijven 330,

J. van Lonkhuyzen wijst erop dat Kohlbrugge's instemming met het gereformeerde
gevoelen niet zozeer een verandering, als wel een verdieping van inzicht betekent
331, Wellicht is het juister om aan een bevestiging te denken. In de gereformeerde leer
van de verkiezing tot zaligheid ziet Kohlbrugge zijn gevoelen omtrent de volstrekte
gratuiteit van het heil bekrachtigd. Dit belet hem overigens niet om op het punt van
de verwerping een alternatieve weg te gaan. Het positieve aspect van de gerefor-
meerde praedestinatieleer heeft zijn hart, het negatieve niet.

Dat de verkiezing tot zaligheid Kohlbrugge lief is, heeft zijn reden. Hij weet er de
grond van de rechtvaardiging in verwoord. Zodra dit verband uit het oog verdwijnt
of zelfs maar losser wordt, tekent hij protest aan. Wij zien dit gebeuren in zijn ver-
melde brief aan Van Heumen. Kohlbrugge's bezwaar is dat Dordt het Arminianisme

327 Het lidmaatschap bij de Hervormde Gemeente hier te lande mij willekeurig belet, 44,

328 Aang. in J. van Lonkhuyzen, o.c., Bijlage B, 24.

329 Cursivering door ons.

330 De reden waarom Kohlbrugge het selectieve, dus slechts partile van zijn instemming met Dordt niet expliciet
onder woorden brengt, zal zijn ingegeven door een voorzichtigheid die niet geheel vrij is van opportunisme. Het zou
zijn "apologie" voor het forum van althans het gereformeerde deel der kerk niet hebben versterkt!

331 Van Lonkhuyzen, o.c., 109. Vgl. H. Klugkist Hesse, Hermann Friedrich Kohlbriigge, 941, attendeert erop dat
Kohlbrugge's sympathie voor de gerefoermeerde leer niet betekent, 'dasz Kohlbriigge seinem Lehrer Martin Luther untreu
wiirde, dem und dessen Werken er mehr als allen anderen fiir seine Eingichten verdankte. Immer wieder betonte er, dasz er
vielmehr ven Luther als von Calvin gelesen habe'.
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niet 'in de ribben’, dus niet in het gebinte heeft aangepakt. Wat dit gebinte uitmaakt,
laat hjj niet in het midden. Het is de rechtvaardiging door het geloof. Was die in al
haar reformatorische klaarheid gepredikt, en had men bij de iustitia Dei et Christi (de
gerechtigheid van God en van Christus) gepersisteerd, dan zou de synode niet 'de on-
gelukkige houding' hebben gekregen van een judicieel tuchtcollege dat de tegen-
standers uitwietp, maar zou zij met de tucht van de prediking der rechtvaardiging de
Remonstranten op de vlucht hebben gejaagd en de mond hebben gestopt. De
Dordtse Vaderen lieten zich echter, uitgedaagd door hun tegenstanders, 'verschalken'
tot de praedestinatieleer. Kennelijk heeft Kohlbrugge zich historisch op de hoogte
gesteld. Want het is inderdaad een feit dat de Remonstranten er bij de Contraremon-
stranten met klem en volharding op aandrongen, dat zij zich consequent zouden uit-
spreken over de aard van de praedestinatie, en dan met name over de verwerping 332,
Volgens Kohlbrugge hadden de Gereformeerden voor deze aandrang niet moeten
bezwijken. Het zou zinvoller en meteen afdoende zijn geweest, wanneer zij de contro-
verse hadden geconcentreerd op de rechtvaardigingsleer.

Het moet Kohlbrugge worden toegesternd dat er in het geding tussen de Contra-
remonstranten en de Remonstranten gerede aanleiding bestond om de remonstrantse
rechtvaardigingsleer vanuit gereformeerd standpunt te bekritiseren. Wel krijgt Chris-
tus in de remonstrantse conceptie een belangrijke plaats, maar als grond van de recht-
vaardiging toch stellig niet de enige plaats. De geloofsbeslissing van de mens - zij het
dat deze beslissing wordt genomen dankzij de medewerkende 'rading' van de Heilige
Geest 333 - is in eigenlijke zin de gerechtigheid waarom God de mens rechtvaardigt
334, Graafland is in dit verband van oordeel dat de Canones (blijkens hoofdstuk I, par.
3 van de Verwerping der dwalingen) weliswaar 'terdege van Arminius' rechtvaar-
digingsleer hebben kennis genomen en het onreformatorische karakter ervan hebben

332 Heel duidelijk komt dit naar voren in het in 1612 verschenen omvangrijke verslag van de te 's Gravenhage in 1611
(11 maart-20 mei) gehouden conferentie tussen een zestal Remonsiranten en zes Contraremonstranten, Schriftelicke
Conferentie, gehouden in 's Gravenhaghe inden fare I1611. tusschen sommighe Kercken-dienaren: Aengaende de
Godlicke Praedestinatie metten aencieven van dien. Zie bijv. id., 107, waar de remonstrantse 'Broeders’ - het frappeert
dat beide partijen over en weer elkaar de broedernaam geven - zich erover beklagen dat de Contraremenstranten aan het
stuk van de verwerping ‘stilswijghende' voorbijgaan, 'sonder dat wy connen weten wat sy daer van houden / anders dan
by gissinge / genomen uyt haer gevoelen vande verkiesinge / t' een ghestelt teghen t' ander met alle sifne leden'. Dit
zint hun niet. 'Hierom / ende dat het onmogelijek is sonder uytdruckinge van dit stuck den Statum quaestionis tusschen
de Broeders ende ons / na de meeninge vande Ed. Mog. Heeren Staten / wel te formeren / oock om dat wy in dit stuck de
meeste swaricheden sien / daer over wy vande Broederen onderrechtinghe hadden verwacht / hebben wy seer ernstelijck
ende menichvuldelijck aenghehouden dat de Broeders hun souden willen over dit stuck rondelijek verclaren (...}, Zie
ook id., 45. Vgl. voor de Haagse Conferentie, J.N. Bakhuizen van den Brink e.a. (red.), Documenta Reformatoria, Deel
I, 300-302; W. van 't Spijker, 'Voorgeschiedenis', c.c., 41-46; L. Willschleger, Scheurmakers en Nieuwlichters, 23v.;
C. Graafland, Gereformeerden op zoek naar God, 204.

333 C. Graafland, Van Calvijn tof Barth, 106v., 129. Zie voor de onwederstandelijkheid van de genade, C. Graafland,
'Genade en onwederstandelijkheid', in Th Refl XXIV (1981) 24-49. Vgl. V. Briimmer, Over een persoonlijke God
gesproken, 92-119,

334 1., 119. Volgens Graafland week Arminius essentieel van het spoor der Reformatie af en had hij in feite geen
antenne meer voor het hart van het reformatorisch belijden inzake de rechtvaardiging (id., 125). Vgl. L. Moltmann,
Pridestination und Perseveranz, 128f., die opmerkt dat voor de Arminianen Christus' werk wel gratia sufficiens, maar
geen gratia efficax was. L. Willlschleger, Schismaticken en Novateurs, doctoraalscriptie R.U. Utrecht 1989, 106v.,
releveert dat Wtenbogaert betoogde, 'dat het begin / midden / ende eynde alleen bestont / inde ghenade Godts', maar dat
de Remonstranten kozen 'voor zodanige formuleringen dat uiteindelijk toch de volle nadruk kwam te liggen op de
menselijke verantwoordelijlkheid en dat de genade van God werd tot een formeel principe’. Daardoor werd afbreuk gedaan
aan de volstrektheid van de genade. Vgl. ook A.Th. van Deursen, Bavianen en Siijkgeuzen, 229; I. van Genderen,
Verbond en verkiezing, 50.
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onderkend'335, maar dat tegelijk blijkt, 'dat zij deze afwijking zagen als een onder-deel
van de verkiezingsleer der Remonstranten' en zich er daarom verder niet expliciet
mee hebben beziggehouden, 'Dit bewijst, hoezeer de Dordtse Vaderen (steeds meer)
door de verkiezingsleer waren geoccupeerd, in navolging van Arminius336, Het is
deze verschuiving van concentratiepunt die Kohlbrugge betreurt en ook verwijt. Zijn
kritiek richt zich dus niet slechts op die passages van de Leerregels, die in tegen-
stelling tot infra-lapsarische momenten, in supra-lapsarische zin geduid kunnen wor-
den, zoals I, 6, waar geponeerd wordt: 'Dat God sommigen in den tijd met het geloof
begifiigt, sommigen niet begiftigt, komt voort uit Zijn esuwig besluit [id ab aeterno
ipsius decreto provenifP37. Kohlbrugge's kritick reikt verder. Hij plaatst zich in
zoverre buiten heel het dilemma van infra- of supra-lapsarisme, dat hij aan de ge-
dachte van een eeuwige verwerping als zodanig voorbijgaat 338, De afwijzing van
het eodem modo, dat in de Conclusio van de Canones betrekking heeft op Gods
dubbelbesluit, gaat hem niet ver genoeg. Dordt verzet zich 'van ganscher harte met
verfoeiing' [toto pectore detestantur] tegen het idee 'dat de Verwerping op gelijke
wijze [ eodem modo] zij de oorzaak [causam] der ongeloovigheid en Goddeloosheid,
gelijk de Verkiezing is de fontein en oorzaak des geloofs en der goede werken'339,

335 Vgl. id., 126, waar Graafland nog refereert aan Canones 11, Verwerping der dwalingen par. 4, en aan de impliciete
bestrijding van de remonstrantse rechtvaardigingsleer in I1, 7 en &.

336 Id, 126. Vgl. id., 133, waar Graafland herinnert aan het antwoordkarakter van de Leerregels. Zij vormen een reactie
op de vijf artikelen die zijn vervat in de Remonstrantie (1610). 'Het onvermijdelijke gevelg daarvan moest wel zijn dat
de thematiek en opzet eenzijdig waren, ook al is het zo, dat de verwerking ervan zo evenwichtig mopelijk heeft
plaatsgevonden'. Graafland releveert (id., 127v.) dat de Gereformeerden in een vroeger stadium van het conflict niet
zozeer de praedestinatie als wel de rechtvaardiging als het vitale punt van verschil zien. Hij wijst op de Delftse
gereformeerde predikant R. Donteclock (vgl. G.P. van Itterzon, Franciscus Gomarus, 157v.; van dezelfde het art. over
Donteclock in Biografisch lex. II, 1715). Ook Gomarus vindt in 1609 nog dat er voornamelijk over de rechtvaardiging
gedisputeerd moet worden (Van Itterzon, o.c., 141). C. van der Woude, Sibrandus Lubberrus, 196, noemt naast
Lubbertus o.a. ook F. Hommius onder degenen die de cardo quaestionis in het geschil met de Remonstranten gelegen
zagen in de rechtvaardigingsleer. Hommius verdenkt de Arminianen ervan, dit punt in hun vijf Artikelen expres te
hebben verzwegen, terwijl hij de tegenpartij juist tot een standpuntbepaling inzake de rechtvaardiging wil bewegen (zie
ook Van der Woude's vijfde aan zijn dissertatie toegevoegde stelling; vgl. ock C. Graafland, o.c., 131). Qok in de
Schriftelicke Conferentie, 20, staat bij de Gereformeerden niet de praedestinatie voorep, maar zonde en genade, geloof
en ongeloof (vgl. L. Willlschleger, Schismatieken en Novateurs, 103).

337 I N. Bakhuizen van den Brink, De Nederlandsche Belijdenisgeschriften, 224v. Vgl. C. Graafland, o.c., 138v.

338 Wij behoeven hier niet in te gaan op de vraag of de Canones infra- of supra-lapsarisch van gehalte zijn. Wij
volstaan met enkele meningen te releveren. H. Bavinck, Gereformeerde Dogmatiek If, 328, merkt op dat de leden van de
Synode 'algemeen tot vermijding van (...) phrases duriores' geneigd waren, en dﬁl&jet supra-lapsarisme niet in de
confessie werd opgenomen, maar evenmin veroordegld. K. Dijk, Om 't eeuwig welbehagen, 310, is van gevoelen dat 'de
leetregels “wel mfralaps?aﬁéhh zijn mgekleed maar met geen woord het supralapsarisme verwerpen'. Ook A.D.R.
Potman, Onze Nederlandsche Geloofshelijdenis II, 207, komt tot deze conclusie. J.G. Woelderink, De Uitverkiezing,
28, wijst op de mildheid van het Dordtse standpunt, maar constateert eveneens dat het supra-lapsarisme niet verworpen
is. C. Veenhof, Prediking en uitverkiezing, 203v., acht het buiten kijf dat de Leerregels niet supra-lapsarisch zijn, maar
geeft meteen te verstaan dat men met het dilemma infra-supra de Leerregels categorieén opdringt die daar vreemd aan
zijn. I.I. van der Schuit, De Dordische Synode en het supra-iapsarisme, 15, vindt daarentegen dat de Synode zich direct
en duidelijk heeft uitgesproken en ‘terdege partij (heeft) pekozen, door het infra-standpunt klaar en helder se
formuleren'. J.C.5. Locher, De Dordische Leerregels, 30, is zakelijk dezelfde mening toegedaan. Qok G.C. Berkouwer,
De verkiezing Gods, 211, acht een supra-lapsarische interpretatie onmogelijk. C. Graafland, o.c., 139, denkt aan een
supra-lapsarische structuur met gen infra-lapsarische praktlsch—polemlsche uitwerking (vgl. 1d 152}). Zie voor de
Dordtse beoordeling van Maccovius, de supri-Tapsarier bij uitstek, C. van der Woude, o.t., 357-362.

339 'Besluit” [ Conclusio] van de Canones. Zie 1.N. Bakhuizen den Brink, o.c., 272v. Zie voar de spanning tussen non
eodem modo en de zinsnede in 1, 6,. 'Dat God sommigen in de tijd met het geloof begiftigt, sommigen niet begiftigt,
komt voort van Zijn eewwig bestuit', G.C. Berkouwer, De verkiezing Gods, 211v,; van dezelfde, Een halve ecuw
theologie, 145v.; C. Graafland, o.c.,, 138v.; A. de Reuver, 'Van Calvijn tot Barth (%), in De Waarheidsvriend 75
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Voor Kohlbrugge daarentegen is de verwerping niet slechts op andere wijze de
causa van ongeloof en goddeloosheid, maar op géén wijze. Hij weigert op dit punt
niet alleen om van een symmetrie tussen verkiezing en verwerping te spreken, maar
ook om van een en hetzelfde eeuwigheidskarakter van beide te spreken 340, Over een
relatie van het ongeloof en Gods eeuwig besluit bewaart hij het stilzwijgen. Hij vindt
het, ondanks de dringende vragen die hier opdoemen, een positieverzwakking,
wanneer de Leerregels zich laten verdrijven uit de verschansing van de rechtvaar-
diging naar het veld van de praedestinatie. Kennelijk acht hij het toereikend om te
poneren dat de grond van de rechtvaardiging door het geloof is gelegen in Gods
eeuwige, vodrkomende genade, en dat het ongeloof de schuldige afwijzing van Gods
heilswil behelst. Waarom het geloof aan de één wel, en aan de ander (die evenmin
gewillig is) niet geschonken wordt, herleidt hij niet tot Gods besluit. De klem van
deze kwestie laat hij onbesproken.

G.C. Berkouwer acht, althans aanvankelijk, Kohlbrugges kritiek op Dordt 'zeer
onbillijk, omdat ze miskent de diepte van de strijd der canones tegen het "voorgezien
geloof” 341, In wat de Canones over de verkiezing leren, 'valt duidelijk te bespeuren,
dat het tegenover elke "waardigheid" ging om de souvereiniteit der genade'342. Wij
stemmen Berkouwer toe dat Kohlbrugge er in zijn brief aan Van Heumen inderdaad
billijk aan had gedaan, blijk te geven van zijn waardering voor deze scopus van de
Canones. Wel tekenen wij echter meteen aan dat Kohlbrugge's kritiek zich overigens
in het geheel niet richt op de Dordtse stellingname inzake het primaat van de genade
ten opzichte van het geloof. Zijn bezwaar is veeleer dat door een geisoleerde
behandeling van de praedestinatie de aandacht wordt afgeleid van de prediking der
gerechtigheid in Christus naar de besluitenleer. Volgens hem valt de beslissing in het
geding met de Remonstranten niet in de leer der besluiten, maar in de prediking van
de geloofsgerechtigheid. Waar deze onverkort wordt verkondigd, daar komt de kern
van de kwestie bloot, nameljjk dat God goddelozen rechtvaardigt om Christus' wil,
door een geloof dat geen product van de mens is, maar een van God geschonken
instrument; een geloof ook, dat louter roemt in de genade van de verkiezende en
rechtvaardigende God. Bij dit kardinale belijden had Dordt volgens Kohlbrugge
moeten blijven. Graafland taxeert diens positie naar ons inzicht juist: 'Als de pre-
destinatie zou gefunctioneerd hebben als de ecuwigheidsgrond onder de’r fechtvaar-
dlgmg, dan zou het tot in het hart van de zaak duidelijk geworden zijn, “dat Arminius

(1987), 658v.; C. Graafland, Gereformeerden op zoek naar Ged, 210-213. Vgl. E. Dekker en H. Veldhuis, 'Van Calvija
tot Berkhof, in Kerk en Theologie 41 (1990) 139.

340 Het oordeel van Graafland, o.c., 403, is dan ook te mild. wanneer hij stelt dat uit heel Kohlbrugge's werk duidelijk
wordt, dat hij de gereformeerde praedestinatieleer als zodanig onderschrijft (en ‘onaangetast' laat, id,, 391), maar slechts
bezwaar aantekent tegen de wijze waarop zij in de Gereformeerde Orthodoxie functioneerde, Wij beseffen dat wij hiermee
tevens terugkomen van het door ons in eerder stadium ingenomen standpunt in Kerkblgadje 79 (1988) 172, en in
Ecclesia 80 (1989) 108.

a1 Berkouwer, Geloof en rechtvaardiging, 44. Zo ook J. Kamphuis, o.c., 41v.

342 1d., 44v. In later stadium neemt Berkouwer zijn verwijt terug. Zie Een halve eeuw theologie, 125: 'Tk zou het ook nu
nog willen opnemen voor deze mijns inziens onweersprekelijke skopus der canones, maar ben nu wel van mening, dat
Kohlbrugge's verontrusting nog niet werd beantwoord (...)". In Zoeken en vinden, 275, spreekt Berkouwer de
wenselijkheid uit om 'recht {te) doen aan de kritiek van Kohlbrugge op de Dordtse Leerregels’. Voor de ontwikkeling
van Berkouwers denken in dit opzicht verwijzen wij naar het instructieve exposé van C. Graafland in Van Calvijn tor
Barih, 329-355. Belangwekkend is ook wat Graafland, in aansluiting op zijn analyse van Berkouwers gedachten,
releveert over A.D.R. Polman {id., 355-357).
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¢en paap was in plaats van een gereformeerd man'343.

Onze beoordeling van Kohlbrugge's kritiek op Dordt is ambivalent, Wij maken vier
overwegingen. In de cerste plaats zijn wij het met Graafland eens, dat Kohibrugge's
kritiek 'de zwakke plek aanwijst van de reactie van de Gereformeerden' op de Re-
monstranten 344. De aandachtsverschuiving van de rechtvaardiging naar de praedes-
tinatie maakt kwetsbaar. Kohlbrugge's noties vormen een waarschuw1ngss1gnaal om
de belijdenis van Dordt niet te isoleren van wat de Heidelberger belijdt in Zondag 23.
In de tweede plaats echter is het de vraag of hij met zijn verwijt, dat de Gerefor-
meerden zich lieten verschalken, voldoende recht doet aan de historische context 345.
De Dordtse vaderen wilden met hun opposanten is gesprek komen. Het valt niet
goed in te zien hoe zij deze intentie hadden moeten realiseren, wanneer zij de
uitdaging waarvoor zij zich gesteld zagen, uit de weg waren gegaan. Zij konden om
een dogmatische doordenking en verantwoording niet heen. En het dient gezegd,
dat de conceptie van hun dubbele-praedestinaticleer sterke papieren heeft in de
Calvijnse traditie. Onze derde overweging is deze. Kohlbrugge is nooit voor de
uitdaging geplaatst waarvoor Dordt zich gesteld wist. Daartoc zou juist op het meest
weerbarstige punt van de Dordtse strijd - de verwerping van ecuwigheid - ook geen
enkele grond zijn geweest, om de eenvoudige reden dat Kohlbrugge dit leerstuk niet
poneerde. Naar ons besef nu zou hij er jegens Van Heumen eerlijk aan hebben ge-
daan, zijn gevoelen over de gereformeerde dubbele-pracdestinaticleer grondiger en
duidelitker uit te spreken. Dan zou zijn gebieken dat hij er niet alleen aan hecht om de
praedestinatie regelrecht verstrengeld te houden met de rechtvaardiging, maar ook,
dat hij inzake de verwerping tot een fundamenteel andere invulling komt 346, In de
vierde plaats denken wij dat het Kohlbrugge zou hebben gesierd, wanneer hij niet de

343 C. Graafland, o.c., 403. Terecht wijst Graafland erop, dat uit Kohlbrugge's brief aan Van Heumen vooral ook dit
bezwaar tegen de Canones naar voren komt, dat zich daarin een accentverlegging begint af te tekenen van de
verkiezende, rechivaardigende God naar de uitverkoren, wedergeboren mens. Vgl. ook W. van 't Spijker, 'De dogma-
tische aspecten van de Afscheiding’, in A. de Groot en P.L. Schram (red.), Aspecien van de Afscheiding, 115v.

344 1d., 402,

345 De beoordeling van G. Groen van Prinsterer achten wij zorgvuldiger. Hij vindt dat ten tijde van de Dordtse Synode
de strijd geveerd werd 'over de grondslagen der zaligmakende waarheid', en dat op dat moment het ongeloof in de
verloochening der praedestinatie 'een voordelig terrein' had uitgezocht, om zich tegen de kem van het Evangelie te
richten. Overigens voegt hij eraan toe: 'Die tijden zijn voorbij. Het ongeloof openbaart zich thans in geheel andere
vorm' (aang. in G.C. Berkouwer, De verkiezing Gods, 8).

346 C. Graafland, o.c., noemt enkele momenten van Arminius’ theologie die op het eerste gezicht doen denken aan
Kohlbrugge. Wij denken aan Arminfus' overtuiging dat de verkiezing vanuit de rechtvaardiging dient te worden
geinterpreteerd (88), aan zijn invulling van Gods soevereiniteit in nauwe samenhang met Zijn ‘ontroering’ (92, vgl.
95), aan zijn visie op de eenheid van de verborgen God en de geopenbaarde (93) en vooral aan zijn these dat de
verwerping niet behoort tot de eigenlijke praedestinatie (95) en dat de verwerping volgt op het ongeloof (103). Bij
nader toezien staan deze gemeenschappelijke tendenzen toch in een totaal tegengestelde setting. Arminius' intentie is
het steeds, om het heil te iaten aansluiten bij de eigen wilsbeschikking van de mens (107). Kohlbrugge weet, als het om
de toeéigening gaat, slechts van de wil van de verkiezende God. Dat hij inzake de verwerping de schuld toeschrijft aan de
onwil van de mens, betekent geen eresaluut 2an de beslissingsmogelijkheid van de mens, maar een aanklacht tegen
diens weerstand ten overstaan van de gewillige God. Kohlbrugge staat haaks op de remonstrantse denkstructuur, waarbij
uit de mogelijkheid van onwillige afwijzing van het Evangelie, symmetrisch wordt geconcludeerd tot de mogelijkheid
van gewillige aanvaarding. Overigens is Kohlbrugge's bezwaar tegen de Contraremonstranten navenant, Dezen komen
materiee| tot een tegengestelde conclusie, maar formeel komt deze conclusie al even symmetrisch tot stand: als de
oorsprong van het geloof van goddelijke aard is, dan niteindelijk ook het geloof. Deze symmetrie weigert Kohlbrugge
te voltrekken,
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weg van bitsheid, maar van billijkheid had bewandeld. Dan zou hij, ondanks zijn be-
zwaren tegen Dordt, hebben verklaard dat er uitgerekend inzake de kern van het
geding geen sprake was van distantie, maar van nabijheid en gelijkgezindheid.
Immers zowel voor hem als voor Dordt is de verkiezingsleer het loflied op de gratia
solg et tola,

4. Kohlbrugge's visie in het licht van de Nadere Reformatie
W. Teellinck

In Teellincks werken komt, voor zover wij daarvan hebben kennis genomen, de
praedestinatie betrekkelijk weinig aan de orde en treedt zij zeker niet op de voor-
grond 347, Typerend is dat hij haar niet vermeldt onder de 'fundamentele leerstucken
des Christelijcken geloofs', die de mens noodzakelijk door Woord en Geest ter zalig-
heid moet kennen 348, Dit wil echter niet zeggen dat hij de gereformeerde leer op dit
punt niet zou onderschrijven. Hij belijdt terdege Gods "ecuwich besluyt over der men-
schen kinderen zaligheydt / oft verdoemenisse'349, Maar het valt op dat Teellinck, als
hij deze zaak vermeldt, meteen twee aberraties wil voorkomen, te weten de specula-
tieve nicuwsgierigheid en de valse lijdetijkheid. Door beide weet hij de praktijk der
godzaligheid bedreigd.

In zijn Soliloguium bekent hij, zelf niet vreemd te zijn aan het moedbenemende ge-
voel, dat de zoektocht naar Gods genade vergeefs is omdat alles slechts athangt van
Gods ontferming of verharding. Maar direct belijdt hij dat dit 'een spruyte’ van zijn
verdorven vlees is, waardoor hij zijn hart misleidt met 'nietige redencavelinghe’, die
door de satan wordt ingegeven, om hem te verwarren 'in de stricken van een helsche /
ende verderffelicke Sophisterye'350. Het verstand 'verstomt' en weet de beide waarhe-
den van Gods voorbeschikking en van de menselijke verantwoordelijkheid niet ‘wel
rondt ende over-cen te brenghen'. Maar Teellinck houdt het voor zeker, dat de Heere
dit 'hooggaenden (...) point’ nu eenmaal niet in Zijn Woord geopenbaard heeft. Hier-
mee heeft God de bedoeling, onze eenvoudige gehoorzaamheid aan Gods geopen-
baarde wil en Woord des te meer te beproeven 351, In de 'gheleghentheydt’ van Gods
eeuwig besluit bevinden zich 'eenige diepe verborghen heymelickheden’ en 'ongron-
deerlicke afgronden / steylten / ende hooghten / die wy / arme nietighe menschen /
niet en konnen bereycken'352, Teellinck acht, evenals Luther en Calvijn, de weg van
de speculatie riskant. 'Ende wy en moeten hier de luyden niet af-leyden in den dool-
hof der oneyndiger dispuyten / daer sy noyt sullen konnen uyt geraecken'3s3,

347 Vgl C. Graafland, Van Calvijn tot Barth, 222,

348 Sleutel Der Devotie II, 129, 134v. Vgl. C. Graafland, o.c., 219v. Ook in Teellincks Euwbulus uit 1616 - dus
verschenen midden in het praedestinatieconflict - ontbreekt de praedestinatie onder de noodzakelijke leerstukken, Vgl
C. Graafland, 'Kernen en contouren van de Nadere Reformatie', in De N, R., 353,

349 Soliloguium, 57.

350 Id,, 35.

351 4d., 56. Zo ook in Het rieuwe Jeruzalem, 37: God noemt Zijn uitverkorenen niet 'redeneerders’ of 'scherpzinnige
twisters der Godsdienst', maar gelovigen, die louter op het Woord betrouwen.

352 14, 57.

353 Den Hoeck-Steen, 13.
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Noch de nodiging tot het heil, noch de noodzaak van bekering ziet Teellinck door
de praedestinatie verijdeld. God wil dat alle mensen zalig worden en tot bekering
komen, 'ende dat alsoo niemandt verginge / dan die sich selven moetwillich in 't
verderf werpt'. Allen worden 'soo vriendelicken' geroepen 354! God, Die een Heiland
is 'van den beginne des wereldts af', heeft immers Zijn Zoon gegeven 'van het leven in
den doodt, om d'arme sondaer te verlossen / uyt den doodt, tot het leven'335, Teellinck
bidt: Taet toch die kommerlicke bedenckinghe / over dijn ecuwigh besluyt / dat my
te hooghe is my noyt meer verwerren / noch verachteren in het betrachten dijner
zaligheydt / maer gheve liever / O Heere / dat ick de verborgene dingen die dy toebe-
hooren, dy bevelende / my selven trouwelick verkloecke / in het ghene ghy my belast
ende geopenbaert hebt: ende laet my daer toe sien / dat ick mochte my bekeeren
ende den Euangelio gelooven, op dat ick mochte / na dijne ghenadighe belofte /
alsoo behouden ende zaligh worden'356, Hij aarzelt.niet, eraan toe te voegen: 'Der-
halven / O Heere! drucke dit toch wel in mijn herte / dat ick toch moet van dy mijnen
goeden God / my vastelick alles goets beloven (...) ende mijne zicle versekere / dat
soo ick maer slechts wil volgen dijnen raet, in het betrachten van mijne zaligheyt, dat
dijnen zegen my oock volgen sal; ende dat ick soo doende (het sta met dijn eeuwigh
besluyt / soo het mach) sekerlick sal bekeert / ende oock alsco behouden worden / als
of ick selve in mijne handt hadde / my te bekeeren / wanneer ick wilde'3s7,

Soms valt er een zeker anti-aeterniserend accent bij Teellinck te onderkennen. Zo
wanneer hij de 'turberende’ gedachte, dat de bekering geen zin heeft omdat de
dingen 1mmers toch van ecuwigheid vastliggen, als volgt afwijst: 'Daer tegen moeten
wy bedencken dat alle dingen / niet alleene tegenwoordige / maer oock de voor-
ledene / ende de toekomende aen den Heere onsen Godt als tegenwoordich zijn'358.
Teellinck legt de nadruk niet op Gods voortijdelijke ecuwigheid, maar op de eeuwige
God Die heden Zijn bevelen en beloften doet uitgaan.

Opmerkelijk is de manier waarop Teellinck omgaat met Gods verwerping van Ezau.
Dat God hem heeft gehaat, betekent 'dat Hy hem oock heeft laten blijven liggen'.
Want de Heere God en haet niemant dan om de sonde' waarin hij wordt geboren en
waarin hij leeft 359, Op deze manier komt Teellinck hier tot een voorzichtig actualise-
rende invulling van de verwerping.

Het nut van de verkiezingskennis ziet Teellinck ten eerste gelegen in de ootmoed.
Wie inziet dat het komen tot Jezus puur van Gods ontferming athangt, die verliest alle
vleselijke zelfvertrouwen en wordt 'plat ter aerden neder-geslagen'360. Maar juist in
deze ootmoed weet men niets anders te doen dan tot Gods genadetroon 'te komen
kruypen met alle meugelicke demoedigheyt ende verfoeyinge' van zichzelf 361,
Teellinck noemt de 'leere der Praedestinatie’ zeer 'dienstigh’ om 'sijne saligheydt des te

334 Solilogquium, 56.

355 Id., 59.

356 Id., 62.

357 Id., 62v., vgl. 59. Zo ook Huys-boeck, 149: God zal nooit 'verstooten ofte verwerpen / eenighe van die gene / die
van herten tot hem comen / ende die daer betrachten en beneerstighen / nae sijnen openbaerden wille te leven'. Vgl. ook
Den Hoeck-Steen, 15.

358 Den Hoeck-Steen, 14.

359 1d., 11.

360 Soliloguium, 58.

361 14., 59.
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meer met vreese ende beven uyt te wercken'362. Voorts wordt de geloofszekerheid er
door versterkt. God heeft immers - zegt Teellinck in een zinswending die aan Luther
herinnert - de zaligheid in Zijn eigen hand genomen. Dat is duizendmaal veiliger dan
dat 'het zoude staan ten deele in de genade Gods, en ten deel staan in het vrij
wisselbaar gebruik van 's menschen eigen wil'363, Het derde nut is de dankbaarheid.
"Het en kan oock niet anders wesen / O Heere! want toch dijne uyt-verkoren
kinderen / nu levendigh gewaer wordende / dat het goede dat sy hebben / ofte doen
konnen / al-te-mael van dy gekomen is, soo willen sy het al-te-mael wederom tot dy
keeren; ende nu een hert ende sin ontfanghen hebbende / om te sien / hoe gansch
veel / ghy van ecuwigheydt af / boven vele duysenden, voor hun ghedaen hebt / soo
willen sy oock boven veel duysenden, gansch trouwelicken dy gaen dienen'364.

Het is duidelijk dat Teellinck op een zo evangelisch mogelijke wijze met de prae-
destinatieleer omgaat. C. Graafland noemt zijn interpretatie ervan niet zonder reden
een positief-kritische 365, Enkele parallellen met Kohlbrugge laten zich traceren. Wij

362 1d., 60. Vgl. Den Hoeck-Steen, 14. In Het nieuwe Jeruzalem, 41, vergelijkt Teellinck de 'bevinding' van de
praedestinalieleer met de punt van een diamant die de irotse mens verwondt, om hem zo in de rechie gestalte van de
votmoed te brengen. W. Gosters, Die Vorbereitung des Pietismus, 90, vat Teellincks gedachten goed samen: 'Die
Erwihlung, recht verkiindet, lehrt Gott die Ehre geben, als dem, bei dem allein alle Seligkeit steht; sie demitigt den
Menschen gewaltig, so dasz er zu Gott seine Zuflucht nimmt und auf unverdiente Gnade mit Langmut und Geduld hoffet’.
362 Het nieuwe Jeruzalem, 43.

364 Soliloguium, 61. Tlet zal met het nog op de twee laatstgenoemde nuttigheden van de praedestinatieleer zijn, dat
Teellinck haar 'vaste spijze voor de volwassene' noemt (Het nieuwe Jeruzalem, 37). Inzake de lof op de verkiezing treft
ons de grote overeenkomst met H. Witsius. Zie J. van Genderen, Herman Witsius, 151.
365 Graafland, o.c., 216. Een parallel treffen wij aan bij J. van Lodenstein. Zie A. Ritschl, Geschichie des Pietismus {,
174; C. Graafland, ‘Jodocus van Lodenstein (1620-1677), in De M. R, 106v. Graafland, Van Calvifn tot Barth, 215,
onderscheidt m.b.t. de interpretatie en verwerking van de Canones drie lijnen: een positief-kritische (zoals bij W.
Teellinck}, cen congeniale met eigen positieve accenten (zoals bij G. Voetius) en een radicaliserende (zoals bij A.
Corrie). Aan Comrie zullen wij een afzonderlijke paragraaf wijden. Van Voetius is het curieuze dat hij weliswaar tot de
supra-lapsaristische vleugel van de Orthodoxie behoort, maar toch tot een uitgesproken evangelische interpretatie van
de Dordise Leerregels komt (C. Graafland, id., 223}. De verkiezingsleer is bij uitstek het motief tot troost, zekerheid,
levensvernieuwing {id., 229} en lofprijzing (id., 230). Interessant is in dit kader Graaflands verwijzing naar ! Revius.
Deze weet zich door Gods verkiezend welbehagen tot aanbiddende lofprijzing geinspireerd. Zie Over Ysselsche Sangen
en Dichten {uitg. W.AP. Smit), 12v.:

'(...) U raet en u besluyt my so geheel verslinden

Dat ick daer in noch gront noch oever weet te vinden'.
Vooral ook bezingt hij de getrooste zekerheid dat het heil in Gods verkiezing onaantastbaar vastligt:

'(...Y Indien niet al ons heyl is loutere genaed’

Indien van hem alleen niet comet wil en daet,

Indien de Heer sijn eynd’ (sc.doel) al kiesende verliest,

Indien het schepsel God verliesende verkiest,

Soo gaet des menschen werck Gods willekeur te boven'.
Op wat Graafland de derde, radicaliserende 1ijn noemt, lijkt G. Saldenus zich te bevinden, Zie G. van den End, Guiljelmus
Saldenus (1627-1694}, 40: ‘Saldenus heort duidelijk tot die gereformeerde theologen die de Dordtse verkiezingsleer als
het centrum van het gereformeerde belijden zien, en de praedestinatiaanse aspekten ervan nader uitwerken en
beklemtonen'. Van den End wijst overigens wel op Saldenus' pastorale toomzetting. De verwerping krijgt geringe
aandacht. Alleen wat is geopenbaard, is normerend voor het geloof. Van den End citeert: ' 't Past hier niemant in Gods
geheimkamer in te dringen / en zijn verborgentheden te doorsnuffelen / wat daar besloten is / (en in de H. Schriftuer niet
geopenbaart) moet nootsakelijk daar gelaten worden’. F. Costerus, De Geestelyke Mensch, beschouwen wij als cen
vertegenwoordiger van de eerste lijn. Het valt op dat hij de praedestinatie sporadisch ter sprake brengt. Alle accent valt
op Geds besluit om de "elendigen Sondaer te behouden'. Dit besluit ziet Costerus ontspringen aan Gods eeuwige liefde en
vult hij in als de Vrederaad tussen de Vader en de Zoon (249), Deze verkiezende, genadige liefde Gods in Christus is het,
waarin de gelovige zich (achteraf) beroemt: 'Het geheele beslag van onse Saligheyt is als een Circul of ronden
ommetrek / daer het begint / daer eyndigt het wederom; Gedt geeft ons Christus, door Christus komen de goederen tot
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denken aan beider pastorale, niet-speculatieve benadering, aan hun nadruk op de
actuele roeping en aan hun invulling van het nut der praedestinatic. Toch doen zich
ook twee aanzienlijke verschillen voor. Het eerste is dat Kohlbrugge's zo na-
drukkelijk christologische uitwerking voor Teellinck zeker niet karakteristick is. Het
tweede is dat Teellinck ertoe neigt, de aandacht van de praedestinatie af te leiden ten
gunste van de oproep tot bekering, om zo de weg vrij te houden voor het gebruik
van de middelen, terwijl Kohlbrugge nu juist het verkiezend welbehagen Gods in
Christus sterk profileert, als de basis waarop het geloof zich onvoorwaardelijk mag
verlaten 366, Wellicht is te zeggen dat Teellinck in een zekere verlegenheid de ver-
kiezing op de achtergrond plaatst 367. Kohlbrugge is er in het geheel niet verlegen
mee. Vanuit zijn volstrekt positieve invulling kan hij Gods verkiezing veeleer op de
voorgrond plaatsen, als de exponent van de vrije genade en als waarborg van de be-
loften.

W. a Brakel!

Anders dan Calvijn, maar evenals de meeste theologen van zijn tijd, plaatst a
Brakel de praedestinatie voor de leer van de schepping 263. Zijn Godsleer - over het
wezen, de eigenschappen en de Personen Gods - loopt uit op een beschouwing over
de 'Besluiten Gods in 't gemeen’ (caput V) en een daarop volgend hoofdstuk, getiteld
"Van de esuwige Voorverordineering der Verkiezing en der Verwerping'. In zijn be-
sluitenleer legt @ Brakel de nadruk op de absoluutheid en onveranderlijkheid van
Gods eeuwige raad 369. Afgezien van de dogmatische motieven die hij daarvoor
heeft, brengt hij ook een pastoraal motief te berde. Wij mogen ons in Gods soeverei-
niteit verblijden, en "zoetelijk rusten' in Zijn besluit, door alles in Zijn hand te ge-
ven370, Met een soortgelijke motivatie zet hij eveneens zijn praedestinatie-hoofdstuk
in. Hij vindt dat de praedestinatie beslist niet verzwegen dient te worden, maar dat
van dit leerstuk juist niets moet worden achtergehouden, 'dewijl het eene rechte be-
vatting geeft van den ganschen weg der zaligheid, en de fontein is van vertroosting

ons (...), en door Christus klimmen wij op tot onsen Godt / ende eyndigen in Hem',

366 Wat wij bedoelen is te illustreren roet een brieffragment var Kohlbrugge uit 1840: "Toen ik te Elberfeld was, kwam
iemand ver uit het Naussause bij me inloopen, en vraagde, nog met stof en zweet van den langen marsch bedekt, wat hij
doen moest om zalig te worden; ik antwoordde hem, dat hij weder naar huis zou gaan, daar eerst vitrusten, en het dan aan
den levenden God vragen moest; dat Die hem dan zou leeren, dat het niet is des willenden noch des loopenden, maar des
entfermenden Gods' (Brieven-B6&hl, 106). Kohlbrugge laat dus de ontferming van God scherp contrasteren met het
willen en lopen van de mens. Teellinck legt echter een ander accent, Het gaat hem om een nieuw, geschonken willen en
lopen: 'Soo sal ick oock niet op-houden / O Heere / te suchten (...) dat het dy toch gelieven mochte my te gheven / het
willen ende het loopen, op dat ick noch vorder dijn ontfermen ter zaligheyt ontfangen mochte' (Sofiloguitm, 62), Vgl
C. Graafland, o.c., 216v.: 'Teellinck tegt dus grote nadruk erop, dat God zijn verkiezing uitwerkt langs de weg van het
willen en het lopen van de mens' (vgl. ook id., 229).

367 Teellinck kreeg het verwijt te horen dat hij zich tegenover de Remonstranten te slap opstelde. Zie C. Graafland,
0., 221; van dezelfde, Zekeraeid, 171;, K. Exalto, "Willem Teellinck (1579-1629), in De N. R., 36,

368 Vgl 1. van Genderen, 'Wilhelmus a Brakel {1635-1711Y, in De N. R., 174. De reden van deze systematische
velgerde vermeldt & Brakel niet expliciet. Impliciet blijkt dat 2ij van logische aard is: na de behandeling van Gods
wezen, eigenschappen en Personen, begeven wij ons tot de beschouwing van de werken Gods naar buiten'. Deze werken
zijn te onderscheiden in hun begin en in hun witwerking, resp. Gods raad, vervolgens Gods schepping en verlossing.
1.J. Tigchelaar, o.c., 186, vindt - o.1. niet geheel ten onrechte - dat in & Brakels theologie 'alierlei locy schade hebben
geleden "door deze wijze van behandelen'.

369 Redelijke Godsdienst J, 158-162.

370 14, 167.
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en zuivere heiligmaking'371. Over het verband met de rechtvaardiging spreekt a
Brakel zich niet expliciet uit,

A Brakels definitie luidt als volgt: 'De Predestinatie of voorverordineering is een
eeuwig, vrijwillig en onveranderlijk besluit Gods, om tot verheerlijking van zijne vrije
genade eenige menschen te scheppen, onder de zonde te besluiten en door Christus
tot de zaligheid te brengen, en om tot verheerlijking van zijne rechtvaardigheid ande-
ren te scheppen, in zonde te laten komen en (hen) om de zonde te verdoemen'372. En-
kele trekken van deze omschrijving vallen op. Ten eerste de parallellie ervan. Daarbjj
is het wel de vraag of a Brakel denkt aan een zuivere parallellie. Blijkens het slot van
de definitie lijkt hij dat niet te doen. Terwijl immers de zaligheid geen andere grond
heeft dan Gods welbehagen, vindt de veroordeling (mede) haar grond in de zonde.
Het moet ons evenwel niet ontgaan dat & Brakel hier niet expliciet spreekt van
verwerping, maar van verdoeming, Deze laatste geschiedt om de zonde. Wanneer hij
de verwerping echter wel uitdrukkelijk ter sprake brengt, lijkt & Brakel toch aan een
zuivere symmetrie te denken: God verordineert bepaalde mensen tot het ecuwige
verderf. Maar meteen verstoort hij het evenwicht weer, door eraan toe te voegen dat
God dit doet om in de verworpenen Zijn rechtvaardigheid te tonen, door hen 'om de
zonde' te veroordelen 373,

De verwerping wil hij kennelijk niet abstraheren van de zonde en niet exclusief
herleiden tot Gods absolute besluit. Dat stemt overcen met 4 Brakels verklaring, dat
God niemand haat 'dan om de zonde'374, Dit is de ene lijn. Toch is er ook een andere
lijn. A Brakel hecht namelijk ook inzake de verwerping sterk aan het bronkarakter
van het welbehagen. Zij 'vloeit enkel uit het welbehagen Gods’. De zonde van de
verworpenen 'is wel de oorzaak van hunne verdoemenis, maar zij is de oorzaak niet
die God bewogen heeft om een besluit tot verheerlijking van zijne rechtvaardigheid,
in hen te verwerpen, te nemen; maar 't is enkel het welbehagen van God, die recht en
macht heeft met het zijne te doen wat Hij wil (...)'375. Als wij hem goed verstaan, wil a
Brakel zeggen: een mens wordt veroordeeld en gaat verloren om eigen sehuld, maar
de grond van het feit dat aan de mens de (schuldvergevende) genade wordt ont-
houden, ligt in het welbehagen van de verwerpende, rechtvaardige God. Het is
duidelijk dat er grote spanning staat op a Brakels denktrant. Enerzijds haat God een

371 1d., 169. Vgl id., 204v.

372 1d., 171. Het getal der verworpenen gaat dat der uitverkorenen 'onbedenkelijk te boven' (id., 177}

373 1Id., 177: 'De verwerping is eene voorverordineering van sommige bizondere menschen (...) tot het esuwige verderf,
uit enkel vrij welbehagen, tot betooning van Gods rechtvaardigheid in hen om hunne zonden te straffen’. De 12-de druk
{Rotterdam, 1733) heeft i.p.v. 'bizondere menschen”: ‘particuliere menschen'. Het slot van de zin is o.i. zo fe lezen: tot
betoning van Gods rechtvaardigheid, door hen om hun zonden te straffen. De constructie 'in hen te ..." gebruikt & Brakel
in de betekenis van: 'door hen te ...". Vgl. bijv. id., 207, 723.

