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WOORD VOORAF

Er is de laatste tientallen jaren sprake van een herleving van de belangstelling voor het werk van de befaamde Engelse puritein John Owen. Zijn praktisch-geestelijke werken zijn eigenlijk altijd wel geliefd geweest in bevindelijk-gereformeerde kringen. Maar meer recent wordt zijn werk ook sterker betrokken in verschillende theologische discussies. Dat is verheugend, want Owens trinitarische theologie is nog steeds van groot belang.

Dit boek bevat de vertaling en bewerking van drie van zijn praktischgeestelijke werken: de verhandelingen over de verzoekingen, over de inwonende zonde in de gelovigen en over het doden van de zonde. Zij behoren tot zijn belangrijkste en indringendste geschriften over het geestelijke leven. In het Engelse taalgebied worden zij dan ook nog steeds herdrukt, al dan niet in een bewerking die meer aansluit bij onze tijd.

De werken zijn hier niet afgedrukt in de historische volgorde van hun verschijnen. Dan zou de verhandeling over de inwonende zonde in het vierde deel moeten staan, omdat deze veel later is geschreven dan de beide andere. De volgorde is meer thematisch van aard: de verzoekingen gaan immers doorgaans aan de (inwonende) zonde vooraf en het thema van het doden van de zonde volgt daarop.

Nu is een van de problemen bij de werken van deze grote geleerde dat zij niet gemakkelijk toegankelijk zijn. Hij bekommert zich niet echt om de vorm van zijn geschriften. Zijn – vaak door het Latijn gekleurde – Engels is soms moeizaam. Een kenner van zijn werk uit recente tijd zegt zelfs dat Owen ‘zich door de Engelse taal beweegt met de gratie van een olifant’. Al is dat nogal overdreven, er schuilt wel een kern van waarheid in. Bovendien maakt Owen regelmatig gebruik van abstractscholastieke redeneringen die niet voor iedere lezer onmiddellijk te volgen zijn. Net als veel van zijn puriteinse ambtsbroeders valt hij soms in herhaling. De bedoeling daarvan is om bepaalde punten des te grondiger in te scherpen, maar het kan voor de lezer van vandaag ook vermoeiend gaan werken. Een opvallende trek is ook dat Owen vaak dezelfde teksten aanhaalt en dezelfde voorbeelden geeft. Dat doet hij in elk geval in de verhandelingen die hier volgen sterker dan zijn puriteinse tijdgenoten die over dezelfde thema’s schrijven. Ten slotte bekommert hij zich ook niet bijzonder om de structuur van zijn verhandelingen. Die is er altijd wel, maar zij is voor ons – zoveel eeuwen later – niet steeds onmiddellijk doorzichtig. Ook kan hij een verhandeling heel abrupt afronden, zoals in de volgende bladzijden duidelijk wordt.

Om aan enkele van deze bezwaren enigszins tegemoet te komen, bevat dit boek geen integrale vertaling van de drie verhandelingen. De wat meer theoretische gedeelten zijn door mij samengevat, terwijl de meest praktische en persoonlijke passages letterlijk uit het Engels zijn vertaald. In de samenvattingen gebruik ik overigens wel een taalkleed dat zo dicht mogelijk bij dat van Owen blijft. Het is er mij namelijk om te doen dit werk van Owen toegankelijk te maken en dan moet het wel zoveel mogelijk zijn werk blijven. Soms komen de samenvattingen dan ook heel dicht bij een vertaling, al zijn korte theoretische uitweidingen die minder ter zake doen en onnodige herhalingen zoveel mogelijk weggelaten. Het verschil tussen samenvatting en directe vertaling wordt duidelijk gemaakt door het gebruik van twee verschillende lettertypes. Letterlijke citaten van Owen hebben een schreefloos of recht lettertype.

Van de laatste verhandeling – die over het doden van de zonde – bestaat overigens een prima volledige vertaling van de hand van mevr. Christine Pas-Donker: John Owen, Als zonde mij omringt (Apeldoorn: De Banier 2012). Deze vertaling heb ik ook regelmatig geraadpleegd.

 

Waarom een nieuwe vertaling-bewerking van deze drie geschriften van Owen? Ik noem drie redenen. In de eerste plaats is het zondebesef in de samenleving schrikbarend weggesleten. Dat laat ook zijn sporen na in de kerken en zelfs onder hen die oprecht de Heere vrezen. Werken als deze van Owen roepen ons terug naar een Bijbelse bezinning op verzoekingen, het inwonen van de zonde en de remedie: het doden van de zonde. Toegegeven, we kunnen bij enkele passages in het werk van deze puriteinse prediker en de manier waarop hij bepaalde teksten uit de Bijbel uitlegt, vragen stellen. Maar de indringende en ontmaskerende boodschap van deze geschriften is in onze tijd broodnodig.

Een tweede motief is dat Owen scherp waarschuwt tegen een triomfalistische opvatting van het leven van de gelovigen. De zonde is in hun leven niet een (bijna) gepasseerd station, maar een volstrekte realiteit waarmee we rekening hebben te houden. Owen stelt zelfs dat hoe meer we de zonde ontkennen of vergoelijken, hoe krachtiger zij in ons leven aan het werk is.

Ten slotte staan deze geschriften vol met waarschuwingen tegen een dodelijke lijdelijkheid. Owen neemt het ongeloof en de onbekeerlijkheid niet in bescherming, maar ontmaskert ze in al hun bedrieglijke uitvluchten. Ook beperkt hij zich – als rechtgeaard puritein – niet slechts tot richtlijnen hoe een verloren zondaar tot Christus komt, al zijn daarover hier wel behartigenswaardige dingen te lezen. Hij stoot voortdurend door naar de grote betekenis van de heiliging van het leven, waarvan het doden van de zonde een onmisbaar onderdeel is. Hij schrijft: ‘Dood de zonde of zij zal u doden!’

Kortom: de rode draad in deze werken is een voortdurende oproep om tegen de verzoekingen en de zonde te strijden. Het is een strijd op leven en dood. Maar de overwinning is zeker in Hem Die dood geweest is en nu leeft! 



	Woudenberg, Pasen 2018
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Afkortingen

 

EV – Naar de Engelse vertaling. Owen gebruikt doorgaans de King James Version (1611), maar citeert die ook uit het hoofd of parafraseert die. Een aantal malen geeft hij ook een eigen vertaling van de tekst uit de grondtekst.

SV – Statenvertaling



Deel 1
INLEIDING




JOHN OWEN EN ZIJN
GESCHRIFTEN OVER DE
VERZOEKINGEN EN DE ZONDE
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In dit eerste deel schenken we vrij brede aandacht aan het leven van John Owen.1 Binnen het kader van deze levensschets laten we ook zien hoe zijn verschillende verhandelingen over de verzoekingen, de zonde en het doden daarvan zijn ontstaan en welke achtergrond ze hebben. Op die manier wordt duidelijker in welke context we deze geschriften moeten plaatsen en krijgen we ook hun boodschap scherper in beeld.

Jeugd en studietijd

John Owen wordt geboren in het jaar 1616 in de plaats Stadham, ongeveer tien kilometer ten zuidoosten van Oxford. In deze plaats – die nu Stadhampton heet – is zijn vader, Henry Owen, op dat moment predikant in de Anglicaanse Kerk. Over Owens ouders en zijn jeugdjaren zijn slechts weinig gegevens bekend. Op latere leeftijd schrijft hij dat zijn vader een man was die de puriteinse overtuiging was toegedaan en ijverig zijn dienst vervuld heeft in Gods wijngaard.2

Ook weten we dat de jonge Owen opgroeit in een gezin dat naast hem minstens nog drie zoons en twee dochters telt. De namen van zijn broers zijn: William, Philemon en Henry. De eerstgenoemde is de oudste en wordt net als zijn jongere broer John predikant. De beide andere krijgen een leidinggevende positie in het leger, terwijl Henry later bestuurlijke functies vervult en lid wordt van het Engelse parlement.3 De naam van de ene zuster is Hester, de naam van de andere is onbekend gebleven. Dit is vrijwel alles wat we over deze periode van zijn leven weten.

Al valt er weinig over de jonge jaren van Owen te vermelden, wél is zeker dat hij al spoedig blijk geeft een scherp en helder verstand te bezitten. Op tienjarige leeftijd wordt hij – samen met zijn oudere broer William – naar een soort ‘Latijnse school’ gezonden. Daar ontvangt hij voorbereidend onderwijs voor de universiteit. Deze opleiding vindt plaats in de school van Edward Sylvester in het district van de Allerheiligenkerk in Oxford.

Al na twee jaar is Owen gereed om universitair onderwijs te volgen en wordt hij ingeschreven in Queen’s College in Oxford. Zoals in de Engelstalige wereld nog altijd gebruikelijk is, wijdt hij zich eerst aan een algemene wetenschappelijke studie ter voorbereiding op zijn eigenlijke theologische vorming. De twaalfjarige student begint met een noeste ijver en een ijzeren discipline te studeren. Al in deze vroege jaren maakt hij het tot een gewoonte om slechts vier uur per nacht te slapen en studeert hij gewoonlijk achttien tot twintig uur per dag. Daarmee legt hij de grondslag voor de geweldige kennis die hij zou vergaderen, maar tegelijk ook voor de slechte gezondheid die hem bij het ouder worden het leven zou bemoeilijken. Vele jaren na deze periode moet hij gezegd hebben dat hij graag zijn geleerdheid zou willen opofferen in ruil voor een betere gezondheid.4 Wanneer hij vijftien jaar oud is, behaalt Owen de graad van Bachelor of Arts (BA). In het voorjaar van 1635 legt hij zijn masters examen af waarmee hij zijn algemene wetenschappelijke studie afsluit (MA).

Na deze voorbereidende wetenschappelijke vorming begint Owen met de theologische studie die gewoonlijk zeven jaar duurt. Bij voltooiing van deze opleiding zal hij – naar verwacht mag worden – een goede positie ontvangen in de Engelse Staatskerk. Zoals gebruikelijk, wordt hij dan ook aan het begin van zijn theologische studie tot diaken gewijd, het laagste ambt in de Anglicaanse Kerk.

Een theologisch student die de puriteinse overtuiging is toegedaan – en dat is Owen – heeft het in deze tijd niet gemakkelijk. Koning Karel I (1600-1649) verbiedt het in 1628 twistgesprekken te houden over allerlei controversiële theologische onderwerpen, zoals bijvoorbeeld de uitverkiezing.5 Dit hangt samen met de geweldige opmars die de zogenaamde hoogkerkelijke partij in de dagen van deze koning maakt. Deze stroming probeert de Anglicaanse Kerk aan de ene kant dicht bij het rooms-katholicisme te houden en staat aan de andere kant een leervrijheid voor waardoor het arminianisme de heersende opvatting wordt.6 Karakteristiek voor de hoogkerkelijke partij is bijvoorbeeld de opvatting dat de koning onbeperkt gezag heeft over de kerk, dat de bisschoppelijke kerkregering een goddelijke instelling is en dat het traditionele rooms-katholieke ritueel in stand gehouden moet worden. Dit laatste betekent onder meer het handhaven van beelden, kruisen, altaren, ambtelijke gewaden, het vieren van talloze kerkelijke feestdagen en dergelijke. De hoogkerkelijke partij vindt een bekwaam verdediger in William Laud (1573-1643), de aartsbisschop van Canterbury. 7 Laud krijgt steeds meer invloed op de koning en gebruikt deze om op allerlei terreinen de hoogkerkelijke visie door te zetten. Hij dwingt de hele kerk zich te onderwerpen aan het toenemend aantal regels die worden uitgevaardigd. Puriteinen die zich verzetten, krijgen het gaandeweg moeilijker en worden vervolgd. Velen verlaten Engeland onder deze druk en wijken uit naar Amerika of naar Nederland. De harde hand van aartsbisschop Laud laat zich ook voelen aan de universiteiten. Vooral in Oxford wordt de sfeer voor studenten die de puriteinse overtuiging zijn toegedaan zo benauwend, dat velen om des gewetens wil de universiteit verlaten. Ook John Owen breekt zijn theologische studie voortijdig af, omdat hij zich niet aan de kerkelijke regels kan onderwerpen.8 Aangezien hij een ambt bekleedt, staat de mogelijkheid voor hem open om huispredikant en huisleraar te worden bij een welgestelde familie. Eerst vervult hij deze functie bij Sir Robert Dormer in Ascot en later bij John, Lord Lovelace in Hurley. Dit is de enige manier waarop een jonge puritein kan vermijden met de kerkelijke machthebbers in conflict te komen en toch in staat blijft een ambt te vervullen en zijn persoonlijke studie voort te zetten.

Geestelijke ontwikkeling

Laten we echter niet licht denken over Owens beslissing om de universiteit te verlaten. De nog jonge student moet zich er diep van bewust geweest zijn dat hij door zijn studie af te breken elke kans verspeelt op een positie van aanzien in kerk of maatschappij. Dat zal hem heel wat strijd gekost hebben. Andrew Thompson – een vroege biograaf van Owen – schrijft ergens dat diens geweldige ijver aan het begin van zijn studiejaren slechts voortkomt uit eerzucht om een plaats van aanzien en macht in de kerk te bereiken.9

Er is echter in de loop van de studiejaren aan de universiteit een beslissende wending in zijn leven gekomen. Wanneer hij zijn voorbereidende studie afsluit en met zijn eigenlijke theologische opleiding begint, is eerzucht in elk geval niet meer het allesbeheersende in Owens leven. De puriteinse overtuiging die hij van huis uit heeft meegekregen, schiet dieper en dieper wortel in zijn binnenste. Bovendien – zo schrijft hij later – begint tijdens de laatste jaren van zijn voorbereidende studie de Geest van God in zijn hart te werken. Dat betekent niet dat hij in deze periode persoonlijk al rust en vrede gevonden heeft. Integendeel, in de jaren van zijn theologische studie en ook wanneer hij huispredikant is, leeft hij in diepe overtuiging van zonde en in grote duisternis. In een oude beschrijving van zijn leven wordt ons verteld dat deze periode van innerlijke worsteling vijf jaar duurt.10 Bij deze zielsworstelingen komen ook nog andere moeilijkheden. Door ontwikkelingen op politiek terrein ziet Owen zich namelijk gedwongen zijn betrekking bij Lord Lovelace op te geven. Zo trekt hij in het jaar 1642 zonder werk en onder grote geestelijke aanvechting naar Londen, waar hij zijn intrek neemt bij familie.

In deze periode gaat hij op een zekere zondag met een neef op weg naar Aldermanbury Chapel om de in die tijd beroemde kanselredenaar Edmund Calamy te horen preken. Tot zijn ergernis merkt hij aan het begin van de dienst dat Calamy niet kan voorgaan en dat een volslagen onbekend prediker van het platteland de kansel beklimt. Zijn metgezel stelt Owen fluisterend voor het kerkgebouw te verlaten en naar de naburige kerk te gaan waar een ander bekend prediker zou voorgaan. Wat onwillig besluit Owen toch maar te blijven. Het wordt voor hem een dienst die hij zijn leven lang niet meer vergeet, want God gebruikt het woord van die eenvoudige prediker voor hem persoonlijk. De tekst is Mattheüs 8:26: ‘Wat zijt gij vreesachtig, gij kleingelovigen?’ Onder dat diep beschamende en toch ook zo bevrijdende woord worden de banden in Owens binnenste verbroken. Het licht gaat op in zijn hart, hij ervaart Gods liefde en ontvangt de persoonlijke zekerheid dat hij een kind van God is.11 Wie deze prediker is, heeft Owen nooit geweten. Later heeft hij er nog wel navraag naar gedaan, maar hij is er nooit in geslaagd achter de naam te komen van de man die God zo wonderlijk heeft gebruikt. Dat is iets wat we trouwens wel vaker tegenkomen in de geschiedenis van de kerk: God maakt voor de bekering van groten in Zijn Koninkrijk nogal eens gebruik van mensen van wie de namen ons onbekend blijven!

Huwelijk en beginnend pastoraal werk

Wanneer het licht doorbreekt in Owens binnenste, is hij al geruime tijd bezig met het schrijven van het eerste boek dat hij zal publiceren. De titel luidt: De ontmaskering van het arminianisme.12 Het verschijnt in 1643 en draagt alle kenmerken van een jeugdwerk: het is een echt strijdschrift waarin hij het arminianisme grondig bestrijdt. Tegelijk moet echter gezegd worden dat het boek niet gemakkelijk leesbaar is door de moeizame stijl en ingewikkelde redeneertrant. De schrijver draagt zijn werk op aan ‘De heren voor de commissie voor de godsdienst’, een commissie die door het Hogerhuis benoemd is om vernieuwingen in de kerk te onderzoeken, met name op het gebied van de leer en de kerkregering.

Deze opdracht blijft niet zonder gevolgen want de commissie zorgt ervoor dat Owen enige tijd later benoemd wordt tot predikant van Fordham in Essex. Korte tijd nadat hij in de zomer van 1643 zijn werk in deze gemeente begonnen is, treedt hij in het huwelijk met zijn eerste vrouw, Mary Rooke. Zij schenkt Owen elf kinderen, waarvan slechts één dochter tot de volwassenheid opgroeit. De overige tien kinderen sterven allen op zeer jonge leeftijd. Voor zover bekend, maakt Owen nergens in zijn talrijke geschriften een toespeling op deze donkere bladzijden uit zijn leven.13 Maar er is weinig voorstellingsvermogen voor nodig om aan te voelen wat een leed dit betekent voor het jonge predikantsgezin om het ene kind na het andere ten grave te moeten dragen. In ieder geval is duidelijk dat Owen ook uit eigen ervaring weet waarover hij het heeft als hij later zoveel schrijft over Gods kastijdende hand in het leven van Zijn kinderen.

In zijn eerste gemeente is Owen zeer nauwgezet in zijn prediking en pastorale werk. Hierbij valt vooral op dat hij dit werk verricht in een diep besef van ootmoed en eigen onbekwaamheid. In later jaren klaagt hij er verschillende keren over dat zo weinig mensen werkelijk geholpen schijnen te zijn door zijn prediking. Er is zo weinig vrucht zichtbaar op zijn bediening.14 Wat dat betreft, kijkt hij hoog op tegen John Bunyan. Owen is er zelf getuige van hoe de krachtige prediking van deze ketellapper van Bedford diepe sporen trekt in de levens van velen en voor hen tot rijke zegen is. Eens moet de Engelse koning Karel II (1630-1685) aan Owen de vraag gesteld hebben hoe het mogelijk was dat een geleerd man als hij regelmatig naar de kerk van ‘die ketellapper’ ging om hem te horen ‘bazelen’. De grote theoloog zou daarop geantwoord hebben: ‘Met uw verlof, majesteit, als ik de gaven van de ketellapper bezat om te preken, zou ik graag al mijn geleerdheid inleveren.’15 Al denkt Owen zelf gering van zijn gaven, de werkelijkheid is dat ook hij een begaafd prediker is die in deze beginjaren al veel mensen trekt. Bovendien is hij – al tijdens zijn leven – voor velen tot zegen. Verschillende geschriften uit die tijd leggen daarvan getuigenis af.16

Congregationalisme

In deze periode gaat hij door met het uitgeven van grotere en kleinere werken. De meeste daarvan vloeien direct voort uit zijn prediking en pastoraat. Zo publiceert hij in 1645 twee catechismi – een kleine en een grote – die hij heeft opgesteld met het oog op het onderricht van zijn gemeenteleden.17 Ruim een jaar eerder heeft hij trouwens al een belangrijk boek het licht doen zien. Het draagt als titel: ‘Het onderscheid van de plichten van de predikers en gemeenteleden’.18 Zijn bedoeling met dit werk is om de leden van zijn gemeente aan te sporen te zoeken naar meer kennis van God en de geestelijke dingen. In dat verband spreekt hij ook over de houding die zij dienen aan te nemen tegenover de kerkdienst en de ambtsdragers. Uit dit boek blijkt dat Owen in die periode voorstander is van een presbyteriaanse of synodale vorm van kerkregering.

Maar juist op dit punt komt er korte tijd later een belangrijke verandering in zijn opvatting. Onder invloed van het lezen van het boek van John Cotton19 over de sleutels van het hemelrijk en na grondige Schriftstudie wordt Owen een overtuigd congregationalist.20 Het congregationalisme – ook wel independentisme genoemd – kan als volgt worden getypeerd: het uitgangspunt is de zelfstandigheid van de plaatselijke gemeente die geheel vrij en onafhankelijk dient te zijn van een kerkverband of van het staatsgezag. De gedachte die daarachter ligt, is dat iedere gemeente rechtstreeks onder Christus staat als haar Hoofd. De Koning van de kerk geeft dan ook aan elke vergaderde gemeente (in het Engels ‘congregation’) het gezag om ambtsdragers te kiezen of af te zetten en om leden toe te laten of uit te sluiten.

Omdat zo alle nadruk ligt op de onafhankelijke, plaatselijke gemeente, hecht men vrijwel geen waarde aan een breder kerkverband. Het verzet tegen het kerkverband als zodanig brengt trouwens ook met zich mee dat in deze kringen doorgaans een minder sterke binding aan de kerkelijke belijdenis bestaat. Men is er in het algemeen wel van overtuigd dat belijdenissen een middel zijn om uitdrukking te geven aan het gemeenschappelijk geloof, maar ze mogen beslist niet overschat worden of bindend worden opgelegd. Vandaar dat binnen het congregationalisme sterk gepleit wordt voor verdraagzaamheid in alle niet-fundamentele zaken.21 Wanneer Owen eenmaal naar het congregationalisme gaat neigen, wordt het pleidooi voor verdraagzaamheid in zijn geschriften steeds sterker.22

Aan de andere kant houdt hij zijn leven lang vast aan de grondwaarheden van de leer van de reformatie en verdedigt die onvermoeibaar tegen allerlei ketterijen. In de tijd dat deze verandering in zijn denken plaatsvindt, moet Owen zijn ambtelijke dienst in Fordham beëindigen en verhuist hij naar de plaats Coggeshall. Hij is namelijk benoemd tot predikant van de kerk van St. Peter in dit stadje, waar wekelijks een grote gemeente samenkomt die de puriteinse prediking heeft leren waarderen. Het merkwaardige is echter dat Owen al spoedig na zijn aankomst in deze nieuwe standplaats naast de Anglicaanse Kerk – waarvan hij dus officieel predikant is! – een gemeente bijeenbrengt die de congregationalistische principes aanvaardt. Dat betekent dat hij op de vaste tijden in de diensten van de staatskerk voorgaat, maar daarnaast doordeweeks – of zelfs wel op zondag – ook een dienst in de gemeente van de congregationalisten leidt. Alleen in de laatstgenoemde gemeente bedient hij het Heilig Avondmaal.23 Of deze merkwaardige situatie in Coggeshall ook problemen gegeven heeft, heb ik nergens kunnen achterhalen.

Prediking en politiek

Voor Engeland zijn deze jaren in politiek en maatschappelijk opzicht uiterst bewogen en roerig. Het is namelijk de tijd van de burgeroorlogen, waarin de ene crisis nauwelijks voorbij is, of de volgende kondigt zich al aan. Voor het besef van velen in Engeland wankelt de wereld dan niet slechts, maar wordt zij eigenlijk totaal omgekeerd.24 Mede door deze ontwikkelingen zal de invloed van John Owen veel verder gaan reiken dan slechts die van predikant in betrekkelijk kleine plaatsen als Fordham en Coggeshall.

Het beginpunt van Owens bredere bekendheid is eigenlijk het feit dat hij – nog maar dertig jaar oud – een uitnodiging ontvangt om een preek te houden voor het Engelse parlement. Sinds een aantal jaren zijn de puriteinse afgevaardigden in het Lagerhuis steeds talrijker geworden en vooral door hun toedoen wordt in 1643 het besluit genomen om iedere laatste woensdag van de maand een vastendag te houden. Op elk van deze dagen gaan vier bekende predikanten voor in een dienst van Woord en gebed in het huis van afgevaardigden, twee in het Hogerhuis en twee in het Lagerhuis.25

Op de vastendag van 29 april 1646 is Owen gevraagd om een van deze diensten in het parlement te leiden. Zijn tekst is Handelingen 16:9: de roep van de Macedonische man die smeekt: ‘Kom over en help ons!’ Owen benadrukt in deze preek dat God het parlement gezegend heeft in zijn strijd tegen de koning en diens slechte raadgevers. Tegelijk voelt hij zich verplicht de vergadering te waarschuwen om deze van God gegeven gelegenheid te benutten door het Evangelie van Christus overal te laten prediken. Als dat niet zal gebeuren, zal het land opnieuw terugkeren tot de diepe geestelijke duisternis waarin het vroeger verzonken was.26

In deze preek zinspeelt Owen zijdelings op het conflict tussen de koning en het parlement dat in deze periode onvoorstelbare afmetingen aanneemt. Deze spanningen bereiken hun hoogtepunt wanneer in 1648 de ‘Tweede Burgeroorlog’ ontbrandt, waarin de troepen van de koningsgezinden en het parlementsleger tegenover elkaar staan. Ook het gebied waarin Owen woont, heeft te lijden onder het oorlogsgeweld. Koningsgezinde troepen hebben namelijk hun toevlucht gezocht in de nabijgelegen stad Colchester. Spoedig nadat dit gebeurd is, trekken de parlementstroepen onder leiding van generaal Fairfax het dorp Coggeshall binnen om van daaruit de stad Colchester te belegeren. Aan de plaatselijke predikant, John Owen, wordt gevraagd aan de troepen die rond Colchester gelegerd zijn het Woord van God te bedienen en pastorale zorg te verlenen aan zieken en stervenden. Het gevolg is dat hij nauw betrokken raakt bij het hele oorlogsgebeuren en vriendschap sluit met verschillende hoge officieren van het parlementsleger. Een van deze bevriende officieren is Henry Ireton, de schoonzoon van Oliver Cromwell.27 Weinig kan Owen dan vermoeden dat hij – mede door deze contacten – binnen korte tijd geroepen zal worden om als legerpredikant met de troepen mee te trekken van de ene veldslag naar de andere.

De dood van de koning

Aan het einde van dat jaar 1648 volgen de gebeurtenissen elkaar snel op: koning Karel I geeft zich over; het parlement laat hem gevangennemen en maakt alles gereed voor een snel gerechtelijk proces. Het hooggerechtshof dat speciaal voor die gelegenheid benoemd is, spreekt uit dat de koning schuldig is aan hoogverraad, omdat hij de oorlog is begonnen tegen het parlement en het koninkrijk. Het vonnis luidt: de doodstraf! Op woensdag 30 januari 1649 vindt de terechtstelling van de koning plaats, ook al stemt een groot deel van het volk niet in met dit zware vonnis.28 Omdat Karel I op deze laatste woensdag van januari ter dood gebracht wordt, is de maandelijkse vastendag uitgesteld naar de donderdag daarop.

Onder deze aangrijpende en kritieke omstandigheden wordt een beroep gedaan op enkele vooraanstaande predikers om het Woord te bedienen in het parlement. Een van hen is John Owen die bij deze gelegenheid spreekt over Jeremia 15:19-20. Uit de preek zoals die later is uitgegeven, blijkt dat Owen zich zeer terughoudend uitdrukt als het gaat om de terdoodveroordeling van de koning. Hij wil onder deze omstandigheden vooral het Woord van God laten spreken. Vanuit zijn tekst wijst hij erop dat God met Zijn oordelen over Engeland gekomen is, precies zoals Hij in de dagen van Jeremia Zijn gerichten heeft gebracht over Juda. Naar Owens overtuiging worden Gods oordelen in zijn dagen zichtbaar in de burgeroorlogen en in het doodvonnis dat aan de koning is voltrokken. Om Gods gunst voor de toekomst te verkrijgen zal bekering nodig zijn, wederkeer tot God! Dat betekent dat zij die Engeland regeren alle sporen van afgoderij en bijgeloof uit het land moeten verwijderen en van harte de ware godsdienst die gegrond is op de Schriften dienen te bevorderen.29

Al spreekt Owen in deze preek niet rechtstreeks over de berechting en het doodvonnis van Karel I, dat betekent niet dat hij echte kritiek heeft op de handelwijze van het parlement. In dat geval zou hij zeker niet gevraagd zijn om op déze vastendag in het Huis van Afgevaardigden het Woord te bedienen. Bovendien wordt uit andere geschriften van zijn hand duidelijk dat hij ervan overtuigd is dat Gods ongenoegen rust op het koninklijk huis van de Stuarts, omdat zij bijgeloof en machtsmisbruik hebben bevorderd. Tegen deze achtergrond ziet hij de voltrekking van het doodvonnis aan Karel I als een rechtvaardig oordeel van God. Overigens wordt binnen de kring van de puriteinen over de terechtstelling van de koning niet gelijk gedacht. Sommige puriteinse predikers staan veel kritischer tegenover het parlement dan Owen.30

Uit het bovenstaande is duidelijk welke belangrijke plaats de nog jonge predikant van Coggeshall in de leidende kringen van Engeland heeft verworven. Dat blijkt ook hieruit dat hij een kleine drie maanden later weer in Londen is om voor het Huis van Afgevaardigden te spreken. Ditmaal is zijn tekst Hebreeën 12:27 waar gezegd wordt dat God nog eenmaal de hemel en de aarde zal bewegen, opdat het vergankelijke zal verdwijnen, maar ‘het onbeweeglijke’ zal blijven bestaan.31 Owen past dit toe op de geweldige omwentelingen die in zijn tijd plaatsvinden. Hij ziet deze gebeurtenissen als tekenen dat de laatste dagen zijn aangebroken en dat de gerichten van God over de wereld gaan. In dit tijdsgewricht ziet hij een grote roeping weggelegd voor het volk en het parlement van Engeland.

Onder degenen die deze rede horen, bevindt zich ook Oliver Cromwell, die dan al grote invloed heeft als lid van het parlement en generaal van het leger.32 Owens woorden laten niet na diepe indruk op hem te maken.

Veldprediker bij Cromwell

Cromwell en Owen ontmoeten elkaar voor het eerst op de dag nadat de laatstgenoemde zijn preek voor het parlement gehouden heeft. Owen wil op die dag een bezoek brengen aan generaal Fairfax, die hij tijdens het beleg van Colchester heeft leren kennen. Terwijl een huisknecht hem bij de generaal aandient, komt Cromwell vergezeld door een aantal officieren het vertrek binnen waar Owen wacht. Wanneer hij de prediker ziet naar wie hij de vorige dag met zoveel instemming heeft geluisterd, loopt Cromwell naar hem toe, legt zijn hand op zijn schouder en zegt: ‘Mijnheer, u bent de man met wie ik graag zou willen kennismaken.’ Owen antwoordt met karakteristieke bescheidenheid: ‘Dat zal meer tot mijn voordeel zijn dan tot het uwe!’ ‘Dat zullen we spoedig zien’, reageert Cromwell, waarna hij hem naar buiten leidt voor een wandeling in de tuin. Daar vertrouwt hij Owen toe dat hij voornemens is om op te trekken tegen het rooms-katholieke Ierland dat trouw gebleven is aan het Engelse koningshuis en weigert zich aan het gezag van het parlement te onderwerpen. Het is zijn dringende wens dat de predikant van Coggeshall hem op die veldtocht zal vergezellen als veldprediker. Hij vraagt hem ook om een onderzoek ernaar in te stellen hoe de opleiding tot predikant aan de universiteit van Dublin verbeterd kan worden. Owen aarzelt en spoedig blijkt dat ook zijn gemeente hem niet wil laten gaan. Dan maakt Cromwell zijn wens tot een bevel!33 Er blijft voor Owen weinig anders over dan te gehoorzamen. Zo trekt Owen met de twaalfduizend soldaten van Cromwells leger naar het ‘opstandige’ Ierland.

Overigens maakt Owen de veldtocht maar zeer ten dele mee. Zo is hij niet aanwezig bij de inname van Drogheda en het vreselijke bloedbad dat Cromwells soldaten daar aanrichten. Toch moet de bloedige veldtocht tegen Ierland de veldprediker tot in het diepst van zijn ziel hebben aangegrepen. Wanneer hij namelijk na zijn terugkeer uit Ierland op de vastendag van 1650 in het Huis van Afgevaardigden preekt, zegt hij onder meer:


Hoe komt het dat Jezus Christus slechts in Ierland aanwezig is als een leeuw die al zijn klederen besmeurt met het bloed van Zijn vijanden? Hoe komt het dat er niemand is die Hem aanbiedt aan Zijn vrienden, als het Lam besprenkeld met Zijn eigen bloed?



Hij laat weten dat het zijn diepste verlangen is dat


de Ieren zich mogen verheugen in het bezit van Ierland ‘totdat de maan niet meer zij’ (vgl. Ps. 72:7), zodat Jezus Christus de harten van de Ieren in bezit mag nemen. (…) Ik wenste wel dat er op dit ogenblik een prediker van het Evangelie was voor iedere ommuurde stad in Ierland die in het bezit is van de Engelsen. Het land treurt en het volk gaat te gronde door gebrek aan kennis (…). De tranen en het roepen van de inwoners van Dublin om de openbaringen van Christus staan mij steeds voor ogen (…).34



Vermoedelijk onder invloed van dit vurig pleidooi besluit het parlement maatregelen te treffen om de universiteit van Dublin te maken tot een centrum van christelijke wetenschap. Daarbij is het allereerst de bedoeling dat jongemannen hier een opleiding kunnen ontvangen tot het ambt van dienaar van het Woord. Het parlement besluit ook zes ervaren predikanten naar Ierland te zenden om daar het Evangelie van vrije genade te verkondigen. Het blijkt echter moeilijk om geschikte vrijwilligers te vinden.35

Schotland

Korte tijd nadat de veldtocht tegen Ierland in een overwinning is geëindigd, besluit het Huis van Afgevaardigden dat het leger zich gereed dient te maken voor een invasie in Schotland. Ook de Schotten blijven namelijk het koninklijk huis van de Stuarts trouw. Wanneer Karel I wordt veroordeeld en gedood, is de kroonprins – die ook de naam Karel draagt – in Nederland. Op 5 februari 1649 spreekt het Schotse parlement uit dat deze kroonprins de wettige opvolger van Karel I is en verzoekt hem – zij het onder strikte voorwaarden – koning van Schotland te worden.36 Na allerlei verwikkelingen stemt Karel met de condities van het Schotse parlement in, al heeft hij daarbij duidelijk de nodige innerlijke reserves. Op nieuwjaarsdag 1651 wordt hij officieel als Karel II tot koning van Schotland gekroond.

Ondertussen ziet men in Engeland deze ontwikkelingen met lede ogen aan. Binnen het Engelse parlement leeft namelijk de angst dat de Schotten binnen afzienbare tijd hun gebied zullen binnenvallen om het koningschap te herstellen en Karel II ook koning van Engeland te maken. Deze vrees is bepaald niet zonder grond: Karel II stemt vooral daarom met de eisen van het Schotse parlement in, omdat hij hoopt met behulp van de Schotten de Engelse troon te kunnen bestijgen. Om militaire acties uit het noorden vóór te zijn, besluit het Engelse parlement Schotland aan te vallen. Cromwell wordt benoemd tot opperbevelhebber van de strijdkrachten die naar het noorden trekken.37 Ook ditmaal is John Owen een van de beide veldpredikers die het leger vergezellen.

De invasie in Schotland is voor Cromwell opnieuw een ware triomftocht: hij verslaat de Schotse troepen in beslissende veldslagen, eerst bij Dunbar (1650) en later definitief bij Worcester (1651).38 Karel II overleeft de slag en weet zich in de omgeving te verbergen. Na een avontuurlijke vlucht steekt hij over naar Frankrijk en vestigt zich uiteindelijk in de Zuidelijke Nederlanden.39 Door deze nederlagen wordt niet alleen de kracht van het Schotse leger gebroken, maar komen ook verschillende delen van Schotland onder Cromwells invloedssfeer.

Zo ontstaat de mogelijkheid voor John Owen om in kerken in dit gebied te preken. Verschillende keren bedient hij gedurende deze periode dan ook het Woord in oude Schotse kerken, vooral in de stad Edinburgh.40 Ook neemt hij een aantal malen deel aan openbare twistgesprekken met Schotse predikanten en theologen. Hierbij gaat het er met name om de kerkelijke leiders in Schotland ervan te overtuigen hoe gevaarlijk het is om het koninklijk huis van de Stuarts te steunen. Bovendien zijn er eindeloze – en vaak vruchteloze – debatten over het wezen van de kerk, waarbij Owen als congregationalist tegenover de Schotse predikanten staat die een strikt presbyteriaanse opvatting huldigen.

Dit alles wordt onderstreept in de preek die Owen houdt op 24 oktober 1651, de dankdag die is uitgeroepen voor de beslissende overwinning van Cromwell op de Schotse legers bij Worcester.41 Hierin worden de regering van Karel I en de bedoelingen van de Schotten in de zwartste kleuren getekend. Owen stelt dat de terechtgestelde koning een tiran was die met behulp van het bisschoppelijk stelsel de rechten en de vrijheden van de kerk van Christus heeft geschonden. Hij aarzelt niet om zijn bewind antichristelijk te noemen. Ook de nederlaag van de Schotse legers ziet hij als een voorbode van de val van het grote Babel van de antichrist (vgl. Openb. 17:14vv.). Hij verwijt het Schotse parlement dat zij een valse troonpretendent – Karel II – koning hebben gemaakt.42 Bovendien beschuldigt hij de Schotten van oneerlijke bedoelingen: zij dienen alleen hun eigen belangen. Ten slotte willen zij de kerk van Christus ‘op een procrustesbed leggen’. Dat is ‘een zwaar juk en een beest dat, als het volkomen uitgegroeid zou zijn, horens en hoeven gehad zou hebben (dat wil zeggen: de duivel zelf is, AB)’.43 Dat scherpe oordeel slaat kennelijk op het presbyteriaanse systeem van kerkregering dat veel congregationalisten beschouwen als een knellende band die de vrijheid van de gelovigen en van de gemeente belemmert.44 Het is wel een bewijs hoe hoog de twist over de structuur van de kerk in deze periode oploopt!

Terwijl de strijd in Schotland nog voortduurt, reist Owen weer terug naar de omgeving van Londen, waar zijn toekomstige werkkring zal liggen. De periode waarin hij als veldprediker gediend heeft, laat echter in verschillende opzichten sporen na in zijn leven. Een daarvan is dat Owen in zijn geschriften met enige voorliefde beelden gebruikt die ontleend zijn aan het leven van soldaten en het oorlogsgebeuren. We zullen dat met name ook aantreffen in zijn werk over de strijd tegen en de overwinning op de inwonende zonde.

Kerk, universiteit en prediking

In 1651 wordt Owen aangesteld als deken van Christ Church in Oxford.45 Het is duidelijk dat Cromwell de hand heeft in deze voor Owen bijzonder eervolle benoeming. Het ambt van deken van Christ Church is namelijk een belangrijke positie die zowel met de Engelse staatskerk als met de universiteit verbonden is. Christ Church is immers niet alleen de naam van een kathedraal, maar ook van een ‘college’, een afdeling van de beroemde universiteit van Oxford.

Het ambt van deken houdt in dat Owen de leiding heeft over de ruim honderd studenten die in de vertrekken van dit college kost en inwoning genieten. Zo is het zijn taak de jonge mannen uit te kiezen die als studenten tot dit college kunnen worden toegelaten. Hiernaast dient hij er orde en tucht te handhaven en toe te zien op het onderwijs en de voortgang van hun studie. Het zal ons niet verwonderen dat Owen er in deze jaren duidelijk naar streeft het hele leven in ‘zijn college’ in te richten volgens de regels van het Woord van God.

Owens nieuwe ambt heeft ook een kerkelijke zijde en die is voor hem het belangrijkst. Als deken van Christ Church is hij de hoogste ambtsdrager van een van de belangrijkste kathedralen van de Anglicaanse Kerk in Oxford. Dit betekent dat hij regelmatig in deze kerk het Woord bedient voor een gehoor dat grotendeels uit studenten bestaat. In deze diensten houdt hij onder meer de preken die hij later bewerkt en bundelt in zijn verhandelingen over de verzoekingen en over het doden van de inwonende zonde.46 Kennelijk is Owen is er diep van overtuigd dat de ernstige prediking over deze thema’s juist voor studerende jongeren in zijn tijd brandend nodig is!

Met de latere publicatie van deze preken heeft hij echter wel een breder lezerspubliek voor ogen dan alleen studenten van twaalf jaar en ouder. Hij richt zich dan in principe tot alle mensen die belijden christen te zijn. In zijn woord vooraf bij zijn verhandeling over het doden van de inwonende zonde zegt hij namelijk dat er een dubbele reden is waarom hij dit werk het licht doet zien. In de eerste plaats stelt hij zichzelf de vraag wat de toestand is waarin de meeste belijdende christenen verkeren, preciezer gezegd: hoe het gesteld is met de geestelijke conditie van hun hart. Hierbij komt Owen tot de conclusie dat er in het algemeen sprake is van een grote onmacht om met de verzoekingen waarmee zij omringd zijn om te gaan. Dat komt door de vrede die zij in deze wereld genieten en de verdeeldheid die onder hen heerst. Vervolgens realiseert hij zich dat er de laatste tijd mensen zijn die er gevaarlijke dwalingen op nahouden. Zij hebben de euvele moed om aanwijzingen te geven voor het doden van de zonde waarmee ze een juk van een strijd die ze helemaal in eigen kracht moeten voeren op de hals van hun discipelen leggen. Maar dat juk kunnen zij nooit dragen, evenmin als hun voorouders dat konden. De oorzaak is dat de dwaalleraars het geheimenis van het Evangelie en de effectiviteit van de dood van Christus niet verstaan. Zodoende leggen zij de nadruk op een soort doden van de zonde in eigen kracht die bij hen die deze last op zich nemen, voortdurend de ellendige vruchten oplevert van bijgeloof, eigengerechtigheid en gewetensangst.47

In het woord vooraf van het geschrift over de verzoekingen valt iets dergelijks te lezen. Owen wijst daar op de vele grote verleidingen waardoor de gelovigen in zijn dagen belaagd worden. Bovendien herinnert hij eraan dat deze verzoekingen zoveel succes hebben geboekt en daardoor het Evangelie in opspraak brengen en ontelbare zielen verwonden en te gronde richten. Dat is echter niet de enige reden waarom hij deze verhandeling het licht doet zien. Hij voegt er een persoonlijke motivatie aan toe, als hij schrijft dat ook hem in zijn leven allerlei uiterlijke beproevingen zijn overkomen. Die gingen gepaard met innerlijke aanvechtingen. Bovendien heeft hij veel geleerd van wat anderen hebben ondervonden: hoe zij hun geestelijke pelgrimstocht begonnen, erin voortgingen en hoe hun einde was. Hij heeft hun vallen en opstaan gezien in hun belijdenis en in hun levenswandel, in hun duisternis en hun licht. Dat alles heeft op de geest van Owen zo’n constante indruk van de kracht en het gevaar van verzoekingen nagelaten, dat hij zich gedrongen voelt om over dit onderwerp te schrijven.

In dit verband merkt hij op dat deze verhandeling niet bedoeld is voor hen die de gevaren van de verzoekingen helemaal niet onder ogen zien, maar ervan uitgaan dat alles ‘binnenskamers en buiten de deur’ perfect in orde is. Hijzelf is er echter van overtuigd dat de toestand van land en volk op dat moment juist uiterst verward is. ‘De voetstappen van God liggen in de diepte, waar de wegen die Hij gaat niet bekend zijn’ (vgl. Ps. 77:20). Dat wordt in het bijzonder zichtbaar in tegenslagen zonder weerga én ongewone voorspoed die de mensen overkomen, zeker ook belijdende christenen. Ondertussen gaat een geest van dwaling, verdwazing en misleiding met grote kracht en onverminderd succes rond. Er is sprake van verdeeldheid, twisten en na-ijver onder de broeders die gepaard gaat met goddeloze verdenkingen, woede en wraakzucht.

Bovendien zijn de vreselijke vruchten van de verzoekingen iedere dag te zien in gedeeltelijke of totale geestelijke afval, in het verkillen van de liefde en de vernietiging van het geloof. Deze dagen zijn – aldus Owen – gevuld met ontzettende voorbeelden van verachtering in de genade, zoals vroegere tijden nooit gekend hebben. Een zichtbare achteruitgang van geestelijke reformatie heeft dan ook de belijdende christenen in deze landen in zijn greep. Dat heeft zowel betrekking op de persoonlijke levensheiliging als op de ijver voor de belangen van Christus. Kortom: er is een ‘ure der verzoeking’ over de wereld gekomen ‘om hen te verzoeken die op de aarde wonen’ (vgl. Openb. 3:10).48 Laten we bij het lezen van dit alles bedenken dat Owen deze dingen schrijft tijdens de nadagen van het bewind van Cromwell als alleenheerser over het Verenigd Koninkrijk. In deze periode wordt het puritanisme begunstigd en mogen alle protestantse richtingen vanuit hun overtuiging en op hun wijze in vrijheid God dienen. Kennelijk acht Owen een tijd van voorspoed en rust voor de kerk niet alleen maar een zegen. Het is tegelijkertijd een periode waarin allerlei gevaren dreigen: onder andere blindheid voor verzoekingen, kerkelijke en geestelijke verdeeldheid, dwalingen en geestelijke onverschilligheid die uitmondt in afval van het geloof.

Vicekanselier en doctor in de theologie

In 1652 wordt Owen nog nauwer bij het universitaire gebeuren in Oxford betrokken. Dan benoemt Cromwell hem namelijk tot vicekanselier van de oude universiteit.49 Dit hoge ambt brengt vele belangrijke taken en verantwoordelijkheden met zich mee. Zo moet de vicekanselier erop toezien dat de gebouwen en de bezittingen van de universiteit goed worden beheerd, dat er regelmatig colleges worden gegeven, dat ketterse gevoelens worden geweerd, kortom dat alles volgens de vastgestelde regels verloopt.

Bij het uitoefenen van deze taak ondervindt Owen allerlei moeilijkheden. Met afschuw neemt hij kennis van de losse levensstijl van een aantal studenten. Hij probeert dan ook met alle macht veranderingen aan te brengen in het klimaat dat aan de universiteit heerst. Overigens slaagt hij daarin slechts zeer ten dele.50

Andere problemen die hij in deze tijd ontmoet, hangen direct samen met de partijzucht tussen de verschillende richtingen binnen het puritanisme. Congregationalisten en presbyterianen staan tegenover elkaar en daarnaast is er ook nog de zogenoemde ‘linkervleugel’ van het puritanisme. Hiertoe behoren sektarische groepen die eigenlijk niets willen weten van een universitaire opleiding van – bijvoorbeeld – predikanten. Zij zijn van mening dat iemand die de Geest van God bezit, helemaal geen ‘menselijke wetenschap’ nodig heeft om het Woord van God te verkondigen. Om deze reden vergelijken ze de universiteiten van Oxford en Cambridge niet met de oudtestamentische ‘scholen van de profeten’, maar met de ‘hoge plaatsen’ die in het oude Kanaän het centrum zijn van de afgodische Baäldienst!51

De aanvallen die vanuit deze richting op de universiteiten worden afgevuurd, zijn bijzonder scherp en fel. Hoewel Owen slechts zelden direct op deze kritische geluiden ingaat, is het zonder meer duidelijk dat hij dit soort gedachten radicaal van de hand wijst. Hij is diep overtuigd van het goed recht van de universitaire studie en de wetenschappelijke opleiding van toekomstige dienaren van het Woord. Hij ziet het juist als zijn hoge roeping de universiteit van binnenuit te reformeren naar het Woord van God. Zoals gezegd, is hij er niet volledig in geslaagd dit ideaal te verwezenlijken.

Toch is de periode waarin hij het ambt van vicekanselier bekleedt een bloeiperiode voor de universiteit van Oxford, waarin niet alleen wetenschappelijk veel gepresteerd wordt, maar ook de ware godsvrucht opleeft. Verschillende latere predikanten denken met grote dankbaarheid terug aan hun studietijd in Oxford in deze jaren. Tot hen behoort Philip Henry, de vader van de zo bekend geworden Bijbelverklaarder Matthew Henry. In zijn levensbeschrijving lezen we, dat hij ‘er vaak met bijzondere dankbaarheid aan God op wees hoe gunstig de omstandigheden in die tijd aan de universiteit waren en hoeveel hulp hij er had ontvangen, niet alleen voor zijn studie, maar ook voor de praktijk der godzaligheid!’52

Het mag dus duidelijk zijn dat Owen in deze jaren veel voor kerk en universiteit betekent. Daarom is het eigenlijk ook voor niemand een verrassing dat de universiteit van Oxford hem in 1653 vanwege zijn vele gaven en grote geleerdheid de graad van doctor in de theologie verleent. Wél gebeurt dit tegen de persoonlijke wensen van ‘de jonge doctor’ in en aanvaardt hij deze eer met de nodige aarzelingen.53 Naast de vele taken die Owen op wetenschappelijk en kerkelijk gebied vervult, blijft hij ook nauw betrokken bij het politieke gebeuren. Dikwijls reist hij naar Londen, omdat Cromwell hem ontbiedt voor overleg in verband met zaken van staat, kerk of universiteit. Bovendien preekt hij herhaaldelijk in bijzondere zittingen van het Engelse parlement. Toch begint aan het einde van de jaren vijftig en in het begin van de jaren zestig de invloed van Owen op politiek gebied af te nemen. Deze kentering hangt direct samen met de ingrijpende veranderingen die zich in deze tijd op dit terrein voltrekken.