374 Id., 180.

375 1d,, 177. Zo ook id,, 181. Wij horen hier de echo van de omschrijving der verwerping die in de Gereformeerde
Orthodoxie gangbaar was: de reprobatio omvat enerzijds de praereritio (d.i. het voorbijgaan, het niet-verlenen van de
onverdiende genade - indebitoe gratiae negatio -) en anderzijds de praedamnatio {d.i. de voor-verdoeming, de
bestemming tot de verdiende straf - debitae poenae destinatio -). De grond van het voorbijgaan is louter gelegen in Gods
wil; de grond van de verdoeming echter in de zondigheid van de verworpenen. Zie H. Heppe, Die Dogmaiik der
evangelisch-reformierten Kirche, 123f.
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mens alleen a posteriori om zijn zonde 376, anderzijds kan Hij hem a priori soeverein
en rechtvaardig verwerpen 377, Het is deze opvatting van Gods soevereiniteit, die
sterk met die van Kohlbrugge contrasteert.

Het tweede dat in de definitie opvalt is de infra-lapsarische opbouw ervan, De volg-
orde (maar a Brakel weet: 'in de ecuwigheid is geen hoe lang, geen voor en na'378) in
Gods besluit is immers deze: schepping, zondeval, verkiezing respectievelijk verwer-
ping. De formulering: 'in zonde te laten komen' wijst daarbij duidelijk in de richting
van toelating 379, Het komt ons echter voor dat deze infra-lapsarische benadering in
spanning staat met & Brakels zienswijze inzake de causalitiet van Gods vrijmacht ten
opzichte van de verwerping, cen zienswijze waarmee hij naar ons besef eerder tot het
supra-lapsarisme overhelt.

Het derde opvallende aspect is de zeer ondergeschikte plaats die aan Christus
wordt toegekend. Aan het besluit zelf komt Christus niet actief te pas; Hij komt er
slechts in voor als het middel om de verkorenen te zdligen. De verkiezing van de
mensen ziet 4 Brakel voorafgaan aan de verkiezing van Christus, Die 'verkoren is om
de verkiezing der mensen uit te voeren'380. Vooral tegen de door de voorstanders van
de 'algemeene genade’ aangehangen gedachte dat Christus 'de bewegende oorzaak'
en ‘het fundament' der verkiezing is, neemt hij krachtig stelling. Hij ziet daarin een
aantasting van de vrijheid van Gods welbehagen 381, In het hoofdstuk over de Raad
des Vredes - het volgt op het praedestinatie-hoofdstuk - is uit de aard der zaak fre-
quent van Christus sprake, maar de strekking van 4 Brakels denken blijft ongewij-
zigd: 'De Vader dan geeft deze (sc. verkorenen) aan den Zoon als Borg, en de Zoon
neemt ze aan, zet hunne namen in zijn boek, stelt Zich voor hen (...) tot Borg, en be-
looft des Vaders welbehagen, in hen tot de zaligheid te brengen, te volvoeren'3s2,

Wat aangaat de persoonlijke kennis aan de verkiezing valt het op dat bij & Brakel
de gedachte ontbreekt dat Christus de spiegel van onze verkiezing is 383, Ook de
notie dat de bron van deze kennis het Evangelie is, krijgt weinig accent. De zeker-
heid omtrent de verkiczing komt langs de weg van het syllogisme tot stand. Een ge-
lovige kan door de werking van de Heilige Geest besluiten dat hij uitverkoren is,

376 Vgl. id.,, 173: 'God heeft den eenen mensch niet geschapen tot de zaligheid, en den anderen mensch tot de
verdoemenis'. Deze aantijging noemt 4 Brakel 'vuile laster'. God heeft de mens goed en heilig geschapen, 'en alzoo ten
opzichte van het einde (sc. doel) der zaak tot de zaligheid'. God verhindert niemand tot de zaligheid te komen, 'maar de
mensch zelf sluit zich uit, doordien hij vrijwillig zondigt’, De verwerping is niet 'de oorzaak dat iemand zondigt, maar
hij zelf; noch dat iemand verdoemd wordt, maar de zonde'.

377 Vgl. ib.: 'Het ¢inde der zaak of des werks moet men niet vermengen met het einde van den werker; want God had in
de schepping de beooging niet om alle menschen zalig te maken; want dan zouden ze ook allen tot de zaligheid komen
(...). A Brakels paradox is dus deze: Gods scheppingswerk becogt het heil van allen, maar de Schepper Zelf beoogt dit
nict! A Brakel bedoelt dat de 'heilige staat’ waarin de mens geschapen was, hem tot de zaligheid zow geleid hebben, 'zoo
de mensch in dien staat gebleven ware'. Dat dit laatste niet is gebeurd, is weliswaar de schuld van de mens, maar hangt
oorzakelijk kennelijk toch cok samen met Gods cogmerk.

378 1d., 157, Vgl. id., 173: God besluit alles 'met eene enkele daad'.

379 Vgl, id., 178: 'God laat toe, dat zij door hunne eigene schuld van God afvallen'. Vgl. inz. id., 283.

380 1d., 184. Vgl. I. van Genderen, o.c., 175. In dit opzicht doet zich een verschil voor met H. Witsius. Witsius neemt
de verkiezing van Christus juist tot uitgangspunt. Christus is verkoren tot Zaligmaker. 'In hetzelfde besluit zijn aan
Christus diegenen gegeven, die Hij zalig zou maken (...}. Het is een en dezelfde daad Gods'. Zie J. van Genderen, Herman
Witsius, 149,

381 1d,, 184v.

382 {d., 207. Over het Boek des Levens schrijft 4 Brakel in sterk statische zin (id,, 186v.).

383 Vpl. 1 van Genderen, o.c., 175.
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wanneer hij de in de Schrift gegeven kenmerken in zichzelf bevindt 384, Van de
vruchtén, zoals roeping, geloof en heiligmaking, klimt men op tot de zekerheid van de
verkiezing 385, Eerst wanneer 3 Brakel toegekomen is aan de aanvechting over de
verkiezing, verwijst hij direct naar het Evangelie. Hij noemt de aanvankelijk 'vliegen-
de gedachten' en daama 'gezette gedachten’ dat men een 'verworpeling' is, een 'droe-
vige staat'386, Graag wil hij daarin raad verschaffen: 'laat ik u cens stiliekens oplei-
den'387. Zijn advies is om dergelijke gedachten 'allen te gelijk weg te werpen', omdat
God in Zijn Woord aan niemand heeft geopenbaard dat hij een 'verworpeling' is en
niet bekeerd kan worden. 'Houdt u aan den geopenbaarden wil Gods. God biedt
door het Evangelie zijnen Zoon Jezus Christus aan. Hij noodigt allen, die maar willen,
dat ze zulien komen (...). God verhindert niemand zich te bekeeren en in Christus te
gelooven, en zalig te worden. God is geen oorzaak van iemands verdoemenis (...).
Zoekt Christus, gelooft in Hem, bidt en strijdt tegen de zonde (...). Wordt klein, begint
wederom van onderen op, en houdt u aan het Woord'388. Men moet niet in de hemel
opklimmen en in het Boek des Levens willen inzien. Het alternatief is: tot het Woord!
Maar het opmerkelijke is dat 4 Brakel deze passage dan toch weer laat uitlopen op
het syllogisme. In het Woord vindt men namelijk een 'klare beschrijving van de-
zulken, die uitverkoren zijn'. Wie de daarin genoemde hoedanigheden in zichzelf
waarneemt, kan daaruit het besluit maken dat hij vitverkoren is 389, Het is evident dat
Kohlbrugge's sterk christocentrische benadering, waarbij het volle accent op het in
de Evangelieverkondiging onthulde welbehagen valt, met a Brakels beschouwing
aanzienlijk divergeert.

Dat er 'eene onbepaalde aanbieding des Evangelies met belofte van zaligheid' is,
wil & Brakel gehandhaafd zien, maar hij tekent wel aan: 'onder voorwaarde van
geloof en bekeering'3%0. Het is de plicht van de mens om te gehoorzamen. 'De verkie-
zing verhindert hen niet391. {eder die het Evangelie hoort, beveelt God zich te be-
keren 392, In die zin wil God het behoud van alle mensen: Hij heeft genoegen in hun
bekering, en ongenoegen in hun onbekeerlijkheid. Maar met de wil van Gods besluit
is het totaal anders gelegen. 'Dat (sc. wat) God in zijn besluit wil, zal zeker geschie-
den; dat niet geschiedt, wil God ook in zijn besluit niet. Nu, alle menschen worden
niet zalig (...)'393. Als God de zaligheid van alle mensen wilde in Zijn besluit, dan zou

384 Redelijke Godsdienst I, 198,

385 1d., 198v.

386 Id., 199.

387 Id., 200,

388 Id., 201.

389 1d., 201v. Opmerkelijk is de overeenkomst met H. Witsius, tot in de formuleringen toe. Zie J. van Genderen,
Herman Witsius, 150. Vgl. voor & Brakels overeenkomst met Witsius - zij zijn nagenoeg leeftijdgenoten -, id., 233. De
syllogistische weg om tot zekerheid omtrent de verkiezing te komen, troffen wij ook aan in B. Smytegelt, Een Woord
op zijn Tijd, DI 11, 54-56. Vgl diens Maandagsche Katechisatién, 215v. §. 4 Marck, Het Merch der Christene
Got-geleertheir, 188, formuleert het zo, dat de uitverkorenen 'van achteren uit de gevolgelijke Vruchten van Gots liefde
/ dat is vit de Weldaden / en Onveranderlijke Genadegiften / van hare Verkiesinge {...) niet door een zedelijke gissinge /
maar door een onfeilbaar Goddelijk geloove / niet alleen versekert konnen zijn / maar ook veeltijts zijn / ja ook
behooren te zijn'.

390 Id., 188.

391 {p.

392 1d., 183,

393 [h.
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God - zo leert de ervaring - in Zijn voornemen bedrogen worden, en dan zou Hij niet
verkrijgen wat 'Hij willende besloot en besluitende wilde'3%4.

In hoofdstuk XXX, "Van de Roeping', gaat 4 Brakel op deze materie uitvoeriger in.
God roept allen en een ieder, die onder de bediening van het Evangelie leven, 'zonder
eenige bepaling'395. leder moet tot Christus komen en Hem aannemen. Maar 'dit moet
men niet opvatten, alsof een iegelijk verplicht ware te gelooven, dat Christus voor
. bem gestorven, en zijn Zaligmaker was, dat zij verre'. Het aannemen van Christus
betekent in dit opzicht niets anders dan geloven dat Hij gewillig is om verlegen
zondaren te zaligen 396. Het antwoord op de vraag, 'of God met het roepen van den
zondaar tot Christus hun aller zaligheid beoogt', staat duidelijk onder de beheersing
van de verkiezing. Men moet namelijk onderscheid maken tussen wat God beoogt en
wat het Evangelie beoogt. Het Evangelie bedoelt te bewegen tot geloof, maar God
beoogt de niet-uitverkorenen slechts 'de zaligheid te beloven, indien hij zich bekeert
en in Christus waarlijk gelooft'. Volbrengt de mens deze voorwaarde niet, dan komt
dat niet 'omdat God hem verhindert, of krachten beneemt, maar omdat de mensch niet
- wil, zoodat het zijne eigene schuld is'397, Toch verklaart 4 Brakel meteen: "Maar God
had daar niet mede voor (...) hun zijnen Heiligen Geest te geven, en hen alzoo zalig te
maken'. Dat zou immers strijden met de praedestinatie 398. God heeft ‘besloten hun de
. genadegiften niet te geven'. 'Nochtans - zo meent a4 Brakel - handelt God niet be-
drieglijk, in hun de weg tot de zaligheid bekend te maken' en hen op te wekken deze
weg in te slaan. Dat zij dit niet kunnen, ligt niet aan God 399. Zij worden aan hun
eigen ongehoorzame 'vrije wil' overgelaten. Alleen 'den uitverkorenen geeft God bij
het Woord den Heiligen Geest'. Die roept Hij inwendig 400. Ofschoon Kohlbrugge dit
laatste in verband met de relatie van Woord en Geest beaamt, gaat hij inzake de
roeping toch duidelijk een andere weg.

De conclusie die wij trekken is dat a Brakels praedestinatieleer sterk afwijkt van
dic van Kohlbrugge. Het feit dat a Brakel de praedestinatie niet met de rechtvaar-
diging, maar met de Godsleer verbindt, trekt een diep insnijdend spoor door zijn
geloofsleer. In feite staat deze, ondanks uitgesproken evangelische noties, onder de
beheersing van een soevereiniteitshegrip waarin het zicht op Christus is verdonkerd.
Vandaar dat de persoonlijke zekerheid van de verkiezing niet door de directe, op
Christus gerichte geloofsdaad tot stand komt, maar indirect, langs de introspectieve
weg van de reflectie.

Dat 4 Brakel een vertegenwoordiger is van wat Graafland noemt de radicali-
serende lijn, willen wij nict beweren. Tussen hem en Comrie ligt, gezien bijvoorbeeld
hun uiteenlopende rechtvaardigingsleer, nog een hele afstand. Maar dat & Brakel
deze radicalisering mede heeft voorbereid, lijkt ons buiten kijf. Even onmiskenbaar is

394 1d., 182

395 id., 719.

396 Id., 720. Verkiezing, verzoening en toepassing in de inwendige roeping zijn voor & Brakel onafscheidelijk (id.,
180v., 186).

397 1d., 721,

398 1d., 722.

399 1d., 723. In dit verband zegt & Brakel (consequent): God nodigt wel allen tot de bruiloft, maar beoogt niet ieder een
bruiloftskleed te geven.

400 Jd., 724. J.J. Tigchelaar, o.c., 183, is van oordeel dat 4 Brakel de roeping met zoveel reserves omringt, 'dat men
moeilijk meer van roeping kan spreken’.

585



het naar ons inzicht, dat hij de door Graafland gesignaleerde tragiek die de gerefor-
meerde ontwikkeling van het praedestinatiedogma kenmerkt 401, eerder heeft bevor-
derd dan belemmerd.

J. Verschuir

Verschuir wijdt in zijn Waarheit in het Binnenste geen afzonderlijke aandacht aan
de praedestinatie. Gezien de aard van zijn geschrift behoeft dit niet te verbazen. De
opzet ervan is niet leerstellig, maar bevindelijk. Dit wil echter nict zeggen dat de
pracdestinatie geheel ontbreekt. Op de achtergrond speelt zij wel degelijk een rol 402,
Dat blijkt met name op het moment dat Verschuir de roeping behandelt. Aanstonds
brengt hij de bekende onderscheiding van de uitwendige en de inwendige roeping
aan. De uitwendige roeping - merkt Letterwyse op - is ‘meer uytgebreidt als de
inwendige: also de eerste geschiedt aan uytverkodrne en verworpene te gelyk; en de
laatste alleen aan de uytverkoorne'. De eerste is niet altijd krachtdadig, de laatste wel.
Met de inwendige roeping becogt God altijd de zaligheid, 'maar ten aansien van de
Verworpene stelt hy sig voor derselver overtuyginge / en de verklaringe van syn
sorge over syn Kerke' 403, Met dit laatste bedoelt Verschuir te zeggen dat juist tegen
het reliéf van de algemene, ineffectieve roeping de wonderlijke zorg van God voor
Zijn uitverkoren kerk te meer uitblinkt. 'Men moet wel aanmerken / dat de uyt-
wendige Roepinge heilige oogmerken heeft: als om te tonen / dat de mensch sigselfs
niet onderscheiden kan; een iegelyk alle ontschuldinge benomen wordt / de onmagt
des vleeschs regt ontdekt / en de inwendig geroepene te meer opgeleidt tot verheer-
lykinge van de vrye genade Rom. 9:22. / blyvende de Verworpene in hun elendestaat
gerust leggen / niet willende / nog konnende de stemme Godts opvolgen / terwyl de
vrymagtige Godt aan hem syn Goddelyke kragt niet schuldig is Rom. 9:18'404, Het is
een notie die wij wel bij Calvijn ontmoetten - in het kader van het nut van de
praedestinatiekennis -, maar niet bij Kohlbrugge.

Verschuir schrijft over deze materiec geheel onbevangen, zonder - zoals a Brakel
doet - erover te reflecteren. Liever laat hij Bekommerde over de uitwendig geroepe-
nen opmerken, dat de 'uyterlijke Kerkstaat' er vol van is. Hij voegt eraan toe, als ter
verklaring: 'Want vele syn geroepen, maar weinige uytverkoren'405. Sterk Christen
gaat daarop over tot de beschrijving van de zaken die men in de krachtdadige roe-
ping ondervindt: het hart wordt geopend door de Heilige Geest, zodat de mens
werkelijk het Woord gaat horen; de ziel wordt staande gehouden; zij 'koomt tot

401 C, Graafland, o.c., 593.

402 Tn zijn aan Waarheil in het Binnenste toegevoegde Belydenis Predikatie, 623v., biedt Verschuir een summiere
beschrijving van de Vrederaad: de Vader eist van de Zoon voldoening en belooft Hem de uitverkorenen te geven; de
Zoon biedt Zich als Borg vaor de gegevenen des Vaders aan. Vgl. Waarheir, 109: 'Hy (sc. Christus) heeft voor alle niet
geleden nog voor {hen) gebeden, maar voor de gegevene des Vaders'.

Terleops merken wij op dat Verschuirs omgaan met de praedestinatieleer grote overeenkomst vertoont met dat van
Schortinghuis. Ofschoon deze m.n. blijkens zijn Nodige Waarheden in het herte van een Christen, 18-20, de
gereformeerde leer integraal is toegedaan, blijft de praedestinatieleer in Het Janige Christendom nog meer dan bij
Verschuir op de achtergrond (vgl. K. Exalto, "Wilhelmus Schortinghuis (1700-1750Y, in De A R., 261).

463 Waarheit in het Binnenste, 169,

404 1d., 169v.

405 1d., 171.
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haarselven'; zij wordt geslingerd tussen vrees en hoop; zij raakt overtuigd van 'de
noodtsaaklykheit van versoeninge'; haar wil wordt 'overgehaalt om dese roepende
stemme op te volgen'406. Wanneer Onkunde hierop reageert, dat hij dan maar moet
afwachten totdat hij 'het eens Ondervinden mag / also hier de mensch dog selfs niet
aan doen kan', komt Bekommerde in het geweer: 'Sulken tale toont nu duydelyk des
menschen diepe Elende / dat syn onmacht hem nog sorgeloos maakt; daar syn on-
macht selfs syn verdoemelyke sonde is / en hem sulks t¢ meer moeste verlegen maken

also (hy) hem selfs niet redden kan / maar na hulp moest uytsien'407. Hij doet
vervolgens een appel op het 'redelyk begrip’ waardoor de mens het goede voor
zichzelf pleegt te zoeken, en geeft het advies, de middelen te gebruiken. 'Men moest
niet een Genade Middel / Predikatie / Oeffeninge of Catechisatie soeken te versuy-
men'. Want daar kon het wel cens in 'een kostelyk ogenblikje' gebeuren, 'dat het de
H. Geest behaagde te werken'408. Men moet daarbij 'toeluysteren’ naar de stem des
Heeren, niet alleen so / als sy uyterlyk door het Woordt geschiedt; maar ook of 'er jets
innerlyk sig mogt opdoen / dat het herte raakte'409,

Ofschoon de leer van de dubbele praedestinatie bij Verschuir bijna steeds in de
schaduw blijft, treedt zij dus op een saillant moment in het volle licht. Weliswaar wijst
htj de afwachtende lijdelijkheid af, maar zijn alternatief is toch weinig overtuigend:
men mag, de middelen waammemend, uitzien naar het ogenblikje dat het de Geest
behaagt te werken! Kohlbrugge's oproep om het op het Woord te wagen, is van an-
der gehalte. Naar ons besef hangt dit stellig samen met de discrepantie tussen beider
verkiezingsleer.

Th. van der Groe

Van der Groe lijkt weinig belangstelling te hebben voor een systematische
uiteenzetting van de praedestinatieleer. Voor zover wij weten houdt hij zich met een
reflexieve doordenking ervan althans niet bezig. Ook overigens stelt hij de (dubbele)
praedestinatie slechts spaarzamelijk in het licht. Dit impliceert echter in geen geval dat
hij deze niet voor zijn rekening neemt. Dat doet hij terdege, zoals ons uit zijn
doopleer al bleek. In zijn Toetssteen komt dit niet onduidelijk naar voren, in het kader
van een thematick waaraan hem bijzonder veel gelegen is. Wij bedoelen de onder-
scheiding tussen ware en valse genade, bijzonder en algemeen Geesteswerk, alge-
meen en zaligmakend geloof. Waar dit onderscheid niet in acht genomen wordt,
ontwaart hjj het 'verderfelijk Pelagiaansch wangevoelen'. Hij weet deze dwaling 'uit-
drukkeljjk veroordeeld en verworpen in de Canons onzer leere'410, Het veronacht-
zamen van de rechte belijdenis der praedestinatie leidt tot de verwaarlozing van die
zijns inziens zo onontbeerlijke onderscheiding. Want dit onderscheid ziet hij nu juist
gegrond in 'de eeuwige vrijmachtige verkiezinge en verwerpinge Gods / de doode-
lijke en volstrekte verdorvenheid des menschen / de leere der zuivere Genade enz.'
Veelzeggend noemt hij deze trits: 'aancengeschakelde vaste gronden'. Zij vormen

406 1d,, 172-174,
407 14., 176.

408 Id,, 176v.

409 14, 177.

410 Toetssteen I, 14.
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voor hem 'het gansche grondwezen en vaste zamenstel van onze Gereformeerde
waarheid’. Zo hangt het genoemde onderscheid tussen waar en vals samen met 'de
geheele ziele en kracht’ van de 'ware Christenleere'411. Het is duidelijk waar het Van
der Groe in de belijdenis van de praedestinatie om gaat, namelijk om de strikte hand-
having van het sola gratia. Dit motief verbindt hem met de Reformatie, en nict
minder met Kohlbrugge.

In vooral twee onderdelen van zijn leer werkt deze praedestinatiebeschouwing
door: in de ecclesiologie en in de pneumatologie. Wat het eerste aangaat valt het op,
dat hij de 'Kerke van Christus' omschrijft als 'een vereenigd volk of Societeit van
uitverkorene geloovigen / welker namen alle te zamen zijn geschreven in het Boek
des levens / voor de grondlegging der wereld'. Het 'overige menschdom' noemt hij
'maar een onheilige en verworpene hoop / bestaande enkel uit zondaars en Hypo-
criten’, Niet een van hen kwam ooit in 'het binnenste Heiligdom' van de kerk. De
zuiverste belijdenis op zich brengt iemand nooit verder dan 'den buitensten Voor-
hof'412. Hiermee zinspeelt Van der Groe duidelijk op het onderscheid tussen waar
geloof en schijngeloof. De achtergrond daarvan verzwijgt hij niet: 'Gods vrije en
eeuwige Genade-verordinering is hier dan het plan / waar alles in de uitvoering naar
gereguleerd wordt'413,

Het tweede veld waarop de implicatie van de praedestinatieleer aan het licht komt
1s Van der Groe's pneumatologie, met name wanneer de roeping aan de orde is. Het
opmerkelijke is echter dat juist in dit kader een zeer positieve invulling van de
pracdestinatic aan de dag treedt. Instructief zijn in dit verband vooral twee preken uit
de bundel De waarachtige bekering 414. Dat Christus zondaren tot bekering roept,
betekent niet 'dat alle mensen zonder onderscheid zodanige voorwerpen van
bekering zijn'. Heel de Schrift leert integendeel 'dat er onder de mensen maar een
bepaald getal is, aan welke de Heere, naar Zijn eeuwig voornemen, deze genade der
bekering in de tijd komt te werken, terwijl zeer verre het grootste deel der mensen
hier van de Heere, volgens Zijn aanbiddelijke weg, aan zichzelf overgelaten wordt,
zodat zij blijven wandelen in de wegen huns harten en zich tegen de Heere en tegen
aile middelen van genade en bekering, tot hun einde toe, hardnekkig blijven aan-
kanten'. Het zijn alleen de uitverkorenen voor wie Christus Zijn bloed vergoten heeft
en die geroepen en bekeerd worden. ‘De Heere heeft er een zeker bepaald getal van
ecuwigheid voorgekend, en ze met hun namen in het Boek des levens opge-
schreven: voor dezen heeft Hij Zijn Zoon gegeven'415. Die roept Hij 'op een kracht-
dadige wijze, door middel van Zijn Woord en Geest'416.

Twee aspecten vallen op. Het eerste is dit, dat Van der Groe wel expliciet spreekt
van de krachtdadige roeping - elders noemt hij die de inwendige werking van de

41l 14, 13v.

412 1d. I, 169, Vgl Des Christens Eenigen Troost I, 499, Frappant is de terminologische overeenkomst met 1.G.
Woelderink, De Uirverkiezing, 54, die schrijft dat zij die 'in de goedertierenheid Gods niet gebleven' zijn, 'in de voorhof
van het heiligdom' zijn geweest, 'waar doorheen men alleen het binnenste heiligdom bereikt. Vgl. C. Graafland, Van
Calvijn tot Barth, 388.

413 Th.

414 Resp. over Matth. 9:3 en over Matth. 13:15.

415 De waarachtige bekering, 38.

416 1d., 34. Vpl. Verzameling van een Tiental Godvruchiige Predikatien, 107: 'met het dierbare geloof beschenkt de
Heere alleen zijne uitverkorenen'. Zo ook Toetssteen [, 26.
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Geest 417 -, maar niet op dezelfde expliciete manier van een niet-krachtdadige, siechts
uitwendige roeping. Met dit schema wil hij kennelijk voorzichtig zijn. Daar heeft hij
zijn reden voor. Want hij wil juist de algemene roeping zo positief mogelijk profileren.
Het blijft naar zijn overtuiging waar, 'dat alle mensen moeten bekeerd zijn, zullen zij
zalig worden, en dat derhalve de Heere ook in het algemeen alle mensen, zonder
onderscheid, in Zijn Woord tot bekering roept’. Van der Groe hanteert hierbij de for-
mulering, dat God 'hen op de krachtigste wijze' onder eedzwering betuigt dat Hij
geen lust heeft in de dood van de goddeloze en niet wil dat enigen verloren gaan,
maar dat zij allen tot bekering komen 418, De Heere gaat trouwens 'mog veel verder'.
Hij roept alle mensen niet alleen, maar 'Hij biedt hun zelfs de genade der bekering aan,
willende die Zelf in en aan hen door Zijn Heilige Geest werken, wanneer zij zich
daartoe aan de bewerking Zijns Geestes willen overgeven, zodat er niemand on-
bekeerd blijft dan alleen zij, die weigeren zich van de Heere te laten bekeren'419. Van
der Groe maakt dus grote ernst met de algemene roeping. Die wil hij blijkbaar niet a
priori praedestinatiaans ontkrachten. Opvallend is het appél dat hij daarbij doet op de
wil tot overgave aan de Heilige Geest.

Het tweede dat ons treft is de manier waarop hij met de verwerping omgaat. De
term (ecuwige) verwerping als zodanig gebruikt hij hier overigens niet. Aan het
eeuwige voornemen koppelt hij wel de genadige roeping tot bekering, maar niet de
onbekeerlijkheid. Dan kiest hij voor de aanduiding 'overgelaten worden'420. Mensen
blijven onbekeerd, 'niet willende zichzelf bekeren, noch zich van de Heere door Zijn
Woord en Geest laten bekeren'. Wel voegt hij - overigens zonder uitdrukkelijke ver-
melding van het eeuwige besluit - toe: 'tot welke hardnekkigheid, verstoktheid, boos-
heid en onwilligheid des harten zij volgens des Heeren souvereine en aanbiddelijke
weg ook gezet zijn'421. Wij menen hier een actualiserend accent inzake de verwer-
ping op het spoor te komen, dat affiniteit vertoont met Kohlbrugge.

Deze benadering van de verharding komt nog overtuigender naar voren in de
preek over Matth. 13:15 ("Het hart van dit volk is dik geworden ..."). Van der Groe
noemt het daarin het 'allerschrikkelijkste’ oordeel, wanneer God zondaren 'die vol-
standig weigeren zich tot Hem te bekeren' straft met verharding en verlating. 'Dit
oordeel Gods is hierin gelegen, dat de Heere zondaren, die Hij een lange tijd geheel
vruchteloos tot bekering aangezocht en vermaand heeft, eindelijk geheel en al aan
zichzelf overgeeft'. God trekt dan Zijn Woord en Geest in en laat hen voortgaan in de
verstoktheid van hun hart 422, De Heere doet dit 'in Zijn verborgen raad en oordeel
(...) om rechtvaardige, hoogwijze en aanbiddelijke redenen’. Maar het zijn die onbe-

417 Eenigen Troost II, 11.

418 De waarachtige bekering, 39.

419 Tb, Vgl. Eenigen Troost {, 95: het Evangelie is voor de onbekeerlijken daarom een reuke des doods, 'omdat zij
hetzelve niet met een waar, werkzaam, levendig en boetvaardig, maar alleen met een dood ingebeeld en geveinsd geloof
hebben gehoord en aangenomen'. Niet Gods verwerping, maar het ongeloof wijst Van der Groe aan als de ocrzaak van de
dodelijke werking van het Evangelie. Vgl. Verzameling van veertien nagelatene Biddags-Predikatién, 131v.
Opmerkelijk is ook dat Van der Groe in zijn Predikatién over het lijden van onze Heere Jezus Christus, 232v., van het
verraad door Judas geen praedestinatinanse verklaring biedt, maar de nadruk legt op diens schuld en verantwoorde-
lijkheid.

420 Vgl. id., 220, waar Van der Groe spreekt van 'toelaten'.

421 1d,, 40.

422 1d,, 212. Zo ook in Ferzameling van veertien nagelatene Biddags-Predikatién, 67.
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keerlijken zelf, die zich 'door hun moedwillige snoodheid' hoe langer hoe minder
ontvankelijk maken voor alles wat goddelijk en geestelijk is 423, God trekt Zijn
handen niet a priori, maar ‘eindelifk’ van hen af 424, Diep laat Van der Groe in zijn hart
zien, wanneer hij zijn preek besluit met de oproep: 'O, dikhartige zondaars! stijven
van oren en harden van harte!, hoort en verstaat toch, terwijl de Heere nog roept (...).
Geloof en beken toch uw hardnekkigheid, zorgeloosheid en onbekeerlijkheid {...). O,
laat u door Gods Woord en Geest, door Zijn licht en genade, in en door Christus, toch
van deze uw snoodheid en gruwelijkheid overtuigen (...). Neemt toch een waarachtig
belang in uw jammerlijke rampzaligheid en in uw ecuwige behoudenis, in en bij de
grote en enige Zaligmaker, Christus Jezus! Wendt en begeeft u tot Hem (...). Wacht er
toch niet langer mee'425.

Wij zijn van mening dat Van der Groe stellig niet tot de vertegenwoordigers van de
door Graafland genoemde derde, radicaliserende categorie gerekend moet worden,
maar veeleer tot de eerste. Zijn actualiserende, procesmatige benadering van de ver-
werping vertoont een opmerkelijke verwantschap met Kohlbrugge's opvatting. Ook
als het om de kennis aan de verkiezing gaat, treft ons overeenkomst. Christus is het
Die ons het eeuwige voomemen, dat 'in Gods boezem en hart besloten en verborgen
was', bekend maakt 426, De bron waaruit ons deze kennis toestroomt is het Evangelie,
waaronder Van der Groe verstaan wil hebben 'niets anders dan Gods aanbiddelijken
raad en voornemen van der uitverkorenen zaligheid in en door den Borg en
Middelaar Christus Jezus, zooals die in de Heilige Schrift naakt en klaar van God ge-
openbaard wordt’. Het is dit aan het ecuwige hart van de Vader ontsproten Evangelie
dat 'alom op de wereld onder de menschen' wordt verkondigd 427,

Onze conclusie is dat Kohlbrugge's verkiezingsleer weliswaar beslist geen kopie is
van die van Van der Groe - Kohlbrugge's asymmetrische inkleuring is beduidend
radicaler -, maar dat hun visie op markante momenten toch van een zekere verwant-
schap getuigt.

423 14, 217.

424 1d., 220.

425 Id., 224. Deze teneur troffen wij eveneens aan in het slot van de tweede preek over dezelfde tekst (id., 238v.): 'Gaat
en wendt u, als zulke geestelijke doven en hardhorenden, tot de Heere Jezus, en neemt met een waar geloof uw toeviucht
tot Hem (...). Vermoeit Hem maar door uw aanhouden, en laat niet af voordat Hij uw gebed gehoord heeft, - gij kunt
verzekerd wezen dat allen die deze weg inslaan, ook zekerlijk door Jezus zullen geholpen worden, want Hij Die het
beloofd heeft, is waarachtig en getrouw - Amen'. Treffend is in dit verband Van der Groe's uitleg van Joh. 3:27 ("Een
mens kan geen ding aannemen, zo het hem uit de hemel niet gegeven is"). Hij legt dit niet praedestinatiaans uit, maar
voluit evangelisch: "Hoe zal dan coit eenig mensch den Heere Jezus Christus, die de heerlijkste gave van God is (...) met
zijn harte voor zijnen algenoegzamen Verlosser en Zaligmaker immer geloovig kunnen aannemen, zoo lange als hij
door engeloove nog blijft weigeren, om de Beloften des H. Euangeliums aan te nemen, door welke Christus hem alleen
uit den hemel van God zelfs tot eenen Zaligmaker gegeven wordt? ("Voorrede' - over het schadelijk misbruik van een
gemeene overtuiginge -, in R. en E. Erskine, Schatkamer VI, niet gepagineerd). Alle accent valt op de belofte, waarin
Christus van Godswege wordt gegeven. Vgl. ook Brieven [, 63, 86; Verzameling van veertien nagelatene
Biddags-Predikatién, 289. Naar ons oordee! doet T. Brienen aan Van der Groe geen recht, wanneer hij hem verwijt dat in
diens preken het geestelijk leven 'steeds onder beheersing van de verkiezing (bedoeld zal zijn: de dubbele
praedestinatie. A, de R.) staat' {De prediking van de Nadere Reformatie, 151).

426 Eenigen Troost I, 223v.

427 1d. If, 8v. Vgl. Brieven I, 87v., waar Van der Groe het dwaas en schadelijk noemt om het verborgene te willen weten
alvorens het klaar geopenbaarde te willen geloven.
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A. Comrie

Comrie wordt door Graatland beschouwd als representant van de door hem gesig-
naleerde derde, radicaliserende lijn 428. Inderdaad treffen wij bij Comrie een verstrak-
king van de Dordtse conceptie aan. Wij willen in het kader van onze vergelijking met
Kohlbrugge daar een kort onderzoek naar instellen, in nauwe aansluiting bij de di-
verse grondige studies die Graafland aan Comrie’s zienswijze heeft gewijd 429.

Het merkwaardige is aanstonds al dat, ofschoon zowel Comrie¢ als Kohlbrugge met
lracht opkomen voor het volstrekie genadekarakter van het heil, zij in de uitwerking
van hun gevoelen in zekere zin elkaars tegenpolen zijn. Terwijl Kohlbrugge Gods
eeuwige verkiezing sterk betrokken houdt op het actuele gebeuren van prediking en
geloof, heeft Comrie de onmiskenbare intentie om de zaak van het heil zo consequent
mogeljjk te acterniseren. Wij werden met dit laatste al geconfronteerd toen wij zijn
rechtvaardigingsleer bestudeerden. In zijn polemiek met de Remonstranten en de - in
zijn ogen nog gevaarlijker - Saumurse theologie 'gaat het gewicht van de eeuwigheid
zozeer overheersen, dat niet alleen de verkiezing en verwerping, maar met name 0ok
de rechtvaardiging in de eeuwigheid worden geplaatst op zulk een wijze, dat het
heilsgebeuren in de tijd daardoor wordt overschaduwd of ook overstraald'430. Deze
acterniserende tendens manifesteert zich bij uitstek in het Examen van het Ontwerp
van Tolerantie, dat Comrie samen met N, Holtius in het licht gaf 431. Terecht atten-
deert Graafland erop dat wij dit Examen hebben te zien tegen de achtergrond van
hun tijd. 'In de nieuwere Godsleer, die niet alleen door het Remonstrantse, maar steeds
meer ook door het Sociniaanse denken werd beheerst, werd een dynamische Gods-
conceptie gehanteerd (...). God weet niet alles van te voren. De kennis in God maakt
een leerproces door (...). Zo komt er ruimte voor een predestinaticleer die volstrekt
voorwaardelijk vanuit de mens wordt gestructureerd'432. Met hun aanval op deze
ontwikkeling staan Comrie en Holtius aan het front van de strijd, in verzet tegen een
verdraagzame, gehumaniseerde Verlichtingstheologie 433, )

428 C. Graafland, Van Calvijn tot Barth, 232.

42% Wij wijzen m.n. op zijn 'Examen van het ontwerp van tolerantie', in Th. Ref XV (1972) 20-36; 'Belijdenis,
verkiezing en verbond. Enkele themata uit het Examen van het ontwerp van tolerantie van A. Comrie en N. Holtius', in
Th. Ref. XV (1972) 180-208; 'Alexander Comric (1706-1774)', in De N. R., 330-336; inz. Van Calvijn fot Barth,
232-256.

430 C. Graafland, Van Calviin tor Barth, 232, vgl. van dezeifde "Alexander Comrie (1706-1774Y, in De N. R., 336: Zo
is bij Comrie de tijd, de geschiedenis, een rimpeling die over de stroom van de eeuwigheid heenspeelt. In feite ligt de
koers van de stroom vast, van eeuwigheid tot eeuwigheid'. Zie ook B. Loonstra, 'Het Verbond der verlossing en onze
heilszekerheid', in Th. Ref XXXIV (1991) 322.

431 Het betreft een bundeling van tien samenspraken (1753-1759), waarin een gefingeerd, maar als reéle mogelijkheid
gevreesd Tolerantie-ontwerp op de rechtzinnige houdbaarheid wordt getoetst. Het verscheen anoniem, onder de
veelzeggende titel Examen varn het Ontwerp van Tolerantie, om de Leere in de Dordrechise Synode Anno 1679.
vastgesteld met de veroordeelde Leere der Remonstranten te verenigen. Voorgesteld in eenige Samenspraken, door een
genootschap var voorstanders der Nederlandsche Formulieren van Eenigheid geschreven, fot versterking van de
Liefhebbers der Waarheid, Om door de vieijende naamen van Ligfde en Verdraagzaamheid van de suiverheid des
Euangeliums niet afgeleid te worden. Zie voor de historische context, J. van den Berg, ‘De "calviniaansche socigteit" en
het kerkelijk leven in Nederland omstreeks het midden van de achttiende eeuw', in ¥ 4 K G 63 (1983) 205-218; C.
Graafland, ‘Examen van het ontwerp van tolerantie’, in Th. Ref. XV (1972) 22-25; het art. over Comrie van R.A.
Flinterman in Biografisch lexicon III, 77; R.A. Bosch, Het conflict rond Antonius van der Os, 101, 142,

432 Grasfland, Van Calvijn tor Barth, 235.

433 Vgl. C. Graafland, id., 234.
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In de zesde Samenspraak, die over Gods beshiten handelt, wordt al ondubbel-
zinnig duidelijk, dat de Godsbeschouwing van Comrie en van Holtius - wij vermelden
in het vervolg alleen de eerste - lijnrecht tegenover die modicuze Godsconceptie
staat. Gods besluit is geheel afgescheiden van beraadslaging en onzekerheid. Het is
een allerzuiverste daad van de besluitende God, en gaat nooit buiten Zijn wezen om,
maar is veeleer even eeuwig als God Zelf 434, In de zevende Samenspraak komt
Philaletes - een van de gesprekspartners, die samen met Orthodoxus de rechtzinnige
leer verdedigt - tot een definitie van de praedestinatie: 'Ik zegge dan, dat de Prae-
destinatie is dat eeuwig voornemen Gods in hem zelven, waar door hy, bepaalende de
viterste eindens van het redelyke Schepzel, Engelen en Menschen, die hy door een
scheppende Daad, uit niet voortbrengen konde, uit dezelve bysondere by Hem
bekende Voorwerpen voorverordineert tot een staat van uitmuntende Heerlykheid,
boven alles wat Hy aan dezelve door de Scheppinge zoude mede-deelen; maar an-
dere in hun zelven eevengelyke Voorwerpen niet alleen voorby gaat, maar buiten alle
mogelykheid stelt om immermeer tot dien staat te geraken; en beneffens de eindens
alle de Middelen daar toe beraamt; door een eenige enkelvoudige, vrymachtige,
onafhankelyke en onveranderlyke Daad van zyn Wille, om in de uitvoeringe van dit
voornemen zyne Heerlykheid te openbaren'435,

Wat in deze omschrijving inzonderheid opvalt, is de zware nadruk op de absolute
soevereiniteit van Gods voorbeschikking. Dit is voor Comrie niet alleen theologisch,
maar ook existenticel een zeer aangelegen punt. In dit verband zegt hij namelijk:
'Myne beede is geduurig tot Godt, dat de indrukken van zyne Souvereiniteit zoo
diep in myn herte mogen gaan, dat ik nooit vraage, waarom dus, en niet anders? maar
in zyn Oppermachtig Welbehagen met myn gantsche herte beruste!'436 In later
stadium komt hij op dit soevereiniteitskarakter nog terug. Als Euruodius - 'Breeden-
weghoudende'! - opponeert dat God toch met 'redenen in de Voorwerpen' rekening
houdt in Zijn besluit, dan reageert Orthodoxus - in tegenspraak met Artikel 16 van de
Nederlandse Geloofsbelijdenis - dat deze overweging niet opgaat: 'tegen ons is deze
uwe redeneringe krachteloos, om dat wy in de Verkiezinge en Verwerpinge noch een
daad van Gods Barmbhartigheid, noch een daad zyner Rechtvaerdigheid, vinden, maar
een daad van zynen souvereinen oppermachtigen Wille, waar mede hy bedoelt de
openbaringe van zyne Heerlykheid'437,

Het opmerkelijke is dat Comrie zijn uitgesproken supra-lapsarische zienswijze
combineert met een onverwacht accent op de verkiezing in Christus. Maar hij vult
deze christologische constructie wel op cen eigenaardige wijze in. Hij denkt - althans
om te beginnen - hierbij niet aan Christus als Middelaar ter verzoening, maar aan
Christus als Middelaar ter verheerlijking. Hierbij is Christus niet Degene Die zondaren

434 Examen, Zesde Samenspraak, 171. Vi C. Graafland, id., 236v.

435 Zevende Samenspraak, 334v, Comrie's definitie neigt naar volledige parallellie. Vgl. id., 445, waar Orthodoxus
poneert dat de verwerping de verdeemenis niet insluit, maar dat de verwerping ‘alleen behelst een actus negativus, waar
door die verworpene zyn voorby gegaan in de Verkiezings van zommige', en 'een actus positivus, waar door die
voorbygegaane onder een onmogelykheid gestelt zyn om ooit tot dien bovennatuurlyken staat te geraken'. Vgl id.,
471v., waar Philaletes het ongeloof de corzask der verdoemenis noemt, maar niet de oorzaak van de verwerping. De
oorzaak der verwerping ligt in het 'welbehagen zynes (sc. Gods) Willes'. Vgl. C. Graafiand, 'Belijdenis, verkiezing en
verbond', in Th Ref. XV (1972) 190,

436 Id., 335.

437 Id., 448.
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redt, maar Middelaar tussen de ecuwige God en de schepselmatige mens als zodanig.
In dit verband spreekt Comrie van 'een Verkiezinge van den man Christus Jesus, tot
een Personeele en onafscheidelyke vereeniging met de Persoon des Zoons Gods 438,
en te gelyk van die, welke Godt in de Verceninge met den man Christus Jezus, dat is
de Theanthropos, verkiest'. Nadrukkelijk poneert Comrie dat deze tweevoudige
verkiezing 'beide te gelyk geschied is in de volstrekte eeuwigheid Gods'. De Man
Christus is hierbij "Middelaar of Middel, om hun, die in zulken afstand van hem (sc.
God} waren, tot die naauwe vereeniging met zig te brengen’. Comrie noemt dit een
'Huwelyk' of 'ondertrouwe tusschen den Man Jezus Christus en de Uitverkorenen in
hem'. Deze vereniging acht hij zo onverbrekelijk, dat 'zoo hun, die in hem tot de
hoogste genietinge van Gods gunste in een bovennatuurlyken staat gepraedesti-
neerd zyn, iets wedervaren mochte, dat hen hinderlyk zoude zyn om daar toe te
komen, Hy hun lot moet aanneemen, om ze onfeilbaar tot dat einde te brengen'439.
Even later legt hij dit laatste nog nader unit. God ziet de uitverkorenen, die 'Hy uit den
onbedorven klomp, ex massa pura, uitverkoren heeft, altijd aan als volmaakt in
Christus. 'Vallen zy door misbruitk van de vryheid van hun eigen Wil, deeze ver-
eeniging, waar toe zy voorverordineert zyn, word daar door niet vernietigd, maar
gelegentheid gegeven, dat de Theanthropos, de God-Mensch, in een ander aanschyn,
als Zaligmaker en Middelaar der Verzoeninge, de geheele Schuld op zig neemt (...),
waarom ze Gode altyd zoo zuiver voorkomen in Christus Jezus, gelyk zy in hem en
met hem uit de onbedorven Massa uitverkoren zijn'440. Eerst deze laatste modus van
de verkiezing noemt Comtie 'een verkiezing uit Barmhartigheid tot Zaligheid'441.

Op deze wijze tracht Comrie het supra- en het infra-lapsarische standpunt te ver-
binden. Het kan echter niet worden ontkend, dat het supralapsarisme overheerst 442,
Evenmin is te loochenen dat deze grootse conceptie niet vrij van speculatie is 443. Het
is duidelijk dat op de achtergrond - of moet men zeggen: op de voorgrond? - van
Comrie's denken een soevereiniteitsopvatting van kracht is, die contrasteert met die
van Kohlbrugge. Terwijl deze juist alle nadruk laat vallen op Gods even vrijwillige als
vrijgevige erbarmen, zuivert Comrie om te beginnen elke gedachte aan genade uit.

438 Comrie veronderstelt dus een incarnatie ook afgezien van de zonde. Zie voor een kritische bespreking van deze
idee, G.C. Berkouwer, Het werk van Christus, 19-33. Meermalen is ook gewezen op een Nestoriaans element in Comrie's
christologie. Zie bijv. A.G. Honig, 4lexander Comrie, 246v. Hierbij is o.i. echter voorzichtigheid geboden, vanwege
een niet gering verschil in motivatie en invulling bij Nestorius en Comrie. Zie voor Nestorius’ christologie F. Loofs,
Leitfaden, 228f,; H. Bavinck, Gereformeerde Dogmatiek 117, 286; G.C. Berkouwer, De Persoon van Christus, 52v.;, B.
Lohse, Epochen der Dogmengeschichie, 93f. Volgens Bavinck is de vereniging tussen God en mens naar Nestorius'
opvatting niet een persoonlijke, maar een zedelijke; 'zif blijven altijd twee onderscheidene subjecten’, Deze tijdens
Jezus' leven langzamerhand tot stand komende vereniging is van de vereniging Gods met andere mensen slechts
gradueel onderscheiden. Als deze door Bevinck gegeven interpretatie juist is, blijkt Comrie’s standpunt daarvan toch
wel ver verwijderd. Hoewel hij spreekt van de praedestinatie waarin ‘de Man Christus Jezus geadopteert is uit louter
Genade tot de Gemeinschap en vereeniging met de Persoon des Zoons Gods', stelt hi} uitdrukkelijk dat 'die in twee
Natuuren maar een Zoone Gods is en eeuwig blijft'. Het grote onderscheid lijkt ons dat Comrie i.t.t. Nestorius juist in
het geheel niet denkt aan een verenigingsproces in de tijd, maar aan een verenigingshesluit in de tijdeloze ecuwigheid.
439 Zevende Samenspraak, 346v.

440 Id., 348.

441 Id., 407.

442 Vgl. C. Graafland, o.c., 244.

443 Id,, 255. A.G. Honig, o.c., 249 is van mening, dat het geen nadere aanwijzing behoeft, "hoe dit stelsel, door hoe
goede bedoeling ook ingegeven, toch elken schriftunrlijken grond mist. Hier heeft de Philosophie de Theologie ter
deure unitgebannen',
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Wij verhelen niet, dat wij het een gelukkige inconsequentie achten, in Comrie's
prediking bij herhaling fragmenten aan te treffen die zijn strak praedestinatiaanse
stellingname doorkruisen. Een goed specimen daarvan vinden wij in zijn preek over
de Springader van het levende water (Jeremia 2:13). Daarin lezen wij: "Een sprink-
ader heeft eenen overvloedt van water voor alle, die 'er komen om hare behoefte daar
uit te nemen'444, Comrie, die in zijn praedestinatieleer zo statisch en abstract over
Gods soevereiniteit kan redeneren, aarzelt niet om al predikend, God 'altcos over-
vloejende van Goedtheit en Barmhartigheit' te noemen 445. Het is het ongeloof dat
het ons anders voorspiegelt. Maar, 'wat ons gevoel ook zeggen mag, vertrouwt 'er
niet op, het is leugenachtig'. De Springader staat open voor ieder die er in zijn nood-
druft wil heengaan, 'zonder iemandt uit te sluiten'. 'Al komen Tovenaars als Manasse,
doodslagers en overspeelers gelijk David (...), de toegang tot deze sprink-bron is
open, de beletzelen weg-genomen, geen steen op de wel leggende, de weg daartoe is
gemakkelijk (...), en dat voor een ieder, voor den grootsten der Zondaren, ja ten ailen
tijde, elken oogenblik van den dag'. leder wordt 'van den welkomst verzekert op zijn
komen'. Het is de duivel die een bekommerd mens het tegendeel inblaast. 'Het is het
diepe ongeloof van {sc. jegens) deze waarheit, en een hoogmoedig wettisch heer-
schende beginzel in het herte, dat de ziel te rugge houdt. Probeer het in dit cogenblik,
terwijl gij Godts stemme hoort: ik verzekere mij, dat gij den sprink-ader niet alleen
open zult vinden, en den weg 'er na toe gebaandt, maar dat gij voelen zult op de
eerste beweginge van uwe ziel daar toe, dat de bekens, die uit dezen sprink-ader
vlogjen, in uwe ziel zullen stromen en u verquikken: ei doet het dog, de meester roept
u'446. De Heere biedt Zich 'welmenende, vrij en volkomen' aan 'tot eenen Godt, zijnen
Zoon tot eenen verlosser, zijnen Geest tot eenen heiligmaker, zijne Genade hier, en de
Heerlykheit hier namaals, wachtende den gantschen dag om genadig te zijn'447, Wat
ons vrijmoedigheid moet geven, is niet eenige aandoeninge, die wy hebben, niets, dat
in ons is, maar alleen de aanbiedende genade; dat is alleen de grondt'. Comrie vindt
het 'jammer', dat benauwde consciénties 'zo veel aangezet worden om wat in haar
zelve te zoeken, eer ze tot Godts volle algenoegzaamheit mogen komen'448,

Toch moet het ons niet ontgaan dat aan deze directheid afbreuk wordt gedaan
door momenten waarop Comrie zijn nodiging inkleedt in een wensende wijs: 'Och!
dat deze dingen eenigen indruk op uwe herten mogten hebben (...), dat gij recht ver-
legene bij u zelven waart'449. 'Deze dingen hebben wij u willen voorhouden; of het
Gode behage u te bewegen, om op zulke grote Zaligheit acht te geven. Och! of 'er
maar een onder u bewogen mogt worden, om van herten zijn heil in dezen heil-bron
te zoeken!'450 Het komt ons voor dat zich op deze manier een praedestinatiaans
voorbehoud laat gelden. In het Examen wordt dit voorbehoud trouwens met zoveel
woorden vertolkt. Hij noemt het een betovering door een dwaalgeest, wanneer men
'de Huishouding Gods in der tyd verwerret met het besluit Gods in de eeuwigheid,

444 Verzameling van Leerredenen I, 110.

445 1d,, 111,
446 [d ) 112,
447 [d, 113,
448 1d,, 114,
449 14, 132,
450 d., 133.
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en het voorstel, het waarachtig en ernstig voorstel van den weg der behoudenisse
aan de Zondaars met het Besluit der Praedestinatie, daar deze twee dingen altijd van
elkanderen moeten onderscheiden worden'. God laat wel aan allen 'het Geloof in
Christus verkondigen', maar daarbij heeft Hij niet aller zaligheid op het oog. Zijn
oogmerk is om de uitverkorenen 'uit de Waereld tot Christus te trekken'. Ook aan de
anderen, 'die hy in zyn Besluit buiten de mogelykheid gesteld heeft van zalig te
worden’, wordt het Evangelie verkondigd. Het is daarbij 'hun onlochenbaare plicht' te
geloven en zich te bekeren; zodat 'zy door hun eigen schuldt verloren gaan', wanneer
zi] dat niet doen. Maar daarachter ligt toch het onwrikbare besluit der verwerping:
‘terwyl het nooit Gods verborgen Wil nog Voornemen was, om die zalig te maken, en
daar toe 't geloof te geeven'45l. Het is deze praedestinatie-opvatting die grote dis-
tantie schept met Kohlbrugge's benadering. Dit neemt echter niet weg dat er in de
scholastisch denkende Comrie naar ons besef een evangelisch, "Erskiniaans” hart
klopt 452, Aan dat hart ontspringt het, als hij zegt: 'Gij weet dat wij, gaarne uwe be-
houdenisse zoekende, aldermeest daar op uit zijn, om de votheit van de genade Godts
in Christus u te verkondigen, als het aldergeschiktste middel om u te lokken, en uw
herte te belezen en in te nemen; op dat gij tot het gelove en tedere aanklevinge aan
Godt moogt gebracht worden'453.

Wij stellen, concluderend, een beduidende discrepantie vast tussen de praedesti-
natieleer van Comrie en die van Kohlbrugge. Deze discrepantie betreft met name
Comrie's supra-lapsarische beschouwing van de verkiezing en de verwerping, waarin
Gods soevereiniteit wordt geabstraheerd van zonde en genade. In zijn aeterniserende
eenzijdigheid is Comrie de antipode van Kohlbrugge. De speculatieve, supra-
lapsarische betekenis die Comrie aan Christus toekent is Kohlbrugge ten enenmale
vreemd. Hoezeer Comrie ook poogt recht te doen aan onze verkiezing in Christus,
zijn poging blijft ver ten achter bij Kohlbrugge's christologische conceptie. Dit wordt
manifest zodra de zekerheid aan de verkiezing aan de orde is. Terwijl Kohlbrugge
dan zeer beslist naar Christus verwijst, komt Comrie niet verder dan de verklaring dat
wij de verkiezing 'van achteren' moeten opmaken 'uit de kenmerken van genade'454,
Bij dit alles vergeten wij niet dat Comrie's pastorale prediking milder is dan zijn
dogmatische polemiek 455.

431 Exgmen, Zevende Samenspraak, 471v. Hiermee hangt samen de door Comrie sterk geprofileerde overtuiging, dat de
verdienste van Chnstus zich enkel uitstrekt tot de uitverkorenen. Zie Stellige en prakiikale verkiaring van den
Heidelbergschen Katechismus, 340-352. De uitgestrektheid van de heilsverwerving valt samen met die van de
heilstoeéigening: 'Het geven van Christus, om de zaligheid te verwerven, en van den H. Geest, om de verworvene
verlossing toe te passen, zijn even mtgestrekt' (id., 350).

452 Vgl. C. Graafland, 'Alexander Comrie (1706-1774), in De N. R., 315, 325.

453 Leerrederen I, 128.

454 Eigenschappen, 383.

455 C. Graafland, Van Calvijn tot Barth, 255, merkt op: "Wat betreft de genade heeft Comrie vooral op later leeftijd
ruimer gedacht dan hij in de strijd met het al of niet bedekte Arminianisme heeft laten blijken'. Graafland wijst op ¢en
passage uit Comrie's laatst bekende, evangelisch getoonzette brief (april 1774), gericht aan J.L. Verster: '(...) vaak
denk ik: Kom ik neg op mijn oude dag op de Franse school terecht? Het is duidelijk dat Comrie met die Franse school de
door hem bestreden Saumurse theologie bedoelt (zie bijv. Karechismus, 345). De samenhang van Comrie's opmerking
moet ons evenwel niet entgaan: ' 's Vijands listen zijn mij van jongs af niet onbekend. Op mijn oude dag heb ik er nog
dikwijis mee te worstelen, en vaak denk ik (...)' (zie G.H. Leurdijk, Twee pastorale brieven van Alexander Comrie, 32).
De context wijst o.i. uit (vgl. ook id., 30, 35) dat Comrie met dat Saumurse "zuurdesem” het oog heeft op de wettische
netging om zichzelf door berouw op de genade te prepareren. Deze neiging, die hij op zijn oude dag cok bij zichzelf
signaleert, kwatificeert hij als een list van de duivel. Zijn oordeel over Saumur is er niet milder op geworden!
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Conclusie

Kohlbrugge laat in zijn verkiezingsleer een eigen geluid horen, zowel vergeleken
met de Reformatie als met de Nadere Reformatie, Dit betekent niet dat analogieén
zouden ontbreken. Die doen zich stellig voor. Waar de verkiezingsleer fungeert als
de dieptedimensie van de rechtvaardigingsleer - als loflied op de vrije genade en als
protest tegen humaniserende, remonstrantiserende tendenzen - en waar zij meteen
verstrengeld blijft met de gepredikte Christus, daar krijgt zij ongereserveerd zijn bij-
val. Maar zodra Gods soevereiniteit wordt vertaald in termen die meer een deter-
ministische willekeur suggereren dan dat zij Zijn barmhartige voorkeur articuleren,
gaat hij een eigen weg. Wij denken dat dit in de gereformeerde traditie een eenzame
weg is. Het valt buiten het bestek van ons onderzoek om in te gaan op de vraag of en
in hoeverre er in de tijd na Kohlbrugge paralicllen zijn aan te treffen 456, Het gaat ons
om Kohlbrugge's plaats tegen het reliéf van een deel van de aan hem voorafgaande
ontwikkeling.

Wij willen onze conclusie kort specificeren. Met Luther treft ons een sterke mate
van affiniteit. Puntsgewijs aangeduid betreft die vooral: de verkiezing als de articu-
latie van de gratuiteit van het heil, dus als bodem onder de rechtvaardiging; de accen-
tuering van Gods soevereine vrijgevigheid; de universaliteit van Gods hetlswil;
Christus als de grond, het Evangelie als de bron van de verkiezingskennis; en het
niet-speculatieve, existentiéle en sterk christocentrische omgaan met de verkiezing.
Distantie met Luther valt echter te bespeuren rond diens in De servo arbitrio ge-
boden onderscheiding van de Deus revelatus en de Deus absconditus. Omdat deze
benadering evenwel in Luthers verkiezingsprediking beslist niet domineert, maar
eerder wordt gerelativeerd, lijkt het ons gewettigd, te spreken van een in wezen diepe
verwantschap tussen beider verkiezingsleer, al is Kohlbrugge omtrent de actualise-
ring van de verwerping resoluter en radicaler.

Met Kohlbrugge's verhouding tot Calvijn is het gecompliceerder gesteld. Wat hen
verbindt komt vooral op de volgende aspecten neer: de notie dat in de verkiezing het
laatste wordt uitgezegd over de rechtvaardiging; de directe samenhang van de ver-
kiezing met christologie en pneumatologie; de christocentrische invulling van de ver-
kiezingskennis. Wat hen scheidt is Calvijns hier en daar scherp aangezette conceptie
van het dubbelbesluit en de daarmee verbonden gedachte van de tweeérlei roeping -

456 Wij zijn ervan overtuigd dat dit met de dialectische conceptic van Barth niet het geval is. Voor Barths
verkiezingsleer zij o.a. verwezen naar A.D.R. Polman, Onze Nederlandsche Geloofsbelijdenis If, 217-236; J.G.
Woelderink, De Ultverkiezing, 63-73; als kritiek op Woelderinks milde beoordeling, C. Trimp, Tot een levendige
troost Zijns volks, 25-32; G.C, Berkouwer, De triomf der genade in de theologie van Karl Barth, 83-115; C. Vermeulen,
Het hart van de kerk, passim; daarop de kritische reactie van W. Dekker, 'Hoe bevindelijk was Barth?', in Wapenveld 37
(1987) 99-103; J. van Genderen, 'De leer van de verkiezing bij Karl Barth', in A.G. Knevel (red.), Visie op Karl Barth,
41-48; C. Graafiand, ¥Yan Calvijn tot Barth, 508-532; als zeer kritische reactie daarop, N.T. Bakker, Miskende gratie,
44v. Over Kohlbrugge en Barth, A. de Reuver, 'Karl Barth in het spoor van Kohlbrugge?, in W. Aalders e.a,
Barth-Kohibrugge-Miskotte. Ontwikkeling of breuk?, 37-50.

Verwantschap met Kohlbrugge vertoont naar ons inzicht O. Noordmans. Zie C. Graafland, o.c., 494-507.

Frappant zijn ook ettelijke analogieén met §.G. Woelderink, al denkt deze veel verbondsmatiger dan Kohlbrugge en
gaat diens historiserende tendens veel verder dan bij Kohlbrugge, De analogicén betreffen de nadruk op de vrederaad (De
Uitverkiezing, 32v.), het anti-speculatieve en anti-rationalistische karakter (id., 10, 22, 24v,, 35, 50, 61, 72), Gods
voorkeur voor het nooddruftige (id., 68) en vooral de opvatiing dat Gods verwerping de reactie is op de
ongehoorzaamheid aan de roeping (id., 45, 58v.). Vgl. voor Woelderinks verkiezingsleer, C. Graafland, o.c., 383-3%0.
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al komt hij in de praktijk tot een ruime belofteprediking -; zijn neiging tot aeterni-
sering - tegenover Kohlbrugge's tendens tot historisering -; zijn nadruk op Gods ab-
solute soevereiniteit - Kohibrugge spreekt liever van genadige soevereiniteit -; de
andersoortigheid van de spanning die beider theologie inzake de verkiezing ken-
merkt - bij Calvijn overweegt de spanning tussen ¢en pracdestinatiaanse en een
christologische lijn, bij Kohlbrugge de spanning tussen Gods verkiezende genade en
het menselijk weerstaan van de roeping -.

Ten aanzien van de Canones betreurt Kohlbrugge de accentverlegging van de
rechtvaardiging naar de praedestinatie. Het onuitgesproken, maar fundamentele
verschil is ons inziens echter dat Kohlbrugge halt houdt voor een grens waar Dordt -
mét Calvijn - overheen stapt, namelijk de grens van de ceuwige verwerping. Kohl-
brugge's grondovertuiging is evenwel dezelfde als die van Dordt, namelijk dat ge-
nade volstrekt genade is. .

Wanneer wij Kohlbrugge's benadering vergelijken met die van de Nadere Refor-
matie, overweegt de distantie. Teellincks praedestinatieleer is wel mild, maar toch te
weinig christologisch om van een werkelijke verwantschap te spreken. Dic van &
Brakel staat ver van Kohlbrugge af. Bij Verschuir komt, hoewel hij zich slechts zelden
expliciet over de praedestinatie uitlaat, impliciet een opvatting aan het licht die
afwijkt van Kohlbrugge's denkbeeiden. Het meest ingrijpend is de discrepantie met
de sterk aeterniserende conceptie van Comrie. Het dichtst staat Kohibrugge's verkie-
zingsverstaan bij dat van Van der Groe, ofschoon deze, in tegenstelling tot Kohl-
brugge, de leer van de dubbele praedestinatie uitdrukkelijk gestand doet 457,

Kohibrugge's verkiezingsleer achten wij een sterk aan Luther verwante conceptie,
waarin ecn distantie zichtbaar wordt met de gereformeerde leer van de dubbele prae-
destinatie. De door deze leer opgeroepen spanning tussen Gods ecuwige besluit en
Zijn gepredikte heilswil erkent hij blijkbaar niet als legitiem. Dit betekent in geen
geval dat zijn eigen prediking in dit opzicht zénder spanning zou verlopen. Maar
Kohlbrugge's spanning is een andere, namelijk die van pure, soevereine genade ener-
zijds en van 's mensen verzet tegen Gods welgemeende heilswil anderzijds. Hoe dit
menselijk weerstaan te rijmen valt met de onweerstaanbare aard van de Geest laat
Kohlbrugge open. Hij gaat niet verder dan die weerstand te benoemen als menselijke
vermetelheid. Dogmatisch verklaart dit niets. "Verklaren" doet Kohibrugge slechts het
wonder van het geloof. Dit geloof is vrucht van genade aileen. Waarom God Ziin
heilswil niet bij allen doorzet, blijft onbeantwoord. De denkdoorzichtigheid van Kohl-
brugge's positie 1s stellig minder groot dan die van de gereformeerde traditie. Maar
Kohlbrugge lijkt zich daarover niet te bekommeren. ledere reflectie erover ontbreekt
althans. Hij "beperkt zich" tot het prediken van Hem door Wiens hand het wel-
behagen Gods gelukkend voortgaat.

457 Interessante overeenkomsten en verschillen zou een vergelijkend onderzoek opleveren tussen Kohlbrugge's
verkiezingsleer en die van C.H. Spurgeon. Vgl. C.A. van der Sluijs, Charles Haddon Spurgeon, een Baptist tussen
Hypercalvinisme en Modernisme, 93, 95v., 99, 156-158, 169,
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Slotbeschouwing

Wij willen nu aan de hand van de conclusies die ons onderzoek heeft opgeleverd,
komen tot een plaatsbepaling van Kohlbrugge's geloofsverstaan in de reformato-
rische traditic. Om het niet bij al te grove lijnen te laten, lijkt het ons zinvol eerst onze
gaandeweg gemaakte conclusies thematisch te vergaren, en ze vervolgens theologie-
historisch te evalueren.

1. De conclusies verzameld
Herkomst

Het geloof kan naar Kohlbrugge's overtuiging niet opkomen uit de van God
vervreemde mens. Het ontspringt exclusief aan Gods genade, door Woord en Geest.
Op het ontstaan en voortbestaan van het geloof heeft Kohlbrugge een voluit pneuma-
tologische visie.

Bij Luther vonden wij deze zelfde pneumatologische benadering terug. Het trof
ons dat bij hem evenals bjj Kohlbrugge het werk van de Heilige Geest dikwijls op ¢en
impliciete manier naar voren komt, zonder dat Zijn naam uitdrukkelijk wordt ge-
noemd. Beiden beschouwen Woord en Geest als correlaat, waarbij enerzijds wordt be-
klemtoond dat de Geest werkt met en door het Woord, anderzijds wordt gehonoreerd
dat het Woord zijn effect dankt aan de Geest. Voor beiden gaat het Woord voorop,
maar 1s de Geest dominant.

De verschillen tussen Luther en Kohlbrugge kwamen ons in dit opzicht -minimaal
voor. Wij noemen twee momenten. Ten eerste dat Kohlbrugge op het punt van het
aangeboren Godsbesef bij uitzondering enigszins positiever lijkt te oordelen dan
Luther. Ten tweede dat Luther met "het Woord" nog frequenter dan Kohlbrugge het
oog heeft op de prediking, terwijl Kohlbrugge, wellicht vaker dan Luther, er de
Schrift mee bedoelt.

Met Calvijn signaleerden wij in hoofdzaak overcenkomst, met name aangaande de
sterke onderlinge betrokkenheid van Woord en Geest, waarbij de Geest niettemin het
overwicht houdt. Als belangrijkste verschilpunt kwam naar voren dat Calvijns pneu-
matologie van een veel bredere reikwijdte is dan die van Kohlbrugge,

Met de Nadere Reformatie bleek Kohlbrugge volledig eensgezind inzake de visie
op de strikt genadige, pneumatologische herkomst van het geloof. Omtrent de waar-
dering van de natuurlijke Godskennis staat Kohlbrugge het dichtst bij die nadere
reformatoren die deze kennis sterk relativeren. Wat Kohlbrugge met vooral de latere
periode van de Nadere Reformatie verbindt, is de aandachtsconcentratie op het
toepasselijke werk van de Heilige Geest in het hart.

Meteen doen zich op dit terrein van de applicatie echter ook twee verschillen
voor. In de eerste plaats lijkt ons Kohlbrugge's oproep tot geloof directer van aard -
de in de Nadere Reformatie gebruikelijke optatieve vorm is voor hem zeker niet ken-
merkend -. Hiermee samen hangt ongetwijfeld het tweede verschil, dat de relatie van
Woord en Geest betreft. Ofschoon ook volgens Kohlbrugge de Geest de doorslag
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geeft, houdt hij Woord en Geest zorgvuldiger bijeen. In de Nadere Reformatie valt
een voorkeur waar te nemen voor een sterke onderscheiding tussen het (objectieve)
Woord en de (op het subjectieve betrokken) Geest. Kohlbrugge onderstreept daaren-
tegen juist de wederkerigheid van Woord en Geest. Met de Reformatie houdt hij het
erop dat het Woord de levende, geestelijke sprake van God is. Het formele gevolg
hiervan is dat in zijn prediking uitleg en toepassing veel meer met elkaar zijn ver-
weven dan doorgaans in de Nadere Reformatie het geval is. Het materiéle gevolg is
dat zijn prediking naar de noodzakelijke toepassing van de Geest niet zozeer ver-
wijst, maar dat hij die erin voltrokken weet. Hiermee grijpt hij terug op oerreforma-
torische noties, die in de Nadere Reformatie weliswaar niet teloor gingen, maar toch in
de schaduw geraakten.

Stellig dient men hierbij in rekening te brengen de verandering van context die
zich, vergeleken met de Reformatie, in de Nadere Reformatie heeft voorgedaan. Met
W.J. op 't Hof is voor een deel in te stemmen: 'De hervormers stonden tegenover een
rooms-katholiek front. De mannen van de Nadere Reformatie hebben in cerste in-
stantie een front voor zich dat we! de naam draagt van gereformeerd, maar dat het in
de praktijk niet blijkt te zijn'l. Met deze contextuele verklaring is echter wel veel,
maar niet alles gezegd. Immers ook de reformatoren waren op de hoogte van het
naamchristendom, en zij verzuimden nict om dat te ontmaskeren. Toch lieten zij hun
theologische positie daardoor niet bepalen. Er moet dus nog een andere factor in het
spel zijn. Wij denken hierbij aan de invloed van het scholasticke denkpatroon in de
Gereformeerde Orthodoxie, waarin het subject-object-schema een gewichtige plaats
inneemt. C. Graafland heeft er herhaaldelijk op gewezen hoe het Piétisme in Neder-
land niet los is te zien van de Orthodoxie 2. Kohlbrugge blijkt voor deze invloed niet
gevoelig, Hij sluit zich nauw bij de reformatoren aan. Wat wij bij een man als Van der
Groe als intentie waarmemen, zien wij bij Kohlbrugge in de praktijk gebracht.

Wedergeboorte

Voor Kohibrugge behoren wedergeboorte en geloof onafscheidelijk samen. De
wedergeboorte beschouwt hij als het door Woord en Geest gewerkte geloofsleven,
dat innerlijk geheel op Christus buiten ons, met name op het eens voorgoed vol-
brachte heil betrokken is. Van een wedergeboorteleven als substantiéle hebbelijkheid
in de mens wil hij niet weten. Liever benadert hij de wedergeboorte als de pneuma-
tologische, existentiéle en kwalitatieve verandering van de mens door het rechtvaar-
digend geloof in Christus.

Met Luthers gevoelen bleek ons een vrijwel volledige congruentie.

Eveneens met Calvijn is de analogie beduidend. Ook deze houdt geloof en weder-
geboorte bijeen, waarbij ook hij komt tot een existentigle, christologische invulling
van de wedergeboorte, als geschenk van de Heilige Geest. Zonder twijfel spreckt

1 Op 't Hof, in het belangwekkend art. 'De visie op de Reformatie in de Nadere Reformatie tijdens het eerste kwart van
de 17de eeuw', in D N R 6 (1982) 107. Het lijkt ons toe dat - althans het laatste deel van - Op 't Hofs stelling niet alleen
voor het prille begin, maar voor het geheel van de Nadere Reformatie geldt.

2 Zie Graafland, 'De Gereformeerde orthodoxie en het piétisme!, in N T T 19 (1965} 470v.v_; van dezelfde, 'Kernen en
contouren van de Nadere Reformatie', in De N, R., 353. Zie ook diens 'Gereformeerde Schlolastiek V1. De invloed van de
Scholastiek op de Nadere Reformatie (2), in Th. Refl XXX (1987) 329v., waar Graafland over Schortinghuis opmerkt:
'Zijn dualistische scheiding tussen verstand en hart, verstandelijke geloofskennis en de beleving van het hart, tussen
school en kerk enerzijds en de binnenkamer anderzijds, is een vrucht van de scholasticke Orthodoxie (...)".
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Calvijn nagenoeg altijd over een wedergeboorte door het geloof, en bij hoge uit-
zondering over de omgekeerde volgorde - waarbij het naar onze interpretatie ook
dan nog duidelik is, dat zijn voorkeur naar deze laatste conceptie niet uitgaat -,

De meest markante verschillen die ons troffen zijn de volgende. Ten eerste dat
Kohlbrugge, zonder de toepassing door de Geest ook maar enigermate te veronacht-
zamen, graag accentucert dat de eigenlijke wedergeboorte heeft plaatsgevonden in
het eenmaal volbrachte heilswerk van Christus, terwijl Calvijn - die de term weder-
geboorte trouwens veel vaker bezigt - alle nadruk legt op het innerlijke werk van de
Geest. Ten tweede: in tegenstelling tot Kohlbrugge betrekt Calvijn de wedergeboorte
niet (mede) op de rechtvaardiging, maar uitsluitend op de heiliging. Opvallend is ten
derde dat Kohlbrugge niet wil spreken van een wedergeboren en een nog niet weder-
geboren deel in de ziel. Wel weet hij van een tweeheid, maar voor hem gaat het
daarbij niet om een tweedeling, maar om tweeérlei gezichtspunt - tegelijk recht-
vaardig, tegelijk zondaar -, een zienswijze die ook in zijn rechtvaardigingsleer zo'n
cruciale plaats inncemt.

Met de Dordise wedergeboorteleer stemmen Kohlbrugge's opvattingen in deze
wezenlijke zin overeen, dat hij niet minder dan Dordt de radicale, kwalitatieve ver-
nieuwing door de Heilige Geest profileert. Maar de nadrukkelijke aandacht van de
Canones voor het verborgen begin van het geloof deelt Kohlbrugge niet. Bovendien
noemt hij het verborgen werk van de Geest dat aan het geloof voorafgaat, niet weder-
geboorte. Hij erkent de wondere werking van de Geest, maar spreekt eerst van weder-
geboorte wanneer er sprake is van geloof.

Vergelijken wij Kohlbrugge's wedergeboorte-opvatting met die van de Nadere
Reformatie, dan is het resultaat ambivalent. Eenparig met alle nadere reformatoren is
hij in de overtuiging dat het geestelijk leven volstrekt te danken is aan het werk van
de Geest. Als het echter tot de invulling komt van dit gemeenschappelijke basisbesef,
treedt er distantie op. Het verst bleek Kohlbrugge verwijderd van die vertegen-
woordigers die de wedergeboorte beschouwen als een ingestort geloofsvermogen,
min of meer verzelfstandigd ten opzichte van het Woord en het geloof. Als een ex-
ponent van deze benadering is op Comrie te wijzen. Met hem verschilt Kohlbrugge
grondig. Overeenkomst daarentegen bespeuren wij met hen die de samenhang van
het wederbarende werk van de Geest en het geloofde Woord onderstrepen. Met
name vielen ons parallellen op bij W. & Brakel en Th. van der Groe.

Het punt waarop de wegen sterk uiteengaan betreft de in de Nadere Reformatie
heersende neiging om niet de rechtvaardiging, maar de wedergeboorte-in-engere-zin
centraal te stellen. Enerzijds werd men hierbij pastoraal gedreven door het verlangen
om aan het vaak ingezonken geloofsgehalte van de gemeente tegemoect te komen,
anderzijds lag er aan ten grondslag het leerstellige motief van een anti-remonstrantse
positickeuze. Deze aandachtsverlegging van het rechtvaardigend geloof naar het
begin van het geestelijk leven maakt Kohlbrugge niet mee. Dat komt niet omdat de
zorg om echt of vals hem onverschillig zou zijn, evenmin omdat de prioriteit en de
exclusivitett van de genade hem minder zouden wegen, maar omdat hij denkt de
gemeente alleen te kunnen dienen, door het sola gratia en het sola fide gelijkelijk te
honoreren.

Op de achtergrond van deze discrepantie wordt, denken wij, een uiteenlopende vi-
sie op de heilsorde zichtbaar. Terwijl het bij de reformatoren hoogstens tot aanzetten
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komt voor een ordo salutis 3, is zij in de na-reformatorische ontwikkeling - stellig
onder invloed van de Orthodoxie en versterkt door de controverse met het Remon-
strantisme - van grote betekenis geworden. In deze heilsorde ging de wedergeboorte-
in-engere-zin aan het geloof vooraf 4. Hoewel de dominantie van genoemde orde niet
overal even sterk was, en met name Van der Groe recht wilde doen aan de reforma-
torische conceptie - waarbij de toepassing van het heil veel meer rond het recht-
vaardigend geloof geconcentreerd lag -, trok deze schematische structurering van de
applicatie toch veelal diepe sporen. Kohlbrugge heeft naar ons besef in genoemde
accentverschuiving het gevaar van antropocentrisme geducht en dat willen bezwe-
ren. Zijn keuze voor de reformatorische benadering is in ieder geval duidelijk. Dat hij
zich hierbij nog nauwer bij Luther aansluit dan bij Calvijn, blijkt uit het denkbeeld dat
de eigenlijke wedergeboorte tot stand komt in Christus' geboorte, dood en opstan-
ding. Het kenmerkende van Kohlbrugge is dat hij deze notie nog aanscherpt.

Aard

Kohlbrugge ziet in het geloof van meet aan kennis en vertrouwen samengaan.
Sterke nadruk legt hij op de ervaringsdimensie van het geloof, dat door de Geest op
het Woord en het heil in Christus is betrokken. Hierbij komt hij menigkeer tot ¢en
uitgesproken gevoelsmatige invulling van deze geloofservaring, al verzet hij zich met-
een tegen een mystiek die het Woord achter zich laat. De verhouding tussen geloof
en ervaring ligt overigens complex. In de eerste plaats spreekt Kohibrugge veelvuldig
over een ervaring die met het geloof in tegenspraak is. Hij denkt dan aan innerlijke
gevoelens die niet uit het Woord opkomen, of aan uiterlijke wederwaardigheden die
met Gods beloftewoord in strijd zijn. In de tweede plaats maakt hij - zij het veel
minder frequent - melding van ervaringen, in het alledaagse leven opgedaan, dic nu
juist niet strijdig zijn met de beloften, maar die veeleer worden ontvangen als concrete
vervullingen ervan. Zij bevestigen het geloof. In de derde plaats is aan alle geloof
ervaring eigen, in die zin dat geloven een door de Heilige Geest in het hart onder-
vonden werkelijkheid is.

Twee aspecten zijn voor Kohlbrugge typerend. Enerzijds dit, dat hij graag de span-
ning vertolkt tussen de laatstgenoemde, eigensoortige geloofservaring en de eerstge-
noemde ervaring van het zicht- en tastbare tegendeel. De grote plaats die de
aanvechting in zijn geschrifien krijgt toebedeeld, is hiervan de exponent. Anderzijds
doelen wij op dit aspect, dat het geloof, hoe innerlijk het ook wordt beleefd, toch
voluit extern gericht is op het Woord en daarin op God in Christus. Dit geeft aan de
door Kohlbrugge vertolkte geloofsaard die eigenaardige mengeling van een sterk
persoonlijk-subjectieve betrokkenheid bij het geloofde Woord en een even sterk
extraverte gerichtheid op dit Woord. In deze geloofsbeleving grijpen het voorwerpe-
lijke en het onderwerpelijke voortdurend in elkaar.

Met Luther viel ons een nagenoeg volledige eenstemmigheid op.

Tevens constateerden wij grote nabijheid tot Calvijn, al doet zich meteen cen

3 (. Graafland, 'Luthers leer van Woord en Geest in relatie tot het gereformeerd protestantisme’, in C. Graafland e.a.

(red.), Luther en het gereformeerd protesiantisme, inz. 216-238; van dezelfde, 'Heeft Calvijn een bepaalde orde des heils
geleerd?, in J. van Oort e.a. (red.), Verbi Divini Minister, 109-127. Vgl ook W. van 't Spijker, ' "Extra nos" en "in
nobis" ?, in Th. Ref. XXXI (1988) 287v.

4 Zie C. Graafland, 'Kemen en contouren van de Nadere Reformatie', in De N. R., 354v.
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markant nuanceverschil voor betreffende de gemeenschap met Christus. Calvijn
beklemtoont voornamelijk de gemeenschap met de hemelse, verheerlijkte Christus,
Kohlbrugge de gemeenschap met de heilshistorische Christus. Er is echter beslist
geen aanleiding om dit verschil te verabseluteren, omdat bij beiden ook het alternatief
voorkomt.

Met de Nadere Reformatie heeft Kohlbrugge de door en door bevindelijke aard
van het geloofsbegrip gemeen. Het is erfgoed van de Reformatie. Aan de vooral
latere fase van de Nadere Reformatie is verwant Kohlbrugge's concentratie op de
persoonlijke verhouding tussen God en de enkele mens. Toch is er ook een bedui-
dend verschil aan te wijzen. Terwijl ettelijke nadere reformatoren de aandacht ver-
schuiven van het op de belofte gerichte geloof naar de beschouwing en analysering
van de innerlijke ervaring, legt Kohlbrugge een tegengesteld accent. Met hoeveel
gloed en gevoel hij het geloof ook weet te verwoorden, toch buigt hij de aandacht
steeds weer krachtig af van het innerlijk naar het leveh dat buiten ons, in Christus en
Zijn Woord is gelegen.

Opnieuw heeft ons een aanzienlijke mate van overeenstemming met Van der Groe
gefrappeerd. Het is bekend dat deze terug wilde naar de oorspronkelijk reformatori-
sche mzichten. Ook Kohlbrugge heeft dat gewild. Hij was daarin alleen doortasten-
der en consequenter.

Zondekennis

Aan de zondekennis hecht Kohlbrugge groot belang. Hij kan zich zonder deze
geen geloofsleven denken. Zij is naar zijn inzicht zelfs primair, omdat zij voorberei-
dend aan de heilskennis voorafgaat. Dit wil echter niet zeggen dat zij aan het geloof-
als-zodanig voorafgaat. Zij vormt niet een voorstadium van het geloof, maar de blij-
vende grondtrek ervan. Zondekennis begeleidt het geloofsleven van a tot z, en wel
op een heilzame manier, omdat zij er zorg voor draagt dat genade genade blijft.

Met gestage klem brengt Kohlbrugge (ook) in deze samenhang Gods Wet ter
sprake. Z1j is voor de kennis der zonde onontbeerlijk en gaat aanklagend aan de vrij-
spraak van het Evangelie vooraf. Toch verricht zij haar overtuigende werk niet los
van het Evangelie. Het Evangelie vindt Kohlbrugge zelfs beslissend. Rond het kruis
komt namelijk de laatste ernst van het Wetsoordeel aan het licht. Daar wordt de mens
door Christus' Geest ontdekt aan de ondeugdelijkheid van zijn moralistisch omgaan
met de Wet, overtuigd van haar geestelijkheid en gevoerd tot de belijdenis van het
gelijk der Wet, Zo wordt de Wet spiegel der zonde en tuchtigt zij de verootmoedigde
mens tot Christus heen. Door het geloof in Hem komt het tot de bevrijdende ophef-
fing van het Wetsoordeel, zijn wij met de Wet in overcenstemming en is de Wet voor
ons één en al belofte. Het is duidelijk dat Wet en Evangelie voor Kohlbrugge in ¢en
spanningsvolle verhouding staan: enerzijds staan zij tegenover elkaar omdat de Wet
veroordeelt en het Evangelie vrijspreekt, anderzijds zijn zij correlaat en op elkaar
aangewezen, in die zin dat de beschuldigende Wet het Evangelie van het kruis
behoeft om haar oordeel overtuigend en verootmoedigend te laten doordringen in
het hart, en dat het verlossende Evangelie de aanklacht van de Wet niet kan missen,
om zijn boodschap als een werkelijk wondere vrijspraak van de vloek te leren ver-
staan. Het is door dit samengaan van Wet en Evangelie dat de heilzame zondekennis
tot stand komt.
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Kohlbrugge's gedachten stemmen ook in dit opzicht sterk met die van Luther
overeen, al zijn er detailverschillen.

In grote trekken geldt hetzelfde bij een vergelijking met Calvijn. Op enkele mo-
menten staat Kohlbrugge evenwel dichter bij Luther. Evenals deze laatste heeft hij
meer oog voor Gods liefde als de voornaamste bron waaraan de zondekennis ont-
springt. Dat de zonde rond het kruis bij uitnemendheid wordt gekend, is een notie die
Kohlbrugge wel met Luther, maar niet met Calvijn gemeen heeft. Inzake de houding
die de mens buiten Christus ten opzichte van de Wet aanneemt, onderkennen Luther
en Kohlbrugge meer dan Calvijn de menselijke pretentie; Calvijn legt de nadruk
vooral op de menselijke onbekwaamheid.

Ons 15 gebleken dat er in de Nadere Reformatie omtrent de zondekennis sprake 1s
van een onbetwistbare doorwerking van het reformatorische gedachtengoed. Deze
betreft niet alleen de noties van de noodzaak en van de intensiteit der zondekennis
en de prioriteit ervan ten opzichte van de heilskennis, maar ook de spanningsvolle
betrokkenheid van Wet en Evangelie en de verbondenheid van zondekennis en
geloof. Het zijn naar ons inzicht constanten die voor het totaal van de hervormings-
gezinde traditie kenmerkend mogen heten. Kohlbrugge staat geheel in deze traditie.

Wel moet hieraan worden toegevoegd dat in de Nadere Reformatie toch ook een
andere lijn is waar te nemen. Hier en daar wordt de spanning van Wet en Evangelie,
alsmede de samenhang van zondekennis en geloof vervangen deor een schemaltische
volgorde. Deze schematisering kan echter niet algemeen gangbaar worden genoemd.
Een tweede kanttekening is, dat bepaalde reformatorische motieven - zoals het belof-
tekarakter van de Wet, Gods liefde als de bron van de zondekennis, de bij uitstek ont-
dekkende zin van het kruis - weliswaar niet volledig ontbreken, maar toch schaars
zijn geworden, dat wil zeggen slechts bij die of gene aan het licht komen - tijdens ons
onderzoek respectievelijk bij Eswijler, Comrie en Van der Groe -, terwijl zij voor Kohi-
brugge alle karakteristiek zijn te achten. Het verbindt hem ten dele met Calvijn, maar
vooral met Luther, zo hebben wij gezien. Onder de nadere reformatoren Hjkt ons Van
der Groe degene met wie Kohlbrugge's verwantschap ook op dit punt het grootst is.

Als het eigene van Kohlbrugge valt aan te merken, ten eerste zijn uitgesproken en
gestage aandacht voor Romeinen 7:14, ten tweede zijn nadruk op de gedachte dat de
mens buiten Christus niet bevoegd is om de Wet te onderhouden.

Wij veroorloven ons in dit kader een opmerking, die dieper onderzoek en nadere
toelichting verdient. Het is deze. Wij hebben de indruk dat het ontdekkende element
in Kohlbrugge's prediking van meer directe en inclusieve aard is dan doorgaans in de
Nadere Reformatie het geval is. Wanneer hij het Wetsoordeel over de menselijke
schuld ter sprake brengt, krijgt men niet licht het gevoel dat de zondaar-in-het-alge-
meen wordt besproken, maar dat men zelf wordt aangesproken. Het vrijwel permanen-
te gebruik van de derde persoon - hij, de ziel, de zondaar - dat veel nader-reformatori-
sche geschriften typeert, bergt het gevaar van afstandelijkheid en abstractie in zich.
Ondanks de hoogst subjectieve ervaringen die aan de orde worden gesteld, kan een
dergelijke benadering toch iets objectiverends en beschouwelijks over zich hebben.
Het is deze eigenaardigheid - waarvan overigens nog zou moeten worden aange-
toond dat de tijdgenoten van de nadere reformatoren het als een euvel hebben er-
varen - die het onderscheid met Kohlbrugge's prediking te meer markeert. Naar onze
mening is diens prediking ook in dit opzicht veel directer verwant aan de Reformatie
dan aan de Nadere Reformatie - inclusief Van der Groe -.
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Rechtvaardiging - heiliging

Hoewel rechtvaardiging en heiliging voor Kohlbrugge niet identiek zijn, houdt hij
ze wel als een onlosmakelijke twee-cenheid bij elkaar. De heiliging noemt hij ergens
het doel van de rechtvaardiging, maar tot dit doel komt men toch alleen door bij de
rechtvaardiging te blijven. Slechts wanneer de heiliging niet als een tweede stuk na
de rechtvaardiging wordt opgevat - alsof zij een aanvulling van onze kant zou be-
tekenen -, dan zal zij (daad)werkelijk vruchtdragend zijn. Het geloof waardoor men
Christus tot zijn gerechtigheid deelachtig wordt, is een geloof waarin men God recht-
vaardigt, het Wetsvonnis bijvalt en zichzelf veroordeelt. Onafscheidelijk hiermee ver-
bonden zijn het beroep op Gods genade en het aannemen van Christus’ gerechtig-
heid in het Woord van het Evangelie. Dit geloof is zowel onbeduidend als onont-
beerlijk, dat wil zeggen: het is niet verdienstelijk of creatief, maar louter instrumenteel
en ontvangend van aard, en als zodanig niettemin onmisbaar.

Het geloof ontvangt van Christus niet alleen de gerechtigheid, maar ook de heili-
ging, als wandel in de liefde. Het opmerkelijke is dat Kohibrugge ook deze door de
Geest gewerkte wandel in de liefde laat meetellen in de rechtvaardiging. Hij kan dit
doen, omdat ook de liefde voluit geschenkkarakter draagt. Op dic manier onder-
streept hij dat met de rechtvaardiging tegelijk de heiliging gegeven is, een heiliging
waarop men zich nimmer kan beroemen, omdat zij genadegeschenk blijft, dat in ge-
ioof wordt ontvangen.

De eenmaal door God geschonken rechtvaardigverklaring wordt teikens weer ver-
nieuwd als dagelijkse schuldvergeving. Deze gedachte van de herhaalde rechtvaar-
diging hangt samen met Kohlbrugge's sterk op de voorgrond tredende overtuiging,
dat de gerechtvaardigde mens tegelijk zondaar blijft, en dat de in Christus geheiligde,
die door Hem vrucht draagt, tegelijk onheilige blijft in zichzelf. Van uitzonderlijke
betekenis hierbij is de ontdekking van de komma in Romeinen 7:14. De gelovige is en
blijit zondaar, niet slechts voor zover hij vleselijk is, maar omdat hij geheel vieselijk is.
Deze opvatting laat in heel Kohlbrugge's oeuvre diepe sporen na. De blijvende vle-
selijkheid van de christenmens ziet hij niet als gedeeltelijk van aard, maar als algeheel.
Gééstelijk is dezelfde mens evenwel, omdat Christus in hem woont door het geloof.