Veranderingen

Sinds het einde van 1653 regeert Oliver Cromwell in feite als alleenheerser over Engeland, Schotland en Ierland. In dat jaar is hij namelijk ‘Lord Protector’ geworden, de ‘Hoge Beschermheer’ van het Britse Gemenebest.54 Nu wordt nogal eens benadrukt dat Cromwell een omstreden figuur is en dat zijn bewind verschillende indringende vragen oproept. Dat is zeker niet ten onrechte, maar daar moet dan wél meteen aan toegevoegd worden dat er onder zijn regering een einde komt aan de grenzeloze verwarring die op staatkundig en kerkelijk gebied in Engeland heerst. Bovendien bloeit de gereformeerde religie onder zijn bestuur en wordt er ruimte geboden aan allerlei soorten protestanten van gereformeerde huize. Daarnaast is het Cromwell er ook om te doen het gehele openbare leven te laten beheersen door de puriteinse levensstijl. Zo worden bijvoorbeeld de theaters gesloten en worden dronkenschap en vloeken beboet. Vooral door dit soort maatregelen is Cromwell in brede lagen van het volk nooit populair geworden. Feitelijk is hij meer gevreesd dan geliefd.

In eigen kring wordt hij echter bewierookt en in 1657 besluit de meerderheid van het parlement om hem tot koning van Engeland te laten kronen.55 Ondanks de hechte vriendschap en de geestelijke banden die al jaren tussen hem en Cromwell bestaan, is Owen hier fel op tegen. Hij sluit zich aan bij de beweging die alles in het werk stelt om te voorkomen dat Cromwell zich tot koning laat kronen. Owen stelt zelfs het verzoekschrift op waarin een beroep op Cromwell gedaan wordt om voor de eer te bedanken. Na de nodige aarzeling wijst Cromwell het inderdaad af om koning te worden.56 Toch veroorzaakt deze affaire een blijvende verwijdering tussen Cromwell en Owen.57 Vermoedelijk mede onder invloed hiervan legt Owen in datzelfde jaar de functie van vicekanselier van de universiteit neer. Drie jaar later – in 1660 – moet hij ook terugtreden als deken van Christ Church. Dit laatste wordt trouwens niet meer in de eerste plaats veroorzaakt door de verkoelde verhouding tussen Owen en Cromwell. Veelmeer heeft het te maken met de geweldige omwentelingen die op politiek en maatschappelijk gebied plaatsvinden nadat Cromwell op 3 september 1658 is overleden.

Cromwell heeft zijn zoon Richard aangewezen om hem als Hoge Beschermheer van het Britse Gemenebest op te volgen, maar deze mist de genialiteit en de kracht van zijn vader. Terwijl Engeland zich steeds dichter naar de afgrond van de anarchie beweegt, legt Richard Cromwell al in mei 1659 zijn ambt neer.58

In de verwarring die daarop volgt, wordt de roep om de terugkeer van het koningshuis in Engeland steeds luider. Uiteindelijk wordt in 1660 de monarchie hersteld en keert Karel II als koning naar Engeland terug (de Restauration).59 Ondanks allerlei fraaie beloften aan het begin van zijn regering keert deze vorst zich meer en meer tegen het puritanisme. Met name voor puriteinsgezinde predikanten die zich niet aan de wetten van de staat en de regels van de Anglicaanse Kerk conformeren, breken moeilijke tijden aan, waarin John Owen – zij het dit keer in alle stilte – opnieuw een belangrijke rol zal spelen.

De vervolging

Kort voordat Karel II koning van Engeland wordt, legt hij een verklaring af waarin hij zijn tegenstanders amnestie toezegt en een tamelijk milde vorm van godsdienstvrijheid in het vooruitzicht stelt. Zodra hij echter aan de macht komt, blijkt van deze fraaie beloften weinig terecht te komen. Karel II keert namelijk in snel tempo terug tot het absolutisme waarmee zijn vader en grootvader regeerden. Bovendien voelt hij zich zeer sterk aangetrokken tot het rooms-katholicisme en bevordert hij krachtig de romanisering van de Kerk van Engeland. Met andere woorden: de dagen van Karel I en aartsbisschop Laud keren weer alsof ze nooit zijn weg geweest!

Dat blijkt allereerst in politiek opzicht. Ondanks zijn beloften bij zijn troonsbestijging, laat de nieuwe koning politieke leiders die verantwoordelijk zijn voor de dood van zijn vader opsporen en veroordelen. Dertien van hen worden naar de galg gesleept, opgehangen en daarna gevierendeeld. Verdere vernedering volgt wanneer hun lichaamsdelen worden gekookt en op palen worden gespietst. Negentien ‘koningsmoordenaars’ worden levenslang in de gevangenis opgesloten en aan allerlei smaad en vernedering onderworpen. De lichamen van Oliver Cromwell en andere leiders tijdens zijn protectoraat worden opgegraven, opgehangen en verminkt. Hun hoofden worden tentoongesteld op de plaats waar Karel I was terechtgesteld. Zij blijven daar voor iedereen te zien tot in de jaren 1680.60

Niet minder belangrijk is dat al spoedig de wolken van vervolgingen en arrestaties zich samentrekken boven de puriteinen die zich van de staatskerk hebben afgescheiden. Voor hen breken zware tijden aan. Eerlijkheidshalve moet daarbij gezegd worden dat vooral het parlement grote druk op de koning uitoefent om deze groepen het leven moeilijk te maken. In het parlement heeft de anglicaanse partij namelijk de macht in handen gekregen en deze wil heel het Engelse volk weer terugbrengen in de éne Kerk van Engeland. Zo wordt van 1661-1665 een viertal wetten uitgevaardigd die tezamen bekendstaan als de ‘Clarendon Code’.

Deze bevat onder meer de volgende regels: Iemand die niet tot de Engelse staatskerk behoort, wordt uitgesloten van alle burgerlijke ambten. Alle geestelijken die niet door een anglicaanse bisschop in hun ambt zijn bevestigd, moeten alsnog een dergelijke wijding ondergaan. Bij die gelegenheid dienen zij hun ongeveinsde instemming te betuigen met het Book of Common Prayer, het officiële dienstboek voor de liturgie in de Anglicaanse Kerk (Act of Uniformity). Ook wordt wettelijk vastgelegd dat er naast de officiële erediensten in de staatskerk geen godsdienstige samenkomsten mogen worden gehouden. Zelfs huissamenkomsten van meer dan vijf personen – de gezinsleden niet meegerekend – worden verboden (Conventicle Act). Ten slotte wordt in 1665 de ‘Vijf-mijlen-wet’ (Five Mile Act) vastgesteld. Daarin wordt verordend dat een verdreven (puriteinse) voorganger zich niet binnen een straal van vijf mijl van de gemeente waarvan hij is losgemaakt mag ophouden.61

De grote meerderheid van puriteinse predikanten weigert zich aan deze maatregelen te onderwerpen. Het gevolg is dat in 1662 een groot aantal predikanten uit hun ambt ontzet wordt en ten prooi valt aan armoede en vervolging. Deze donkere gebeurtenis uit de Engelse kerkgeschiedenis staat bekend als The Great Ejection, de grote uitwerping. 62 In een brief uit deze tijd schat Owen dat bijna tweeduizend predikanten door dit lot getroffen worden.63 Omdat deze afgezette predikanten weigeren het preken op te geven, worden velen van hen in de hierop volgende jaren gearresteerd en gevangengezet. Onder hen is John Bunyan wel de bekendste. In de jaren van zijn gevangenschap (1661-1672; 1676-1677) schrijft hij onder andere de Christenreis.

Owen en de vervolging

John Owen zelf heeft minder van de vervolging te lijden dan de meeste van zijn ambtsbroeders. De redenen daarvoor zijn voor ons niet volledig doorzichtig te maken. In elk geval komt het niet omdat hij zich bij de nieuwe wetten aanpast of daarover een vaag, terughoudend standpunt inneemt. Integendeel, Owen laat er van meet af aan geen twijfel over bestaan, dat hij weigert zich bij de maatregelen van de nieuwe overheid neer te leggen. Daarom wordt ook hij van zijn ambt in de Anglicaanse Kerk ontheven. Ondertussen onderhoudt hij wel min of meer vriendschappelijke relaties met verschillende hooggeplaatste personen uit de kringen van de regering, onder andere met Graaf Clarendon, de belangrijkste minister van Karel II. Clarendon schijnt Owen zelfs een bisschopszetel in de Anglicaanse Kerk te hebben aangeboden. Als dit op waarheid berust, is dat alleen bedoeld om een belangrijk man als Owen te paaien en binnen te halen in de Kerk van Engeland. Hetzelfde gebeurt namelijk in het begin van de vervolgingen ook wel met andere puriteinse leiders. Hoe het ook zij, Owen bedankt voor de eer, evenals ook vrijwel al zijn nonconformistische collega’s.64 Desondanks betuigt Owen herhaaldelijk zijn respect voor Karel II, beschouwt hem als de wettige vorst over het Verenigd Koninkrijk en schrijft lovende woorden over zijn regering.65 Waarschijnlijk hangt dat samen met Owens opvatting dat vooral het parlement en de leiding van de Anglicaanse Kerk verantwoordelijk zijn voor de vervolging van de puriteinen. De koning zou zelf een veel gematigder standpunt innemen, maar dat niet kunnen realiseren, omdat hij aan handen en voeten gebonden is.

In elk geval is uit dit alles duidelijk dat Owen nog steeds een man is die tot in de hoogste kringen veel aanzien geniet. Zodoende zal er onder de autoriteiten de nodige aarzeling bestaan om hem gevangen te nemen. Wél worden zijn activiteiten in deze jaren nauwkeurig nagegaan en ontsnapt hij enkele keren ternauwernood aan arrestatie. 66 Van belang is in dit verband ook dat Owen tijdens het bewind van Cromwell jarenlang hoge posities bekleed heeft. Hierdoor – en door de opbrengst van zijn vele publicaties – is hij een betrekkelijk welgesteld man geworden. Zodoende brengt het verlies van het ambt in de staatskerk voor hem en zijn gezin niet meteen die armoede die vele van zijn collega-predikanten treft.67

Toch is deze periode bitter en zwaar voor hem: hij leidt een zeer teruggetrokken leven, preekt vaak in het geheim en is regelmatig langere perioden gescheiden van zijn gezin. Wat hem echter vooral tot in het diepst van zijn ziel aangrijpt, is dat de rechte prediking van het Woord van overheidswege wordt tegengestaan. Het ontbreekt Owen overigens niet aan mogelijkheden om aan het juk van de vervolgingen te ontkomen. Vanuit Nederland schijnt hem een professoraat in de theologie aangeboden te zijn aan een van de universiteiten. Uit Nieuw-Engeland komt een uitnodiging om predikant te worden van een bekende kerk in Boston.68 Met name dit laatste verzoek is voor Owen erg aantrekkelijk en hij overweegt ernstig om naar Amerika te emigreren. Toch blijft hij in Engeland, omdat hij gelooft dat zijn plaats en taak daar liggen te midden van zijn vervolgde broeders.

Predikant en pleitbezorger

Wanneer Owen zich in 1660 moet terugtrekken als deken van Christ Church in Oxford, vestigt hij zich in zijn geboorteplaats Stadham. Daar brengt hij een congregationalistische gemeente bijeen die hij als predikant geruime tijd zoveel mogelijk in het geheim dient.69 Dat gebeurt overigens wel met onderbrekingen, want Owen moet verschillende keren vluchten vanwege de dreiging van de vervolgingen. Zo woont hij met zijn hele gezin in deze jaren een tijdlang in de ruime woning van zijn vriend Charles Fleetwood in Stoke Newington, waar hij ook huisgodsdienstoefeningen houdt.70 Vanaf 1673 treffen we hem in Londen aan, waar hij de gemeente aan de Leadenhall Street dient.71 Gedurende de jaren van de vervolging preekt Owen bovendien op verschillende plaatsen in de wijde omgeving, meestal voor kleine groepen in huisgemeenten, maar soms ook in Londen voor grote aantallen hoorders.72

Vanaf het begin van deze roerige en onrustige tijden probeert hij hiernaast via brieven en geschriften invloed uit te oefenen op allerlei politieke en kerkelijke leiders om de maatregelen tegen de niet-anglicaanse puriteinen te verzachten. Zo schrijft hij – anoniem – in 1662 een verhandeling tegen de verplichting het anglicaanse gebedenboek in de eredienst te gebruiken. De titel luidt: ‘Een verhandeling over liturgieën en de maatregelen om die dwingend op te leggen’ (A discourse concerning liturgies and their imposition).73

Aanvankelijk boekt hij met dit soort geschriften weinig resultaten. Maar hij vindt kennelijk meer gehoor nadat Londen in het midden van de jaren zestig door vreselijke rampen is getroffen. Het begint in 1664 en 1665 met de verschijning van twee spectaculaire kometen aan de hemel, volgens velen voorboden van wereldschokkende gebeurtenissen. En inderdaad, in het laatstgenoemde jaar breekt een pestepidemie in de stad uit waarin naar schatting meer dan zeventigduizend mensen sterven. Het volgende jaar breekt de ‘Grote Brand’ uit, die vrijwel geheel Londen in de as legt. Algemeen worden deze gebeurtenissen beschouwd als oordelen van God over het land vanwege de steeds maar voortdurende vervolgingen.74

Enkele jaren later zinspeelt Owen op deze gebeurtenissen in een preek over Ezechiël 22:17-22 die hij in Londen heeft gehouden en die tot titel draagt: ‘De oven van de goddelijke toorn’. Hierin klaagt Owen over de hardheid van de harten van veel Engelse christenen. Geen enkele waarschuwing lijkt hen tot inkeer te brengen. Zoals het onmogelijk is het zilver van het schuim te scheiden, even onmogelijk is het om ons van de wereld te scheiden:


De pest en de Grote Brand hebben dat niet gedaan. Tekenen in de hemel boven en op de aarde beneden ons hebben het niet gedaan. De zuivere prediking van het Evangelie – ook al gebeurde dat in alle zwakheid – heeft het niet gedaan. Smeekbeden, dringende vragen en aansporingen hebben het niet gedaan. Onze gebeden hebben het niet gedaan. Wij zitten nog steeds vast aan de wereld.75



Niettemin lijkt het standpunt van sommige politieke leiders tegenover de vervolgde puriteinen onder invloed van deze gebeurtenissen milder te worden.

In deze periode schrijft Owen ook zijn twee meest bewogen pleidooien voor een grotere vrijheid van godsdienst. Het ene draagt als titel: ‘Beschouwing over toegeeflijkheid en verdraagzaamheid’ en het andere: ‘Een vrede-offer’.76 Maar al wordt – mede door deze geschriften – van die tijd af in regeringskringen over verlichting van de vervolgingen gediscussieerd, toch zal het nog tot 1672 duren, voordat er werkelijk verandering komt. In dat jaar vaardigt Karel II namelijk de Act of Indulgence (‘wet van toegeeflijkheid’) uit, die een duidelijke adempauze betekent voor de zwaarbeproefde puriteinen.77 Zo wordt ten gevolge van deze nieuwe regeling bijvoorbeeld John Bunyan uit de gevangenis ontslagen.

Over deze wet vallen overigens wel meteen donkere schaduwen. Het parlement stemt niet met de nieuwe maatregelen in en zorgt ervoor dat de periode die volgt voor de verdrukte puriteinen vol onaangename verrassingen blijft. Pas enkele jaren na de dood van Owen – namelijk in 1688 – zullen de vervolgingen voorgoed tot het verleden behoren. Dan vlucht de opvolger van Karel II, zijn rooms-katholieke broer Jakobus II, weg uit Engeland. Hij wordt opgevolgd door zijn dochter Mary en haar man, ‘onze’ stadhouder-koning Willem III. Zij zijn protestants en maken een einde aan de vervolgingen van puriteinen die weigeren zich te conformeren aan de Anglicaanse Kerk en haar liturgische voorschriften.78

Geschriften

Ondanks de roerige tijden, de steeds voortdurende vervolgingen en bovendien een toenemend aantal lichamelijke kwalen, gaat Owen door met het publiceren van allerlei geschriften. In het bijzonder tijdens de laatste periode van zijn leven voegt hij aan de toch al aanzienlijke reeks van zijn boeken er nog heel wat toe. Het is zelfs zo dat meer dan de helft van zijn werken na 1660 is gepubliceerd. Het resultaat mag er zijn: de standaarduitgave van zijn verzamelde werken telt niet minder dan vijfentwintig kloeke banden van gemiddeld ongeveer zeshonderd bladzijden! Een deel daarvan – het zeventiende – bevat zijn Latijnse geschriften79 en de laatste zeven delen bevatten zijn monumentale commentaar op de brief aan de Hebreeën. In de overige banden is de bonte verzameling van de rest van zijn werken te vinden: diepborende theologische werken, strijdschriften, praktisch-geestelijke werken, preken en gelegenheidsgeschriften.

Owen zelf beschouwt zijn omvangrijke commentaar op de brief aan de Hebreeën als zijn hoofdwerk. Toen hij kort voor zijn sterven het manuscript van het laatste deel afgerond had, moet hij gezegd hebben: ‘Nu is mijn werk gedaan. Het is tijd voor mij om te sterven.’ Met dat werk is hij intussen wel vrijwel zijn gehele werkzame leven bezig geweest. De oorspronkelijke uitgave beslaat meer dan tweeduizend foliopagina’s en bevat meer dan twee miljoen woorden. Hoewel het werk in meerdere opzichten veel van de postmoderne lezer vraagt, is het nog steeds van betekenis voor de uitleg van de brief aan de Hebreeën en voor uiteenzettingen over allerlei thema’s die daarin aan de orde komen.80

In deze laatste periode van zijn leven verschijnt ook een ander werk waardoor Owen zeer bekend is geworden, namelijk zijn Pneumatologia of ‘Verhandeling over de Heilige Geest’ (1674).81 In de loop van de jaren daarna verschijnt nog een aantal brede toevoegingen bij dit boek, onder andere een verhandeling over het werk van de Heilige Geest in het tot stand komen van de Heilige Schrift en bij het lezen en verstaan daarvan, over de Geest en het gebed, over het werk van de Geest als Trooster en over de geestelijke gaven.82 Owen zelf en ook latere schrijvers bespeuren dat er op dit punt tot dan toe sprake is van een leemte in de theologische bezinning. Wel hebben enkele kerkvaders – onder andere Basilius de Grote (± 330-378) en Ambrosius (± 333-397) – beschouwingen geschreven die vooral gaan over de Persoon van de Heilige Geest. Maar Owen is de eerste die een aparte, uitvoerige en systematische verhandeling aan de leer van de Heilige Geest wijdt.83 Het werk is ook baanbrekend gebleken voor latere tijden.

Wat minder opvallend is een werk van Owen uit een iets eerdere periode, namelijk zijn verhandeling over de inwonende zonde (1668).84 Ook dit werk gaat terug op preken die Owen eerder heeft gehouden, mogelijk al in de gemeente van Stadham, maar waarschijnlijker in de tijd dat hij predikant is in Londen. In elk geval ademt dit geschrift de sfeer van de tijd van de vervolgingen onder Karel II. Owen zinspeelt overigens in dit boek nauwelijks rechtstreeks op de verdrukkingen die de puriteinen dan moeten ondergaan. Dat is op zijn minst opmerkelijk. In zijn eerdere werken over de verzoekingen (1658) en over het doden van de zonde (1656) ligt de nadruk vooral op de invloeden en bedreigingen die gelovigen van buitenaf ondergaan. Deze geschriften ontstaan in de relatieve rust van de tijd dat de puriteinen door Cromwell begunstigd worden en er in de ogen van velen van uiterlijke bedreigingen geen sprake is. Maar als de puriteinen die zich niet conformeren na 1662 zwaar te lijden hebben onder vervolgingen, concentreert Owen zich in ‘De inwonende zonde’ veel meer op de processen waarvan de zonde gebruikmaakt in het binnenste van de gelovigen. Zijn hoofdstelling is hier namelijk dat de eigenlijke oorzaak van de zonde – en van de ellende die zij over ons brengt – in het binnenste van ons mensen ligt. In deze verhandeling zegt hij namelijk: ‘Verzoekingen en gelegenheden om te zondigen brengen niets van buitenaf in de mens; zij brengen slechts naar buiten wat voor die tijd al in hem was.’85 Wat het doden van de zonde betreft: geen gelovige is in staat om haar van binnenuit door eigen kracht te doden. Daarvoor zijn de macht en de bedrieglijkheid van de inwonende zonde te groot. Om haar te doden, zijn we volstrekt aangewezen op het onweerstaanbare werk van de Heilige Geest.86 Zo biedt de verhandeling over de inwonende zonde een indringende verdieping van de stof die Owen al eerder in zijn werken over het doden van de zonde en de verzoekingen aan de orde heeft gesteld.

Het einde

We hebben er al op gezinspeeld dat leed en verdriet Owen niet bespaard blijven. In het begin van 1677 overlijdt zijn vrouw, Mary Owen- Rooke, met wie hij meer dan dertig jaar getrouwd is geweest. In de zomer van datzelfde jaar treedt Owen opnieuw in het huwelijk, met Dorothy D’Oyley, een weduwe die tot Owens gemeente in Londen behoort. Alle kinderen uit Owens eerste huwelijk sterven, zoals we zagen, op jonge leeftijd behalve een dochter Mary die in 1666 trouwt met Roger Kynaston. Het is kennelijk geen gelukkig huwelijk, want zij scheiden enkele jaren later en Mary trekt weer bij haar ouders in. Groot moet het verdriet voor Owen zijn, wanneer ook zij in 1682, op 31-jarige leeftijd, overlijdt.87

Tijdens de laatste jaren van zijn leven lijdt Owen aan verschillende kwalen en is hij vaak bedlegerig.88 Door zijn zwakker wordende gezondheid kan hij het werk in de gemeente van Londen niet meer alleen aan. Hij wordt dan bijgestaan door andere predikanten van wie David Clarkson (1622-1686), zijn latere opvolger in Londen, de bekendste is.89 Ten slotte is hij niet meer in staat om te preken en zijn gewone pastorale werk te verrichten. Hij legt het werk in de gemeente neer en verhuist in 1682 naar Ealing, een klein dorpje in de buurt van Londen. Deze verandering doet Owen echter weinig goed meer, want al op 24 augustus 1683 komt voor hem het einde. De dag voor zijn sterven is hij zo zwak dat hij zelf niet meer kan schrijven, maar hij dicteert het volgende getuigenis in een brief die aan zijn vriend Charles Fleetwood is gericht:


Ik ga nu tot Hem Die ik met heel mijn ziel liefheb, of liever, Die mij heeft liefgehad met een eeuwige liefde. Dat is de enige grond van al mijn vertroosting. De doortocht (door de doodsrivier, AB) is erg zwaar en afmattend door allerlei soorten erge pijnen die gepaard gaan met een steeds weer opflakkerende koorts. (…) Ik verlaat het schip van de kerk in een storm, maar zolang de grote Stuurman aan boord is, is het verlies van een arme roeier niet noemenswaard. (…) De belofte blijft onaantastbaar gelden, dat Hij ons nooit zal begeven of verlaten. (…) Denk met heel je hart aan je stervende vriend (…).90



De volgende morgen komt ds. William Payne, een bevriend predikant uit de omgeving, op bezoek. Tijdens Owens ziekte heeft hij het op zich genomen de uitgave van diens laatste werk te verzorgen dat tot titel draagt: ‘Meditaties over de heerlijkheid van Christus’.91 Payne vertelt dat men zojuist met het drukken is begonnen. Met opgeheven handen en de ogen naar boven geslagen antwoordt Owen:


Ik ben blij het te horen. Maar, broeder Payne, de dag waarnaar ik zo lang heb uitgezien, is eindelijk gekomen, de dag waarop ik die heerlijkheid op een andere wijze zal zien dan ik ooit op deze wereld gekund heb.92



Dit zijn zijn laatste woorden. Korte tijd later is Owens strijd hier op aarde voorbij en is zijn verlangen werkelijkheid geworden. Op 4 september wordt Owen onder grote belangstelling begraven op Bunhill Fields, de begraafplaats waar zovelen van zijn puriteinse tijdgenoten ter aarde besteld zijn en wachten op de dag van de opstanding.
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Een geschrift uit de zeventiende eeuw heeft doorgaans een zeer uitvoerige titel. Dat hangt samen met het feit dat men in deze tijd dingen als advertenties, moderne reclamemiddelen en dergelijke nog niet kende. Toch wilde men ook toen aan de toekomstige lezers duidelijk maken wat zij van het boek konden verwachten. Daarom gaf men in de titel een vrij brede samenvatting van de hoofdzaken van de inhoud. Dat is ook het geval bij de verhandeling van Owen over de verzoekingen. De oorspronkelijke titel luidt volledig:


Over verzoeking: de aard daarvan, de kracht die ze uitoefent en de middelen om dat gevaar te voorkomen. Hierin worden ook verschillende aanvechtingen in het geweten opgelost die bij de verzoekingen behoren.



Op het titelblad van de oorspronkelijke uitgave wordt vervolgens de tekst afgedrukt uit Openbaring 3:10: ‘Omdat gij het woord van Mijn geduld bewaard hebt, zal Ik ook u bewaren voor het uur van de verzoekingen dat over de hele wereld komen zal om hen te verzoeken die op de aarde wonen’ (EV).1 Hoewel deze woorden in het boek van Owen wel een belangrijke rol spelen, vormen zij echter niet het eigenlijke uitgangspunt voor zijn verhandeling. Dat zoekt hij veel meer in de vermaning van de Heere Jezus aan Zijn discipelen in de Hof van Gethsémané: ‘Waakt en bidt, opdat gij niet in verzoeking komt’ (Matth. 26:41).

De context

Owen schildert in dit hoofdstuk eerst de omstandigheden waarin Christus deze woorden uitspreekt. Hij laat zien hoe onbegrijpelijk het is dat de discipelen uitgerekend op dit moment in de hof diep in slaap zijn. Hun Meester brengt op geringe afstand van hen het offer van ‘gebeden en smekingen met sterk geroep en tranen’ (Hebr. 5:7). Hij zet de beker aan Zijn lippen die gevuld is met de vloek en de toorn ten gevolge van hun zonden. De Joden hebben niet alleen de wapens opgenomen om Hem, maar ook om hen te vernietigen en zij zijn dreigend dichtbij. Bovendien had Christus kort tevoren gezegd dat Hij in die nacht verraden en overgegeven zou worden om gekruisigd te worden. Daarom is Hij dodelijk bedroefd en smeekt hen dringend om bij Hem te blijven en met Hem te waken. Hij staat immers op het punt om Zijn leven voor hen te geven? Uitgerekend in die situatie vallen ze diep in slaap ‘als mensen die van alle liefde tot Hem of bezorgdheid over zichzelf verstoken zijn’. Owen knoopt hieraan meteen een toepassing vast:

 

Zelfs de beste van de heiligen zullen als ze aan zichzelf worden overgelaten, spoedig blijken minder dan mensen, of helemaal niets te zijn. Al onze kracht is zwakheid, al onze wijsheid dwaasheid. Een van deze heiligen is Petrus die nog maar kort tevoren met zoveel zelfvertrouwen had verzekerd dat al zouden alle mensen Hem verlaten, hij dat nooit zou doen (Matth. 26:35). De Zaligmaker onderhoudt hem hierover in het bijzonder: ‘Hij zei tot Petrus: Kunt gij dan niet één uur met Mij waken?’ (vs. 40). Het is alsof Hij gezegd had: ‘Ben jij nu die Petrus die prat gaat op je vaste voornemen om Mij nooit te verlaten? Is het waarschijnlijk dat je dat zult volhouden als je zelfs niet één uur met Mij kunt waken? Is dít je sterven voor Mij, dat je dood bent in valse gerustheid, terwijl Ik voor jou sterf?’ Het zou inderdaad iets verbazingwekkends zijn om te bedenken dat Petrus zo’n verheven belofte aflegt en onmiddellijk daarna zo zorgeloos is en tekortschiet in het nakomen daarvan. Maar, laten we wel zijn, we ervaren dat de wortel van dezelfde trouweloosheid in ons eigen hart woont en daar aan het werk is. We zien ook dat de vrucht daarvan iedere dag weer bovenkomt, doordat de edelste voornemens om gehoorzaam te zijn, heel snel uitlopen op een betreurenswaardige nalatigheid (Rom. 7:18). In deze omstandigheden waarschuwt de Zaligmaker hen voor hun toestand, hun zwakheid en het gevaar waarin zij verkeren. Bovendien wekt Hij hen op om dat verderf dat voor de deur ligt te voorkomen en zegt: ‘Sta op, waakt en bidt.’2

 

Vervolgens merkt Owen op dat het niet zijn bedoeling is dieper in te gaan op het tekstverband van de waarschuwing zoals die destijds klonk aan het adres van de discipelen die in Gethsémané waren. Hij wil aan deze woorden vooral enkele algemene praktische lessen ontlenen die voor alle leerlingen van Christus en voor alle tijden gelden. In de tekst zijn volgens hem drie van dergelijke lessen te vinden:

1. Het kwaad waarvoor Hij waarschuwt: de verzoeking.

2. De wijze waarop zij de overhand krijgt: doordat wij in de verzoeking terechtkomen.

3. De middelen om dat te voorkomen: waakt en bidt.

Betekenissen van ‘verzoeking’

Wat is verzoeking? Owen brengt een onderscheid aan tussen de algemene betekenis van dit woord en verzoekingen in een heel speciale zin. In het algemeen gaat het bij ‘verzoeken’ of ‘beproeven’ over alle mogelijke dingen. Het betekent dan zoveel als ‘onderzoeken’, ‘een proef nemen’ of ‘door onderzoek vaststellen’. We kunnen hierbij denken aan het deksel van een kruik dat men openbreekt om te weten te komen of de vloeistof die erin zit ook echt is wat op de kruik staat aangegeven. Zo wordt soms gezegd dat God mensen beproeft of verzoekt om te zien wat in hun hart leeft (vgl. Gen. 22:1; Ps. 7:10; 139:23; Jak. 1:13).

Ook aan ons mensen wordt het als een plicht voorgehouden onszélf te beproeven of te onderzoeken om na te gaan wat wij binnen in onszelf aantreffen (vgl. 1 Kor. 11:28; 2 Kor. 13:5vv.). Bovendien is het onze roeping om te bidden dat God hetzelfde in ons wil doen: ‘Beproeft of doorgrondt U mij!’ (vgl. Ps. 139:23). Op die manier wordt enerzijds duidelijk wat er aan ongerechtigheid in ons huist, maar anderzijds licht ook op wat God aan genade aan ons heeft geschonken. Verzoeking of beproeving in algemene zin heeft dus altijd twee kanten. Zo kan zij vergeleken worden met een mes: dat kan het gebraden vlees voor mensen snijden, maar kan hun ook de keel afsnijden! Verzoeking of beproeving kan dienen tot zijn geestelijk voedsel dat hem versterkt, maar ook een drank worden die hem vergiftigt. Zij kan hem oefenen in het geestelijke leven, maar kan hem ook te gronde richten.

‘Verzoeking’ kan echter ook een heel bijzondere betekenis hebben. Dan duidt het woord in principe elke vorm van kwaad aan waarin wij terecht kunnen komen. Dat kunnen we zowel actief als passief opvatten. Actief leidt een verzoeking tot het kwade, terwijl zij in passieve zin over ons komt en onheil en lijden met zich meebrengt. In de laatstgenoemde betekenis is verzoeking hetzelfde als beproeving of tegenspoed. Van deze vorm van verzoekingen geldt dat we het voor een grote vreugde moeten achten als zij ons overkomt (vgl. Jak. 1:2). Bij de verzoekingen in actieve zin worden we er juist voor gewaarschuwd om daar niet in terecht te komen. De Heere Jezus heeft ons niet voor niets leren bidden: ‘En leid ons niet in verzoeking’ (vgl. Matth. 6:13). Owen vat het een en ander zo samen: als het woord ‘verzoeking’ in een specifieke betekenis gebruikt wordt, bedoelen we daarmee meestal dat de verzoeker daarmee het kwade voorheeft. Hij wil ons – actief! – tot het kwade verleiden. Daarom wordt van God gezegd dat Hij zó nooit iemand verzoekt (Jak. 1:13), namelijk met de bedoeling om mensen tot zonde te verleiden. Verzoeking kan ons echter ook overkomen met als doel om te beproeven wat in ons hart is. Dat bedoelt het boek Genesis, wanneer gezegd wordt dat God Abraham verzocht (Gen. 22:1) toen Hij hem beval Izak te doden.

Gods bedoeling

Maar waarom verzoekt God? Welk doel staat Hem hierbij voor ogen? Owen wijst in dit verband op twee dingen. Allereerst verzoekt God om mensen te laten zien wat binnen in hen leeft aan verdorvenheid, maar ook aan tekenen van Zijn genade die Hij schenkt:

 

Genade en verdorvenheid liggen diep in het hart verborgen. Mensen vergissen zich vaak wanneer ze naar het ene of naar het andere op zoek zijn. Wanneer wij onze ziel openleggen om na te gaan welke genade daar te vinden is, komt de verdorvenheid naar boven en wanneer wij op zoek zijn naar verdorvenheid, dan verschijnt de genade. Op deze wijze wordt de ziel in onzekerheid gehouden en wij schieten tekort in de manier waarop we onszelf beproeven. Maar God komt met een peillood dat tot de bodem gaat. Hij laat Zijn middelen van beproeving afdalen tot de binnenste delen van de ziel en laat een mens zien wat in hem leeft en uit wat voor metaal hij is samengesmeed. Daarom verzocht Hij Abraham om hem zijn geloof te laten zien. Abraham wist niet wat voor geloof hij had – daarmee bedoel ik: welke kracht en sterkte er in zijn geloof lag – totdat God dat naar buiten bracht bij die geweldige beproeving en verzoeking (Gen. 22:1-2). Toen God zei dat Hij wist wat de kracht van Abrahams geloof was (vs. 12), liet Hij dat ook aan Abraham weten. Evenzo verzocht Hij Hizkia om hem aan zijn hoogmoed te ontdekken. God verliet hem om hem te verzoeken, opdat Hij zou zien wat er in zijn hart was (2 Kron. 32:31). Hizkia wist niet dat hij zo’n hoogmoedig hart had dat zo geneigd was om zich te verheffen als het naar buiten toe leek, totdat God hem beproefde en op die manier zijn vuiligheid naar buiten liet komen en voor zijn ogen uitgoot (vgl. Jes. 39:3vv.).3

 

Owen gaat niet verder in op de vraag wat de vruchten zijn van deze ontdekkingen in het leven van de gelovigen, in dankbaarheid, vernedering en in het bijeenvergaderen van allerlei geloofservaringen. Wel benadrukt hij dat God in de verzoekingen niet alleen laat zien wat er zoal in het hart van een mens leeft, maar dat Hij daarin ook Zichzelf openbaart. Allereerst openbaart Hij Zich in genade die aan ons toegeven aan de verzoekingen voorafgaat. Zolang we niet verzocht worden, denken we dat we wel in onze eigen kracht in het geloof kunnen volharden. Maar wanneer de beproeving komt – of we daarin nu staande blijven of eronder bezwijken – ontdekken we spoedig dat alleen Gods genade ons kan bewaren voor de zonde en dat we die genade nodig hebben.

Vervolgens openbaart God Zich onder de verzoekingen ook in genade die ons leven vernieuwt. De kracht van Gods genade is volstrekt voldoende om aan de verzoekingen weerstand te bieden. Maar wij zullen dit nooit inzien als we niet beseffen hoe sterk de verzoekingen zijn en hoe zwak wij daar tegenover staan. De uitwerking van een tegengif ervaren we pas echt als we het gif hebben ingenomen en de waarde van medicijnen merk je als je ziek bent. Zo zijn de beproevingen nodig om te ontdekken hoe sterk Gods genade is. Daarom wilde God dat de verzoekingen waaronder Paulus gebukt ging – de doorn in het vlees en de engel van satan die hem met vuisten sloeg – zouden voortduren. Want zo kon de Heere hem steeds weer laten zien hoe Zijn vernieuwende genade genoeg voor hem was en dat ook bleef (2 Kor. 12:9).

God, de duivel en ons eigen vlees

Uiteraard rijst hierbij de vraag op welke manier God mensen beproeft of verzoekt. Owen noemt hiervan enkele aspecten. Allereerst wijst hij erop dat God aan de mensen zulke hoge verplichtingen kan opleggen dat zij die in eigen kracht nooit kunnen volbrengen. Zo verzocht Hij Abraham door hem te bevelen zijn eigen zoon te offeren (Gen. 22:1vv.). Een dergelijk bevel is voor ieder redelijk denkend mens absurd en tegennatuurlijk. Het was voor Abraham ook op alle mogelijke manieren uiterst pijnlijk. Veel mensen weten niet werkelijk hoe zwak ze zijn, totdat hun iets opgelegd wordt waarvoor hun kracht volstrekt niet toereikend is.

Nu doen we er goed aan ons te realiseren dat ook de gewóne plichten die God van ons vraagt, de kracht die wij in onszelf hebben ver te boven gaan. De hulp en steun die voor ons te vinden is in Christus, is echter meer dan toereikend om ze te volbrengen. Daarom moeten we ons erop toeleggen die plichten met de grootste inspanning te vervullen, terwijl we er tegelijkertijd aan dienen vast te houden dat we daartoe niet in staat zijn. Dat is de wet van de genade, want zo zullen we voor onze gehoorzaamheid helemaal aangewezen zijn op de hulp en de genade van Christus. Toch wordt die genadewet van Christus vaak niet verstaan. Daarom zijn de hoge verplichtingen onder het juk van Christus voor velen een zware beproeving of verzoeking.

Vervolgens beproeft God volgens Owen mensen door hun een zwaar lijden op te leggen. Hoeveel mensen zijn er niet die onverwacht kracht hebben ontvangen om op de brandstapel te sterven of andere folteringen voor Christus te ondergaan! Toch werden ze daartoe geroepen met de bedoeling dat zo hun geloof beproefd zou worden. Dit is volgens Petrus een van de redenen waarom wij in de ‘hitte der verzoekingen’ terechtkomen: ze dient slechts om ons geloof te beproeven (1 Petr. 4:12; zie ook 1 Petr. 1:6-7).

In de derde plaats beproeft God mensen door gebeurtenissen in Zijn voorzienigheid zo te leiden dat hun daardoor de gelegenheid gegeven wordt om te zondigen. Owen noemt als voorbeeld dat God een valse profeet onder Israël dingen laat profeteren die waar lijken te zijn. Toch mogen de Israëlieten naar zijn woorden niet luisteren, want door hen verzoekt Hij het volk om te weten of zij de Heere hun God liefhebben met hun ganse hart en met hun ganse ziel (Deut. 13:3).

Nu haast Owen zich wel om hierbij op te merken dat deze verzoekingen in eigenlijke zin niet van God komen. Hij heeft nooit de bedoeling om mensen actief tot zonde te verleiden. Als zij wel daadwerkelijk tot zonde verleid worden, komt de verzoeking helemaal alleen van satan, van de wereld, van andere mensen in de wereld of van onszelf. Het is ook mogelijk dat zij voortkomt uit al die bronnen bij elkaar of uit enkele van hen gezamenlijk. Daarbij zijn verschillende combinaties mogelijk. Zo zijn er verzoekingen die volstrekt alleen het werk zijn van satan. Hierbij roept hij niet de hulp in van de wereld, van mensen om ons heen of van onszelf. Dit gebeurt wanneer hij rechtstreeks kwade en godslasterlijke gedachten over God in de harten van de heiligen inblaast. Hiertoe dragen de wereld en ons eigen hart niets bij. Nee, deze zonde komt alleen bij satan vandaan en zal ook de kern van zijn eeuwige straf uitmaken. ‘Deze vurige pijlen van de godslastering zijn gesmeed in de smidse van zijn eigen boosaardigheid en zullen eenmaal met al hun venijn en gif voor eeuwig gericht worden op zijn eigen hart.’4

Vervolgens maakt satan soms gebruik van de wereld en sluit een bondgenootschap met haar, zonder dat hij enige hulp krijgt vanuit ons binnenste. Zo heeft de duivel onze Zaligmaker verzocht door Hem al de koninkrijken der wereld en hun heerlijkheid te tonen (Matth. 4:8). Nu zijn de middelen en wapens die hij aan de dingen van deze wereld en de mensen om ons heen ontleent om ons te verleiden, niet te tellen. Soms doet hij ook een beroep op de hulp van onszelf. Dat is de derde mogelijkheid. Het is bij ons namelijk anders dan bij Christus toen satan kwam om Hem te verzoeken. Hij verzekert dat satan ‘niets in Hem heeft’ (Joh. 14:30 EV). Dat wil zeggen: satan heeft geen enkel aanknopingspunt voor zijn verzoekingen in het binnenste van de Heere Jezus. Bij ons is dat duidelijk anders. Bij het verwezenlijken van de meeste van zijn plannen heeft satan een vertrouwde bondgenoot in ons binnenste. Iedereen wordt immers verzocht als hij door zijn eigen begeerte verleid wordt (Jak. 1:14-15). Dit proces laat zich goed illustreren aan het voorbeeld van de verzoeking van Judas. Satan was daarin zelf aan het werk: hij wekte de gedachte in het hart van Judas op om Christus te verraden. Met die bedoeling ‘voer hij in Judas’ (Luk. 22:3). Bovendien zette hij de dingen van de wereld en de mensen om Judas heen aan het werk. Hij zorgde ervoor dat er dertig zilverlingen beschikbaar waren en liet de priesters en de farizeeën overeenkomen dat zij hem dat geld geven zouden (Luk. 22:5). Ten slotte riep satan Judas’ eigen verdorvenheid te hulp. Hij was namelijk hebzuchtig, was een dief en had de beurs (Joh. 12:6).

Ter afsluiting van dit gedeelte merkt Owen op dat hij ook nog allerlei andere strategieën zou kunnen laten zien die satan, de wereld en onze eigen verdorvenheid ieder apart gebruiken. Hij zou bovendien kunnen wijzen op andere samenwerkingsverbanden van de duivel en zijn helpers buiten ons en in ons bij de verzoekingen. Maar er bieden zich op dit punt zo onnoemelijk veel varianten aan dat het ondoenlijk is die allemaal langs te gaan. Daarom volstaat hij nu met het geven van een algemene omschrijving van de verzoekingen waarvoor we op onze hoede dienen te zijn.

De definitie

Deze omschrijving luidt als volgt:

 

Verzoekingen in algemene zin bestaan in alle dingen, omstandigheden, middelen of gebeurtenissen die om welke reden ook de kracht en de uitwerking hebben om mensen te verleiden. Door die verleiding worden de geest en het hart van de mensen afgetrokken van de gehoorzaamheid die God van hen eist tot welke zonde dan ook, hoe licht of zwaar die ook is.5

 

In zijn toelichting tekent Owen hierbij aan dat we deze definitie nog iets meer kunnen toespitsen. Een verzoeking geeft iemand aanleiding om zonde te bedrijven of nalatig te zijn in zijn plicht door het kwaad in zijn hart te laten binnendringen, of het kwaad dat in zijn hart is naar buiten te brengen. Er zijn ook nog andere manieren denkbaar waardoor de verzoekingen hem afbrengen van de gemeenschap met God en die voortdurende, constante en algehele gehoorzaamheid die van hem verlangd wordt. Bovendien moeten we de verzoeking niet alleen opvatten in de zin van de actief werkende kracht van de verleiding tot de zonde. In de Schrift wordt het woord namelijk gewoonlijk gebruikt om datgene aan te duiden waardoor we verzocht worden. Dan gaat het dus om alle dingen die ons hinderen in onze geestelijke plichten en ons opwekken om te zondigen. Zij kunnen op het gebied liggen van ons werk, onze familierelaties, het gezelschap waarin we verkeren, onze reputatie of onze bekwaamheden, om niet meer te noemen. Wanneer daarvan een verleidende zuigkracht uitgaat, zijn zij niet in mindere mate verzoekingen dan de heftigste aanvallen van satan of de meest subtiele verlokkingen van de wereld. Wie dat niet doorziet, bevindt zich op de rand van de ondergang.

 



1. Of Temptation: The Nature and Power of it; The Danger of Entering into it; And the Means of Preventing that Danger; With a Resolution of Sundry Cases Thereunto Belonging (Owen, Works VI, 87vv.). Owen, Overcoming Sin, 143 geeft een facsimile van de titelpagina van de eerste druk.

2. Owen, Works VI, 92.

3. Owen, Works VI, 93.

4. Owen, Works VI, 95.

5. Owen, Works VI, 96.
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IN VERZOEKING KOMEN
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Nu we gezien hebben wat de verzoeking inhoudt, is het van belang na te gaan wat ‘in verzoeking komen’ betekent. Allereerst is dat niet zonder meer hetzelfde als ‘verzocht worden’. Als dat zo was, zou het mogelijk zijn dat wij door waken en bidden alle verzoekingen volledig te boven komen. Maar het is onmogelijk dat wij in dit leven helemaal niet meer verzocht worden. Zolang satan zijn boosaardige kracht uitoefent en de wereld en onze vleselijke begeerten zich laten gelden, zullen we aan verzoekingen onderworpen zijn. Onze hele geestelijke strijd kan dan ook met het woord ‘verzoeking’ worden samengevat, zoals ook de Heere Jezus de tijd van Zijn dienst hier op aarde ‘Zijn verzoekingen’ noemt (Luk. 22:28). Wij bezitten dus geen belofte dat wij helemaal niet verzocht zullen worden. We mogen ook niet bidden om volledig vrij te zijn van verzoekingen, omdat ons nergens is toegezegd dat dit gebed ook verhoord zal worden. De regel die we wél voor onze gebeden hebben, is deze: ‘Leid ons niet in verzoeking’ (Matth. 6:13). We moeten bidden dat we ‘niet in verzoeking komen’ (Matth. 26:41), ook al worden we steeds verzocht. Daarom wordt met deze uitdrukking wel wat meer bedoeld dan de gewone activiteiten van satan en van onze vleselijke begeerten die ons zeker iedere dag zullen verzoeken. Bij het ‘in verzoeking komen’ gaat het om iets uitzonderlijks waarmee de gelovigen niet dagelijks te maken krijgen. Het is iets wat hun overvalt, speciaal met betrekking tot de verleiding tot de zonde. ‘In verzoeking komen’ is trouwens ook niet hetzelfde als overwonnen worden door de zonde of eronder bezwijken, zodat we het kwaad waartoe we verleid worden ook werkelijk doen of de plichten verzuimen waartegen de verzoeking zich verzet. Iemand kan in verzoeking komen en er toch niet onder bezwijken. Zo kwam ook Christus in verzoeking, maar was er niet in het minst door van Zijn stuk gebracht. Zo kan God ook voor een mens een weg openen om aan de verzoeking te ontsnappen, zodat hij meer dan een overwinnaar wordt (vgl. Rom. 8:37).

Waar het om gaat

Maar wat betekent de uitdrukking dan wél? Owen gebruikt verschillende beelden om dat duidelijk te maken:

 

Hier gaat het, zoals de apostel het aangeeft, om een ‘vallen in verzoeking’ (1 Tim. 6:9). Het is te vergelijken met iemand die in een put of in een diepte valt waarin zich valstrikken bevinden waarin hij verward raakt. Hij is niet meteen dood en te gronde gegaan, maar is verstrikt en zit vast. Hij weet ook niet hoe hij los moet komen en weer vrij kan zijn. Met dezelfde bedoeling wordt het zo ook onder woorden gebracht in 1 Korinthe 10:13: ‘Ulieden heeft geen verzoeking bevangen.’ Dat wil zeggen: Jullie zijn niet gevangengenomen door een verzoeking en daarin verstrikt geraakt of vastgeraakt in haar snoeren zonder op dit moment een mogelijkheid te vinden om los te komen. Daarom zegt Petrus: ‘Zo weet de Heere de godzaligen uit de verzoeking te verlossen’ (2 Petr. 2:9). Zij zitten daarin verstrikt, maar God weet hoe Hij hen daaruit moet verlossen.

Wanneer wij een verzoeking in ons laten komen, dan ‘komen wij in verzoeking’. Wanneer zij klopt op onze deur zijn wij vrij, maar wij ‘komen in verzoeking’, wanneer zij bij ons binnenkomt. Dan gaat zij onderhandelen met ons hart, overleggen met onze geest en onze gevoelens verleiden en meetronen. Dat kan lang of kort duren. Het kan heel subtiel gebeuren zonder dat we het merken, of terwijl onze ziel het zich wel degelijk bewust is. Hoe dat ook zij, wij kómen in verzoeking!6

 

Dat houdt in dat er een aantal dingen vereist zijn, wil er sprake van zijn dat wij ‘in verzoeking komen’. Satan moet door een gelegenheid die hem de nodige kansen biedt, in zijn verleidingen tot de zonde vuriger zijn dan gewoonlijk. Het is ook mogelijk dat een innerlijke begeerte of verdorvenheid meer dan gewoonlijk binnen in ons de kop opsteekt, daartoe aangezet door satan en door omstandigheden waarin wij ons bevinden. Bovendien is het hiervoor nodig dat ons hart zozeer in de strikken van de verzoekingen verward raakt dat het ermee begint te onderhandelen en te redetwisten om zichzelf te verdedigen. Tegelijkertijd is het hart niet helemaal in staat om het vergif en het zuurdeeg dat erin gebracht is te verdrijven of uit te bannen. Daarom komt het als het ook maar een klein beetje tekortschiet in waakzaamheid, bij verrassing in een valstrik terecht die niet gemakkelijk te vermijden valt.