Met Luthers opvatting vertoont Kohlbrugge opnieuw grote gelijkenis, bemerkten
wij. Ook Luther houdt rechtvaardiging en heiliging, vanuit het geloof in de ene
Christus, zorgvuldig bijeen. Ook hij weet zowel van een ons in het Woord toe-
gerekende gerechtigheid als van een ons toegerekende heiligheid. OQok voor hem is
daarmee onlosmakelijk verbonden het effect van daadwerkelijke levensvemieuwing.
Het frappeert dat ook Luther deze door Christus' Geest gewerkte heiliging onbekom-
merd als (tweede) grond van de rechtvaardiging kan aanmerken. De eerste grond van
de rechtvaardiging, Christus' gerechtigheid, staat niet los van de tweede grond, de
door de Geest geschonken vernicuwing. Vanuit deze conceptie komt Luther tot een
hechte verbondenheid van rechtvaardiging en heiliging, die sterk aan Kohlbrugge
doet denken. Ook Luther leert voorts dat wij voor beide volstrekt op (het geloof in)
Christus aangewezen blijven. Dit bedoelt hij, wanneer hij stelt dat voortgaan steeds
opnicuw beginnen is.

Over de zelfveroordeling en de door ons voltrokken rechtvaardiging van God,
waarbij wij Gods gelijk erkennen, spreekt Luther in soortgelijke bewoordingen als
Kohlbrugge. Hetzelfde geldt van de instrumentele aard van het geloof en van het
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herhalingskarakter van de rechtvaardiging. Ook inzake de gedachte van het simul
iustus et peccator doet zich een treffende overeenkomst voor. Hoewel Luther zich
soms van een door Kohlbrugge afgewezen partiéle terminologie bedient, waarbij de
christen ogenschijnlijk wordt opgesplitst in ¢cen vieselijk en een geestelijk deel, gaat
het ook Luther inhoudelijk niet om een zondig, onwedergeboren deel en een beter,
wedergeboren deel in de mens, maar om de ene mens onder tweeérlei gezichtspunt:
enerzijds als zondaar in zichzelf, anderzijds als in Christus en door Zijn Geest recht-
vaardig en heihg,

Als verschillen zijn ons opgevallen, ten ¢erste het feit dat Luther vooral gespitst is
op de gratuitieve aard van de rechtvaardiging - in verzet tegen de werkgerechtig-
heid -, terwijl Kohlbrugge zich vooral richt op de gratuitieve aard van de heiliging - in
verweer iegen een activistisch heiligingsstreven -; ten tweede dat Luther in zijn inter-
pretatie van de werken bij Jakobus een ander accent legt; ten derde dat hij onbevan-
gener spreekt over een vordering in de heiliging.

Kohlbrugge's verhouding tot Calvijn ligt enigszins gecompliceerder. Enerzijds
doen zich ettelijke opmerkelijke verschillen voor. Wij denken aan Calvijns strengere
onderscheiding van rechtvaardiging en heiliging, aan zijn veel geringere aandacht
voor de toegerekende heiligheid, aan zijn waakzaamheid tegen analytische noties in
de rechtvaardigingsleer, aan zijn meer juridische vertolking van de rechtvaardiging,
aan het door hem graag gelegde verband tussen de heiliging en Christus’ koninklijke
ambt, aan zijn vitleg van Romeinen 7:14, aan zijn visie op de werken bij Jakobus en
aan zijn formuleringen omtrent de vordering in de heiliging. Toch is anderzijds de
overeenstemming niet gering. Te wijzen valt op de kardinale betekenis van de recht-
vaardiging, op de christologische invulling ervan, op de hechte band tussen rechtvaar-
diging en heiliging, op de intense aandacht voor de heiliging en voor de Wet, op de
gedachte van de passieve rechtvaardiging van God, op de strikt instrumentele aard
van het geloof, op het Woord als de plaats waar de rechtvaardiging ons ten deel valt,
op het herhalingskarakter van de rechtvaardiging en op zijn instemming met Luthers
these simul justus et peccator, al is Kohlbrugge in dit laatste radicaler dan Calvijn.

Ten aanzien van Kohlbrugge's relatie tot de Nadere Reformatie zijn ons diverse
momenten van overeenkomst gebleken. Zij betreffen die aspecten waarbij zich de
invloed van de reformatorische leer op de Nadere Reformatie duidelijk laat gelden.
Hierbij zijn in dit verband vooral de namen te noemen van Costerus, a Brakel en Van
der Groe, en ook die van Teellinck, al gaat diens belangstelling veel minder vaak dan
die van Kohlbrugge naar de rechtvaardiging uit. Naast analogieén zijn ons echter
ook verschillen opgevallen. Met Verschuir en Comrie blijkt de affiniteit gering; met de
eerste vanwege zijn antropocentrische benadering, met de tweede vanwege diens
constructie van de rechtvaardiging-van-eeuwigheid. Een verschil met Verschuir, Van
der Groe en Comrie is, dat de door hen schematisch uitgewerkte vierschaar-beleving
bij Kohlbrugge niet voorkomt.

Belangrijker dan het onderscheid op onderdelen lijkt ons echter cen tweevoudig
hoofdverschil. In de eerste plaats hebben wij het oog op het feit dat Kohlbrugge, in
navolging van Luther en Calvijn, in de twee-eenheid van rechtvaardiging en hei-
liging heel het applicatieve werk van de Heilige Geest doorgaans ziet samengevat,
terwijl in de Nadere Reformatie de gewoonte opkwam om de rechtvaardiging en
(vervolgens) de heiliging een plaats toe te kennen in cen reeks van andere,
gelijkwaardige of ook gewichtiger aspecten, die samen de orde des heils uitmaken.
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Deze inkadering behelsde, zoals wij al aanstipten, inzake de rechtvaardiging een in-
~ grijpende accentverschuiving vergeleken met de reformatorische optiek. Ofschoon
aan de kardinale betekenis van de rechtvaardiging door het geloof nominaal werd
vastgehouden, bleek zij in de praktijk toch veelal te worden overvleugeld door we-
dergeboorte en bekering. Het is Van der Groe geweest die deze ontwikkeling heeft
betreurd en in reformatorische zin heeft willen terugbuigen. Ook voor de plaats van
de heiliging heeft genoemde inkadering uiteraard gevolgen gehad. Zonder dat de sa-
menhang met de rechtvaardiging werd geloochend, ging er toch zware nadruk vallen
op de volgorde van beide. Ten gevolge daarvan geraakte het genadige geschenk-
karakter van de heiliging gemakkelijk onderbelicht en kon de heiliging soms wetti-
sche trekken aannemen. De leketheoloog Eswijler vormt op dit punt een markante uit-
zondering.

In de tweede plaats menen wij een onderscheid te signaleren, waarop wij in ander
verband al ecerder wezen. Terwijl in de Nadere Reformatie het rechtvaardigings-
gebeuren meestal wordt beschreven, roept Kohlbrugge het veeleer op. Met name in
de latere periode van het Gereformeerd Protestantisme lijkt het erop dat de rechtvaar-
diging zich niet onder de prediking, maar in de binnenkamer voltrekt. De Woordver-
kondiging is dan niet de gelegenheid waar de rechtvaardiging geschiedt, maar waar
zij wordt uiteengezet, tot vermanende toetsing en vertroostende herkenning. Bij
Kohlbrugge ligt het hoofdaccent op de in het Woord voltrokken confrontatie van de
rechtvaardigende God en de schuldige zondaar. Dit is te meer opmerkelijk, daar
Kohlbrugge zelf onmiskenbaar weet heeft van een rechtvaardigingservaring waarbij
niet de prediking, maar het gelezen of te binnen gebrachte Schriftwoord beslissend
was 5, Dit wijst erop dat hij zijn eigen wedervaren niet model zag staan voor anderen.
Wellicht beschouwde hij de wijze van ervaring die hem zelf was overkomen als
uitzonderlijk. Hoe het ook zij, zijn geschriften wekken de stellige indruk dat hij de
rechtvaardiging in de reguliere prediking van het Evangelie ziet plaatsvinden.

Als wij ons afvragen in welke traditic Kohlbrugge zich met zijn rechtvaardigings-
en heiligingsleer bevindt, moet het antwoord zijn: in menigerlei opzicht in die van de
Nadere Reformatie - voor zover zij door de Reformatie was gestempeld -, maar in
sterkere mate in die van de Reformatie. Opnieuw overweegt de invloed van Luther
nadrukkelijk.

Bij de typisch eigen accenten van Kohlbrugge denken wij aan de volgende as-
pecten. Ten eerste aan zijn gestage verzet tegen een wettisch-activistische invulling
van de heiliging. Ten tweede aan zijn bijzondere nadruk op de toegerekende heilig-
heid en aan zijn verzet tegen de gedachte van een toename in de heiliging. Ten derde
aan zijn opvatting over de werken bij Jakobus. Ten vierde aan zijn poging tot
adequate weergave van de Griekse aoristus-vorm, waarin hij zijn visie op de objec-
tieve betrokkenheid van het geloof op de heilshistorie gesteund ziet. Ten vijfde aan
de frequentie en de consequentie waarmee hij het "ik ben vleselijk" uit Romeinen 7
vertolkt.

Aanvechting

De aanvechting brengt Kohlbrugge opvallend vaak ter sprake. Hij doet dit op cen
intensief betrokken manier. Hij weet waarover hij spreekt. De kern van de aan-

5 Zie J. van Lonkhuyzen, o.c., Bijlage B, 18.
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vechting is voor hem gelegen in de spanning tussen geloven en zien, een spanning
die samenhangt met het beloftekarakter van het heil. Het Woord der belofte is immers
wel te geloven, maar van het beloofde is doorgaans niets of dikwijls zelfs het tegen-
deel te zien. De aanleiding tot de aanvechting kan zowel extern als intern van her-
komst zijn, maar bestaat vooral uit het onvermogen van de gelovige om genoemde
spanning te verduren. Terwijl de duivel poogt om de vlam van het geloof te doven,
gebruikt God echter de aanvechting juist om het vuur aan te blazen en de ware aard
van het geloof aan het licht te brengen. Deze ware aard is, dat het zich, in de gelijk-
vormigheid aan Christus, nochtans op het Woord-alleen verlaat. Aanvechting leert op
het Woord achtslaan, zegt Kohlbrugge met Luther.

Kohlbrugge's opvatting over de aanvechting bleek ons met die van Luther nage-
noeg identiek. Een van de weinige verschillen is, dat bij Kohlbrugge Luthers prak-
tische adviezen tot verweer in de aanvechting ontbreken. Luther geeft, bij alle ernst
waarmee hij de aanvechting ervaart en vertolkt, toch blijk van een relativerende nuch-
terheid waaraan het Kohlbrugge naar ons gevoel schort.

Tot onze verrassing ontdekten wij dat ook voor Calvijn de aanvechting een factor
van niet geringe betekenis vormt. Zij is weliswaar minder in het oog lopend dan bij
Luther en Kohlbrugge, maar toch stellig niet over het hoofd te zien. Calvijns op-
vatting erover stemt goeddeels met die van Luther en Kohlbrugge overeen. Dit neemt
niet weg dat er verschillen zijn. De belangrijkste noemen wij. In de eerste plaats acht
Calvijn de aanvechting weliswaar zinvol, maar hij noemt haar naar ons weten nooit
kenmerkend voor het geloof. In de tweede plaats is hij in zijn spreken erover sober-
der dan Kohlbrugge en vooral dan Luther. In de derde plaats is Calvijn eerder dan
Luther en Kohlbrugge toe aan de zege over de aanvechting. Calvijn wekt de indruk
dat de weg naar de beloften op minder weerstanden stuit en dat het geweld van de
aanvechting eerder wordt bedwongen. In de vierde plaats komt het ons voor dat
Calvijn meer dan Luther en Kohlbrugge de aandacht vestigt op de externe gestalte
van de aanvechting, in de zin van vervolging en verdrukking, zonder dat hij evenwel
aan de interne gestalte voorbijgaat.

In de geschriften van de Nadere Reformatie is naar ons inzicht sprake van een
omslag. Bij Teellinck treffen wij weliswaar over de aanvechting nog de opvatting aan
die grotendeels aan de reformatorische verwant is, maar reeds bij Voetius kondigt zich
een benadering aan die van geheel andere aard is. Voetius' geestelijke verlating - bij
hem synoniem met aanvechting - bestaat niet in de spanning tussen geloven en zien,
tussen het beloofde heil dat ophanden is en het voorhanden tegendeel, maar in het
gemis van vreugdegevoel en zekerheid. Voor zover wij hebben gezien, heeft deze
benadering navolging gekregen. Twee dingen vielen ons op. Het eerste is dat Comrie,
die op dit punt waarschijnlijk via de Erskine's indirect door Luther is beinvloed, een
enkele keer blijk geeft van een aanvechtingsbegrip dat aan Kohlbrugge herinnert.
Het tweede, dat Van der Groe - gezien zijn reformatorische oriéntatie, tegen de ver-
wachting in - voor de aanvechting nauwelijks aandacht heeft.

Wij vermoeden dat de verdringing van de aanvechting door de geestelijke ver-
lating samenhangt met een aandachtsverschuiving, waarbij niet de vraag prevaleert
hoe het paradoxale beloftewoord voor het geloof kan waar zijn, maar veeleer de
kwestie hoe men zich ervan gewissen kan of de innerlijke beleving van het geloofde
Woord echt is. Tijdens de zoektocht in het innerlijk naar klaarheid hieromtrent stuit
men onder andere op dorheid en gevoel van verlatenheid. Diverse "oude schrijvers”
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gaan hierop pastoraal en psychologisch diepborend in. De waarde daarvan is niet te
onderschatten. Maar de werkelijkheid die zij aan de orde stellen is niettemin een
andere dan de aanvechting.

In dit opzicht is Kohlbrugge nauwelijks verwant aan de Nadere Reformatie. Hij is
het wel aan Calvijn, en bij uitstek aan Luther.

Zekerheid

Op het punt van de geloofszekerheid vertonen Kohlbrugge's geschriften ecen eigen-
aardige dualiteit. Enerzijds ziet hij haar tot stand komen via zelftoetsing aan de hand
van bepaalde kenmerken, waarbij hij met name denkt aan de zelfkennis, de christo-
centrische gerichtheid, de aanvechting en vooral aan de heiliging. Anderzijds poneert
hij met kracht dat men uitsluitend tot zekerheid komt door de strikt extraverte akte
van het geloof, waarbij men juist radicaal heeft af te zien van de zelfreflectie en van
het speuren naar kenmerken. Wij verstaan deze spanning niet als onduidelijkheid of
als tegenstrijdigheid, maar als een benaderingswijze die de geloofszekerheid op twee
verschillende manieren invuit. In het eerste geval gaat het Kohlbrugge om de
zekerheid omtrent de oprechtheid van het geloof - scherp van het valse geloof te
onderscheiden -, in het tweede om de aan het geloven wezenlijk eigen zekerheid
omtrent het beloofde en geloofde heil. Het is duidelijk dat het eerstgenocemde ge-
zichtspunt tendeert in de richting van het syllogisme - al maakt Kohlbrugge hiervan
formeel geen gebruik - en dat bij de tweede invalshoek iedere zweem van syllogisme
wordt uitgezuiverd. De grond van de heilszekerheid ligt volgens Kohlbrugge geheel
buiten de mens, namelijk in Christus en het Woord. Hij komt in dit verband tot de op-
merkelijke voorstelling, dat deze zekerheid haar kenmerk buiten zichzelf in Christus
vindt. Dit kenmerk is dan niets anders dan Christus Zelf in Zijn volbrachte heil.

De heilszekerheid van het geloof is volgens Kohlbrugge geen statische verworven-
heid, als zou het verzekerd geloof een stadium vérder uitmaken dan het toevlucht-
nemend geloof, maar een dynamisch gebeuren dat telkens juist op de wijze van de
toeviucht wordt gezocht en gevonden. Over de verzegeling door de Heilige Geest
huldigt hij eveneens een dynamische opvatting. Hij beschouwt haar als de werk-
zaamheid van de Geest waardoor de gelovige tijdens de beoefening van het geloof
gedurig wordt verzekerd van de beloften en zo van zijn kindschap.

Met Luthers zienswijze constateerden wij ook op dit punt verregaande censtem-
migheid. Maar diens inzicht dat de werken secundair, achteraf de heilszekerheid
bevestigen, neemt Kohlbrugge niet over. Een opvallend formeel verschil is voorts dat
Luther weliswaar duidelijk het onderscheid tussen het ware en het valse geloof
markeert, maar zelden of nooit uitdrukkelijk tot zelfbeproeving oproept. Het appél
daartoe blijft onuitgesproken op de achtergrond. Kohlbrugge haalt het soms met
nadruk naar voren.

Ock met Calvijn bleek Kohlbrugge in hoge mate te accorderen. Inzake de oproep
tot zelftoetsing staat Calvijn tussen Luther en Kohlbrugge in. Bij Calvijn komt deze
aansporing af en toe expliciet aan de orde, maar toch minder vaak dan bij Kohl-
brugge. Als accentverschil trof het ons dat Calvijn bij de vraag naar de echtheid van
het geloof vooral de nadruk legt op de innerlijke kant van het geloof, terwijl Kohl-
brugge, in Luthers gevolg, dit voornamelijk doet op de vrucht in de levenswandel.
Wat de aan het geloof inherente heilszekerheid betreft, is Kohlbrugge met Calvijn
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eensgezind. Calvijn maakt hier evenmin gebruik van de syllogistische methode, en
ook hij ziet de grond uitsluitend gelegen in Gods belofte en Zijn barmhartigheid in
Christus. Evenals Luther, maar in tegenstelling tot Kohlbrugge, kent hij de werken
een bevestigende functie toe in de heilszekerheid. Zijn invulling van de verzegeling
door de Heilige Geest komt matericel overeen met Kohlbrugge's denkbeelden, alsook
met die van Luther, zij het dat Calvijn haar aanzienlijk vaker ter sprake brengt. Over
de dynamische aard van de zekerheid zijn Luther, Calvijn en Kohlbrugge gelijk-
gezind.

Een vergelijking met de Nadere Reformatie bracht ons tot het volgende resultaat.
Dat de geloofsakte op haar echtheid dient te worden getoetst aan de hand van ken-
merken, is een zorg die de reformatoren, de nadere reformatoren en Kohlbrugge ge-
meenschappelijk hebben. Maar terwijl deze zorg in de Nadere Reformatie domineert
en karakieristick kan heten, kan dat van de Reformatie niet worden gezegd. Kohl-
brugge neemt in dit opzicht een tussenpositie in. Met de reformatoren heeft zijn
prediking gemeen dat het onderscheidende element daarin niet overheersend, maar
gedoseerd aanwezig is. De invloed van de Nadere Reformatie doet zich echter dunkt
ons gelden, wanneer hij aan de zelfbeproeving toch meer aandacht wijdt dan de
reformatoren, en er, in tegenstelling tot Luther en vaker dan Calvijn, uitdrukkelyk toe
oproept.

Als hoofdverschillen signaleerden wij drie momenten. Het eerste betreft het in de
Nadere Reformatie doorgaans gangbare denkbeeld dat de heilszekerheid niet be-
hoort tot het wezen, maar tot het welwezen van het geloof, dus niet inherent is aan
het geloof, maar er een extra van vormt. Eswijler, Van der Groe en Comrie delen dit
standpunt echter niet. Het tweede verschil is, dat de nadere reformatoren deze zeker-
heid, evenals de verzegeling door de Heilige Geest, in de regel reflexief en op syllogis-
tische wijze tot stand zien komen, op welke regel echter alweer Eswijler en Van der
Groe een uitzondering vormen, terwijl Comrie een tweeslachtige houding aanneemt,
en het Schortinghuis niet om syllogistische, maar gevoelde zekerheid gaat. Het komt
ons voor dat bij deze reflexief - overigens in athankelijkheid van de Heilige Geest -
verkregen zekerheid de grond niet direct in de belofte ligt, maar veeleer in de innerlijk
waargenomen kenmerken. Het derde moment van verschil is de gewijzigde visie op
de belofte. In de loop van de gereformeerde traditie - maar juist niet bij de late Van der
Groe - krijgt de belofte hoe langer hoe meer informatieve in plaats van funderende be-
tekenis. De belofte is wel van onmisbaar belang, maar dan voor zover zij de gelovige
op de hoogte stelt van de vereiste kenmerken. Zij heeft dus voor de heilszekerheid
een indirecte functie, terwijl de shaitrede, of ook de bevinding (Schortinghuis!) van
directe betekenis is.

Wel kan hieraan worden toegevoegd dat de directe weg van het beloftegeloof in
de geschriften van de nadere reformatoren nooit geheel is teloorgegaan. Uiteindelijk
wordt de bekommerde en besireden gelovige toch opgeroepen, zich rechtstreeks op
de belofte te verlaten. Maar juist dit uiteindelijke maakt een treffend verschil met
Kohlbrugge wit. Wat deze namelijk eerst en steeds doet, gebeurt in de Nadere Refor-
matie gewoonlijk slechts tenslotte. Kohlbrugge's standpunt is dat de heilszekerheid te
allen tijde uitsluitend wordt verkregen door het directe geloof in de beloften Gods.
Ofscheon hij met de nadere reformatoren overtuigd is van de onmisbare effectuering
door de Heilige Geest in het hart, wacht hij zich er zorgvuldig voor om de grond van
de zekerheid te verschuiven van de belofte naar het innerlijke werk van de Geest. De
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grond waarop de Geest ons innerlijk vasthecht, is geen andere dan juist de belofte
buiten ons. In navolging van de reformatoren buigt Kohlbrugge daarom de aandacht
af van de gelovige naar het geloofwaardige Woord. Het is een correctie die niet
nieuw 1s. Met name in de Leerredenen van Comrie, en doorlopend in de geschriften
van Van der Groe ontdekten wij dezelfde benadering. Het verschil met Comrie is
evenwel dat van diens ambivalentie op dit punt bij Kohlbrugge geen sprake is. Ook
met Van der Groe valt ondanks inhoudelijke verwantschap toch een beduidende
divergentie niet te ontkennen. Bij hem heeft de verwijzing naar de belofte te lijden
onder de voortdurende en naar ons besef overheersende oproep tot zelfonderzoek in
verband met de vraag naar de deugdelijkheid van het geloof. Hoewel Kohlbrugge
aan deze oproep geenszins voorbijgaat, laat hij de verkondiging van de beloften er
niet door overwoekerd worden. Het eerste verbindt hern met (vooral) de Nadere
Reformatie, het tweede met de Reformatie. .

Al met al zijn wij van oordeel dat omtrent de zekerheid van het geloof Kohl-
brugge's affiniteit met de reformatoren sterk overweegt, waarbij het moeilijk te
zeggen is met wie de verwantschap overweegt, met Luther of met Calvijn.

Het eigenaardige van Kohlbrugge achten wij dat hij de voor de Nadere Reformatie
zo aangelegen zaak van het zelfonderzoek heeft gehonoreerd, zonder dat dit aan zijn
reformatorische benadering van de heilszekerheid afbreuk doet.

Sacramenten
A. Doop

In de doop ziet Kohlbrugge een nadrukkelijke verzekering van Gods aan ons
geloof voorafgaande genade, als een teken en zegel van de geldingskracht van
Christus' dood en opstanding. Het spanningsvolle is dat hij enerzijds spreekt van de
doop als toe€igening - waarmee hij de persoonlijke geadresseerdheid en betrouwbaar-
heid van de doopbelofte onderstreept - en dat hij anderzijds wijst op de onmis-
baarheid van de bewuste geloofstoeéigening van die belofte door de Heilige Geest.
Kohlbrugge's dooponderricht is te beschouwen als een krachtige onderstreping van
zijn visie op de heilszekerheid. De grond hiervan ligt volstrekt buiten ons, namelijk in
de belofte van het Evangelie, ons in de doop betuigd.

Vergeleken met de doopopvatting van Luther trof ons, afgezien van een enkel
accentverschil, een grote mate van gelijkheid.

Wat de grondlijn betreft geldt hetzelfde bij de vergelijking met Calvijns doopleer.
Wel merkten wij dat deze de noties van verbond en kerk sterker naar voren haalt dan
Kohlbrugge. In dit opzicht sluit Kohlbrugge zich meer bij Luther aan. Hetzelfde is te
zeggen van de gedachte dat de doop bij uitstek in de aanvechting troost verschaft.

Het aparte van Kohlbrugge is dat hij nadrukkelijker dan Luther en vooral dan
Calvijn verband legt tussen de doop en het heilshistorisch perfectum, en dat hij in
tegenstelling tot beiden de doop als een modus van de toeéigening aanmerkt. Wat
hen gedrieén verbindt is de waardering van de doopbelofte als grond voor de heils-
zekerheid.

Ten aanzien van Kohlbrugge's verhouding tot de Nadere Reformatie is het vol-
gende te zeggen. Kohlbrugge's doopleer vertoont de meeste verwantschap met die
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van Teellinck. Dit is niet toevallig. Teellinck ontwikkelde een visie op de doop die in
grote lijnen accordeert met de reformatorische. Scherp tegengesteld is Kohlbrugge's
benadering aan de labadistische doopbeschouwing, volgens welke in de doop niet
de belofte, maar de inwendige genade wordt verzegeld. Het is een visie die niet
geheel nieuw was, maar wellicht door de nadruk die zij thans ontving niet zonder
invloed is gebleken gedurende de voortgang van de Nadere Reformatie. Wel zijn de
extreme consequenties van De Labadie afgewezen, maar de rond de doop voltrokken
accentverlegging van het beloofde heil naar de innerlijke beleving vond stellig niet
alleen in het Labadisme plaats. Het komt ons althans voor dat mannen als W. a Brakel
en Th. van der Groe, die leerstellig, met name in hun beschouwingen over de kinder-
doop, een geheel andere invalshoek kozen dan De Labadie, toch op een bepaald
moment naar diens benadering overhelden. Het betreft het moment van de troost en
de verzekerende kracht dic de gelovige uit zijn_doop ontvangt. Voor deze troost
verwijzen zij niet rechtstreeks naar de belofte, maar naar het innerlijk werk van de
Geest in het hart. Eerst wanneer men daarvan op de hoogte is, kan de doopbelofte
het zwakke geloof vetroosten en versterken. De vraag rijst, wat de doop aan troost
en houvast biedt, wanneer het zicht op de innerlijke genade nu juist ontbreekt.
Kohlbrugge gelooft dat een zwak gelovige niet te troosten is met de beschouwing
van zijn beleving, maar alleen met de belofte van het heil buiten ons.

Wij denken dat Kohlbrugge met zijn visie op de doop, al zegt hij dat niet met
zoveel woorden, een reformatorische correctie heeft willen aanbrengen op de na-
reformatorische ontwikkeling in het algemeen en op labadistische invloeden in het
bijzonder. Zijn overeenstemming met de reformatoren, inzonderheid met Luther, is
ook in zijn doopopvatting met de handen te tasten. Een cigen element vormt de notie
dat reeds in de doop een wijze van toegigening plaatsvindt.

B. Avondmaal

Aan het avondmaal weet Kohlbrugge het zwakke geloof door de Heilige Geest
onderhouden en versterkt in de gemeenschap met Christus en met de medegelovigen.
De Geest doet dit zowel door het beloftewoord dat de tekenen van brood en wijn
vergezelt als door de tekenen zelf, waarvan het gebruik ons op zintuiglijke manier
verzekert van ons geestelijke deelgenootschap aan Christus. Kohlbrugge besteedt
zorgvuldige aandacht aan de zelfbeproeving. Het gaat hem om een waardige avond-
maalsgang, waarbij de waardigheid hierop neerkomt, dat men als een onwaardige in
zichzelf zijn waardigheid compleet aan Christus ontleent. Zoals hij in de oproep tot
zelfbeproeving de aandacht afbuigt van het innerlijk naar het belofteheil buiten
onszelf, zo doet hij dat bij uitstek in de nodiging. De vrijmoedigheid om ten avond-
maal te gaan bestaat uit niets anders dan het nochtansgeloof, dat aan Christus' no-
diging en toestemming meer vertrouwen schenkt dan aan de tegenspraak van eigen
hart. Kohlbrugge's avondmaalsbeschouwing vormt evenals zijn doopleer een expo-
nent van zijn visie op de heilszekerheid. Deze rust puur op het heil in Christus buiten
ons.

Kohlbrugge's avondmaalsverstaan herinnert sterk aan dat van Luther. Dit komt
naar voren in hun overeenkomstige gedachten over het belang van het belofte-
woord, over de zowel verticale als horizontale aard van de avondmaalsgemeenschap,
over het avondmaal als lofprijzing, over het geneeskrachtige effect ervan, over het
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juist als een onwaardige op waardige wijze communiceren en over de versterkende
betekenis van het avondmaal in de aanvechting. Als het evenwel over de invulling
van de praesentia realis van Christus gaat, kiest Kohlbrugge niet voor Luther, maar
nitgesproken voor Calvijns conceptie.

Met Calvijn weet Kohlbrugge zich gelijkgezind inzake de pneumatologische bena-
dering van Christus’ waarachtige tegenwoordigheid in het avondmaal. Er is echter
meer. Wij noemen de nadruk op de belofte, de opvatting dat het avondmaal een
geneesmiddel is, de eschatologische dimensie en de gedachte over de onwaardige
waardigheid. Er doen zich echter tevens enkele opmerkelijke accentverschilien voor.
In de onvoorwaardelijkheid van de nodiging gaat Kohlbrugge soms verder dan
Calvijn. Calvijn nodigt verlegen zondaren royaal, maar Kohlbrugge sluit daarbij na-
drukkelijk ook diegenen in, die hun verlegenheid niet eens gevoelen. Dit impliceert
dat Kohlbrugge in zijn avondmaalsnodiging de mens radicaler van diens gevoelens
wegtrekt. Deze radicalisering lijkt ons verklaarbaar uvit zijn confrontatie met de ten-
dens tot subjectivering die de na-reformatorische traditie eigen was. Kohlbrugge wist
hoe Calvijns onbevangen woorden in e¢en voorwaardelijke zin konden worden
omgebogen en hoe de aandacht voor het eigen subject de avondmaalsgang kon
blokkeren. Deze blokkade wilde hij opheffen door zelfs de meest verarmde gelovige
tot de avondmaalstafel toegang te¢ verlenen.

Het tweede verschil hangt denkelijk met het eerste samen. Meer dan Calvijn heeft
Kohlbrugge oog gehad voor de betekenis van het avondmaal in de aanvechting. Dit
verbindt hem met Luther. Het derde verschil is dat Calvijn in tegenstelling tot
Kohlbrugge de zelfbeproeving niet tot een afzonderlijk thema maakt, behalve wan-
neer de preektekst hem daartoe noopt. Kohlbrugge past zich wat dit betreft aan bij
de stijl van de Nadere Reformatie, al geeft hij aan de zelfbeproeving wel een eigen
inkleuring. Overigens zit aan deze zaak, zagen wij, nog een andere kant. De na-
reformatorische en door Kohlbrugge formee! overgenomen aandacht voor de zelfbe-
proeving heeft naar alle waarschijnlijkheid namelijk toch indirect Calvijnse wortels.
Wij wezen erop dat het avondmaalsformulier dat zowel door de nadere reformatoren
als door Kohlbrugge werd gebruikt, is ge&nt op Calvijns Geneefse avondmaalslitur-
gie, waarin het zelfonderzoek een vast bestanddeel nitmaakte.

Tijdens de Nadere Reformatie zette zich inzake de avondmaalsvisie een ontwik-
keling in gang, waarbij de belangstelling meer en meer werd verlegd van de belofte
naar de beleving. Het is een ontwikkeling die zich bij W. Teellinck reeds aankondigt.
Voluit reformatorische noties worden bij hem geflankeerd door elementen die op de
bedoelde accentverschuiving wijzen. In de loop van de zeventiende en achttiende
eeuw nam deze verschuiving aan duidelijkheid toe. Dit hangt ongetwijfeld samen met
het gebrek aan geestelijke diepgang waaraan de kerkelijke praxis veelal laboreerde.
De bedoeling van de nadere reformatoren was om de oppervlakkige, vanzelfspreken-
de avondmaalsgang een halt toe te roepen. Het gevolg echter was dat de beschroom-
de gelovigen slechts weinig met de aan het avondmaal verzegelde belofte werden
geconfronteerd, maar zoveel te meer met de vraag of zij wel behoorden fot de rechte
avondmaalgangers. Van der Groe heeft, denken wij, het gevaar van deze opstelling
wel doorzien, en ook willen bestrijden. Maar ook hij werd toch zo zeer bezet door
vrees voor avondmaalsontheiliging, dat hij zijn reformatorische inzichten niet vrucht-
baar wist te maken in de voltrekking van de prediking. Te vaak volstond hij met
beschrijven en wensen, te zelden kwam hij toe aan het nodigend en bevrijdend appél.
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Kohlbrugge trok de consequentie van zijn reformatorische visie wel. Dat had
stellig mede te maken met het feit dat zijn werkterrein niet de sterk gemengde volks-
kerk was, maar een gemeente die grotendeels bestond uit meelevenden. Toch was
ook hij niet overwegend positief gestemd over het gehalte van zijn gemeente. Er
moet dus nog iets anders achter zitten. Wij denken dat dit de combinatie is van zijn
visie op de sterk extraverte aard van geloof en heilszekerheid, en van de overtuiging
dat deze visie niet onder de druk van de situatie is af te zwakken, laat staan is prijs te
geven. Terwijl Van der Groe de waarde van het reformatorische avondmaalspastoraat
wel doorzag, maar, geremd door externe factoren, dit inzicht homiletisch niet liet uit-
monden in een werkelijk royale nodiging van de beschroomden, deed Kohlbrugge in
zijn prediking zijn reformatorische keuze ongehinderd gestand.

Verkiezing

Kohlbrugge's verkiezingsleer wordt gekenmerkt door treffende accenten. Over
Gods soevereiniteit heeft hij een opvailend positief denkbeeld. Zij valt voor hem
samen met Gods eeuwige voornemen om het verlorene te redden, de goddeloze te
rechtvaardigen. Vrijmacht is op deze manier een ander woord voor genadige vrij-
gevigheid; geen willekeur, maar voorkeur voor het geringste. Ofschoon hij het voor-
tijdelijke eeuwigheidsaspect van de verkiezing ten volle honoreert, richt hij zijn blik
toch vooral op de realisering ervan in de tijd, dat wil zeggen op de in het Evangelie
betuigde genade tot behoud van zondaren. In Gods verkiezing ziet hij onderstreept
dat genade volstrekt voorafgaande genade is, even vrijmachtig als vrijwillig betoond.
De verkiezing vormt de eeuwigheidsdimensie van de rechtvaardiging. Bij dit eeuwige
denkt Kohlbrugge niet alleen aan Gods absolute vooraf, maar vooral ook aan de
onwrikbare, betrouwbare en onvoorwaardelijke aard van Gods genade.

In Kohlbrugge's prediking functioneert de verkiezing nooit als een insnoering van
de Evangelicbeloften, maar veeleer als de articulatie ervan. Hij ziet haar-niet bedrei-
gend op de achtergrond staan, maar weet de verkiezende God belovend op de voor-
grond present. Aan de formele onderscheiding van uitwendige en inwendige roeping
gaat hij, al predikend voorbij, hoewel hij een enkele keer laat blijken dat deze werke-
lijkheid hem inhoudelijk niet onbekend is. De soevereine God, met Zijn eigensoortige
voorkeur voor het allerminste en onwaardigste, verklaart ons Zijn verkiezende hart in
Christus, zonder reserve, Gods universele heilswil betekent voor Kohlbrugge dat
zelfs de grootste zondaar niet buitengesloten wordt.

De kennis aan de verkiezing valt ons ten deel in de Evangelieverkondiging. Het is
een geloofskennis die zich, zoals alle geloofskennis, grondt op Christus, in Wie wij
door de Vader in de Vrederaad verkoren zijn, en Die ook Zelf samen met de Vader ons
verkoren heeft en deze keuze in Zijn zelfofferande heeft bezegeld en door Zijn Geest
verzegelt in ons hart. De verkiezingskennis wordt gekarakteriseerd door de ootmoed.

Het meest frappante in Kohlbrugge's praedestinatieleer is het ontbreken van een
expliciete verwijzing naar de verwerping van eeuwigheid. Hij denkt niet symmetrisch
aan eeuwige verkiezing en eeuwige verwerping, maar asymmetrisch aan eeuwige
verkiezing en actuele verharding. Dit impliceert een niet geringe spanning. Terwijl hij
namelijk in de verkiezing de nadruk louter en alleen op Gods genadige vrijmacht laat
vallen, spreekt hij bij de verwerping - Kohlbrugge gebruikt nagenoeg uitsluitend de
term verharding - even nadrukkelijk over het resultaat van een aangrijpend geding
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tussen God en mens, waarbij de mens zich verhardt tegen God en dientengevolge
door Hem verhard wordt. Over deze spanning reflecteert hij niet.

De overeenkomsten die wij met Luthers verkiezingsleer signaleerden zijn bedui-
dend. Ook hij houdt verkiezing en rechtvaardiging hecht bijeen. Ook hij beschouwt
Gods goedgeefsheid als Zijn wezenstrek bij uitnemendheid en ziet Gods voorkeur
uitgaan naar het allerarmste. Inzake Gods universele heilswil zijn Luther en Kohl-
brugge eveneens een zelfde denkwijze toegedaan. Hetzelfde geldt van de aard, de
grond en de herkomst van de verkiezingskennis.

Toch doet zich ook een verschil voor. Luthers in zijn De servo arbitrio gepresen-
teerde voorstelling van Gods soevereiniteit vonden wij bij Kohlbrugge niet terug.
Wellicht duchtte hij daarin het gevaar dat Gods voorkeur toch weer zou worden op-
gevat als willekeur, en vond hij de invulling die Luther hier aan de Deus absconditus
geeft te speculatief. Ongetwijfeld heeft Luther, daartoe geprikkeld door Erasmus, de
zaak dic in het geding is aanzienlijk dieper dan Kohlbrugge doordacht. Het op-
merkelijke is evenwel dat volgens vele Lutherkenners, in De servo arbitrio toch niet
de leer van de dubbele praedestinatie wordt ontwikkeld. Hoe dit ook zij, op ettelijke
momenten van zijn prediking distantieert Luther zich van deze gedachte in ieder
geval nadrukkelijk en blijkt hij wars van speculatie in deze richting. Wij kwamen tot
de slotsom dat Kohlbrugge's praedestinaticbeschouwing in de grond sterk verwant is
aan die van Luther.

Vergeleken met Calvijns praedestinatieleer kwam analogie en verschil naar voren.
De overeenkomst betreft vooral de onverbrekelijke samenhang met de rechtvaar-
diging, de niet-speculatieve teneur - al is Kohlbrugge hierin veel consequenter - en de
christocentrische manier waarop de verkiezingskennis tot stand komt. Het verschil
komt vooral naar voren bij Calvijns invulling van de dubbele praedestinatie - die
soms strak symmetrische trekken draagt -, bij zijn nadruk op de tweeérlei roeping en
bij zijn benadering van Gods soevereiniteit, Terwijl in Kohlbrugge's prediking voorts
de tendens aanwezig is om de verkiezing te actualiseren, valt daarvan bij Calvijn veel
minder te bespeuren. Tenslotte, de spanning die hun theologie op dit punt kenmerkt
is van uiteenlopende aard. Bij Calvijn betreft dit de spanning tussen een praedes-
tinatiaanse lijn en een christologische, bij Kohlbrugge die tussen Gods vrijmachtige
en overmachtige genade enerzijds en het ongelovige weerstaan van de welgemeende
roeping anderzijds. Ook van Calvijn moet evenals van Luther worden gezegd, dat hij
zich - ten dele uit polemische motieven - met de dogmatische problematick van de
praedestinatic veel grondiger heeft beziggehouden dan Kohlbrugge. Deze volstond
met te preken. Calvijn zag zich geroepen om in de verwarring van de tijd de doctrina
tot de bodem te doordenken. Toch hebben wij het gevoel dat hietmee niet alles is
verklaard. Wij vermoeden dat de eigenlijke achtergrond van het verschil een andere
is, nameljjk ten eerste dat Calvijn, hoewel nauwelijks cen systeembouwer in de strikte
zin van het woord, toch meer dan Kohlbrugge de drang tot rationele doordenking
kende, en ten tweede dat Calvijns Godsleer minder christocentrisch is ingekleurd dan
die van Kohlbrugge.

Kohlbrugge's relatie tot Dordt is, naar het ons voorkwam, ambivalent. Enerzijds is
hij met de Dordtse vaderen censgezind als het gaat om hun eigenlijke scopus,
namelijk het volstrekte vooraf van de genade. Anderzijds duidt hij het hun euvel dat
zij zich door de Remonstranten van de rechtvaardiging naar de praedestinatie heen
lieten dringen. Wij denken dat hierin onuitgesproken toch ook een inhoudelijk

615




bezwaar schuil gaat. Hij deelt namelijk hun opvatting over de eeuwige verwerping
niet. Dit betekent evenwel meteen dat hij niet achter de gereformeerde leer van de
(dubbele) praedestinatie staat. Wanneer hij dit openlijk zou hebben uitgesproken,
zou zijn kritick op Dordt in ieder geval aan helderheid hebben gewonnen. Nu heeft
zij iets tweeslachtigs. Aan de ene kant wekt hij de suggestie, de gereformeerde
praedestinatieleer voor zijn rekening te nemen, aan de andere kant wijst hij de
ontvouwing daarvan af. In deze ontvouwing beweegt Dordt zich dunkt ons geheel
in Calvijns-gereformeerd spoor. Wanneer wij bovendien in rekening brengen dat de
polemische situatie Dordt tot verantwoording dwong, lijkt ons Kohlbrugge's verwijt
niet vrij van onbillijkheid. Het is immers zeer de vraag of de Leerregels, gegeven de
omstandigheden en vooral gezien het gereformeerde uitgangspunt, materiee! ooit een
andere solutie hadden kunnen aandragen. Naar onze gedachte is er, althans inhoude-
Hjk, op de Dordtse conceptie van de praedestinatie geen kritiek in gereformeerde zin
mogelijk. Benadert men echter de zaak vanuit Luthers verkiezingsleer en legt men die
dan ook nog consequent christologisch uit - zoals Kohlbrugge deed -, dan staan de
dingen er anders voor. Wat wij bedoelen komt erop neer, dat Kohlbrugge's kritiek op
Dordt wel ontdekkend is, maar niet gereformeerd. Tegelijk zijn wij overtuigd van een
aan Dordt en Kohlbrugge gemeenschappelijk grondbelijden, namelijk dat genade
voluit genade is. Noch de Dordtse vaderen, noch Kohlbrugge konden dit geheim
rationeel ontraadselen en doorzichtig maken. Maar in verwondering erover doen zjj
voor elkaar niet onder. Kohlbrugge moge dan geen Contraremonstrant zijn geweest,
anti-remonstrants was hij stellig.

Het levert na het voorgaande geen verrassing meer op dat Kohlbrugge's omgaan
met de verkiezing in mindere of meerdere mate afwijkt van de opvattingen die in de
Nadere Reformatie gelden. Dogmatisch verschilt hij inzake de verwerping met al de
door ons geraadpleegde schrijvers, het meest met Comrie. Pastoraal staat hij het
dichtst bij hen die de verkiezing zo christologisch en evangelisch mogelijk invulden.
Hoewel Van der Groe de dubbele pracdestinatieleer beslist niet opgaf, kwam hij
ettelijke keren tot cen benadering die aan Kohlbrugge doet denken.

Kohlbrugge's verkiezingsleer tenslotte lijkt ons in de formele zin niet gereformeerd.
Zij leunt sterk tegen Luthers conceptie aan. Omdat Kohlbrugge nog meer dan Luther
de dubbele praedestinatie op afstand hield, denken wij dat hij in dit opzicht, althans
tegen het reliéf van de Nadere Reformatie, een eigen, eenzame weg ging.