Als gevolg kan de ziel roepen, bidden en weer roepen en toch niet van de verzoeking verlost worden. Zo heeft Paulus driemaal gesmeekt of de doorn in zijn vlees en de vuistslagen van de engel van satan van hem weggenomen zouden worden, maar hij werd niet verhoord (2 Kor. 12:7vv.). Dan blijven de gelovigen in de valstrik vastzitten. Gewoonlijk gebeurt dit om een van deze twee redenen. In de eerste plaats kan satan onder de toelating van God een bijzonder gunstige gelegenheid krijgen om gelovigen te verleiden. Dat was het geval bij Petrus: satan zocht hem te ziften als de tarwe en hij boekte daarmee succes (vgl. Luk. 22:31vv.). Het is echter ook mogelijk dat bijzonder uitdagende situaties door de levensomstandigheden waarin iemand verkeert, inspelen op zijn vleselijke begeerten. Dat overkwam David toen hij verleid werd tot overspel met Bathseba (vgl. 2 Sam. 11).

Het uur der verzoeking

Wanneer iemand zo ‘in verzoeking komt’, wordt dat ook ‘het uur van de verzoeking’ genoemd (Openb. 3:10): het moment waarop zij haar hoogtepunt bereikt. In dat ogenblik is zij namelijk het krachtigst en het meest actief en heeft zij ook het meeste overwicht. Het groeiproces van de verzoeking kan lang duren en zij kan een hele tijd meer of minder sterk aandringen. Maar er komt een moment dat zij door een samenloop van allerlei omstandigheden een gevaarlijk uur bereikt. Dan komen de meeste mensen echt in verzoeking terecht.

 

Zo komt het dat een verzoeking op een bepaald moment weinig of geen macht over iemand heeft. Hij kan haar verachten, haar listige verleidingen bespotten en haar gemakkelijk weerstaan. Maar op een ander tijdstip sleept diezelfde verzoeking hem helemaal mee. Het kan zijn dat zij door andere omstandigheden en gebeurtenissen nieuwe energie heeft gekregen of dat de man over wie het gaat, zijn kracht heeft verloren en is verzwakt. Maar wanneer haar uur gekomen is, komt hij in verzoeking en krijgt die de overhand. Waarschijnlijk had David tevoren, in zijn jongere jaren, last van verzoekingen om overspel te bedrijven of een moord te begaan, zoals bijvoorbeeld in de gebeurtenissen rond Nabal (vgl. 1 Sam. 25). Maar toen was het uur van de verzoeking nog niet gekomen; de gunstige omstandigheden ervoor waren ook nog niet aangebroken en daarom ontkwam hij daaraan tot een later tijdstip.7 Laat iedereen hiermee rekening houden die aan verzoekingen is blootgesteld en wie is dat niet? Voor de verzoekingen zal een tijd aanbreken waarin hun verleidende kracht dwingender is. Dan zullen hun overwegingen geloofwaardiger zijn, hun valse voorstelling van zaken heerlijker en de hoop die zij bieden op herstel zal duidelijker lijken. Dan zullen de gelegenheden die zij bieden ruimer en toegankelijker zijn en de deuren van het kwaad zullen mooier gemaakt worden dan zij ooit zijn geweest. Gezegend is hij die op zo’n tijd is voorbereid. Zonder die voorbereiding is er geen ontkomen aan.8

 

Hoe bereikt een verzoeking gewoonlijk haar ‘uur’ of haar hoogtepunt? Owen noemt verschillende manieren waarop dat gebeurt. Allereerst door lang aandringen. Hierdoor zorgt de verzoeking dat onze geest herhaaldelijk in gesprek gaat met het kwaad waartoe zij verleiden wil, zodat wij daarover meer en meer vergoelijkende gedachten gaan koesteren. Als dit proces doorgaat, leidt dat zeker tot het uur van de verzoeking. Toen de verzoeking zich eerst aan ons begon op te dringen, waren wij mogelijk verbijsterd bij het zien van haar schandelijke bedoelingen. Maar desondanks kan het zo zijn dat deze verontwaardiging niet dagelijks versterkt wordt en wij door steeds met het kwaad te onderhandelen er als het ware mee op vertrouwde voet beginnen te raken. Dan zijn wij niet zo ontzet meer als daarvoor, maar zijn veeleer geneigd om te roepen: ‘Het is toch maar een kleinigheid?’ Als dat het geval is, stijgt de verzoeking naar haar hoogtepunt. Dan heeft de vleselijke begeerte ons verleid en verstrikt en staat op het punt bevrucht te worden en de zonde te baren (vgl. Jak. 1:15).

Er is nog een tweede reden waarom de verzoeking in kracht kan aanzwellen. Dit gebeurt wanneer zij anderen heeft overwonnen en wij niet vol zijn van afkeer en afschuw van hen en de verkeerde weg die zij zijn ingeslagen en bovendien niet vervuld zijn met medelijden en volharden in het gebed voor hun bevrijding. In dat geval is de overwinning van de verzoeking bij anderen een middel waardoor de kracht van de verzoeking van ons naar een hoogtepunt groeit. Zo worden we ervoor gewaarschuwd dat de afval van Hymeneüs en Filetus de aanleiding was dat het geloof van sommigen te gronde gericht werd (2 Tim. 2:17 en 18).

Ten slotte is het ook mogelijk dat de verzoeking voor ons aanzwelt, omdat wij het onszelf moeilijk maken door een heleboel overwegingen die op zichzelf genomen wellicht niet volslagen verkeerd zijn. Iets dergelijks zien we in de brief aan de Galaten. De Galaten hielden zich bezig met vrijheid van de vervolgingen en eenheid en overeenstemming met de joden, dingen die op zichzelf goed waren. Maar dat betekende voor hen wel een verzoeking om af te vallen van de zuiverheid van het Evangelie en de leer van ‘door genade alleen’ (vgl. Gal. 3:1vv.). Een andere belangrijke vraag is deze: ‘Hoe weten we nu dat een bepaalde verzoeking haar hoogtepunt heeft bereikt en dat het uur van de verzoeking is aangebroken?’9 Allereerst wordt dat duidelijk in haar rusteloze aandringen en haar voortdurend onderhandelen. Als de verzoeking haar uur heeft bereikt, is al haar rust verdwenen: nu is het moment gekomen om strijd te leveren en gunt zij de ziel geen rust meer. Satan ziet dat de gelegenheid gunstig is: nu zijn er mogelijkheden; nu kan hij gebruikmaken van schoonschijnende voorwendsels en is er al wat terrein gewonnen door de onderhandelingen in het verleden. Nu staan ook overwegingen als de vergoelijking van het kwaad en de hoop op vergeving nadat we bezweken zijn allemaal gereed. Satan weet dat hij verslagen en hopeloos bij de pakken moet neerzitten als hij nu niets doet. Kortom, nu ontdekt de verzoeking talloze listen om schade toe te brengen. Binnen de deuren van ons hart bestookt hij ons met inbeeldingen en onderhandelingen. Vanbuiten dringt hij aan met verleidingen, gunstige gelegenheden en voordelige gevolgen. Als die situatie zich voordoet, laten wij er dan van overtuigd zijn dat het uur van de verzoekingen gekomen is en dat de eer van God en ons eigen geestelijk welzijn afhangen van de vraag hoe wij ons in deze verzoeking gedragen.

Vervolgens weten we dat het uur van de verzoeking gekomen is als zij vrees en verleiding met elkaar weet te verbinden. Deze twee tezamen maken namelijk de hele kracht van de verzoeking uit. Owen illustreert dit aan de hand van de moord van David op Uria (2 Sam. 11). David werd toen gekweld door de vrees dat Uria zich zou wreken op Bathseba en mogelijk ook op hemzelf. Bovendien was hij op zijn minst ook bang dat zijn zonde algemeen bekend zou worden. Aan de andere kant was er de verleiding van zijn blijvende begeerte naar Bathseba. Mensen worden soms tot zonde gebracht door liefde daarvoor en gaan daarin door uit vrees voor wat daaruit voortkomen zal wanneer ze ermee stoppen. Maar hoe dat ook zij: als die twee samengaan, als iets ons verleidt en iets ons schrik aanjaagt, dan is het uur van de verzoeking gekomen.

Ten slotte moeten we ook nog ingaan op de vraag naar de middelen die onze Zaligmaker voorschrijft om de verzoekingen te voorkomen: Waak en bid. ‘Waken’ moet hier zeker niet beperkt worden tot haar meest gewone betekenis: ‘Wakker blijven van de slaap.’ ‘Waken’ betekent hier zoveel als ‘op onze hoede zijn’, ‘alert zijn’, ‘goed letten op alle wegen en middelen waardoor een vijand naar ons toe kan komen’. Zo zegt Paulus het ook: ‘Waakt!’ Dat betekent dit: ‘Staat vast in het geloof’ als goede soldaten ‘om onszelf als mannen te gedragen’ (vgl. 1 Kor. 16:13). Bovendien betekent ‘waken’ dat we volstrekt op onze hoede en vol ijver zijn om met alle mogelijke wegen en middelen die God heeft voorgeschreven te letten op ons hart en op onze levenswijze. Hierbij moeten we ook het lokaas en de werkwijze van satan in het oog houden en de gunstige gelegenheden die de wereld biedt om te zondigen, opdat we daarin niet verstrikt raken. Op het tweede woord dat de Zaligmaker gebruikt, ‘bidden’, gaat Owen hier niet verder in. Hij is namelijk van mening dat iedereen weet wat bidden is en welk belang dat heeft. Ondertussen omvatten waken en bidden wel heel de activiteit van het geloof om de verzoekingen te voorkomen.

 



6. Owen, Works VI, 97.

7. Met ‘het latere tijdstip’ wordt gedoeld op de geschiedenis van Bathseba en Uria, toen voor David het uur van de verzoeking kwam en hij daaronder bezweek, hij overspel pleegde en verantwoordelijk was voor een moord (2 Sam. 11).

8. Owen, Works VI, 98-99.

9. Owen, Works VI, 100.
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DE ROEPING VAN
ALLE GELOVIGEN
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Wat in de twee vorige hoofdstukken aan de orde is geweest, is eigenlijk nog maar een inleiding om de fundamentele aspecten van het onderwerp van deze verhandeling duidelijk te maken. Owen formuleert nu het centrale thema van heel zijn boek over de verzoekingen. Dat luidt als volgt:

 

Het is de dure plicht van alle gelovigen om al hun ijver te gebruiken op de wijze die Christus hun voorgeschreven heeft, om niet in verzoeking te vallen.10

 

Owen ondervangt meteen enkele tegenwerpingen die hiertegen kunnen worden ingebracht. ‘Ik weet’, zo zegt hij, ‘dat God bij machte is hen die Hem vrezen uit de verzoeking te verlossen’ (vgl. 2 Petr. 2:9). Bovendien is hij ervan overtuigd dat God ‘getrouw is, Die ons niet verzocht zal laten worden boven wat we kunnen verdragen, maar Hij zal een weg banen zodat wij daaraan kunnen ontkomen’ (vgl. 1 Kor. 10:13). Niettemin is het ónze dure plicht en een zaak van groot belang om al onze ijver, waakzaamheid en zorg in te zetten, opdat wij niet in verzoeking komen. Owen toont dat aan met behulp van de volgende overwegingen.

Het gebed en de belofte

In de eerste plaats wordt in het samenvattend onderwijs van onze Zaligmaker over het gebed – het ‘Onze Vader’ – het ‘niet in verzoeking komen’ uitdrukkelijk als een centraal punt genoemd (Matth. 6:13). Christus acht het kennelijk een zaak van het hoogste gewicht dat deze bede dagelijks in onze omgang met God terugkeert. De volgorde van de woorden laat ons zien wat het belang hiervan is. ‘Leid ons niet in verzoeking, maar verlos ons van de boze.’ Dat wil zeggen: als we in verzoeking komen, zullen de boze en het kwade11 ons zeker in meerdere of mindere mate overvallen.

Nu hebben we zo-even al gezien wat de betekenis is van de uitdrukking dat God ons beproeft of verzoekt en dat ‘Hij ons in verzoeking leidt’. De bedoeling van de woorden van de Heere Jezus is echter niet zozeer dat God ons niet moet overgeven aan de verzoeking, maar dat Hij ons daarvoor moet bewaren. Het laatste gedeelte van de zin geeft als het ware een nadere uitleg van het eerste: ‘Leid ons niet in verzoeking, maar verlos ons van het kwade.’ Dat wil zeggen: ‘Ga zo met ons om dat we krachtig bevrijd worden van dat kwade dat ons vergezelt wanneer we in verzoeking komen.’ Onze Zaligmaker kent ten volle de toestand waarin wij ons bevinden. Hij kent ook de kracht van de verzoekingen, omdat Hij die Zelf ervaren heeft (Hebr. 2:18). Hij weet van het ijdel vertrouwen waarmee we ons erop beroemen tegen de verzoekingen opgewassen te zijn, zoals blijkt uit Zijn waarschuwingen aan het adres van Petrus (vgl. Matth. 26:33vv.; Mar. 14:29vv.). Maar Hij weet ook van onze zwakheid en dwaasheid en hoe spoedig we daardoor onderuitgaan. Daarom geeft Hij uit voorzorg aan het begin van Zijn dienstwerk dit gebedsonderwijs om ons voorzichtig te maken met het oog op de verzoekingen, als dat mogelijk is. Dat is voor ons een zaak van het hoogste belang. Als we daarom ook maar enig vertrouwen stellen in de wijsheid, liefde en zorg van Jezus Christus voor ons, dienen wij in te stemmen met het gebed dat Hij hier uitspreekt.

In de tweede plaats belooft Christus de bevrijding van de verzoekingen als een bijzondere beloning voor gehoorzaamheid die Hem aangenaam is. Dit is de speciale belofte die Hij geeft aan de kerk van Philadelphia, een kerk waarin Hij niets afkeurenswaardigs vond: ‘Omdat gij het woord Mijner lijdzaamheid bewaard hebt, zo zal Ik ook u bewaren uit het uur van verzoeking’ (Openb. 3:10). Hij zegt niet: ‘Ik zal u bewaren in het uur van de verzoeking’, maar Hij gaat een stap verder: ‘U zult daarvoor bewaard worden.’ Het is alsof de Zaligmaker hun voorhoudt:

 

Er is een uur van verzoeking op komst, een tijd die verwoesting brengt in de wereld. Hele menigten zullen dan afvallen van het geloof, Mij verloochenen en vervloeken. O, hoe weinigen zullen daartegen bestand zijn en staande kunnen blijven! Sommigen zullen volkomen te gronde gaan en voor eeuwig omkomen. Anderen zullen verwondingen aan hun ziel oplopen die nooit goed genezen zullen, zolang zij in deze wereld leven. Hun beenderen zullen gebroken worden, zodat zij al hun dagen kreupel door het leven gaan. ‘Maar’, zegt de Heere tot de kerk van Philadelphia, ‘omdat u het woord van Mijn lijdzaamheid bewaard hebt, zal Ik liefdevol en behoedzaam met u omgaan en u bewaren voor dit uur van verzoeking.’

Wat Christus op deze manier aan Zijn geliefde kerk belooft als een beloning voor haar dienst, liefde en gehoorzaamheid, is beslist niet iets van geringe betekenis. Al wat Christus aan Zijn bruid belooft, is een vrucht van Zijn onuitsprekelijke liefde en dat wat beloofd wordt als een beloning van bijzondere gehoorzaamheid, is dat op een speciale manier.12

Gevolgen van verzoekingen

Owen stelt nu aan de orde wat de gevolgen zijn als iemand in verzoeking komt. Allereerst wil hij dat nagaan bij goddeloze mensen en bij hen die alleen maar een uiterlijke belijdenis hebben. Hij doet dat aan de hand van enkele teksten uit de Bijbel. Zo lezen we in de gelijkenis van de zaaier:

 

‘En die op de steenrots bezaaid worden, zijn dezen die, wanneer ze het gehoord hebben, het Woord met vreugde ontvangen; en dezen hebben geen wortel, die maar voor een tijd geloven’ (Luk. 8:13). Wel, hoelang geloven zij? Zij worden geraakt door de prediking van het Woord, geloven daarin, leggen een belijdenis af en brengen enkele vruchten voort. Maar hoelang blijven zij standhouden? Christus zegt: ‘In de tijd van de verzoeking vallen zij af.’ (…) Verzoeking doet heel hun belijdenis verdorren en richt hun zielen te gronde.

We zien dit iedere dag voor onze ogen gebeuren. Er zijn mensen die geluisterd hebben naar de prediking van het Evangelie, die daardoor geraakt zijn en daarin vreugde gevonden hebben. Zij hebben ook de waarheid van het Woord beleden, werden mogelijk beschouwd als gelovigen en hebben zo een aantal jaren geleefd. Maar zodra een verzoeking hen overvalt die krachtig is en langere tijd aanhoudt, dwalen zij helemaal van de weg af en zijn voor eeuwig verloren. Zij komen zover dat zij het Woord gaan haten waarin zij vreugde gevonden hadden, zij verachten hen die de waarheid van het Woord belijden en verharden zich door de zonde.

Zo staat het ook aan het slot van de Bergrede: ‘Hij die deze woorden van Mij hoort en ze niet doet, is gelijk aan een dwaze man die zijn huis op het zand gebouwd heeft’ (Matth. 7:26). Maar waarvoor dient dit huis van een uiterlijke belijdenis? Het beschermt hem, het houdt hem warm en blijft een tijdlang staan. Maar Christus zegt in het volgende vers: ‘Wanneer de slagregen neervalt en de verzoeking komt, valt het helemaal ineen en zijn val is groot’ (Matth. 7:27). Judas volgde onze Zaligmaker drie jaar lang en alles ging goed met hem. Maar zodra hij in verzoeking kwam, satan hem in zijn greep gekregen heeft en gezift als de tarwe, was hij verloren (vgl. Luk. 22:3; Joh. 13:27). Demas zal het Evangelie prediken, totdat de liefde voor deze wereld hem in haar greep krijgt en hij is volstrekt van de juiste weg afgedwaald (vgl. 2 Tim. 4:10).

Het zou eindeloos zijn om hier nog meer voorbeelden van te geven. Het in verzoeking komen betekent bij dit soort mensen dat zij gedeeltelijk of helemaal in de afval van het geloof terechtkomen. Dat kan niet missen.13

 

Verzoekingen hebben echter niet alleen maar effect in het leven van onbekeerden of schijngelovigen, zij hebben ook hun uitwerking bij Gods kinderen. Owen noemt ook in dit verband een aantal Bijbelse voorbeelden:

 

Adam was ‘de zoon van God’ (Luk. 3:38). Hij was geschapen naar het beeld van God en vol van die zuiverheid, gerechtigheid en heiligheid die inderdaad een uitnemende weerspiegeling was van Gods heiligheid. Hij had veel meer eigen mogelijkheden en bekwaamheden om staande te blijven dan wij en er was in zijn binnenste niets wat hem zou verlokken of verleiden. Niettemin, nauwelijks is deze Adam in verzoeking gekomen of hij is verloren en geruïneerd, hij en al zijn nakomelingen met hem. Wat kunnen wij dan verwachten in eenzelfde toestand? Wij hebben immers in onze verzoekingen niet alleen zoals hij te maken met een listige duivel, maar ook met een vervloekte wereld en een verdorven hart. Abraham was de vader van de gelovigen. Zijn geloof wordt voorgesteld als een voorbeeld voor allen die zullen geloven. Toch, toen hij twee keer in dezelfde verzoeking kwam – namelijk uit vrees voor zijn vrouw (vgl. Gen. 12:10vv.; 20:1vv.) – werd ook hij twee keer daardoor overweldigd. Dat was tot oneer van God en ongetwijfeld ook tot verontrusting van zijn eigen ziel. David wordt door God Zelf ‘de man naar Gods hart’ genoemd (vgl. 1 Sam. 13:14). En toch, wat een verschrikkelijke geschiedenis is het als hij in verzoeking komt. Nauwelijks is hij daarin verstrikt of hij heeft zich in overspel gestort. Als hij daaruit probeert te ontkomen door zijn eigen vindingrijkheid, raakt hij daarin steeds meer verward net als een arm dier in een strik, totdat hij uiteindelijk als een dode neerligt onder de macht van zonde en dwaasheid.14

 

Owen breekt deze reeks af door te stellen dat hij nog veel meer dergelijke voorbeelden kan noemen van gelovigen die in verzoeking gekomen zijn en daarvoor zijn bezweken: Noach, Lot, Hizkia, Petrus enzovoort. Al die geschiedenissen zijn opgetekend om ons te waarschuwen: ‘O God, als zulke krachtige pilaren ter aarde geworpen en zulke cederbomen omvergeblazen zijn, bewaar mij ervoor dat ik daar niet in terechtkom!’

Owen werkt dit verder uit door aan te knopen bij een citaat uit het werk van de Romeinse dichter Horatius: ‘De voetsporen jagen mij schrik aan.’15 Hiermee bedoelt hij te zeggen: ‘Kijk eens naar de voetstappen van hen die het gebied van de verzoekingen in het verleden zijn binnengegaan. Wie heb je terug zien komen zonder een wond of op zijn minst een blauwe plek?

Om die reden vermaant Paulus ons om medelijden te hebben met hen die in zonde gevallen zijn: ‘Indien ook een mens overvallen ware door enige misdaad, gij die geestelijk zijt, brengt de zodanige terecht met de geest der zachtmoedigheid; ziende op uzelf, opdat ook gij niet verzocht wordt’ (Gal. 6:1). Hij zegt niet: ‘opdat gij ook niet zondigt’ of: ‘opdat gij ook niet in een zonde valt’, maar: ‘opdat gij ook niet verzocht wordt’. Het is alsof hij wil zeggen: ‘Jullie zien bij anderen hoe krachtig de verzoeking is, maar beseffen niet hoe spoedig ook jullie verzocht kunnen worden en ook niet wat de toestand van jullie ziel daarna zal zijn.’ Het is immers beslist zo dat iemand die zoveel sterkere mensen dan hijzelf heeft zien falen en zien ondergaan in de beproeving, het als zijn plicht zal beschouwen om zich de geweldige strijd in herinnering te brengen en, zo mogelijk, daar nooit te komen. Wanneer we nog niet door de verzoekingen aangetast en geestelijk gezond zijn, laten we dan op onze hoede zijn voor verleidingen, opdat het ons niet zo vergaat als Abraham, David, Lot, Petrus, Hizkia of de Galaten die ten val kwamen in de tijd van de beproeving.

Dit alles is voor Owen aanleiding om zijn lezers scherp te waarschuwen. Hij is van mening dat de dwaasheid van de harten van de mensen in de dagen waarin hijzelf leeft, nergens openlijker aan het licht komt dan in deze vervloekte brutaliteit waarmee velen toegeven aan de verzoekingen en in die zonde doorleven. Die brutaliteit is des te erger, nadat zoveel waarschuwingen van God geklonken hebben en men dagelijks zoveel droevige ervaringen van mensen voor ogen heeft die de verzoekingen tegemoet snellen en zichzelf daarin laten verstrikken. Dit soort mensen is bereid te kiezen voor iedere maatschappelijke orde, elk gezelschap, alle omstandigheden die uiterlijk voordeel opleveren, zonder ook maar één keer te overwegen hoe groot hun kracht is of wat het belang is van hun arme zielen. Ook al lopen ze over de doden en de verslagenen die op deze wegen nog maar pas voor hen neervielen, toch zullen ze doorgaan zonder zich zorgen te maken of ook maar te beven. Honderden, ja, duizenden uiterlijke belijders zijn in enkele jaren tijd door deze deur heen gegaan.

Sla acht op uzelf!

Owen roept zijn lezers echter vooral op acht te slaan op zichzelf! We dienen erop te letten waar onze zwakheid ligt en wat verzoeking eigenlijk inhoudt. Bij dat laatste gaat het vooral om de kracht en de effectiviteit van de verzoekingen en wat de gevolgen daarvan zijn.

 

Wanneer het gaat om onszelf: wij zijn de zwakheid zelf. Wij hebben geen kracht of sterkte om tegen de verzoeking weerstand te bieden. Daarbij is het vertrouwen op enige kracht in onszelf een belangrijk deel van onze zwakheid. Zo was het bij Petrus. Hij die zegt dat hij alles kan, kan niets doen zoals hij eigenlijk zou moeten. Wat nog erger is: de zwakheid binnen in ons is van de slechtste soort. Het is een zwakheid die ontstaat uit verraad; een zwakheid die voortkomt van die bondgenoot die iedere verzoeking in ons binnenste heeft. Al is een kasteel of bolwerk nog zo sterk en goed versterkt, toch kan het niet beschermd worden tegen de vijand als die een verraderlijke bondgenoot binnen zijn muren heeft die bereid is om het bij iedere gelegenheid te verraden. Er bevinden zich verraders in onze harten die bereid zijn partij te kiezen voor iedere verzoeking, het volstrekt daarmee eens te zijn en alles voor haar op te geven. Ja, zij gaan zelfs zover dat zij de verzoekingen aansporen en omkopen om hun werk te doen, precies zoals verraders een vijand ophitsen.

Vlei uzelf er niet mee dat u wel staande zult blijven. Er houden zich verborgen begeerten in uw hart schuil die misschien zich nu nog niet verroeren. Maar zodra ook maar één verzoeking over u komt, zullen die begeerten zich verheffen, beroering veroorzaken, het uitschreeuwen, onrust brengen, verleiden en het nooit opgeven totdat zij gedood zijn of bevredigd worden. Wie zichzelf geruststelt dat de toestand van zijn hart onder een verzoeking hetzelfde zal zijn als het vóór die tijd is, zal zich jammerlijk vergissen. ‘Ben ik dan een hond, dat ik zoiets zou doen?’ zei Hazaël (vgl. 2 Kon. 8:13). Ja, u zult zo’n hond zijn als u eenmaal koning van Syrië bent! Verzoekingen die voortkomen uit uw eigenbelang zullen u onmenselijk maken.

Wie nu de gedachten aan iets verschrikkelijks verafschuwt, zal wanneer hij eenmaal in verzoeking komt, merken dat zijn hart daarvoor in vuur en vlam staat. Hij zal dan ook alle overwegingen die daartegen ingaan, overwinnen en tot zwijgen brengen. Om de vrees die hij vroeger had, zal hij lachen, zijn bezwaren zal hij van zich afwerpen en de voorzichtigheid waarmee hij leefde, zal hij verachten. Petrus dacht er nauwelijks aan dat hij zijn Meester zou verloochenen en afzweren, zodra hem de vraag gesteld zou worden of hij Hem wel of niet kende. Maar toen het uur van de verzoeking eenmaal kwam, was het totaal anders. Al zijn goede voornemens waren vergeten en al zijn liefde tot Christus begraven. De verzoeking die hem toen belaagde en het volstrekt eens werd met zijn vleselijke vrees, dreef dat alles weg.16

Let op uw hart!

Owen wil nu meer in detail nagaan op welke manieren wij onszelf kunnen beschermen tegen de kracht van de verzoekingen, wanneer we daarin terechtkomen. In de eerste plaats moeten we letten op ons hart. Wat kunnen we daarvan in zo’n situatie verwachten? Laten we veronderstellen dat iemand geen gelovige is, maar alleen maar een uitwendige belijder van het Evangelie. Wat kan het hart van zo iemand doen? ‘Het hart van de goddelozen is weinig waard’ (Spr. 10:20). Iemand die onbekeerd is, kan in allerlei uiterlijke dingen van veel nut zijn, maar wanneer het gaat om zijn hart, dan is dat verkeerd en niets waard. Nu is het weerstaan van verzoekingen duidelijk een werk van het hart. Als die verzoekingen als een vloedgolf aan komen rollen, is ‘zoiets miezerigs en verrots’ als het hart van een mens zonder God daartegen dan bestand? Voor zulke mensen is komen in verzoeking hetzelfde als afvallig worden!

Maar het kan ook gaan om elk willekeurig hart, of dat nu van een onbekeerde is of van een waar gelovige. Dan geldt de regel: ‘Hij die op zijn eigen hart vertrouwt, is een zot’ (Spr. 28:26). Petrus deed dit toen hij in verzoeking kwam. Hij vertrouwde op zijn eigen hart: ‘Al zouden zij ook allen U verlaten, ik zal dat niet’ (Matth. 26:33vv.). Dat was zijn dwaasheid. Waarom? Het hart van een mens zal hem hele fraaie beloften doen, voordat er een verzoeking komt. Petrus zei: ‘Al zullen zij ook allen U verloochenen, ik zal dat niet. Zal ik dit kwaad doen? Dat is onmogelijk.’

 

Alle argumenten die geschikt zijn om het hart in zo’n situatie tegen te houden, worden op zo’n moment opgeroepen. Denk je dat Petrus dat niet gedaan heeft? Hij zou toch zeker zeggen: ‘Wat? Zal ik mijn Meester verloochenen, de Zoon van God, mijn Zaligmaker, Die mij liefheeft? Kan zo’n ondankbaarheid, ongeloof en opstand ooit in mij opkomen? Dat zal ik nooit laten gebeuren!’ Zal iemand er dus op vertrouwen dat zijn hart standvastig zal blijven? Laat de Schrift antwoorden op die vraag: ‘Hij die op zijn eigen hart vertrouwt, is een zot’ (Spr. 28:26); ‘Het hart is bedrieglijk’ (Jer. 17:9).

We zouden niet graag op iets ons vertrouwen stellen waarin iets bedrieglijks is of iets listigs. Maar hier gaat het om iets wat bedrieglijk is ‘meer dan enig ding’. Het hart heeft duizend listen en bedriegerijen die daarin opkomen en wanneer het in een beproeving terechtkomt, zal iedere verzoeking het ongemerkt tot haar prooi maken. In het algemeen gesproken, bedriegen de harten van mensen hen niet vaker, dan wanneer zij daarop vertrouwen. Maar zodra dat gebeurt, zullen zij hen zeker altijd misleiden.17

Ondeugdelijke beschermingsmiddelen

Vervolgens moeten we letten op de speciale middelen die ons hart ter beschikking lijken te staan om het te beschermen in het uur van de verzoeking. Dan zal spoedig blijken hoezeer ze daarin tekortschieten. Owen denkt hier bijvoorbeeld aan het verlangen om in kerk en wereld eer te oogsten. Zo is de reputatie die we in het verleden in de kerk verkregen hebben door onze voorbeeldige belijdenis en levenswandel een van de wapens waarmee het hart zich wil verdedigen in het uur van de verzoeking. ‘Zal zo iemand als ik op de vlucht slaan; ik die zo’n naam heb opgebouwd in de kerk van God? Zal ik die nu verliezen door toe te geven aan deze begeerte, aan deze verzoeking of me in te laten met die of die openbare zonde?’

Dit soort overwegingen hebben zo’n invloed op de geest van sommige mensen dat zij denken dat dit een veilig schild zal zijn tegen alle aanvallen die hun kunnen overkomen. Zij zullen duizend keer sterven, voordat zij die goede naam verspelen die zij hebben in de kerk van God! Dat denken zij althans. Maar helaas, dit is maar een slappe twijg of een zwak koord om een reuzenverzoeking mee te binden. Inderdaad, zware verzoekingen zullen ervoor zorgen dat mensen die geen betere bescherming hebben, zich uiteindelijk juist niet kunnen verdedigen tegen die oneer en dat verlies van hun goede naam waarvoor zij zo beducht zijn.

Kennen wij geen sprekende voorbeelden van mensen die zelfs zover gegaan zijn dat ze mee gingen doen met goddelozen, nadat ze geëerd zijn als christenen die langdurig de Naam van Christus hebben beleden en daarin ook nog van betekenis geweest zijn voor anderen? Nadat ze na korte tijd ontdekten dat ze daardoor hun goede naam bij de gelovigen verloren hadden, hebben zij zichzelf tegen hun belijdenis van weleer verhard en zijn uiteindelijk bij een volslagen afval van het geloof terechtgekomen. Alleen een goede naam heeft Judas of Hymeneüs en Filetus niet weerhouden (vgl. 2 Tim. 2:17; zie ook 1 Tim. 1:20) en het zal ook u niet weerhouden!

Aan de andere kant zijn ook de schaamte, de schade en de schande die het gevolg zijn van het bezwijken voor verzoekingen geen afdoend verdedigingsmiddel. Het is waar: mensen willen voor geen geld van de wereld die schaamte en schande over zichzelf brengen die met die bepaalde misdragingen gepaard gaan. Hierbij gaat het vooral over openlijke zonden die door de wereld ontdekt worden en waarvan zij een afschuw heeft. Owen geeft in dit verband toe dat schaamte en de vrees voor schande in bepaalde gevallen een rol kunnen spelen in de strijd tegen de zonde. Maar het belangrijkste is – zo schrijft hij – dat we uit ervaring weten hoe gemakkelijk dit verdedigingsmiddel stukgebroken wordt, wanneer het hart eenmaal verstrikt begint te raken in een zware verzoeking tot openlijke zonden. Men schaamt zich na verloop van tijd niet meer en zondigt dóór!

Het gevoel van vrede

Er is nog een punt dat volgens Owen zwaarder weegt dan de twee minder belangrijke overwegingen die zojuist genoemd zijn. Dat is dat mensen hun gewetens niet willen verwonden, hun vrede niet willen verstoren en zichzelf in gevaar brengen om in het helse vuur terecht te komen. Als er iets is wat mensen in het uur van de verzoeking zal beschermen, dan is het dit: zij willen hun vrede niet te grabbel gooien en ook hun zielen niet op het spel zetten door zich tegen God te verzetten. Wat kan een meer doeltreffende uitwerking en overwicht hebben dan deze overweging?

Owen schrijft dat hij erkent dat deze overweging inderdaad van het grootste belang is. Hij wenst ook dat hiermee meer rekening gehouden zou worden dan in zijn tijd gebeurt en dat men meer belang zou hechten aan het bewaren van de vrede met God dan velen in zijn tijd doen! Toch benadrukt hij ook dat zelfs deze overweging hem niet zal beschermen, als hij op andere punten niet waakzaam is en zich niet helemaal geeft om de andere regels op te volgen waarop hier aangedrongen wordt. Waarom is dat zo? Een van de redenen kan zijn dat de vrede van zo iemand een valse vrede is die voortkomt uit een zekerheid die hij zichzelf aanmatigt en uit een valse hoop. Dit kan zelfs zo zijn in het leven van een gelovige:

 

Zo was het met de vrede van David nadat hij gezondigd had en voordat Nathan tot hem kwam. Zo was het ook met de vrede van Laodicea toen zij op het punt stond om te komen en van Sardis toen zij op het punt stond te sterven (vgl. Openb. 3:1-6, 14-22). Wat zou iemand zekerheid bieden dat het anders is, aangezien hij zich niet volledig inzet om het woord van de lijdzaamheid van Christus te bewaren en in alle dingen waakzaam te zijn? (vgl. Openb. 3:3, 10). Denkt u dat uiteindelijk zal blijken dat de vrede van velen in deze dagen ware vrede zal zijn? Absoluut niet. Zij verzinken levend in de hel. (…) Als iemands vrede zo is, denkt u dat die hem kan bewaren? Zodra de eerste aanval van een verzoeking in volle heftigheid komt, zal zij daarvoor bezwijken. Zij zal als een gebroken riet de hand van hem die daarop leunt doorboren.18

 

We kunnen echter ook veronderstellen dat de vrede die moet dienen om de ziel te beschermen echt en goed is. Maar als alles op deze éne basis rust, zullen zoveel krachten zich tegen dit motief aandienen als het uur van de verzoeking komt dat het nutteloos wordt. Dan denken we bijvoorbeeld:

 

Dit kwaad is maar klein. Het valt te betwijfelen of het wel echt verkeerd is. Het maakt niet onmiddellijk en onmiskenbaar een negatieve indruk op mijn geweten. Ik ben alleen maar bang voor de gevolgen. Het zou kunnen dat ik de vrede in mijn hart desondanks toch houd. Anderen van Gods kinderen zijn in zonde gevallen en hebben toch hun vrede behouden of die teruggekregen. Als ik die een tijdlang kwijtraak, zou ik die weer terug kunnen krijgen. Ik zal me niet meer zoveel zorgen maken over de plaats die zij bij mij inneemt. Ook al raak ik de vrede kwijt, de veiligheid kan nog blijven.19

 

Van zulke verontschuldigingen zijn er duizenden die allemaal als een rij kanonnen op dit fort gericht zijn, zodat dit het niet lang tegen dit spervuur kan uithouden. Verder moeten we bedenken dat de concentratie op dit éne motief – namelijk dat we het gevoel van vrede niet willen verliezen – slechts één ingang of doorgang verdedigt, terwijl de vijand ons van alle kanten aanvalt. Nu is het waar dat een klein pantser kan dienen om iemand te verdedigen, zeker als hij zelf zou mogen kiezen waar zijn vijand hem zou aanvallen. Maar ons wordt het bevel gegeven om ‘de gehele wapenrusting van God’ aan te doen als we de bedoeling hebben weerstand te bieden en staande te blijven (vgl. Ef. 6:11).

Waarover we het nu hebben, is maar één onderdeel van de wapenrusting en als ons oog alleen daarop gericht is, kan de verzoeking op twintig andere manieren binnenkomen en zegevieren. Iemand kan bijvoorbeeld verleid worden tot wereldsgezindheid, onwettige vermeerdering van rijkdom, wraakzucht, opgeblazenheid of iets dergelijks. Als hij zichzelf alleen verdedigt met de overweging dat dit zijn speciale verzoeking is, zal hij de gehele wapenrusting niet aantrekken, en vervolgens zijn geweten verwonden en zijn vrede verliezen. Wanneer hij zijn ogen alleen hierop richt, kan hij denken dat hij veilig is, omdat hij op dat punt niet overwonnen is. Maar ondertussen kunnen dingen als het verzuim van de verborgen omgang met God, zinnelijke begeerten en dergelijke binnensluipen. In dat geval is hij geen zier beter af dan wanneer hij bezweken was onder de macht van dat aspect van de verzoeking dat zich het meest nadrukkelijk aan hem opdringt. Er is geen kind van God of hij hecht veel waarde aan de vrede die hij bezit. En toch: hoe velen van hen falen in de dag van de verzoeking. De gelovigen hebben nog een laatste motief waarmee ze menen zich te kunnen verweren tegen verzoekingen. Dat is het overwegen van het afschuwelijke van het zondigen tegen God. Hoe kunnen ze dit verschrikkelijke doen en zondigen tegen de God van de genade die zij ontvangen hebben, de God van hun heil? Hoe kunnen zij Jezus Christus verwonden Die voor hen stierf? Deze overtuiging kan hen toch zeker wel beschermen? Owen reageert daarop door te benadrukken dat we iedere dag zien dat ook dit motief tekortschiet. Er is geen kind van God dat door verzoeking is overwonnen of hij heeft ontdekt dat dit motief niet afdoende is. Daarom is het geen betrouwbaar en onfeilbaar verdedigingsmiddel.

De kracht van de verzoeking

Vervolgens benadrukt Owen dat we ook acht moeten slaan op de kracht van de verzoeking. Dat zou kunnen gebeuren aan de hand van voorbeelden uit de levens van Bijbelheiligen, maar dat is in het voorafgaande al aan de orde geweest. We kunnen ook meer in het algemeen letten op de uitwerking die de verzoekingen kunnen hebben en dat is de weg die hier gevolgd wordt. Allereerst verduisteren de verzoekingen de geest, zodat iemand niet meer in staat is een juist oordeel te vellen, zoals hij dat gewoon was, voordat hij in verzoeking kwam. Bij de ongelovigen heeft de god van deze wereld hun geest verblind, zodat zij de heerlijkheid van Christus niet zien in het Evangelie (vgl. 2 Kor. 4:4). Maar op dezelfde manier ligt het in de aard van iedere verzoeking om in meerdere of in mindere mate het verstand van ieder die verzocht wordt te verduisteren, ook van de gelovigen. Dat kan op verschillende manieren gebeuren.

Allereerst kan de verzoeking onze verbeelding en onze gedachten volledig fixeren op de zwakke plek in ons waarop zij zich met name richt. Het gevolg is dat onze geest ervan afgewend wordt om te letten op de dingen die ons verlichting geven en troost bieden in de toestand waarin wij verkeren. Owen verduidelijkt dat met het volgende voorbeeld: gesteld dat iemand verleid wordt om te vrezen dat hij van God verlaten is, dat hij een voorwerp is van Zijn toorn en geen aandeel heeft in Christus. Door de listigheid van satan zal zijn geest dan zo gefixeerd worden op deze toestand en de benauwdheid die daarvan het gevolg is dat hij niet in staat is te denken aan de bronnen van hulp en troost die hem daartegen worden aangeboden. Maar omdat hij zich laat leiden door de overstelpende overvloed van zijn eigen gedachten, zal hij verder leven in duisternis en geen licht hebben. Vroeger had hij andere gedachten die hem weerhielden van de zonde en hem troost boden. Maar de verzoeking heeft zijn geest nu zo vervuld met gevoelens van wanhoop dat die gedachten geen invloed meer hebben. Ja, wanneer anderen met hem spreken om hem van dergelijke sombere gevoelens te bevrijden en vrede te laten vinden, zal hij dat niet begrijpen en nauwelijks een woord horen dat tot hem gezegd wordt. Vervolgens kan de verzoeking haar werk doen door onze gevoelens op een ellendige manier te verstrikken. Wanneer zij zo ingekapseld zijn, oefenen zij grote invloed uit om de geest te verblinden en het verstand te verduisteren. Daarom zullen we op de volgende manier bezwijken als we in verzoeking komen: ons vermogen om allerlei dingen te beoordelen zal wel niet totaal veranderen, maar te sterk verduisterd en verzwakt worden om de wil nog te beïnvloeden en meester te zijn van onze gevoelens.20 Wanneer onze gevoelens zo door de verzoeking van hun banden vrij geworden zijn, zullen zij in dwaze razernij voortstormen. Onmiddellijk verdwijnen dan de afschuw van de zonde, de gevoelens van vrees voor de Heere, de ervaring van de liefde en de nabijheid van de gekruisigde Christus volkomen en laten het hart achter als een prooi voor zijn vijand.

In de derde plaats zal de verzoeking ook olie en brandstof geven aan onze vleselijke lusten. Dat wil zeggen: zij zal onze lusten prikkelen, opwekken en maken dat zij boven mate onstuimig worden en razen. Zo kan de verzoeking zich aanbieden aan een vleselijke begeerte of een bepaalde verdorvenheid. Als dat het geval is, versterkt en verergert zij die en laat die een tijdlang volledig over ons heersen. Zo werkte zij in op vleselijke vrees bij Petrus, op trots bij Hizkia, op hebzucht bij Achan, op onkuisheid bij David, op wereldsgezindheid bij Demas en op eerzucht bij Diotrefes (3 Joh.:9). Zij zal de teugels van een vleselijke begeerte laten vieren, de sporen in de zijden daarvan drukken, zodat die lust voorwaarts stormt als een paard in de veldslag. Iemand weet niet wat de trots, de razernij en de waanzin van een bepaalde verdorvenheid is, totdat hij een verzoeking ontmoet die daarbij past. Wat zal een arme ziel dan daartegen denken te doen? Zijn geest is verduisterd, zijn gevoelens zijn verstrikt, zijn vleselijke begeerten ontvlamd en uitgedaagd en de steun om weerstand te bieden, is verslagen. Wat zal de uitkomst zijn van een dergelijke toestand?

Algemene verzoekingen

Er zijn niet alleen heel persoonlijke, maar ook meer algemene verzoekingen die over een bepaald gebied komen of zelfs over de hele aarde. Zo wordt in Openbaring 3:10 gesproken over een verzoeking die over de gehele wereld zou komen ‘om te verzoeken die op de aarde wonen’. Maar bij een algemene verzoeking kan het ook gaan om een combinatie van vervolging en verleiding die een zorgeloze generatie van uiterlijke belijders in een bepaalde streek op de proef stelt.

 

Met betrekking tot dit soort verzoeking moeten we allereerst bedenken dat zij door God wordt bewerkt. Hij zendt haar namelijk om Zich enerzijds te wreken vanwege de verwaarlozing en de verachting van het Evangelie en anderzijds vanwege het verraderlijke bedrog van de valse belijders. Daarom zal zij zeker volbrengen wat haar door God opgedragen is te doen. Toen satan zijn diensten aanbood om heen te gaan en Achab te verleiden, zodat hij in de strijd zou vallen, zei God tot hem: ‘Gij zult hem overreden en dat ook bewerken: ga heen en doe alzo!’ (vgl. 1 Kon. 22:22). Zijn goddeloosheid wordt hem toegestaan en hij krijgt een opdracht zowel met betrekking tot wat er gebeuren moet, als met de straf die voor Achab bestemd is.

De christelijke wereld moest overgegeven worden aan de dwaasheid en de valse religie vanwege haar verwaarlozing van de waarheid en haar kale, onvruchtbare en vruchteloze belijdenis waarin Christus wordt onteerd. Als dat gebeurt, wordt van de verzoeking die haar overvalt, gezegd: ‘God zond hun een krachtige misleiding, zodat zij de leugen zouden geloven (vgl. 2 Thess. 2:11). Omdat dat op deze wijze van God komt als een gerechtelijke straf, heeft dat kracht in zich en zal het de overhand krijgen.

We denken hierbij aan die zelfzuchtige, geestelijk zo trage, zorgeloze en wereldse geestesgesteldheid die in deze dagen bijna de hele massa belijders heeft besmet. Als de verzoeking van God de opdracht gekregen heeft om de huichelaars te doden, achteloze gelovigen te verwonden, hun beenderen te breken en hen te schande te maken, zal zij dan niet de daadkracht hebben om dat ook te verwezenlijken? Wat voor activiteiten heeft de geest van de dwaling onder ons ontwikkeld? Komt het niet hierdoor dat het sommige mensen goed gedacht heeft God niet in hun harten vast te houden en dat ‘Hij hen daarom heeft overgegeven tot een verkeerde geest’ (vgl. Rom. 1:28)?

Nu zou men kunnen denken dat het vreemd is, ja, iets waarover men zich kan verwonderen om te zien dat mensen met een nuchtere geest die zich grote dingen aanmatigen in de wegen van de Heere, overwonnen, betoverd, verleid en verwoest worden door zwakke middelen. Hierbij moeten we denken aan verdwaasde opvattingen, belachelijke inbeeldingen waarvan men zou denken dat het onmogelijk is dat zij ooit verstandige of redelijk denkende mensen in hun greep zouden krijgen, laat staan mensen die het Evangelie belijden. Maar laat ons niet denken dat dat maar zwak is, waarvan God wil dat het sterk is.21

 

Als God wil dat de verzoeking die in onze ogen onbetekenend en zwak is, sterk en krachtig is, zullen wij namelijk tegen haar niet bestand zijn. Geen andere kracht dan de kracht van God Zelf zal die kunnen weerstaan. Vervolgens is er bij zulke verzoekingen ook sprake van de verborgen overredingskracht van verkeerde voorbeelden voor hen die gerekend worden tot Gods kinderen en belijdende christenen zijn. Owen verwijst hier naar de woorden van Christus: ‘Omdat de ongerechtigheid vermenigvuldigd zal worden, zal de liefde van velen verkouden’ (Matth. 24:12). Naar aanleiding daarvan schrijft hij:

 

De toename van de ongerechtigheid bij velen zal onmerkbaar water gieten op het vuur en de liefde van anderen zodat die langzamerhand koud worden. Sommigen van hen beginnen achteloos, zorgeloos, wereldsgezind en brooddronken te worden. Zij breken het ijs in de richting van het behagen van het vlees. In het begin berispen anderen hen, veroordelen hen en keuren misschien af wat zij doen. Maar in korte tijd verkoelt ook hun liefde en wanneer het ergste van de strijd over is, passen zij zich ook aan hen aan en worden met hetzelfde sop overgoten als zij. ‘Een weinig zuurdeeg maakt het gehele deeg zuur’ (1 Kor. 5:6). Paulus herhaalt deze uitspraak tweemaal (1 Kor. 5:6; Gal. 5:9). Hij wil dus dat wij hierop terdege acht slaan. Daarbij doelt hij op het gevaar dat de hele christelijke gemeenschap loopt om besmet te worden door de verkeerde voorbeelden van sommigen over wie hij spreekt. We weten hoe zuurdeeg onmerkbaar doorwerkt om aan het hele deeg smaak te geven. Daarom wordt het genoemd ‘een wortel van bitterheid’ die ‘opgroeit en velen verontreinigt’ (Hebr. 12:15). Als een klein stukje zuurdeeg, als een bittere wortel het geheel in gevaar brengt, hoeveel te meer gebeurt dat wanneer er veel van dat soort wortels zijn en wanneer veel zuurdeeg zich naar alle kanten verspreidt!

Het is gemakkelijk om de menigte te volgen om het kwade te doen. (…) Zou iemand gedacht hebben dat het mogelijk was dat sommige belijders in onze dagen vervallen zouden zijn tot de wegen van zelfzucht, van het vlees en van de wereld? Dat zij zich zouden verlagen tot kaartspel, dobbelen, brassen en dansen? Dat ze hun gezinnen en geestelijke plichten zouden verwaarlozen? Dat ze trots, hoogmoedig, eerzuchtig, wereldsgezind, hebzuchtig of onderdrukkend zouden zijn? Of dat zij zich gekeerd hebben tot dwaze, ijdele en belachelijke opvattingen en het Evangelie van Christus hebben verlaten?

In deze twee dingen (namelijk het dienen van allerlei zonden én het koesteren van allerlei verkeerde opvattingen [AB]) ligt de grote verzoeking die over ons, de inwoners van deze wereld, gekomen is om ons te beproeven. Maar ziet ieder mens wel dat dit gebeurt? En kunnen we niet zien hoe dit gebeurt? Enkele oppervlakkige, nietszeggende belijders die nooit meer bezaten dan een uiterlijke vorm van godzaligheid, openden voor hen de weg toen zij eenmaal die richting waren ingeslagen. Daarna begonnen anderen een beetje daaraan toe te geven en op die manier het vlees te behagen. Dit proces heeft langzaam maar zeker zelfs de hoogste takken en twijgen van onze belijdende christenen bereikt, totdat bijna alle vlees zijn weg had verdorven (vgl. Gen. 6:12). En hij die afstand neemt van deze ongerechtigheden, maakt zijn naam of ook zijn hele persoon tot een bespotting.22

 

In de derde plaats gaan algemene verzoekingen vaak vergezeld van allerlei redeneringen en valse voorwendsels waarvoor mensen bezwijken. Liever gezegd: zij krijgen onmerkbaar de overhand over hen om het kwaad waartoe de verzoeking leidt te onderschatten. Ja, zij verlenen kracht aan die verwarrende verzoeking die in deze dagen zelfs het volk van God van hun hoge positie heeft afgestoten. Net als bij Simson zijn hun haarlokken afgesneden, zodat zij gelijk werden aan andere mensen (vgl. Richt. 16:4vv.). Owen vervolgt:

 

Hoe vol is de wereld van schoonschijnende voorwendsels en pleidooien! We kennen natuurlijk de vrijheid van christenen die ontslagen zijn van een keurslijf van slavendienst. Maar dit is nu naar mijn mening juist de deur waardoor ik telkens weer mensen naar buiten heb zien gaan naar zinnelijkheid en afval van het geloof. Dat begon bij een lichtzinnig gesprek. Het ging verder met een veronachtzamen van de sabbat, van de openbare eredienst en de persoonlijke omgang met God. Het eindigde in losbandigheid en goddeloosheid.

 

Een ander schoonschijnend voorwendsel is volgens Owen een verkeerd beroep op de voorzienigheid en een verwijzing naar het feit dat de maatschappelijke en politieke situatie nu eenmaal is zoals zij is. Hierbij dienen we te bedenken dat deze verhandeling geschreven is tijdens de nadagen van het bewind van Cromwell, toen het puritanisme aan alle kanten werd begunstigd. We kunnen volgens Owen denken dat Gods voorzienige leiding ons van de onderliggende partij tot de heersende partij heeft gemaakt en de machthebbers onder het bewind van Karel I tot underdogs.23 Dat is op zichzelf genomen waar. Maar als we dat argument op een vleselijke manier gebruiken, kan dat tot gevolg hebben dat alle ijver voor God en het belang van Christus of Zijn volk volkomen te gronde gaan. Anders gezegd: We kunnen zeggen dat God ons in Zijn voorzienigheid heeft gezegend en vervolgens die zegeningen gebruiken als een oorkussen voor onze vleselijke lusten. Owen licht dat als volgt toe:

 

Maar deze dingen hebben tot gevolg gehad dat nu wij door de voorzienigheid van plaats verwisseld zijn met de mensen van de wereld, wij ook door de zonde met hen van geest zijn veranderd. Wij zijn als een kolonie van mensen die overgebracht zijn in een vreemd land. In korte tijd nemen zij afstand van de manier van leven van het volk waar zij vandaan kwamen en vervallen tot die van het land waarheen zij gebracht worden. Het is alsof er iets in de aarde of in de lucht was wat hen veranderde.

Sta mij een moment toe mijn vergelijking verder uit te werken. Stel u zich de heersende partij voor onder deze volken en velen bij wie de regering en de macht berust en die in de gunst staan met al hun aanhangers. Bedenk dan dat zij een kolonie van puriteinen waren – wier woonplaats ‘in de laagte was’, zoals de profeet van de stad van God zegt (Jes. 32:19) – die door een hoge hand zijn overgeplaatst naar de bergen die zij nu bezitten. Dan kunt u zich alleen maar verwonderen hoe spoedig zij de gewoonten en de manier van leven van het oude volk waarvan zij afstammen, zijn vergeten en zich helemaal aangepast hebben aan hen die vóór hen naar de plaatsen gingen waarheen zij nu gebracht zijn. Ik heb het hier over ons allen en dan in het bijzonder tot hen die onder ons tot de laagste bevolkingsklasse behoren, waar deze zonde wellicht het vaakst voorkomt. Wat waren zij die vóór ons leefden dat wij niet zijn? Wat deden zij dat wij niet doen? Voorspoed heeft de dwazen gedood en de wijzen verwond.24

Persoonlijke verzoekingen

Over persoonlijke verzoekingen is in het voorafgaande al gesproken, maar daaraan worden hier nog enkele dingen toegevoegd. In de eerste plaats moeten we letten op de nauwe band die bestaat tussen verzoeking aan de ene kant en de begeerte aan de andere kant. Daardoor krijgt de verzoeking namelijk toegang tot het hart en gaat alle gevoelens, gedachten en handelingen beïnvloeden. Owen legt dat op deze manier uit:

 

Johannes zegt ons dat ‘de dingen die in de wereld zijn’, bestaan in de ‘begeerte van het vlees, de begeerten van de ogen en de trots van het leven’ (vgl. 1 Joh. 2:16). Nu is duidelijk dat al deze dingen voornamelijk in ons hart zijn, niet in de wereld. Toch wordt gezegd dat zij ‘in de wereld’ zijn, omdat de wereld toegang tot de begeerten heeft en zich met hen vermengt en verenigt. Evenals gezegd wordt dat geloof en de beloften ‘vermengd’ zijn (vgl. Hebr. 4:2), zo zijn de vleselijke begeerten en de verzoekingen vermengd: zij zijn met elkaar verstrengeld en ontvangen wederzijdse versterking van elkaar. Bovendien groeit elk van hen hoger en hoger door de kracht die zij wederzijds aan elkaar geven. Op deze manier raakt de verzoeking zo diep in het hart verworteld dat geen overwegingen die daartegen ingaan het hart nog kunnen bereiken. Alleen datgene wat de vleselijke begeerte kan doden, kan de verzoeking overwinnen. Het is als met melaatsheid die zich vasthecht aan een muur. De hele muur moet neergehaald worden; anders zal de melaatsheid niet genezen worden. Het is als met een gangreen25 dat zijn gif vermengt met het bloed en met de levenskracht en niet gescheiden kan worden van de plaats waar het zich bevindt: zij beide moeten tezamen uitgesneden worden. In het geval van Davids verzoeking tot onreinheid zouden tienduizend overwegingen bovengekomen zijn om de mond van de verzoeking te stoppen. Maar zij had zich verenigd met zijn begeerte en niets anders dan het doden van die begeerte kon haar vernietigen of hem de overwinning bezorgen.

Hierdoor worden velen misleid. Zij lijden onder een heftige verzoeking die enige macht over hen gekregen heeft en daarom des te meer op hen aandringt. Zij bidden om ervan verlost te worden en verzetten zich ertegen met allerlei krachtige overwegingen. Elk daarvan schijnt voldoende te zijn om die verzoeking te overwinnen en te vernietigen of om haar in elk geval in zoverre de baas te worden dat zij nooit meer last zou veroorzaken. Maar het helpt helemaal niets en ze boeken geen successen, ja, ze krijgt hen steeds meer in haar macht. Wat is daarvan de oorzaak? De verzoeking heeft zich helemaal verenigd met de begeerte en is daarom onaantastbaar voor elk verzet dat zij daartegen plegen. Als zij echt iets willen bereiken, moeten zij hun aanval richten op die begeerte in haar geheel, hun eerzucht, hoogmoed, wereldsgezindheid, wellust of wat het ook is waarmee de verzoeking zich heeft verenigd. Alle andere manieren om haar te behandelen, zijn als het toepassen van kwakzalverij op een voortwoekerend gangreen: een gedeelte of het geheel van het aangetaste lichaamsdeel kan onder heftige pijn een poosje behouden blijven, maar uiteindelijk moet amputatie of de dood wel volgen. De ziel kan zichzelf een tijdlang kwellen met zo’n therapie, maar het moet hierop uitlopen: de begeerte moet sterven of de ziel moet sterven.26

 

Vervolgens moeten we erop letten dat de verzoeking zich weliswaar vaak verenigt met één bepaalde begeerte in de ziel, maar het is haar erom te doen zo de hele ziel mee te slepen. Op die manier breekt zij alle verzet tegen zich. Stelt u zich voor dat het gaat om een begeerte van het verstand, zoals eerzucht, trots, aanzien of iets dergelijks. Wat een middelen staan het verstand dan niet ter beschikking om ook onze gevoelens in te tomen, zodat zij zich niet vol hartelijke, onvoorwaardelijke liefde aan God zouden verbinden. Niettemin zegt ons verstand als het ware voortdurend tegen ons gevoelsleven: ‘Er is in eerzucht, trots en aanzien zo heel veel te vinden wat je tevredenheid en voldoening kan geven!’ Als het verstand in dat web verstrikt is, zal zij de hele ziel in dezelfde toestand proberen te brengen.

Het kan ook zo zijn dat de verzoeking meer via de zintuigen binnenkomt en de gevoelens in bezit neemt. Dan kan niet gemakkelijk onder woorden gebracht worden welke ongegronde argumenten die gevoelens aan het verstand voorhouden, hoe zij het zullen omkopen zodat het zich overgeeft en met de vleselijke gevoelens wordt meegezogen. Dat hebben we hiervoor al laten zien, zegt Owen.

Het gevolg van de verzoekingen

We moeten ook letten op het doel van elke verzoeking. Het diepste bedoelen van satan en van de zonde is namelijk het onteren van God en de verwoesting van onze zielen. Nauw daarmee verwant is de vraag wat de gevolgen zijn geweest van de vroegere verzoekingen die wij hebben gehad. Owen stelt in dat verband een aantal indringende, persoonlijk getoonzette vragen:

 

Hebben die verzoekingen uw geweten niet bezoedeld, de vrede die u genoot verstoord, u niet verzwakt in uw gehoorzaamheid en het aangezicht van God verduisterd? Hoewel zij over u niet zegevierden, zodat u terechtkwam in het bedrijven van openlijk kwaad of het ergste gevolg van uw verzoeking, bent u toch niet van uw stuk gebracht? Is uw ziel er niet door bezoedeld en ernstig in verwarring geraakt? Ja, bent u ooit in uw leven zonder kleerscheuren, zonder merkbaar verlies, afgekomen van vrijwel iedere verzoeking waarmee u te maken kreeg? Zou u bereid zijn om opnieuw daarin verstrikt te raken? Als u er vrij van bent, pas dan op. Kom, als dat mogelijk is, niet weer in verzoeking, opdat u niet iets ergers overkomt! Dit, zo zeg ik, zijn enkele van de vele overwegingen die wij met nadruk onder uw aandacht kunnen brengen om het belang van de waarheid die ik hier behandel te bewijzen, alsmede de volstrekte noodzaak om ervoor te zorgen dat wij ‘niet in verzoeking komen’.27

Antwoord op tegenwerpingen

Tegen wat tot nu toe gezegd is, sluipen gewoonlijk heel heimelijk een aantal tegenwerpingen de harten van mensen binnen. Zij hebben tot gevolg dat zij nalatig en zorgeloos worden in hun plicht om tegen de verzoekingen te strijden. En dat, terwijl juist zo nodig is dat gelovigen deze plicht vervullen, willen zij tenminste trouw en met vrede in hun hart met God wandelen. Owen behandelt drie van deze tegenwerpingen.

 

Eerste tegenwerping

Waarom moeten wij zo bang zijn en ons inspannen om verzoekingen te vermijden? In Jakobus 1:2 wordt ons bevolen om ‘het voor grote vreugde te achten, wanneer wij in velerlei verzoekingen vallen’. Nu hoef ik toch zeker niet met pijnlijke nauwgezetheid te vermijden te vallen in wat ik voor grote vreugde moet achten, wanneer ik daar eenmaal in gevallen ben?28

 

Antwoord

Owen stelt allereerst dat de regel dat we niet behoeven te vermijden waarin we ons dienen te verblijden, niet altijd en overal opgaat. Hij verwijst in dit verband naar een andere passage in de brief van Jakobus waar staat dat de rijke zich erin moet verheugen als hij vernederd wordt (Jak. 1:10). Betekent dit dat rijken die God vrezen niet alle middelen mogen gebruiken om niet arm of vernederd te worden? Natuurlijk niet! Het is zelfs zo dat het zonde zou zijn als ze dat niet zouden doen. Maar als God in Zijn voorzienigheid onze maatschappelijke status verandert en we arm en vernederd worden, moeten we ons daarin verheugen en ‘vergenoegd zijn met het tegenwoordige’ (vgl. Hebr. 13:5; Fil. 4:11). Als we echter door onze eigen schuld en zorgeloosheid arm worden of door onze eigen zondige begeerte aan een verzoeking toegeven, ligt dat volstrekt anders. Dan is dat geen reden tot vreugde, maar tot droefheid.

Owen verduidelijkt dit door te verwijzen naar een onderscheid dat hij al eerder in deze verhandeling gemaakt heeft, namelijk dat tussen verzoeking in actieve en in passieve zin.29 Door zijn satanische activiteiten is de duivel er altijd op uit om ons – actief – tot het kwade te verleiden. Over die verzoekingen hoeven we ons niet te verblijden, integendeel: daar dienen we tegen te strijden! Maar verzoeking kan ook passief verwijzen naar alle onheil en lijden dat ons overkomt. Dan betekent verzoeking hetzelfde als beproeving of tegenspoed.

Die verzoeking bedoelt Jakobus en daarin mogen wij ons verheugen. Waarom? De apostel geeft zelf het antwoord: ‘Zalig is de man die verzoeking verdraagt; want als hij beproefd zal geweest zijn, zal hij de kroon des levens ontvangen’ (Jak. 1:12). Als nadere toelichting voegt Owen daaraan toe: ‘het verdragen van de verzoekingen die God zendt voor de beproeving van ons geloof, dat is iets gezegends.

a id="p91"/>Daarom moet ik het voor de beproeving van mijn geloof voor grote vreugde achten, wanneer ik door de wil van God in verschillende aanvechtingen terechtkom die toch ook het karakter van verzoeking in zich dragen.’

 

Tweede tegenwerping

‘Werd onze Zaligmaker Christus Zelf niet verzocht en is het dan iets slechts om in dezelfde toestand gebracht te worden als Hij?’ Ja, er wordt niet alleen gezegd dat Hij verzocht was, maar dat dat zo was wordt iets wat nuttig is voor ons genoemd en iets wat ertoe leidt dat Hij onze barmhartige Hogepriester is. ‘In hetgeen Hij Zelf verzocht zijnde, geleden heeft, kan Hij degenen die verzocht worden te hulp komen’ (Hebr. 2:17-18). Bovendien maakt Hij dit tot de grond voor een heerlijke belofte aan Zijn discipelen dat zij ‘met Hem gebleven zijn in Zijn verzoekingen’ en daarom ‘verordineert Hij hun het Koninkrijk’ (vgl. Luk. 22:28-29).30

 

Antwoord

Het is waar dat onze Zaligmaker verzocht is geweest. Maar Zijn verzoekingen moeten wél beschouwd worden als iets kwaads dat Hem overkwam in de dagen van Zijn vlees. Het gaat dus om vurige pijlen die op Hem af kwamen door de haat van de wereld en van de vorst der duisternis. Hij gaf Zich ook niet moedwillig over aan die verzoeking. Dat zou naar Zijn eigen zeggen immers het ‘verzoeken zijn van de Heere onze God’ (vgl. Matth. 4:7), iets wat volstrekt verboden is. Nu is onze toestand zo dat al leven we nog zo nauwgezet en zijn we nog zo waakzaam, we zeker verzocht zullen worden. Daarin worden we aan Christus gelijk, Die ook verzocht is geweest. Toch is het onze roeping om tot het uiterste te voorkomen dat we in de verzoeking terechtkomen. Waarom is dat zo? Christus leed alleen onder de verzoeking toen die over Hem kwam, maar wij worden erdoor verleid om te zondigen. Iets anders gezegd: toen de vorst van deze wereld tot Christus kwam om Hem te verzoeken, had hij ‘geen deel aan Hem’ (vgl. Joh. 14:30), dat wil zeggen: er was niets in Hem wat zich aangetrokken voelde tot de Boze of ontvankelijk voor hem was.

Bij ons is dat anders: onze vleselijke begeerten openen voor hem gemakkelijk de deur. Dus is het zo dat wij aan Christus gelijkgemaakt worden en ons daarin dienen te verheugen als de verzoekingen over ons komen met beproevingen, lijden, strijd en gevoelens van onrust. Maar wij worden niet aan Christus gelijkgemaakt, wanneer wij door de verzoekingen bezoedeld worden en daarin verstrikt raken. ‘Dat is de reden waarom wij alle middelen moeten gebruiken om ernaar te staan die te vermijden. Wij komen er nooit vanaf zoals Christus. Wie van ons “komt in verzoeking” en wordt daardoor niet bezoedeld?’

 

Derde tegenwerping

‘Maar waarom is zo’n grote inspanning en nauwgezetheid nodig?’ Staat er niet geschreven dat God getrouw is, ‘Welke ons niet zal laten verzocht worden boven hetgeen wij vermogen, maar Hij zal met de verzoeking ook de uitkomst geven, opdat wij ze kunnen verdragen’ (1 Kor. 10:13)? Zegt ook Petrus niet: ‘De Heere weet de godzaligen uit de verzoeking te verlossen’ (2 Petr. 2:9)? Waarom is het dan nodig dat we zo bezorgd zijn dat we daarin niet terechtkomen?31

 

Antwoord

Ik vraag mij in gemoede af, zo antwoordt Owen hierop, welke hulp iemand van God ontvangt die moedwillig in zijn verzoekingen terechtgekomen is, omdat hij veronderstelt dat God beloofd heeft hem daaruit te bevrijden. De Heere weet dat wij in verschillende verzoekingen terecht zullen komen, ook al hebben we onze uiterste best gedaan om daartegen te strijden. In Zijn eindeloze liefde, zorg en trouw heeft Hij voor zo’n rijkdom van genade gezorgd dat de verzoekingen niet volledig over ons zullen zegevieren, zodat ze een eeuwigdurende scheiding aanbrengen tussen Hem en ons. Maar daarbij moeten we wel een aantal dingen bedenken.

In de eerste plaats heeft iemand die moedwillig of door achteloosheid in verzoeking komt, geen enkele grond om zeker te zijn van enige hulp van God in de nood waarin hij terechtgekomen is en zeker niet dat hij daarvan bevrijd wordt. De belofte van hulp en bevrijding wordt immers gedaan aan hen die in verzoeking komen terwijl ze de rechte weg van Gods geboden gaan, niet wanneer ze van die weg afdwalen en de verzoeking willens en wetens in de armen lopen. Een belangrijk aspect van het ‘in Gods wegen gaan’ is juist dat we op onze hoede zijn voor verzoekingen.

Vervolgens is Gods genade zo overvloedig dat niemand van de uitverkorenen door een verzoeking ooit volkomen zal afvallen van God. Toch zullen allen die genade kennen, beven wanneer zij bedenken hoezeer zij God zullen onteren, hoeveel schade zij zullen berokkenen aan het Evangelie, hoeveel ellendige duisternis en onrust zij over hun ziel zullen brengen, als zij aan de verzoeking toegeven, ook al komen zij niet om. Zij die voor niets anders bang zijn dan voor de hel en op wie andere, meer geestelijke overwegingen geen invloed hebben, hebben naar Owens mening meer reden om te vrezen dat zij om zullen komen, dan zij zichzelf misschien bewust zijn.

Ten slotte, wanneer we op de belofte steunen dat we in onze verzoekingen wel geholpen zullen worden, bestaat het gevaar dat we ons in de zonde storten en daarin blijven ‘opdat de genade des te meerder worde’ (Rom. 6:1-2). Die gedachte wijst de apostel met de grootste afschuw van de hand. Owen illustreert dat met het volgende beeld:

 

Is het geen dwaasheid wanneer iemand uit vrije wil het schip waarop hij vaart, schipbreuk laat lijden met onherstelbaar verlies van zijn handelswaar, omdat hij veronderstelt dat hijzelf wel veilig op een plank naar de kust zal drijven? Is het anders met hem die de schipbreuk van al zijn troost, vrede en vreugde en zo veel van de heerlijkheid van God en van de eer van het Evangelie als aan hem is toevertrouwd op het spel zal zetten, enkel en alleen omdat hij veronderstelt dat zijn ziel toch wel ontkomen zal? Iemand zou denken dat deze dingen het niet waard zijn om genoemd te worden en toch bedriegen arme zielen zich soms met dit soort dingen.32

 



10. Owen, Works VI, 101.

11. De Engelse versie van ‘verlos ons van de boze’ luidt: ‘deliver us from evil’. Dat betekent zoveel als: ‘verlos ons van het boze’ of ‘het kwade’. Het woord in de grondtekst kan beide betekenissen hebben: ‘de boze’ (satan), of ‘het kwade’. Owen kiest meestal voor de laatste vertaling. Daarom geef ik deze bede uit het ‘Onze Vader’ ook nogal eens weer met: ‘(en verlos ons van) het kwade’. Uiteraard is Owen er volstrekt van overtuigd dat de persoon van de vorst der duisternis achter al ‘het kwade’ zit.

12. Owen, Works VI, 102.

13. Owen, Works VI, 103.

14. Owen, Works VI, 103.

15. Quintus Horatius Flaccus, Epistulae (‘Brieven’), I 1, 74.

16. Owen, Works VI, 104-105.

17. Owen, Works VI, 106.

18. Owen, Works VI, 107-108.

19. Owen, Works VI, 108.

20. Evenals de meeste puriteinen gaat Owen uit van een driedeling van ons innerlijke leven: dat bestaat uit verstand, wil en gevoelens. Hierbij beschouwt hij het verstand als het leidende beginsel. Dat moet onze wil in de goede richting sturen en de gevoelens in toom houden. Gebeurt dat niet, dan willen wij het verkeerde en stormen onze gevoelens in de richting van de zonde.

21. Owen, Works VI, 110-111.

22. Owen, Works VI, 111-112.

23. Zie de inleiding, blz. 27vv.

24. Owen, Works VI, 112.

25. Owen doelt hier op droge gangreen of necrose. Dat is het afsterven van een levend weefsel of een lichaamsdeel door afsluiting van een bloedvat of bevriezing van een van de ledematen. Het aangedane lichaamsdeel wordt zwart en gaat tot ontbinding over. Uiteindelijk raakt het dode weefsel meestal los. Als dat niet het geval is moet het weggesneden worden. Dat kan zelfs leiden tot de amputatie van een heel lichaamsdeel (voet, onderbeen). Als dat niet gebeurt, kan men aan gangreen/necrose sterven.

26. Owen, Works VI, 113.

27. Owen, Works VI, 114.

28. Owen, Works VI, 114.

29. Zie blz. 56.

30. Owen, Works VI, 115.

31. Owen, Works VI, 116.

32. Owen, Works VI, 117.
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Owen herinnert eraan dat hij in de vorige hoofdstukken een algemene inleiding gegeven heeft op het thema verzoekingen. Nu wil hij drie persoonlijke vragen aan de orde stellen die hierbij opkomen. Allereerst wil hij nagaan hoe iemand kan weten dat hij in verzoeking gekomen is. Vervolgens wil hij onderzoeken welke raad gegeven moet worden om te voorkomen dat we in verzoeking komen en in de derde plaats welke tijden er zijn waarin iemand moet vrezen dat een uur van verzoeking op handen is. In dit hoofdstuk behandelt hij alleen de eerste vraag, terwijl de volgende twee hoofdstukken aan de beide andere kwesties zijn gewijd.

Verzoeking en zonde

De eerste vraag is dus: ‘Hoe kan iemand weten of hij in verzoeking gekomen is of niet?’ Daarop antwoordt Owen: ‘Wanneer iemand overgehaald wordt tot de zonde, welke dat ook is, kan hij er zeker van zijn dat hij in verzoeking gekomen is. Alle zonde komt namelijk ten diepste op uit de wortel van de verzoeking’ (Jak. 1:14-15). Ook al wordt iemand nog zo plotseling overvallen door een zonde, toch komt die – soms zonder dat we het merken – uit een verzoeking voort. Vaak schenken mensen hieraan tot hun grote schade geen aandacht. Wanneer zij door een zonde worden overvallen, leggen zij zich erop toe zich van die zonde te bekeren. Maar zij hebben geen erg in de verzoeking die daarvan de oorzaak was, om zich ook daartegen teweer te stellen en zo op hun hoede te zijn dat zij daarin niet weer terechtkomen. Daarom raken zij daarin snel opnieuw verstrikt, hoewel zij de grootste afschuw van die zonde zelf hebben die zich maar denken laat.

Hij die echt de overwinning wil behalen over welke zonde ook, moet rekening houden met de verleidingen tot die zonde en die wortel treffen. Als hij daarvan niet bevrijd wordt, zal hij niet genezen worden. Deze dwaasheid treffen we bij velen aan die toch een scherp en levendig besef van zonde hebben. Zij zijn zich bewust van hun zonden, maar niet van hun verzoekingen. Zij zijn ontstemd over de bittere vrucht, maar koesteren de giftige wortel. Daarom zullen zij midden in hun vernedering over hun zonden toch doorgaan op de kronkelwegen van de verzoekingen die die zonden hebben veroorzaakt.

Verzoekingen in trappen

Verzoekingen komen ook in verschillende mate en trappen voor. Sommige verzoekingen rijzen tot een geweldige hoogte, brengen de ziel erg in het nauw, folteren en verontrusten haar diep en strijden heftig tegen alle weerstand die zij ontmoeten. In dat geval zal het voor hem die zo aangevallen wordt, boven alle twijfel verheven zijn dat het gaat om een bijzonder krachtige verzoeking waarmee hij te worstelen heeft. Dat wordt door Owen geïllustreerd met het beeld van de koorts. Als iemand hoge koorts heeft, voelt hij aan alles dat hij ernstig ziek is, tenzij zijn ziekte hem van zijn zinnen beroofd heeft. Maar de hitte van de verzoekingen laait niet altijd zo heftig en zo hoog op. Owen schrijft:

 

De zondige begeerten van mensen, zo schrijft Jakobus ons, verlokken hen en trekken hen mee (vgl. Jak. 1:14) en verleiden hen tot zonde. Maar dit doen zij uit zichzelf, zonder speciale aansporing, op een meer rustige, gelijkmatige en kalme manier. Als de begeerten heftig worden, als zij de ziel van links naar rechts voortdrijven en haar geen rust gunnen, kan de ziel weten dat zij hulp gekregen hebben van de verzoeking, om hen bij te staan. Neem bijvoorbeeld een lege kruik en werp die in een of andere stroom die naar de zee loopt. De kruik zal onontkoombaar daarheen drijven naargelang van de richting en de snelheid van de stroom. Maar laten sterke winden daarover opsteken, dan zal zij met geweld tegen iedere oever en rots geslagen worden, totdat zij in stukken gebroken door de oceaan verzwolgen wordt. Zo zullen de zondige begeerten mensen onontkoombaar naar de eeuwige ondergang brengen als zij niet gedood worden in de dood van Christus. Dat gebeurt echter vaak zonder veel ophef naargelang van de loop van de stroom van hun verdorvenheden. Maar laat de wind van sterke verzoekingen over hen komen, dan worden zij voortgejaagd naar talloze schandelijke zonden en zo, in alle opzichten gebroken, verzwolgen in de eeuwigheid.

Zo is het met mensen in het algemeen, maar ook bij hen afzonderlijk. Hizkia had altijd de wortel van trots in zich. Toch deed die hem niet heen en weer rennen om zijn schatten en rijkdommen te tonen, totdat hij in verzoeking kwam door bezoek van de gezanten van de koning van Babylon (2 Kron. 32:31). Zo was het ook met David. Hij kon zich ertegen verzetten het volk te tellen, totdat satan opstond, hem aanporde en verleidde om dat te doen (1 Kron. 21:1). Judas was van meet af aan hebzuchtig. Toch beraamde hij niet die lust te bevredigen door zijn Meester te verkopen, totdat de duivel in hem voer en hij daardoor in verzoeking kwam (Luk. 22:3). Hetzelfde kan gezegd worden van Abraham, Jona, Petrus en anderen.

Wanneer dus een of andere zondige begeerte of verdorvenheid, welke dat ook is, de ziel in beroering brengt, verontrust en haar met geweld naar de zonde drijft, laat de ziel dan weten dat de zonde de hulp gekregen heeft van een of andere uiterlijke verzoeking. Het kan wel zo zijn dat zij misschien zelf nog niet bemerkt waarin die verzoeking bestaat (…), maar hierom moet daarop juist meer dan gewoon gelet worden.33

Een klein begin

Zoals al aangeduid is, kan het in verzoeking komen zich ook manifesteren in minder sterke trappen daarvan. Zo kan het gebeuren dat ons hart heimelijk begint te verlangen naar wat de verzoeking aanbiedt. Het vindt er voldoening in om aan dat verlangen voedsel te geven en het te versterken zonder volledig in zonde te vallen. Daar schrikt het als het ware voor terug. In dat geval is deze mens tóch in verzoeking terechtgekomen. Owen verduidelijkt dat met het volgende voorbeeld en past dat meteen toe op zichzelf en op zijn lezers:

 

Stel dat iemand een zekere naam begint te krijgen vanwege zijn vroomheid, wijsheid, geleerdheid of iets dergelijks. Om die reden wordt veel over hem gesproken. Zijn hart wordt gestreeld, wanneer hij dat hoort en zijn trots en eerzucht zijn erdoor geraakt. Als deze man nu met al zijn kracht bezig is met dingen waar zijn goede naam, achting en eer onder de mensen uit voortkomen, met de verborgen bedoeling dat die nog zullen toenemen, dan komt hij in verzoeking. Als hij niet oppast, zal die hem snel een slaaf van zijn zondige begeerte maken.

Zo was het met Jehu. Hij ontdekte dat zijn reputatie van ijver naar alle kanten bekend begon te worden en dat hij daarmee eer inlegde. Toen kwam Jonadab hem tegen, een goed en heilig man. ‘Nu’, dacht Jehu, ‘heb ik een goede gelegenheid om nog groter te worden in eer vanwege mijn ijver.’ Daarom riep hij Jonadab bij zich en ging vol ijver aan het werk (2 Kon. 10:15vv.). De dingen die hij deed waren op zichzelf goed, maar hij was in verzoeking gekomen en diende zijn vleselijke begeerten in alles wat hij deed. Zo is het ook met veel studenten.34 Zij ontdekken dat zij gewaardeerd en geëerd worden vanwege hun geleerdheid. Dan krijgt de trots en de eerzucht van hun harten hen in zijn greep. Zodoende zetten zij zich ertoe om met alle ijver dag en nacht te studeren. Dat is iets wat op zichzelf genomen goed is. Maar zij doen het met de bedoeling om de gedachten en de woorden van mensen te bevredigen, iets waarin zij behagen scheppen. Zo verzorgen zij het vlees in alles wat zij doen om de begeerten daarvan te vervullen.35

Nu is het waar dat God vaak licht tevoorschijn brengt uit deze duisternis en de dingen verandert zodat ze een gunstiger afloop hebben. Het zou kunnen dat iemand verschillende jaren gestudeerd heeft om zijn begeerten te bevredigen – zijn eerzucht, trots en opgeblazenheid – zodat hij vroeg opstaat en laat naar bed gaat. Maar daarna komt God met Zijn genade, richt de ziel op Zichzelf, rooft deze Egyptische begeerten (vgl. Num. 11:4) en wijdt zo ten dienste van de tabernakel wat voor de afgoden gereedgemaakt was.36

Zo kunnen mensen ook verstrikt raken in betere dingen dan geleerdheid, zelfs in de uiterlijke belijdenis van vroomheid, in hun werk in de bediening van het Woord en dergelijke. Voor sommige mensen is hun uiterlijke belijdenis een valstrik. Zij hebben een goede naam en ontvangen veel eer vanwege hun uiterlijke belijdenis en hun nauwgezette levenswandel. Dit gebeurt vaak in de dagen waarin wij leven, waarin alle dingen draagvlak vinden bij partijen.37 Sommigen ontdekken misschien dat zij te boek staan als de lievelingen en de ‘geweldige sieraden’ van hun partij. Als gedachten daarover zich heimelijk indringen in hun harten en hen beïnvloeden om meer dan gewone ijver en activiteit aan de dag te leggen in hun levenswandel en belijdenis, dan raken zij verstrikt. In plaats van te streven naar meer eer, zouden zij in het stof moeten liggen, in een besef van hun eigen walgelijkheid.

Deze verzoeking ligt zo dicht bij ons hart dat zij helemaal geen voedsel nodig heeft om zich mee te voeden. Hij die erin verstrikt raakt, moet juist alle middelen en wegen vermijden om meer eer en reputatie te verkrijgen, zodat zijn hart alleen maar kan fluisteren dat vermijden nu juist eervol is. Hetzelfde kan, zoals gezegd, de toestand zijn bij mannen die het Evangelie verkondigen, die werken in de dienst van het Woord. Veel dingen in dat werk kunnen hun achting bezorgen, bijvoorbeeld hun gaven, de duidelijkheid waarmee ze preken, het feit dat ze zo vaak voorgaan en de vrucht op hun werk. Dat alles kan in deze zin brandstof zijn voor hun verzoekingen. Laat ieder mens dus goed beseffen dat hij dan in verzoeking gekomen is, wanneer hij graag wil wat voedsel is voor zijn vleselijke begeerten – of die nu op zichzelf goed zijn of niet volslagen zondig – en dat ook op allerlei manieren koestert.38

Ongunstige situaties

Stel nu dat iemand door zijn positie, zijn beroep of zijn levensomstandigheden in aanraking komt met gelegenheden en mogelijkheden die zijn vleselijke begeerten prikkelen en de verzoekingen opwekken. Laat hij zich dan ervan bewust zijn dat hij beslist in verzoeking gekomen is, of hij dat nu merkt of niet. Eerder is al aan de orde geweest dat in verzoeking komen niet alleen maar betekent dat we verzocht worden, maar dat we zo onder de macht van de verzoekingen komen dat we erin verstrikt raken. Nu is het bijna onmogelijk dat iemand in bepaalde omstandigheden of ‘gunstige’ situaties terechtkomt die passen bij zijn vleselijke begeerten zonder dat hij erin verstrikt zal raken. De voorbeelden uit de Bijbel die Owen hierbij noemt, klinken inmiddels vertrouwd:

 

Als gezanten van de koning van Babel komen, dan zal de hoogmoed van Hizkia hem met geweld in verzoeking brengen (Jes. 39). Als Hazaël koning van Syrië is, zullen zijn wreedheid en eerzucht maken dat hij woedend tekeergaat tegen Israël (2 Kon. 8:7vv.). Als de priesters komen met hun stukken zilver, dan zal de begeerte van Judas onmiddellijk bezig zijn om zijn Meester te verraden (Matth. 26:15).

Veel meer voorbeelden van dezelfde soort kunnen gegeven worden in de dagen waarin wij leven. Sommige mensen denken dat zij kunnen spelen op het hol van een adder en niet gebeten worden (Jes. 11:8), pek aan te raken en er niet door bezoedeld te worden39 of vuur bij hun kleren te laten komen en niet verbrand te worden (Spr. 6:27), maar zij zullen zich vergissen. Als uw zakelijk bezig zijn, uw carrière, het gezelschap waarin u gewoonlijk verkeert of iets dergelijks u drijven naar zulke dingen, omstandigheden of personen die aansluiten bij uw begeerten of verdorvenheden, weet dan zeker dat u in verzoeking gekomen bent. Hoe u daaruit zult komen, weet God alleen.40

 

In het vervolg wordt Owen nog concreter: iemand kan door zijn eerzucht, woede, hartstocht, een verontreinigde en verdorven fantasie, het doorlezen van nutteloze boeken en het onderhouden van nutteloze en lege sociale contacten enkele zaden van goddeloosheid in zijn hart hebben opgenomen. Als hij zich daarmee gaat bezighouden en die gaat koesteren, is hij ongetwijfeld in verzoeking gekomen. ‘Men kan vuur en brandbare dingen gemakkelijker bijeen leggen zonder dat zij elkaar aansteken dan speciale begeerten en dingen of situaties die daarbij passen om ze in praktijk te brengen.’

Slordigheid of uiterlijke plichtsbetrachting

Een andere mogelijkheid is dat iemand geestelijk verzwakt is en slordig geworden in het vervullen van zijn plichten of zich juist alleen maar uiterlijk daaraan houdt. Dat betekent dat hij zijn plichten nalaat of er tevreden mee is dat hij ze zorgeloos en op een levenloze manier vervult, zonder genot, vreugde of voldoening voor zijn ziel, terwijl hij vroeger anders gesteld was. Misschien is hij niet vertrouwd met de specifieke geestelijke kwaal waaraan hij lijdt. Maar laat hij zich toch terdege ervan bewust zijn dat hij echt in verzoeking gekomen is. Uiteindelijk zal hem dat tot zijn verdriet ook duidelijk worden als hij er gevaar door gaat lopen. Owen verbindt hieraan de volgende praktisch-geestelijke toespitsing:

 

Hoeveel mensen hebben we in onze dagen gezien die van een vurige belijdenis ertoe vervallen zijn nalatig, zorgeloos of onverschillig te worden in hun bidden, lezen, horen van het Woord en dergelijke! Geef me een voorbeeld van iemand die daaruit gekomen is zonder een verwonding. Dan durf ik te zeggen dat u er tegenover hem honderd zult ontdekken die bewezen hebben dat zij ingeslapen zijn op de top van de mast (Spr. 23:34); dat zij zich in de kaken van een of andere walgelijke verzoeking bevonden en dat zij daarna in hun leven en hun manier van doen bittere vruchten voortbrachten.

Slechts een gering aantal keerde terug van hun dwaasheid en van hen hebben we iedere dag deze akelige klachten gehoord: ‘Och, ik veronachtzaamde mijn persoonlijk gebed. Ik mediteerde niet over het Woord en legde mij er niet op toe om te luisteren, maar verachtte deze dingen veeleer en toch zei ik dat rijk was en aan geen ding gebrek had (vgl. Openb. 3:17). Al te weinig lette ik erop dat deze onreine begeerte rijp werd in mijn hart en dat dit atheïsme41 en deze gruwelen daar werden gevoed.’ Dit is een vaste regel: Gesteld dat iemands hart koud wordt, onachtzaam of formeel in de plichten van de verering van God – of dat nu gaat over de inhoud of de uiterlijke vorm daarvan – terwijl hij een andere geestelijke gesteldheid gekend heeft, dan heeft zeker een verzoeking hem in haar greep gekregen. De wereld, hoogmoed, onreinheid, egoïsme, haat en nijd, of nog weer iets anders hebben zijn geest in bezit genomen.

 

Owen illustreert dit met verschillende beelden. Allereerst herinnert hij aan het krijgen van grijze haren. In het begin zijn ze hier en daar te vinden, al merk je het niet. Maar ze zijn er wel degelijk en krijgen langzaam maar zeker de overhand. Het kan ook gebeuren dat iemand ziek is en voelt dat zijn geest zwakker wordt, zijn borst benauwd en zijn hoofd zwaar. Hoewel hij nog niet gloeit van de koorts, begint hij toch bang te worden dat hij een ziekte onder de leden heeft.

Zo is het ook geestelijk. Er zijn symptomen dat iemand een verzoeking tot de zonde ‘bij zich heeft’: als uw hoofd zwaar en slaperig wordt in de verborgen omgang met God, als uw hart koud wordt in de geestelijke plichten, ligt het kwaad aan de deur. En wat is hiervan het gevolg als deze ziekte doorzet? Dat Christus Zich verbergt en de gelovige verlaat. Owen wijst in dit verband naar het Hooglied, waar gezegd wordt dat de bruidskerk slaapt en niet naar de deur wil komen als de hemelse Bruidegom aanklopt (Hoogl. 5:2vv.). Dan gaat Hij weg en de bruid kan Hem niet meer vinden, al zoekt zij nog zo lang. Owen trekt hieruit de volgende conclusie:

 

Er is een nauwe overeenstemming tussen de nieuwe natuur, die in de gelovigen geschapen is, en de plichten van het dienen en aanbidden van God. Die is zelfs zo nauw dat zij niet uiteen zullen gaan en gescheiden gehouden worden, dan alleen door de tussenkomst van een storende ziekte. Het nieuwe schepsel voedt zich met deze plichten, wordt erdoor versterkt en vermeerderd, vindt zoetheid in hen, ja, ontmoet in hen zijn God en Vader. Zodoende kan het uit zichzelf zich alleen maar in hen verheugen en ernaar verlangen om die plichten te beoefenen, tenzij het ziek gemaakt wordt door een of andere verzoeking.42

 

Daarom is het van levensbelang waakzaam te zijn, als wij geestelijk ziek worden en verslappen in onze plichten. In die situatie dienen we alle middelen te gebruiken om onze liefde tot God en Zijn inzettingen te verlevendigen en onszelf zo uit de beginnende verzoekingen te ontwarren.



33. Owen, Works VI, 118-119.

34. Hier wordt duidelijk dat aan deze verhandeling preken ten grondslag liggen die oorspronkelijk voor studenten in Oxford zijn gehouden (zie blz. 33-34).

35. Vgl. Rom. 13:14 EV.

36. Owen zinspeelt hier op het motief van de spolia Aegyptiorum (de buit van de Egyptenaren). Bij de uittocht beroofden de Israëlieten de Egyptenaren van hun goederen en schatten (vgl. Deut. 3:7) en zij gebruikten die onder andere voor de bouw van de tabernakel. Dit motief speelt een belangrijke rol bij de kerkvaders waarbij men zich afvroeg in hoeverre de heidense wetenschap (de buit van de Egyptenaren) gebruikt mocht worden om de heilige leer van de Bijbel (de tabernakel) te verhelderen en te verdedigen. Deze hele passage heeft ook iets autobiografisch. Owen begon zijn studie uit louter eerzucht, maar God veranderde dat, zodat hij zijn grote geleerdheid ging gebruiken ten dienste van kerk en theologie (zie blz. 20).

37. Het gaat hier niet zozeer over ‘partijen’ in de politieke zin van het woord, maar over de religieuze ‘partijen’ of vleugels binnen de brede beweging van het puritanisme: anglicanen, presbyterianen, congregationalisten, baptisten, quakers, enz.

38. Owen, Works VI, 119-120.

39. Een citaat uit Shakespeare (Much Ado About Nothing, III 3).

40. Owen, Works VI, 120.

41. Onder atheïsme verstaat Owen uiteraard niet het moderne atheïsme als levensbeschouwing, waarin het bestaan van God of van een hogere Macht met ‘wetenschappelijke’ argumenten wordt ontkend of overbodig verklaard. De puriteinen verstaan hieronder vooral het zgn. ‘praktisch atheïsme’. Dat houdt in dat christenen in vertwijfeling wanhopen aan het bestaan van God of door zondig af te dwalen in de praktijk met Hem geen rekening houden.

42. Owen, Works VI, 121-122.
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We hebben nu gezien hoe gevaarlijk het is om in verzoeking te komen en op welke manieren zich dat gewoonlijk voltrekt. Onze volgende vraag is: ‘Welke algemene richtlijnen kunnen we geven om mensen voor die toestand te bewaren?’ In het Schriftgedeelte waarover in het begin van deze verhandeling gesproken is, vat onze Zaligmaker dat samen in deze twee woorden: ‘Waakt en bidt’ (Matth. 26:41)! In dit hoofdstuk en het hierop volgende legt Owen deze woorden nader uit. Daarbij bespreekt hij de begrippen ‘waakt’ en ‘bidt’ niet alleen afzonderlijk, maar ook in hun onderlinge samenhang.

Het grote gevaar

In beide woorden klinkt duidelijk een diepe bezorgdheid door voor het grote kwaad dat ‘in verzoeking komen’ is. Als iemand ergens voor op zijn hoede is en bidt om ervan verlost te worden, betekent dit dat hij dit als iets kwaads beschouwt dat hij ten koste van alles wil vermijden. Daarom is dit onze eerste richtlijn: ‘Houd altijd het grote gevaar voor ogen dat het voor ieder mens is om in verzoeking te komen.’

Owen vindt het dieptreurig als hij bedenkt wat voor oppervlakkige gedachten de meeste mensen op dit punt hebben. ‘Als zij zich maar kunnen onthouden van de zonde zelf in openlijke daden, dan zijn zij tevreden, zij streven nauwelijks naar meer. Allerlei mensen zullen zich daarom op elk moment aan iedere verzoeking in de wereld blootstellen.’ Owen past dat allereerst toe op jonge mensen. Vaak gaat het zo dat zij ‘eerst verrukt zijn over slecht gezelschap, maar daarna over het slechte van het gezelschap’. Hij vervolgt dan:

 

In het begin zullen zij zich in zo’n gezelschap begeven, terwijl ze de gedachte verafschuwen om met hun losbandigheid mee te doen. Maar waar loopt het op uit? Tenzij er hier of daar één is die God met een machtige hand uit de kaken van de ondergang rukt, zijn zij allen verloren en raken mettertijd verzot op het kwaad dat zij eerst verafschuwden! Deze open deur naar de ondergang van zielen is al te duidelijk.

De droevige ervaring maakt het ook niet minder duidelijk dat het bijna onmogelijk is om ook maar enige vrees of angst voor verzoeking op het hart te binden van vele arme schepselen die toch vrees en afkeer van de zonde zullen voorwenden. Was dit nu alleen maar zo bij jonge mensen, die niet gewend zijn aan het juk van de Heere! Welke soort mensen is in het ene of het andere opzicht vrij van deze dwaasheid? Hoeveel belijdende christenen heb ik niet gekend die een beroep zouden doen op ‘hun vrijheid’ zoals zij dat noemden? Zij zouden naar alle dingen kunnen luisteren of naar allerlei mensen. Zij zouden alle dingen willen proberen, of ze nu tot hen kwamen in de weg van het Woord van God of niet. Om die reden zouden zij zich haasten om te luisteren naar iedere kletsmajoor die valse en afschuwelijke opvattingen verkondigt of naar elke verleider ook al is hij als ketter gebrandmerkt door de meeste van de heiligen. Zij hadden immers de vrijheid om zo iemand te horen? Zij konden dat doen! Maar zij zeiden dat zij hun opvattingen even sterk haatten als ieder ander. Waar is dat op uitgelopen? Ik ken nauwelijks iemand die ooit ervan afgekomen is zonder een wond. Het geloof van de meesten is vernietigd.

Laat daarom niemand voorwenden bang te zijn voor de zonde die niet bang is voor de verzoeking tot de zonde. Die twee zijn te nauw met elkaar verbonden dan dat zij van elkaar losgemaakt kunnen worden. Satan heeft ze zo samengevoegd dat het voor ieder mens erg moeilijk is om ze te scheiden.43 De mens die behagen schept in de wortel, haat de vrucht niet.44

 

Mensen kunnen ontdekken dat een bepaalde manier van leven, bepaalde studies, zakelijke bezigheden en sociale contacten erop uit zijn hen te verstrikken. Zij kunnen hen koud en zorgeloos maken, een doofpot voor hun liefde en ijver worden en hen afkerig maken van een volstrekte en voortdurende gehoorzaamheid. Als ze daaraan toegeven, ligt de zonde aan de deur. Alleen een gevoelige, geestelijke gesteldheid die zich bewust is van zijn eigen verdorvenheid, van de sluwheid van satan, van het kwaad van de zonde en van de uitwerking van verzoekingen, kan de plicht volbrengen om te waken en te bidden en zo weg te blijven bij de strikken van de verzoekingen.

Owen is van mening dat het zorgeloos en onbekommerd omgaan met verzoekingen in zijn dagen talloze belijdende christenen in het verderf heeft gestort. Bovendien koestert hij niet de minste hoop dat er een vruchtbaarder belijdenis onder de mensen komt, totdat hij meer vrees voor verzoekingen ziet. ‘De zonde zal niet lang groot of zwaar aan iemand toeschijnen, aan wie verzoekingen licht of klein toeschijnen.’ Kortom: deze eerste richtlijn houdt in dat we ons dagelijks bezighouden met een vrees voor het grote gevaar van het in verzoeking komen. Anders liggen het bedroeven van de Geest van God, de verontrusting van onze eigen ziel, het verlies van vrede en het gevaar lopen van ons eeuwig welzijn aan de deur. ‘Laat hij geen stap verder doen die niet voornemens is deze richtlijn om te zetten in de praktijk door die dagelijks nauwgezet na te komen’, zo rondt Owen dit gedeelte af.

Niet in eigen kracht

Het is ook van belang dat we ervan overtuigd zijn dat we onszelf niet in eigen kracht voor verzoekingen kunnen bewaren. Het ontbreekt ons namelijk ten enenmale aan alle kracht om de verzoekingen te weerstaan en zonder de hulp van de genoegzame genade van God komen we zeker ten val. Zodoende is het voortdurend gebed om die genade nodig. Hierbij mogen we pleiten op Gods beloften van bewaring. Zo lezen we dat wij in alles ‘bewaard worden door de kracht van God’ (1 Petr. 1:5).

Daarnaast wijst Owen erop dat ook onze Zaligmaker ons op dit punt onderwijs geeft, ‘niet alleen door ons voor te schrijven te bidden dat wij niet in verzoeking geleid worden, maar ook door Zijn eigen gebed voor ons, dat wij daarvoor bewaard mogen worden: “Ik bid niet dat Gij hen uit de wereld wegneemt, maar dat Gij hen bewaart van het boze” (Joh. 17:15 EV).’ Met ‘het boze’ wordt hier alles in deze wereld bedoeld wat satan gebruikt om ons te verzoeken. De macht en de listigheid van dat boze zijn zo groot dat onze kracht en onze wijsheid hierbij ten enenmale tekortschieten. Daarom dringt Owen erop aan dat wij in ons hart met onszelf overleggen en het volgende tegen onszelf zeggen:

 

‘Ik ben arm en zwak. Satan is listig, sluw en machtig. Hij staat ook voortdurend op wacht om de overhand te behalen op mijn ziel. De wereld is vurig, dringt aan en is vol van schoonschijnende voorwendsels, ontelbare valse voorstellingen en manieren van bedrog. Mijn eigen verdorvenheid is heftig, onstuimig, verleidelijk en verlokkend. Zij maakt zich mooi lijkende voorstellingen van de zonde en voert strijd in mij, tegen mij.