2. De conclusies gewogen

Wij komen nu tot een afweging van de gemaakte conclusies. Hierbij concentreren
wij ons eerst op de vier relaties die in onze studie aan de orde kwamen, te weten
Kohlbrugge's relatie tot Luther, tot Calvijn, tot Dordt en tot de Nadere Reformatie.
Daarop pogen wij een antwoord te vinden op de vraag hoe Kohlbrugge's positie is in
te schatten binnen het reformatorische tweestromenland van de Lutherse en de Cal-
vijnse traditie. Tenslotte wagen wij ons aan een korte waardering van Kohlbrugge's
betekenis. Wij beginnen dus met de genoemde relaties, ditmaal in omgekeerde volg-
orde, namelijk eerst met Kohlbrugge's verhouding tot de traditie die chronologisch
het dichtst tegen Kohlbrugge's eigen tijd aanligt, de Nadere Reformatie.
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De Nadere Reformatie

De relatie van Kohlbrugge's geloofsverstaan tot dat van de Nadere Reformatie is
niet in een spanningsloze formule te vangen. Enerzijds wordt. zij gekenmerkt door
een beduidende afstand, anderzijds door een niet minder belangrijke nabijheid. Distan-
tie zien wij aan de dag treden op een reeks van momenten dat de Nadere Reformatie
ertoe neigt - of ook ertoe komt - om, overigens vanuit een hoge waardering van het
innerlijke werk van de Heilige Geest, de betekenis van het Woord te verobjectiveren
tot informatiebron van waarheden; de aandacht te verleggen van de rechtvaardiging
naar de wedergeboorte (in engere zin) en van de akte van het geloof naar het
(eventueel als habitus opgevatte) begin ervan; de innerlijke beleving voor het
voetlicht te brengen ten koste van de belofte, waarbij het geloof dreigt te worden
overwoekerd door (de analyse van) het gevoelsleven; de samenhang van Wet en
Evangelie, respectievelijk die van zondekennis en geloof te vervangen door een
volgordelijk schema; de ontdekking aan de zonde meer te beschrijven dan te ver-
kondigen; rechtvaardiging en heiliging uiteen te leggen en ze in te kaderen in een
systeem van gelijkwaardige momenten die samen de orde des heils uitmaken, waarbij
zowel de kardinale betekenis van de rechtvaardiging alsook haar verstrengeling met
de heiliging dreigt verloren te gaan; de rechtvaardiging voor te stellen als een vier-
schaarbeleving; de aanvechting op te vatten als geestelijke verlating; de heilszeker-
heid niet tot het wezen, maar tot het welwezen van het geloof te rekenen, en deze
zekerheid tot stand te zien komen niet direct op grond van de belofte, maar indirect
via de reflectic aan de hand van de kenmerken; in de doop niet vooral het heils-
historische werk van Christus verzegeld te zien, maar de (al of niet toekomstige)
innerlijke genade; rond het avondmaal de aandacht meer te vestigen op de gast dan
op de Gastheer; de ruimte van de prediking te laten inperken door de dubbele prae-
destinatie. Dit zijn stuk voor stuk momenten die afstand scheppen. Wij verklaren
echter met klem dat wij met deze recks niet voorgeven, de Nadere Reformatie te
kenschetsen. Dat zou van weinig gevoel voor schakering getuigen. Het gaat ons om
momenten en accenten, die niet kunnen worden beschouwd als absoluut en overal
geldig. Toch denken wij meteen dat wij het gewicht ervan onderschatten, als wij
zouden beweren dat het slechts om incidenten ging. Zonder in het andere uiterste te
vervallen, door ze voor structureel te houden, zijn wij wel van gevoelen dat het
momenten betreft die in mindere of meerdere mate typerend kunnen worden geacht,
Mits men hierbij maar in aanmerking neemt dat iedere typering de werkelijkheid tot
op zekere hoogte geweld aan doet, doordat zij reduceert en generaliseert. Dat geldt
ook hier. De gemelde momenten doen zich niet altijd en overal voor, zeker niet in
gelijke mate. Wij ontdekten met name in Van der Groe een figuur die in diverse op-
zichten een eigen, reformatorisch geluid laat horen. Maar er is meer te noemen.

Naast de momenten van distantie dienen wij dan ook evenzeer een aantal trekken
van overeenkomst met Kohlbrugge in ogenschouw te nemen. Wij denken aan de
volgende aspecten. Met de Nadere Reformatie heeft Kohlbrugge de overtuiging
gemeen, dat het geloof geen produkt van menselijke creativiteit is, maar louter gave
van de Heilige Geest. Een grote mate van eenstemmigheid met de vooral latere
periode van de Nadere Reformatie vertoont Kohlbrugge voorts in zijn sterke concen-
tratie op het applicatieve werk van de Geest 6. Zowel aan de Nadere Reformatie als

6 Vgl P.L. Schram, 'De Nadere Reformatie in de negentiende eeuw’, in D N R 10 (1986) 6.
617




aan Kohlbrugge is een pneumatologische grondirek eigen, zij het dat in Kohlbrugge's
geschriften de Heilige Geest vaak impliciet, en bij de nadere reformatoren doorgaans
expliciet naar voren komt, en dat Kohlbrugge in zijn opvatting over de relatic van de
Geest tot het Woord accenten legt die in de Nadere Reformatie zeker niet algemeen
gangbaar zijn. Eenstemmigheid bestaat in ieder geval over de door en door existen-
tiéle, bevindelijke aard van het geloof, al heeft de térm bevinding Kohlbrugge's voor-
keur niet.

Ook ten aanzien van de prioriteit, de noodzaak, de intensiteit en de continuiteit
van de zondekennis zijn zij het eens. Congenialiteit met Kohlbrugge heerst op al die
momenten dat in de Nadere Reformatie het samengaan van zondekennis en geloof,
alsmede de correlatie van Wet en Evangelie wordt gehonoreerd. Hetzelfde geldt van
de - overigens schaarse en niet toonaangevende - momenten dat motieven aan het
licht komen als het beloftekarakter van de Wet, Gods liefde als bron van de zonde-
kennis en de ontdekkende zin van het kruis. Inzake de invulling van de rechtvaardi-
ging onderkenden wij analogieén met vooral Teellinck, Costerus, a Brakel en Van der
Groe. Een opmerkelijke overeenkomst bleek ons in de oproep tot zelfonderzoek. Al
klinkt zij bij Kohlbrugge minder frequent, het is een thema dat hij met de Nadere
Reformatie gemeenschappelijk heeft en er wellicht aan heeft ontleend. Een verschil is
wel dat hij de betekenis van de reflectie beperkt tot de zekerheid omtrent de echtheid
van het geloof, terwijl de Nadere Reformatie die veelal uitbreidt tot de zekerheid
omtrent het heil. Tenslotte wijzen wij op de verkiezingsleer. Al brengt Kohlbrugge in
tegenstelling tot de Nadere Reformatie de eeuwige verwerping niet ter sprake, de
manier waarop hij de weg tot de verkiezingskennis aangeeft, is niet zonder analo-
gieén in de Nadere Reformatie. Zelfs van zijn actualiserende opvatting over de ver-
werping zijn - bij Van der Groe - aanzetten te vinden.

Als wij het resultaat van ons onderzoek afwegen, komt het ons voor dat de relatie
van Kohlbrugge tot de Nadere Reformatie niet is te duiden als een breuk. Alleen al
het gemeenschappelijke pneumatologische grondpatroon pleit tegen deze beoorde-
ling 7. Wij zouden Kohlbrugge's positie ten opzichte van de Nadere Reformatie liever

7 Terzijde attenderen wij nog op het volgende. Wij vermoeden bij Kohlbrugge een aan de Nadere Reformatie verwante
instelling t.0.v. de cultuur, cen instelling die te kenschetsen is als kritische distantie. Dit vermoeden zou uiteraard nader
onderbouwd moeten worden. Wij komen tot deze gedachte op grond van slechts enkele overwegingen. De eerste aan-
leiding tot ons vermoeden is het feit, dat naar ons weten in Kohlbrugge's geschriften niet of nauwelijks toespelingen
zijn te vinden op cultuuruitingen, niet in zijn preken, maar cok niet in zijn brieven. Het tweede dat ons vermoeden
enige grond geeft, is een biografische mededeling, waaruit zijn afwijzende houding inzake concertbezoek blijkt, i.c. de
uitvoering van een oratorium. Zie H. Faulenbach, 'Die geordnete Gemeinde bei Hermann Friedrich Kohlbriigge', in
Vortrige zum Andenken an Hermann Friedrich Kohlbriigge, 106-114. Faulenbach beschrijft de bijzonder onverkwikke-
lijke crisis die eind 1856 in Kohlbrugge's gemeente plaatsvond i.v.m. een door Kohlbrugge bewerkte tuchtmaatregel
tegen diaken Carl Friedrich von der Heydt - zoon van Kohlbrugge's intieme vriend, ouderling Carl von der Heydt -,
n.a.v. diens concertbezoek. Kohlbrugge's houding in deze kwestie is niet onbedenkelijk. Summiere gegevens over deze
crisis, waarbij velen de gemeente verlieten, zijn te vinden in J. van Lonkhuyzen, o.c., 302, en in H. Klugkist Hesse,
0.¢., 333,

De beocordeling van de relatie van de Nadere Reformatie tot de cultuur is overigens enigszins divers. C. Graafland komt
in De Nadere Reformatie ¢n haar culturele context!, in de 1.Z.B.-bunde} Met ket Woord in de tijd, 117-138, enerzijds tot
de conclusie dat deze relatie in het algemeen principieel en praktisch vrij negatief is geweest - hij spreekt zelfs van 'een
a-culturele of misschien wel anti-culturele instelling' (118) -, maar anderzijds vindt hij toch dat het beeld zoveel nuance
vertoont, 'dat ook gesproken kan worden van een selectief en doelbewust gebruik der cultuurgoederen en zelfs van een
zekere vorm van eigen creatieve cultuurbeoefening’ (134), waarbij hij vooral denkt aan de woordeultuur. Positiever van
inschatting is W.J. op 't Hof, 'Het culturele gehalte van de Nadere Reformatie’, in De zeventiende eeuw. Cultuur in de
Nederianden in interdisciplinair perspectief. Kerk en cultuur, 5 (1981 129-140, Hij wijst erop dat cultuurvermen die de
toets van de Schrift konden doorstaan, volledig werden geaccepteerd (138v,). Vgl. van dezelfde, 'De Nadere Reformatie
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willen omschrijven als een kritische solidariteit. De solidariteit komt daarin aan de
dag dat ook Kohlbrugge's hoofdbelangstelling uitgaat naar de door Woord en Geest
gewerkte persoonlijke verhouding van God en mens, waarbij ook in de precisering
van deze geloofsverhouding tal van parallellen op te merken zijn. Hier komt bij dat
zijn prediking juist tegen de achtergrond van deze traditie naar ons besef het meest
tot haar recht komt 8. Dat deze solidariteit vaak kritisch van karakter is, blijkt uit de
(impliciete} correcties, vrijwel steeds in reformatorische zin. Zijn saamhorigheid met de
Nadere Reformatie geldt dan ook voornamelijk die nader-reformatorische denkbeel-
den waarin de doorwerking van het reformatorische erfgoed het meest tot uitdruk-
king komt, en die auteurs die de nalatenschap van de Reformatie het zuiverst hebben
bewaard. Het duidelijkst geldt dit voor Van der Groe. Terwijl echter bij hem de refor-
matorische heroriéntatie hetzij slechts incidenteel naar voren komt, hetzij in de vol-
trekking van de prediking vaak omfloerst blijft, treedt die in Kohlbrugge's prediking
structureel en onverhuld aan het licht. '

Dordt

Kohlbrugge's verhouding tot Dordt is een spanningsvolle. Voor zover de Canones
het volstrekte genadekarakter van het heil en het geloof belijden, valt er overigens
geen enkele spanning te bespeuren. Daarin is Kohlbrugge met de Dordtse vaderen
volledig eensgezind. Omdat juist deze profilering van het sola gratia ongetwijfeld de
hoofdstrekking van de Leerregels uitmaakt, houden wij het op een in de grond
principiéle eenstemmigheid tussen Kohlbrugge en Dordt. De spanning betreft niet
deze grondtencur, maar de vitwerking. In tweeérlei opzicht komt Kohlbrugge's distan-
tic aan de dag. In de cerste plaats inzake de Dordtse nadrukkelijke belangstelling
voor de wedergeboorte in engere zin, als het verborgen begin van het geloofsleven.
Deze belangstelling deelt Kohlbrugge niet. Niet omdat hij de door de Geest vol-
trokken kwalitatieve vernieuwing van het hart zou miskennen, maar omdat hij veel
liever spreekt over de wedergeboorte door het geloof dan over een geloof dat aan de
wedergeboorte ontspringt. Kennelijk ducht hij het gevaar van een zekere verzelf-
standiging van de wedergeboorte ten opzichte van het geloof, een vrees die blijkens
de na-Dordtse ontwikkeling niet geheel ongegrond is.

In de tweede plaats heeft Kohlbrugge kritiek op de manier waarop in de Canones
de praedestinatieleer wordt geconstrueerd. Zijn uitgesproken commentaar betreft de
aandachtsverschuiving van de rechtvaardiging naar de praedestinatie.

in Zeeland. Een eerste schets', in A. Wiggers e.a. (red.), Rond de kerk in Zeeland, 61-63; van belang in dit verband is
ook Op 't Hofs "Rooms-katholieke doorwerking binnen de Nadere Reformatie. Een eerste algemene verkenning', in DN
R 15 (1901) 104+, Eveneens belangwekkend is de studie van L. Strengholt, 'Tekenen van de Nadere Reformatie in de
poézie van Revius, Cats en Huygens?, in D N R 11 (1987} 109-125. Strengholt merkt o.i. terecht op dat een selectieve
houding f.0.v. wereldse cultuur niet sectarisch, maar 'katholiek' christelijk is {112). Volgens hem stonden de nadere
reformatoren - hij heeft het oog op de zeventiende esuw - midden in hun tijd en stonden zij positief tegenover de wereld
van het boek, het onderwijs, de muziek ¢n de schilderkunst (113). Informatief is ock de studie van L.F. Groenendijk, 'De
Nadere Reformatie en het toneel', in De zeventiende eenw, id., 141-153. Vgl. inz. G. van den End, Guiljelmus Saldenus
(1627-1694), 236-259, het hoofdstuk 'Saldenus als man van de cultuur'.

8 Vgl F. Thiele, o.c., 39, die evenwel aantekent: 'Wenn also behauptet werden sollte, Kohlbriigge sei ohne den

Pietismus nicht zu verstehen, dann musz hierin gesagt werden, dasz dies fiir das positieve Anliegen darin zutreffen mag’.

Vgl. id., 310, waar Thiele spreekt van Kohlbrugge's 'Schiirfe gegen die Verzerrungen im Pietismus’, maar meteen aan-
vult: 'dessen echten Anliegen er hingegen durchaus ilbernimmt’. Thiele's mening dat Kehlbrugge's verzet te verklaren
zou zijn vanuit diens relationele denken {contra het statisch-substaniiéle denken) lijkt ons echter een versimpeling van
de werkelijke stand van zaken en een oordeel dat bezwaarlijk te staven valt.
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Onuitgesproken weegt ons inziens echter mee, dat hij met de keerzijde van de ver-
kiezing inhoudelijk anders omgaat. De verwerping projecteert hij, in tegenstelling tot
Dordt, niet terug op de ecuwigheid, maar denkt hij zich als een proces in de tijd. Naar
gereformeerde maatstaf is Kohlbrugge's kritiek onbevredigend - hij biedt dogmatisch
geen alternatief - en zelfs onbillijk. Kennelijk is zijn norm een andere, en staat er voor
hem, bij alle hoogachting jegens de gereformeerde traditie, geen gelijkteken tussen
Schriftuurlijk en gereformeerd 9.

Calvijn

Tussen Kohlbrugge's geloofsopvatting en die van Calvijn constateerden wij in
grote lijnen gelijkgezindheid. Te wijzen valt op tal van analogieén, zoals de
onlosmakelijke samenhang van Woord en Geest, waarbij voor beiden de Geest toch
het overwicht heeft; het bijeenhouden van geloof en wedergeboorte; de voluit
existentiéle aard van het geloof; het voorafgaan van de zondekennis aan de heils-
_kennis; de correlatie van Wet en Evangelie; de kardinale plaats van de rechtvaar-
diging en haar hechte eenheid met de heiliging; de passieve rechtvaardiging van
God; de grote aandacht voor de Wet en voor de heiliging; de rechtvaardiging als een
(herhaald) gebeuren, dat onder het Woord plaatsvindt; de notie van het simul iustus
et peccator;, de articulatie en de vertolking van de aanvechting; de gedachte dat de
heilszekerheid tot het wezen van het geloof behoort; het onderscheiden van een
zekerheid omtrent de oprechtheid van het geloof en de geloofszekerheid omtrent het
geloofde heil, waarbij de eerste reflexief, de laatste direct - en niet syllogistisch - tot
stand komt, louter op grond van de belofte; de oproep tot zelfbeproeving, al klinkt
die biyj Kohlbrugge vaker; de invulling van de verzegeling door de Heilige Geest, zij
het dat deze door Calvijn veelvuldiger ter sprake wordt gebracht; het dynamische
karakter van de zekerheid; wezenlijke noties van de sacramentsopvatting. Op het
punt van de praedestinaticheschouwing lopen de gedachten weliswaar beduidend
uiteen, maar zijn toch ook onmiskenbare raakvlakken aan te geven, zoals de ver-
vlochtenheid van verkiezing en rechtvaardiging, de beduchtheid voor speculatie en
de christocentrische benadering van de verkiezingskennis.

Wij zijn op grond van ons onderzoek van oordeel dat men mag spreken van een
sterke verwantschap.

Dit neemt echter niet weg dat zich in beider uitwerking toch te veel markante
verschillen voordoen, om Kohlbrugge een getrouw volgeling van Calvijn te noemen.

%  Van een formeel-kerkelijke binding aan de Dordtse Leerregels als belijdenisgeschrift is in Kohlbrugge's leven
nimmer sprake geweest. De Niederlandisch Reformierte Gemeinde nam wel de Heidelberger Catechismus, de Nederlandse
Geloofsbelijdenis en de Schotse Geloofsbelijdenis aan - het frappeert dat in deze laatstgenoemde, door vnml. John
Knox opgestelde confessie de dubbele praedestinatie geen directe aandacht krijgt -, maar niet de Canones. Zie
Bekenntnisz-Schriften und Formulare. De originele tekst van The Confessioun of Faith professit and belevit be the
Protestantes within the Realme of Scotland is te vinden in W. Niesel, Bekenntnisschriften und Kirchenordnungen der
nach Gottes Wort reformierten Kirche, 79-117. Overigens heeft de gedachte aan deze binding hem, gezien zijn
pogingen tot aansluiting bij de Ned. Herv. Kerk, kennelijk toch ook niet afgeschrokken. In zijn Lidmaatschap, 44, is
zijn oordeel over de Canones, zoals wij zagen, positief. Wij verwijzen naar hoofdstuk X, noot 329. Belangwekkend is
in dit verband de manier waarop F. Thiele, o.c., 80, Kohlbrugge's visiec op de confessie kenschetst: de belijdenis draagt
voor Kohlbrugge een naar de Schrift terugverwijzend karakter. 'Die Symbale bleiben ihm die Grenzen, welche die Viter
als treue und gottesfiirchtige Manner gezogen haben. Er treibt keinen Kultus darmit, er ist nicht einfach Nachbeter; denn
die Viter waren schlieszlich auch nur Menschen. Mittels der Exegese, dem Forschen in der Heilige Schrift, richtet er
sich aber innerhalb dieser Grenzen so ein, dasz er eine wohlbegriindete Lehre ausprigt'. Vg!. id., 87: 'Kohlbriigge war
nie Konfessionalist in der Bedeutung jener extremen und starren Firbung dieses Begriffs'.
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Wel staat hij naar ons inzicht aanzienlijk dichter bij Calvijn dan bij de Nadere
Reformatie, en heeft hij de Calvijnse traditie veelszins - dus niet altijd - meer in diens
geest voortgezet dan het zeventiende- en achttiende-eeuwse Gereformeerd Protestan-
tisme, maar een Calvinist pur sang kan hij niet heten. De voornaamste verschillen, nu
eens van graduele, dan weer van meer inhoudelijke aard, vatten wij samen. Terwijl
beiden de toegigening van Christus’ heil voltrokken weten door de Heilige Geest in
het Woord, en voor beiden de in het geloof ervaren gemeenschap met Christus be-
slissend 1s, valt voor Calvijn het hoofdaccent hierbij op wat de Geest ons aan hemels
leven vanuit de verheerlijkte Christus schenkt, terwijl Kohlbrugge vooral de nadruk
legt op wat de Geest ons in het Evangelie betuigt aangaande het heilshistorische, een-
maal volbrachte werk van Christus. Dit verschil mag overigens niet worden verabso-
luteerd, omdat bij beiden ook het alternatief voorkomt en het beiden gaat om een
geloofsgemeenschap met Christus die de Geest op de wijze van het Woord realiseert.

Ten tweede stelden wij in het kader van de zondekennis vast, dat Kohlbrugge
meer dan Calvijn onderkent dat de bron van de ontdekking bij uitstek Gods liefde is,
en dat hij in tegenstelling tot Calvijn het kruis beschouwt als de voornaamste plaats
waar de zonde wordt erkend. Ten derde denken wij aan de verhouding van recht-
vaardiging en heiliging. Ofschoon Calvijn ze onafscheidelijk acht, is hij voor hun
onderscheiding minder beducht dan Kohlbrugge. Veel meer dan Calvijn heeft Kohl-
brugge cog voor de toegerckende heiligheid. De analytisch aandoende momenten
die Kohlbrugge's rechtvaardigingsleer bevat, zijn Calvijn vreemd. Calvijns vertolking
van de rechtvaardiging is meer juridisch van aard dan die van Kohlbrugge. Voorts
doen zich verschillen voor in de vertolking van Romeinen 7, in de visie op de werken
bij Jakobus en op de vordering in de heiliging. In de vierde plaats heeft de aan-
vechting bij Calvijn niet die geloofskenmerkende betekenis als bij Kohlbrugge. Ten
vijfde legt Calvijn bij de vraag naar de oprechtheid van het geloof het hoofdaccent
op de innerlijke geloofsheleving, Kohlbrugge op de zichtbare handel en wandel. In te-
genstelling tot Kohlbrugge kent Calvijn echter de werken juist wel een (secundaire)
bevestigende functie toe voor de heilszekerheid. Ten zesde haalt Calvijn in zijn doop-
leer de notie van het verbond veel meer naar voren dan Kohlbrugge. In de zevende
plaats gaat Kohlbrugge in zijn nodiging ten avondmaal nog verder dan Calvijn. In de
achtste plaats ligt daar het ingrijpende verschil inzake de dubbele praedestinatie.
Calvijns soms symmetrische benadering maakt Kohlbrugge niet mee. Hetzelfde is te
zeggen van Calvijns nadruk op de tweeérlei roeping. Ook komt Kohlbrugge tot een
andere omschrijving van Gods soevereiniteit. Voorts en vooral: wanneer Kohlbrugge
ertoe neigt, de - overigens ook door hem als eeuwig beleden - verkiezing te actuali-
seren, en hij zich ten aanzien van de verwerping tot deze actualisering beperkt, is dat
geenszins in de geest van Calvijn.

Al met al denken wij dat er reden is om Kohibrugge's relatie tot Calvijn te ken-
schetsen als een selectieve affiniteit. Ofschoon ons de nauwkeurige informatie ont-
breekt omtrent de mate waarin Kohlbrugge met Calvijns oeuvre bekend was, heeft hij
zich daarmee naar eigen zeggen intensief beziggehouden en zich blijkens zijn
geloofsopvatting in hoofdzaak met die van Calvijn verwant geweten. Tegelijk is het
echter evident dat hij zich toch op ettelijke, niet altijd bijkomstige momenten van hem
heeft gedistantieerd. Dat hij mede bij Calvijn in de leer is geweest staat vast. Maar of
hij zijn leerling kan heten valt te betwijfelen. Hier staat evenwel tegenover dat zijn
affiniteit met Calvijn zo verregaand is, dat hij naar ons oordeel met zijn geloofs-
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benadering in velerlei en meestal wezenlijk opzicht diens erfenis zuiverder heeft ver-
tolkt dan dat velen van Calvijns directe, gereformeerde volgelingen dat deden. Wij
zijn van mening dat hij ondanks zijn (kritische) solidariteit met de nader-reformato-
rische vroomheid, daarin toch belangrijke versehuivingen heeft waargenomen verge-
leken met de reformatorische bronnen, en dat hij een herwaardering van de histo-
rische oorsprong heilzaam achtte voor prediking en geloofsbeleving. Dat hij hierbij
bovenal door Luther werd geinspireerd, doet aan zijn verwantschap met Calvijn, die
niet ten onrechte een leerling van Luther is genoemd, niets af 10,

Luther

Met Luthers geloofsverstaan is Kohlbrugge, zoals wij hebben geconstateerd, op
bijna alle fronten eenparig. Klugkist Hesse heeft wel recht van spreken, wanneer hij
stelt dat Kohlbrugge aan Luther 'mehr als allen anderen fiir seine Einsichten ver-
dankte'll. De meest in het oog springende overeenkomsten betreffen de door en door
existentiéle inslag van het geloof en van de geloofsvertolking; de correlatie van
Woord en Geest; de christocentrische opvatting van de wedergeboorte, waarvan de
rechtvaardiging het hart is; de invulling van de zondekennis; de spanningsvolle
verhouding van Wet en Evangelie; de notic dat de Wet onder de belichting van het
Evangelie belofte is; de vitwerking van de rechtvaardigingsleer - waarbij vooral de
volgende analogieén opvallen: de passieve rechtvaardiging van God door de zichzelf
veroordelende zondaar, de strakke verbondenheid van rechtvaardiging en heiliging,
de gedachte van de toegerekende heiligheid, de combinatie van synthetische en ana-
lytische elementen in de rechtvaardiging, het herhalingskarakter ervan en vooral de
zware nadruk op het simul fustus et peccator -; de sterke aandacht voor de aan-
vechting en de nagenceg identicke invulling ervan; de gedachten over de zekerheid,
waarbij wij met name wijzen op de noties, dat de heiliging het beslissende criterium is
om echt van vals te onderscheiden, dat de heilszekerheid niet reflexief, maar direct tot
stand komt, strikt op grond van de belofte, en dat die zekerheid dynamisch van aard
is; de vertolking van de verzegeling door de Heilige Geest; de doopleer; het avond-
maalspastoraat; belangrijke onderdelen van de praedestinatieleer, zoals de vervloch-
tenheid met de rechtvaardigingsleer, Gods vrijgevigheid als Zijn wezenstrek, Zijn uni-
versele heilswil en de gedachten over de verkiezingskennis.

Zeker zijn er ook verschillen. Maar die zijn naar ons inzicht doorgaans van
secundair belang. Te wijzen valt op het volgende. Vaker dan Kohlbrugge brengt
Luther de wedergeboorte behalve met de rechtvaardiging ook met de heiliging in
verband. De vooral door de jongere Luther aangehangen idee van de resignatio ad
infernum neemt Kohlbrugge niet over. Terwijl Luther zich bij de omschrijving van de

19 In hoeverre precies zich directe beinvloeding van Calvijn op Kchlbrugge laat gelden, is moeilijk te traceren. Het is
niet denkbeeldig dat de verwantschap goeddeels te danken is aan Kohlbrugge's hoge waardering voor Luther, die stellig
voor een van Calvijns voornaamste leermeesters te houden is. W. van 't Spijker, 'Calvijn tussen Reformatie en
Orthodoxie', in Geest, Woord en Kerk, 145, noemt Calvijn 'allereerst een leerling van Luther'. Hij herinnert aan een
uitspraak van P. Meinhold: 'Calvin ist der griszte und wohl auch einzige "Schiiler”, den Luther wirklich gehabt hat, d.h.
der ihn zutiefst verstanden und von ihm ausgehend, das Werk der Reformation mit einer eigenen Durchdringung der
Botschaft des Evangeliums fortgesetzt und zu einer eigenen kirchlichen Gestalt gebracht hat'. Van 't Spijker attendeert
erop dat Calvijn m.n. in de existenti€le opvatting van de theologie een trouwe leerling van Luther was. Bij uitstek deze
lijn is het die Kohlbrugge doortrekt.

il H. Klugkist Hesse, o.c., 94.
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vleselijkheid van de mens soms bedient van een partiéle terminologie, kiest Kohl-
brugge consequent voor een totaalbenadering, een benadering die inhoudelijk overi-
gens ook Luther voor de geest lijkt te staan. Terwijl deze zich voornamelijk tegen een
verwettelijkte rechtvaardigingsopvatting verzet, tekent Kohlbrugge vooral protest
aan tegen een verwettelijkt heiligingsstreven. Luther is voorts onbevangener in zijn
spreken over een vordering in de heiliging. Rond de aanvechting misten wij bij
Kohlbrugge de praktische adviezen. In tegenstelling tot Kohlbrugge kent Luther aan
de werken a posteriori betckenis toe voor de heilszekerheid. Kohlbrugge's appél tot
zelfonderzoek inzake de echtheid van het geloof vonden wij bij Luther niet of
nauwelijks terug. In de avondmaalsleer doen zich twee markante verschillen voor.
Kohlbrugge's opvatting over de praesentia realis van Christus is stellig meer
Calvijns dan Luthers. Hetzelfde geldt voor het accent op de zelfbeproeving, Wat
tenslotte vooral opvalt is dat Kohlbrugge in zijn verkiezingsleer Luther niet volgt in
diens gedachten over de Deus absconditus en de soevereiniteit Gods zoals hij die in
De servo arbitrio te berde brengt.

Wij zouden Kohlbrugge's relatie tot Luther willen typeren als zelfstandige navol-
ging 12, Hoeveel er ook aan te merken is op de inzichten die J. van Lonkhuyzen in
zijn Kohlbrugge-studies ontwikkelt, hem is dunkt ons niet tegen te spreken dat
Kohlbrugge in het diepst van zijn hart Luthers was en bleef 13, Hem een epigoon van
Luther te noemen, doet te¢ weinig recht aan Kohlbrugge's zelfstandigheid. Hem voor
een kopiist van Luther te houden, heeft nog minder grond. Daarvoor heeft hij Lu-
thers theologic te zelfstandig verwerkt en, waar hij dat nodig vond, op onderdelen
gecorrigeerd, terzijde gelegd of zelfs veronachtzaamd.

Kohlbrugge's positie: gereformeerd of luthers?

Kohlbrugge wilde voor alles een luisterend leerling en toegewijd vertolker van de
Schriften zijn 14. Hij was een Schrifttheoloog, maar met een aandachtige belang-
stelling voor wat de Kerk der eeuwen aan Schriftuitleg had opgeleverd. Hij ging
daarbij eclectisch te werk 15. Op een kritisch-selectieve manier maakte hij voor het
verstaan en vertolken van de Schrift gebruik van het gedachtengoed dat hij aantrof
in de grote tradities van de Vroege Kerk, de Reformatic en de Nadere Reformatie. Van
beslissende betekenis was hierbij het reformatorische belijden 16. Daarvan maakte
Luthers theologie voor hem het hart uit. Hoewel hij Luther betrekkelijk zeiden noemt
en vrijwel nooit citeert, is het toch diens geloofsverstaan waardoor het zijne diep

12 F. Thiele, o.c., 311, noemt Kohlbrugge terecht een mondige leerling van de Reformatie.

13 Van Lonkhuyzen, o.c., 382. Vgl. van dezelide, Dr. H.F. Kohibriigge en zijne prediking, 164v.

14 F. Thiele, o.c., 308, komt tot de wel wat eenzijdige stelling dat Kohlbrugge zich levenslang 'um cine eigene, das
heiszt von irgendwelchen menschlichen "Traditionen" unabhingige theologische Konzeption bemiiht, die er aus der
Heiligen Schrift gewann und stiitzte', Thiele wijst erop dat hierbij vooral Paulus richtinggevend was, terwijl het Oude
Testament van eminent belang bleef. Vgl. inz. id, 31: 'Tmmer wieder begegnen uns in seinen Schriften Hinweise daftr,
dasz er nicht in Auseinandersetzungen mit Fachtheologen, sondern vornehmlich durch "durchlebtes” Schriftstudium und
Gebet zu dieser Grundkonzeption (sc. Christus, unser Elend und das Ewighleibende des Gesetzes) gekommen ist'.

13 Dezelfde typering gebruikt ¥. Thiele, o.c., 78.

16 Interessant is in dit verband de door H. Klugkist Hesse, o.c., 383f, aangehaalde uitspraak van Kohlbrugge: 'Man
hat mich so oft gefragt: Freund, was ist doch eigentlich deine Lehre? Dann habe ich ihnen geantwortet: Schlaget die
Ribel auf, dort kinnt ihr sie finden, Schlapet den Heidelberger Katechismus, das Bekenntnis der Schottischen, der
Niederlandischen Kirche, der Wallonischen Kirche (sc. de Geneefse Catechismus van Calviin) auf, da werdet ihr sie
finden'. Merkwaardigerwijze ontbreekt hier de verwijzing naar Luther, die o.i. nu juist doorslaggevend is.
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beinvloed is. Wanneer Barth de wat hij noemt 'irregulaire dogmaticus' Kohlbrugge 17
aanduidt als 'ein reformierten Hyperlutheraner', lijkt ons dat een typering die veel
waars bevat 18, Naar ons inzicht heeft de Calvijnse traditie hem weliswaar diep ge-
raakt, maar was en werd hij geen Calvinist. Zijn Lutherse komaf en habitus behielden
levenslang het overwicht, met dien verstande dat hij bepaalde Lutherse elementen
zelfs nog extra belichtte.

Wij zijn ervan overtuigd dat inzonderheid Luthers kruistheologie in Kohlbrugge's
leven diepe afdrukken nagelaten heeft. Daarvan getuigt het geheel van zijn predi-
king. Zelf heeft hij tegenover Wichelhaus de ziel van zijn theologie eens zo omschre-
ven: 'Het brandpunt is het kruis; het veld waar de grote slag geleverd wordt, is
Gethsemane, de zaal van de hogepriester, Gabbatha, Golgotha, en daar de over-
winning (...). Zo hebt gij de sleutel van het geheel, en gij ziet, hoe de afzonderlijke
delen van het gebouw in elkaar passen'l®. Naar ons besef loopt er van Kohlbrugge's
sterke concentratie op het kruis een directe lijn terug naar Luther.

F. Thiele stelt dat de vraag naar de 'reformierten und lutherischen Wurzeln' van
Kohlbrugge's theologie nog open is. Hij voegt eraan toe: 'Und ihre Beantwortung
diirfte zweifellos fiir die heutige Theologie fruchtbar gemacht werden kénnen'20, Zelf
zoekt Thiele het antwoord op zijn opgeworpen vraag in deze richting, dat Kohl-
brugge weliswaar sterk door Luther was beinvloed, maar toch in de gereformeerde
traditie 'die biblischen Grundwahrheiten am klarsten und reinsten verkiindigt fand'.
Wat ons betreft, moet het antwoord echter in omgekeerde zin witvallen. Kohlbrugge
was een Lutheraan. Ofschoon wij een beduidende affiniteit tot Calvijn en een diepe,
zij het kritische verbondenheid met de gereformeerde traditie niet ontkennen, liggen
theologie-historisch gezien zijn wortels - en ook zijn hart - naar ons besef toch bij
Luther. Maar wij stemmen met Thiele in, wanneer hij de relevantie van Kohlbrugge's
positie als volgt verwoordt: "Er kann uns in manchen Punkten lehren, wie jenseits von
liberholten Streitfragen die beiden reformatorischen Richtungen einander befruch-
tend ergidnzen kinnen, ohne jedoch ihr eigenes Geprige aufzugeben'2!: Er lijkt ons
voor theologie en geloofsbeleving inderdaad winst in gelegen, wanneer men zich
evenals Kohlbrugge laat verrijken door wat er in zowel de lutherse als de gerefor-
meerde traditie ligt opgetast aan uit de Schriften opgedolven edel metaal. Welke voor-
keur men ook heeft, men doet er noch in dogma-historisch opzicht, noch in spiritueel
opzicht wijs aan, zich slechts eenzijdig te laten onderrichten. Een brede oriéntatie
schept meteen ook verdieping, althans wanneer het Woord Gods de bron en de norm
blijtt.

17 K. Barth, £ D I/1, 294. Onder irregulaire dogmatici verstaat Barth Schriftvertolkers die niet het oogmerk hebben de
hele doctrina in een systematisch geheel onder te brengen - als voorbeelden van regulaire dogmatici noemt hij c.a.
Thomas met zijn Summa en Calvijn met zijn fnstitutie -, maar die zich naar aanleiding van thema's die door de
Bijbeltekst en door de historische situatie worden aangereikt, fragmentarisch met het dogma van de kerk bezighouden.
Barth rekent cok Luther tot deze categorie. Opmerkelijk 1s dat K.H. Miskotte, In de Waagschaal. Verzameld Werk 1,
398, Kohlbrugge 'een Luther redivivus' noemt.

18 K DIV/L, 585.

19 Briefe-Wichelhaus, 106. Vgl. F. Thiele, o.c., 89: 'So ist das Hauptschema seiner Theologie "Christus, der Mensch
an unserer Statt". Zie ook A.de Reuver, 'Luther en Kohlbrugge, twee theclogen onder het kruis', in Eeclesia 82 {(1991)
81-86. Wij zijn ons ervan bewust dat onze studie voor een compleet inzicht in Kohlbrugge's theologie te fragmenta-
risch bleef. M.n. op het punt van zijn markante christologie behoeft zij aanvulling. Een eerste aanzet gaven wij in
Incarnatie en humanum, doctoraalscriptie R. U. Utrecht 1971, 145-196.

20 Thiele, o.c., 313.

21 1b.
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Waardering

Zoals Kohlbrugge omging met de traditie, zo dient men dunkt ons ook met hem
zelf om te gaan, kritisch en kiezend, maar vooral dankbaar voor zover hij het Schrift-
verstaan verdiept en aan het geloofsleven leiding geeft. Kohlbrugge was karaktero-
logisch stellig geen gemakkelijk mens: wat hoekig en soms heftig, niet vreemd aan
lichtgeraaktheid. Niettemin komt hij op ons toe als cen imponerend prediker en
pastor, vlijmscherp in zijn ontmaskering van valse vroomheid, maar met een charisma-
tisch richtinggevoel om gekneusde zielen op te sporen, begiftigd met het genadig
talent om ongetroosten te troosten. Zijn consequent beleden boodschap mag mar-
kant worden genoemd 22. Niet alleen vanwege de - voor zijn tijd uitzonderlijk te
achten - diep-reformatorische grondstructuur, maar ook vanwege de eigen aanscher-
pingen en eigen elementen die zijn geloofsverstaan bevat.

Onder de aanscherpingen springen vooral in het oog zijn hartstocht om de ge-
loofservaring te verankeren in Christus' eens voorgoed volbrachte borgwerk, ons
door de Heilige Geest in de belofte van het Evangelie verkondigd en toegeéigend,;
zijn onophoudelijke nadruk op het extraverte nochtanskarakter van het (aangevoch-
ten) geloof; zijn accentuering van de door genade toegerekende en gerealiseerde
heiligheid, in samenhang met zijn uitgesproken protest tegen een wettisch, activis-
tisch heiligingsstreven; zijn profilering van het beloftekarakter van de Wet. Bij de
eigen elementen die in Kohlbrugge's geschriften naar voren komen, denken wij voor-
al aan de dominantie van Romeinen 7:14, dat vanaf de dertiger jaren in zijn prediking
onafgebroken opklinkt of in ieder geval meeklinkt; in verband hiermee aan zijn
weerstand tegen de gedachte van een vordering in de heiliging; aan zijn opvatting
over de werken bij Jakobus; aan zijn eigenzinnige, maar diep in zijn theologie verwor-
telde vertaling van de Griekse aoristus-vorm; aan de notie dat de kinderdoop reeds
een gestalte van de toegigening is; en inzonderheid aan zijn voluit christocentrische
verkiezingsieer. ’

Het zijn accenten en elementen die het hart van Kohlbrugge's prediking - Gods
genade in de Gekruisigde - een eigen kleur en zeggingskracht verlenen. Hem erom
bewieroken zou evenwel niet in de geest van zijn boodschap zijn. Q. Noordmans
deed hem de eer aan, hem onder de kerkelijke klassicken te scharen 23. Men kan zich
afvragen of deze cer niet te hoog is. Wij denken van niet, Want wat is daarmee an-
ders erkend dan dat Kohlbrugge werd begenadigd, een plaats in te nemen onder hen
die de kerk van blijvende dienst mogen zijn. In deze reeks staat Kohlbrugge naast
anderen. Minder rijk en sprankelend dan Luther. Niet zo breed en helder als Calvijn.
Maar wel even diep als die beiden. Weillicht is het zuiverder, te zeggen dat zijn bood-
schap welde uit dezelfde diepe bron. Zo is ook Kohlbrugge een bron voor anderen.
'Indien gij wat aan mij hebben wilt, dan moet gij maar putten', placht hij volgens zijn

22 De kwestie van een eventuele ontwikkeling in Kohlbrugge's leer moeten wij laten rusten. Zij verdient nader
onderzoek. Al hebben wij de indruk dat de hevigheid en de soms extreme formuleringen van de jonge Kohlbrugge bij de
oudere getemperd zijn, naar ons besef is zijn prediking sedert de ontdekking van "de komma" consistent. Kohlbrugge
zelf betwijfelde dit laatste in ieder geval niet, Zie Predigt, 17 Juni 1871, 19, waar hij n.a.v. het hem geschonken inzicht
in Rom. 7:14 zegt: 'Daardoor {...) is het gekomen dat van toen af, in het jaar 1833, tot op heden, al mijn preken als uit
één stuk zijn {als aus Einem Gusse sind), en dat ik nooit een woord van hetgeen ik heb gepredikt, had te herroepen’

2} Noordmans, 'Kohlbrugge. Festpredigten', in o.c., 349.
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schoonzoon Bohl te zeggen 24. Daarbij ging het hem ongetwijfeld om het levende
water, waarmee hij ook zelf zijn dorst gedurig gelest wist. Bij het bronwoord van de
Levende ging hij naar eigen zeggen voortdurend bedelen, om vervolgens anderen te
laten delen in wat hij ontving 25. In een andere becldspraak vergeleek hij zichzelf,
zoals wij hoorden, met een kruier. Tot waardering van deze bedelaar en kruier is veel
reden. Tot verering niet in het minst. Want wat zal men van de kruier praten, wanneer
men voor de Weldoener staat 267 Ere wie ere toekomit!

24 Brieven-Béki, V1. Vgl. 'Ansprache des Herrn Pastor Kohlbriigge an die Jugend der Gemeine bei seinem Jubildum
1871 Juni', in Zur Feier, 13, waar hij van zichzelf getuigt: 'Hij is wel een arme, arme zondaar en hij kan zichzelf het
minste van jullie allen helpen, maar dit ene doet hij: hij gaat voortdurend bedelen bij de bron, en daaruit ontvangt hij
troost, allereerst voor zichzelf, en dan - daarom gaat het toch - troost voor jullie allen'.

25 Zie Ansprache des Herrn Pastor Kohlbriigge an die Jugend der Gemeine bei seinem Jubildum 1871 Juni, in Zur Feier
des fiinfundzwanzigjihrigen Bestehens unsers Vereins, 13, waar Kohlbrugge zichzelf als volgt typeert: 'Hij is wel een
arm, arm zondaar en hij kan zichzelf het minst van jullie allen helpen, maar dit ene doet hij: hij gaat voortdurend
bedelen aan de bron, en daaruit ontvangt hij troost, allereerst voor zichzelf, en dan ook - waarem het toch gaat - voor
jullie allen'.

26 Naar Kohlbrugge's eigen woorden. Zie K. Groot, o.c., 16]v.

626




A.7Z.
S. A
Tw.
WA
W A Br
W ADB
WATr
CcoO
0Ss
NTT
Th. Ref.

DNR
De N. R.

DeN.R. en
het G. P.

Biogr.
lexicon

Lijst van afkortingen

Amsterdamsch Zondagsblad
Schriftauslegungen

Twaalf Twaalftallen

Weimarer Ausgabe

Weimarer Ausgabe, Briefe
Weimarer Ausgabe, Deutsche Bibel
Weimarer Ausgabe, Tischreden
Toannis Calvini Opera quae supersunt omnia
Ioannis Calvini Opera Selecta
Nederlands Théologisch Tijdschrift
Theologia Reformata

Documentatieblad Nadere Reformatie

T. Brienen e a. (red.), De Nadere Reformatie. Beschrijving van haar
voornaamste vertegenwoordigers, 's Gravenhage 1986,

T. Brienen e.a. (red.), De Nadere Reformatie en het Gereformeerd
Piétisme, 's Gravenhage 1989.

D. Nauta e.a. (red.}, Biografisch lexicor voor de geschiedenis van het
Nederlandse protestantisme, Deel 1-3, Kampen resp. 1983, 1983, 1988.

627




Bibliografie

A BRONNEN

1 Kohlbrugge
1.a. Handschriften / afschriften uit Kohlhrugge-Archief Utrecht !

Band II A 55 {vertaling uit Latijn van het tweede deel van Kohlbrugge's dissertatie).
Band 111 A 69, 2 {De Taal Kanaiins).

Band TII B 2 {preekschets over "Het "hoe" der ellende).
Band 11 B 9 {over de Artikelen van het geloof).

Idem (preek over Zondag 6).

Band I1I B 10, 4 (preek over Hebr.13:20,21).

Band HI B 10, 31 (preek over de Zondagen 28-30).
Band 111 B 12, 2 (preck over Zondag 1}.

Band I11 B 12, 17 (preek over I Cor.7:19).

Band ITI B 15, 34 (preek over Zondag 7).

Band I1I B 17, 12 (preek over Kol.3:1-5).

Band TH1 B 24 (over het avondmaal).

Band III B 26, 28 (brief aan W.B. Barbe}.

Band I11 B 53 (preken uit 1825-1827).

1.b. Afschriften uit verzameling D. van Heyst
Handgeschreven bundel Diversen, uit nalatenschap van A.W. Ouwejan.
l.c. Gepubliceerde geschriften in de oorspronkelijke taal 2

- Bij den dood van mijnen vader. Dichistuk, Amsterdam 1898 (1825).

- Specimen philologico-theologicum inaugurale, exhibens commentarium in Psalmum quadragesimum
quintum, Amsterdam 1829,

- Jehova Tsidkenu: De Heere, onze gerechtigheid! De geloofs- en strijdkracht der kerkhervormers, door Ds.
M. Friedrich Sander, vertaald en met enige aantekeningen vermeerderd door Dr. H.F. Kohlbrugge,
Utrecht 1983 (1832).

- Drei Gastpredigten tiber Romer 7, 14, Psalm 65, 5. u, Psalm 45, 14-16. Gehalten im Jahre 1833, 1855.

- Das siebente Kapite! des Briefes Pauli an die Romer in ausfithrlicher Umschreibung [Romer 7], 1855
(1833).

- Het Lidmaatschap bij de Hervormde Gemeente hier te lande mij willekeurig belet. Vooraf gaat mijne
afzetting als Luthers proponent. Echie bescheiden, Amsterdam 1833 [Het Lidmaatschap).