Er zijn ontelbare gunstige gelegenheden voor verzoekingen in alle dingen die ik heb ondergaan of heb gedaan, in al mijn zaken en in mensen met wie ik omga. Het eerste begin van de verzoekingen is onmerkbaar en heeft een schone schijn, zodat ik, als ik aan mijzelf word overgelaten, niet zal beseffen dat ik verleid ben, totdat de banden waarin ik zit, sterk geworden zijn en de zonde vaste grond gekregen heeft in mijn hart. Daarom zal ik alleen op God vertrouwen om mij te bewaren en ik zal voortdurend om die reden opzien tot Hem.’

Dit zal ervoor zorgen dat de ziel zich altijd aan de zorg van God toevertrouwt, zich op Hem verlaat en nooit iets doet, nooit iets onderneemt zonder Hem om raad te vragen.45

 

Wanneer we ons aan deze richtlijn houden, schept dat een gunstig klimaat om onze ziel voor het kwaad van de verzoekingen te bewaren. In de eerste plaats denkt Owen hier aan het feit dat God Zich in Zijn belofte verplicht heeft om genade en ontferming te tonen aan armen en hulpelozen. Hij roept hen op om zich op Hem te verlaten. Bovendien ontbrak het nooit iemand aan hulp die zich in zijn ellende en gemis op Hem heeft gewenteld op grond van Zijn genadige uitnodiging.

Vervolgens draagt een dergelijke geestelijke gesteldheid er krachtig toe bij om ons voor verzoekingen te behoeden. Hij die alles van God verwacht om geholpen te worden, is zich namelijk bewust van het gevaar waarin hij verkeert, maar zal ook heel nauwgezet de middelen gebruiken om zichzelf te beschermen. Vooral gelovigen die hierin geoefend zijn, zullen dit van harte beamen.

In de derde plaats zal het geloof in deze situatie werkzaam zijn met de belofte van God dat Hij zal bewaren voor verleidingen. Als wij in het geloof tot Hem vluchten, zal Hij dat zeker doen of Hij zal ons ruimte bieden om aan de verzoekingen te ontsnappen als we daarin vallen. Wij dienen te bidden om wat God beloofd heeft, maar dat moet wel in geloof gebeuren, willen we echt verlichting krijgen. Hierover onderricht Jakobus ons in hoofdstuk 1:5-7 van zijn brief. Wat wij missen, dat moeten wij ‘begeren van God’, maar wij dienen het wel te ‘begeren in geloof’. Want anders moeten wij niet denken ‘dat wij iets ontvangen zullen van de Heere’. De Zaligmaker heeft beloofd dat Hij ons zal leiden, begeleiden en verlossen van de boze, maar ook dat vraagt om geloof. ‘Vuur uw geloof aan om met deze beloften van God werkzaam te zijn en verwacht dan een goede en troostvolle uitkomst.’

Het voortdurend gebed

Owen benadrukt aan het slot van dit hoofdstuk: ‘Weeg de woorden “waakt” en “bidt” ook afzonderlijk.’ En let dan allereerst op het gebed. In het algemeen worden over de kracht en de uitwerking van het gebed zeer loffelijke dingen gezegd. Dat geldt bijzonder van het verband tussen gebed en verzoeking, want het gebed om niet in verzoeking te komen, is een aangewezen middel om ons ervoor te beschermen. Owen schrijft:

 

Laat hij die weinig in verzoekingen wil zijn, veel in gebed zijn. Dit roept namelijk de gepaste hulp en bijstand in die ‘in Christus voor ons bewaard is’ (Hebr. 4:16). (…) Paulus heeft ons opgeroepen om de gehele wapenrusting van God aan te doen, opdat wij weerstand zouden bieden en standhouden in de tijd van de verzoeking. Maar als hij dat gedaan heeft, voegt hij deze algemene conclusie aan het geheel toe: ‘Met alle bidding en smeking biddende te allen tijd in de geest, en tot hetzelfde wakende met alle gedurigheid en smeking’ (Ef. 6:18).

Zonder dit zal alles zonder uitwerking blijven om het voorgestelde doel te bereiken. Let er daarom op welke nadruk hij hierop legt: ‘Altijd biddende’ – dat wil zeggen: op alle tijden en bij alle gelegenheden of altijd gereed en bereid te zijn om die plicht te vervullen (Luk. 18:1; Ef. 6:18). ‘Met alle gebed en smeking in de Geest’ – dat wil zeggen: alle soorten begeerten tot God naar voren brengen die passen bij onze toestand, naar Zijn wil zijn en waarin wij worden bijgestaan door de Geest. ‘En daartoe wakende’ – opdat wij niet door wat dan ook worden afgeleid. En dat niet voor een klein poosje, maar ‘met alle volharding’ – dat de duur daarvan zo lang mogelijk wordt gerekt. Dan zullen we staande blijven.46

 

Wie innerlijk zo gesteld is, ontwikkelt een houding van krachtig verzet tegen verzoekingen. ‘Als we niet volharden in het gebed, zullen we volharden in vervloekte verzoekingen.’ Laat dit daarom voor ons een belangrijke richtlijn zijn: ‘Volhard in het gebed en dat uitdrukkelijk met deze bedoeling dat wij niet in verzoeking komen.’ Laat dit ook een belangrijk onderdeel zijn van ons dagelijks worstelen met God. Op die manier zullen wij verlost zijn, terwijl anderen vastgehouden worden door de banden van hun eigen dwaasheid.



43. Mogelijke toespeling op Matth. 19:6.

44. Owen, Works VI, 123.

45. Owen, Works VI, 125.

46. Owen, Works VI, 126.
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De kerntekst van deze verhandeling bevat naast de aansporing om te bidden ook een oproep om te waken, ‘opdat wij niet in verzoeking komen’. Het woord ‘waken’ heeft verschillende kanten. In dit hoofdstuk gaat Owen vooral in op die speciale tijden en gelegenheden waarin mensen gewoonlijk in verzoeking komen. Het is van belang dat we die momenten en omstandigheden waarin een uur van verzoeking ophanden is, herkennen en ervoor op onze hoede zijn. Over welke tijden en gelegenheden gaat het hier?

Een tijd van uiterlijke voorspoed

Gewoonlijk gaat een periode van ongewone uiterlijke voorspoed gepaard met een uur van verzoeking. Voorspoed en verzoeking gaan meestal hand in hand. Ja, voorspoed is in feite zelf één verzoeking en brengt veel verleidingen met zich mee. Dat komt omdat voorspoed zonder de voortdurende toevloed van Gods genade ons vrijwel automatisch in een toestand en in een stemming brengt waardoor we vatbaar zijn voor verzoekingen. Zij biedt namelijk allerlei gelegenheden en mogelijkheden voor vleselijke begeerten en pijlen van satan. Owen onderbouwt dit als volgt vanuit de Schrift:

 

De Spreukendichter houdt ons voor dat de voorspoed van de dwazen hen te gronde richt (Spr. 1:32). Hij verhardt hen op hun levensweg, zorgt dat zij onderricht verachten en stelt de kwade dag ver van hen, terwijl de schrik daarvoor hen zou moeten beroeren tot bekering. Zonder bijzondere hulp heeft hij een ondenkbaar schadelijke invloed op de gelovigen zelf. Daarom bidt Agur om bewaard te worden voor rijkdom vanwege de verzoeking waarmee die gepaard gaat. ‘Opdat ik niet’, zo zegt hij, ‘verzadigd zou zijn en U dan zou verloochenen en zou zeggen: Wie is de HEERE?’ (Spr. 30:7-8 EV). Of opdat hij daarvan zo vol zou zijn dat hij de Heere zou vergeten, zoals God erover klaagt dat Zijn volk gedaan heeft (Hos. 13:6). Wij weten hoe David zich vergiste in een dergelijke situatie: ‘Ik zei in mijn voorspoed: Ik zal nooit wankelen (Ps. 30:7 EV). Alles is goed en zal ook in de toekomst goed zijn.’ Maar wat was er ophanden, wat stond voor de deur waaraan David niet dacht? ‘U verborg Uw aangezicht en ik werd verschrikt’ (vs. 8). God stond op het punt Zijn aangezicht te verbergen, zodat David terechtkwam in de verzoeking van God verlaten te worden en hij wist het niet.

Wanneer het gaat om een situatie van voorspoed, zal ik daarom niet ingaan tegen de raad van Salomo: ‘Verheug u in de dag van voorspoed’ (Pred. 7:14): verheug u in de God van uw zegeningen, Die u goed doet in Zijn geduld en verdraagzaamheid, ondanks al uw onwaardigheid. Toch zou ik er iets aan toe kunnen voegen uit dezelfde bron van wijsheid: ‘Zie er dan wel op toe, dat het kwade niet aan de deur ligt.’ Iemand die in die toestand verkeert, leeft te midden van valstrikken. Satan heeft heel veel op hem voor. Hij smeedt zijn pijlen uit al de dingen die hij geniet en, als hij niet op zijn hoede is, zit hij in satans strikken verward voor hij het weet. U gaat missen wat uw hart in evenwicht zou houden en vastheid zou geven. Uiterlijke vormendienst zal gemakkelijk bij u binnensluipen. Dat stelt de ziel bloot aan alle verzoekingen in hun volle sterkte en macht. Tevredenheid en vreugde in het aardse comfort – dat vergif voor de ziel! – zullen gemakkelijk invloed op u krijgen. Wees in zo’n tijd waakzaam en voorzichtig, of u zult overvallen worden.

Job zei dat God in zijn beproeving ‘zijn hart zacht maakte’ (Job 23:16 EV). Er is een hardheid, een gemis van geestelijke gevoeligheid waarvan we ons niet bewust zijn, dat toeneemt tijdens voorspoed. Als we daarvoor niet op onze hoede zijn, zal het ons hart blootstellen aan de listen van de zonde en de verlokkingen van satan. ‘Waakt en bidt’ in zo’n periode. De onachtzaamheid van veel mensen is hun duur komen te staan. Hun droevige ondervinding schreeuwt het uit om op te letten! Gezegend is hij die altijd vreest, maar bijzonder in een tijd van voorspoed.47

Een tijd van geestelijke ingezonkenheid

We dienen ook op onze hoede te zijn in een tijd waarin ons geestelijke leven in slaap sukkelt, we het zoeken van de gemeenschap met God veronachtzamen en het doen van onze plichten alleen maar een uiterlijke vorm is. Dat is namelijk beslist een periode die vergezeld gaat van bepaalde verzoekingen. Laat ieder die in een dergelijke situatie verkeert, wakker worden en op zijn hoede zijn. Zijn toestand van dit moment is op zichzelf al slecht genoeg. Maar die is tegelijk een aanwijzing dat er iets ergers voor de deur ligt. Owen illustreert dat aan de hand van de toestand waarin de bruid uit het Hooglied terechtkwam (Hoogl. 5:2-8). Zij had geslapen en lag te dommelen. Zij was niet bereid om zich gereed te maken haar plichten te vervullen vanuit een levende gemeenschap met Christus. Voordat zij het merkte, had zij haar Geliefde verloren. Toen treurde zij, ging naar Hem op zoek, riep om Hem, kreeg verwondingen, verwijten en dergelijke te verduren, voordat zij Hem terugvond. Owen past dat als volgt toe op zijn lezers:

 

Let, arme zondaar, daarom op de toestand waarin u verkeert! Begint het schijnsel van uw lamp zwakker te worden? Of ziet u, hoewel het aan anderen een even groot licht verspreidt als vroeger, toch het aangezicht van God in Christus daarin niet zo helder als in het verleden? (2 Kor. 4:6). Is uw ijver koud geworden? Of – áls u dezelfde werken doet als vroeger – wordt uw hart niet warm door de liefde van God en de liefde tot God daarin zoals in eerdere tijden? Gaat u alleen maar verder op de weg zoals u die altijd bent gegaan? Bent u nalatig in de plichten van het bidden en het luisteren naar het Woord? Of – als u die toch waarneemt – doet u dat niet met die levendigheid en aandrang als in vroeger dagen? Verslapt u in uw belijdenis? Of – als u daarin volhardt – worden uw wielen gesmeerd door enige boosaardige olie die vanbuiten of vanbinnen wordt ingebracht? Verflauwt uw vreugde in het volk van God en verkilt die? Of verandert uw liefde tot hen van dat wat zuiver geestelijk is, tot dat wat uiterst vleselijk is, omdat dat past bij uw principes en natuurlijke geestesgesteldheid, als het niet gaat om nog ergere oorzaken?

Als u in zo’n toestand in slaap sukkelt, pas op! U staat op het punt om in een ellendige verzoeking terecht te komen die al uw beenderen zal breken en u wonden zal bezorgen die zullen blijven schrijnen al de dagen van uw leven. Ja, wanneer u wakker wordt uit uw slaap, zult u merken dat die verzoeking u inderdaad al in haar greep gekregen heeft, hoewel u het niet merkte. Zij heeft u getroffen en verwond, al hebt u niet geklaagd en geen verlichting of genezing gezocht. Zo was de toestand in de kerk van Sardis: ‘De dingen die nog overbleven, stonden op het punt om te sterven.’ ‘Weest waakzaam’, zegt onze Zaligmaker, ‘en versterkt die dingen die overbleven, of u zal iets ergers overkomen’ (Openb. 3:2 EV).48

 

Aan het slot van dit gedeelte onderstreept Owen deze waarschuwing nog een keer: Als iemand die deze woorden leest in een dergelijke toestand verkeert en ook maar enige zorg heeft voor zijn arme ziel, laat hij dan nú wakker worden, voordat hij onherstelbaar verstrikt raakt.

Een tijd van geestelijke vreugde

Ook een tijd van diepe geestelijke vreugde kan veranderen in een periode die door verzoekingen vol geestelijke gevaren is. Dat gebeurt door de boosaardige listen van satan en de zwakheid van ons eigen vlees. We zien dat in het leven van Paulus. Hij wist van onvergelijkelijke geestelijke openbaringen van God en Jezus Christus. Onmiddellijk daarop viel satan op hem aan en een engel van satan sloeg hem met vuisten, zodat hij vurig bad dat hij van hem zou weggaan, maar hij moest toch met hem blijven worstelen (2 Kor. 12:7).

Het behaagt God soms om op een bijzondere wijze Zichzelf te openbaren en ons hart met Zijn goedgunstigheid te vervullen. Dat gebeurt door een buitengewoon werk van de Heilige Geest, Die ons overweldigt met een gevoel van Vaderlijke liefde, wanneer wij tot kinderen van God aangenomen worden (vgl. Rom. 8:14vv.). Dan wordt ons hart vervuld met een onuitsprekelijke, heerlijke vreugde. We zouden denken dat dit de meest onaantastbare toestand in de wereld is. Wie roept op zo’n moment niet uit met Petrus op de berg der verheerlijking: ‘Het is goed voor mij om hier te zijn en hier voor altijd te blijven’ (vgl. Matth. 17:4)? Maar toch ligt nu heel dikwijls een bittere verzoeking op de loer. Satan ziet dat wij helemaal in beslag genomen zijn door de vreugde die ons is geschonken, maar daardoor heel gemakkelijk niet letten op de toegangswegen waarlangs hij ons hart kan binnendringen.

Owen stelt hierbij de vraag: ‘Is dit de toestand waarin wij verkeren? Laat God ons drinken uit de rivieren van Zijn liefde en verzadigt Hij ons met het goede van Zijn huis?’ (vgl. Ps. 36:9; 65:5). Laten we dan niet zeggen: ‘Wij zullen nooit wankelen!’ (vgl. Ps. 30:7). Wij weten immers niet hoe spoedig God Zijn aangezicht kan verbergen of een engel van satan ons met vuisten kan slaan. Bovendien kan in zo’n situatie ook sprake zijn van heel subtiele vormen van bedrieglijkheid. Mensen misleiden hun ziel met hun eigen inbeeldingen in plaats dat zij bouwen op een besef van Gods liefde door de Heilige Geest. En als zij eenmaal prat gaan op hun inbeeldingen, is moeilijk onder woorden te brengen hoe vreselijk vatbaar zij zijn voor allerlei verzoekingen. Kunnen we dit niet iedere dag zien, zo vraagt Owen zich af: mensen die hun leven slijten in de ijdelheden en de manieren van deze wereld en die zich desondanks beroemen op hun ervaring van de liefde van God? Zullen we hen geloven? Dan geloven we de waarheid zelf niet! Hoe ellendig moet hun toestand dan wel zijn?

Een tijd van vertrouwen in onszelf

Een vierde belangrijke periode is een tijd van vertrouwen in onszelf. Dan is de verzoeking gewoonlijk heel dichtbij. Het voorbeeld van Petrus is op dit punt overduidelijk: ‘Ik zal U niet verloochenen. Ook al zouden alle mensen U verloochenen, dan zal ik dat niet doen. Ook al zou ik ervoor moeten sterven, dan zal ik het nog niet doen’ (vgl. Matth. 26:33, 35 EV). Dat zei de arme man toen hij op de uiterste rand van die verzoeking stond die hem uiteindelijk zoveel bittere tranen zou kosten. Maar dat heeft hem een zelfkennis gegeven die hem zijn leven lang is bijgebleven. Het heeft hem ook inzicht gegeven in de gevaren waarin alle gelovigen verkeren. Daarom was het zo dat hoe meer licht en kracht hij van de Heilige Geest ontving, des te minder vertrouwen had hij in zichzelf. Bovendien raakte hij er des te meer van overtuigd dat ook anderen die houding dienden aan te nemen. Om die reden zocht hij in zijn latere leven alle mensen ervan te overtuigen ‘om de tijd dat ze hier op aarde verblijven door te brengen in vrees’ (1 Petr. 1:17 EV) en om niet zo vol hoogmoedig zelfvertrouwen te zijn als hij was, opdat ook zij niet zouden vallen zoals hem was overkomen. Owen werkt dit voorbeeld van Petrus verder uit en weeft daar een persoonlijke toepassing voor zijn lezers doorheen:

 

Bij de eerste beproeving vergeleek hij zichzelf met anderen en pochte dat hij boven hen stond. ‘Hoewel allen U zouden verlaten, ik niet!’ Hij vreesde voor iedereen meer dan voor zichzelf. Maar later kwam onze Zaligmaker tot hem en hield hem meteen de vergelijking voor: ‘Simon, Jona’s zoon, hebt gij Mij liever dan dezen?’ (Joh. 21:15). Toen was hij klaar met het vergelijken van zichzelf met anderen en riep alleen maar uit: ‘Heere, Gij weet dat ik U liefheb!’ Hij zou zichzelf niet meer boven anderen verheffen.

Zo’n periode komt vaak voor. Verzoekingen komen we overal in de wereld tegen evenals valse leerstellingen, vergezeld van ontelbare andere verleidingen en prikkels. Ieder van ons is geneigd om vol vertrouwen te zijn dat wij daardoor niet overvallen worden. Hoewel iedereen in deze dwaasheden zou vervallen, wij niet. Wij zullen beslist nooit afwijken van ons wandelen met God. Het is onmogelijk dat onze harten zo dwaas zouden zijn. Maar de apostel zegt: ‘Zijt niet hooggevoelende, maar vrees; die meent te staan, zie toe dat hij niet valle’ (Rom. 11:20; 1 Kor. 10:12).

Petrus had op het meer gewandeld met Christus; hij had beleden dat Hij de Zoon van God was en was met Hem op de berg geweest, toen hij de stem hoorde van de hoogwaardige Heerlijkheid (vgl. 2 Petr. 1:17). Zou u gedacht hebben dat hij bij het horen van de woorden van een dienstmeisje onmiddellijk begon te vloeken en te zweren dat hij Hem niet kende? En dat terwijl er geen gerechtelijk onderzoek tegen hem was uitgevaardigd en geen proces tegen hem liep of tegen iemand anders in diezelfde omstandigheden. Laten zij op hun hoede zijn voor vertrouwen op zichzelf die een verlangen hebben op hun hoede te zijn voor de zonde.49



47. Owen, Works VI, 127-128.

48. Owen, Works VI, 128-129.

49. Owen, Works VI, 130-131.
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In het vorige hoofdstuk kwam aan de orde bij welke gelegenheden en onder welke omstandigheden wij bijzonder gevaar lopen in verzoeking te komen. Daar lag de nadruk dus op dingen die ons van buitenaf beïnvloeden. Nu keren we tot onszelf in en letten op ons hart waar de verleidingen op afkomen om dat in te kapselen en te verstrikken. Bovendien wil Owen in dit hoofdstuk ook richtlijnen geven hoe we de wacht bij ons hart kunnen betrekken om het tegen verzoekingen te beschermen.

Ken uzelf!

Hij die niet in verzoeking wil komen, moet zich inspannen om zijn eigen hart te leren kennen. In dit verband bedoelt Owen daarmee vooral dat hij vertrouwd moet zijn met allerlei aspecten van zijn innerlijk: zijn karakter en temperament, zijn vleselijke begeerten en verdorvenheden en zijn natuurlijke, zondige of geestelijke zwakheden. De bedoeling daarvan is dat hij ontdekken zal waar zijn specifieke zwakke plekken liggen om zo bewust alle gelegenheden om te zondigen op een afstand te houden. Dat wordt geïllustreerd aan de hand van enkele Bijbelse voorbeelden. Zo zei de Heere Jezus ooit tegen Zijn discipelen dat zij niet wisten van hoedanige inborst zij waren (vgl. Luk. 9:55). Die verleidde hen namelijk onder een schijn van ijver voor de Zaligmaker tot eerzucht en wraakzucht, toen ze wilden dat vuur van de hemel zou dalen over de Samaritanen die zich verhardden. Als ze echt geweten hadden wat toen in hun hart leefde, dan zouden ze over zichzelf de wacht gehouden hebben. David deelt ons mee dat hij zijn wegen overdacht en ‘hij onthield zichzelf van zijn ongerechtigheid’ (Ps. 18:24 EV). Dat was volgens Owen die ongerechtigheid waartoe hij in het bijzonder geneigd was. Hij vervolgt met een betoog waarin verschillende ‘psychologiserende trekjes’ voorkomen:

 

Verzoekingen profiteren vaak van de natuurlijke gemoedstoestand en het karakter van mensen. Sommigen zijn van nature vriendelijk, meegaand, gemakkelijk over te halen en volgzaam. Dit is de edelste natuurlijke gemoedsgesteldheid en de beste en de meest uitgelezen grond voor de genade om daarin te groeien, wanneer die goed bouwrijp gemaakt en omgeploegd is. Niettemin, wanneer we er niet over waken, zal het een middel zijn voor ontelbare verrassingsaanvallen en strikken door verzoekingen. Anderen zijn aards, weerspannig en knorrig. Zodoende liggen afgunst, boosaardigheid, zelfzucht, gemelijkheid, harde gedachten over anderen en gemopper aan de deur van hun binnenste. Zij kunnen ook nauwelijks een stap doen of zij bevinden zich in de strik van de ene of de andere van deze karaktereigenschappen. Nog weer anderen zijn hartstochtelijk of iets dergelijks.

Nu moet iemand die op zijn hoede wil zijn dat hij niet in verzoeking komt, bekend zijn met zijn eigen natuurlijke temperament om te waken tegen de verraderlijkheid die zich daar voortdurend in bevindt. Pas ervoor op dat u geen Jehu in u hebt die u als een onzinnige zal voortdrijven (2 Kon. 9:20), een Jona die u aanzet om te mopperen (Jona 4:1vv.) of een David die u overhaastig maakt in uw beslissingen (vgl. o.a. Ps. 31:23; 116:11), zoals hij dat vaak was in de warmte en de goedheid van zijn natuurlijk karakter. Hij die hiervoor niet grondig op zijn hoede is en die niet door en door ervaren is in de kennis van zichzelf, zal zich nooit volledig kunnen losmaken van de ene noch de andere verzoeking, al de dagen van zijn leven.50

 

Daar komt volgens Owen nog bij dat ons karakter en ons temperament van nature of door de manier waarop ze gevormd worden door opvoeding, onze normen en waarden en dergelijke in een bepaalde richting stuwen. Zo kunnen zij een belangrijke ziektehaard van zonde blijken te zijn of de oefening in de genade krachtig bevorderen. Dit betekent dat mensen speciale zondige begeerten of verdorvenheden kunnen hebben die door hun natuurlijke aanleg of door opvoeding en andere levensbepalende omstandigheden diep in hen verworteld zijn en een onverwoestbare kracht bezitten. Als zij dat niet weten en er niet voortdurend op letten hoe deze begeerten te werk gaan en de overhand krijgen, zullen die hen voortdurend verstrikken en verleiden. Dit brengt Owen tot de volgende, persoonlijk toegespitste richtlijn:

 

Zet u ervoor in om uw eigen karakter en temperament te leren kennen, om te ontdekken van welke geest u bent, welke aansluiting satan heeft in uw hart, waar uw innerlijke verdorvenheid sterk is, waar de genade zwak is, welk bolwerk zondige begeerten in uw natuurlijke aanleg hebben en dergelijke. Bij hoe velen worden al hun vertroostingen vernietigd en heel hun vrede verstoord door hun natuurlijke hartstocht en hun prikkelbaarheid! Hoe velen zijn in de wereld nutteloos geworden door hun weerspannigheid en ontevredenheid! Hoe velen zijn verontrust zelfs door hun eigen vriendelijkheid en meegaandheid! Wees daarom bekend met uw eigen hart. Ook al is het diep, doorzoek het. Ook al is het duister, onderzoek het. Ook al geeft het aan al zijn kwalen andere namen dan die werkelijk bij hen passen, geloof het niet!51

 

Met dit laatste herinnert Owen aan de bedrieglijkheid van ons hart. Wij kunnen vleiende namen geven aan onze natuurlijke kwalen die de werkelijkheid verbloemen. Wij kunnen ons veel meer inspannen om het kwaad in ons hart dat rechtstreeks samenhangt met ons karakter en temperament te rechtvaardigen of te vergoelijken, dan dat wij het vernietigen. Op die manier krijgen wij nooit een helder beeld van onze innerlijke kwalen en blijven we in wezen volstrekte vreemden voor onszelf. Als dat niet zo was, dan zou het onmogelijk zijn dat wij al onze dagen in dezelfde doornen verstrikt zouden zitten zonder pogingen om ons daaruit te bevrijden. Dit onbekend zijn met ons karakter en temperament, heeft tot gevolg dat belijdende christenen nutteloos zijn voor het Koninkrijk van God en een aanstootgevend leven leiden. Hoe weinig mensen zijn er die hun vleselijke begeerten en karakterzonden zelf willen onderzoeken of hen willen verdragen die hen daarmee bekend willen maken!

Wacht bij uw hart

Wanneer u de kracht van specifieke vleselijke begeerten en de zwakke kanten van uw karakter hebt ontdekt, wees dan op uw hoede voor het volgende: vermijd alle gelegenheden, werkzaamheden, sociale contacten, momenten van ontspanning en zakelijke verplichtingen die uw natuurlijke temperament gemakkelijk zullen verstrikken of de innerlijke verdorvenheid van uw hart zullen prikkelen.

Nu kan het zijn dat uw levensomstandigheden van dien aard zijn dat u nooit in uw leven aan de verleidingen kon ontkomen. Maar u leed daar wel meer of minder onder, omdat zij zo gemakkelijk uw innerlijke verdorvenheid verlokten of uitdaagden. Het zou ook zo kunnen zijn dat u in levensomstandigheden verkeert die u iedere dag weer neerdrukken vanwege uw eerzucht, hartstocht, ontevredenheid en dergelijke zonden. Als u ook maar enige liefde tot uw ziel hebt, dan is het nu tijd om wakker te worden en uzelf te bevrijden als een vogel uit een boze strik!

Als u aan de banden van verzoekingen ontkomen bent, keer zo mogelijk niet terug naar plaatsen en omstandigheden waarin u uitgleed en viel. Petrus zou niet spoedig terugkomen naar de rechtszaal van de hogepriester. David zou ook niet snel weer op het dak van zijn huis wandelen, op het moment dat hij zich had moeten bevinden in de hitte van de strijd. Maar de specifieke omstandigheden van dit soort voorbeelden zijn onderling zo verschillend dat het onmogelijk is hiervan een brede opsomming te geven. Laat de vuistregel in al deze situaties het woord van de Spreukendichter zijn: ‘Kom niet op het pad van de goddelozen en treed niet op de weg van de bozen. Vermijd die, ga er niet langs, wijk ervan af en ga er voorbij’ (Spr. 4:14-15 EV). Aangezien wij zo weinig macht hebben over onze harten als zij eenmaal in aanraking komen met prikkels waarvoor zij gevoelig zijn, moeten we onze harten zo ver mogelijk daarvandaan houden. Owen vergelijkt dat met iemand die het haardvuur strikt gescheiden houdt van de brandbare delen van het huis waarin hij woont.

Voorzorgsmaatregelen

We dienen ook voorzorgsmaatregelen te treffen tegen alle verzoekingen die op ons afkomen. Dat is een belangrijk onderdeel van het waken over onze harten. Hierbij kunnen we volgens Owen de vraag verwachten: ‘Welke voorzorgsmaatregelen bedoelt u en waar moet ik die bewaren?’ In zijn antwoord wijst hij erop dat wij die voorzorgsmaatregelen in ons hart moeten nemen en daar ook moeten bewaren. Ons hart is namelijk een schatkamer. Daarin bewaren we alles wat we geestelijk bezitten, of dat nu goed is of slecht en daaruit komen ook al die goede of slechte dingen tevoorschijn (vgl. Matth. 12:35). Owen onderstreept door het volgende voorbeeld het belang om in deze schatkamer goede voorzorgsmaatregelen in acht te nemen en ons hart daarmee te versterken: Wanneer een vijandelijk leger oprukt om een kasteel te bestormen, kan de legerleiding tot de ontdekking komen dat het een sterke bezetting heeft en goed voorzien is van levensmiddelen om een beleg te doorstaan. In dat geval trekt het leger zich vaak terug en ziet van de aanval af. Zo is het ook met satan. Wanneer hij op ons afkomt en ontdekt dat onze harten zich verschanst hebben tegen zijn wapentuig en voorzieningen hebben getroffen om zich te verdedigen, vertrekt hij. Ja, dat niet alleen, hij slaat zelfs op de vlucht, zoals Jakobus zegt: ‘Hij zal van ons vluchten’ (vgl. Jak. 4:7). Wat zijn die voorzorgsmaatregelen? De meest belangrijke zijn de voorzorgsmaatregelen van het Evangelie. Die bestaan vooral hierin dat we ons hart vervuld houden met een besef van de liefde van God in Christus. Jozef bezat die en daarom riep hij bij het allereerste begin van de verzoeking uit: ‘Hoe kan ik zo’n groot kwaad doen en zondigen tegen God?’ (Gen. 39:9 EV). Dat was voor hem meteen het einde van de verzoeking. Zij kreeg hem niet in haar greep, maar ging weg. Hij werd beheerst door zo’n besef van de liefde van God dat de verzoeking daar niet tegen opgewassen was. ‘De liefde van Christus dringt ons’, zegt de apostel, ‘om voor Hem te leven’ (2 Kor. 5:14-15) en als gevolg daarvan de verzoekingen te weerstaan.

Naast de voorzorgsmaatregelen van het Evangelie kan – en moet! – iemand ook de voorzorgsmaatregelen van de wet in zijn hart opnemen. Dat zijn bijvoorbeeld: ontzag voor de geduchte toorn van God of vrees voor de dood, de hel en de straf. Maar deze verdedigingsmiddelen worden veel gemakkelijker overwonnen dan die van het Evangelie. Zij zullen zonder hulp nooit standhouden tegen een krachtige aanval. Elke dag lijden zij de nederlaag in mensen die overtuigd zijn van hun zonden. Harten die alleen daarmee gevuld zijn, zullen wel een poosje strijden, maar zich snel overgeven.

Dat brengt Owen tot een dringende oproep om met ons hele hart de voorzorgsmaatregelen van het Evangelie te nemen en die daar te bewaren:

 

Vul daarom uw hart met een besef van de liefde van God in Christus, met het eeuwige plan van Zijn genade, met het proeven van het bloed van Christus en Zijn liefde in het vergieten daarvan. Krijg smaak in de voorrechten die we daardoor bezitten: onze aanneming tot kinderen van God, rechtvaardiging en het feit dat we bij God welkom zijn. Vervul uw hart met gedachten over de schoonheid van heiligheid52 zoals die door Christus bedoeld is als het doel, de vrucht en het effect van Zijn dood. Dan zult u – wanneer u op een gewone geestelijke wijze met God wandelt – grote vrede en bescherming genieten tegen de verstoring door verzoekingen.

Mensen kunnen voortleven en doorsukkelen in een uiterlijke belijdenis en niet in staat zijn te zeggen wanneer zij enig levendig gevoel hadden van de liefde van God of van de voorrechten die wij hebben in het bloed van Christus. In dat geval weet ik niet wat zij kunnen bezitten om hen ervoor te bewaren in valstrikken terecht te komen. De apostel schrijft ons dat ‘de vrede van God onze harten zal bewaren’ (Fil. 4:7). Het woord voor ‘bewaren’ is afgeleid van een militaire term: een garnizoen. Daarom betekent ‘bewaren’ in de tekst: ‘zal bewaken als in een garnizoen’.

Nu zijn twee dingen kenmerkend voor een garnizoen: in de eerste plaats dat het is blootgesteld aan de aanvallen van de vijanden en vervolgens dat hierbinnen veiligheid te vinden is tegen hun aanslagen. Zo is het ook met onze zielen. Zij zijn blootgesteld aan verleidingen en worden voortdurend aangevallen. Maar als zich een garnizoen in hen bevindt of als zij als het ware als in een garnizoen bewaakt worden, zal de verzoeking niet binnendringen en als gevolg daarvan zullen wij niet in verzoeking komen. Hoe gebeurt dit dan? De apostel zegt: ‘De vrede van God zal dit bewerken.’ Wat is deze ‘vrede van God’? Een besef van Zijn liefde en gunst in Jezus Christus. Laat die in u blijven en zij zullen u als een garnizoen bewaken tegen welke aanvallen dan ook.53

 

Ten slotte tekent Owen hierbij nog aan dat we door de liefde van God in Christus in het hart te bewaren, alle verdedigingsmechanismen bezitten om ons tegen alle listen en lagen van verzoekingen te wapenen. Hoe geraffineerd, verhuld of overweldigend hun aanvallen ook zijn, zij worden op alle punten door de liefde en vrede van Christus weerstaan en afgeslagen. Daarom wordt dit aspect zo samengevat: ‘Zorg dat u de voorzorgsmaatregelen van het Evangelie voorhanden hebt, die uw ziel tot een goed verdedigde plaats maken tegen alle aanvallen van de verzoekingen.’

Wat te doen als de verzoeking komt?

Owen geeft nu een aantal richtlijnen hoe we waakzaam moeten zijn als de verzoeking voor het eerst op ons afkomt. In de eerste plaats dienen we altijd alert te zijn, zodat we de verzoeking in een vroeg stadium ontdekken. De meeste mensen ontdekken hun vijand niet, voordat zij door hem verwond worden. Ja, anderen kunnen soms scherp inzien dat deze mensen in zware strijd verwikkeld zijn, terwijl zij daarvoor zelf nog volstrekt ongevoelig zijn. Zij blijven slapen zonder te beseffen in welk gevaar zij verkeren, totdat anderen bij hen komen en hen wakker schudden door hun te zeggen dat hun huis in brand staat.

De meeste verzoekingen zijn niet gemakkelijk te ontdekken. Weinig mensen hebben er daarom erg in dat het kwaad in aantocht is, totdat het te laat is en zij ontdekken dat zij daarin verstrikt zijn, als zij er niet al door verwond zijn. Daarom waarschuwt Owen: ‘Wees waakzaam om op tijd de valstrikken te ontdekken die voor u zijn uitgezet. Let ook op het overwicht dat de vijanden op u hebben, voordat hun kracht en sterkte toeneemt en voordat ze zich verbonden hebben met uw zondige begeerten en hun vergif verspreid hebben in uw ziel.’

Vervolgens moeten we ook letten op het eigenlijke doel waar het de verzoekingen om te doen is. Satan en onze eigen zondige begeerten werken actief met de verzoekingen mee. Nu is het doel van onze vleselijke begeerten niets anders dan het ergste van het ergste, want alles wat uit hen voortkomt, is verklaarde vijandschap tegen God. Daarom waarschuwt Owen:

 

Let dus op de zondige begeerten in hun eerste aanvallen – wat voor voorwendsels zij ook maken – als uw doodsvijanden. ‘Ik haat ze’, zegt de apostel (Rom. 7:15) – dat is de werking van die begeerte in mij. ‘Ik haat ze; zij is de grootste vijand die ik heb. O, dat zij gedood en vernietigd was! O, dat ik verlost was uit haar macht!’ Besef daarom dat in de eerste aanval of bestorming door welke verzoeking ook de meest vervloekte gezworen vijand op u af komt. Hij overvalt u en dat doet hij met het oog op uw volstrekte ondergang, zodat het de grootste dwaasheid in de wereld zou zijn om uzelf in zijn armen te werpen om te gronde gericht te worden. (…) Heeft satan, die ook zijn aandeel heeft in elke verzoeking, een vriendelijker bedoeling met u? Om u te bedriegen als een slang en te verslinden als een leeuw, dat is de ‘vriendschap’ die hij aan u verschuldigd is.

Ik zal er alleen nog aan toevoegen: het is niet zozeer zijn bedoeling om u te verleiden tot de zonde tegen de wet; zijn pijlen zijn vooral gericht tegen uw aandeel in het Evangelie. Hij zou de zonde alleen maar een brug willen maken om daarover te gaan naar een beter terrein, namelijk om u aan te vallen met het oog op uw aandeel in Christus. Hij die vandaag misschien zal zeggen: ‘U mag het best wagen met de zonde, omdat u deelhebt aan Christus’, zal u morgen aanspreken met de bedoeling dat u geen deelhebt aan Christus, omdat u gezondigd hebt. Wanneer de verzoekingen bij ons binnenkomen, moeten we die in de derde plaats tegemoet gaan met gelovige gedachten over Christus aan het kruis. Dat zal maken dat zij voor u terugdeinzen. Houd u niet bezig met onderhandelingen of discussies met de verzoekingen als u daarin niet terecht wilt komen. Zeg dan: ‘Het is Christus Die gestorven is – Die stierf voor zulke zonden als deze!’ Dit wordt bedoeld met de woorden: ‘en neemt het schild van het geloof aan, waarmee u al de vurige pijlen van satan kunt uitblussen’ (vgl. Ef. 6:16). Het geloof bewerkt dit door zich vast te klemmen aan de gekruisigde Christus, Zijn liefde die Hij hierin openbaart en wat Hij daarin leed voor de zonde. Laat uw verzoekingen zijn wat ze willen – of het nu een verzoeking is tot de zonde, tot vrees of tot twijfels met betrekking tot de zonde of tot de toestand en situatie waarin u geestelijk verkeert – zij zijn niet in staat om zich staande te houden tegen het geloof dat het vaandel van het kruis opheft.54

 

In dit verband wijst Owen de rooms-katholieke praktijken van het opheffen van een zichtbaar kruis of het slaan van een kruis radicaal van de hand. Dat is slechts een uiterlijke vorm die zonder enig effect blijft. ‘Maar geloof te oefenen op de gekruisigde Christus, dat is werkelijk onszelf bekruisen met het teken van het kruis en daarbij zullen we de boze overwinnen’ (vgl. 1 Petr. 5:9).

Verrast door verzoekingen

Laten we ten slotte veronderstellen dat we verrast worden door verzoekingen en ongemerkt daarin verstrikt raken, zodat het te laat is om ons nog te verzetten tegen hun eerste binnendringen. Wat moeten we dan doen om daardoor niet helemaal overweldigd en meegesleept te worden? Owen geeft daarvoor de volgende drie aanwijzingen.

In de eerste plaats, doe precies hetzelfde als Paulus deed: smeek God telkens opnieuw dat de verzoekingen ‘van u zouden wijken’ (2 Kor. 12:8). Als u daarin volhardt, zult u beslist spoedig daaruit verlost worden of genoeg genade ontvangen om daardoor niet volkomen verslagen te worden. Alleen, richt uw gedachten hierbij niet zozeer op de zonden waartoe u verzocht wordt, want die roepen vaak verdere verstrikkingen op. Maar stel uzelf teweer tegen de zuigkracht van de verzoeking zelf! Bid tegen de verzoeking in dat zij mag weggaan en wanneer zij verdwenen is, kunt u rustiger kijken naar de zonden en de vleselijke begeerten waarop de verzoekingen zich richten.

Vlucht vervolgens heel in het bijzonder tot Christus, aangezien met nadruk gezegd wordt dat ook Hij verzocht is geweest. Smeek tot Hem om u hulp te bieden ‘in deze tijd van nood en ellende’ (Hebr. 4:16 EV). De apostel onderricht ons in deze passage namelijk dat ‘Hij in alle dingen verzocht is geweest en daarom in staat is om hen te hulp te komen die verzocht zijn’ (vgl. Hebr. 2:18). Wat betekenen deze woorden dan? Owen geeft de volgende toelichting:

 

‘Wanneer u verzocht wordt en op het punt staat te bezwijken, wanneer u hulp nodig hebt – u moet die hebben, anders zou u omkomen! – richt uw geloof dan heel in het bijzonder op Christus zoals Hij verzocht is geweest. Dat wil zeggen: overweeg dat Hij Zelf verzocht is geweest, dat Hij daaronder leed en dat Hij alle verzoekingen overwon. Dat deed Hij niet alleen ter wille van Zichzelf, maar omdat Hij Zich ter wille van ons aan de verzoekingen onderwierp, deed Hij dat voor ons.’ Hij overwon de verzoekingen in en door Zichzelf, maar ter wille van ons. Ontleen, ja, verwacht daarom hulp van Hem (Hebr. 4:15-16). Werp u neer aan Zijn voeten, maak uw klacht aan Hem bekend, smeek om Zijn hulp en het zal niet tevergeefs zijn.55

 

Zie in de derde plaats op Hem, Die bevrijding beloofd heeft. Overweeg dat Hij getrouw is en u niet zal laten verzocht worden boven wat u kunt verdragen (vgl. 1 Kor. 10:13 EV). Overweeg dat Hij u een troostvolle afloop van deze beproevingen en verzoekingen heeft toegezegd. Breng de beloften van hulp en bevrijding die Hij gedaan heeft in herinnering en overpeins die in uw hart. Verlaat u erop dat God ontelbare middelen heeft die u onbekend zijn om u van de verzoekingen te bevrijden. Van dat laatste geeft Owen de volgende reeks voorbeelden:

 

God kan een beproeving zenden die uw hart zal doden met betrekking tot de verzoeking, wat die ook is. Dan zal wat eerder een zoet snoepje onder uw tong was,56 geen smaak meer voor u hebben of genot aan u geven. Uw verlangen daarnaar zal gedood worden, zoals het geval was bij David (vgl. 1 Kon. 1:1-4). Vervolgens kan Hij door een bepaalde voorzienige leiding alle omstandigheden veranderen waaruit uw verzoeking voortkomt. In dat geval neemt Hij de brandstof uit het vuur weg en zorgt ervoor dat het vanzelf uitgaat. Dat was het geval met diezelfde David op de dag van de strijd (vgl. 1 Sam. 29). Hij kan ook satan onder uw voeten verpletteren (vgl. Rom. 16:20), zodat hij u niet langer iets zal durven inblazen wat tot uw nadeel is. De God des vredes zal dat doen, zodat u niets meer van hem zal horen. Hij kan u ook zoveel genade geven dat u bevrijd kunt worden, weliswaar niet van de verzoeking zelf, maar van de neiging in uw hart daartoe en het gevaar ervan, zoals het geval was met Paulus (vgl. 2 Kor. 12:8-9). Hij is bovendien bij machte u zo’n troostvolle overtuiging te geven van de uiteindelijke goede afloop, dat u verkwikt zult worden in uw beproevingen en bewaard zult worden voor de kwelling van de verzoekingen, zoals bij dezelfde apostel Paulus het geval was (vgl. 2 Tim. 1:12). Ook kan Hij de verzoekingen volledig van u afnemen en u een volkomen overwinnaar maken (vgl. Rom. 8:37). Er zijn ook nog ontelbare andere manieren die Hij heeft om u ervoor te bewaren dat u niet in verzoeking komt, zodat u erdoor verslagen wordt.57

 

Ten slotte dringt Owen erop aan om na te gaan waar de verzoeking die ons verraste, is binnengedrongen en op welke manier dat is gegaan. Dan dienen we de zwakke plekken zo snel mogelijk te versterken. Laten we onze zielen behandelen als een wijze arts! Stel een onderzoek in wanneer, hoe en door welke middelen u in deze kwaal terechtkwam. Als u dan ontdekt dat onachtzaamheid, zorgeloosheid en gebrek aan waakzaamheid over uzelf daaraan ten grondslag gelegen hebben, herstel uw ziel dan daar! Beween dat alles voor de Heere. Herstel die zwakke plekken en ga dan verder met het werk dat voor u ligt!



50. Owen, Works VI, 131-132.

51. Owen, Works VI, 132.

52. Dit is de weergave van de King James Version van de woorden uit o.a. 1 Kron. 16:29; Ps. 29:2; 96:9; 110:3. De Statenvertaling heeft hier: ‘De heerlijkheid des heiligdoms’ of: ‘In heilige sierradiën’. Zie ook de kanttekeningen bij verschillende van deze teksten. De uitdrukking ‘de schoonheid van heiligheid’ (‘the beauty of holiness’) komt bij de puriteinen vaak voor.

53. Owen, Works VI, 134.

54. Owen, Works VI, 135-136.

55. Owen, Works VI, 136.

56. Letterlijk vertaald: ‘een zoete bete onder de tong’ (‘a sweet morsel under the tongue’). Hiermee wordt verwezen naar zonden die wij voortdurend koesteren. Deze uitdrukking wordt binnen de puriteinse traditie vrij vaak gebruikt. Zij is ontleend aan Job 20:12 (EV).

57. Owen, Works VI, 137.
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BEWAAR HET WOORD VAN DE
LIJDZAAMHEID VAN CHRISTUS!
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De richtlijnen die Owen in de vorige hoofdstukken heeft gegeven, gaan vooral over verschillende aanwijzingen die overal verspreid in de Schrift staan. Nu vat hij dat alles samen in één centrale, algemene richtlijn. Deze bevat volgens hem een beproefd tegengif tegen het gif van de verzoekingen. Christus Zelf heeft het ons gegeven in de brief aan de kerk van Philadelphia. ‘Omdat’, zo zegt Hij daar, ‘u het Woord van Mijn lijdzaamheid58 bewaard hebt, zal Ik u ook bewaren uit het uur van de verzoeking die over de gehele wereld komen zal, om hen te verzoeken die op de aarde wonen’ (Openb. 3:10). Nu is Christus ‘Dezelfde, gisteren en heden en in der eeuwigheid’ (vgl. Hebr. 13:8). Zoals Hij handelde met de Kerk van Philadelphia, zo zal Hij ook met ons handelen. Dat wil zeggen: als wij ‘het Woord van Zijn lijdzaamheid bewaren’, zal Hij ons ‘uit het uur van de verzoeking bewaren’. Dit is de manier bij uitstek om de hele zorg in deze zware aanvechting op Hem te wentelen Die in staat is om die te dragen. Daarom wil Owen hier laten zien wat het betekent ‘het Woord van Christus lijdzaam te bewaren’, opdat wij zouden weten hoe we onze plicht hierin moeten vervullen.

Het Woord van Christus’ geduld

Het Woord van Christus is het Woord van het Evangelie. Daarom wordt het ‘het Woord van Christus’ genoemd (Kol. 3:16) of ‘het Evangelie van Christus’ (Rom. 1:16; 1 Kor. 9:12) en ‘de leer van Christus’ (Hebr. 6:1). De toevoeging ‘van Christus’ wil twee dingen zeggen. Allereerst is het Woord afkomstig van Hem: Hij is ‘de eerste Auteur’ (Hebr. 1:1-2). Maar Hij is tegelijk ook het voornaamste onderwerp waarover het Woord spreekt (Joh. 5:39; 2 Kor. 1:20).

Nu wordt dit Woord hier speciaal ‘het Woord van Christus’ lijdzaamheid of van Zijn geduldig verdragen genoemd vanwege dat geduld en die lankmoedigheid die Hij daarin laat zien tegenover de hele schepping en alle schepselen die daarin leven. Hij doet dat zowel actief als passief: actief in het geduld dat Hij aan mensen betoont en passief in wat Hij van hun kant moet ondergaan.