- Hoogst belangrijke briefwisseling tusschen Dr. HF. Kohlbrigge en een van de meest beroemde zifner
tijdgenooten over de leer der heiligmaking, naar aanleiding van en vermeerderd met eene Leerrede van Dr.
Kohlbriigge over Rom. 714, Amsterdam 1892 (1834). ‘

1 De banden van de categorie III A betreffen manuscripten die door Kohlbrugge zelf zijn geschreven, die van de
categorie H1 B zijn manuseripten die door anderen - vooeral J, Kiinzli - zijn geschreven en doorgaans deor Kohlbrugge
zijn goedgekeurd. Grote diemsien bij het onderzoek biedt het Geschriften-register der Bijbelverklaringen, nieuwe
vermeerderde uitgave, Utrecht 1942,

2 Wij hjelden ons zoveel mogelijk aan de chronologische volgorde, waarbij niet het jaar van uitgave, maar van
ontstaan beslissend is. Dit jear van ontstaan vermeldden wij voor zover het bekend is, tussen ronde haken. Waar de
plaatsnaam ontbreekt, is steeds te lezen: Elberfeld, Veelvuldig voorkomende titels hebben wij in het notenapparaat
afgekort. In de nu voigende lijst worden deze afkortingen tussen vierkante haken vermeld.

628




Door Zijne wonden is ons genezing geworden. Brieven van Dr. H.F. Kohlbrugge uit het
Kohlbrugge-Archief te Utrecht, doorgezien en uitg. door Ds. Georg Helbig [Brieven-Helbig),
Wageningen 1935. Herdruk, Leiden 1990, De brieven - uit de jaren 1827-1870 - zijn gericht aan
verwanten en vrienden.

Lass dir an meiner Gnade geniigen, Briefe von H.F. Kohlbriigge. Aus dem Holléndischen iibersetzt. Mit
einer Einfiihrung und Zeittafel von Georg Helbig, Stuttgart 1959, Het betreft de vertaling van een
gedeelte van de brieven die zijn opgenomen in Door Zijne wonden is ons genezing geworden.

Brieven van Dr. HF. Kohibriigge, uitg. door Dr, Eduard Bohl, [ Brieven-Béhl], Utrecht 1877. Herdruk,
Veenendaal 1982. De brieven - uit de jaren 1828-1851 - zijn gericht aan St. de Clercq en M. Westendorp
(zie het 'Ten Geleide' van W. Aalders en D. van Heyst, in genoemde herdruk, IX).

Briefe von Dr. Theol, H.F. Kohlbriigge, weiland Pastor der niederlandisch-reformierten Gemeinde zu
Elberfeld an Johannes Wichelhaus, weiland auszerordentlicher Prafessor der Theologie zu Halle an der
Saale aus den Jahren 1843-1857. Ein Beitrag zum Verstindnis der Persdnlichkeit Pastor Dr. HF. Kohl-
briigge’s und zur Geschichte der Griindung seiner Gemeinde. Mit den Bildern Kohibriigge's, Wichelhaus,
der Kirche und des Kirchhafes der niederlindisch-reformierten Gemeinde zu Elberfeld . Herausgegeben von
1.J. Langen [ Briefe-Wichelhaus], 1911. Lt.t. wat de titel doet vermoeden, is de eerste brief in deze bundel
niet uit 1843, maar uit 1842.

Twee Brieven uit ket jaar 1839, gewisseld tusschen de Weleerwaarde Heeren A. Brummelkamp, destijds
predikant bij de Christelijke Afgescheidene Gemeente te Hattem, en H.F. Kohlbriigge, Doctor in de
Theologie, destijds woonachtig te Utrecht, Amsterdam, 1894,

Betrachtung wber das erste Kapitel des Evangeliums nach Matthdus [Matthgus I, 1844. V6dr de publi-
catie in het Duits was dit werk a! in het Nederlands uitgegeven door H.van Heumen, Betrachting over het
eerste Kapittel van het Evangelium van Mattheus, Amsterdam [842. Het is opnicuw vertaald en uitge-
geven door J.J, Gobius du Sart, Utrecht, 1860; later door W.B.H. van Linschoten en J.C.S. Locher,
Amsterdam 1939,

Obleiding tot recht verstand der Schrifi; voor eenvoudigen, die Gods Woord onderzoeken, Utrecht 1845,
Over den eersten Psalm. Eene betrachting, Amsterdam 1882 (1845).

Wozu das alte Testament? Anleitung zur vichtigen Schitzung dev Biicher Mosis und der Propheten, 1855
(1846).

Predigt ither Evangelium Lucas 9, Vers 28-36, Gehalten am 22. November 1846, 1855.

Licht und Recht, 1. Heft - 12, Heft [Lickt I enz.], 1887-1899 ([846-1862). De meeste van deze 77
preken zijn vertaald in de Twaalftallen.

Zwanzig Predigten im Jahre 1846 gehalten [Zwanzig), 1884,

Gottes Bund mit Abram, Predigt iiber I Mose 15, Vers 7-17 [Gottes Bund], 1855 (1846).

Predigt iiber Evangelium Lucas 9, Vers 28-36, 1855 (1846).

Schrifiauslegungen, 1. Heft - 23. Heft [ 5. 4. 1 enz.], 1904-1927 {van zeer verscheiden data). Het betreft
een vanwege de Niederlindisch-Reformierte Gemeine te Elberfeld verzorgde nitgave in 23 kloeke delen,
waarin een schat asn preken, aantekeningen en catechisatiestof is verzameld, bij wijze van een {overigens
incompleet) Bijbelcommentaar op Genesis 1 tot Psalm 95. Hierbij zijn ook verhandelingen over andere
Bijbelboeken ingevlochten, wanneer de behandelde tekst daartoe aanleiding geeft. Veel van het opgeno-
men materiaal is niet elders uitgegeven. Deze Schriftausiegungen zijn niet te verwarren met de al eerder
(1886-1906) in het Nederlands begonnen uitgave van de Schriftverkiaringen (zie: Geraadpleegde uit het
Dniits vertaalde geschriften).

Over den vijftigste Psalm [ Psalm 50], Amsterdam 1846 (1845/46). In §. 4. 22, 593707, is een Duitse
vertaling opgenomen, met de datering November 18435 - Februar 1846,

Die Lehre des Heils in Fragen und Antworten [Die Lehre], 1903 (1846).

Predigt iiber Galaten 5, Vers 24,1855 (1847).

Sieben Predigten tiber das dritte Kapitel des Propheten Sacharja. Gehalten in den Monaten November und
December 1847, 1855,

Oster-Predigten in den Jahren 1847, 1848 u. 1849 gehalten [Oster], 1876.

FPassions-Predigten in den Jahren 1847, 1848 u. 1849 gehalten, 3 Hefte [Passions I enz.], 1875,

Der verheiszene Christus. Sieben Predigten, 1855 (1847-1849).

Predigt iiber Psaim 138, Vers 8, 1855 (1847).

Weihnachts-Predigten | Weihnachts], 1876 (1847-1852).

Die Herrlichkeit des Eingebornen vom Vater, Erstes Heft [Die Herviichkeit I], 1877 (1847-1849),
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Idem, Zweites Heft [Die Herrlichkeit II], 1878 (1847-1863).

Acht Predigten iiber Fvangelium Johannis Kap. 3. V. I-21 nebst einer Schiusz-Predigt tiber Rémer 8.
V. 32 [Johannes 31, 1849 (1848).

Sieben Predigten tiber den Propheten Jona. Gehalten im Sommer 1848 {Jona], 1853.

Der dreizehnte Psalm. Drei Predigten, 1878 (1849),

Zacharias und Elisabeth. Finf Predigten iiber Evang. Luk. Cap. I, Vs, 5-25, u. 76-79, 1877 (1848/52).
Sechs Predigten tiber das erste Capitel des Briefes Pauli an die Ebrder [Sechs Predigien Ebrder], 1855
(1849),

Predigt tiber Hosea 11, Vers 8 und 9, 1852 (1849},

Zwei Predigten iiber die heilige Taufe, 1854 (1849).

"Siehe, das ist Gottes Lamm "und "Der Mucht hat iiber diese Plagen”. Zwei Predigten fiber Evangelium
Johannis, Cap. 1, Vers 29 und Offenb. Johannis, Cap. 16, Vers 9, 1852 (1849).

Im Anfang war das Wort. Sieben Predigten iiber Evang. Joh. Cap. I, Vs. 1-18 [Im Anfang], 1877
(1849/50).

Lobet den Herrn! Predigten iiber ausgewdihite Psalmen. Erstes Heft [Lober I], 1879 (1857/63).

Idem, Zweites Heft [Lober 17], 1880 (1849/62). )

Bekenntnisz-Schriften und Formulare der Niederlindisch-Reformierten Kirche im Elherfeld. Mit einem
Vorwort des Preshyterii herausgegeben zum Gebrauch in der Gemeine, 1882 (1850).

Kirchenordnung der Niederlindisch-Reformierten Gemeine, 1914 (ca. 1850).

De Taal Kanadns, Amsterdam 1884 (wsch, 1850). In het Duits vertaald als Die Sprache Kanaans. Ein
Gesprich zwischen zwei Pilgern auf der Reise nach der Ewigkeit, 1886. Verkorte versie in
Pfingstpredigten (vert. in Feesistoffen).

Die anvertrauten Pfunde. Der Hirte und seine Schafe. Das hochzeitliche Kleid. Drei Predigten, 1855
(1850).

Jesus und die Siinderin. Drei Predigten iiber Evang. Luk. Cap. 7, Vs. 36-50, 1877 (1850).

Predigt iiber Evangelium Lucas 11, Vers 33-36. Gehalten am 10 November 1850, 1855.

Gott, sei mir gaddig! Ein Wort des Trostes und der Zucht fiir Arme und Elende nach Anleitung des ein
und finfzigsten Psalms [Gott, sei mir gnddig!], 1862 (1850). Ock in S. 4. 17, 3861

Pfingst-Predigten [Pfingst}, 1877 (1850/63).

Predigt iiber den zweiunddreiszigsten Psalm, 1879 (1850).

Predigten auf Himmelfahristag, 1876 (1850-1854).

Erliuternde und befestigende Fragen und Antworten zu dem Heidelberger Catechismus [Erlduternde),
1851 (ca. 1850). .

Die zehn Gebote, ein feuriges Geselz. Predigt iiber 5. Buch Mosis, Cap. 33, Vers 2, 1855 (1851).
Kleiner Katechismus oder kurzgefaszie Form der Lehre nach dem Heidelberger Katechismus, 1868 (ca.
1852).

Predigten tiber die erste Epistel des Apostels Petrus. Evster Band, Die drei ersten Capitel [Petrus I, 1855
(1851-1853).

Idem, Zweiter Band. Das vierte Capitel [Petrus II], 1855 (1853).

Leerrede over het artikel "Ik geloof in den Heiligen Geest” Door den schrijver zelven uit zijn
Hoogduitsch handschrift vertaald en vermeerderd [Leervede H. Geest], z.pl., z.j. (1854). Ook in de (cude)
Twaalfiallen, dl. 8.

Schriftmdszige Erlduterung des alten, algemeinen, ungezweifelten, christlichen Bekenntnisses: "Ich
glaube in den heiligen Geist, 1855.

Historisch-thaclogische gesprekken tusschen nwee Gereformeerde Predikanten {(een oom en neef)
betreffende het lezen, bij de bediening van den heiligen Doop, van het geheele Formulier, vooral echter
van den Aanhef van het Gebed: "Die naar Uw streng oordeel ..... door hetwelk de Doop beduid wordt”,
Amsterdam 1882 (het ontstaansjaar is onbekend; de eerste uitgave is in Utrecht 1855),

Anleitung zur "wahren Priffung unserer selbst " nach den drei Stiicken unseres Abendmahl-Formulars,
1884 (1855). Nederlandse vertaling: De drie siukken van ons Formulier, in oude Twaalftallen 8.

Jesus am Meer bei Tiberias. Sechs Predigten iiber Evang. Johannis, Cap. 21, 1890 (1855).

Das gnadenvolle Geheimnis des groszen Versdhntages nach 3. Buch Mosis Cap. 16, nebst einer
einleitenden Erklirung des gesamten Opferdienstes unter dem alten Bunde, 1890 {1856). Ook in §. 4.
14, 307-339.

Die Stifishiitte und ihve Gerathe 1. Die Stftshiiite und der Vorhof [Stifishiitte 1), 1881 (1856/7).




- Idem, /1. Die Bundeslade, der Schaubrottisch und der goldene Leuchter [Stiftshiirte 17, 1881 (1857).

- Idem, IIl. Der Brandopferaltar und das Waschfasz {Stiftshiitte II), 1882 (1859).

- De gelijkenis van den zaaier. Leervede over Lucas 8, vs. 4-15, 1858 (1857).

- Predigt iiber Apostelgeschichte, Cap. 10:42,43. Gehalten in der Domkirche zu Halle an der Saale am
Sonntage Jubilate, Halle 1858, Nederlandse vertaling in de (oude) Twaalfiallen, dl. 10. Opniecuw vertaald
en ingeleid door D. van Heyst, onder de titel Jezus van Nazareth - onze toekomstige Rechter, Ommen,
1962.

- "dus tiefer Not". Vierzehn Predigten iiber den hundertachizehnten Psalm, 1884 (1858).

- Vijftal Leerredenen. Gehouden te Delft en te Fijnaart, in 1858 en 1863, Amsterdam 1861,

- Der einige Trost im Leben und im Sterben. Sechs Predigien iiber die erste Frage und Antwort des
Heidelberger Katechismus [Der einige Trost], 1879 (1859).

- Gottes Rat. Zwei Predigten iiber das sechste Kapitel des Propheten Sacharia, 1915 (1859).

- Pfingstpredigt iiber Apostelgeschichte Kap. 2, 1-21, gehalten den 12, Juni 1859, 1915.

- Die frohliche Sonntagsfeier. Zwei Predigten tiber den zweiundneunzigsten Psalm, 1880 (1861).

- Sechs Predigten (Die wesentliche Weisheit - Vom himmelblaven Faden - Ihr seid Menschen, Ich euer
Gott - Vom heil. Abendmah! - Hochzeit zu Cana), 1884 (1861).

- Eenige vragen en Antwoorden tot zelf-onderzoek en zelf-oefening, in Beproeft uzelven! Twee geschriften
van Dr. H F, Kolhbrugge, Amsterdam 1934 (1861).

- Der Herr, Philippus und Nathanael. Predigt tiber Johannis Kap. 1, V. 43-51, Basel 1862 (1862).

- Die Hochzeit zu Cana. Predigt tiber Evang. Johannis, Cap. 2, V. 11, Basel 1862 (1862).

- Etliche Gedanken dber Gottes Wort, in Evangelische Sonntagshote 2 (1866).

- Erklérung der Stelle I Mose Cap. 1:27, Amsterdam 1887 (1869).

- Eine Weckstimme vor, in und nach dem Kriege. Psalm 33, 1870 (1870).

- Unser Feind. Predigt iiber Joh. 8, 44, gehalten den 7. August 1870, 1915,

- Gebete ausgesprochen beim dffentlichen Gottesdienst, 1893 (1870/74).

- Zur Feler des fiinfundzwanzigidhrigen Bestehens unsers Vereins. Festgabe des Vorstandes der Gesellschaft
“Vereinigung ", waarin: Ansprache des Herrn Pastor Kohibrigge an die Jugend der Gemeine bei seinem
Jubildum 1871 Juni, en: Predigt gehalten am 11, Juni 1871, 1889.

- Neun Predigten gehalten September bis November 1871 [Neun Predigten 1871], 1872.

- Predigt fiber die Himmelfahrt unsers Herrn Jesu Christi gehalten den 8. Mai 1872, 1915,

- Die Rechte unseres Gottes siegt. Osterpredigt iiber Psalm 118, 15-18, gehalten den I, April 1872, 1915.

- Apostelgeschichte Cap. 2-10 in fiinfundzwanzig Predigten, im Jahre 1873 gehalten [Aposteigeschichie),
1874.

- Auf dem Weg nack dem Himmel. Drei Betrachtungen, Ziirich 1873.

- Wachet und betet! Ein Wort der Ermahnung an die Gemeine in acht Predigten uber 1. Petri Cap. 5, Vs.
5-11, 1883 (1874).

- Zur Erinnerung an Herm. Friedr. Kohlbriigge , waarin: Lefzte Predigt des Herrn Pastor Dr. Kohlbriigge,
iiber Psalm 28, Vers 6 und 7, gehalten den 29. November 1874 [ Zur Evinnerung), 1875,

- Troostwoorden in Dichiregelen voor allen, die in Nederiand miskend worden vanwege de Waarheid, die
naar de Godzaligheid is, Amsterdam 1892 (uit zeer versch. jaren),

l.d. Geraadpleegde uit het Duits vertaalde geschriften

- Ellende en Verlossing, of den in Chrisius gerechtvaardigden en geheiligden christen - beschouwd, ook in
zichzelven, in eene Leerrede over Rom: VII, 14. Uit het Hoogduitsch vertaald door J.H. Albrecht,
Amsterdam 1834 (1833).

- Overdenking van het eerste hoofdstuk van het Evangelie van Mattheis, Amsterdam 1939 (1842).

- De leer des heils in vragen en antwoorden in het jaar 1846 opgesteld, Amsterdam 1938 (1846).

- Amsterdamsch Zondagshlad Tot Getuigenis der Waarheid, onder red. van H.AJ. Liitge en A.J. Eykman,
jaargangen 1-12, Amsterdam 1888-1899. Hierin zijn vele vertaalde preken en aantekeningen van
Kohlbrugge opgenomen.

- Schriftverklaringen over verschillende texten, in de vorm van een 14-daags blaadje, Utrecht, later
Middelburg, 1886-1906, onder redactie van Dr. 1.F.W. Gobius du Sart te Woudrichem. Ds. D. van
Heyst deelde ons mee dat Gobius du Sart gebruik maakte van preken van Kohlbrugge, die onder de
voordracht door Kiinzli opgetekend waren. Vooral de moeder van de redacteur, Jvr. M. Schorer, de
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weduwe van ds. G.J. Gobius du Sart, heeft tal van Schrifiverkiaringen verzorgd. Na haar overlijden heeft
Ds. G.W. Locher te St. Johannesga een aantal door Kiinzli opgetekende preken van Kohlbrugge voor de
Schriftverkiaringen bewerkt. Door een plotselinge verhuizing van de toenmalige uitgever D' Huy te
Middelburg werd de vitgave in augustus 1906 gestaakt (herdruk in 24 delen, Berkel 1965-1974). Tussen
deze Schriftverklaringen en de Schriftausiegungen bestaat geen rechtstreeks verband, al komen in beide
identieke stukken voor.

Twaalf Twaalftallen Leerredenen, Amsterdam 1847-1864 (1846-1861).

Twaalf Twaalfiallen Leerredenen in nagenoeg chronologische velgorde. Tweede, ongewijzigde druk in
zes banden van de nieuwe en van aantekeningen voorziene uitgave (1910-1917) [Tw.], Franeker 1967
e.v. (1833-1851).

De eenvoudige Heidelberger. De Catechismuspreeken die nog aanwezig zifn van Dr. HF. Kohlbrugge
[Heidelberger], red. P.A. van Stempvoort en B. van Ginkel, Nijkerk 1941,

Feeststoffen [Feest], Utrecht 1878 {1847-1863).

Lijdensprecken gehouden in de jaren 1847, 1848 en 1849 [Lijdens], Amsterdam 1941.

Acht Leerredenen over het Evangelie van Johannes, Hoofdstuk 3 vs. 1-21, benevens een Slotrede over
Romeinen 8 vs. 32. Uit het Hoogduits door L.J.R. Kalmiji, Amsterdam 1954 (1848).

Drie Leerredenen over Evang. Johannes 1, vs. 29, Openb. v. Joh. 16, vs. 9, en Hosea 11, vs. 8, 9.
Gehouden in de maand October 1849, ten tijde der heerschende cholera-ziekre, Utrecht 1853,

Twee Leerredenen over Psalm 77 vs. 1-14 en Matthetis 8 vs. 17h. Gehouden in November 1849, tijdens
het heerschen der cholera, Amsterdam 1892,

O God, wees mij genadig! Een woord van vertroosting en vermaning voor armen en ellendigen, naar
aanleiding van de een en vijfiigste Psalm, opnieuw uit het Duits vert. door D. van Heyst, Amsterdam
1955 (1850).

Leerrede over Psalm 32, Amsterdam 1886 (1850).

Het heilig Avondmaal van onzen Heere Jezus Christus. Twee preeken gehouden in de jaren 1850 en
1871 te Wuppertal-Elberfeld, Amsterdam 1937.

Vragen en antwoorden tot opheldering en bevestiging van den Heidelbergschen Catechismus, Amsterdam
1930 (1851).

Beproeft uzelven! (waarin de vertaling van Anleifung en het in het Nederlands geschreven Eenige Vragen
en Antwoorden), Amsterdam 1934 (1835/1861).

Wat zegt Kohibrugge over Genesis 3?7 Genesis 3 voor de gemeente uilgelegd, opnieuw bewerkt en
ingeleid door D. van Heyst, 's Gravenhage 1986 (1856).

Het ambt der Ouderlingen, Amsterdam 1952 (1856).

De Tabernakel en zijn gereedschappen. Acht en twiniig Leerredenen gehouden in de jaren 1857-'59,
Amsterdam 1884, vert. en ingeleid door L. (sc. H.A L. Liitge) [Tabernakef].

Leerrede over I Corinthe 7:19, Amsterdam 1895 (1858).

Uit diepten van ellenden. Veertien Leerredenen over Fsalm 118, Amsterdam 1836 (1858).

Jezus van Nazareth - onze toekomstige Rechter. Preek over Handelingen 10:42 en 43, gehouden in de
Dombkerk te Halle aan de Saale op 25 April 1858 (Zondag Jubilate), vert. door D. van Heyst, Ommen
1962.

De Artikelen van ons algemeen en ongetwiffeld christelijk geloof. Drie Leerredenen, Amsterdam 1373
(1859).

Leerrede over Psalm 8, Amsterdam 1884 (1860).

Twee Leerredenen over Galaten 2, vs. 19 en 20, Amsterdam 1883 (1861).

De Heer, Filippus en Nathanaél, Leerede over Joh. 1:43-51, Utrecht 1862 (1862).

Korte verkiaring van Genesis 1, vers 27. Uit de handschriftelifke nalatenschap, Amsterdam 1887 (1869).
Eene wekstem voor, in en na den oorlog. Psalm 33, 1870.

Gebeden uitgesproken bif de openbare godsdienstoefeningen, uit het Hoogduits vert. door D. van Heyst,
Amsterdam 1950.

Negen Leerredenen, Gehouden in het Jaar 1871, 2e Bundel, Utrecht 1872,

Idem, 3e Bundel, Utrecht 1872.

Toespraak gehouden door Dr. H.F. Kohlbriigge den 7. Juni 1871 (t.g.v. zijn 25-jarig ambtsjubileum),
i En Jezus ging met hem, Ter gedachtenis aan Dr. H.F. Kohibriigge. "Stemmen uit Jeruzalem", jrg. 4,
no. 4, 5-13, Groningen 1903.

Leerrede over Ev. Mare, 5:24, Gehouden den 11den Juni 1871, in1id., 14-24.




- Handelingen der Apostelen, Hoofdstuk 2-10 in vijf en twintig Leerredenen, Amsterdam 1897 (1873},

- De bekering tot God en het geloof in onzen Heere Jezus Christus, preek over Hand. 20:21, uit Duits
afschrift vert. door D. van Heyst, in W. Aalders en D. van Heyst (red.), Hermann Friedrich Kohlbrugge,
257-263 (1874).

- Heere, leer mij Uwe inzettingen. Eene uitbreiding van Psalm 119, vers 33-40, Amsterdam 1899 (zj.).

- Over de Godheid van Christus, wit het Duits vert. door J.C.S. Locher, Amsterdam 1940 (z.j.).

- De hoveling te Kapernaum. Leerreden over Evang. Joh., Kap. 4, vs. 46b-54, Amsterdam 1863 (z.j.).

- Op den weg naar den hemel. Drie betrachtingen, Amsterdam 1899 (z.j.).

Luther

- D. Martin Luthers Werke. Kritische Gesammtausgabe, Weimar 1883 £f. Deze Weimarer Ausgabe
bestaat uit vier afdelingen: de eerste bevat de preken en geschriften [ W 4], de tweede de zgn. Deutsche
Bibel [W A DB], de derde de Tischreden [W A T¥] en de vierde de brieven [W 4 Br].

- Luthers Werke in Auswahl, Erster bis Vierter Band, Berlin 1959 (4e), hrsg. von Q. Clemen; Finfier
Band, Berlin 1963 (3e), hrsg. von E. Vogelsang; Sechster Band, Berlin 1955 (2e), hrsg. von H. Riickert;
Siebenter Band, Berlin 1962 (3¢), hrsg. von E. Hirsch; Achter Band, Berlin 1962 (3¢), hrsg. von O.
Clemen.

- Die gantze Heilige Schrifft Deudsch, Wittenberg 1545 Aufs new zugericht. Letzte zu Luthers Lebzeiten
erschienene Ausgabe, hrsg. von Hans Volz unter Mitarbeit von Heinz Blanke. Textredaktion Friedrich
Kur, 2 Binde, mit Arhang, Miinchen 1972,

- D. Martin Luthers Epistel-Auslegung. 4. Band. Der Galaterbrief, hrsg. von H. Kleinknecht, Gottingen
1980.

Calvijn

- loannis Calvini Opera quae supersunt omnia, 1-39, G. Baum, E. Cunitz, E. Reuss, ed., Corpus
Reformatorum Vol. 29-87, Brunsvigae-Berolini 1863-1900 (geciteerd als C O 1-59).

- loannis Calvini Opera Selecia, 1-5, ed. P, Barth, G. Niesel, D. Scheuner, Moenachii in Aedibus
1926-1962 (geciteerd als G 5 [-V).

- Institutie of Onderwijzing in de christelijke godsdienst, uit het Latijn vert. door Dr. A. Sizoo, drie
banden, Delft z.j. .

- Het gepredikte Woord, Preeken van Johannes Calvijn, vert. door I. Douma en W.H. van der Vegt, zes
delen in drie banden, Franeker 1978.

- Sermons on The Epistle to the Ephesians, Edinburg 1975.

- Predifing en verkiezing. Dertien preken over de onverdiende verkiezing van Jakob en de verwerping van
Ezau (1562), vert. door S. van der Linde, Kampen 1992.

- Johannis Calvins Lebenswerk in seinen Briefen. Eine Auswahl von Briefen Calvins in deutschen
Uebersetzung von Rudolf Schwarz, drei Binde, Neukirchen 1961/'62 (een goed bruikbare uitgave is ook
Lettres de Jean Calvin, recueillies pour la premiére fois et publieés d' apres les manuscrits originaux, par
Jules Bonnet, Lettres francaises. Tome premier / tome second, Parts 1854),

De na-reformatorische periode

Zacharias Ursinus, Verklaring op den Heidelbergsehen Catechismus. Uit het Latijn door C. van Proosdij,
Kampen 1886,

- De groote Catechisus, vertaald door G. Bouwmeester, Kampen 1941.

N.N., Schrifitelicke Conferentie, gehouden in ‘s Gravenhaghe inden lare I611. tusschen sommighe
Kercken-dienaren. Aengaende de Godlicke Praedestinatie metten aencleven van dien, 8°Graven-hage 1612,

Guilelmus Amesius, Medulla Theologica, Amstelodami 1641 (in één band met De Conscientia et eius iure
vel casibus).

Willem Teellinck, Adam Rechischapen, Wanschapen, Herschapen. Dat is: Een naeckte onrdeckinghe vande
ghelegentheyt des Menschen in zijn driederley staet; namelijck der onnooselheyt / der verdorventheyt
ende der weder-oprechtinghe, Utrecht 1659.
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- Ecce Homo Ofte Oogen-salve. Voor die noch sitten in blintheyt des Gemoets. Ende Voor alle treurige te
Zion. Om te sien Het bitiere lijden Christi / ende de soete vrucht van dien / tol haren
onuyispreeckelijcken troost (in €én band met Adam Rechtschapen).

- Den Christeliicken Leytsman Aen-wijsende De Practijcke der warer bekeeringhe / onder de geleghentheyt
van eenen Religieusen Vasten-biddach voor-ghestelt. Waer in wijdtloopelijck verhandelt wert / hoe dat
het werck der warer bekeeringe / bequamelijck soude mogen aengevangen ende volirocken werden,
Middelburgh 1618.

- Den Hoeck-Steen, van het Qude en Nieuwe Testament / Ofte Stichtelicke Verklaringe / van de Propheet
Maleachi, synde De laetste Propheet van 't Oude / ende her eerste beginsel van 't Nieuwe Testament,
Amstelredam 1645,

- De Toetsteen des geloofs. Waer in De gelegentheyt des waren salighmakende Geloofs nader ontdeckt
wardt / soo dat een yder sich selven daer aen kan Toetsen of hy oock het ware Salighmakende Geloove
heeft, Amsterdam 1662

- De worstelighe eenes bekeerden Sondaers, Ofte Grondige Verklaringe van den rechten zin des VIL
Capittels tot den Romeynen; waer van de 7. earste veersen / als oock het 24. seer wijtloopich / de reste
in 't korte / altemael seer kiaer ende krachtich / tot versterckinge van de Heyliche Leere / ende
bevorderinge van de waere Godisaligheydt / verhandelt worden, Vlissinge 1650.

- Het nieuwe Jeruzalem, vertoond in eene samenspraak, tusschen Christus en Maria, zittende aan Zijne
voeten; waarbif gevoegd is: Paulus’ klacht, over zijne natuurlijke verdorvenheid, met het middel om van
de macht derzelve verlost te worden, naar de uitg. van 1652, Laosduinen 1929,

- Huys-boeck, ofte Eenvoudighe Verkiaringhe ende toe-eygheninghe / vande voor-naemste Vraeg-stucken
des Nederlandschen Christelijcken Catechismi. Vermeerdert met de Verldaringe ende toe-eygeninge over
de Thien Geboden: ende het gebedt onses Heeren, Middelburgh 1650.

«  Sleutel Der Devotie Ons openende De Deure des Hemels, twee delen, Utrecht 1655.

- Soliloquium, ofte alleensprake eens zondaers, in den angst zijner wedergeboorte. Uitg. en toegelicht door
Prof. Dr. Herman Vekeman, Erftstadt 1984,

Jacobus Revius, Qver Ysselsche Sangen en Dichten. Uitgegeven, met ongedrukte gedichten vermeerderd en
van verklarende aanteekeningen voorzien door Dr. W.A P. Smit, Utrecht 1976.

Gisbertus Voetius, Eene disputatie over Geestelijke Verlatingen. Voorigezet door Johannes Hoornbeeck
(uitg. Traktaatgenootschap "Filipus"), z.pl. 1898.

Jodocus van Lodenstein, Beschouwinge van Zion, of aandachien en apmerkingen over den tegenwoordigen
toestand van het Gereformeerde Christenvolk. Gesteld in eenige Zamenspraken, twee delen, Amsterdam
1839.
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Zusammenfassung

In dieser Dissertationsarbeit erforschten wir die Glaubensauffassung Kohlbriigges
und verglichen sie mit dem Glaubensverstindnis von Luther, Calvin bzw. der "Na-
dere Reformatie”, wobei wir bis zu zweimal die "Dordtse Leerregels" einzeln einbezo-
gen. Unsere Zielsetzung war zweierlei: erstens, eine Analyse der Auffassung Kohl-
briigges, zweitens, die Stellung zu suchen seines Glaubensverstindnisses innerhalb
der reformatorischen und nachreformatorischen Tradition. Wir untersuchten neun
Aspekte des Glaubens.

Herkunft

Der Glaube entspringt nach Kohlbriigge exklusiv Gottes Gnade, durch Wort und
Geist. Uber das Entstehen und Weiterbestehen des Glaubens hat Kohlbriigge eine
vollstindig pneumatologische Betrachtungsweise.

Auch bei Luther trafen wir diese pneumatologische Betrachtung an, Es traf uns,
daB die Wirkung des Heiligen Geistes sowohl bei ihm als auch bei Kohlbriigge oft auf
implizite Weise hervortritt. Beide betrachten sie Wort und Geist korrelat. Fiir beide
geht das Wort voran, aber ist der Geist vorherrschend.

In Bezug auf Calvin stellten wir im GroBen und Ganzen Ubereinkiinfte fest. Der
wichtigste Meinungsunterschied zwischen Calvin und Kohlbriigge licgt in der um-
fangreicheren Pneumatologie Calvins.

Mit der "Nadere Reformatie " ist Kohlbrigge vollig eines Geistes in Bezug auf die
Auffassung der pneumatologischen Herkunft des Glaubens aus reiner Gnade, Was
Kohlbriigge mit vor allem der spiteren Periode der "Nadere Reformatie” verbindet, ist
der Nachdruck des Interesses auf das Wirken des Heiligen Geistes im Herzen.

Sofort zeigen sich auf diesem Gebiet der Applikation jedoch auch zwei Unter-
schicde. An erster Stelle scheint uns die Aufforderung Kohlbriigges zum Glauben
direkter zu sein - die optative Form, die in der "Nadere Reformatie” gebriuchlich war,
ist ganz gewil} nicht kennzeichnend fiir ihn -. Damit hingt ungezweifelt der Unter-
schied, der sich auf den Zusammenhang Wort und Geist bezieht, zusammen. Obwohl
auch nach Kohlbriigge der Geist von ausschlaggebender Bedeutung ist, hilt er Wort
und Geist sorgfiltig zusammen. In der "Nadere Reformatie" 146t sich ein Vorzug fiir
eine stiarkere Unterscheidung zwischen dem (objektiven) Wort und dem (auf das
Subjektive bezogenen) Geist wahrnehmen. Kohlbriigge betont hingegen gerade die
Reziprozitit von Wort und Geist. Die formale Folge dieser Betonung ist die grofiere
Verwobenheit von Auslegung und Anwendung in seinen Predigten als es in der
Regel in der "Nadere Reformatie” der Fall war. Die materielle Folge ist, daB Kohlbriig-
ge in seinen Predigten nicht soschr auf die notwendige Anwendung verweist, son-
dern daB er sie darin volizogen weil3. Kohlbriigge greift damit auf urreformatorischen
Ideen zuriick, die, wenn sie auch nicht in der "Nadere Reformatie" verlorengingen, so
doch ins Abseits gerieten. Um diesen Unterschied zu erkldren, kann man an den
Einflul denken, den das scholastische Denkmuster in der Reformierten Orthodoxie
auf die "Nadere Reformatie” hatte, und worin das Subjekt-Objekt-Schema einen wich-
tigen Platz einnimmt. Kohlbriigge scheint fiir diesen Einfluf8 nicht empfindsam zu
sein. Er schlieBt sich den Reformatoren eng an.
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Wiedergeburt

Fir Kohlbriigge gehéren Wiedergeburt und Glaube unzertrennlich zusammen.
Wiedergeburt betrachtet er als das durch Wort und Geist bewirkte Glaubensleben,
das innerlich auf Christus aulerhalb uns, namentlich auf das einmal fiir immer voll-
brachte Heil bezogen ist. Die Wiedergeburt als substanticllen Besitz im Menschen
lehnt er ab. Er bevorzugt es, die Wiedergeburt als pneumatologische, existentielle und
qualitative Verinderung des Menschen durch den rechtfertigenden Glauben in Chris-
tus zu betrachten.

Zu Luthers Auffassung diesbeziiglich gibt es eine fast vollstindige Kongruenz.

Die Analogie zu Calvin ist erheblich. Zweifellos spricht Calvin fast immer {iber
eine Wiedergeburt durch den Glauben und nur hiochst selten itber die umgekehrte
Reihenfolge - wobei es nach unserer Interpretation auch dann noch deutlich ist, daB
er diese letzte Konzeption nicht bevorzugt -. )

Die markantesten Unterschiede zwischen Calvin und Kohlbriigge zeigen sich
dort auf, wo Kohlbriigge, ohne die Anwendung durch den Geist auch nur teilweise
zu vernachlissigen, betont, dafi die eigentliche Wiedergeburt im einmal vollbrachten
Heilswerk Christi stattgefunden hat, wihrend Calvin - der den Terminus Wieder-
geburt librigens viel dfter verwendet - das innerliche Wirken des Geistes sehr stark
betont. Im Gegensatz zu Kohlbriigge bezieht er ihn nicht {auch) auf die Rechtferti-
gung, sondern ausschlieBlich auf die Heiligung. Auffallend ist auerdem, dafl Kohi-
briigge nicht von einem wiedergeborenen und einem noch nicht wiedergeborenen
Teil in der Seele spricht. Auch Kohlbriigge kennt eine Zweiheit. Aber fir ihn ist
deutlich, dal} es sich hierbei nicht um eine Zweiteilung, sondern um zweierlei Betrach-
tung handelt - zu gleicher Zeit gerechtfertigt wie siindig -, eine Auffassung, die auch
in seiner Rechtfertigungslehre eine sehr wesentliche Stellung einnimmt,

Mit der Dordtschen Wiedergeburtslehre stimmen Kohlbriigges Auffassungen dar-
in wesentlich iiberein, daB er nicht weniger als Dordt die radikale, qualitative Erneue-
rung durch den Heiligen Geist profiliert. Aber das nachdriickliche Interesse der Cano-
nes fir den verborgenen Anfang des Glaubens teilt Kohlbriigge nicht. Auflerdem
nennt Kohlbriigge die verborgene Wirkung des Geistes, die dem Glauben vorangeht,
nicht Wiedergeburt. Er erkennt die wunderbare Wirkung des Geistes an, aber spricht
erst von Wiedergeburt, wenn von Glauben die Rede ist.

Vergleichen wir Kohlbriigges Auffassung der Wiedergeburt mit der der "Nadere
Reformatie", dann ist das Ergebnis ambivalent. Kohlbriigge, eines Geistes mit allen
anderen Reformatoren, ist der Uberzeugung, daf3 das geistliche Leben ganz und gar
der Wirkung des Heiligen Geistes zu verdanken ist. Wenn es jedoch auf die Ausle-
gung ankommt, ergibt sich eine Distanz. Bei Kohlbriigge hat sich die grofite Distanz
zu jenen Vertretern aufgezeigt, die die Wiedergeburt als eine eingegossene Glaubens-
kraft betrachten, verselbstidndigt mehr oder weniger, in Bezug auf das Wort und den
Glauben. Als Exponent dieser Auffassung gilt Comrie. Kohlbriigge unterscheidet sich
wesentlich von thm. Dahingegen spiiren wir eine Ubereinstimmung mit denen, die
den Zusammenhang zwischen Wiedergeburt bewirkendem Geist und geglaubtem
Wort betonen. Besonders auffallend waren die Parallelen zu W. 4 Brakel und Th. van
der Groe.

Der Punkt, an dem die Meinungen stark auscinandergehen, ist die in der "Nadere
Reformatie” herrschende Neigung, statt der Rechtfertigung die "Wiedergeburt-im-
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engeren-Sinne” in den Mittelpunkt zu riicken. Im Hintergrund dieser Diskrepanz
wird, unserer Meinung nach, eine auseinandergehende Betrachtung der Heilsord-
nung sichtbar. Wihrend es bei den Reformatoren hdchstens Ansétze zu einer ordo
salutis gibt, ist sie in der nachreformatorischen Entwicklung - hichstwahrscheinlich
von der Orthodoxie beeinflufdt und durch die Kontroverse zum Remonstrantismus ver-
stirkt - von grofer Bedeutung geworden. In dieser Heilsordnung ging die "Wieder-
geburt-im-engeren-Sinne” dem Glauben voran. Obwohl die Dominanz dieser Ord-
nung nicht iiberall gleich stark war, und besonders Van der Groe der reformatorischen
Konzeption gerecht werden wollte, wobei die Anwendung des Heils viel mehr auf
den rechtfertigenden Glauben konzentriert war, hinterliel} diese schematische Struk-
turierung der Applikation oft tiefe Spuren. Kohlbriigge hat - wie wir glauben - in
dieser Akzentverschiebung die Gefahr des Anthropozentrismus gefiirchtet und sie
bannen wollen. Auf jeden Fall ist sein Auswéhlen von der reformatorischen Auf-
fassung deutlich. DaB er sich hierin noch enger an Luther als an Calvin anschlieft,
zeigt sich aus seiner Uberzeugung, dafB3 die eigentliche Wiedergeburt in Geburt, Tod
und Auferstehung Christi zustandekommt. Das Kennzeichnende fiir Kohlbriigge ist,
daB er diese Idee noch zuspitzt.

Art

Kohlbriigge ist der Meinung, da3 Wissen und Vertrauen von Anfang an sich im
Glauben verbinden. Auf die Erfahrungsdimension des Glaubens, der durch den Geist
auf das Wort und das Heil in Christus bezogen ist, legt er einen starken Nachdruck.
Dabei kommt er oftmals zu einer ausgesprochenen gefithlsméaBigen Auslegung der
Glaubenserfahrung, obwoh! er sich zugleich einer Mystik, die das Wort unbeachtet
1aBt, widersetzt. Die Beziehung zwischen Glauben und Erfahrung ist iibrigens kompli-
ziert. An erster Stelle spricht Kohlbriigge oftmals iiber eine Erfahrung, die mit dem
Glauben im Widerspruch steht. Er denkt dabei an innerliche Gefiihle, die nicht aus
dem Wort entstehen, oder an duferliche Erlebnisse, die zu den Verheiflungen Gottes
im Widerspruch stehen. An zweiter Stelle spricht er - obwohl weniger haufig - von
alltdglichen Erfahrungen, die nun gerade nicht mit den Verheiflungen strittig sind,
sondern eher als konkrete Erfiillungen empfangen werden. Sie festigen den Glauben.
An dritter Stelle ist allem Glauben Erfahrung zu eigen, in dem Sinne, daB glauben eine
von dem Heiligen Geist im Herzen erlebte Wirklichkeit ist.

Zwe1 Aspekte sind fiir Kohlbriigge kennzeichnend. Einerseits bringt er vorzugs-
weise die Spannung zum Ausdruck zwischen der letztgenannten eigenstindigen
Glaubenserfahrung und der erstgenannten Erfahrung des sichtbaren und greifbaren
Gegenteils. Dal} die Anfechtung in seinen Schriften von groBem Interesse ist, lifBt sich
daraus verstehen. Andererseits zielen wir auf den Aspekt, daB der Glaube, wie
innerlich er auch erlebt wird, dennoch vollig extern auf das Wort und darin auf Gott
in Christus gerichtet ist. Dies verleiht der von Kohlbriigge artikulierten Glaubensart
die besondere Mischung einer stark persénlich-subjektiven Bezogenheit auf das
geglaubte Wort und einer gleich starken extravertierten Ausrichtung auf dieses Wort.
In dieser Glaubenserfahrung greifen das subjektive Element der personlichen Erfah-
rung und das objektive Element des Wortes stiindig in ecinander.

Zu Luther fiel uns eine nahezu vollige Einstimmigkeit auf. AuBerdem stellten wir
eine betrichtliche Nihe zu Calvin fest.
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Mit der "Nadere Reformatie” hat Kohlbriigge die ganz und gar auf Erfahrung
gerichtete Art des Glaubensverstindnisses gemeinsam. Besonders mit der spiteren
Phase der "Nadere Reformatie" zeigt Kohlibriigges Betonung der personlichen Bezie-
hung zwischen Gott und dem einzelnen Menschen Verwandtschaft auf. Trotzdem
tritt auch ein bedeutender Unterschied auf. Wihrend mehrere Vertreter der "Nadere
Reformatie” ihr Interesse von dem auf die VerheiBung gerichteten Glauben auf die
Betrachtung und Analyse der innerlichen Erfahrung verschieben, setzt Kohlbriigge
einen gegensitzlichen Akzent.

Aufs neue hat uns die betriichtliche Ubereinstimmung mit Van der Groe getroffen.
Bekanntlich wollte er zu den urspriinglich reformatorischen Ansichten zurickkehren.
Auch Kohlbriigge wollte das. Er war darin nur durchgreifender und konsequenter.

Siindenerkenntnis

Der Erkenntnis der Siinde legt Kohlbriigge grofles Gewicht bei. Er kann sich
keinen Glauben ohne sie vorstellen. Seiner Ansicht nach ist sie sogar primir, weil sie
dem Heilswissen vorbereitend vorangeht. Das heiflt jedoch nicht, daf} sie dem Glau-
ben an sich vorangeht. Sie bildet nicht die Vorstufe des Glaubens, sondern seinen per-
manenten Grundzug. Erkenntnis der Siinde begleitet den Glauben von A bis Z, und
zwar auf heilsame Weise, weil sie bewirkt, dafi Gnade Gnade bleibt.

Mit stindigem Nachdruck bringt Kohlbriigge {auch) in diesem Zusammenhang
Gottes Gesetz zur Sprache. Dieses Gesetz ist zur Siindenerkenntnis unentbehrlich
und geht anklagend dem Freispruch des Evangeliums voran. Dennoch fiihrt das Ge-
setz Gottes seine Arbeit nicht getrennt vom Evangelium aus. Das Evangelium ist nach
Kohlbriigge sogar entscheidend. Um das Kreuz kommt ndmiich der letzte Ermnst des
Gesetzesurteils ans Licht. Dort wird durch Christi Geist des Menschen Untauglichkeit
am moralistischen Umgehen mit dem Gesetz entdeckt, wird er von dessen Geistlich-
keit iiberzeugt und zum Bekenntnis der Richtigkeit des Gesetzes gefiihrt. So wird
das Gesetz Spiegel der Siinde und wird der Mensch durch seine Zucht zu Christus
geflihrt. Durch den Glauben an ithn kommt es zur befreienden Aufhebung des Urteils
durch das Gesetz, stimmen wir mit dem Gesetz {iberein und 1st es fiir uns mur ganz
VerheiBung. Es ist deutlich, daB Gesetz und Evangelium fiir Kohlbriigge in span-
nungsvoller Beziehung zueinander stehen: Einerseits stehen sie sich gegeniiber, weil
das Gesetz verurteilt und das Evangelium freispricht; andererseits sind sie korrelat
und auf sich angewiesen, in dem Sinne, dal das beschuldigende Gesetz das Evange-
lium des Kreuzes braucht, damit sein Urteil iiberzeugend und demiitigend ins Herz
durchdringt, und dal das erlosende Evangelium die Anklage des Gesetzes nicht
entbehren kann, damit seine Nachricht als eine wirklich wunderbare Freisprechung
vom Fluch verstanden wird. Gerade durch diese Verkniipfung von Gesetz und Evan-
gelium kommt die heilsame Siindenerkenntnis zustande.