Owen verduidelijkt dat naar drie kanten. In de eerste plaats is Christus geduldig ten opzichte van Zijn kinderen: Hij behandelt hen met eindeloos geduld, maar ondergaat ook veel lijden van hen. Hij is ‘lankmoedig over ons’ (2 Petr. 3:9), dat wil zeggen: over ons die geloven. Het Evangelie is het Woord van Christus’ geduld juist met betrekking tot de gelovigen. Iemand die vertrouwd is met het Evangelie, weet dat daarin geen eigenschap van Christus heerlijker wordt voorgesteld dan die van Zijn geduld. De Heere heeft zoveel blijken van liefdeloosheid ervaren; zoveel beledigingen zonder dat daarvoor een oorzaak was; zoveel veronachtzaming van Zijn liefde; zoveel openlijke beledigingen van Zijn genade en zoveel schendingen van beloften aan Hem! Dat alles maakt duidelijk dat het Evangelie niet alleen het Woord van Zijn genade is, maar ook het Woord van Zijn geduld.

Hij lijdt vervolgens ook nog van hen in alle schande die zij brengen op Zijn Naam en op Zijn wegen en Hij lijdt in hen want ‘in al hun benauwdheden was Hij benauwd’ (vgl. Jes. 63:9). Bovendien is Hij geduldig ten opzichte van Zijn uitverkorenen die nog niet krachtdadig geroepen en tot Christus gekomen zijn. Owen licht dat als volgt toe:

 

Hij staat te wachten aan de deur van hun harten en klopt om binnen te komen (Openb. 3:20). Op alle mogelijke manieren laat Hij Zich met hen in en toch staat Hij daar en wacht, totdat ‘Zijn hoofd vervuld is met de dauw en Zijn haarlokken met de druppels van de nacht’ (vgl. Hoogl. 5:2). Dat wil zeggen: Hij verdraagt als het ware de koude en de ongemakken van de nacht, opdat Hij wanneer de morgen gekomen is, mag binnenkomen. Vaak wordt Hij door hen gedurende een lange periode persoonlijk veracht, vervolgd in Zijn heiligen, in de wegen die Hij gaat en gesmaad in Zijn Woord. Ondertussen staat Hij maar aan de deur in het Woord van Zijn geduld, terwijl Zijn hart vol is van liefde tot hun arme, opstandige harten.59

 

In de derde plaats is Hij geduldig ten opzichte van deze ondergaande wereld. Daarom wordt de tijd van Zijn Koninkrijk op deze aarde ‘de tijd van Zijn lijdzaamheid of Zijn geduld’ genoemd (Openb. 1:9). Ook ‘verdraagt Hij de vaten des toorns met veel lankmoedigheid’ (Rom. 9:22). Terwijl het Evangelie bediend wordt in de wereld, gaat Zijn geduld met de mensen die in de wereld wonen zo ver dat de heiligen in de hemel en op de aarde verbijsterd raken en uitroepen: ‘Hoelang moet dit nog duren?’ (Ps. 13:2-3; Openb. 6:10). De mensen in de wereld spotten met Hem en met Zijn woorden, alsof Hij een afgod was die zich willoos laat beschimpen (2 Petr. 3:4). Hij heeft van hen bittere verwijten te verduren met betrekking tot Zijn Naam, de wegen waarlangs Hij leidt, Zijn verering en aanbidding, Zijn heiligen, Zijn beloften, Zijn bedreigingen en al Zijn recht op eer en liefde. Toch gaat Hij daaraan steeds weer voorbij, laat hen begaan en doet hun alleen maar goed. Hij zal deze wijze van werken niet plotseling afbreken, totdat het Evangelie niet meer gepredikt zal worden. Geduld moet noodzakelijk het Evangelie vergezellen. Dit nu is het Woord dat wij moeten bewaren, opdat wij bewaard worden uit ‘het uur van de verzoeking’.

Het kennen van dit Woord

Nu worden er in het bewaren van dit Woord drie dingen verondersteld: we moeten het kennen, het waarderen en het gehoorzamen. Allereerst gaat het dus om kennis. Wie dit Woord wil bewaren, moet het kennen en ermee vertrouwd zijn in verschillende opzichten. In de eerste plaats moeten wij dit Woord kennen als een Woord van genade en barmhartigheid dat bij machte is om ons te zalig te maken. ‘Het Evangelie is een kracht van God tot zaligheid’ (Rom. 1:16). ‘De genade van God die de zaligheid brengt, is aan alle mensen verschenen en onderwijst ons (door het Woord) dat wij godzalig zouden leven in deze wereld’ (Tit. 2:11-12 EV). ‘Het Woord van Zijn genade, dat machtig is ons op te bouwen en ons een erfdeel te geven onder al degenen die geheiligd worden’ (Hand. 20:32 EV). ‘Het Woord dat bij machte is onze zielen zalig te maken’ (Jak. 1:21). Het Woord van het Evangelie moet dus bekend zijn als een Woord van barmhartigheid, genade en vergeving, als het enige middel om geestelijk leven te bewerken en de eeuwige erfenis te verkrijgen. Wanneer wij door het geloof ervaren dat het Woord dát voor ons betekent, zullen wij ons van harte ervoor inzetten het te bewaren.

Vervolgens dienen wij dit Woord te kennen als een Woord van heiligheid en zuiverheid dat bij machte is om ons te heiligen. ‘Gijlieden zijt rein om het woord dat Ik tot u gesproken heb’, zegt de Zaligmaker (Joh. 15:3). Dat is ook de bedoeling van Zijn gebed: ‘Heilig hen in Uw waarheid; Uw Woord is de waarheid’ (Joh. 17:17). Als wij het Woord van Christus’ geduld niet kennen als een heiligend en reinigend Woord en de kracht daarvan niet ervaren in onze eigen ziel, zijn wij niet alleen onbekend met het Woord, maar bewaren we het ook beslist niet.

De lege, uiterlijke belijdenis die Owen in zijn dagen zoveel tegenkomt, is zelfs onbekend met de eerste stap op het pad van deze roeping. Daardoor komt het dat de meeste uiterlijke belijders zomaar overwonnen worden onder de kracht van verzoekingen. Want mensen die vol zijn van zichzelf, van de wereld, van razernij, eerzucht en van bijna alle soorten onreine lusten, praten maar raak over het bewaren van het Woord van Christus, zonder dat in praktijk te brengen!

In de derde plaats dienen we dit Woord ook te kennen als een Woord van vrijheid en kracht om ons echt in de vrijheid te stellen. Daarbij gaat het Owen niet alleen erom bevrijd te worden van de schuld van de zonde en van de toorn, want dat doet het Woord vooral als Woord van genade en barmhartigheid. Het gaat er ook niet alleen om verlost te worden van de macht van de zonde, want dat doet het vooral als een Woord van heiligheid. Maar het gaat er speciaal om dat we bevrijd worden van alle vormen van uiterlijke goedkeuring en lof van mensen en de wereld die ons kunnen verstrikken of in slavernij brengen. Het Woord van bevrijding kondigt af dat wij ‘als vrije burgers onderdanen zijn van Christus’ en niemand dienen als slaaf (Joh. 8:32; 1 Kor. 7:23). Natuurlijk betekent dit niet dat we hierdoor bevrijd zijn van de verschuldigde gehoorzaamheid aan onze meerderen en ook niet van onze plichten of dat het ons vrijstaat om enige zonde te doen (1 Petr. 2:16). Maar in de volgende twee opzichten is het een Woord van vrijheid, van een onbekrompen geest en van bevrijding van slavernij. In de eerste plaats is ons geweten vrij met betrekking tot de aanbidding en het dienen van God (Gal. 5:1). We behoeven ons niet te laten knechten door het juk van menselijke voorschriften voor de liturgie, zoals dat gebeurt in de Anglicaanse Kerk of in de Kerk van Rome. In de tweede plaats zijn we in de loop van onze pelgrimstocht bevrijd van de verachtelijke slaafse onderdanigheid aan mensen of dingen van de wereld.

Het Evangelie schenkt een vrije, grootmoedige en edele geest in onderworpenheid aan God en aan niemand anders. Daarin wordt een geest geschonken ‘niet van vrees, maar van kracht en van liefde en van gezond verstand’ (2 Tim. 1:7 EV); een geest die ‘in geen ding verschrikt wordt’ (Fil. 1:28) en niet heen en weer geslingerd wordt door welk bijoogmerk dan ook. Er is niets wat het Evangelie meer onwaardig is dan een geest die in slavendienst is van bepaalde mensen of dingen en zichzelf te grabbel gooit aan de lusten van mensen of aan de verschrikkingen van de wereld. Hij die zo het Woord van Christus’ geduld werkelijk kent en ook in Zijn kracht bewaart, is juist daardoor bevrijd van ontelbare en onbeschrijflijke verzoekingen.

Ten slotte moeten wij dit Woord kennen als een Woord van troost om ons in iedere toestand te ondersteunen, in het bijzonder als het ons aan van alles ontbreekt. Het is een Woord dat vergezeld gaat van een onuitsprekelijke vreugde en dat vol is van heerlijkheid (1 Petr. 1:8 EV). Het geeft ondersteuning, verlichting, verkwikking, voldoening, vrede, vertroosting, vreugde, roem en heerlijkheid in elke situatie, wat die ook mag zijn. Daarom is het kennen van het Evangelie van het geduld van Christus het eerste stuk – en een belangrijk stuk! – van de situatie dat wij bewaard worden uit het uur en de kracht van de verzoekingen.

Waardering en gehoorzaamheid

Bij het bewaren van het Woord behoort ook dat we het waarderen. We dienen het te bewaren als een kostbare schat. ‘Bewaar dat uitnemende pand – dat is het Woord van het Evangelie – door de Heilige Geest’, schrijft de apostel (2 Tim. 1:14 EV) en ergens anders zegt hij: ‘Houd vast aan het betrouwbare Woord’ (Tit. 1:9 EV). Het is immers het Woord dat heel het heilswerk van Christus in de wereld omvat. Wanneer we het Woord van Christus’ geduld bewaren, houdt dat in dat we het waarderen als onze grootste schat. Zij die de zorg van Christus ervaren in de tijd van verzoeking, mogen niet zorgeloos omgaan met de grote bewijzen van Zijn trouwe zorg in de Schriften.

Ten slotte bestaat het bewaren van dit Woord van Christus’ lijdzaamheid in persoonlijke gehoorzaamheid. Daarmee bedoelt Owen het volledig naleven van al Zijn geboden waartoe ieder gelovige zich verplicht weet en waartoe hij van harte bereid is (vgl. Joh. 14:15). Wanneer het Evangelie van Christus op veel tegenstand in de wereld stuit, maakt dat het Evangelie in heel speciale zin het Woord van Zijn lijdzaamheid of Zijn geduld. In die situatie is het de kern van onze roeping om zo nauw mogelijk met Christus verenigd te zijn in heiligheid en volstrekte gehoorzaamheid.

Owen benadrukt dat dit alles in praktijk moet worden gebracht met een gedreven geest, een brandend hart en noeste ijver. Dat geldt voor alle richtlijnen die hij tot nu toe gegeven heeft, maar zeker voor deze laatste. Zodoende is nu het moment gekomen dat hij samenvattend kan beschrijven wat het betekent om het Woord van Christus’ lijdzaamheid te bewaren en zo bewaard te worden voor de kracht van de verzoekingen. Zijn definitie luidt als volgt:

 

Hij die goed bekend geraakt is met het Evangelie in al zijn uitnemendheid, zodat het voor hem een Woord van barmhartigheid, heiligheid, vrijheid en vertroosting geworden is, waardeert het in al zijn aspecten als zijn meest uitgelezen en enige schat. Hij ziet het als zijn taak, ja, zijn levenswerk om zich daaraan over te geven in volstrekte gehoorzaamheid. Wanneer tegenstand en afval van het geloof het geduld van Christus tot het uiterste op de proef stellen, is het gevolg in het bijzonder dat hij bewaard zal worden uit het uur van de verzoeking.60

Het Woord van de drie-enige God bewaart voor verzoekingen

De zojuist genoemde omschrijving vat niet alleen alles samen wat tot nu toe gezegd is, maar sluit ook alle andere wegen en middelen uit die zich aandienen om niet in verzoeking te komen. Dat hier, en hier alleen, het enige middel te vinden is om ons tegen verzoekingen te beschermen, blijkt uit het volgende.

Het bewaren van het Woord van Christus’ lijdzaamheid wordt in de Schrift uitdrukkelijk verbonden met de belofte van bescherming. Dit wordt plechtig beloofd in de brief aan de kerk van Philadelphia: ‘Omdat gij Mijn Woord bewaard hebt (…) zo zal Ik ook u bewaren uit de ure der verzoeking die over de gehele wereld komen zal’ (Openb. 3:10). Nu moeten we in elke belofte op drie dingen letten. In de eerste plaats op de trouw van de Vader, Die de belofte geeft; vervolgens op de genade van de Zoon, Die de inhoud van de belofte is en ten slotte op de kracht en de doeltreffendheid van de Heilige Geest, Die de belofte uitwerkt. Alle drie de Personen hebben Zich verbonden om zulke mensen uit het uur van de verzoeking te bewaren. Owen werkt dit als volgt uit.

 

Allereerst is het dus de trouw van God die de belofte vergezelt. Hier ligt het fundament van onze bescherming en bevrijding. Hoewel wij verzocht worden, toch zullen wij bewaard worden uit het uur van de verzoekingen. Het zal niet te sterk voor ons worden. Wij zullen in staat zijn om te verdragen wat over ons komt en wij zullen ontkomen aan dat wat te moeilijk voor ons is.

Maar wat voor zekerheid hebben wij daarvan? De trouw van God! ‘God is getrouw, Die u niet zal laten verzocht worden, boven hetgeen gij kunt verdragen, maar Hij zal met de verzoeking ook de weg geven om daaraan te ontkomen, opdat gij ze kunt verdragen’ (1 Kor. 10:13 EV). Waarin wordt Gods trouw zichtbaar en daadwerkelijk bewezen? Daarin dat ‘Hij, Die het beloofd heeft, getrouw is’ (Hebr. 10:23). Zijn trouw bestaat immers in de vervulling van Zijn beloften. ‘Hij blijft getrouw:

Hij kan Zichzelf niet verloochenen’ (2 Tim. 2:13), zodat Gods trouw zich verplicht heeft om ons te beschermen wanneer wij onder de belofte zijn. Vervolgens ligt in iedere verbondsbelofte de genade van de Zoon besloten. Dit is de hoofdinhoud van alle beloften: ‘Ik zal u bewaren.’ Hoe? ‘Door Mijn genade die met u is.’ Zodoende zal ieder mens die een recht op deze belofte heeft, alle hulp die de genade van Christus kan geven, in het uur van de verzoeking ook genieten. De verzoeking van Paulus steeg tot grote hoogte. Zij was waarschijnlijk gekomen tot het moment waarop zij zou zegevieren. Hij ‘smeekte de Heere’ (2 Kor. 12:8 EV), dat is de Heere Jezus Christus, om hem te helpen. Hij ontving dit antwoord van Hem: ‘Mijn genade is u genoeg’ (2 Kor. 12:9).

Dat het de Heere Christus en Zijn genade was met Wie hij hier in het bijzonder te doen had, wordt duidelijk in het slot van dat vers: ‘Daarom zal ik roemen in mijn zwakheid, opdat de kracht van Christus op mij zou rusten’ (EV) of dat ‘de krachtige uitwerking van de genade van Christus zichtbaar wordt in mijn bewaring’.61 Iets dergelijks lezen we in Hebreeën 2:18: ‘Want in hetgeen Hij Zelf verzocht zijnde, geleden heeft, kan Hij degenen die verzocht worden te hulp komen.’

Ten slotte vergezelt de doeltreffende kracht van de Heilige Geest de beloften. Hij wordt ‘de Heilige Geest der belofte’ genoemd (vgl. Ef. 1:13). Dat is niet alleen zo omdat Hij door Christus beloofd is, maar ook omdat Hij daadwerkelijk Zijn belofte houdt en die tot vervulling brengt in onze zielen. Bovendien is Hij er ook bij betrokken om onze ziel te bewaren bij het wandelen volgens de regel die voorgeschreven is. Zo lezen we in Jesaja 59:21: ‘Mij aangaande, dit is Mijn verbond met hen, zegt de HEERE: Mijn Geest, Die op u is, en Mijn woorden die Ik in uw mond gelegd heb, die zullen van uw mond niet wijken, noch van de mond uws zaads, noch van de mond van het zaad uws zaads, zegt de HEERE, van nu aan tot in eeuwigheid toe.’

Dus is al deze hulp aanwezig waar de belofte is. De trouw van God de Vader, de genade van de Zoon en de kracht van de Heilige Geest zijn alle betrokken bij onze bewaring.62

Wij moeten het Woord voortdurend bewaren

Wij dienen ook van onze kant Christus’ Woord van geduld voortdurend en volkomen te bewaren. Dan zal dat ons hart in zo’n toestand houden dat geen overrompelende verzoeking zich van haar meester kan maken, zodat zij volledig de overhand over haar krijgt. David bidt daarom: ‘Laat onkreukbaarheid en oprechtheid mij behoeden’ (Ps. 25:21 EV). Met deze begrippen ‘onkreukbaarheid’ en ‘oprechtheid’ wordt op oudtestamentische wijze het bewaren van het Woord van Christus aangeduid, namelijk een volkomen wandelen met God in nauwe verbondenheid met Hem. Hoe kunnen onkreukbaarheid en oprechtheid iemand dan behoeden? Wel, doordat hij zijn hart in zo’n toestand houdt en zo aan alle kanten beschermd laat zijn, dat geen kwaad dichtbij kan komen of het in zijn greep kan krijgen. Als iemand het aan oprechtheid ontbreekt, dan biedt hij aan de verzoeking een open ruimte om binnen te komen (Jes. 57:21).63

Het Woord van Christus bewaren, wil zeggen dat we dat voortdurend doen, zoals al is aangetoond. Dit brengt de genade in beoefening in alle onderdelen van het innerlijke leven64 en bekleedt haar met de gehele wapenrusting van God (vgl. Ef. 6:11vv.). Het verstand is vol licht; de gevoelens vol van liefde en heiligheid. Laat de wind blazen uit welke richting hij wil: de ziel is beschermd en versterkt. Laat de vijand aanvallen wanneer of met welke middelen hij wil, alle voelhorens van de ziel van zo iemand zijn op hun hoede.

Vooral om de volgende twee redenen komen bevrijding van de verzoekingen en een besef van innerlijke zekerheid uit het voortdurend bewaren van het Woord voort. In de eerste plaats worden op deze manier de neigingen van het hart met betrekking tot de verzoekingen gedood. Wanneer een verzoeking de overhand krijgt, komt dat hierdoor dat ons hart bereid is om met de inhoud van de verzoeking in te stemmen. Er zijn zondige begeerten binnen in ons die passen bij de verleidingen van de wereld of van satan buiten ons. Daarom herleidt Jakobus alle verzoekingen tot ‘onze eigen begeerten’ (Jak. 1:14), omdat zij daaruit voortkomen of door onze begeerten effectief gemaakt worden, zoals al uiteengezet is. Owen past dat op de volgende manier toe:

 

Waarom keren verschrikkingen en bedreigingen ons af van de standvastigheid die wij verschuldigd zijn in het volbrengen van onze plicht? Komt dat niet doordat er een ongedode, vleselijke vrees in ons overgebleven is die ons op zo’n moment in verwarring brengt? Hoe komt het dat de verleidingen van de wereld en het toegeven aan mensen ons verstrikken? Is dat niet omdat onze gevoelens gevangen worden in de dingen en de overwegingen die ons voorgesteld worden? Welnu, wanneer wij het Woord van Christus’ geduld bewaren op de manier die uiteengezet is, dan houdt dat het hart gedood voor deze dingen. Dus raakt het daarin ook niet gemakkelijk verstrikt. De apostel zegt immers: ‘Ik ben met Christus gekruisigd’ (Gal. 2:20).

Hij die dicht bij Christus blijft, is met Hem gekruisigd en is dood voor alle begeerten van het vlees en van de wereld, zoals vollediger staat te lezen in Galaten 6:14: ‘Maar het zij verre van mij dat ik zou roemen, anders dan in het kruis van onze Heere Jezus Christus, door welke de wereld mij gekruisigd is, en ik der wereld.’ Hier is het huwelijk verbroken en is alle liefde, alle verstrikkende liefde, ontbonden. Het hart is voor de wereld gekruisigd en voor alle dingen die zich daarin bevinden. Nu is de inhoud van alle verzoekingen bijna helemaal uit de wereld weggenomen. (…) ‘Wanneer het om deze dingen gaat’, zegt de apostel, ‘ben ik voor hen gekruisigd’ (en zo is het met ieder die het Woord van Christus bewaart). ‘Mijn hart is voor hen gedood. Ik heb geen verlangen naar hen, geen behagen en geen vreugde in hen en zij zijn voor mij gekruisigd. De kronen, de roem, de tronen, de genietingen en de financiële voordelen van de wereld, daarin zie ik niets begeerlijks. De lusten en het zinnelijk genot; de liefde, de achting en eer van mensen; een goede naam en reputatie bij hen, dat zijn allemaal dingen van nul en generlei waarde. Ze betekenen niets voor mij.’ De man die innerlijk zo gesteld is, wordt beschermd tegen aanvallen van velerlei verzoekingen. Toen Achan het ‘schoon sierlijk Babylonisch overkleed, tweehonderd sikkelen zilver en een gouden staaf’ zag, ‘begeerde hij die’ eerst en toen ‘nam hij die’ (Joz. 7:21 EV). Zo spreidt de verzoeking listig het Babylonische overkleed van gunst, lof en vrede, het zilver van genot of van financieel voordeel tezamen met de gouden genoegens van het vlees uit voor de ogen van mensen. Als deze dingen in hen leven en niet gedood zijn, zullen zij meteen de begeerte aanwakkeren. Wat voor vrees voor straf daaruit ook zal voortkomen, ons hart zal uitgaan naar het bedrijven van ongerechtigheid of we zullen onze hand ernaar uitsteken. Hierin ligt dus de zekerheid van zo’n innerlijke gesteldheid als hierboven beschreven is. Zij gaat altijd gepaard met een hart dat het kwade doodt, dat gekruisigd is aan de dingen die de inhoud vormen van onze verzoekingen. Zonder deze gesteldheid is het volstrekt onmogelijk dat we ook maar één ogenblik bewaard worden, wanneer een verzoeking ons overvalt. Als lust en liefde tot de dingen die in de verzoeking voorgesteld, gesuggereerd en aanbevolen worden, in ons levend en krachtig zijn, zullen we niet in staat zijn weerstand te bieden en staande te blijven.65

 

Vervolgens is het zo dat ons hart in deze toestand vervuld is met voortreffelijker dingen. Hierdoor heeft het een bescherming tegen iedere verzoeking. Let maar op de stellige uitspraak van Paulus: alles was voor hem ‘schade en drek’ (Fil. 3:8). Wie zou grote moeite doen om zijn armen vol te hebben met schade en drek? Waaruit komt het voort dat hij de meest kostbare dingen in de wereld zo waardeert? Dat komt door de hoge achting die hij had voor de uitnemendheid van Christus (zie vs. 8 en 10). Owen borduurt nog even op dit thema voort:

 

Wanneer de ziel de gemeenschap met Christus beoefent en met Hem wandelt, drinkt hij de nieuwe wijn en kan niet verlangen naar de oude dingen van deze wereld, want hij zegt: ‘De nieuwe is beter.’66 Hij proeft iedere dag hoe genadig de Heere is en daarom verlangt hij niet naar de lekkernijen van verboden dingen die inderdaad geen smaak hebben. Hij die zich erop toelegt dagelijks te eten van de boom des levens, zal geen trek hebben in andere vruchten, ook al schijnen de bomen die ze voortbrengen in het midden van het paradijs te staan. Dit gebruikt de bruid in het Hooglied als middel tot haar bescherming, namelijk de uitnemendheid die zij door dagelijkse gemeenschap in Christus en Zijn genadegaven vond, meer dan in alle andere begeerlijke dingen (vgl. Hoogl. 2:3).

Laat een gelovige zich met het oog op de gemeenschap met Christus oefenen in de goede dingen van het Evangelie: de vergeving van zonden, vruchten van heiliging, hoop op de heerlijkheid, vrede met God, vreugde in de Heilige Geest en heerschappij over de zonde. Dan zal hij een machtig middel hebben om zich te beschermen tegen alle verzoekingen.67

 

Iemand die verzadigd is, zo stelt Owen, heeft een afkeer van de volle honingraat. Hij werkt dat uit naar twee kanten. Iemand die vervuld is met vleselijke, aardse en zinnelijke genoegens, heeft geen enkele smaak in de heerlijkste geestelijke dingen. Anderzijds heeft hij die verzadigd is met de goedheid van God – dat wil zeggen: die iedere dag onthaald wordt aan een feestmaal van wijn, van reine wijn die gezuiverd is (vgl. Jes. 25:6) – een heilige verachting voor het lokaas en de verleidingen die verborgen zijn in verzoekingen die de overhand hebben en is daarvoor veilig.

Overwegingen die bescherming bieden

Wie zo het Woord van het geduld van Christus bewaart, heeft altijd ook bepaalde overwegingen en motieven tot zijn beschikking die hem beschermen tegen verzoekingen en sterke invloed op hem uitoefenen om nauwgezet met Christus te wandelen. Owen gaat eerst in op de overwegingen.

Allereerst overdenkt een gelovige de bijzondere, liefdevolle zorg die Christus aan hem besteedt en aan zijn voorzichtige levenswandel. Hij realiseert zich dat Christus bij hem aanwezig is en dat Zijn oog op hem is gevestigd. Hij beseft ook dat Hij zijn hart en zijn wegen doorzoekt en ernstig bezorgd is over de manier waarop hij zich gedraagt in een tijd van beproeving (vgl. Openb. 2:19-23). Hij gaat alle dingen na, zowel wat Hem aangenaam is, als wat Hij verwerpt. De gelovige weet ook dat Christus jaloers is op Zijn eer en dat Zijn Naam niet gelasterd mag worden ter wille van hem. Bovendien is hij er zich van bewust dat Hij Zich in liefde ontfermt over zijn ziel omdat Hij de bedoeling heeft om ‘hem heilig, smetteloos en onberispelijk voor Zich te stellen’ (Kol. 1:22 EV) en dat Zijn Geest bedroefd wordt wanneer Hij in dit werk belemmerd wordt. Hij beseft dat Christus bezorgd is om Zijn Evangelie en om de voortgang en de aanvaarding daarvan in de wereld. De schoonheid van het Evangelie zou namelijk bezoedeld worden, de zegeningen ervan bespot en zijn voortgang versperd, als de verzoeking over zo iemand als hij de overhand had. Zijn liefde gaat ook uit naar anderen die er pijnlijk aanstoot aan nemen en misschien wel te gronde gericht worden, als zo iemand als hij zich misdraagt. Toen Hymeneüs en Filetus afvallig werden, brachten zij immers het geloof van sommigen ten val (2 Tim. 2:17-18)? Deze overwegingen zijn voor Owen aanleiding om het hart van een kind van God in gesprek te brengen met zichzelf.68

 

Zo’n gelovige die geoefend is om het Woord van Christus’ geduld te bewaren, zegt dan, wanneer ingewikkelde, verwarde en verstrikkende verzoekingen zich voordoen, of zij nu een openbaar, privé of persoonlijk karakter dragen: ‘Zal ik nu zorgeloos zijn? Zal ik nalatig zijn? Zal ik toegeven aan de wereld en haar manieren van doen? O, welke gedachten heeft Hij, Wiens oog op mij geslagen is, in Zijn hart over mij? Zal ik Zijn eer minachten, Zijn liefde versmaden, Zijn Evangelie in de modder vertrappen onder de voeten van mensen en anderen van Zijn wegen afbrengen? Zal zo iemand als ik vluchten en het verzet tegen de verzoekingen opgeven? Dat is onmogelijk!’ Er is niemand die het Woord van Christus’ geduld bewaart of hij is vervuld met deze overwegingen die op zijn ziel drukken. Zij blijven zijn hart en geest bezighouden en de liefde van Christus dringt hem om zo zijn hart en wegen te bewaren (vgl. 2 Kor. 5:14).69

 

In de tweede plaats overweegt zo iemand ook de verzoekingen van Christus ten behoeve van hem en de overwinning die Hij bij alle aanvallen behaalde ter wille van hem en Zijn God. De overste van deze wereld overviel Hem. Alles op aarde of in de hel wat kon verleiden of verschrikken, werd Hem voor ogen gesteld om Hem af te brengen van het Middelaarswerk dat Hij op Zich had genomen voor ons. Daarom noemt Hij Zijn hele leven hier op aarde ‘de tijd van Zijn verzoekingen’. Maar Hij weerstond dat alles, overwon dat alles en is een ‘overste Leidsman van de zaligheid’ (vgl. Hebr. 2:10) geworden voor hen die Hem gehoorzamen. Opnieuw brengt Owen hier het hart van de gelovige in gesprek met zichzelf:

 

‘En’, zegt de ziel, ‘zullen deze verzoekingen, deze redeneringen, deze schoonschijnende voorwendsels, deze traagheid, deze eigenliefde, deze zinnelijkheid en dit lokaas van de wereld mij van de goede weg afbrengen en de overhand over mij krijgen, zodat ik Hem zou verlaten die mij voorging op de wegen van alle verzoekingen waaraan Zijn heilige natuur was blootgesteld voor mijn bestwil?’70

 

Ten slotte wordt zo iemand ook dikwijls gekweld door sombere gedachten over het verlies van de liefde en van de goedkeurende blikken van Christus. Hij weet wat het is om zich te verheugen in de gunst van Christus, om een besef te hebben van Zijn liefde, om vertrouwelijk met Hem om te gaan en is misschien daarom verlegen geweest in tijden dat Hij Zijn aangezicht verborgen hield. Zodoende weet hij ook wat het is om in het donker te verkeren en ver van Hem verwijderd te zijn. Let op het gedrag van de bruid uit het Hooglied in zo’n situatie: zij was haar Bruidegom kwijtgeraakt en zocht Hem lange tijd tevergeefs. Maar toen zij Hem eenmaal weergevonden had, hield zij Hem vast. Zij wilde Hem niet laten gaan. Zij wilde Hem nooit meer verliezen (vgl. Hoogl. 3:4).

Motieven die bescherming bieden

Wie het Woord van Christus’ geduld bewaart, heeft ook verschillende motieven die bescherming bieden, waardoor hij wordt aangevuurd om de strijd aan te binden tegen verzoekingen. Owen noemt enkele van deze motieven.

In de eerste plaats leeft zo iemand in alle dingen door het geloof en wordt daardoor in al zijn wegen en heel zijn wandel aangevuurd: ‘Ik leef, doch niet meer ik, maar Christus leeft in mij; en hetgeen ik nu in het vlees leef, dat leef ik door het geloof in de Zoon van God, Die mij liefgehad heeft en Zichzelf voor mij overgegeven heeft’ (Gal. 2:20). Nu is de kracht om bewaard te worden voor verleidingen om twee redenen met het geloof verbonden wanneer het zich tenminste op een gezonde manier ontwikkelt.

De eerste reden is dat het geloof de ziel leeg maakt van haar eigen wijsheid, verstand en van alles waarmee zij vervuld kan zijn, zodat zij kan handelen door de wijsheid en de volheid van genade van Christus. Het enige advies om beschermd te worden voor beproevingen en verzoekingen is te vinden in de woorden van de wijze: ‘Vertrouw op de HEERE met uw ganse hart, en steun op uw verstand niet’ (Spr. 3:5). Dit is het werk van het geloof; het is geloof; het is het leven door het geloof. De belangrijkste oorzaak dat mensen in beproevingen ten val komen, is het feit dat zij aanleunen tegen of steunen op hun eigen verstand of hun eigen inzichten. Wat is het resultaat daarvan? ‘Zijn eigen mening zal hem neerwerpen’ (Job 18:7 EV). Hij zal eerst verstrikt raken en dan zal hij neergeworpen worden en dat alles door zijn eigen wijsheid, totdat het zover komt dat hij er zich over gaat schamen. Wanneer wij in onze beproevingen te rade gaan bij ons eigen verstand en luisteren naar onze eigen redeneringen – ook al schijnen ze goed te zijn en bij te dragen aan onze bescherming – toch raakt het leven door het geloof hierdoor verstikt. Uiteindelijk zullen we dan ook neergeworpen worden door onze eigen wijsheid. Nu kan niets anders het hart leeg maken van dit vervuld zijn met onszelf, dan het geloof en het leven door het geloof zodat Christus in ons leeft. Bovendien maakt het geloof de ziel niet alleen arm, leeg, hulpeloos en behoeftig in zichzelf, maar richt zich ook op de genade en de kracht van Jezus Christus om haar te helpen.

Vervolgens is de liefde tot de heiligen een belangrijk motief om ons te beschermen in een tijd van verzoekingen en beproevingen. Daarbij gaat het vooral om liefde die concreet hierin gestalte krijgt dat medegelovigen niet ter wille van onze zonden en afdwalingen schade lijden. David brengt dit motief welsprekend onder woorden in het vurige gebed: ‘Laat hen door mij niet beschaamd worden, die U verwachten, o Heere, HEERE der heerscharen; laat hen door mij niet te schande worden, die U zoeken, o God Israëls’ (Ps. 69:7). Het is alsof hij wil zeggen: ‘O, laat ik mij niet zo misdragen dat zij voor wie ik mijn leven zou afleggen, beschaamd zouden worden, dat er kwaad van hen gesproken wordt, dat zij onteerd, beschimpt en veracht zouden worden ter wille van mij en vanwege mijn tekortkomingen.’ Een egoïstische geest, bij wie de liefde helemaal op zichzelf gericht is, zal nooit staande blijven in de tijd van de beproeving.

Owen stelt dat er nog veel meer andere overwegingen en motieven zijn die in dit verband genoemd kunnen worden, maar hij wil het hierbij laten. In plaats daarvan sluit hij dit gedeelte af met een toepassing die een sterk vermanend karakter draagt. Hij stelt dat we nu gemakkelijk kunnen vaststellen hoe het komt dat zovelen in zijn dagen overweldigd worden in een tijd van beproeving of in meerdere of mindere mate voor de verzoekingen bezwijken.

 

Komt het niet omdat er onder de grote menigte van uiterlijke belijders die wij hebben, maar weinigen zijn die het Woord van het geduld van Christus bewaren? Als wij willens en wetens ons aandeel in de belofte van bescherming veronachtzamen of wegwerpen, is het dan een wonder dat wij niet bewaard worden? Er is een uur van verzoeking over de wereld gekomen om hen die daarin wonen te verzoeken. (…) We kunnen zien dat het op alle denkbare manieren of in allerlei ontwikkelingen aan het werk is en zich manifesteert.

Het kan zich voordoen in wereldsgezindheid, zinnelijkheid, een losse levensstijl en in de veronachtzaming van geestelijke plichten, of die nu een persoonlijk of een openbaar karakter dragen. Maar het kan ook blijken in dwaze, oppervlakkige en duivelse opvattingen, in hoogmoed en eerzucht, in afgunst en toorn, in twist en woordenstrijd, in wraakzucht en egoïsme, in atheïsme71 en verachting van God. Dit zijn slechts takken die ten diepste uit dezelfde wortel voortkomen, bittere stromen uit dezelfde bron.

Vervolgens worden zij gestimuleerd door vrede, welvaart, zekerheid, de afval van uiterlijke belijders en dergelijke. Helaas, hoevelen komen gewoonlijk dagelijks ten val onder de kracht van deze verzoeking! Hoe weinigen houden hun klederen omgord en onbesmet! Als een zich opdringende, speciale verzoeking iemand overkomt, hoeveel voorbeelden hebben we dan dat vrijwel niemand daaraan ontkomt? Kunnen we onze toestand niet beschrijven zoals de apostel die van de Korinthiërs beschrijft met betrekking tot een uiterlijk onderzoek: ‘Sommigen onder u zijn ziek, sommigen zwak en velen slapen’ (vgl. 1 Kor. 11:30 EV)? Sommigen zijn gewond, sommigen verontreinigd en velen totaal verloren. Wat is de oorsprong en de bron van deze treurige toestand? Is het niet zoals we gezegd hebben? Wij bewaren het Woord van Christus’ geduld niet door in alle opzichten in intieme gemeenschap met Hem te wandelen. Daarom verliezen we de weldaad van de belofte die ons gegeven en die daarmee verbonden is.72

Voorbeelden en aansporingen

Op dit punt vraagt Owen zich af of hij voorbeelden zal geven van uiterlijke belijders die tekortschieten in het bewaren van het Woord van Christus’ geduld. Hij doet dat niet, maar noemt de vier meest voorkomende oorzaken waardoor mensen zover komen en dus een prooi worden van de verzoekingen.

Het eerste is gelijkvormigheid aan de wereld in vrijwel alle dingen, terwijl Christus ons daarvan verlost heeft. Die wereldgelijkvormigheid gaat ermee gepaard dat we met vreugde ons volledig laten meetronen met de mensen van deze wereld. Het tweede punt is verwaarlozing van de plichten die Christus heeft voorgeschreven, variërend van meditatie in het verborgene tot en met de openbare erediensten. Het derde wordt gevormd door twist, geschillen en onderlinge woordenstrijd en het rampzalige veroordelen en verachten van elkaar vanwege dingen die vreemd zijn aan de band van de gemeenschap der heiligen. Ten slotte moeten we denken aan het vervuld zijn van ons eigen gelijk als het om onze principes gaat en zelfzucht als het gaat om onze diepste bedoelingen. ‘Welnu, als deze dingen bij mensen aanwezig zijn, zijn zij dan niet vleselijk?’ vraagt Owen zich af. ‘Is het woord van Christus’ geduld krachtig in hen? Zullen zij bewaard worden? Dat zullen zij niet!’

Maar wat moeten wij dan doen om bewaard te worden in het uur van de verzoeking? Volgens Owen dienen we de volgende waarschuwingen ter harte te nemen, die als een soort conclusies uit dit hoofdstuk voortvloeien. Pas er in de eerste plaats voor op, zo schrijft hij, om te steunen op bedrieglijke hulpmiddelen, zoals uw eigen meningen en uw eigen verstand. Ook al voert u daarin nog zulke aannemelijke argumenten aan ter verdediging van uzelf, zij zullen u in de steek laten en u verraden. Als de verzoeking ook maar tot enige hoogte aanzwelt, zullen al die argumenten u de rug toekeren en partij kiezen voor uw vijand. Dan zullen zij even sterk voor de zaak van de verzoeking pleiten als zij het vóór die tijd tegen de listige bedoeling en de treurige gevolgen van de verzoeking opnamen.

Vervolgens moeten we ook letten op de krachtigste werkzaamheden tegen die bijzondere zondige begeerte en verzoeking waardoor we gekweld worden. Hierbij denkt Owen in het bijzonder aan het gebed, het vasten en andere dergelijke middelen. Hoe goed die op zichzelf genomen ook zijn, zij zullen ons niet baten als er ondertussen op andere punten van verwaarlozing sprake is. Zo kan het gebeuren dat iemand worstelt, roept en strijdt tegen een speciale verzoeking. Toch vervalt hij onmiddellijk tot de wegen van de wereld, komt tot een losse levenswandel en achteloosheid in andere dingen. In dat geval is het rechtvaardig dat Jezus Christus zo iemand overgeeft aan het uur van de verzoekingen.

Ten slotte steunt men tevergeefs op het hulpmiddel van de verzekering dat de heiligen zullen volharden en bewaard zullen worden voor totale afval van het geloof. Elke verzekering die God geeft, is uiteraard goed, maar dan wel als zij gebruikt wordt voor het speciale doel waarvoor God haar aan ons heeft gegeven. God verzekert ons namelijk hierin dat de gelovigen er tot hun troost van overtuigd worden dat zij niet zullen afvallen. Maar als wij niet uit het geloof leven en wandelen in de vreze des Heeren, kunnen wij op die belofte geen aanspraak maken, omdat we haar misbruiken. Velen stellen zich hiermee ten onrechte gerust, totdat zij ontdekken dat zij in grote diepten van verwarring terechtgekomen zijn.

De tweede waarschuwing is deze: Leg uzelf erop toe om het Woord van Christus’ geduld trouw te bewaren te midden van alle beproevingen en verzoekingen. Let er daarbij in het bijzonder op waarin het Woord van Christus in de tijden waarin wij leven het meest gevaar loopt aangevallen te worden en schade te lijden. Leg uzelf er dan met alle kracht op toe om het in het bijzonder op dat cruciale punt te bewaren. Hierbij rijst natuurlijk de vraag: ‘Hoe zullen we weten waarin het Woord van Christus’ geduld in een bepaalde tijd gevaar loopt?’ Het antwoord van Owen luidt: ‘Let erop welke werken Hij in die periode in het bijzonder verricht. Dan is waarschijnlijk juist de veronachtzaming van Zijn Woord met betrekking tot die werken het punt waarop het aangevallen wordt en schade lijdt.’ Hij verbindt hieraan een actuele toepassing die ons midden in de turbulente jaren plaatst waarin deze preken werden gehouden en deze verhandeling werd geschreven.

 

De werken waarmee Christus Zich in onze dagen bijzonder heeft beziggehouden, lijken de volgende te zijn. In de eerste plaats heeft Hij verachting uitgegoten over de grote machthebbers en grote dingen van deze wereld en al haar genietingen. Hij heeft de naaktheid aan de dag gelegd van al het aardse door zowel mensen als inzettingen omver te werpen, omver te werpen, omver te werpen, om zo plaats te maken voor dingen die niet ineen kunnen storten. Vervolgens heeft Hij Zich het lot van Zijn eigen erfenis op een uitzonderlijke manier aangetrokken door een onderscheid aan te brengen tussen het kostbare en het snode (vgl. Jer. 15:19). Hij heeft ook gezorgd dat Zijn volk alleen woont en niet gerekend wordt onder de heidenvolken. In de derde plaats is Hij hen nabij in hun geloof en gebed en eert hen daarin boven alle krachten en opvattingen van de zonen van mensen. Ten slotte bevrijdt Hij Zijn liturgische verordeningen en inzettingen van de vleselijke bestuursorganen waaronder zij gevangen waren door de begeerten van mensen. Hij laat hen nu verschijnen in de schoonheid en de kracht van de Geest. Waarin moet dan in zo’n periode de bijzondere veronachtzaming liggen van het Woord van Christus’ geduld? Ligt dat niet daarin dat we zoveel waarde hechten aan de wereld en de dingen die daarin zijn, terwijl Hij die besmeurd en met voeten getreden heeft? Bestaat dat niet in het geringschatten van Zijn bijzondere erfenis, namelijk Zijn volk, door hen op één hoop te werpen met de mensen van deze wereld? Ligt het niet in een steunen op onze eigen meningen en op ons eigen verstand? Bestaat het niet in de schending van Zijn verordeningen voor de eredienst, doordat men toelaat dat de buitenste voorhof van de tempel betreden wordt door mensen die niet geheiligd zijn? Laat ons daarom waakzaam zijn en in deze dingen het Woord van het geduld van Christus bewaren, als we tenminste onze eigen bewaring liefhebben.73

 

Owen sluit dit hoofdstuk af met de volgende aansporing: Dring er in déze geestelijke gesteldheid bij de Heere Jezus Christus met al Zijn gezegende beloften op aan, met alle overwegingen die geschikt zijn om de Koning te brengen naar Zijn galerijen en Hem daar vast te houden (vgl. Hoogl. 7:5). Dan blijft Hij in welgevallen en met liefde neerzien op Zijn Bruidskerk. Laten we ook van alle overwegingen en beloften gebruikmaken die het hart van onze gezegende en barmhartige Hogepriester bewegen om ons passende hulp te bieden in de tijd dat wij die nodig hebben, in het midden van de vele verzoekingen (vgl. Hebr. 4:16 EV).



58. Het woord dat de SV hier vertaalt met het verouderde ‘lijdzaamheid’, kan ook vertaald worden met ‘geduld’ ‘geduldig dragen’ of ‘volharding’. In de tekst uit Openb. 3:10 kan het zowel slaan op het Evangelie dat ons de lijdzaamheid of het geduld van Christus voor ogen stelt als de lijdzaamheid, het lijden of de volharding waartoe het de gelovigen oproept (zie de kanttekeningen op de SV en de oudere commentaren). Uit het vervolg wordt duidelijk dat Owen het woord in meerdere betekenissen gebruikt. Daarom houden we in het vervolg doorgaans vast aan het ‘lijdzaamheid’ van de SV, maar verklaren dat dan soms nader door er een ander woord met een iets andere strekking op te laten volgen.

59. Owen, Works VI, 138-139.

60. Owen, Works VI, 141.

61. Dit laatste is Owens eigen alternatieve vertaling van het slot van 2 Kor. 12:9. Zij is tamelijk vrij, maar zakelijk niet onjuist.

62. Owen, Works VI, 141-142.

63. Deze tekstverwijzing van Owen is niet duidelijk.

64. Owen zinspeelt hier op de bekende driedeling van de ziel of van het innerlijke leven in verstand, wil en gevoel, zoals het vervolg (gedeeltelijk) duidelijk maakt (zie ook blz. 81 n. 20).

65. Owen, Works VI, 143.

66. Toespeling op Luk. 5:39 waar de Heere Jezus overigens precies het tegenovergestelde zegt: ‘De oude is beter!’

67. Owen, Works VI, 144.

68. Owen gebruikt hier het motief van ‘het gesprek met zichzelf’ (soliloquium). Binnen het puritanisme en ook binnen de Nederlandse Nadere Reformatie werd dit gebruikt als een middel om te mediteren. Men sprak ‘de eigen ziel’ aan om die te vermanen, te vertroosten of te onderrichten. Het bekendste ‘gesprek met zichzelf’ hier in Nederland is wellicht het Soliloquium ofte betrachtingen eens Sondaers, die hy gehadt heeft in de angst syner Weder-geboorte van Willem Teellinck uit 1647. Het motief van het gesprek met zichzelf komt al in de Vroege Kerk voor en gaat terug op filosofische werken uit de klassieke oudheid, bijvoorbeeld de ‘gesprekken met zichzelf’ van Marcus Aurelius (Overpeinzingen). Bijbelse voorbeelden van zulke gesprekken met zichzelf ontleenden christelijke schrijvers aan de psalmen, bijv. Ps. 42:6, 12; 43:5; 62:6-7.

69. Owen, Works VI, 145.

70. Owen, Works VI, 145.

71. Zie blz. 100 n. 41 voor Owens visie op atheïsme.

72. Owen, Works VI, 146-147.

73. Owen, Works VI, 148-149.
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ALGEMENE AANSPORING:
WAAK!

[image: image]

Owen sluit het laatste hoofdstuk af met een algemene aansporing aan het adres van hen die in een bepaalde mate bereid zijn tot het vervullen van de plicht om te waken dat zij niet in verzoeking komen. In dat kader zegt hij eerst over hen die daartoe niet bereid zijn of die zorgeloos met deze plicht omgaan: ‘Zij die niet geraakt zijn door hun eigen treurige ervaringen of door het belang van de plicht die aan het begin van deze verhandeling is voorgeschreven, moet ik overgeven aan het geduld van God.’ Dat neemt echter niet weg dat het voor iedereen – ook voor hen dus! – van levensbelang is om de verzoekingen te vermijden.

Dit illustreert hij aan de hand van twee voorbeelden. Stel dat we een ziekenhuis binnenkomen en allerlei mensen zien lijden onder ernstige kwalen en zware pijnen. Als we hun zouden vragen hoe zij in die toestand terechtkwamen, zullen ze allemaal verwijzen naar een concrete oorzaak. Min of meer hetzelfde gebeurt als we een gevangenis bezoeken en misdadigers zien die geketend zitten in de dodencel en wachten op de voltrekking van hun vonnis. Als we hun de vraag zouden stellen hoe zij in die ellendige situatie zijn geraakt, weten ze precies te vertellen hoe dat gekomen is. In zulke gevallen zullen we toch alles ervoor over hebben om niet in dezelfde omstandigheden terecht te komen en het kwaad dat daarvan de oorzaak was te vermijden? Owen past dat in een dringend appèl toe op verzoekingen en de gevolgen daarvan als hij schrijft:

 

Dat is nu ook het geval met het in verzoeking komen. Hoeveel arme, ellendige, geestelijk verwonde zielen hebben we overal! De een is verwond door de ene zonde, de andere door een andere. De een vervalt tot de vuiligheid van het vlees, de ander tot de vuiligheid van de geest. Welnu, vraag hun hoe zij in deze situatie terechtkwamen. Zij moeten allen antwoorden: ‘Helaas, wij kwamen in verzoeking, wij raakten in vervloekte vangnetten en valstrikken en dat heeft ons in de ellendige toestand gebracht die u nu ziet.’ Ja, zelfs als iemand zou kunnen blikken in de kerkers van de hel en de arme verdoemde zielen zou kunnen zien die gebonden liggen in de ketens van de duisternis en hun geschrei horen, wat zou hij dan kunnen leren? Wat zeggen zij hem? Vervloeken zij hun verleiders niet en de verzoekingen waarin zij terechtkwamen? En zullen wij dan in deze kwestie achteloos zijn? (…) Als u wist wat de gevolgen geweest zijn van het in verzoeking komen, misschien zou u dan waakzamer en voorzichtiger zijn.

Mensen kunnen denken dat zij het er desondanks goed genoeg van afbrengen. Maar: ‘Kan iemand vuur in zijn boezem nemen dat zijn klederen niet verbrand worden? Kan iemand op hete kolen gaan, dat zijn voeten niet verbrand worden?’ (Spr. 6:27-28 EV)? Zoiets is onmogelijk. Mensen komen niet uit hun verzoekingen zonder wonden, brandplekken en littekens. Ik ken geen enkele plaats in deze wereld waar het meer nodig is deze aansporing te benadrukken dan in deze omgeving.

Ga naar onze verschillende universiteiten, vraag naar die en die jonge mannen. Wat is het antwoord met betrekking tot velen? ‘Ach, die en die was een tijdlang veelbelovend, maar hij kwam in slecht gezelschap terecht en hij is helemaal verloren. Die en die had een goed begin van vroomheid; we hadden grote verwachtingen van hem, maar hij is in verzoeking terechtgekomen.’74 Hetzelfde gebeurt op andere plaatsen: ‘Die en die was nuttig en nederig. Hij was een sieraad voor het Evangelie. Maar nu is hij zo jammerlijk in de wereld verstrikt dat hij helemaal zelfzuchtig is geworden. Er is geen reuk of smaak aan hem. Die en die was nederig en vol vuur, maar hij is groot geworden en heeft zijn eerste liefde en eerste wegen verloren.’

O, hoe vol is de wereld, hoe vervuld is deze streek met deze droevige voorbeelden, om maar niets te zeggen over die ontelbare arme schepselen die in verzoeking gekomen zijn door misleidingen in de godsdienst.

Is het dan geen tijd voor ons om wakker te worden, voordat het te laat is? Is het geen tijd om op onze hoede te zijn voor het eerste opkomen van de zonde en de eerste aanslagen van satan en al de wegen waarlangs hij zijn toegang tot ons heeft gezocht, ook al waren die nog zo onschuldig in zichzelf?75

 

Owen zet dit appèl nog meer kracht bij door er een drietal overwegingen aan toe te voegen die elk voor zich de noodzaak om waakzaam te zijn onderstrepen. In de eerste plaats wijst hij erop dat deze plicht het enige middel is dat door onze Zaligmaker is voorgeschreven. Wanneer wij die veronachtzamen, zullen we zeker in verzoeking komen en even zeker in zonde vallen. In dat verband waarschuwt Owen ervoor dat we onszelf niet moeten misleiden door allerlei ondeugdelijke argumenten aan te voeren:

 

Vlei uzelf niet! Sommigen van u zijn ‘oude discipelen’ en hebben een grote afschuw van de zonde. U denkt dat het onmogelijk is dat u ooit tot deze of die zonde verleid zou worden. Maar ‘Laat hij die meent te staan – wie hij ook is – toezien dat hij niet valt’ (vgl. 1 Kor. 10:12). Geen enkele genade die u ontvangen hebt, geen enkele ondervinding die u verkregen hebt, geen enkel voornemen dat u zich ten nutte gemaakt hebt, zal u voor enig kwaad bewaren, tenzij u op wacht staat: ‘En hetgeen Ik u zeg’, zegt Christus, ‘dat zeg Ik allen: Waak!’ (Mar. 13:37). Misschien hebt u een tijdlang de nodige voorspoed gehad in uw zorgeloze toestand. Maar ontwaak, bewonder Gods mededogen en geduld, of het kwaad ligt aan de deur. Als u deze plicht niet vervult, wie u ook bent, op de ene of op de andere manier zult u verzocht worden. Op het ene of het andere gebied, in geestelijke of in vleselijke goddeloosheid zult u verontreinigd worden. Wat zal het einde daarvan zijn? Denk aan Petrus!76

 

In de tweede plaats dienen we te overwegen dat we altijd leven onder het oog van Christus Die ons opgedragen heeft om zo te waken en te bidden dat wij niet in verzoeking komen. Owen stelt in dit verband de vraag welke gedachten in het hart van Christus zullen opkomen, wanneer Hij ziet dat de storm van een verzoeking boven ons losbarst, terwijl wij vast in slaap zijn. Het zal Hem toch diep bedroeven als wij ons in dit gevaar begeven, nadat Hij ons waarschuwing op waarschuwing gegeven heeft? Toen Hij hier op aarde was, hield Hij de verzoeking toen die op Hem af kwam scherp in het oog en wapende Hij Zich daartegen. ‘De overste van deze wereld is op komst’, zo zei Hij, ‘en heeft in Mij niets’ (vgl. Joh. 14:30). Zullen wij dan onder Zijn ogen nalatig zijn? Denk u eens in dat u Hem naar u toe ziet komen met hetzelfde verwijt als bij Petrus toen hij in de hof in slaap gevallen was: ‘Wat? Kunt u niet eens één uur waken?’ (vgl. Matth. 26:40; Mar. 14:37). Zou het u geen diep verdriet doen om zo bestraft te worden? Of zou u niet dodelijk verschrikt zijn als Zijn stem als een donderslag uit de hemel zou klinken tegen uw achteloosheid: ‘Waakt! Want Ik heb uw werken niet vol bevonden voor God’ (Openb. 3:2).

Ten slotte dienen wij volgens Owen te overwegen dat God zware beproevingen of oordelen over ons zal brengen wanneer we deze plicht veronachtzamen en daarin verstrikt raken. Die kunnen we alleen maar opvatten als bewijzen van Zijn toorn. De combinatie van de verzoekingen waarvoor we bezwijken én de oordelen van God daarover zal een toestand van diepe smart en bitterheid zijn die nauwelijks te dragen is. Al uw beenderen zullen gebroken worden en uw vrede en kracht zullen in een ogenblik zijn vergaan.

Dat brengt Owen tot de bewogen oproep:

 

Laten we ons daarom inspannen om onze geest buiten de verstrikkingen te houden door alle schijn van kwaad te vermijden en ook alle wegen die daartoe leiden. Daarbij gaat het vooral om alle middelen, zakelijke belangen, maatschappelijke contacten en bezigheden waarvan wij in het verleden al ervaren hebben dat zij schadelijk voor ons zijn.77

 



74. Deze passage laat zien dat deze verhandeling teruggaat op preken voor studenten die Owen destijds in Christ Church in Oxford heeft gehouden. Zie blz. 33.

75. Owen, Works VI, 149-150.

76. Owen, Works VI, 150-151.

77. Owen, Works VI, 151.



Deel 3
DE INWONENDE ZONDE




TER INLEIDING
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De term ‘inwonende zonde’ is in het Nederlands niet zo gebruikelijk. Hij is een nogal letterlijke vertaling van de Engelse uitdrukking ‘indwelling sin’. Wat daarmee bedoeld wordt, is niet zozeer de zonde die woont in het hart van alle mensen zonder onderscheid, maar de zonde zoals die zich heel in het bijzonder openbaart in het leven van Gods kinderen. Dit onderwerp ligt Owen na aan het hart en hij schenkt er in zijn geschriften telkens weer aandacht aan. Dat gebeurt meestal nogal terloops. Maar gelukkig bestaat er van zijn hand ook een samenvattend werk over dit thema, waarin hij zijn visie uitvoerig uitlegt en beargumenteert. Zoals in die dagen gebruikelijk, heeft ook dit boek een bijzonder lange titel. Die luidt namelijk:


De natuur, de kracht, de bedrieglijkheid en de overmacht van de overblijfselen van de inwonende zonde in de gelovigen, tezamen met de wijze waarop zij te werk gaat en de middelen om haar te voorkomen. Dit alles wordt hier uitgelegd, aangetoond en toegepast, tezamen met een oplossing van verschillende aanvechtingen in het geweten die hierop betrekking hebben.1



Deze verhandeling wordt voor het eerst in 1668 uitgegeven, in de tijd dus wanneer de vervolgingen onder koning Karel II hevig woeden. De grondslag voor het werk vormt een serie preken die Owen enkele jaren eerder gehouden heeft, vermoedelijk in de gemeente van Londen, maar zeker ook in de tijd van de vervolgingen. Dat is opmerkelijk. We zouden verwachten dat hij in dergelijke omstandigheden zou schrijven tegen het onrechtmatige van de vervolgingen van de puriteinen, het dwingend opleggen van de anglicaanse liturgie enzovoort. Nu heeft Owen in deze periode zich inderdaad ook tegen deze dingen in allerlei geschriften verzet.2 Maar in zijn werk over de inwonende zonde besteedt hij nauwelijks aandacht aan de gevaren, de aanvechtingen en de verzoekingen die de gemeenten en individuele christenen van buitenaf bedreigen. Hier laat hij zien dat de werkelijke geestelijke worsteling – ook in dit tijdsgewricht! – zich afspeelt in het innerlijk van de gelovigen, in hun strijd met de zonde die in hen woont. Daartoe daalt hij diep in het innerlijke leven van christenen af om de aard, de kracht en slinkse listigheid van de zonde te ontmaskeren.

Van Owens werken over thema’s als verzoekingen en zonde is dit boek wellicht het scherpst en het meest ontdekkend. Zo raadt de bekende Schotse theoloog John Duncan (‘Rabbi’ Duncan)3 in de negentiende eeuw zijn studenten aan om in de zomervakantie het werk van John Owen over de inwonende zonde te lezen. Hij voegt er echter wel meteen de waarschuwing aan toe: ‘Maar bereid je voor op het mes!’ (‘But prepare for the knife!’) Daarmee bedoelt hij dat Owens boek als het ware een scherp ontleedmes is dat de meest verborgen verkeerde begeerten en zonden in het leven van de gelovigen blootlegt. Zo is het ook, vele beklemmende bladzijden lang!

Daarom wordt Owen soms verweten dat hij in deze verhandeling erg eenzijdig is. Daar is dit van waar dat hij zich in dit werk vrijwel uitsluitend concentreert op het thema van de inwonende zonde. Aspecten die daarmee nauw verband houden – zoals de verzoekingen en het doden en de overwinning van de zonde – komen hier veel minder expliciet aan de orde. Zodoende eindigt het boek in mineur en wekt het met name aan het slot de indruk dat het niet helemaal af is.

Owen heeft dat zelf ook beseft. Aan het einde van zijn betoog zegt hij namelijk dat hij nog uitvoeriger zou moeten ingaan op het geneesmiddel tegen deze dodelijke kwaal. Dan denkt hij vooral aan het doden van de inwonende zonde. Omdat hij echter over dat onderwerp vele jaren eerder al een boek geschreven had, verwijst hij daar ook naar.4 Dat is ook de reden waarom we in deze bundel een bewerking van Owens verhandeling over de verzoekingen aan die van zijn werk over de inwonende zonde vooraf laten gaan. Bovendien laten we een bewerking van zijn geschrift over het doden van de (inwonende) zonde volgen. Deze drie werken horen namelijk bij elkaar, leggen elkaar wederkerig uit en vullen elkaar aan.5 De structuur van Owens boek over de inwonende zonde is ingewikkeld, omdat de samenhang van de verschillende hoofdstukken niet onmiddellijk duidelijk is. Bovendien is er sprake van meer overlappingen dan in sommige andere geschriften van Owen.6 Daarom groeperen we de stof enkele keren iets anders dan in de oorspronkelijke tekst en proberen we in onze samenvatting overlappingen zo veel mogelijk te vermijden.

 



1. The Nature, Power, Deceit, and Prevalency of the Remainders of Indwelling Sin in Believers, Together with the Ways of its Working and Means of Prevention, Opened, Evinced, and Applied: with a Resolution of Sundry Cases of Conscience Thereunto Appertaining (Owen, Works VI, 153vv.). Owen, Overcoming Sin, 227 geeft een facsimile van de titelpagina van een vroege uitgave.

2. Zie o.a. Gribben, John Owen, 216vv.; Orme, Memoirs of John Owen, 335 en de inleiding, blz. 43.

3. John Duncan (1796-1870) is een veelzijdig, maar ook een kleurrijk Schotse prediker, zendeling onder de Joden en theoloog. Zie over hem o.a. Van Valen, De rotssteen van mijn hart.

4. Zie deel 4 van dit boek, blz. 377vv.

5. In de verzamelde werken van Owen worden de drie verhandelingen dan ook na elkaar afgedrukt (Owen, Works VI, 1-322). In Owen, Overcoming Sin drukken Kapic en Taylor de – licht herschreven – tekst van de drie werken eveneens na elkaar af.

6. Zie Owen, Overcoming Sin, 229. Op blz. 425-434 geven Kapic en Taylor een gedetailleerd overzicht van de structuur van deze verhandeling. Ook de uitvoerige inhoudsopgave van dit boek geeft het nodige inzicht in de opbouw van deze verhandeling (zie blz. 517-524).


1

DE BIJBELSE BASIS
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Tekst en tekstverband

Als echte puritein wil Owen over de vragen rond de inwonende zonde niet anders spreken dan vanuit de Heilige Schrift. Daarom kiest hij zijn uitgangspunt in Paulus’ woorden uit het slot van Romeinen 7. Op het titelblad van zijn werk staat Romeinen 7:24-25 afgedrukt: ‘Ik ellendig mens, wie zal mij verlossen uit het lichaam dezes doods? Ik dank God, door Jezus Christus onze Heere.’ Deze woorden komen in de hele verhandeling telkens terug, maar de eigenlijke tekst die het uitgangspunt voor haar vormt, is echter vers 21: ‘Zo vind ik dan deze wet in mij: als ik het goede wil doen, dat het kwade mij bijligt.’ Op de eerste bladzijden van zijn boek legt Owen de betekenis van deze tekst uit. Hij herinnert eraan dat een belangrijke vraag bij dit Schriftgedeelte is: ‘Heeft Paulus het hier over de innerlijke strijd die plaatsvindt in het leven van de gelovige, of blikt hij terug naar de benauwende worsteling uit de tijd toen hij de genade van God nog niet kende?’ Zoals bekend, heeft de laatste opvatting zeker in onze tijd veel aanhang gekregen. Van een gelovige kan volgens aanhangers hiervan immers niet gezegd worden dat hij ‘een ellendig mens’ is die op zoek is naar verlossing.

Deze opvatting is echter ook aan Owen niet onbekend. Heeft bijvoorbeeld Arminius rond het begin van de eeuw waarin Owen leeft niet geleerd dat het in Romeinen 7 niet ging om een gelovige, maar om een onbekeerde? Deze uitleg wordt door Owen radicaal van de hand gewezen. Voor hem staat vast dat de beschrijving die Paulus hier van deze strijd geeft, geen betrekking heeft op iemand die nog een vreemdeling is van Gods genade. De apostel spreekt hier juist over de worsteling die er is in het leven van het geloof! Naar Owens diepe overtuiging tekent de Schrift het leven van een christen als een strijdtoneel, een slagveld, waar tussen Geest en vlees een gevecht op leven en dood plaatsvindt, een gevecht tussen het nieuwe leven en de inwonende zonde.

Inwonende zonde als wet

Tegen deze achtergrond gaat Owen in op de vier elementen die hij in zijn centrale tekst ontdekt. Allereerst wordt de inwonende zonde hier ‘een wet’ genoemd. Nu heeft Owen scherp gezien dat het woord ‘wet’ bij de apostel Paulus een verschillende inhoud kan hebben. Bij deze tekst maakt hij daarom onderscheid tussen de volgende twee betekenissen: Meestal – zo zegt hij – duidt het woord op de bevelende wet die in geboden bestaat en ons als leefregel wordt vóórgehouden. Een bekend voorbeeld van deze betekenis is de wet van Mozes die op stenen tafelen geschreven is en als gezaghebbende norm geldt.

Het woord ‘wet’ kan echter ook een andere strekking hebben. Dan gaat het om een wet binnen in ons, een dwingend principe dat ons ertoe drijft om op een bepaalde wijze te handelen. Ter verduidelijking wijst Owen in dit verband op de natuurwetten: In de natuur zijn vele dingen geordend naar onverbrekelijke regels. Dag en nacht wisselen elkaar af volgens een vaste wet. De opeenvolging van de seizoenen verloopt volgens een onveranderlijk patroon, waarvan niet afgeweken kan worden. Zo is het ook met de wet der zonde, die ons aangeboren is. Zij is geen wet die ons van buitenaf als regel wordt voorgehouden, maar een· wet die ‘gegrift is op de tafel van ons hart’. Zij is een constante, krachtige drang van binnenuit, een principe dat ons voortdurend zijn wil oplegt en ons onontkoombaar tot de zonde zoekt te drijven. Wel tekent Owen hierbij aan dat deze wet van de zonde in de gelovigen uiterst krachtig is, maar dat het hier niet gaat om een wet buiten hen met geboden en verboden die zij verplicht zijn te gehoorzamen. Integendeel, het nieuwe leven of de wil om het goede te doen, heeft in hen gewoonlijk door genade de overhand. Daarom willen zij zich juist aan elk dwingend voorschrift van de wet der zonde ontworstelen. Bij hen die onbekeerd zijn, is dat anders. Zij worden vanbinnen beheerst door de wet der zonde en ook vanbuiten legt de wet van de zonde hun haar dwingende voorschriften op: ‘Gehoorzaam mij met heel uw hart!’ Owen schrijft in dit verband:

 

Zo is het in de gelovigen: het is een wet, zelfs in hen, ook al is het geen wet die hun is voorgeschreven. Al is in hen de heerschappij van deze wet gebroken, haar kracht verzwakt, haar wortel gedood, toch is zij nog steeds van grote kracht en effectiviteit. Daar waar zij het minst gevoeld wordt, is zij het krachtigst. Vleselijke mensen zijn met betrekking tot geestelijke en zedelijke plichten niets anders dan deze wet. Zij doen niets anders dan alleen vanuit deze wet en door haar. Zij is in hen een regerend principe dat over al hun zedelijke handelingen heerst.7

Bevindelijke kennis

Als tweede aspect in de tekst noemt Owen dat de gelovige de kracht van deze wet in zichzelf (be)vindt. Paulus schrijft immers: ‘ik vind deze wet in mij’. Het is hem en ook alle andere mensen die het Woord horen, verkondigd dat zo’n wet bestaat. Dat heeft hem er ook van overtuigd. Maar het is wel wat anders om in het algemeen te weten dat de wet der zonde er is, dan de kracht van deze wet in ons eigen hart te ervaren. Owen vergelijkt dat met een ziekte: Het is heel iets anders om een betoog over de oorzaken van een bepaalde ziekte aan te horen, dan de pijn van de ziekte en de gevaren van haar gevolgen aan den lijve te ervaren.

De bevindelijke ervaring van de wet van de zonde is trouwens ook nodig en heilzaam voor de gelovigen. Want als we daarvan voor onszelf weet hebben, is dat een uitnemend middel om allerlei aspecten van de waarheid in ons hart te bewaren en tegen de zonde te strijden.

 

Zij die de kracht van de wet van de zonde niet ervaren, zijn in haar macht. Zij die daartegen strijden, zullen weten en bevinden dat zij in hen woont en krachtig in hen is. Hij die tegen de stroom in zwemt, zal ondervinden dat hij sterk is, al zal hij die zich door hem laat voortdrijven daarvoor ongevoelig zijn.8

De grondtrek van het nieuwe leven: heiliging

De tekst laat volgens Owen ook zien wat de grondtrek van het nieuwe leven is. Paulus zegt immers: ‘als ik het goede wil’. Al woont de wet van de zonde in de gelovigen, de diepste en krachtigste neiging van hun wil is om voortdurend het goede te zoeken, te willen en te doen. Zij zijn niet volledig onderworpen aan de macht van de zonde, zoals de ongelovigen. Genade heerst namelijk soeverein in hun harten en die maakt dat hun wil voortdurend naar het goede uitgaat en het kwade wil overwinnen.

Dit onderscheidt de ongelovigen op hun best van de gelovigen op hun slechtst. In ongelovigen is de wil helemaal onderworpen aan de wet van de zonde. Als zij zich nog op enig punt verzetten tegen de ongerechtigheid dan komt dat voort uit een algemeen besef van goed en kwaad, het natuurlijk licht dat zij bezitten of hun geweten dat spreekt. Maar zij zijn in principe nooit verlost van de wil om te zondigen. Wanneer we alle natuurlijke belemmeringen en morele bezwaren bij hen wegnemen, zouden zij volledig bereid zijn om altijd door te zondigen.

Misschien zullen zij hiertegen inbrengen dat zij hun zonden vaarwel zouden zeggen, als zij dat konden en dat zij graag op een betere manier zouden leven dan zij nu doen. Maar dat komt alleen maar voort uit het walmende natuurlijke licht dat zij hebben en de overtuigingen van hun geweten. Als er werkelijk sprake zou zijn van een wil en verlangen om ‘het goede te doen’, zou dat uitmonden in een besliste keuze en een hartelijke liefde om dat te zoeken en te doen wat geestelijk goed is en waardoor God geëerd wordt. Zodoende is het streven naar het goede bij de goddelozen slap, oppervlakkig en inhoudsloos.

Owen onderstreept dat door te zeggen: ‘Kijk maar naar de weelde, de luiheid, de wereldsgezindheid en de valse zekerheid waarin de meeste mensen gedompeld zijn.’ Bij de gelovigen is dit echter radicaal anders: hun wil is geneigd om het goede te doen en vooral dat na te jagen wat geestelijk goed is. Dat komt ook uit in hun handel en wandel want ‘de goede mens brengt het goede voort uit de goede schat van zijn hart’ (Luk. 6:45). Met andere woorden: uit de goede vruchten blijkt of iemand een gelovige is of niet.

De botsing tussen leven en dood

Ten slotte ontdekt Owen in onze tekst een aanwijzing op welke punten de wet van de zonde en het nieuwe leven met name op elkaar botsen. Paulus schrijft immers: ‘Juist als ik het goede wil doen, ligt het kwade mij bij.’ Dat kan op twee manieren verklaard worden. In de eerste plaats heeft de wil van de gelovigen de voortdurende, constante neiging het goede te doen en heilig voor God te leven. Daartegen verzet de inwonende zonde zich, omdat zij een wet is, een constante neiging tot het kwade en de zonde. Maar vervolgens zijn er ook speciale tijden en gelegenheden waarin de wil in het bijzonder wordt aangevuurd om die bepaalde plicht te vervullen of om die specifieke genade te zoeken. Ook daartegen verzet de zonde die in ons woont zich en wel met grote heftigheid. Owen leest de tekst namelijk ook zo: ‘Juist als ik het goede wil doen, juist dan ligt het kwade mij bij.’ Dat brengt hem tot de volgende stelling:

 

De inwonende zonde is daadwerkelijk werkzaam door in opstand te komen en het hart te neigen tot het kwade, wanneer de wil om goed te doen op een bijzondere manier actief is en neigt tot gehoorzaamheid.9

Zelfkennis en waakzaamheid

Owen sluit deze exegetische kanttekeningen af met een soort samenvatting: dit zijn de twee tegengestelde beginselen en werkingen in de gelovige die op elkaar botsen: de wil om goed te doen en de wet van de inwonende zonde. Dit principe is nog vollediger onder woorden gebracht in Galaten 5:17: ‘Want het vlees begeert tegen de Geest, en de Geest tegen het vlees; en deze staan tegen elkander, alzo dat gij niet doet hetgeen gij wildet.’

Zoals wel meer gebeurt bij Owen, loopt deze uitleg van de tekst haast als vanzelf uit op een toepassing: in deze tweeslag van de wil om het goede te doen en de wet van de zonde, van Geest en vlees, liggen de bronnen van onze heiliging en onze zonden, van onze vreugden en onze aanvechtingen, van onze verkwikking en van onze droefheid. Daarom is het van het grootste belang dat Gods kinderen vertrouwd raken met deze tegenstrijdige krachten in hun binnenste. Want alleen als zij het karakter van de inwonende zonde onderkennen, zullen zij zich ertegen willen wapenen en de strijd tegen haar aanbinden. Alleen als zij weten wat de heiliging van het leven is, zullen zij ernaar verlangen om naar de wil van God te leven. Daarom is Owen van oordeel dat geestelijke kennis van deze dingen voor de gelovigen onmisbaar is:

 

Hieruit kunnen we zien hoeveel wijsheid er nodig is om ons hart te schikken en ons leven in te richten voor Gods aangezicht. Wanneer de onderdanen van een zeker machthebber in onderlinge haat en verzet leven, zal alles in zijn rijk snel te gronde gaan, tenzij de grootst mogelijke wijsheid wordt aangewend om het geheel te besturen.

Zo is het ook met deze tegenstrijdige krachten in het hart van de gelovigen. Als zij zich niet inspannen om wijs te worden in geestelijk opzicht, hoe zullen zij dan in staat zijn hun levensweg in rechte banen te leiden? Veel mensen leven al hun dagen in duisternis voor zover het hun innerlijke leven betreft. Hoeveel zij ook mogen weten over andere dingen, zij kennen zichzelf niet. Zij kennen hun bezittingen en weten precies hoe rijk zij zijn. Zij onderzoeken hun lichamelijke conditie zorgvuldig, wanneer het gaat over gezondheid en ziekte. Maar met betrekking tot de inwendige mens, hun verhouding tot God en tot de eeuwigheid, weten ze weinig of niets van zichzelf.

Inderdaad, weinig mensen spannen zich in om in deze dingen wijs te worden; weinigen onderzoeken zichzelf zoals het behoort en kennen het kwaad dat in hun hart leeft zo grondig als eigenlijk nodig is. Toch is juist dit beslissend voor hun wandel in gehoorzaamheid aan Gods geboden en daarom ook voor hun eeuwig wel of eeuwig wee. Daarom ligt hier de ware wijsheid, de wijsheid die dringend nodig is, als we ook maar de minste bedoeling hebben om God te behagen of om dat te vermijden wat een majesteitsschennis is in de ogen van Zijn heerlijkheid.10

 

Waarom dit geestelijk inzicht in de inwonende zonde zo dringend nodig is? Naar Owens gedachte bewaart zulke zelfkennis voor geestelijke slordigheid en luiheid. Zij maakt Gods kinderen waakzaam en leert hen strijden tegen deze vijand die in hen woont. Daarom roept hij hen in bewogen woorden op:

 

Ontwaak dus, u allen in wier harten iets van het werk van God aanwezig is! De vijand komt niet alleen over u – zoals vroeger bij Simson – maar hij is ook in u. Hij is aan het werk op alle mogelijke krachtige en listige manieren, zoals we nog zullen zien. Als u God en Zijn Evangelie niet wilt onteren, als u niet de oorzaak wilt zijn dat Gods kinderen en Gods werken aanstoot lijden, als u uw geweten niet wilt verwonden en uw ziel niet in gevaar wilt brengen, als u de goede Geest van God Die de oorsprong van al uw vertroostingen is niet wilt bedroeven. (…) Als u ervoor bewaard wilt worden om te gaan behoren bij degenen die in deze laatste dagen van het geloof afvallen, ontwaak dan en let op deze vervloekte vijand. Hij is immers de oorzaak van al het bovengenoemde kwaad en van nog oneindig veel meer. Hij is bovendien de oorzaak van de ondergang van alle zielen die in deze wereld omkomen.11

 

Wie is deze vijand van de ware christen nu eigenlijk? Waaraan is hij te herkennen? Juist om deze vragen te beantwoorden heeft Owen deze verhandeling geschreven. Hij wil op deze bladzijden de inwonende zonde namelijk zo volledig mogelijk ontmaskeren. In de hoofdtitel van dit boek duidt hij aan dat hij allereerst uitvoerig aandacht wil schenken aan de natuur of de aard van het inwonende verderf. Naar zijn gedachte heeft zij drie karakteristieke kenmerken. Ik zou ze als volgt willen omschrijven: de dwingende wetmatigheid, de ongrijpbare geslepenheid en de onuitblusbare vijandschap. In de volgende hoofdstukken gaat hij uitvoerig op elk van deze drie aspecten in.

 



7. Owen, Works VI, 159.

8. Owen, Works VI, 159.

9. Owen, Works VI, 161.

10. Owen, Works VI, 162.

11. Owen, Works VI, 162-163.
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In het vorige hoofdstuk is duidelijk geworden dat Owen de inwonende zonde ziet als een wet in het binnenste van een christen die dwingend stuur wil geven aan zijn leven. Bovendien bezit zij grote kracht en heeft een grote invloed op het innerlijk en de levenswandel van de gelovige. Dat brengt ons bij de vraag hoe we ons deze wet moeten voorstellen: Wat is karakteristiek voor haar, waarom is zij zo machtig en waarin blijkt dat concreet? Owen noemt een aantal aspecten.

Het gezag van de wet

Wanneer het gaat over een wet, dan is het eerste wat opvalt dat zij gezag heeft of heerschappij uitoefent. Owen verwijst in dit verband naar Romeinen 7:1, waar staat dat de wet over de mens heerst zolang als hij leeft. Daarom kan de wet ook volstrekte gehoorzaamheid eisen. Uiteraard geldt dit vooral voor de wet die ons van buitenaf wordt opgelegd en bestaat in geboden en verboden, zoals burgerlijke wetten, morele voorschriften of de Tien Geboden. Maar dit alles is niet minder van toepassing op de wet als een dwingend principe in ons, een innerlijke neiging die ons drijft om op een bepaalde manier te handelen, zoals de wet van de inwonende zonde. Ook deze wet oefent gezag en macht uit en wil gehoorzaamd worden. Weliswaar is de macht van de wet van de zonde in het leven van de gelovigen niet rechtmatig. God heeft hen immers tot leven gewekt en Zijn eigen wet in hun harten geschreven. Daarom heeft Hij alleen recht op hun gehoorzaamheid en hun liefde. Maar ook al heeft de wet van de zonde het volstrekte en absolute gezag in Gods kinderen verloren, tóch blijft het een wet die heerschappij en macht uitoefent. Hoewel haar kracht en invloed in de gelovigen door de genade van God verzwakt is, is haar wezenlijke aard niet veranderd. Zij blijft het karakter van een wet dragen en oefent als zodanig gezag uit!

De sancties van de wet

Een wet bevat ook prikkels, dwangmiddelen of sancties die hen die aan haar gebonden zijn willen dwingen haar te gehoorzamen. Dat wil zeggen dat zij beloningen in het vooruitzicht stelt bij gehoorzaamheid en dreigt met straf als we haar geboden overtreden. Dit geldt ook voor alle wetten die ons innerlijke leven beheersen. Het genieten van de zonde is de beloning van de gehoorzaamheid van de wet van de zonde. De meeste mensen zoeken dit loon te verkrijgen en verliezen zo hun ziel. Maar bij iemand als Mozes streed de wet van de genade tegen de wet van de zonde en overwon die. Owen denkt hierbij aan de woorden uit Hebreeën 11:25-26, waar staat dat Mozes door het geloof ‘geweigerd heeft een zoon van Farao’s dochter genoemd te worden; verkiezende liever met het volk van God kwalijk behandeld te worden, dan voor een tijd de genieting der zonde te hebben; achtende de versmaadheid van Christus meerdere rijkdom te zijn dan de schatten in Egypte; want hij zag op de vergelding des loons.’ Maar bij de meeste mensen is het andersom: de beloning die de wet van de zonde in het vooruitzicht stelt – de genieting van de zonde – maakt dat vele mensen zich door deze wet laten leiden en de wet van de genade laten voor wat zij is. Owen schrijft in dit verband:

 

Door deze treurige beloning dwingt deze wet de wereld tot gehoorzaamheid aan haar geboden en de ervaring leert ons welke macht zij bezit om de geest van mensen te beïnvloeden. [Deze wet] dreigt ook mensen met straffen als zij zich ertoe zetten om haar juk af te werpen. Allerlei ellende, ongelukken of gevaren in de wereld kunnen de gehoorzaamheid aan het Evangelie immers vergezellen. Een nauwgezette levenswandel waarin we de zonde zoeken te doden, kan bij het gevoelige deel van onze natuur velerlei ongemakken en heftig verzet veroorzaken. Maar de zonde misbruikt dit alsof het straffen waren die het gevolg zijn van het veronachtzamen van haar geboden. Hierdoor krijgt zij de overhand over de ‘vreesachtigen’ die geen deel zullen hebben aan het eeuwige leven (Openb. 21:8).

Het is moeilijk te zeggen door welke van deze twee – door haar zogenaamde beloningen of haar zogenaamde straffen – zij de meeste overwinningen boekt en in welke daarvan haar grootste kracht ligt. Door haar beloningen verleidt zij mensen tot zonde van bedrijf, zoals zij genoemd worden, tot levenspraktijken en daden die leiden tot bevrediging van haar verkeerde begeerten. Door haar straffen drijft zij mensen tot het nalaten van plichten en dat is een weg die tot niet minder verderfelijke gevolgen leidt dan de eerstgenoemde. Het is niet duidelijk door welke van deze twee de wet van de zonde haar grootste successen boekt in en over de zielen van de mensen. Dat komt omdat zij zelden of nooit gescheiden voorkomen, maar op hetzelfde moment bij dezelfde mensen plaatsvinden.

Maar dit staat vast, dat bij het aanbod en de beloften van de genietingen van de zonde aan de ene kant en door de dreigementen van het verlies van elke zinnelijke bevrediging en de straffen met tijdelijke rampen aan de andere kant, zij een buitengewoon doeltreffende uitwerking heeft op de geest van de mensen, vaak zelfs op de gelovigen. Als iemand niet bereid is om de argumenten die van de ene en van de andere kant naar voren gebracht worden radicaal te verwerpen, heeft hij geen been om op te staan voor de kracht van de wet van de zonde. De wereld geeft iedere dag aan deze argumenten toe.12

Het karakter van de wet

Wanneer Owen op dit punt is aangekomen, legt hij opnieuw uit wat het verschil is tussen een wet die ons van buitenaf wordt opgelegd en een wet binnen in ons die onze gedachten en ons handelen in een bepaalde richting stuwt. Alleen gebruikt hij nu een aantal belangrijke Bijbelse gegevens om zijn bedoeling duidelijk te maken. In grote lijnen verloopt zijn betoog als volgt. In het paradijs was de wet van God de mens ingeschapen. Daarom had die wet een bijzondere macht om de hele ziel van de mens tot gehoorzaamheid te brengen en die gehoorzaamheid ook gemakkelijk en aangenaam voor hem te maken. Want een ingeschapen wet moet noodzakelijk tot gehoorzaamheid leiden. Deze inwendige wet is door de val uit het hart van de mens verdreven: er zijn slechts kleine vonken van overgebleven.

Later vernieuwt God deze wet en schrijft ze op de berg Sinaï op stenen tafels. Maar wat is de uitwerking van deze wet? Zal zij, nu zij vanbuiten aan Israël wordt opgelegd, het volk ook in staat stellen om de dingen die zij eist daadwerkelijk in praktijk te brengen? Absoluut niet! God weet dat dit zo zou zijn en zo zou blijven als Hij de wet niet opnieuw in een innerlijke wet verandert; dat wil zeggen: als Hij de uiterlijke regels van de wet niet zal veranderen in een innerlijk principe waardoor de harten krachtig tot gehoorzaamheid geneigd worden. Blijkens de profetie van Jeremia doet God dat ook. Daar zegt Hij immers: ‘Ik zal Mijn wet in hun binnenste geven, en zal die in hun hart schrijven’ (Jer. 31:33). ‘Het is’, schrijft Owen, ‘alsof de Heere zegt dat de geschreven wet de echte gehoorzaamheid niet zal bewerken. Daarom zal Ik een andere weg inslaan. Ik zal de geschreven wet veranderen in een krachtig innerlijk principe in hun harten. Dat zal zo’n uitwerking hebben dat zij vast en zeker Mijn volk worden en dat zullen blijven. Zij zullen Mij gehoorzamen en Mij eren!’13

Vervolgens past Owen dit toe op de wet die volstrekt tegengesteld is aan de wet van God, de wet der zonde. Ook daar gaat het vooral om een wet die in ons binnenste huist en ons innerlijke leven en onze handel en wandel dwingend bepaalt. Er is echter ook een drietal factoren die deze donkere neiging in ons binnenste begunstigen en versterken. Als eerste factor noemt Owen dat de wet van de zonde altijd in het hart woont. Zij is nooit afwezig want daar is haar huis en zij voelt er zich thuis. Als zij zo af en toe het hart van de gelovigen bezocht, dan zouden zij vele blijken van gehoorzaamheid kunnen geven, wanneer de wet van de zonde afwezig was. Het hart zou ook de poorten voor de terugkeer van de zonde kunnen sluiten en zich daartegen verzetten. Maar het hart is haar vaste woonplaats en zij reist niet uit. Owen past dat onmiddellijk toe op zijn lezers:

 

Waar u ook bent, waarmee u ook bezig bent, deze wet van de zonde is altijd in u, in het beste wat u doet en in het slechtste. De mensen houden er weinig rekening mee wat voor een gevaarlijke metgezel altijd in hen woont. Als ze in gezelschap zijn of alleen, ’s nachts of overdag, het is allemaal hetzelfde: de zonde is bij hen. Voortdurend is er een gloeiende kool in hun huizen. Als daarop niet zorgvuldig acht gegeven wordt, zal die hen in brand zetten en zou hen kunnen verteren. O, die ellendige zorgeloosheid van arme zielen! Hoe weinig denken de meeste mensen aan deze aangeboren vijand die nooit van huis weg is. Hoe weinig is de waakzaamheid van het merendeel van de belijdende christenen in overeenstemming met het gevaar van de toestand waarin zij verkeren.14

 

Vervolgens staat deze wet te allen tijde gereed om haar listige en vernietigende werk te doen. Dat is de tweede factor. De inwonende zonde laat zich namelijk niet vergelijken met een stille, wat teruggetrokken huisgenote die zich nauwelijks bemoeit met wat er in het huis omgaat en eigenlijk een vreemde blijft. Integendeel, zij laat haar dwingende aanwezigheid altijd weer nadrukkelijk blijken. Dat gebeurt met name, wanneer het hart uitgaat naar het goede, naar God en naar geestelijke dingen. Dat laatste leidt Owen direct af uit de tekst: ‘( juist) als ik het goede wil doen, (ervaar ik) dat het kwade mij bijligt’ (Rom. 7:21). Daarbij tekent hij aan:

 

Als u wilt bidden, naar het Woord wilt luisteren, uw gaven wilt offeren of mediteren, als u maar iets wilt verrichten waarin sprake is van geloof in God en liefde tot Hem, als u gerechtigheid doet of verzoekingen weerstaat, dan zal deze lastige en benauwende ‘inwoonster’ u altijd in meerdere of mindere mate overweldigen en voortdurend bij u zijn. Zodoende kunt u niet met een volkomen hart het goede doen waarover onze apostel spreekt in vers 18. Soms luisteren mensen naar hun verzoekingen en wekken hun zondige begeerten daardoor op, prikkelen die en dagen ze uit. Dan is het geen wonder dat zij merken dat die begeerten aanwezig en actief zijn. Maar het zal ook zo zijn wanneer wij ons met al onze krachten inspannen om daarvan bevrijd te worden.15

 

De laatste factor is dat de wet van de inwonende zonde met groot gemak haar werk doet. Owen verwijst in dit verband naar de woorden uit Hebreeën 12:1: ‘De zonde die ons zo gemakkelijk overvalt’ (EV). Voor haar hoeven in ons binnenste geen deuren geopend of ingewikkelde middelen gebruikt te worden. Ons hart kan op geen enkel terrein zijn plicht willen vervullen of de wet van de zonde zit daar onmiddellijk tussen. Willen wij God van harte liefhebben en dienen met ons verstand? Dan is daar onkunde, duisternis, ijdelheid, dwaasheid en waanzin. Gaat het erom onze wil aan te zetten tot gehoorzaamheid? Dan ontdekken we daarin geestelijke doodsheid, weerspannigheid en stijfhoofdigheid. Als onze gevoelens naar God en Zijn dienst uitgaan? We merken daarin een voorliefde voor de wereld en de dingen van dit leven en een zinnelijk verlangen naar allerlei onreinheid. Daarom is het voor de wet van de zonde gemakkelijk om binnen te dringen in alles wat wij doen, al het goede te belemmeren en alle zonde en goddeloosheid te bevorderen. Zij heeft een bepaald soort intieme omgang met ons hart en daardoor overvalt zij ons in alles wat wij doen.

‘Bevindelijke’ kennis van de wet der zonde

In het eerste hoofdstuk hebben we al gezien dat Paulus in Romeinen 7 zegt dat hij een ‘bevindelijke’ kennis heeft van de wet der zonde: ‘ik (be)vind deze wet in mij’ (vs. 21). In het slot van dit hoofdstuk gaat Owen nog wat breder op dit thema in en past het toe op zijn lezers. Allereerst stelt hij dat er velen in deze wereld zijn die de kracht en de invloed van deze wet niet in zichzelf bevinden. Dat komt omdat zij volledig onder de heerschappij van deze wet zijn. Dat wordt op deze manier toegelicht:

 

Zij ondervinden niet dat er duisternis en dwaasheid in hun verstand is, omdat zij de duisternis zelf zijn en de duisternis zal niets aan het licht brengen. Zij ervaren geen doodsheid en afkeer in hun hart en in hun wil tegenover God, omdat zij helemaal dood zijn in misdaden en zonden. Zij zijn ook volstrekt tevreden met hun zondige begeerten, omdat zij daarin gevangen zitten. (…) Hoe komt het dat mensen zo begerig de dingen van de wereld volgen en najagen, dat zij de hemel, het eeuwige leven en de onsterfelijkheid daarvoor iedere dag verachten? Hoe komt het dat sommigen hun wellusten met vreugde najagen? Zij drinken en brassen en hebben hun vermaak en laat anderen dan maar zeggen wat zij willen. Hoe komt het dat zoveel mensen zo vruchteloos onder het Woord leven? Waarom verstaan zij zo weinig wat tot hen gesproken wordt, brengen zij nog minder in praktijk van wat zij begrijpen en zullen zij op geen enkele manier opgewekt worden om te beantwoorden aan wat God bedoelt met Zijn roepstemmen aan hun adres? Dat komt allemaal voort uit deze wet van de zonde en de kracht waarmee zij heerst en de scepter zwaait in de mensen.16

 

Maar eigenlijk wil Owen het hier niet hebben over onbekeerden die geheel onder de macht van de wet van de zonde verkeren. Hij wil er juist op wijzen dat deze wet ook haar invloed uitoefent in het leven van de gelovigen en dat het daarom van het grootste belang is dat zij de inwonende zonde leren ontdekken en herkennen. ‘Hoe meer zij de kracht daarvan ondervinden, des te minder zullen zij de effecten daarvan voelen.’ Owen illustreert dat met de volgende beelden: als iemand een heftige koorts heeft, zal het hem weinig baten, als hij dat niet ontdekt. Hetzelfde is het geval als er een vuur in iemands huis verborgen ligt en hij weet het niet. Maar als mensen dit weten, zullen zij actie ondernemen tegen deze dreigende gevaren.

Zo is het ook met de wet van de zonde: hoe meer de gelovigen die in zich ontdekken, des te meer zullen zij die verafschuwen en van zichzelf walgen. Naarmate zij de werkelijkheid en de kracht van de zonde in zich ondervinden, naar die mate zullen zij waakzaam worden, ernstig om genade smeken en met ernst aan God gehoorzamen. Onwetendheid van de kwaal in ons leidt tot ongevoeligheid, zorgeloosheid, luiheid, valse zekerheid en trots. Van al deze dingen heeft God een afschuw. Bovendien komen uitbarstingen in grote, openlijke, zielsverwoestende, schandelijke zonden voort uit een gemis aan de geestelijke overweging van deze wet. Daarom sluit Owen dit gedeelte af met een aantal pertinente persoonlijke vragen als hij schrijft:

 

Onderzoek daarom hoe het is met uw zielen. Wat vindt u van deze wet terug in uw hart? Wat ondervindt u van haar kracht en uitwerking? Merkt u dat zij in u woont, altijd bij u aanwezig is, zichzelf aanvuurt of haar gif voortdurend met het grootste gemak verspreidt onder al uw plichten ‘wanneer u het goede wilt doen’? Hoeveel vernedering, hoeveel verootmoediging van uzelf, hoeveel intens gebedsleven, hoeveel ijver en hoeveel waakzaamheid vereist dit van uw kant? Hoeveel geestelijke wijsheid hebt u nodig? Wat voor overvloed aan genadegaven, wat voor hulp van de Heilige Geest zal hierom ook zichtbaar worden! Maar ik vrees dat maar weinigen van ons een ijver laten zien die in overeenstemming is met het gevaar waarin wij verkeren.17

 



12. Owen, Works VI, 164-165.

13. Dit aspect wekt Owen hier niet verder uit, omdat hij zich concentreert op het thema van de inwonende zonde.

14. Owen, Works VI, 166.

15. Owen, Works VI, 167.
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Van het dwingend, wetmatig karakter van de inwonende zonde verplaatst Owen onze aandacht naar het gebied waar de voortdurende strijd tussen de wet van de zonde en de wet van de genade woedt. Dat terrein is volgens de Schrift ons hart. Daar woont de zonde heel in het bijzonder. In dit verband citeert Owen een aantal teksten, zoals: ‘Waanzin is in het hart van de mensen zolang als zij leven’ (Pred. 9:3 EV). Bovendien herinnert hij aan de bekende woorden van de Heere Jezus: ‘Want uit het hart komen voort boze bedenkingen, doodslagen, overspelen, hoererijen, dieverijen, valse getuigenissen, lasteringen’ (Matth. 15:19). Uiteraard zijn er vele verzoekingen van buitenaf die ons mensen overkomen en ons aanzetten en opruien om deze zonden te doen. Maar in feite openen zij alleen maar het vat om naar buiten te laten wat daarin al bewaard en opgeborgen is. De wortel, de bron en de groei van deze dingen ligt in ons binnenste.

Verzoekingen en gevaarlijke gelegenheden brengen niets nieuws in een mens naar binnen, maar brengen slechts naar buiten wat daarvoor al in hem was. De woonplaats, of liever de smidse waar de zonde gefabriceerd wordt, ligt dus in het hart. In dit verband wijst Owen op de woorden van de Zaligmaker: ‘De kwade mens brengt het kwade voort uit de kwade schat(kamer) van zijn hart; want uit de overvloed zijns harten spreekt de mond’ (Luk. 6:45). Deze schatkamer beheerst de gedachten, de handelingen, ja, heel het leven van ons mensen. Dat kan uiteraard een goede uitkomst hebben.

Ook Owen signaleert namelijk dat het begin van het zojuist aangehaalde vers luidt: ‘De goede mens brengt het goede voort uit de goede schat(kamer) van zijn hart.’ Door genade wordt ons hart vernieuwd en brengt voort wat goed is in Gods ogen. De reden waarom het een schatkamer genoemd wordt, ligt daarin dat hier een overvloed voorhanden is die nooit uitgeput raakt. Hoe meer wij uit deze schatkamer van Gods genadewerk putten, hoe meer die genade in ons groeit en hoe minder wij aan de inwonende zonde gehoor geven. Maar ook het tegenovergestelde is waar: hoe meer wij ons inspannen vruchten van onze zondige begeerten voort te brengen, des te meer woekeren zij voort en nemen toe in kracht. Hoe meer wij zondigen, des te meer zijn wij geneigd om te zondigen en versterken wij onze zondige gewoonten. In ons hart wordt deze duistere schat veilig bewaard en zal steeds groter worden wanneer wij het kwade doen.

Wat wordt bedoeld met ‘het hart’?

Nu is Owen zich terdege ervan bewust dat het woord ‘hart’ in de Schrift verschillende betekenissen kan hebben. Zo kan het gebruikt worden in de zin van het verstand, de wil, de gevoelens, het geweten of ook wel de ziel van de mens in haar geheel. Owen bedoelt het woord hier in zijn meest algemene zin: het hart is het totale innerlijke leven van de mens, zijn ziel in haar totaliteit. Hierbij handhaaft hij wel het onderscheid tussen de vier voornaamste aspecten van het zielenleven: het verstand, de wil, de emoties en het geweten.18 Daarin ligt het grondbeginsel van heel ons morele gedrag en handelen. Deze vier facetten stemmen ook overeen als wij het goede doen of het kwade. Het onderscheid tussen deze vier legt hij als volgt uit:

 

Het verstand onderzoekt, onderscheidt en oordeelt wat gedaan moet worden en wat afgewezen moet worden. De wil kiest voor iets of weigert en vermijdt het. Naarmate de gevoelens iets verlangen of er een afkeer van hebben, omarmen ze wat hun voorgesteld wordt of verzetten zich daar juist tegen. Het geweten waarschuwt en zet aan tot het goede.19

 

Nu omschrijft de Schrift het hart met zijn vier aspecten ook vaak nog verder, vooral als het gaat om de handelingen die daaruit voortkomen. Allereerst vervullen de dingen die men verlangt te doen – of die nu goed zijn of slecht – het hart met voldoening en vreugde. De daden die de ziel op het oog heeft wil men graag van heler harte, met vuur en liefde verrichten. Vervolgens is het hart vastberaden en volhardend om zulke handelingen ook werkelijk in praktijk te brengen. Owen vindt daarvan een illustratie in het beeld van het hart als schatkamer. Men put voor zijn daden vastbesloten en voortdurend uit dit schathuis om zijn leven en zijn daden vorm te geven.

Ten slotte spitst Owen dit toe op het thema van deze verhandeling: dit hart is de woonplaats van de wet van de zonde. Hier huist onze vijand. Hier is de burcht of het fort van deze tiran waar hij al de dagen van ons leven de opstand tegen God in stand houdt. Soms heeft deze verzetsleider meer overwicht en daarom ook meer succes. Soms neemt zijn kracht wat af en zijn zijn overwinningen ook minder. Maar het principe van de opstand blijft, zolang als wij leven. Nu zijn er twee karakteristieke eigenschappen van ons hart die de kracht van de zonde die daarin woont bijzonder versterken. De Schrift zegt namelijk dat het hart ondoorgrondelijk is en ook dat het bedrieglijk is.