Kohlbriigges Ideen stimmen auch in dieser Hinsicht stark mit denen Luthers
iiberein, obwohl es Detailunterschiede gibt.

In groben Ziigen gilt dasselbe bei einem Vergleich zu Calvin. An einigen Stellen
steht Kohlbriigge Luther jedoch niher. Genau wie dieser hat er mehr als Calvin ein
Auge fiir Gottes Liebe als wichtigste Quelle, aus der die Siindenerkenntnis entspringt.
Daf die Siinde bei dem Kreuz schlechthin erkannt wird, ist eine Idee, die Kohlbriigge
wohl mit Luther, nicht aber mit Calvin gemeinsam hat.
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Es hat sich herausgestellt, dal} in der "Nadere Reformatie”in Bezug auf die
Stindenerkenntnis von einer unbestreitbaren Durchfilthrung des reformatorischen Ge-
dankengutes die Rede ist. Wohl muf} daran zugefiigt werden, daB in der "Nadere
Reformatie” dennoch auch eine andere Tendenz wahrzunehmen ist. Hier und da wird
die Spannung zwischen Gesetz und Evangelium, wie auch der Zusammenhang zwi-
schen Stndenerkenninis und Giauben, durch eine schematische Ordnung ersetzt,
Diese Schematisierung kann jedoch nicht als allgemein giltig betrachtet werden. Eine
zweite Randbemerkung gilt der Tatsache, dal bestimmte reformatorische Ansichten -
wic der VetheiBungscharakter des Gesetzes, Gottes Licbe als Quelle der Siinden-
erkenntnis, der wie kein anderer aufdeckende Sinn des Kreuzes - zwar nicht ganz
fehlen, aber in der "Nadere Reformatie” doch selten geworden sind. Von den Vertre-
tern der "Nadere Reformatic” scheint uns Van der Groe derjenige, mit dem Kohl-
briigges Verwandtschaft auch in diesem Punkt am grofiten ist.

Als das Kennzeichnende fiir Kohlbriigge 143t sich erstens sein ausgesprochenes
Interesse fir Rémer 7,14 anmerken, und zweitens, die Betonung der Idee, dafl der
Mensch aufBlerhalb Christus nicht imstande ist, das Gesetz einzuhalten. Wir haben
iibrigens den Eindruck, dafl das aufdeckende Element in Kohlbriigges Predigten von
direkterer und inklusiverer Art ist als gewdhnlich in der "Nadere Reformatie” der Fall.
Der fast permanente Gebrauch der dritten Person - "et", "die Seele", "der Siinder" -, der
viele Schriften der "Nadere Reformatie” kennzeichnet, birgt die Gefahr der Distanz
und Abstaktion in sich. Es ist diese Eigenart, die den Unterschied zu Kohlbriigges
Predigten um so mehr markiert, Unserer Meinung nach sind die Predigten Kohl-
briigges auch in dieser Hinsicht viel mehr der Reformation als der "Nadere Reforma-
tie" verwandt.

Rechtfertigung und Heiligung

Obwohl Rechtfertigung und Heiligung fiir Kohlbriigge nicht identisch sind, halt
er sie doch als eine unzertrennliche Zweieinigkeit zusammen. Die Heiligung nennt er
in einer seiner Schriften das Ziel der Rechtfertigung, zu der man jedoch nur gelangt,
wenn man bei der Rechtfertigung bleibt. Nur wenn die Heiligung nicht als zweite
Begebenheit nach der Rechtfertigung aufgefalt wird - als wére sie eine Ergiinzung
unsererseits - wird sie tatsdchlich Frucht bringen.

Der Glaube, durch den man an Christus und deswegen an der Gerechtigkeit teil
hat, ist ein Glaube, worin man Gott rechtfertigt, dem Urteil seines Gesetzes zustimmt
und sich selbst verurteilt. Unzertrennlich damit verbunden sind der Appell an die
Gnade Gottes und das Annehmen der Gerechtigkeit Christi im Wort des Evangeliums.
Dhieser Glaube ist sowohl unerheblich wie unentbehrlich, das heiBt: Er ist nicht ver-
dienstvoll oder kreativ, sondern ist rein instrumenteller und empfangender Art, und als
solcher doch unentbehrlich.

Der Glaube empfangt von Christus nicht nur die Gerechtigkeit, sondern auch die
Heiligung, als Wandeln in der Liebe. Bemerkenswert ist, dal Kohlbriigge auch dieses
durch den Geist bewirkte Wandeln in der Liebe in der Rechtfertigung mitzéihlen 148t.
Diese Uberzeugung Kohlbriigges findet ihre Rechtfertigung in der Tatsache, daB
auch diese Liebe ganz und gar einen Geschenkcharakter hat.

Die einmal von Gott geschenkte Rechtfertigungserkldrung wird in der tdglichen
Schuldverzeihung immer wieder erneuert. Dieser Gedanke der wiederholten Rechtfer-
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tigung hingt mit der stark in den Vordergrund tretenden Uberzeugung Kohlbriigges
zusammen, daf der gerechtfertigte Mensch zu gleicher Zeit Siinder bleibt, und daB
der in Christus Heilige, der durch ihn Frucht tragt, zu gleicher Zeit ein Unbheiliger in
sich selbst bleibt. Von auBerordentlicher Bedeutung dabei ist die Entdeckung des
Kommas in Romer 7,14. Der Glaubige ist und bleibt Siinder, nicht nur soweit er fleisch-
lich ist, sondern weil er ganz und gar fleischlich ist. Diese Auffassung hinterldfit im
ganzen Werk Kohlbriigges tiefe Spuren. Die bleibende Fleischlichkeit des Christen-
menschen betrachtet er nicht als eine partielle, sondern als eine totale Fleischlichkeit.
Geistlich ist derselbe Mensch jedoch, weil Christus durch den Glauben in ihm wohnt.

Zu Luthers Auffassung zeigt Kohlbriigge wiederum eine grofe Ahnlichkeit. Es
frappiert, daB auch Luther die durch den Geist Christi bewirkte Heiligung unbe-
schwert als (zweiter) Grund der Rechtfertigung anmerken kann. Der erste Grund der
Rechtfertigung, die Gerechtigkeit Christi, ist unldsbar verbunden mit dem zweiten
Grund, der durch den Geist geschenkten Erncuerung. Aufgrund dieser Konzeption
kommt Luther zu einer engen Verbundenheit von Rechfertigung und Heiligung, die
uns in starkem Mafe an Kohlbriigge erinnert. Auch Luther lehrt auBerdem, dal wir
flir beide vollkommen auf (den Glauben an) Christus angewiesen bleiben. Dies meint
er, wenn er behauptet, dall weitergehen immer von neuem anfangen heilit.

Auch in Bezug auf den Gedanken des simul iustus et peccator tritt eine
auffallende Ahnlichkeit hervor. Obwohl Luther sich manchmal einer von Kohlbriigge
von der Hand gewiesenen partiellen Terminologie bedient, wobei der Christ augen-
scheinlich in einen fleischlichen und einen geistlichen Teil geteilt wird, geht es auch
Luther inhaltlich nicht um einen siindigen nicht-wiedergeborenen Teil und einen
besseren wiedergeborenen Teil im Menschen, sondern um den einen Menschen aus
zweierlei Gesichtspunkt betrachtet: Einerseits als Siinder in sich selbst, andererseits
als in Christus und durch seinen Geist gerechtfertigt und heilig.

Als erster Unterschied ist uns aufgefallen, daB Luther vor allem die gratuitive Art
der Rechtfertigung betont - im Widerstand gegen die Werkgerechtigkeit -, wihrend
Kohlbriigge vor allem die gratuitive Art der Heiligung betont - als Verteidigung
gegen ein aktivistisches Streben nach Heiligung -; der zweite Unterschied liegt darin,
daB Luther unbefangener iiber einen Fortschritt in der Heiligung spricht.

Kohlbriigges Bezichung zu Calvin ist ein wenig komplizierter. Einerseits zeigen
sich mehrere bemerkenswerte Unterschiede. Wir denken an Calvins schérfere Unter-
scheidung von Rechtfertigung und Heiligung, an sein viel geringeres Interesse fiir die
zugerechnete Heiligkeit, an seine Wachsamkeit in Bezug auf analytische Ideen in der
Rechtfertigungslehre, an seine mehr juristische Interpretation der Rechtfertigung und
an seine Formulierungen beziiglich der Fortschritte in der Heiligung. Andererseits ist
die Ubereinstimmung nicht gering. Dabei 148t sich hinweisen auf die Kardinalbedeu-
tung der Rechtfertigung, auf deren christologische Auslegung, auf die feste Bindung
zwischen Rechtfertigung und Heiligung, auf das starke Interesse fiir die Heiligung
und das Gesetz, auf den Gedanke der passiven Rechtfertigung durch Gott, auf die
rein mstrumentelle Art des Glaubens, auf das Wort als die Stelle, wo uns Rechtferti-
gung zuteil wird, auf den Wiederholungscharakter der Rechtfertigung und auf sein
Einverstindnis mit Luthers These simul iustus et peccator, wenn auch Kohlbriigge
diesbeziiglich radikaler als Calvin ist.

Hinsichtlich Kohlbriigges Beziehung zu der "Nadere Reformatie” sind uns ver-
schiedene Parallelen aufgefallen. Es betreffen diejenigen Aspekte, wo der Einflul der
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reformatorischen Lehre auf die "Nadere Reformatie” sich deutlich erkennbar gelten
146t

Aufler Analogien sind uns jedoch auch Unterschiede aufgefallen. An erster Stelle
denken wir dabei an die Tatsache, dall Kohlbriigge nach dem Vorbild von Luther und
Calvin, in der Zweiemigkeit der Rechtfertigung und Heiligung die ganze applikative
Wirkung des Heiligen Geistes gewdhnlich als zusammengefalit betrachtet, wihrend in
der "Nadere Reformatie" der Brauch aufkam, der Rechtfertigung und (danach) der
Heiligung einen Platz einzurdumen in einer Reihe anderer, gleichwertiger bzw. wich-
tiger Aspekte, die zusanumen die Heilsordnung bilden. Diese Einrahmung beeinhaltete
eine tiefgreifende Akzentverschiebung im Vergleich zu der reformatorischen Betrach-
tungsweise. Obwohl an einer Kardinalbedeutung der Rechtfertigung durch den Glau-
ben nominal festgehalten wurde, schien sie in der Praxis jedoch oft durch Wieder-
geburt und Bekehrung iiberflligelt zu werden. Es ist Van der Groe gewesen, der diese
Entwicklung bedauert hat und in reformatorischem Sinne hat zuriickbiegen wollen.
Auch fiir die Stelle der Heiligung hat diese Einrahmung natiirlich Konsequenzen
gchabt. Ohne dall der Zusammenhang mit der Rechtfertigung geleugnet wurde, ergab
sich jedoch ein starker Nachdruck auf die Folge der beiden. Infolgedessen geriet der
aus der Gnade stammenden Geschenkcharakter der Heiligung leicht ins Abseits und
konnte die Heiligung manchmal gesetzliche Ziige annehmen. Der Laientheologe Es-
wijler bildet diesbeziiglich eine markante Ausnahme.

An zweiter Stelle meinen wir, einen Unterschied wahrzunehmen, worauf wir in
einem anderen Zusammenhang schon vorher wiesen. Wihrend in der "Nadere Refor-
matie"” die Rechtfertigung meistens beschriecben wird, ruft Kohlbriigge sie vielmehr
hervor. Vor allem in der spiteren Periode des Reformierten Protestantismus scheint
die Rechtfertigung sich nicht in der Predigt, sondern im Innenzimmer zu vollziehen.
Bei Kohlbriigge liegt auf der im Wort vollzogenen Konfrontation des rechtfertigen-
den Gottes und des schuldigen Siinders die Hauptbetonung.

Bei den eigenen Akzenten Kohlbriigges denken wir vor allem an die folgenden
Aspekte: erstens an seinen stdndigen Widerstand gegen die gesetzlich-aktivistische
Auslegung der Heiligung. Zweitens an den starken Nachdruck auf die zugerechnete
Heiligkeit und an seinen Widerstand gegen den Gedanken einer Zunahme der Heili-
gung. Drittens an die Frequenz und die Konsequenz, womit er das "ich bin fleisch-
lich" aus Rémer 7 interpretiert.

Anfechtung

Die Anfechtung bringt Kohlbriigge auffallend oft zur Sprache. Der Kern der
Anfechtung liegt fiir ihn in der Spannung zwischen glauben und sehen, einer
Spannung, die mit demn Verheilungscharakter des Heils zusammenhéngt. Das Wort
der Verheiflung ist ja wohl zu glauben, aber vom Verheifienen ist meistens nichts oder
oft sogar das Gegenteil zu sehen. Der Anlal zur Anfechtung liegt vor allem im
Unvermégen des Glaubigen, diese Spannung zu erleiden. Wihrend der Teufel ver-
sucht, die Flamme des Glaubens auszuldschen, wendet Gott jedoch die Anfechtung
an um das Feuer anzublasen und die wahre Art des Glaubens ans Licht zu bringen.
Diese wahre Art besteht darin, daf} sie sich trotzdem nur auf das Wort verlaBt.

Kohlbriigges Auffassung iiber die Anfechtung hat sich mit der Luzhers als fast
identisch erwiesen.
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Auch fiir Calvin ist die Anfechtung ein Faktor von nichi geringer Bedeutung.
Calvins Auffassung diesbeziiglich stimmt gréftenteils mit deren Luthers und Kohl-
briigges iiberein. Das heiBt jedoch nicht, dafl es zwischen ihnen keine Unterschiede
gibt. Wir nennen die wichtigsten: an erster Stelle betrachtet Calvin die Anfechtung
zwar als sinnvoll, aber nie als charakteristisch flir den Glauben. An zweiter Stelle ist er
in seinem Sprechen dariiber knapper als Kohlbriigge und vor allem als Luther. An
dritter Stelle schien uns Calvin mehr als Luther und Kohlbriigge die Aufmerksamkeit
auf die externe Erscheinung der Anfechtung zu richten, im Sinn von Verfolgung und
Bedringnis, ohne daf er jedoch iiber die interne Erscheinung hinwegsicht.

In den Schriften der "Nadere Reformatie” ist unserer Meinung nach von einem

Wendepunkt die Rede. Bei Teellinck treffen wir zwar noch eine Auffassung iiber die
Anfechtung an, die der reformatorischen nahe verwandt ist, aber bereits bei Voetius
kiindigt sich eine Betrachtungsweise ganz anderer Art an. Die geistliche "verlating” -
bei ithm mit Anfechtung synonym - besteht nicht id der Spannung zwischen glauben
und sehen, zwischen dem bevorstehenden verheilenen Heil und dem vorhandenen
Gegenteil, sondern im Feblen von Freudegefiihl und Gewiheit. Soweit wir gesehen
haben, wurde dieser Betrachtungsweise nachgefolgt.
Wir vermuten, dal} die Verdringung der Anfechtung durch die geistliche "verlating”
einer Interessenverschiebung zusammenhéngt, wobei nicht die Frage privaliert, wie
das paradoxale Wort der VerheiBung fiir den Glauben wahr sein kann, sondern
vielmehr die Frage, wie man sich sicher sein kann, ob die innerliche Erlebung des
geglaubten Wortes echt ist, Wihrend der Suche im Innern nach Klarheit hieriiber
stofit man unter anderem auf Diirre und auf ein Gefiihl der Verlassenheit. Verschie-
dene "oude schrijvers” gehen hierauf seelsorglich und psychologisch tiefgreifend ein.
Der Wert davon darf nicht unterschitzt werden. Aber die Wirklichkeit, die sie zur
Sprache bringen, ist dennoch eine andere als die Anfechtung. In dieser Hinsicht ist
Kohlbritgge mit der "Nadere Reformatie" kaum verwandt. Er ist es wohl mit Calvin,
und mit Luther schlechthin.

Gewillheit

Hinsichtlich der GlaubensgewiBiheit weisen Kohlbriigges Schriften eine eigen-
artige Dualitdt auf. Einerseits meint er, daf3 sie in der Selbstpriifung anhand bestimmter
Merkmale zustandekommt, wobel er besonders denkt an die Selbsterkenntnis, die
christozentrische Ausrichtung, die Anfechtung und vor allem an die Heiligung. An-
dererseits bringt er nachdriicklich vor, dal man ausschlieBlich durch den rein extraver-
tierten Akt des Glaubens zur GewiBheit kommt, wobel man eben ganz auf die Selbst-
reflektion und das Spiiren nach Merkmalen verzichten soll. Wir verstehen diese Span-
nung nicht als Undeutlichkeit oder als Widerspriichlichkeit, sondemn als Betrachtungs-
weise, die die Glaubensgewillheit auf zwei verschiedene Weisen ausdriickt. Einerseits
gcht es Kohlbriigge um die Gewilheit beziiglich der Wahrhaftigkeit des Glaubens -
scharf vom falschen Glauben zu unterscheiden -, andererseits um die dem Glauben
wesentliche Gewiflheit beziiglich des verheiflenen und geglaubten Heils. Es ist
deutlich, daBl der ersterwihnte Gesichtspunkt in die Richtung des Syllogismus ten-
diert - wenn Kohlbriigge ihn auch formal nicht verwendet -, und daB bet der zweiten
Betrachtungsweise jede Spur von Syllogismus beseitigt wird. Der Grund der Heils-
gewilibeit liegt nach Kohlbriigge ganz aullerhalb des Menschen, nidmlich in Christus
und im Wort,
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Diese HeilsgewiBheit des Glaubens ist nach Kohlbriigge keine statische Errungen-
schaft, als wire der gewisse Glaube eine Phase weiter als der zufluchtnehmende
Glaube, sondern ein dynamischer Prozel3, der immer gerade durch Zuflucht gesucht
und gefunden wird. Uber die Versiegelung durch den Heiligen Geist vertritt er eben-
falls eine dynamische Auffassung. Er betrachtet sie als die Wirkung des Geistes, wo-
durch der Gliubige im Glaubenspraxis stindig der Verheilungen versichert wird und
in dieser Weise seiner Kindschaft.

Zu Luthers Betrachtungsweise stellten wir auch an dieser Stelle weitgehende Ein-
stimmigkeit fest. Ein auffallender formaler Unterschied ist, daf Luther zwar deutlich
den Unterschied zwischen dem wahren und dem falschen Glauben kennzeichnet,
aber selten oder nie ausdriicklich zu Selbstpriifung aufruft. Der Appell dazu bleibt
unausgesprochen im Hintergrund. Kohlbriigge stellt ihn manchmal nachdricklich in
den Vordergrund.

Auch zu Calvin zeigte Kohlbriigge in groBem Mafle Ubereinstimmung. Beziiglich
der Aufforderung zu Selbstpriifung befindet Calvin sich zwischen Luther und
Kohlbriigge. Bei Calvin kommt diese Aufforderung ab und zu explizit zur Sprache,
Jedoch weniger oft als bei Kohlbriigge. Uns traf als Unterschied in der Betonung, daf3
Calvin bei der Frage nach der Echtheit des Glaubens die innerliche Seite des Glau-
bens mehr betont, wihrend Kohlbriigge, nach dem Vorbild Luthers, mehr die Frucht
im Lebenswandel betont. Was die dem Glauben inhirente GewiBheit der Erlosung
anlangt, ist Kohlbriigge mit Calvin eines Geistes. Calvin verwendet hier genau-
sowenig die syllogistische Methode, und auch nach ihm legt der Grund ausschlief3-
lich in der Verheiflung Gottes und dessen Barmherzigkeit in Christus. Wie Luther,
aber im Gegensatz zu Kohlbriigge, erkennt er den Werken eine bestitigende Funk-
tion in der GewiBheit der Erldsung zu. Seine Interpretation der Versiegelung durch
den Heiligen Geist stimmt in matericllem Sinne mit Kohlbriigges wie auch Luthers
Ideen iiberein, auch wenn Calvin sie bedeutend &fter zur Sprache bringt. Beziiglich
der dynamischen Art der GewiBheit sind Luther, Calvin und Kohlbriigge sich einig.

Ein Vergleich mit der "Nadere Reformatie” hat uns zu folgendem Ergebnis ge-
fiihrt. DaBl das Glaubensbekenntnis mittels Merkmale auf seine Echtheit gepriift wer-
den sollte, ist eine Sorge, die die Reformatoren, die Vertreter der "Nadere Reformatie”
und Kohlbriigge gemeinsam haben. Aber wihrend diese Sorge in der "Nadere
Reformatie" vorherrscht und als charakteristisch bezeichnet werden kann, kann man
dies nicht von der Reformation sagen. Kohlbriigge nimmt in dieser Hinsicht eine
Zwischenstellung ein,

Wir nahmen drei wesentliche Unterschiede wahr. Der erste betrifft die in der
"Nadere Reformatie” in der Regel gingige Idee, daf} die GewiBheit der Erlésung nicht
zum Wesen gehdrt, sondern zum "welwezen" des Glaubens, also dem Glauben nicht
inhérent ist, sondern einen Zusatz bildet. Eswijler, Van der Groe und Comrie teilen
diesen Standpunkt jedoch nicht. Der zweite Unterschied ist, da3 die Vertreter der
"Nadere Reformatie” der Meinung sind, dafi diese Gewillheit, genauso wie die Ver-
siegelung durch den Heiligen Geist, gewOhnlich reflexiv und auf syllogistische Weise
zustandekommen. Eswijler und Van der Groe bilden wiederum jedoch eine Aus-
nahme, wihrend Comrie eine zwiespiltige Haltung einnimmt, Der dritte Unterschied
ist die gednderte Betrachtung der Verheiflung. Im Laufe der reformierten Tradition -
aber e¢ben nicht bei dem spiteren Van der Groe - bekommt die VerheiBung immer mehr
eine informative statt einer grundlegenden Bedeutung. Die Verheilung ist zwar von
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unentbehrlichem Interesse, aber nur insoweit sie den Gliubigen iiber die erforder-
lichen Merkmale unterrichtet. Sie hat aiso auch fir die GewiBheit der Erlsung eine
indirekte Funktion, wihrend der Syllogismus von direkter Bedeutung ist.

Dem kann jedoch hinzugefiigt werden, daB der direkte Weg des Verheillungs-
glaubens in den Schriften der Vertreter der "Nadere Reformatie” nicht ganz verloren
gegangen ist. SchlieBlich wird der besorgte und bekdmpfie Glaubige dennoch dazu
aufgerufen, sich unmittelbar auf die Verheiffung zu verlassen. Aber gerade in diesem
"Schlieilich" ergibt sich ein treffender Unterschied zu Kohibriigge. Was dieser nim-
lich zuerst und immer tut, geschieht in der "Nadere Reformatie” gew&hnlich erst zum
SchluBl. Kohlbriigges Standpunkt ist, daf} die Gewilheit der Erldsung in allen Fillen
ausschlieBlich durch den direkten Glauben an Gottes Verheilungen erhalten wird.

Als das Eigenartige Kohlbriigges merken wir an, dafl er die der "Nadere Refor-
matie” so anliegende Sache der Selbstpriifung honoriert hat, ohne dal das seine
reformatorische Betrachtungsweise der HeilsgewiBheit abschwiicht.

Sakramente
A. TAUFE

In der Taufe liegt nach Kohlbriigge eine nachdriickliche Versicherung der un-
serem Glauben vorangehenden Gnade Gottes, als Zeichen und Siegel der Geltungs-
kraft des Todes und der Auferstehung Christi. Man spiirt bei Kohlbriigge einen
Spannungbereich, weil er einerseits die Taufe als Zueignung betrachtet - womit er die
persontiche Adressierung und Zuverldssigkeit der Taufzusage betont -, und weil er
andererseits auf die Unentbehrlichkeit der bewuliten Glaubenszueignung dieser
Zusage durch den Heiligen Geist hinweist, Kohlbriigges Taufunterricht 146t sich kenn-
zeichnen als eine kréfiige Betonung seiner Betrachtung der HeilsgewiBheit. Der
Grund dieser GewiBlheit liegt ginzlich auflerhalb uns, ndmlich in der Verheilung des
Evangeliums, uns in der Taufe zugesprochen. g

Im Vergleich zu Luthers Ansicht der Taufe trafen wir auf eine grofle Gleich-
stimmigkeit.

Was den Grundgedanken anlangt, gilt dasselbe bei dem Vergleich zu der Tauf-
lehre Calvins.

Das Eigene Kohlbriigges ist, dafl er nachdriicklicher als Luther und vor allem als
Calvin einen Zusammenhang zwischen der Taufe und dem heilshistorischen Per-
fektum herstellt, und daff er im Gegensatz zu den beiden die Taufe als einen Modus
der Zueignung betrachtet. Was diese drei verbindet, ist die Bewertung der Tauf-
zusage als Grund der HeilsgewiBheit.

Angesichts der Beziehung Kohlbriigges zu der "Nadere Reformatie” lilt sich
Folgendes sagen: Kohlbriigges Tauflehre zeigt die meiste Verwandtschaft mit der
Lehre Teellincks. Sie steht jedoch in scharfem Gegensatz zu der labadistischen Tauf-
betrachtung, nach der in der Taufe nicht die Verheiflung, sondern die innnere Gnade
versiegelt wird. Diese Betrachtung ist im Laufe der "Nadere Reformatie” nicht ohne
Einflufl geblieben ist. Wir denken, dafl Kohlbriigge mit seiner Auffassung iiber die
Taufe eine reformatorische Korrektur auf die nachreformatorische Entwicklung im all-
gemeinen, und besonders auf labadistische Einfliile hat anbringen wollen.
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B. ABENDMAHL

Das Abendmahl pflegt und verstdrkt nach Kohlbriigge den schwachen Glauben
durch den Heiligen Geist in der Gemeinschaft mit Christus und den Mitgldubigen. Der
Geist bewirkt dies sowohl durch das verheifiene Wort, das die Zeichen von Brot und
Wein begleitet, als auch durch diese Zeichen selbst, deren Gebrauch uns auf sinnliche
Weise unseres geistiges Teilhabens an Christus versichert. Kohlbrtigge widmet der
Selbstpriifung besonderes Interesse. Thm geht es um cinen wiirdigen Abendmahl-
gang, wobei die Wiirde sich hierin verstehen 1dBt, da3 man als ein Unwiirdiger in sich
selbst seine ganze Wiirdigkeit Christus entlehnt, So wie er in der Aufforderung zu
Selbstpriifung das Interesse vom Inneren auf das versprochene Heil auflerhalb uns
verlegt, so tut er das in der Einladung schlechthin. Der Freimut, das Abendmahl zu
feiern, ist nichts anderes als der "Dennochglaube”, der der Einladung und Zustim-
mung Christi mehr Vertrauen schenkt als dem Widerspruch des eigenen Herzens.
Kohlbriigges Abendmahlbetrachtung stellt wie seine Tauflehre einen Représentanten
seiner Anschauung von Heilssicherheit dar. Diese beruht allein auf dem Heil in Chris-
tus auflerhalb uns.

Kohlbrigges Abendmahlsverstindnis erinnert uns in hohem MaBe an das Lu-
thers. Wenn es jedoch um die Auslegung der praesentia realis Christi geht, vertritt
Kohlbriigge nicht Luthers, sondern unverkennbar Calvins Konzeption.

Mit Calvin zeigt Kohlbriigge sich eines Geistes beziiglich der pneumatologischen
Sehweise der wahrhaftigen Gegenwirtigkeit Christi im Abendmahl. Es lassen sich
jedoch auch einige auffallende Akzentunterschiede aufzeigen. In der Voraussetzungs-
losigkeit der Einladung ist Kohlbrigge manchmal radikaler als Calvin. Der zweite
Unterschied héngt vermutlich mit dem ersten zusammen. Mehr als Calvin hat Kohl-
briigge ein Auge fiir die Bedeutung des Abendmahls in der Anfechtung. Dies ver-
bindet ihn mit Luther. Der dritte Unterschied liegt hierin, dal Calvin im Gegensatz zu
Kohlbriigge die Selbstpriifung nicht als einzelnes Thema betrachtet, nur wenn sein
Predigttext ihn dazu veranldBt. Kohlbriigge paBt sich diesbeziiglich der Stil der
"Nadere Reformatie” an, wenn er auch die Selbstpriifung auf cigene Weise auslegt.

Wihrend der "Nadere Reformatie” setzte sich hinsichtlich der Abendmahls-
betrachtung eine Entwicklung in Gang, wobei sich das Interesse immer mehr von der
Verheiffung auf die Erfahrung verlegte. Es war die Absicht der Vertreter der "Nadere
Reformatie", dem oberflachlichen, selbstverstindlichen Gang zum Abendmahl Einhalt
zu gebieten. Die Folge war jedoch, dal} die verschiichterten Glaubigen nur wenig mit
der am Abendmahl versiegelten Verheiflung konfrontiert warden, aber um so mehr mit
der Frage, ob sie wohl zu den rechten Abendmahlgingern gehdrten. Van der Groe
hat, denken wir, die Gefahr dieser Einstellung wohl durchschaut, und auch bestreiten
wollen. Aber auch er war jedoch so sehr im Griff der Angst, das Abendmah! zu
entheiligen, dal3 er seine reformatorischen Einsichten in der Vollziehung der Verkiin-
digung nicht fruchtbar zu machen wuflte. Zu oft beschrinkte er sich auf beschreiben
und wiinschen, zu selten kam er zum einladenden und befreienden Appell. Kohl-
briigge jedoch zog die Konsequenz seiner reformatorischen Betrachtung wohl, in der
Uberzeugung, daB diese Betrachtung nicht unter dem Druck der Situation ab-
geschwicht, geschweige denn preisgegeben werden sollte.
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Erwihlung

Kohlbriigges Erwdhlungslehre wird durch treffende Akzente gekennzeichnet.
Von Gottes Souverénitit hat er eine auffallend positive Vorstellung. Sie fallt fiir ihn
mit Gottes ewigem Vorhaben, das Verlorene zu retten und das Gottlose zu rechtfer-
tigen, zusammen. Souverinitit ist auf diese Weise ein anderes Wort fiir gnidige GroB3-
ziigigkeit; keine Willkiir, sondern Vorzug fiir das Geringste. Obwohl Kohlbriigge den
vorzeitlichen Ewigkeitsaspekt der Erwéhlung vollkommen honoriert, richtet er seinen
Blick jedoch vor allem auf deren Realisierung in der Zeit, das heifit auf die im Evange-
lium bezeugte Gnade zur Rettung der Siinder. Nach ihm wird in Gottes Erwiihlung
betont, dal Gnade allein vorausgehende Gnade ist, genauso souverin wie freiwillig
gezeigt. Die Erwéhlung bildet die Ewigkeitsdimension der Rechtfertigung. Bei die-
sem Ewigen denkt Kohlbriigge nicht nur an Gottes absolutes "Voran", sondern vor
allem an die unerschiitterliche, zaverldssige und bedingungslose Gnade Gottes.

In Kohlbriigges Predigten funktioniert die Erwéhlung nie als eine Einschrinkung
der VerheiBungen des Evangeliums, sondern eher als deren Artikulation. Sie steht fiir
ihn nicht drohend im Hintergrund, sondern er weif} den erwihlenden Gott verheifiend
im Vordergrund anwesend. An der formalen Unterscheidung der dufetlichen und in-
nerlichen Berufung geht er in der Verkiindigung vorbei, obwohl er ein einziges Mal
zeigt, daf} diese Realitdt ihm inhaltlich nicht unbekannt ist. Der souverine Gott, der
dem Allergeringsten und Unwiirdigsten den Vorzug gibt, erklirt uns sein erwihlen-
des Herz in Christus, ohne Zuriickhaltung. Gottes universeller Heilswille bedeutet fiir
Kohlbriigge, daf} sogar der grofite Siinder nicht ausgeschlossen wird.

Das Wissen um die Erwihlung wird uns in der Verkiindigung des Evangeliums
zuteil. Es ist ein Wissen aus dem Glauben, das sich, wie alles Wissen aus dem Glauben,
auf Christus griindet, in dem wir durch den Vater in den Friedensrat erwihlt sind, und
der auch selbst mit dem Vater zusammen uns erwihlt hat, diese Wahl in seinem Selbst-
opfer besiegelt hat und durch seinen Geist in unseren Herzen besiegelt. Das Wissen
um die Auserwihlung wird durch Demut charakterisiert,

Das meist frappierende in Kohlbriigges Pridestinationslehre ist das Fehlen einer
expliziten Hinweisung auf die Verwerfung der Ewigkeit. Er denkt nicht symmetrisch
an ewige Erwihiung und ewige Verwerfung, sondern asymmetrisch an ewige Fr-
wihlung und aktuelle Verstockung. Dies impliziert eine nicht geringe Spannung.
Wihrend er nidmlich in der Erwidhlung bloB die gnidige Allmacht Gottes betont,
spricht er bei der Verwerfung - Kohlbriigge verwendet fast ausschlieBlich den Begriff
Verstockung - gleich nachdriicklich iiber das Ergebnis eines erschiitiernden Prozes-
ses zwischen Gott und Mensch, wobei der Mensch sich Gott gegeniiber verstockt
und folglich von ihm verstockt wird. Uber diese Spannung reflektiert er nicht.

Die Ubereinstimmungen, die wir mit Luthers Erwahlungslehre wahrgenommen
haben, sind erheblich. Trotzdem ergibt sich auch ein Unterschied. Die in seinem De
servo arbitrio gebotene Vorstellung Luthers haben wir nicht bei Kohlbriigge zuriick-
gefunden. Es ist jedoch bemerkenswert, daB laut vieler Lutherkenner in De servo
arbitrio doch nicht die Lehre der doppelten Pridestination entwickelt wird. Wie dem
auch sei, in seiner Verkiindigung distanziert Luther sich jedenfalls an etlichen Stellen
von diesem Gedanken, und ist er Spekulationen in dieser Richtung abgeneigt.

Im Vergleich zu der Pridestinationslehre Calvins ergaben sich Analogie und Un-
terschied. Die Ubereinstimmung betrifft vor allem den unzerbrechlichen Zusammen-
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hang mit der Rechtfertigung, den nicht-spekulativen Tenor - wenn auch Kohlbriigge
hierin viel konsequenter ist - und die christozentrische Weise, in der das Wissen um
die Erwdhlung zustandekommt. Der Unterschied zeigt sich vor allem bei Calvins In-
terpretation der doppelten Préidestination - die manchmal streng symmetrische Ziige
hat -, bet seiner Betonung von zweierlei Berufung und bei seiner Betrachtung der
Souveriinitit Gottes.

Von Calvin muB, genauso wie von Luther, angemerkt werden, dall er sich -
teilweise aus polemischen Griinden - mit der dogmatischen Problematik der Prides-
tination viel eingehender beschiftigt hat als Kohlbriigge. Dieser beschrinkte sich auf
die Verkiindigung. Calvin fiilhite sich berufen, in den Wirren der Zeit die doctrina bis
auf den Grund zu durchdenken. Trotzdem haben wir das Gefiihl, da3 hiermit nicht
alles erklart ist. Wir vermuten, daf3 der eigentliche Hintergrund des Unterschiedes ein
anderer ist; ndmlich erstens, daB Calvin doch mehr als Kohlbriigge den Drang zum
rationellen Durchdenken hatte, und zweitens, dall Calvins Gotteslehre weniger chris-
tozentrisch gefiirbt ist als Kohlbrilgges.

Kohlbriigges Beziehung zu Dordt ist, wie es uns vorkam, zweideutig. Einerseits
ist er mit den Dordtschen Vitern bezlglich ihres eigentlichen Skopus, des totalen
"Voran" der Gnade, einmiitig. Andererseits veriibelt er es ihnen, daf sie sich von den
Remonstranten von der Rechtfertigung zu der Pridestination haben dringen lassen.
Wir denken, daf§ sich hierin jedoch auch ein unausgesprochenes inhaltliches Beden-
ken verbirgt. Er teilt ndmlich ihre Uberzeugung beziiglich der ewigen Verwerfung
nicht. Dies bedeutet jedoch gleichzeitig, daB er nicht hinter der reformierten Lehre der
(doppelten} Pridestination steht. .

Nach dem Vorangehenden bringt es keine Uberrasschung mehr, daB Kohlbriigges
Umgehen mit der Erwihlung mehr oder weniger von den Auffassungen, die in der
"Wadere Reformatie"” gelten, abweicht. Dogmatisch unterscheidet er sich beziiglich
der Verwerfung von allen Autoren, die wir studiert haben; von Comrie am meisten. In
pastoraler Hinsicht steht er denen am néchsten, die die Erwéhlung so christologisch
und evangelisch wie moglich interpretierten.

Kohlbriigges Erwihlungslehre scheint uns im formalen Sinne nicht reformiert. Sie
kommt der Konzeption Luthers sehr nahe. Weil Kohlbriigge sich noch mehr als
Luther von der Pridestination distanzierte, denken wir, daB er in dieser Hinsicht,
jedenfalls vor dem Hintergrund der "Nadere Reformatie”, einen eigenen, einsamen
Weg ging,

SchlubBfolgerung

Wenn wir das Ergebnis unserer Erforschung néher betrachten, kommt es uns vor,
dal die Beziehung Kohlbriigges zu der "Nadere Reformatie” nicht als ein Bruch zu
deuten ist. Schon das gemeinsame pneumatologische Grundmuster spricht gegen
diese Beurteilung. Wir bevorzugen es, die Stellung Kohlbriigges der "Nadere Refor-
matie" gegeniiber als eine Aritische Solidaritdt zu umschreiben. Die Solidaritit zeigt
sich darin, daB auch Kohlbriigges Hauptinteresse der durch Wort und Geist bewirk-
ten personlichen Beziehung zwischen Gott und Mensch gilt, wobei auch in der
Prazisierung dieser Glaubensbeziehung zahlreiche Parallelen zu bemerken sind.
Hieran 1Bt sich noch zufiigen, daB seine Verkiindigung gerade vor dem Hintergrund
dieser Tradition - unserer Uberzeugung nach - am meisten zur Geitung kommt. Dal}
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diese Solidaritét oft einen kritischen Charakter hat, zeigt sich aus den (impliziten)
Korrekturen, fast immer in reformatorischem Sinne. Seine Gemeinsamkeit mit der
"Nadere Reformatie" gilt denn auch hauptsidchlich den Ideen der "Nadere Refor-
matie”, worin das Fortwirken des reformatorischen Erbe am meisten zum Ausdruck
kommt, und den Autoren, die das Erbe der Reformation am reinsten erhalten haben.
Man trifft dies am deutlichsten bei Van der Groe an. Wihrend bei ihm jedoch die
reformatorische Neuorientierung entweder bloB beildufig hervortritt oder in der Voll-
zichung der Verkiindigung oft verschleiert bleibt, tritt sie in Kohlbriigges Verkiin-
digung struktureil und unverschleiert ans Licht.

Auch Kohlbriigges Beziehung zu Dordt ist spannungsvoll. Insoweit die Canones
den absoluten Gnadencharakter des Heils und des Glaubens bekennen, 148t sich
iibrigens gar keine Spannung spiiren. Weil gerade diese Profilierung des sola gratia
ohne Zweifel die Grundtendenz der "Leerregels” bildet, bleiben wir bei einer im
Grunde prinzipiellen Einstimmigkeit zwischen Kohlbriigge und Dordt. Die Spannung
betrifft nicht diese Grundtendenz, sondemn die Ausarbeitung. In zweierlei Hinsicht
tritt Kohlbriigges Distanz zutage. An erster Stelle in Bezug auf das nachdriickliche
Interesse von Dordt fiir die Wiedergeburt in engerem Sinne, d.h., als den verborgenen
Anfang des Glaubensleben. An zweiter Stelle bt Kohlbriigge Kritik an der Art und
Weise, wie in den Canones die Pridestinationslehre konstruiert wird. Sein ausge-
sprochener Kommentar gilt der Interessenverschicbung von der Rechtfertigung auf
die Pridestination. Obwohl unausgesprochen ist unserer Ansicht nach auch von
Bedeutung, dal er mit der Kehrseite der Auserwihlung inhaltlich anders umgeht,

Zwischen dem Glaubensverstindnis Kohlbriigges und dem Calvins stellten wir in
groflen Teilen Einstimmigkeit fest. Es zeigen sich aber trotzdem in der Ausarbeitung
beider zu viel auffallende Unterschiede, als daf Kohlbriigge ein getreuer Anhénger
Calvins genannt werden kdnnte. Wir nennen besonders den tiefgreifenden Unter-
schied bei der zweifachen Pridestination. Kohlbriigges Beziehung zu Calvin 148t sich
als eine selektive Affinitdt kennzeichnen. DaBl Kohlbriigge unter anderem-bei Calvin
in der Lehre gewesen ist, ist sicher. Aber ob er sein Schiiler heiflen kann, ist zu be-
zweifeln. Dem steht jedoch gegeniiber, dafl seine Affinitdt zu Calvin so weitgehend
ist, daB} er unserem Urteil nach mit seiner Glaubensbetrachtung in mancherlei und
meistens wesentlicher Hinsicht dessen Erbe reiner in Worte gefafit hat als viele direkte
reformierte Anhidnger Calvins. Wir sind der Meinung, daf er trotz seiner kritischen
Solidaritdt mit der Frommigkeit der "Nadere Reformatie”, darin doch wichtige Ver-
schiebungen wahrgenommen hat im Vergleich zu den reformatorischen Quellen, und
dalB3 er eine Neubewertung des historischen Ursprunges fiir Verkiindigung und Glau-
benserfahrung fiir heilsam hielt. Dafl er dabei vor allem von Luther inspiriert wurde,
éndert nichts an seiner Verwandtschaft zu Calvin, der nicht zu Unrecht fiir einen
Schiiler Luthers gehalten ist.

Mit dem Glaubensverstdndnis Luthers ist Kohlbriigge an fast allen Fronten in
hohem Mafle gleichgesinnt. Gewill gibt es auch Unterschiede. Aber unserer Ansicht
nach sind diese im allgemeinen von sekundédrer Bedeutung. Wir mochten Kohl-
briigges Beziehung zu Luther als selbstdndige Nachfolge charakterisieren. Thn einen
Epigonen Luthers zu heien, wird Kohlbriigges Selbstindigkeit zu wenig gerecht.
Ihn fiir einen Kopisten Luthers zu halten, hat noch weniger Grund. Dafiir hat er
Luthers Theologie zu selbstindig verarbeitet, und, wo er das fiir notig hielt, an be-
stimmten Teilen korrigiert, auf die Seite gelegt oder sogar vernachlissigt.
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Kohlbriigge wollte vor allem ein zuhdrender Schiiler und ein hingebungsvoller
Interpret der Schriften sein. Er war ein Schrifttheologe, aber doch mit einem grofen
Interesse fiir was die Kirche jahrhundertelang an Schriftauslegung hervorgebracht
hatte. Er verfuhr dabei eklektisch. In einer kritisch-selektiven Weise zog er fiir das
Verstehen und Auslegen der Schrift das Gedankengut heran, das er in den groBen
Traditionen der Friithen Kirche, der Reformation und "Nadere Reformatie"” antraf. Von
entscheidender Bedeutung war hierbei das reformatorische Bekenntnis. Obwohl er
Luther reiativ selten nennt und fast nie zitiert, ist es trotzdem vor allem dessen
Glaubensvertehen, wodurch das seine tiefgehend beeinfluft ist. Kohlbriigge war ein
Lutheraner. Obwohl wir eine bedeutende Affinitat zu Calvin und eine tiefe, sei es
kritische Verbundenheit mit der reformierten Tradition nicht bestreiten, liegen seine
historischen Wurzeln nach unserer Ansicht doch bei Luther,

So wie Kohlbriigge mit der Tradition umging, so soll man, wie uns scheint, auch
mit ihm selbst umgehen: kritisch und wihlend, aber vor allem dankbar insoweit er das
Schriftverstindnis vertieft und das Glaubensleben fithrt. Seine Botschaft, zu der er
sich konsequent bekennt, darf markant geheillen werden. Nicht nur wegen der - fir
seine Zeit als aullergewdhnlich zu betrachtenden - tiefreformatorischen Grund-
struktur, sondern auch wegen der eigenen Verschérfungen und eigenen Elemente, die
sein Glaubensverstindnis enthiit. Unter den Verschirfungen springen vor allem seine
Leidenschaft ins Auge, die Glaubenserfahrung in dem ein fiir allemal vollbrachten
Werk Christi zu verankern, uns durch den Heiligen Geist in der Verheiflung des
Evangeliums verkiindigt und zugeeignet; seine stindige Betonung des extraverten
Dennochcharakters des angefochtenen (laubens; seine Akzentuierung der durch
Gnade zugerechneten und realisierten Heiligung, in Zusammenhang mit dem ausge-
sprochenen Protest gegen ein gesetzliches, aktivistisches Heiligungsstreben; seine
Profilierung des Verheillungscharakters des Gesetzes. Bei den eigenen Elementen, die
in den Schriften Kohlbriigges hervortreten, denken wir vor allem an die Dominanz
von Roémer 7,14, der seit den dreifliger Jahren in seinen Predigten ohne Untet-
brechung erklingt oder jedenfalls mitklingt; in diesem Zusammenhang an seinen
Widerstand gegen die Idee eines Fortgangs in der Heiligung und besonders an seine
vollig christozentrische Auserwihlungslehre. Es sind Akzente und Elemente, die dem
Herzen der Verkiindigung Kohlbriigges cine eigene Farbe und Aussagekraft
verleihen,

O. Noordmans erwies ihm die Ehre, ihn unter den kirchlichen Klassikern zu
scharen. In dieser Rethe steht Kohlbriigge neben anderen. Weniger reich und iiber-
raschend wie Luther. Nicht so breit und klar wie Calvin. Aber wohl so tief wie diese

beiden. Mdglicherweise ist ¢s geeigneter, zu sagen, dall seine Botschaft aus der
gleichen tiefen Quelle entsprung.
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Summary

In this study we examined Kohlbrugge's view on faith, and we compared his view
to the perception of faith of Luther, Calvin, and the "Nadere Reformatie” respectively,
involving separately the Canons of Dort twice. Thus we set ourselves a twofold task,
first an analysis of Kohlbrugge's own view, second a determination of the place of his
religious understanding within the Reformation and post-Reformation tradition. Nine
aspects of faith were discussed.

Origin

In Kohlbrugge's belief, faith originates exclusively from God's grace by Word and
Spirit. Concemning the origin and continued existence of faith, Kohlbrugge's view is
totally pneumatological.

With Luther we found a similar pneumatological approach. It struck us that with
him as well as with Kohlbrugge the work of the Holy Spirit often comes to the fore in
an implicit way. Both consider Word and Spirit as being correlates. With both of them
the Word comes first but the Spirit dominates.

With Calvin we noticed mainly agreement. The major point of difference was that
his pneumatology is of a much wider scope than Kohlbrugge's.

With the "Wadere Reformatie” Kohlbrugge appeared to be of one mind concemn-
ing the view on the strictly gracious, pneumatological origin of faith. What connects
Kohlbrugge with the later stage of the "Nadere Reformatie" is the concentration of
attention on the applicable work of the Holy Spirit in the heart.

At the same time, however, two differences arise in this field of application. First,
Kohlbrugge's call for faith seems to us of a more direct nature - the optative form in
use in the "Nadere Reformatie” is not a characteristic of his -. No doubt, the second
difference concerning the relation Word - Spirit is connected with this. Although ac-
cording to Kohlbrugge too the Spirit is decisive, he keeps Word and Spirit more
carefully together. In the "Nadere Reformatie"” a preference for a strict distinction
between the (objective) Word and the (subjective) Spirit can be found. Kohlbrugge,
however, just emphasizes the reciprocity of Word and Spirit. Its formal consequence
is that in his preaching exegesis and application are interwoven to a greater extent
than is usually the case in the "Nadere Reformatie”. Its material consequence is that
his preaching does not so much refer to the necessary application of the Spint but
that he knows it to be accomplished in it. With this Kohlbrugge reverts to proto-
Reformation notions, which did not get lost in the "Nadere Reformatie” to be sure but
which still were overshadowed.

In order to account for this difference we might think of the influence on the
"Nadere Reformatie” of the scholastic way of thinking in the Reformed Orthodoxy, in
which the subject-object scheme occupies a significant place. Kohlbrugge does not
appear sensitive to this influence. He associates himself with the Reformers.

Regeneration

To Kohlbrugge regeneration and faith are inseparable. He sees regeneration as the
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spiritual life worked by Word and Spirit, being inwardly related to Christ entirely
outside of us, particularly to the salvation rendered once and for all. He does not
want to hear about a life of regeneration as a substantial habitus in man. He would
rather approach regeneration as the pneumatological, existential and qualitative
change of man through justifying faith in Christ.

There appeared to be hardly any disagreement with Luther's ideas.

With Calvin the analogy is significant. Undoubtedly, Calvin nearly always speaks
of a regeneration through faith and very rarely of the reverse order - whereby to our
interpretation it is still clear that his preference does not lie with this last conception -.

The most striking differences between Calvin and Kohlbrugge are that, without
disregarding the application by the Spirit in any sense, Kohlbrugge likes to emphasize
that the actual regeneration took place in Christ's act of salvation accomplished once,
whereas Calvin, who uses the term regeneration more frequently, lays all emphasis on
the inner work of the Spirit. Unlike Kohlbrugge he does not relate regeneration to
justification but to sanctification only. Furthermore, it is remarkable that Kohibrugge
does not want to speak of one part of the soul that is regenerated and another part
not yet regenerated. Also Kohlbrugge knows of a twoness. Yet hereby he is not
concerned with a division in two but with a twofold viewpoint - at the same time
righteous and sinner -, an approach also occupying a crucial place in his doctrine of
justification.

Kohlbrugge's viewpoints essentially agree with the Dort doctrine of regeneration
in the sense that he stresses the radical qualitative renewal through the Holy Spirit no
less than Dort does. Yet Kohlbrugge does not share the emphatic attention of the
Canons to the hidden beginning of faith. Moreover, Kohlbrugge does not call the
hidden work of the Spirit preceding faith regeneration. He recognizes the strange
working of the Spirit, yet he does not speak of regeneration until there is faith.

Comparing Kohlbrugge's view on regeneration to that of the "Nadere Refor-
matie ", we find the result ambivalent. Being of one mind with all those of the "Nadere
Reformatie”, he is of the opinion that spiritual life is owing absolutely to the work of
the Spirit. When it comes to interpreting this common basic notion, however, they
appear to hold different views. Kohlbrugge turned out to be furthest off from those
representatives that consider regeneration as an infused ability to believe, made more
or less self-reliant regarding Word and faith. As an exponent of this approach Comrie
can be mentioned. There is a world of difference between Kohlbrugge and him. We,
however, perceive a similarity with those who underline the relation between the
regenerating work of the Spirit and the believed Word. Parallels with W. 3 Brakel and
Th. van der Groe struck us in particular.

The point at which they go their separate ways concerns the tendency prevailing
in the "Nadere Reformatie” to put at the centre regeneration-in-a-narrower-sense
instead of justification.

In the background of this discrepancy, in our opinion, divergent views on the
order of salvation manifest themselves. Whereas the Reformers give no more than
impulses to an ordo salutis, it became of major importance in the post-Reformation
development - certainly under the influence of the Orthodoxy and reinforced by the
controversy with Remonstrantism. In this order of salvation regeneration-in-a-
narrower-sense preceded faith. Although the dominance of the order mentioned was
not of the same strength everywhere, and Van der Groe in particular wanted to do
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Justice to the Reformation conception of centring the application of salvation much
more round justifying faith, as a rule this schematic structuring of the application left
its marks. Kohlbrugge feared, in our opinion, the danger of anthropocentrism in the
said shift in emphasis and wanted to ward that off. His preference for the Reformation
approach is clear in any case. That he hereby associated himself more closely with
Luther than with Calvin appears from the notion that the proper regeneration is
accomplished in Christ's birth, death and resurrection. Kohlbrugge's distinctive
feature is that he accentuates this notion even more.

Nature

Kohlbrugge sees knowledge and trust go hand in hand in the faith. He lays strong
emphasis on the dimension of religious experience bent on the Word and the
salvation in Christ through the Spirit. He hereby frequently arrives at a distinctly
emotional interpretation of this religious experience although he immediately opposes
against a mysticism disregarding the Word. The relation between faith and experience
is an otherwise complex one. First, Kohlbrugge often speaks of an experience
contradicting faith. Then he is only thinking of inward feelings not emerging from the
Word or of outward vicissitudes conflicting with God's word of promise. Second, he
mentions - though far less frequently - experiences gained in daily life that are not
incompatible to the promises but are rather received as their concrete realizations.
They assure the faith. Third, experience is peculiar to all faith in the sense that
believing is a reality found in the heart through the Holy Spirit.

Two aspects are singular to Kohlbrugge. On the one hand, he likes to voice the
tension between the last singular religious experience and the first experience of the
visible and palpable reverse. The important place allotted to temptation in his writings
is its exponent. On the other hand, we aim at the aspect that, however inwardly it is
experienced, yet faith is entirely externally directed at the Word and in it at God in
Christ. This gives to the nature of faith voiced by Kohlbrugge that peculiar mixture of
a strictly personal-subjective involvement in the believed Word and an equally
strictly extravert directedness at this Word. In this religious experience the objective
and the subjective continually interlock.

With Luther we noticed almost complete agreement..

Likewise we found a great similarity with Calvin.

With the "Nadere Reformatie " Kohlbrugge shares the purely experiential nature of
the perception of faith. His concentration on the personal relationship between God
and single man relates to the later stage of the "Nadere Reformatie" in particular. Yet
a significant difference can be pointed out. Whereas several representatives of the
"Nadere Reformatie" shift the attention from faith directed at the promise to consider-
ing and analysing the inner experience, Kohlbrugge stresses its opposite.

Again we were struck by a great sense of agreement with Van der Groe. It is a fact
that the latter wanted to return to the original Reformation views, So did Kohl-
brugge. In this he was just more vigorous and more consistent.

Knowledge of sin

Kohlbrugge attaches great importance to the knowledge of sin. Without it he
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cannot consider spiritual life. It is to his mind even of paramount importance since it
prepares the way for the knowledge of salvation, This does not mean that it precedes
faith in itself. It does not form a preliminary stage of faith but its lasting characteristic
feature. Knowledge of sin accompanies spiritual life from A to Z in a salutary way
because it sees to it that grace remains grace.

With constant emphasis Kohlbrugge introduces God's Law also in this context. It
is indispensable to the knowledge of sin and precedes accusingly the acquittal of the
Gospel. Yet its convincing work does not lie outside of the Gospel. Kohlbrugge even
finds the Gospel conclusive. Round the Cross the ultimate gravity of the judgment of
the Law comes to light. There man's wickedness regarding his moralistic dealing with
the Law is revealed by Christ's Spirit, man is convinced of its spirituality and led to
the confession of the right of the Law. In this way the Law becomes a mirror of sin
and chastises humble man towards Christ. By faith in Him it comes to the liberating
abrogation of the judgment of the Law, we are in agreement with the Law, and the
Law 1s the promise itself to us. It is clear that to Kohlbrugge Law and Gospel are in a
relation of great tension: on the one hand, they are opposed to each other because
the Law condemns and the Gospel acquits; on the other hand, they are correlates and
cannot do without each other in the sense that the accusing Law needs the Gospel of
the Cross in order to have its judgment carried into the heart in a convincing and
humbling way, and that the redeeming Gospel needs the accusation of the Law in
order to have its message understood as a really strange exoneration from the curse.
Due to this agreement between Law and Gospel the salutary knowledge of sin is
accomplished.

Kohlbrugge's thoughts also correspond greatly with Luther's in this respect,
although there are minor differences.

On the whole the same goes for a comparison with Calvin, At a few points,
however, Kohlbrugge stands nearer to Luther. Just like the latter, he has an eye for
God's love as the major source of the knowledge of sin, to a greater extent than
Calvin does. That sin is pre-eminently known round the Cross is a notion Kohlbrugge
has in common with Luther but not with Calvin.

We found that in the "Nadere Reformatie " concerning the knowledge of sin it is a
question of an indisputable working of the Reformation heritage of thought.

It should be added that in the "Nadere Reformatie" another line can be noticed all
the same. In places the tension between Law and Gospel, as well as the relation
between knowledge of sin and faith, is replaced by a schematic order. This schema-
tizing, however, cannot be seen as being in common use. Another point is that
although certain Reformation motives - such as the promise nature of the Law, God's
love as the source of the knowledge of sin, the particularly revealing meaning of the
Cross - are not lacking completely, nevertheless they became scarce. Among those of
the "Nadere Reformatie" Van der Groe seems to us the one who is most closely
related to Kohlbrugge at this point.

What can be considered singular to Kohlbrugge is first his clear and constant
attention to Romans 7:14, and second his emphasis on the thought that man is not
competent to observe the Law outside of Christ.

Apart from that, we are under the impression that the revealing element in
Kohlbrugge's preaching is of a more direct and more inclusive nature than is usually
the case in the "Nadere Reformatie”. The almost permanent use of the third person -
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"he", "the soul", "the sinner" - characterizing many "Nadere Reformatie” writings has
in it the danger of detachment and abstraction. It is this peculiarity that marks to a
greater extent the distinction from Kohlbrugge's preaching. In our opinion,
Kohlbrugge's preaching is also in this respect much more related to the Reformation
than to the "Nadere Reformatie".

Justification - Sanctification

Although justification and sanctification are not identical to Kohlbrugge, he keeps
them together as an indissoluble twoness. At some place he calls sanctification the
aim of justification, but this aim is arrived at only by adhering to justification. Only
when sanctification is not conceived as being a second part after justification - as if it
were to mean an addition on our part - will it actually bear fruit. The faith by which
one shares in Christ to one's righteousness is a faith in which one justifies God,
approves of the judgment of His Law, and stands self-condemned. The appeal to
God's grace and the acceptance of Christ's righteousness in the Word of the Gospel
are inherent in it. This faith is both insignificant and indispensable, that is to say, it is
neither meritorious nor creative but merely instrumental and receptive by nature, and
yet as such essential.

Faith does not only receive righteousness from Christ but also sanctification as a
walking in love. The remarkable thing about it is that Kohlbrugge also has this
walking in love worked by the Spirit counted in justification. He can do so because
also this love is a gift by its very nature,

The declaration of justification once granted by God is renewed time and again as
a daily remission of guilt. This notion of repeated justification is related to Kohl-
brugge's conviction coming much to the fore that justified man at the same time
remains a sinner, and that the saint in Christ bearing fruit through Him at the same
time remains unholy in himself. In this the discovery of the comma in Romans 7:14 is
of exceptional significance. The believer is and will be a sinner, not only in as far as
he is carnal but because he is entirely carnal. This view leaves its marks in the whole
of Kohlbrugge's writings. He does not see the remaining carnality of a Christian as
being partial by nature but as being whole. Still the same man is spiritual because
Christ lives in him through faith.

Again Kohlbiugge shows much agreement with Luther's conception. It is striking
that Luther as well can unconcernedly consider the sanctification wrought by
Christ's Spirit as the (second) ground of justification. The first ground of justification,
Christ's righteousness, does not lie outside the second ground, the renewal granted
by the Spirit. From this conception Luther arrives at a close connection between
justification and sanctification, resembling Kohlbrugge to a great extent. Furthermore,
concerning both notions also Luther teaches that we remain entirely dependent on
(the faith in) Christ. This is what he means to say when he puts that advancing is
starting over again and again.

Concerning the thought of the simul iustus et peccator a striking resemblance
arises too. Although Luther sometimes uses a partial terminology rejected by Kohl-
brugge, apparently dividing the Christian into a camal and a spiritual part, as regards
content Luther is not concemned either with a sinful unregenerate part and a better
regenerate part in man but with one man in two aspects: on the one hand as a sinner
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in himself, on the other hand as righteous and holy in Christ and through His Spirit.

We were struck by some differences. First, Luther is particularly focused on the
gratuitous nature of justification - as opposed to works-righteousness -, whereas Kohl-
brugge directs his special attention to the gratuitous nature of sanctification - as
opposed to an activist striving for sanctification. Second, Luther speaks more uncon-
cernedly of an advance in sanctification.

Kohlbrugge's relation to Calvin is a bit more complicated. On the one hand, several
remarkable differences occur. We think of Calvin's stricter distinction between justifi-
cation and sanctification, of much less attention to imputed holiness, of his vigilance
against analytic notions in the doctrine of justification, of his more juridical interpre-
tation of justification, and of his wording concerning the advance in sanctification.
Yet, on the other hand, there is much consensus of opinion. The crucial importance of
justification can be pointed at, its Christological interpretation, the close ties between
justification and sanctification, the intense attention to sanctification and to the Law,
the idea of the passive justification of God, the strictly instrumental nature of faith, the
Word as the place in which we share in justification, the notion of repeated justifi-
cation, and his agreement to Luther's thesis simul iustus et peccator, though Kohl-
brugge is more radical than Calvin in this.

Regarding Kohlbrugge's relation to the "Nadere Reformatie"” we noticed various
moments of agreement. They concern those aspects at which the influence of the
Reformation doctrine asserts itself clearly on the "Nadere Reformatie". Apart from
analogies, still we were struck by differences.

First, we aim at the fact that after Luther and Calvin Kohlbrugge sees the entire
applicable work of the Holy Spirit summed up in the twoness of justification and
sanctification, whereas in the "Nadere Reformatie” the habit arose of assigning a
place to justification and (subsequently) sanctification in a series of different, equal or
more important aspects constituting the order of salvation. This framework contained
a radical shift in emphasis as compared to the Reformation point of view: Although
the crucial significance of justification by faith is adhered to in theory, it turned out to
be surpassed in practice mostly by regeneration and conversion. {t was Van der Groe
who deplored this development and who wanted to turn it back in a Reformational
sense. Of course, the said framework had effects on the place of sanctification as well.
Without denying its connection with justification, great emphasis was laid on the
order of both. As a result, the gratuitous nature of sanctification was easily paid too
little attention to, and sanctification could sometimes get legalistic features. The lay
theologian Eswijler is a conspicuous exception in this matter.

Second, we seem to notice a distinction we earlier pointed out in another context.
Whereas in the "Nadere Reformatie” the event of justification is usually described,
Kohlbrugge rather evokes it. In particular in the later stage of Reformed Protestantism
justification does not seem to come about during preaching but in the closet. With
Kohlbrugge the main accent lies on the confrontation wrought in the Word between
justifying God and the guilty sinner.

Concerning the accents typical of Kohlbrugge we particularly think of the follow-
ing aspects. First, his constant resistance to a legalistic-activist interpretation of sancti-
fication. Second, his special emphasis on imputed sanctification and his resistance to
the idea of an advance in sanctification. Third, the frequency and consistency with
which he interprets the "I am carnal” from Romans 7.
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Temptation

Temptation is very often mentioned by Kohlbrugge. To him the heart of temptation
lies in the tension between believing and seeing, a tension connected with the
promise nature of salvation. Although the Word of promise can be believed, what is
promised can hardly ever be seen, or rather its opposite can often be seen. Temptation
is mainly actuated by the believer's inability to endure the said tension. While the
devil tries to extinguish the fire of faith, God, however, uses temptation to blow the
fire and to reveal the true nature of faith. This true nature is that nonetheless it puts its
trust in the Word only, being conformed to Christ.

Kohlbrugge's view on temptation seemed to us practically identical to Luther's.

To Calvin as well temptation is not a factor of minor importance. To a great extent
Calvin's view on it corresponds with Luther's and with Kohlbrugge's. This does not
alter the fact that there are differences. We mention the most important ones. First,
although Calvin regards temptation as being meaningful, he never calls it a charac-
teristic of faith. Second, he speaks of it in a more sober way than Kohlbrugge and in
particular Luther do. Third, it seems to us that more often than Luther and Kohl-
brugge do Calvin calls attention to the outward shape of temptation, in the sense of
persecution and oppression, though without disregarding the inward shape.

In the "Nadere Reformatie” writings we observe a transition. Although regarding
temptation with Teellinck we can still find the idea related to the Reformation one to
a large extent, with Voetius an approach of an entirely different nature already pre-
sents itself. Voetius' spiritual abandonment ("verlating”) - with him equivalent to
temptation - does not lie in the tension between believing and seeing, between the
promised salvation at hand and its extant opposite, but in the lack of a feeling of joy
and assurance. As far as we noticed, this approach was imitated.

We assume that driving out temptation by spiritual abandonment is connected
with a shift in attention at which the question of how the paradoxal word of promise
can be true to faith does not prevail but rather the question of how one can be
certain whether the inner experience of the believed Word is real. During the search
for clarity with respect to this in one’s inner self, one encounters among other things
dryness and a feeling of abandonment. Various "oude schrijvers” go deeply into it in
a pastoral and a psychological fashion. Its value is not to be underestimated, but the
reality they present is nevertheless different from temptation.

In this respect Kohlbrugge is hardly related to the "Nadere Reformatie”. He is to
Calvin and particularly to Luther,

Assurance

Regarding the assurance of faith, Kohlbrugge's writings display a peculiar duality.
On the one hand, he sees it being effected via self-examination by means of certain
characteristics, while thinking in particular of self-knowledge, Christocentric directed-
ness, temptation and especially sanctification. On the other hand, he forcibly postu-
lates that one exclusively comes to assurance through the purely extravert act of
faith, drastically renouncing self-reflection and the search for characteristics. We do
not see this tension as an obscurity nor as a contradiction but as an approach
interpreting the assurance of faith in two different ways. In the first instance
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Kohlbrugge is con-cemed with the assurance concerning the sincerity of faith - to be
distinguished sharply from false faith -, in the second instance with the assurance
inherent in faith itself concerning the promised and believed salvation. Obviously, the
point of view mentioned first tends towards syllogism - though Kohlbrugge does not
make use of it formally - and to the second point of view any trace of syllogism is
purged. According to Kohlbrugge the ground of the assurance of salvation lies
entirely outside of man, namely in Christ and in the Word.

The assurance of salvation in faith is according to Kohlbrugge no statistic attain-
ment as if the assured faith were a stage further than appealing faith, but a dynamic
reality being sought and found again and again as a refuge. Concerning the sealing
by the Holy Spirit, he holds a dynamic view too. He considers it to be the working of
the Spirit, constantly assuring the believer of the promises and in this way of his
childhood during the practising of faith.

With Luther we observed a great sense of agreerhent also on this issue. A striking
formal difference is that although Luther clearly distinguishes between true and false
faith, he hardly ever calls explicitly for self-examination. The appeal for it remains
unspoken in the background. Kohlbrugge sometimes brings it out emphatically.

Also with Calvin Kohlbrugge turned out to agree highly. Regarding the call for
self-examination Calvin stands between Luther and Kohlbrugge. Now and then
Calvin explicitly mentions this exhortation but yet less frequently than Kohlbrugge
does. As a difference of emphasis we were struck by the fact that concerning the
question of the sincerity of faith Calvin lays more emphasis on the inner part of faith,
whereas Kohlbrugge, after Luther, does so on the fruits of one's walk of life. As far as
the assurance of salvation inherent in faith is concerned, Kohlbrugge and Calvin are
of one mind. Calvin does not make use of the syllogistic method either, and he too
sees the ground only in God's promise and in His mercy in Christ. Just like Luther but
unlike Kohlbrugge, he assigns an affirmative function to works in the assurance of
salvation. His interpretation of the sealing by the Holy Spirit agrees materially with
Kohlbrugge's ideas and with Luther's as well, though Calvin mentions it much more
frequently. Concerning the dynamic nature of the assurance, Luther, Calvin and
Kohlbrugge are of one mind.

A comparison with the "Nadere Reformatie " resulted in the following. That the act
of faith should be tested on its sincerity by means of characteristics is a concern
shared by the Reformers, those from the "Nadere Reformatie” and Kohlbrugge. But
whereas this concern dominates in the "Nadere Reformatie” and can be called its
characteristic, the same thing does not apply to the Reformation. In this respect Kohl-
brugge occupies an intermediary position.

We observed three main differences. The first one concerns the idea generally
current in the "Nadere Reformatie” that the assurance of salvation does not belong to
the essence of faith but to its "well-being", so it is not inherent in faith but constitutes
an extra element. Eswijler, Van der Groe and Comrie do not share this point of view.
The second difference is that as a rule those from the "Nadere Reformatie” see this
assurance as well as the sealing by the Holy Spirit being brought about in a reflexive
and syllogistic way. Eswijler and Van der Groe, however, are exceptions to this rule,
while Comrie assumes an ambiguous attitude. The third difference lies in the changed
view on the promise. In the course of the Reformed tradition - though not with Van
der Groe - the promise gets a significance that is more and more informative instead of
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founding. The promise may be of essential importance but only in as far as it informs
the believer of the characteristics required. So it has an indirect function to the
assurance of salvation, whereas the syllogism is of direct significance.

It could be added that the direct way of the faith in the promise did not get lost
entirely in the writings of those from the "Nadere Reformatie", Ultimately the troubled
and opposed believer is called after all to put his trust directly in the promise. This
ultimate aspect in particular is remarkably different from Kohlbrugge. What he does
first and continually, usually takes place in the "Nadere Reformatie” in a final stage.
Kohlbrugge's viewpoint is that the assurance of salvation can only be obtained by
direct faith in the promises of God.

To us Kohlbrugge's singularity lies in the fact that he honoured the notion of self-
examination being so important to the "Nadere Reformatie" without affecting his
Reformation approach of the assurance of salvation.

Sacraments
A. Baptism

In baptism Kohlbrugge sees a positive assurance of God's grace preceding our
faith, as a sign and seal of the assertion of Christ's death and resurrection. The element
of great tension is that on the one hand he speaks of baptism as an appropriation - em-
phasizing the personal directedness and trustworthiness of the promise of baptism -,
and on the other hand he points at the indispensability of the conscious appropria-
tion of faith in that promise by the Holy Spirit. Kohlbrugge's doctrine of baptism can
be considered a forcible underlining of his view on the assurance of salvation. Its
ground lies entirely ouside of us, namely in the promise of the Gospel signified to us
in baptism.

As compared to Luther's view on baptism, we were struck by a great sense of
agreement.

Basically, the same thing applies to a comparison with Calvin's doctrine of
baptism.

Kohlbrugge's distinctiveness lies in the fact that he establishes a connection
between baptism and the salvation rendered once, more emphatically than Luther
and Calvin in particular do, and that unlike both of them he considers baptism a mode
of appropriation. What combines the three of them is the appreciation of the promise
of baptism as a ground of the assurance of salvation,

With respect to Kohlbrugge's relation to the "Nadere Reformatie” the following
can be said. Kohlbrugge's doctrine of baptism displays a close affinity with Teel-
linck's. Kohlbrugge's approach presents a sharp contrast to the Labadist view on
baptism according to which in baptism the promise is not sealed but inner grace is. It
is a view that turned out to be of great influence during the course of the "Nadere
Reformatie”,

We think that by means of his view on baptism Kohlbrugge wanted to introduce a
Reformation correction of the post-Reformation development in general and of
Labadist influences in particular.

695



B. Lord's Supper

At the Lord's Supper Kohlbrugge knows the weak faith sustained and strength-
ened by the Holy Spirit in the union with Christ and with fellow-believers. The Spirit
does so both by the word of promise accompanying the signs of bread and wine and
by means of the signs themselves, the use of which assures us in a sensuous way that
we are spiritual partakers of Christ, Kohlbrugge devotes careful attention to self-
examination. He is concerned with a worthy partaking of the Lord's Supper, its
worthiness amounting to the fact that being unworthy in oneself one owes one's
worthiness entirely to Christ. Just as in his call for self-examination he diverts the
attention from the inner self to the promised salvation outside of us, he does so
particularly concerning the invitation. The boldness to partake of the Lord's Supper is
no different from the nonetheless faith, putting more trust in Christ's invitation and
consent than in the refutation of one's own heart. Kohlbrugge's view on the Lord's
Supper, just like his doctrine of baptism, is an exponent of his view on the assurance
of salvation, resting entirely on the salvation in Christ outside of us.

Kohlbrugge's conception of the Lord's Supper is strongly reminiscent of Luther's.
Concerning the interpretation of Christ's praesentia realis, however, Kohlbrugge
does not favour Luther's conception but distinctly Calvin's.

With Calvin Kohlbrugge is of one mind regarding the pneumatological approach
of Christ's real presence during the Lord's Supper. Nevertheless, some remarkable
differences of emphasis can be observed. Concerning the unconditional nature of the
invitation Kohlbrugge sometimes goes beyond Calvin.

The second difference may be connected to the first one. More than Calvin did
Kohlbrugge had an eye for the significance of the Lord's Supper during temptation.
This links him with Luther. The third difference is that unlike Kohlbrugge Calvin does
not make temptation a special theme except when the text urges him to. In this
respect Kohlbrugge accommodates himself to the style of the "Nadere Reformatie”,
although he gives an interpretation of his own to self-examination.

During the "Nadere Reformatie" as regards the view on the Lord's Supper a devel-
opment was set in motion shifting the interest more and more from the promise to the
experience. The intention of those from the "Nadere Reformatie" was to halt shallow
matter-of-course partaking of the Lord's Supper. As a result, however, the timid
believers were rarely confronted with the promise pledged to the Lord's Supper but
all the more with the question if they were right partakers of the Lord's Supper. In our
opinion, Van der Groe saw through this attitude and wanted to fight it. But he as well
was in such a way filled with the fear of profaning the Lord's Supper that he could
not make his Reformation ideas fruitful in the execution of his preaching. Too often
he contented himself with describing and wishing, too rarely he came to the inviting
and liberating appeal.

Kohlbrugge did draw the consequence of his Reformation view, believing that this
view 1s not to be qualified under the stress of the sitvation, et alone to be abandoned.

Election

Kohlbrugge doctrine of election is characterized by striking accents. He has a
remarkably positive idea of God's sovereignty. To him it is equal to God's eternal
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decree to save that which is lost, to justify the ungodly. In this way sovereignty is
equal to gracious liberality; no arbitrariness but a preference for the least. Although
Kohlbrugge honours the eternity aspect of the election, he is nevertheless focused on
its realisation in time, that is to say on the mercy testified in the Gospel to the
salvation of sinners. In God's election he sees emphasized that grace is entirely initial
grace shown as sovereignly as voluntarily. The election constitutes the eternity
dimension of justification. Regarding this eternal aspect Kohlbrugge does not only
think of God's initial absolute but in particular also of the firm, trustworthy and
unconditional nature of God's grace.

In Kohlbrugge's preaching the election never functions as a constriction of the
promises of the Gospel but rather as their articulation. He does not regard it as being
threatening in the background but knows the electing God promisingly to be present
in the foreground. During his preaching he disregards the formal distinction between
outward and inward calling, although he sometinies shows that as regards content
this reality is familiar to him. The sovereign God with His singular preference to the
very least and the most unworthy declares us His electing heart in Christ, uncondi-
tionally. God's universal will to salvation means to Kohlbrugge that even the worst
sinner is not excluded.

The knowledge of election is accorded to us in the preaching of the Gospel. It is a
religious knowledge, which like all religious knowledge is founded on Christ in
Whom we have been elected in the Counsel of Peace by the Father and Who Himself
with the Father has elected us and has sealed this preference in His self-sacrifice and
sealed it by His Spirit in our hearts. The knowledge of election is characterized by
humility.

The most singular element in Kohlbrugge's doctrine of predestination is the lack of
an explicit reference to eternal reprobation. He does not think symmetrically of
eternal election and eternal reprobation but asymmetrically of eternal election and
temporal hardness. This implies a great tension. Whereas with respect to the election
he merely emphasizes God's merciful sovereignty, with respect to the reprobation -
Kohlbrugge nearly always employs the term "hardening" - he speaks as emphatically
of the consequence of a stirring lawsuit between God and man, at which man hardens
himself against God and as a result is hardened by Him. He does not reflect on this
tension.

The similarities we noticed to Luther's doctrine of election are significant.

Nevertheless there is a difference. We did not find Luther's idea of God's sover-
eignty presented in his De servo arbitrio with Kohlbrugge. The remarkable thing,
however, is that according to many Luther scholars in De servo arbitrio the doctrine
of double predestination is not developed anyway. However that may be, in his
preaching Luther dissociates himself from this idea at any rate at several moments,
and he is averse to speculation that way.

As compared to Calvin's doctrine of predestination analogy and difference e-
merged. The agreement mainly concerns the indissoluble connection with justifica-
tion, the non-speculative tenor - though Kohlbrugge is more consistent in this - and
the Christocentric way in which the knowledge of election is effected. The difference
mainly emerges in Calvin's interpretation of double predestination - sometimes having
strictly symmetrical lines -, with his emphasis on the twofold calling and with his
approach of God's sovereignty. Concerning Calvin, and Luther as well, it has to be

697



said that - partly for polemic motives - he dealt more profoundly with the dogmatic
issue of predestination than Kohlbrugge did. The last confined himself to preaching.
Calvin felt called upon to think the doctrina thoroughly out in the confusion of time.
Still we have the feeling that with this not everything has been explained. We
presume that the factual background to the difference is another one, namely first
that Calvin to a greater extent than Kohlbrugge had the inner urge for rational
consideration and secondly that Calvin's doctrine of God was interpreted less
Christocentrically than Kohibrugge's.

Kohlbrugge's relation to Dort is ambivalent, in our opinion. On the one hand, he is
of one mind with the Dort fathers regarding their scope proper, the absolute nature of
~ initial grace. On the other hand, he took it ill of them that they had themselves pushed
by the Remonstrants from justification to predestination. We think that in this also an
unspoken objection to content is hidden. He does not share their view on eternal
reprobation. This means, however, that he does not endorse the Reformed doctrine of
(double) predestination.

After the foregoing it is no wonder that Kohlbrugge's dealing with the election
differs to a greater or less extent from the ideas prevalent in the "Nadere Reformatie”
Of all the writers we consulted he differs in a dogmatic sense mostly with Comrie with
regard to reprobation. In a pastoral sense he is nearest to those who interpreted the
election as Christologically and evangelically as possible.

Kohlbrugge's doctrine of election does not seem to us Reformed in a formal sense,
It strongly leans towards Luther's conception. Since Kohlbrugge to an even greater
extent than Luther kept double predestination at a distance, we think that in this
respect, though against the background of the "Nadere Reformatie”, he went his own
solitary way.

Conclusion

When we weigh the results of our investigation, it seems to us that Kohlbrugge's
relation with the "Nadere Reformatie” cannot be considered a rupture. The mere
common pneumatological basic pattern militates against this appreciation. We would
rather describe Kohlbrugge's position with regard to the "Nadere Reformatie" as
being one of critical solidarity. The solidarity emerges from the fact that Kohl-
brugge's main interest too lies in the personal relationship between God and man
worked by Word and Spirit, in addition to the observation of numerous parallels in
the interpretation of this spiritual relationship. Moreover, in our opinion, his preach-
ing appears to full advantage just against the background of this tradition. That this
solidarity is often critical by nature appears from the (implicit) corrections, nearly
always in a Reformational sense. His solidarity with the "Nadere Reformatic" mainly
applies to those "Nadere Reformatie” ideas in which the efficacy of the Reformation
heritage finds most expression, and to those authors who preserved the inheritance of
the Reformation in the purest form. This is particularly true of Van der Groe. Whereas
with him, however, the Reformation reorientation either is brought out only inciden-
tally or often remains shrouded in the execution of the preaching, in Kohlbrugge's
preaching it is revealed in a structural and open manner.

Also Kohlbrugge's relation to Dort is one of great tension. As far as the Canons
profess the nature of absolute grace regarding salvation and faith, no single tension
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can be noticed though. Because just this emphasis on the sola gratia undoubtedly
constitutes the main purport of the Canons, we assume it to be a fundamental
consensus of principle between Kohlbrugge and Dort. The tension does not relate to
this basic tenor but to the elaboration. Kohlbrugge's detachment emerges in two
respects, First, concerning Dort's emphatic interest in regeneration in a narrower sense
as the hidden beginning of spiritual life. Second, Kohlbrugge criticizes the way in
which in the Canons the doctrine of predestination is constructed. His pronounced
commentary concerns the shift in attention from justification to predestination. In our
opinion, it is an undersiood thing, however, that he deals with the reverse of the
¢lection in a different way as regards content.

In broad outline we noted a consensus between Kohlbrugge's religious under-
standing and Calvin's. However, this does not alter the fact that in the elaborations of
both of them too many striking differences occur preventing us from calling Xohl-
brugge a faithful follower of Calvin, The radical difference is on the subject of double
predestination mainly. Kohlbrugge's relation to Calvin can be characterized as being
one of selective affinity. Tt is beyond any doubt that Kohlbrugge also apprenticed
himself to Calvin, but it is doubtful whether he can be called his follower, On the
other hand, he has such a large degree of affinity with Calvin that with respect to his
perception of faith in many and mostly essential ways he voiced Calvin's inheritance
in a purer form than many of the latter's immediate Reformed followers did. We are of
the opinion that in spite of his (critical) solidarity with "Nadere Reformatie" piety, he
still observed important shifts in it as compared to the Reformation sources, and that
he considered a revaluation of the historic origin beneficial to preaching and religious
experience. That he was inspired in this particularly by Luther detracts nothing from
his affinity with Calvin, who has rightly been named a follower of Luther's.

In nearly all respects Kohlbrugge agrees with Luther's religious understanding to a
high degree. Assuredly, there are also differences. But, in our opinion, these are
usually of minor importance. We would like to typify Kohlbrugge's relation to Luther
as one of independent imitation. Calling him an epigone of Luther does too little
justice to Kohlbrugge's independence. Taking him for a copyist of Luther has even
less foundation. For that he assimilated Luther's theology too independently, and
partly corrected it, put it aside or even disregarded it, when he thought it necessary.

Above all, Kohlbrugge wanted to be an obedient follower and devoted interpreter
of the Scriptures. He was a theologian of Holy Writ though with an attentive interest
in what the Church of all ages had produced regarding exegesis. He set about in an
eclectic manner. In a critically selective way he made use of the range of ideas he
found in the great traditions of the Early Church, the Reformation and the "Nadere
Reformatie", in order to understand and interpret the Scripture. Of crucial importance
in this was Reformation professing. To him Luther's theclogy was at its centre.
Although he relatively rarely mentions Luther and hardly ever quotes him, it is never-
theless Luther's perception of faith that influenced his considerably. Kohlbrugge was
a Lutheran. Although we do not deny a significant aftinity with Calvin and a deep,
though critical, connection with the Reformed tradition, his hisiorical roots, in our
opinion, are with Luther.

The way Kohlbrugge dealt with the tradition, he himself should be dealt with,
critically and selectingly, yet especially gratefully in as far as he widens the
understanding of the Scriptures and gives guidance to spiritual life. His message
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consistently professed can be called salient. Not only because of the very Reforma-
tion basic structure - in his time to be considered exceptional - but also because of his
own accentuations and elements contained in his religious understanding. Among
the accentuations stand out his passion to anchor the religious experience in Christ's
act of surety rendered once and for all, proclaimed and appropriated to us by the
Holy Spirit in the promise of the Gospel; his unceasing emphasis on the extravert
nonetheless-character of (tempted) faith; his emphasis on holiness granted and
realised through grace, in connection with his outspoken protest against a strict
activist pursuit of sanctification; his characterization of the promise nature of the
Law. Concerning his singular elements emerging from Kohlbrugge's writings, we
think in particular of the dominance of Romans 7:14, sounding continuously in his
preaching from the thirties onwards, or resounding at any rate; in connection with
this, of his resistance to the thought of an advance in sanctification; and especially of
his fully Christocentric doctrine of election. They are accents and elements imparting
a colour and expressiveness of their own to the heart of Kohibrugge's preaching.

O. Noordmans did him the honour of numbering him among the ecclesiastical
classics. In this row Kohlbrugge stands beside others. Less copious and surprising
than Luther. Not as broad and lucid as Calvin. But as profound as both of them.,
Strictly speaking, it may be better to say that his message sprang from the same deep
source.
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Curriculum vitae

Arie de Reuver werd op 6 februari 1942 geboren te Rotterdam, bezocht de lagere
school in Terneuzen en behaalde aan het Petrus Hondius Lyceum aldaar in 1961 het
diploma Gymnasium-alfa.

Hij studeerde vanaf 1961 Nederiandse Taal- en Letterkunde aan de Rijks-
universiteit te Leiden, waar hij in '65 kandidaatsexamen aflegde. Van 1965 tot '71
studeerde hij theologie aan de Rijksuniversiteit te Utrecht. Het propaedeutisch
examen werd afgelegd in juni '66, het kandidaatsexamen in juli '68, het doctoraal-
examen - hoofdvak dogmageschiedenis, bijvakken Oude Testament en Nieuwe
Testament - in januari '71 en het kerkelijk examen in september van hetzelfde jaar.

Op 26 november 1968 trad hij in het huwelijk met Ficke van 't Land.

In de jaren 1968-'72 was hij als docent Nederlands en Godsdienst verbonden aan
de Paedagogische Academie "De Driestar” te Gouda, waarbij hij tijdens de winter-
periode 1971-'72 als vicaris werkzaam was bij ds. G. Boer te Zoetermeer.

Van 1972 tot '76 diende hij als predikant de Hervormde Gemeente te Tholen en
van 1976 tot '84 die te Capelle a/d IJssel. Sedert september 1984 is hij predikant van
de Delftse Hervormde Gemeente.
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1803

Tijdtabel

15 augustus, Hermann Friedrich geboren, oudste zoon van de lutherse, uit
Ankum bij Osnabriick afkomstige Hermann Gerhard Kohlbrugge en de her-
vormde, uit Monnikendam afkomstige Necltje Teerhuys.

1819-21 1atijnse school Amsterdam.
1821-25 Atheneum Amsterdam (theologie, klassicke talen, oosterse talen).

1823
1825
1826
1827

1828
1829

1830

1831
1833

1834
1836

1837
1845

1846
1847

1848

1856
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geloofsbelijdenis in de Hersteld Evangelisch Lutherse Gemeente te Amster-
dam,

maart, vader overleden (het gezin blijft in grote armoede achter); opleiding
voltooid; eerste preek over Rom. 5:1 te Loenen aan de Vecht.

proponent en hulpprediker in de Hersteld Evangelisch Lutherse Gemeente
te Amsterdam.

na conflict met het consistorie betreffende een preek van ds, R. Uckermann,
als hulpprediker afgezet.

verhuizing naar Utrecht.

Jjuni, promotie te Utrecht over Psalm 45; juli, huwelijk te Amsterdam met
Catharina Louisa (Cato) Engelbert; voorlopig woonachtig te Amsterdam,
terug naar Utrecht; vergeefse aanvraag lidmaatschap Hervormde Gemeente;
zoon Gerrit geboren.

zoon Jacob geboren.

12 februari, vrouw overleden; april, bericht dat broer Jakob in oktober 1832
op Java was overleden; Rijnreis op medisch advies; zestien maal op uit-
nodiging gepreckt in Elberfeld en omgeving, waaronder de gerucht-
makende preek over Rom. 7:14.

februari, de befaamde brief aan Da Costa; oktober, huwelijk met Ursuline
Philippine Baronesse van Verschuer.

april, grootmoeder Anna Teerhuys-van der Horst overleden, met wie Kohl-
brugge een innige band had; dochter Anna (Antje) geboren,

februari, moeder overleden.

tweede Rijnreis; te Godesberg bijeen met vrienden uit Elberfeld, w.o. Karl
von der Heydt.

verhuizing met gezin naar Elberfeld; Schriftuitleg voor kleine kring in eigen
huis; lidmaat Reformierte Gemeinde.,

na uitvaardiging van het "tolerantie-edict", stichting Niederlidndisch-
Reformierte Gemeinde.

9 mei, bevestiging tot predikant onder handoplegging door de ouderlingen;
14 mei, intreepreek, en doop van 30 kinderen; Pinksteren, avondmaals-
viering met 260 avondmaalsgasten.

juli, preek in Vianen, woonplaats van zoon Gerrit (voor het eerst op een
kansel van de Nederlandse Hervormde Kerk); crisis in de gemeente n.a.v.
tuchtkwestie betreffende Carl Friedrich von der Heydt; vanaf 1856 preekte
Kohlbrugge verscheidene malen in Nederland, o.a. te 's Gravenhage, Delft,
Hilversum, Nichtevecht, Raamsdonk, Dordrecht, Scheveningen, Maassluis,
Delfshaven, Bleskensgraaf, Utrecht en Feynaart.



1858
1861

1865
1866
1868
1871

1873
1874
1875

februari, Johannes Wicheihaus, Kohlbrugge's 'Timotheiis', overleden; juli,
zoon Jakob op Java overleden.

huwelijk van dochter Anna met dr. Ed. B6hl te Basel (vanaf 1864 te
Wenen).

beroepen in de Hervormde Gemeente te Zoutelande.

25 mei, Kohlbrugge's tweede vrouw overleden.

doop bediend aan duizendste dopeling, te Delit.

7 juni, 25-jarig jubileum ontstaan der gemeente; november, preek in de
Zuiderkerk te Amsterdam, op nitnodiging van Abraham Kuyper.

maart, dochter Anna overleden. '

29 november, laatst gehouden preek (Psalm 28:6-9).

5 maart, overleden; 9 maart, begraven op het kerkhof van de gemeente,
waarbij naar de wens van Kohlbrugge bij zijn graf gezongen werd:

Christus, der ist mein Leben,
und Sterben mein Gewinn.
Thm hab' ich mich ergeben:
mit Fried' fahr' ich dahin.
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Hermann Friedrich Kohlbrugge (1803-1875) heeft reeds velen geintrigeerd
en geinspireerd. Deze markante prediker en pastor, die in de vaderlandse:
kerk niet gewenst was, kwam op latere leeftijd in het Duitse Elberfeld tot zijn
bestemming. '

In dit boek, dat oorspronkelijk als dissertatie werd verdedigd aan de theolo-
gische faculteit van de Rijksuniversiteit te Utrecht, wordt uitvoerig verslag
gedaan van het onderzoek naar de geloofsopvatting van Kohlbrugge, die
telkens vergeleken wordt met opvattingén van. vertegenwoordigers van
Reformatie (Luther en Calvijn) en Nadere Reformatie (w.0. W. Teellinck,
W. 4 Brakel, Th. van der Groe en A. Comrie). In dit onderzoek is de auteur
erin geslaagd om inhoud en positie van de theologie van Kohlbrugge op een
gestructureerde wijze te verhelderen. Voor wie zich in het gedachtengoed
van het Nederlandse Gereformeerde Protestantisme wilverdiepen eenleer-
rijke studie. '

De auteur, dr. A. de Reuver (1942), studeerde aanvankelijk Nederlandse
Taal en Letteren en vervolgens Theologie. ‘Als predikant diende hij de
Hervormde Gemeenten van Tholen en Capelle aan den [Jssel. Sinds 1984 is
hij predikant van de Hervormde Gemeente te Delft. In 1992 promo'veerde
hij te Utrecht op de inhoud van dit boek.
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