Het hart is ondoorgrondelijk

Voor de eerste eigenschap verwijst Owen naar Jeremia 17:9-10: ‘Wie kan het hart kennen? Ik, de HEERE, doorgrond het’ (EV). Alleen God kent ons hart volkomen, omdat voor Hem alle dingen in ons binnenste ‘naakt en geopend’ liggen. Wij kennen de harten van elkaar niet en doorgronden ook de verborgen kloven en schuilhoeken van ons eigen hart niet zoals we die behoren te kennen. Velen weten niet of hun hart goed of slecht is, oprecht en gezond of verdorven en waardeloos. Maar ook Gods kinderen kennen zichzelf maar zeer ten dele. Wie weet welke verborgen listen, subtiele kronkelwegen en bedekt verzet tegen het goede in de diepten van ons hart huizen? Kan iedereen precies beoordelen hoeveel licht en hoeveel duisternis in zijn binnenste woont? Weet hij exact te bepalen wat de verborgen motieven zijn waarom hij voor iets kiest en waarom hij iets anders afwijst? Doorgrondt hij de grillige veranderingen in zijn gevoelsleven? Owen concludeert:

 

In dit ondoorgrondelijke hart woont de wet van de zonde. Veel van haar valse rust en bijgevolg ook van haar kracht is hierin gelegen dat het hart zich niet volledig laat kennen of ontmaskeren. Wij strijden met een vijand wiens verborgen kracht we niet kunnen blootleggen en die we ook niet kunnen volgen als hij zich terugtrekt. Daarom gebeurt het dikwijls, wanneer wij overtuigd raken dat de zonde een beslissende nederlaag heeft geleden, dat na enige tijd blijkt dat zij slechts uit het gezicht verdwenen is. Zij heeft schuilhoeken en verborgen verblijfplaatsen in ons ondoorgrondelijke hart, waar zij zich aan onze achtervolging onttrekt. De ziel kan zichzelf geruststellen met de gedachte dat alles goed is, terwijl de zonde veilig en wel is weggescholen in de donkere duisternis van de geest. Het is onmogelijk dat de ziel daar een blik in zou slaan, want dat wat iets openbaar maakt, is licht. We kunnen veronderstellen dat de wil om te zondigen volledig weggenomen is, terwijl er toch een verborgen bewaarplaats is voor een nog passender zonde en een krachtiger verzoeking dan waarmee het hart op dit moment beproefd wordt. Heeft iemand een strijd gevoerd met een zondige begeerte en in de beproeving van dit moment door de Heilige Geest een gezegende overwinning behaald? Wanneer hij denkt dat zij volledig uitgedreven is, merkt hij weldra dat zij zich alleen maar teruggetrokken had en buiten het gezichtsveld bleef. Zij kan zich op zo’n manier schuilhouden in de duisternis van de geest, in de afkerigheid van de wil en in de verwarring en de vleselijke gesteldheid van de gevoelens, dat geen oog haar kan ontdekken. Het meest wijze wat we kunnen doen, is alleen waakzaam te zijn en scherp te letten op de eerste tekenen waarmee zij zich vertoont, om haar eerste ondergrondse opbruisen en werkingen vast te grijpen en onszelf daartegen teweer te stellen. Want het is voor ons onmogelijk haar te volgen in de verborgen hoeken van ons hart.

Het is waar, er is toch hulp voorhanden in deze situatie, namelijk dat Hij aan Wie voornamelijk de taak is toevertrouwd om de wet van de zonde en het lichaam des doods in ons te vernietigen – de Heilige Geest – komt en deze dingen met Zijn bijl tot in de wortel treft. Bovendien is er niets in een ondoorgrondelijk hart wat niet ‘naakt en geopend ligt voor Hem’ (Hebr. 4:13). Maar wij kunnen hieruit wel door middel van het betrachten van onze plicht zien met wat voor een vijand we te maken hebben.20

Het hart is bedrieglijk

Ook voor de bedrieglijkheid van het hart verwijst Owen allereerst naar Jeremia 17:9: ‘Bedrieglijk is het hart, meer dan enig ding, ja, het is verschrikkelijk goddeloos’ (EV). Zij is dus met niets anders te vergelijken. Er is veel bedrog in de manier waarop mensen in de wereld met elkaar omgaan. Groot bedrog is er ook in de raad die zij geven en hun vindingrijkheid met betrekking tot hun zaken, zowel op privéals op maatschappelijk gebied. Er is sprake van veel bedrog in hun woorden en in hun daden. Kortom: de wereld is vol van list en bedrog. Maar dit alles is niets vergeleken met het bedrog dat leeft in het hart van de mensen ten opzichte van zichzelf. Want over zelfbedrog gaat het volgens Owen in de tekst van Jeremia en niet over het bedrog ten opzichte van anderen. Nu is het zo dat het onvergelijkelijk bedrog samen met de ondoorgrondelijkheid van het hart de wet van de zonde bijzonder versterken. ‘Let wel’, schrijft Owen in dit verband, ‘ik heb het hier niet over de bedrieglijkheid die de zonde zelf eigen is, maar over de bedrieglijkheid van het hart waaruit zij voortkomt!’ Deze bedrieglijkheid van het hart bestaat hoofdzakelijk in de volgende twee aspecten.

Allereerst maakt zij van ons binnenste een vat vol tegenstrijdigheden. Sommige mensen hebben hier vanwege hun natuurlijke aanleg en karakter veel last van. Zij blijken innerlijk vol tegenstrijdigheden te zitten: soms zijn ze heel slim in hun zakendoen, dan weer uiterst dwaas; soms heel open, dan weer erg gereserveerd; soms heel meegaand en dan weer erg stijfhoofdig. Maar wanneer het gaat om het geestelijke leven, om zedelijk goed of kwaad, gehoorzaamheid aan plichten of daartegen zondigen, dan geldt dit van het hart van alle mensen, ook al hebben zij nog zo’n gelijkmatig karakter. Het kan vlammend heet zijn of ijskoud; zwak en toch ook halsstarrig; koppig en ook meegaand. Het hart is zo gesteld dat het bereid is zichzelf ieder moment tegen te spreken. Nu zouden we kunnen denken dat we zo’n innerlijke gesteldheid helemaal kunnen begrijpen. Maar het is volstrekt anders. Niemand weet wat hij daarvan kan verwachten. Hoe dat komt? Wat hier naar boven komt is de kwaal die over al de aspecten van het zielenleven gekomen is door de zonde. Owen licht als volgt toe hoe ons innerlijke leven door de wet van de zonde in grote verwarring gekomen is:

 

God schiep al die aspecten van het zielenleven in een volmaakte harmonie en eenheid. Het verstand en de rede waren volkomen onderworpen aan God en Zijn wil. De wil beantwoordde in zijn keuze van het goede, aan wat het verstand van het goede ontdekt had. De gevoelens volgden voortdurend en gelijkmatig het verstand en de wil. De onderwerping van het verstand aan de wil van God was bron van de harmonieuze beweging van de ziel volgens een vaste orde van alle ‘raderen’ die zich in de ziel bewegen. Maar nu zij door de zondeval verstoord is, bewegen de overige aspecten van het innerlijke leven dwars tegen elkaar in. De wil kiest niet voor het goede dat het verstand aan het licht brengt en de gevoelens verheugen zich niet in wat de wil kiest, maar alles botst op elkaar en loopt vast, werkt elkaar tegen en staat tegen elkaar op. Dit is ons deel geworden door onze afval van God.

Zodoende heeft de wil soms de leiding en het oordeel [van ons verstand] volgt. Ja, gewoonlijk krijgen de gevoelens – die naar alle andere aspecten zouden moeten luisteren – het oppergezag en slepen de gehele ziel als een gevangene achter zich aan. Hierdoor komt het – zoals ik gezegd heb – dat het hart zoveel tegenstrijdigheden bevat in de wijze waarop het zich gedraagt. Soms behoudt het verstand het oppergezag, de gevoelens zijn daaraan onderworpen en de wil is bereid om zijn plicht te vervullen. Dat maakt een goede indruk. Maar onmiddellijk roert de opstand van de gevoelens of de koppigheid van de wil zich en krijgt de overhand. Dan verandert het hele tafereel. Dit, zo zeg ik, maakt het hart bedrieglijk boven alle dingen.21

 

Hiermee komen we bij het tweede aspect van de bedrieglijkheid van ons hart. Die blijkt in de fraaie beloften die de inwonende zonde doet al in de eerste ritselingen waarin zij merkbaar wordt. Soms worden de gevoelens geraakt, maar blijkt het hele hart volstrekt in evenwicht te zijn. In dat geval lijkt alles er goed voor te staan. Maar in korte tijd verandert de hele gesteldheid van het hart. Het verstand was volstrekt niet aangedaan of veranderd. De gevoelens speelden maar een beetje hun eigen rol en sloegen vervolgens op hol. Op dat moment zijn alle fraaie beloften die het hart eerder deed met de gevoelens vertrokken. Het wordt nu buitengewoon moeilijk om met de zonde in ons binnenste af te rekenen. Het bedrieglijke hart wordt een bedrogen hart en wie kan daar goed mee omgaan? Het hart gebruikt immers al zijn listen en bedriegerijen in de dienst van de zonde en doet alles om die te bevorderen. Heel de verwarring die in het hart heerst, al de valse beloften en schijnvertoningen die zij voorspiegelt, dienen alleen maar om de belangen van de zonde te begunstigen. Daarom waarschuwt God het volk om erop toe te zien dat hun eigen harten hen niet zouden bedriegen of verleiden.

Lessen voor het hart

Owen sluit dit hoofdstuk af met een drietal praktisch-geestelijke lessen. De eerste is dat Gods kinderen zolang ze hier op aarde zijn nooit mogen denken dat de strijd tegen de inwonende zonde voorbij is. Hij schrijft:

 

Laten wij nooit veronderstellen dat onze inspanningen in de strijd tegen de zonde door haar te kruisigen, te doden en te onderwerpen ten einde zijn. Haar woonplaats is niet te doorgronden en als wij zouden denken dat wij de strijd volkomen gewonnen hebben, dan blijven er nog resten van haar achter die wij niet zagen en waarvan we niets wisten. Veel overwinnaars zijn te gronde gericht door hun zorgeloosheid na een overwinning en velen hebben geestelijke wonden opgelopen, nadat zij grote successen op deze vijand hadden geboekt. Zo was het bij David. Het moment waarop hij overrompeld werd om zijn vreselijke zonde te bedrijven vond plaats nadat hij lange tijd de Heere beleden had, veelvuldige ervaringen van Zijn genade had gehad en van waakzaamheid om zichzelf ver te houden van zijn ongerechtigheid. Voor een deel is het hierdoor gebeurd dat de belijdenis van velen bij het ouder worden of op hoger leeftijd weggekwijnd is. (…) Zij hebben het werk van het doden van de zonde opgegeven, voordat hun werk werkelijk ten einde was. Er staat ons geen andere manier ter beschikking om de zonde in haar ondoorgrondelijke woonplaats te achtervolgen, dan door nooit met onze achtervolging te stoppen.22

 

De apostel Paulus vermaant de gelovigen: ‘Doodt dan uw leden die op de aarde zijn’ (Kol. 3:5). Die oproep is net zo nodig voor hen die aan het einde van hun geestelijke pelgrimstocht zijn als voor hen die daar pas mee beginnen. Het doden van de zonde moet zonder onderbreking voortduren zolang wij in deze wereld leven.

 

Als wij dit opgeven, zullen we spoedig ontdekken dat deze vijand nieuwe kracht en energie verzamelt. Het zou zo kunnen zijn dat wij onder een grote beproeving of ook als we ons bijzonder verheugen in God – in de zin dat we de zaligheid van de gezegende gemeenschap met Christus ervaren – op het punt stonden te zeggen dat de zonde voorbij was, dat zij voor altijd dood en begraven was. Maar hebben wij door eigen ervaring niet het tegenovergestelde ervaren? Heeft zij niet laten merken dat zij zich alleen maar teruggetrokken had in ontoegankelijke schuilhoeken van het hart wat haar inwoning en haar aard betreft, ook al was zij mogelijk zeer verzwakt in haar kracht? Laten we er daarom dus op rekenen dat de taak van het doden van onze zonde alleen maar verricht kan worden door deze voortdurend ter hand te nemen. Hij die vechtend in deze strijd sterft, sterft vast en zeker als overwinnaar.23

 

Omdat de wet van de zonde woont in een hart dat vol verschillen en tegenstrijdigheden zit en ook ‘meer dan enig ding’ bedrieglijk is, roept dat vervolgens om voortdurende waakzaamheid. Owen licht dat als volgt toe:

 

Een vijand die met open vizier vecht en met geweld op ons afkomt, geeft altijd énige verademing. Je weet waar je hem kunt verwachten en wat hij aan het doen is, zodat je soms rustig en zonder vrees kunt slapen. Maar tegen vijanden wier handelwijze bepaald wordt door bedrog en verraad – dat zijn lange zwaarden die tot de grootste afstand reiken – zal niets anders veiligheid bieden dan voortdurende waakzaamheid. Het is onmogelijk dat we hierin té bezorgd, té aarzelend, té achterdochtig of té waakzaam zijn. Het hart heeft duizenden listen en leugens en als we ook maar het minst in onze waakzaamheid verslappen, zullen we zeker bij verrassing overvallen worden.24

Hier is volgens Owen dan ook de reden te vinden waarom de Schrift zo vaak en zo indringend oproept om waakzaam te zijn! Elke waarschuwing die in dit verband gegeven wordt is daarom dringend nodig: die om voorzichtig te zijn, nauwgezet te zijn en vooral: ‘Denk eraan om niet te geloven in de uiterlijke stand van zaken!’ ‘Staat ons hart er veelbelovend voor, rust daar niet op, maar zeg tot de Heere Jezus Christus: “Heere, neemt U het voor mij op!” Schijnt de zon mooi in de morgen? Reken daarom niet op een mooie dag. Er kunnen wolken opkomen en de lucht doen betrekken. Ook al lijkt de morgen mooi te worden vol rust en vrede, er kunnen onstuimige gevoelens opkomen die de ziel in zonde en duisternis hullen.’

Als derde les roept Owen op om deze hele zaak met alle zorgvuldigheid en ijver toe te vertrouwen aan Hem Die het hart volkomen kan onderzoeken en weet hoe Hij al haar verraad en bedrog kan voorkomen. In dit verband verwijst Owen naar Psalm 139, waar de dichter zegt: ‘Doorgrond mij, o God, en ken mijn hart; beproef mij en ken mijn gedachten’ (vs. 23). Het is alsof hij zei:

 

Ik weet maar weinig dat ik weet van mijn bedrieglijk hart. Ik zou alleen oprecht willen zijn. Ik zou niet willen dat daarin verborgen schuilhoeken voor de zonde achterblijven. U bent aanwezig bij mijn hart. U kent mijn gedachten lang voordat ik ze heb. Neemt U daarom dit werk [van de doorgronding van mijn hart, AB] op U. Voer het grondig uit, want U alleen bent bij machte om dat te doen.25

 

In de dingen die eerder genoemd werden, ligt onze plicht, maar hier ligt onze veiligheid!

 



18. Meestal gebruikt Owen als hij het innerlijke leven of het hart beschrijft een driedeling: verstand, wil en gevoelens. We zagen dat in deel 2, hoofdstuk 3 (blz. 81 n. 20). Hier voegt hij het geweten er als een aparte, vierde categorie aan toe. Maar de eerstgenoemde indeling in drieën is bij hem veel gebruikelijker dan deze vierdeling.

19. Owen, Works VI, 170.

20. Owen, Works VI, 172.

21. Owen, Works VI, 173.

22. Owen, Works VI, 174-175.

23. Owen, Works VI, 175.

24. Owen, Works VI, 175.

25. Owen, Works VI, 176.
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Tegen de achtergrond van wat hij in de vorige hoofdstukken geschreven heeft, komt Owen nu tot hét eigenlijke kenmerk van de inwonende zonde. Haar diepste wezen, haar binnenste kern ziet hij namelijk als vijandschap tegen God. Hiervoor verwijst hij naar de bekende woorden uit Romeinen 8:7: ‘Het bedenken des vleses is vijandschap tegen God.’ Volgens Owen is ‘het bedenken des vleses’ hetzelfde als ‘de wet van de zonde’. Nu kan bij deze tekst de vraag bovenkomen: Waarom staat er eigenlijk vijandschap? Er wordt hier – zo legt Owen uit – maar niet over een vijand gesproken, want in dat geval zou verzoening met God mogelijk zijn en vrede gesloten kunnen worden. Vijanden kunnen immers de vijandelijkheden staken en zich met elkaar verzoenen. Maar dat is voor de vijandscháp onmogelijk. Zij is nu eenmaal naar haar aard onverzoenlijk en zal nooit één enkele vredesvoorwaarde aanvaarden. Als zij dat wel zou doen zou zij geen vijandschap meer zijn!

Paulus laat dit verschil tussen ‘vijand’ en ‘vijandschap’ ook op andere plaatsen duidelijk zien. Aan de ene kant schrijft hij: ‘Wij die vijanden zijn, zijn met God verzoend’ (Rom. 5:10). Deze verzoening van de grootste vijanden is mogelijk door het bloed van Christus. Maar als de apostel over vijandscháp spreekt, kan hij het woord ‘verzoening’ niet gebruiken. Vijandschap zal namelijk alleen maar uit de weg geruimd worden, als zij volledig te gronde gericht wordt. Daarom wordt van de Heere Jezus Christus gezegd dat Hij ‘de vijandschap in Zijn vlees tenietgemaakt heeft’ (Ef. 2:15). We moeten daarom maar niet proberen met dit inwonende verzet een soort vredesakkoord te sluiten. Zij kan alleen overwonnen worden als zij door de kracht van Christus vernietigd wordt!

De kracht van de vijandschap

Owen legt nu verder uit wat de aard van de vijandschap is die in ons woont. Of zij nu groot is of klein, al was het maar een kleine druppel, zij is en blijft vijandschap en laat haar ware aard voortdurend zien. ‘Zoals iedere druppel gif vergif blijft en erop uit is om te infecteren en iedere vonk vuur vuur is en wil verbranden, zo is het met ieder aspect van de wet van de zonde: het is vijandschap, het wil vergiftigen, het wil verbranden!’ Hierbij kan de vraag rijzen: ‘Maar de inwonende zonde kan toch gedood worden? Wat is dan het karakter van het doden van de zonde?’ Owen antwoordt: ‘Het doden van de zonde vermindert wel de kracht van de zonde, maar niet haar werkelijke aard. Genade verandert wel de natuur van de mens, maar niets kan de natuur van de zonde veranderen.’ Dat betekent dus dat de zonde geen ziekte is die genezen kan worden: zij moet radicaal worden gedood en uitgeroeid. ‘Als zij niet overwonnen en vernietigd wordt, zal zij de ziel overwinnen en vernietigen.’ Dat heeft ook daarmee te maken dat de zonde onverzadigbaar is. In dit verband schrijft Owen:

 

Sommige mensen zoeken in de onstuimige verwarring van hun verdorvenheden naar rust door zich in te spannen die te bevredigen. Zij ‘voorzien het vlees van middelen, om de zondige begeerten daarvan te volbrengen’, zoals de apostel zegt in Romeinen 13:14 (EV). Dat is hetzelfde als het doven van vuur met hout en olie. Alle brandstof in de wereld, alle brandbare stoffen in de schepping zullen, wanneer zij in het vuur geworpen worden, dat absoluut niet bevredigen, maar juist versterken. Zo is het ook met de voldoening die de zonde aan het zondigen geeft: zij doet die alleen maar ontvlammen en toenemen. Als iemand in tijd van oorlog aan de plunderende vijand een gedeelte van zijn goederen afstaat, kan hij daar genoegen mee nemen. Maar de vijandscháp moet álles hebben en is geen greintje meer bevredigd dan wanneer zij helemaal niets had gekregen. (…) Je kunt namelijk met het vuur niet gaan onderhandelen dat het maar een gedeelte van je huis in de as legt; je hebt geen andere mogelijkheid dan het te doven.26

Vijandschap tegen God

Ten diepste gaat het hier om vijandschap tegen de allerhoogste God! Het is waar, zo zegt Owen, dat de wet van de zonde soms de vijand van onze eigen ziel genoemd wordt: ‘Onthoudt u van de vleselijke begeerlijkheden, welke krijg voeren tegen de ziel’ (1 Petr. 2:11). Ook zegt de Schrift wel dat de vijandschap van het vlees of de inwonende zonde zich richt tegen de Geest: ‘Het vlees begeert – of strijdt – tegen de Geest’ (Gal. 5:17). Owen legt uit dat met ‘de Geest’ hier vooral het genadewerk van de Heilige Geest in het leven van de gelovigen bedoeld wordt. Maar al strijdt de wet van de zonde tegen onze zielen en tegen het genadewerk van de Geest in onze harten, zij verzet zich ten diepste tegen God Zelf! Zij bindt rechtstreeks de strijd aan met

 

God als Wetgever, als de Heilige, als de Auteur van het Evangelie en God als de Auteur van de weg der zaligheid door genade en niet door de werken. (…) Waarom verzet zij zich tegen de plichten, zodat wij het goede dat wij willen niet doen, zowel met betrekking tot de inhoud van het goede, als tot de manier waarop wij dat zouden moeten verrichten? Waarom maakt zij de ziel vleselijk, afkerig, ongelovig, ongeestelijk, lusteloos en afdwalend? Dat komt door haar vijandschap tegen God, terwijl de ziel zich erop richt om in de weg van het vervullen van plichten juist gemeenschap met Hem te hebben.27

 

Owen vergelijkt dit met het bevel dat de koning van Assyrië aan zijn legers gaf in zijn strijd met Israël: ‘Gij zult noch kleinen noch groten bestrijden, maar de koning van Israël alleen’ (1 Kon. 22:31). Zo beveelt satan de inwonende zonde als het ware: ‘Richt uw pijlen niet op kleine of grotere beuzelingen, maar op God Zelf, de Koning van Israël!’ Enigszins terzijde merkt Owen hierbij op dat mensen op religieus gebied heel wat werken en plichten uitdenken waarbij het ten diepste helemaal niet gaat om de gemeenschap met God. Men heeft genoeg aan het doen van goede werken of vervullen van de plichten op zichzelf. Daarom gaat het bij velen dan ook in hun bijgelovige verering van God.28 Het verzet van de wet van de zonde dat zich daartegen richt, zal uiterst zwak en vriendelijk zijn. Het is net als bij de Assyrische soldaten in de geschiedenis die zojuist is aangehaald. Zij vielen de koning aan in de mening dat het Achab was, de koning van het tienstammenrijk. Maar deze had zich vermomd. De man in koningskleding bleek een ander te zijn, namelijk koning Josafat van Juda. Toen de vijandelijke soldaten dat ontdekten, keerden zij zich van hem af en bestreden hem niet meer. Zo kan het ook in geestelijk en religieus opzicht zijn:

 

Wanneer er schijnbare en uiterlijke vormen zijn van de verering van God, verzet de zonde zich eerst daartegen. Maar wanneer de plicht in het hart uitroept dat God daar niet in is, keert de zonde zich af om haar eigenlijke vijand, namelijk God Zelf, ergens anders te zoeken. Hier ligt de reden dat veel arme schepselen hun dagen doorbrengen in trieste, vermoeiende bijgelovige rituelen, zonder dat er in hun binnenste sprake is van enige weerstand van betekenis; en dat terwijl aan anderen niet toegestaan kan worden om in vrijheid op een geestelijke manier één uur met Christus te waken. Het is ook geen wonder dat mensen met vleselijke wapens vechten voor hun bijgelovige liturgische aanbidding naar buiten, als ze daartegen geen strijd hoeven te leveren vanbinnen. God is daar immers niet in en de wet van de zonde verzet zich niet tegen één plicht op zichzelf, maar wel tegen God in elke plicht.29

 

Dit alles brengt Owen tot de volgende conclusie:

 

Dit is de toestand waarin wij verkeren. Al het verzet dat in ons bovenkomt tegen iets wat geestelijk goed is – of dat nu voortkomt uit de duisternis van ons verstand, of de afkerigheid van onze wil of de traagheid in onze gevoelens – al de verborgen twistgesprekken en redeneringen in de ziel om dat verzet na te jagen, zijn direct gericht tegen God Zelf. De vijandschap heeft het op Hem gemunt! Deze overweging zou ons absoluut moeten overhalen tot een altijddurende en standvastige waakzaamheid over onszelf.30

 

Vanzelfsprekend hebben ook andere dingen een krachtige invloed op de zinnelijke, vleselijke gevoelens van mensen. Zo vormen de genietingen van de zonde en de beloning die zij in het vooruitzicht stelt een sterke verleiding. Maar in de kern zijn het vooral de heiligheid en het gezag van God waartegen de wet van de zonde in opstand komt. Zij haat het juk dat de Heere ons oplegt. ‘U bent vermoeid van Mij geweest’, klaagt de Heere (vgl. Jes. 43:22 EV) en dat nog wel te midden van het vervullen van talrijke plichten. Elke zondige daad is het gevolg van het vermoeid worden van God. Job laat ons zien wat daaronder ligt op de bodem van het hart van zondaren. Zij zeggen: ‘Wijk van ons, want aan de kennis van Uw wegen hebben wij geen lust!’ (vgl. Job 21:14; 22:17).

Zo kunnen we het karakter van de inwonende zonde dus nader invullen: zij is tegenstand tegen God die met name uitkomt in het afwerpen van Zijn juk en het verbreken van de afhankelijkheidsrelatie die schepselen dienen te hebben van hun Schepper. Als de apostel daarom zegt dat ‘het bedenken van het vlees vijandschap is tegen God’, voegt hij er als reden aan toe: ‘want het onderwerpt zich aan de wet van God niet, want het kan het ook niet’ (Rom. 8:7). De vijandschap tegen God wordt vooral zichtbaar in het verzet tegen het juk van Zijn wet!

Universele en voortdurende vijandschap

Deze vijandschap tegen God is universeel. Dat wil zeggen dat zij zich richt tegen alles van God: Zijn Wezen, Zijn besluiten, Zijn werken in schepping en verlossing, Zijn Woord, Zijn inzettingen, Zijn volk en Zijn dienst. Owen werkt dit als volgt uit:

 

[Gods] goedheid, Zijn heiligheid, Zijn barmhartigheid, Zijn genade, Zijn beloften: er is niets van dit alles waartegen de wet van de zonde geen strijd voert. Er is ook geen plicht, of die nu op het persoonlijke leven betrekking heeft of op het openbare leven, op ons hart of op onze uiterlijke werken, waartegen zij zich niet verzet. Als ik het zo zeggen mag – hoe dichter iets zich bij God bevindt, des te groter is de vijandschap van de zonde daartegen. Hoe meer geestelijk leven en heiligheid ergens aanwezig is, des te sterker is haar verzet. Wat het meeste van God in zich heeft, heeft ook de meeste tegenstand van de wet der zonde. (…)

Nu zou iemand kunnen denken dat het niet erg vreemd is dat de zonde voortdurend vijandschap zou onderhouden tegen God in Zijn wet, die komt om een oordeel over haar te vellen en haar schuldig te verklaren. Maar de zonde verwekt een grotere vijandschap tegen Hem zoals Hij Zich openbaart in Zijn Evangelie, waarin Hij genade en vergeving en bevrijding van de zonde aanbiedt. De enige reden daarvoor is dat in het Evangelie meer van de heerlijke eigenschappen van Zijn goddelijke natuur, meer van Zijn volkomenheden en neerbuigende goedheid geopenbaard is dan in de wet.31

 

Het universele karakter van de wet van de zonde betekent niet alleen dat zij zich richt op alles van God, maar ook dat de zonde verspreid is over de gehele ziel. Geen enkel gebied in ons binnenste is vrij van de zonde. Als dat wel zo was en een bepaald aspect van het zielenleven vrij van zonde gebleven was of een bepaald gevoelen ontslagen was van haar juk en banden, dan zouden we ons mogelijk gemakkelijker tegen haar kunnen verzetten.

 

Maar wanneer Christus met Zijn geestelijke kracht tot de ziel komt om die te overwinnen en tot Zijn eigendom te maken, heeft Hij geen rustige landingsplaats. Hij kan nergens vaste voet aan de grond krijgen of Hij moet ervoor strijden en die veroveren. Niet slechts het verstand, een van de gevoelens, of de wil, nee, álles heeft voor Hem de deuren gesloten. Ook wanneer de genade eenmaal binnengekomen is, zal de zonde toch in alle gebieden wonen. Als er iets in de ziel was wat hier volkomen vrij van was, dan zou daar een bruggenhoofd gemaakt kunnen worden om de zonde van al haar overige steunpunten te verdrijven. Maar zij is overal aanwezig en strijdt tegen de gehele ziel. Het verstand heeft zijn eigen duisternis en ijdelheid om mee te worstelen en de wil zijn eigen weerspannigheid, hardnekkigheid en verdorvenheid. Ieder gevoelen heeft te maken met zijn eigen dwarsheid en afkerigheid van God en zijn zinnelijkheid. Zodoende kan het ene aspect van het zielenleven geen verlichting geven aan het andere zoals dat zou moeten. Zij hebben als het ware hun handen vol in eigen huis. Zodoende is onze kennis onvolkomen, onze gehoorzaamheid zwak, onze liefde niet onvermengd, onze vrees niet zuiver en onze vreugde niet ongedwongen en nobel.32

 

Deze universele vijandschap blijft zich ook constant roeren. Hierover maakt Owen slechts enkele opmerkingen, maar belooft wel dat hij hierop later breder zal ingaan.33 Nu zegt hij alleen dat de wet van de zonde zichzelf trouw blijft, niet wankelt en er niet aan denkt om iets toe te geven of alles op te geven, ondanks de heftige tegenstand die zij ondervindt zowel van de wet als van het Evangelie.

Aan het einde van dit hoofdstuk formuleert Owen een soort conclusie over de aard of de natuur van de inwonende zonde. We kunnen niet anders zeggen, dan dat het met de zonde in het leven van Gods kinderen beslist niet meevalt. Zij is immers niet anders dan de totale vijandschap tegen alles van God in de gehele ziel die zich voortdurend roert zolang wij leven! Dat dient ons voortdurend aan te zetten tot volstrekte en algehele waakzaamheid.

 



26. Owen, Works VI, 178.

27. Owen, Works VI, 178-179.

28. Owen doelt hier – en in het vervolg – op de liturgische voorschriften van de Anglicaanse Kerk die in deze tijd van de vervolgingen van de puriteinen dwingend werden opgelegd.

29. Owen, Works VI, 179.

30. Owen, Works VI, 179.

31. Owen, Works VI, 180-181.

32. Owen, Works VI, 180-181.

33. Zie hoofdstuk 6, blz. 197-210.


5

AFKEER VAN GOD EN VAN
HET GOEDE

[image: image]

We hebben gezien dat de hoofdtitel van de verhandeling van Owen luidt: De natuur, de kracht, de bedrieglijkheid en de overmacht van de overblijfselen van de inwonende zonde in de gelovigen. De vier kernbegrippen uit het begin van deze titel bepalen de opbouw van heel het werk. In de vorige hoofdstukken stonden we stil bij het eerste daarvan: de natuur of de aard van de inwonende zonde.

In dit hoofdstuk maakt Owen een begin met de behandeling van het tweede aspect: de kracht van de wet van de zonde in het leven van Gods kinderen. Zijn uitgangspunt is hierbij dat de kracht van de zonde vooral blijkt in haar werkingen, dat wil zeggen in de vele activiteiten die zij aan de dag legt. Want juist in de manier waarop zij in het leven van christenen aan het werk is, wordt duidelijk hoezeer zij geneigd is zich telkens weer te verzetten tegen Gods geboden en tegen Zijn genade.

Owen hecht er kennelijk veel waarde aan om dit aspect uitvoerig te behandelen. Al in de inleiding op zijn boek had hij aangegeven dat hier het zwaartepunt van zijn betoog zou liggen: het is hem er met name om begonnen de inwonende zonde in haar kracht en in haar werkingen te ontmaskeren. Nu is de conclusie van het vorige hoofdstuk dat de wezenlijke aard van de wet van de zonde bestaat in vijandschap tegen God. Hier gaat hij breder in op de vraag in welke activiteiten deze vijandschap zich uit. Dat gebeurt hoofdzakelijk op twee manieren, namelijk in een innerlijke houding van afkeer en openlijke daden van verzet. In dit hoofdstuk gaat hij breder in op het eerste van deze beide begrippen: de innerlijke afkeer van God en van het goede. Het volgende hoofdstuk is gewijd aan de openbare daden van verzet.

De realiteit van de afkeer

Het gaat bij dit onderdeel dus om de verborgen afweer en afkeer van God en Zijn dienst, die als een donkere achtergrond steeds aanwezig blijft in het leven van Gods kinderen. Deze houding vertoont zich lang niet altijd in haar ware gedaante. Vandaar dat zij doorgaans niet zo gemakkelijk te herkennen is. Owen wijst erop dat zij meestal het duidelijkst aan het licht komt wanneer wij de verborgen omgang met God zoeken. Daarbij denkt hij dan met name aan het stille gebed en de persoonlijke meditatie. De wet van de zonde hindert ons namelijk bij alle plichten die ons aansporen de Heere te zoeken, Hem te vrezen, te dienen en te aanbidden. Alle vermoeidheid, vleselijkheid, alle uiterlijke vormendienst bij het vervullen van deze plichten komt uit deze zondige wortel voort. Er is niets goeds dat we willen doen of deze afkeer doet haar verborgen werk.

In dit verband verwijst Owen naar Paulus’ woorden in Romeinen 7:21: ‘Als ik het goede wil doen, ligt het kwade mij bij.’ Hij legt deze tekst zó uit: ‘Ieder moment, altijd wanneer ik ook maar iets wil doen wat geestelijk goed is, is dat kwade aanwezig. Dat wil zeggen: het is er om me te hinderen en te belemmeren in mijn plicht. Omdat het dat waarmee ik bezig ben, verafschuwt en verfoeit, zal het me van mijn plicht afhouden als dat mogelijk is.’ Als daaraan toegegeven wordt, geeft dat nog wel ruimte aan een uiterlijke, lichamelijke vorm van gebed en aanbidding. Het hart is er echter absoluut niet bij betrokken, maar wordt op een afstand gehouden.

Nu zullen sommigen tegenwerpen dat ze van deze verborgen afkeer helemaal geen last hebben. Zij beweren dat zij zich volstrekt vrij en onbelemmerd voelen om al de plichten te gehoorzamen waarop zij zich toeleggen. Owen vreest echter dat deze zogenaamde ‘vrijheid’ voortkomt uit een van de volgende twee oorzaken of uit die allebei samen.

In de eerste plaats kan er sprake zijn van grove onwetendheid van de werkelijke toestand van hun eigen zielen, van hun inwendige mens en de manier waarop die zich gedraagt tegenover God. Zij leven in het donker en weten niet wat zij doen en ook niet waarheen zij op reis zijn. Het is net als bij de farizeeër die maar heel weinig van zijn innerlijke afkeer wist en daarom in zijn gebed bij God zich beroemde op de vervulling van zijn plichten (vgl. Luk. 18:9vv.).

In de tweede plaats kan het zo zijn dat ze vreemdeling zijn van het ware geloof en van het aandeel in Christus. Wat voor plichten in de verborgen omgang met God of in de gehoorzaamheid aan Zijn geboden zij ook verrichten, zij komen niet werkelijk uit hun hart voort. Daarom zullen zij ook weinig verzet van de wet der zonde daartegen in hun binnenste ontdekken.

Nu zijn er ook mensen die hieronder gebukt gaan en ermee worstelen. Zij klagen en zuchten om van hun zondige afkerigheid bevrijd te worden. In dat geval is het mogelijk dat anderen die denken zich daarboven te kunnen verheffen hen toeroepen: ‘Ga maar weg, wij zijn heiliger dan jullie!’ (vgl. Jes. 65:5). Maar desondanks zijn die arme tobbers bereid hun toestand te verdragen. Zij weten immers dat de weg die ze zijn ingeslagen veilig is, ook al is hij vol moeilijkheden. Zij zijn ook bereid hun eigen gevaren onder ogen te zien, opdat zij aan het verderf zouden ontkomen waarin anderen zich storten. Het is duidelijk: de verborgen afkeer van God en van het goede is bittere realiteit in het leven van al Gods kinderen. Wie het gevaar daarvan niet beseft, bedriegt zichzelf en loopt gevaar voor eeuwig verloren te gaan.

Moe geworden van God …

Hierboven duidden we al aan dat de verborgen afkeer van God het duidelijkst uitkomt wanneer wij in stilte bidden en mediteren over het Woord. Op zulke momenten zijn we alléén met de Heere en Zijn Woord. Dan komt onverhuld aan het licht wat er werkelijk in ons hart leeft. Wanneer we onze religieuze plichten vervullen terwijl er andere mensen bij zijn – bijvoorbeeld tijdens de zondagse kerkdiensten – gebeurt dat veel minder. Bij zulke gelegenheden zullen we onszelf zo goed mogelijk willen voordoen en komt beslist niet alles wat in ons binnenste omgaat naar buiten. Ter wille van de mensen leggen we de duistere neigingen van ons hart zoveel mogelijk het zwijgen op. Maar als we de verborgen omgang met God zoeken, zijn deze remmingen verdwenen. Juist dan zal de verborgen afkeer van God en Zijn dienst die in ons binnenste woont zich gaan roeren.

Hoe dat gebeurt? Owen legt uit dat deze neiging vooral ons gevoelsleven in zijn greep probeert te krijgen en vandaar ook invloed uitoefent op onze gedachten. Concreet betekent dit dat we een grote vermoeidheid over ons voelen komen, wanneer we bijvoorbeeld in het gebed tot God willen naderen. Bovendien fluistert deze geest van afkeer ons juist dan voortdurend in dat er veel aantrekkelijker of zinvoller dingen te doen zijn dan te bidden, te mediteren, of te luisteren naar de verkondiging van het Woord.

Als onze gevoelens eenmaal door deze geest ingekapseld zijn, oefenen zij op hun beurt ook invloed uit op ons verstand. Owen legt omstandig uit dat het aan ons verstand eigen is om te redeneren en te argumenteren. Het is Gods bedoeling dat het verstand ons leert de waarheid van het Woord geestelijk te verstaan en te verdedigen, gronden aanvoert om in het gebed op te pleiten en motieven biedt om God te danken en te verheerlijken. Maar ondervindt het verstand hierbij geen moeilijkheden om voortdurend te putten uit de overvloed aan vermaningen, beloften en geestelijke ervaringen die het ter beschikking staan? Het deinst terug, slaat een dwaalspoor in en verslapt, zeker als het naar afkerige gevoelens luistert en zich daardoor laat leiden. In elk geval komt dit alles voort uit de verborgen afkeer van de gemeenschap met God die het gevolg is van de wet van de inwonende zonde.

Uiteindelijk kan deze heimelijke afkeer zó het hart gaan beheersen dat we in moedeloosheid geneigd zijn maar met alles te stoppen! In dit verband verwijst Owen naar de woorden uit Jesaja 43:22 die in de oude Engelse vertaling zo luiden: ‘Maar gij hebt Mij niet aangeroepen, o Jakob! Want ge was moe geworden van Mij, o Israël!’ Omdat zij moe – en moedeloos – geworden waren onder de roepstemmen en de nodigingen van de Heere, zijn de kinderen van Jakob er maar mee opgehouden Hem aan te roepen. Zo sterk had die verborgen afkeer hen in zijn greep! De gevolgen kunnen buitengewoon verstrekkend zijn, zoals Owen indringend laat zien in de volgende waarschuwing:

 

En hier ligt het begin van de afval van veel belijdende christenen en de bron van veel dwaze, vleselijke opvattingen. Zij ontdekken deze afkeer van nauwgezette standvastigheid in persoonlijke geestelijke plichten in hun verstand en in hun gevoelens. Ze weten niet hoe ze deze moeilijkheden moeten overwinnen en de baas moeten worden door Hem Die ons krachten geeft. Daarom worden ze eerst ertoe gebracht om die plichten te veronachtzamen, eerst voor een deel en later volledig, totdat zij alle besef daarvan in hun geweten verloren hebben. Op die manier werd een deur voor hen geopend naar alle mogelijke zonde en ongebondenheid en zo tot een volledige en totale afval.

Ik ben ervan overtuigd dat verreweg de meesten die hun christelijke belijdenis de rug toekeren – en zulke mensen zijn er in onze dagen vele – door een van déze twee deuren op hun dwaze dwaalweg terechtgekomen zijn: of het was een grote en ernstige zonde die hun gewetens tot bloedens toe verwondde, hun gevoelens besmette en alle verlangen afbrak om ook maar iets meer met God te doen te hebben; of het was het doorgaan op de weg van het veronachtzamen van de persoonlijke omgang met God, wat voortkwam uit een vermoeidheid in het strijden tegen die machtige afkeer die ze in hun binnenste daartegen ontdekten.34

 

Wanneer dat punt eenmaal bereikt is, gaat het proces onder de invloed van satan vaak verder: het kan leiden tot openlijke goddeloosheid en grover zinnelijke uitspattingen. ‘Dit is de reden daarvan: wanneer we ook maar in de geringste mate toegeven aan de wet van de zonde, betekent dit dat we haar versterken. Als we haar met rust laten, wil dat zeggen dat we haar laten groeien. Als we haar niet overwinnen, worden we door haar overwonnen.’

Geroepen tot heilig leven

Omdat deze verborgen afkeer zo’n ontzaglijk gevaarlijke vijand van het geestelijke leven is, onderbreekt Owen zijn diagnose van de inwonende zonde om een vijftal aanwijzingen te geven voor de strijd tegen dit kwaad. Het belangrijkste middel om de houding van afkeer van God en het goede tegen te gaan, is in de eerste plaats dat wij ons hart voortdurend en volledig richten op een heilige levenswandel. Dat houdt in dat we al Gods geboden hoogachten en verlangen daarnaar te leven. Dit zal alle zonden in ons verzwakken en dus ook onze innerlijke afkeer van God en van het goede. Het is vooral van belang dat we ons verzetten tegen de hele wet van de zonde en streven naar een zo volledig mogelijk heilig leven.

 

Het is namelijk volstrekt onmogelijk om ons hart in een overwegend heilige gezindheid te houden in welke plicht ook, als het niet gericht is op een heilig leven in alle plichten. Als de verstrikkingen door de zonde ook maar één onderdeel in hun greep krijgen, zullen zij de ziel in haar geheel inkapselen. Een voortdurende, evenwichtige gezindheid in alle plichten en dingen die wij doen, is het enige middel om ons te bewaren voor dergelijke valkuilen. Laat hij die het dienen van God in het openbaar en de erediensten veronachtzaamt, zich niet wijsmaken dat alles wel zuiver en gemakkelijk is in zijn persoonlijke omgang met God of omgekeerd. Er is een harmonie in de gehoorzaamheid. Als je maar één deel losbreekt, dan verbreek je het geheel. In het algemeen komen onze wonden met betrekking tot specifieke plichten voort uit het veronachtzamen van de heiliging in onze hele levenswandel. Daarom zegt David tot ons: ‘Dan zou ik niet beschaamd worden, wanneer ik merken zou op al Uw geboden’ (Ps. 119:6).35

 

Wanneer we slordig met de wet van de Heere omgaan – al is dat maar op één punt – zal de zonde het in ons leven steeds meer voor het zeggen krijgen en ons uiteindelijk te schande maken. Als we daarentegen dicht bij al Gods goede geboden leven, worden we bewaard voor de dóórwerking van het innerlijke verzet tegen de geestelijke dingen en zullen we ook niet beschaamd worden.

In de knop gebroken

Vervolgens worden we geroepen de afkeer tegen God en het goede die in ons binnenste opkomt, in de kiem te smoren. Daarom is het nodig waakzaam te zijn, zodat we dit kwaad al in zijn eerste ritselingen onderkennen. Owen wijst in dit verband op de woorden van Petrus: ‘Weest waakzaam met het oog op het bidden’ (1 Petr. 4:7 EV). Wanneer we met betrekking tot het gebed moeten waken, dan geldt dat ook voor alle andere geestelijke plichten. Dat wil zeggen dat we ervoor dienen te zorgen dat we niet van binnenuit en ook niet van buitenaf worden gehinderd in de uitoefening van datgene waartoe we verplicht zijn.

 

Wees op uw hoede voor verzoekingen en verzet u daartegen; wees op uw hoede voor de afkeer die in de zonde verborgen zit en zoek die te voorkomen. Precies zoals we satan geen plaats mogen geven, net zomin mogen we de zonde ruimte gunnen. Als die niet in haar eerste pogingen wordt verhinderd, zal zij beslist de overhand krijgen.36

 

De geest van innerlijke afkeer zal proberen met de ziel te gaan onderhandelen om ons zo steeds verder te bedwelmen en te vergiftigen. Juist daarom is het van het grootste belang tegen dit kwaad de strijd aan te binden vanaf het allereerste moment dat het in ons binnenste begint op te bruisen. Laten we alle genadegaven die God ons geschonken heeft, in ons krachtig opwekken om de wet van de inwonende zonde in de knop te breken. ‘Wek de genade tijdig op om haar plicht te doen en wees bijtijds in het terugwijzen van de zonde.’ Dat zal alleen mogelijk zijn wanneer we daarbij steeds de genade en de hulp van de Heere inroepen.

Laat u niet overwinnen!

In de derde plaats dienen we ervoor te zorgen dat de innerlijke afkeer nooit de overwinning over ons behaalt, hoe heftig hij ons ook belaagt. Owen dringt erop aan dat wij juist onder de zwaarste aanvallen met dezelfde ijver staande blijven als op andere tijden. Op alle mogelijke manieren kunnen mensen immers verslappen in het vervullen van hun plichten. Die zijn allemaal gevaarlijk, als ze al niet verderfelijk zijn voor de ziel. We kunnen opgeslokt worden door de drukte van ons dagelijks leven, meegezogen worden door bepaalde verzoekingen of neergedrukt worden door innerlijke duisternis. Maar naar Owens overtuiging is geen van deze gevaren zo groot als dat van de dodelijke vermoeidheid die ons hart kan aangrijpen als gevolg van de innerlijke afkeer van God en het goede die daarin huist.

 

Verzet daartegen zal zeker opkomen, maar geen verzet zal zo bitter en heftig zijn als dat wat voortkomt uit ons eigen hart. Als we daarvoor bezwijken, komen we om. ‘Pas ervoor op dat u vermoeid raakt’, schrijft de apostel, ‘en bezwijkt in uw zielen’ (Hebr. 12:3 EV). Zulk bezwijken gaat vergezeld van vermoeidheid en dat alles met het bieden van ruimte aan de afkeer van het goede die in ons hart werkt. Dat moet ten koste van alles vermeden worden, als we niet om willen komen. (…) ‘Laat dan de zonde niet heersen in uw sterfelijk lichaam, om haar te gehoorzamen in de begeerten van dat lichaam’ (Rom. 6:12 EV). Wanneer wij gedeeltelijk of helemaal ophouden met onze plichten vanwege de afkeer van de zonde tegen het geestelijk karakter van deze plichten, betekent dit dat wij de zonde de heerschappij in handen geven en haar gehoorzamen in haar zondige begeerten. Geef daarom niet aan haar toe, maar houd u staande in de strijd. Wacht op de Heere en u zult de overwinning behalen: ‘Maar die de Heere verwachten, zullen de kracht vernieuwen; zij zullen opvaren met vleugelen, gelijk de arenden; zij zullen lopen, en niet moede worden; zij zullen wandelen en niet mat worden’ (Jes. 40:31).37

 

De strijd die nu zo moeilijk is, zal in zwaarte toenemen als we aan de zonde toegeven. Maar als we standhouden, zullen we de overwinning behalen.

De ootmoedige wandel

De vierde raad die Owen geeft, is dat de afkeer van geestelijke dingen die in ons woont, ons met diepe ootmoed dient te vervullen. Hoe moeten we ons niet weg schamen dat er in ons hart nog zoveel verzet te vinden is tegen de Heere, Die zo goed en zo mild voor ons is! Owen legt dat als volgt aan het hart van zijn lezers.

 

God heeft Zichzelf op allerlei manieren aan de gelovigen bekendgemaakt. Zij hebben alle mogelijke goedgunstigheid van Hem ontvangen. In alle dingen heeft Hij hun goed gedaan en geen kwaad. Hoe kan er dan nog zo’n hart zijn dat vol blijft van liefdeloosheid en ongeloof, omdat het een afkeer in zich bergt van de gemeenschap met Hem? Hoe zouden de gedachten hieraan ons in het stof moeten werpen? Hoe zouden zij ons al de dagen van ons leven moeten vervullen met schaamte en afschuw van onszelf? Wat hebben wij in God gevonden of in ons naderen tot Hem in het gebed, dat het er zo met ons voor zou staan?

Wat voor onrecht hebben we in Hem gevonden? (vgl. Ps. 92:16). Is Hij voor ons een woestijn geweest of een land van duisternis? Hebben we ooit iets verloren door tot Hem te naderen in het gebed, ja, was daarin niet alle rust en vrede gelegen die we verkregen? Is Hij niet de bron en oorsprong van alle genadegaven die wij ontvangen en van alle dingen die wij begeren? Heeft Hij ons niet welkom geheten toen wij tot Hem kwamen? Hebben wij van Hem niet meer ontvangen dan ons hart kan bevatten of onze tong kan uitdrukken? Wat mankeert dan ons dwaze, ellendige hart dat het zo’n vervloekte verborgen afkeer koestert van Hem en Zijn wegen? Laten we ons schamen en er verbijsterd over zijn als we hierover nadenken en al onze dagen wandelen in een diep besef van vernedering over deze dingen. Laten we dit ook met ons meedragen in het meest verborgene van onze gedachten.38

 

Deze plicht van vernedering is God aangenaam, omdat Hij er behagen in schept te wonen bij hem die van een nederige en verbrijzelde geest is (vgl. Jes. 57:15). Daarom is hij ook buitengewoon effectief om het kwaad waarover wij hier handelen te verzwakken.

Overdenk de schoonheid van de geestelijke dingen!

Ten slotte raadt Owen aan dat wij onze geest zoveel mogelijk voeden met het overdenken van de uitnemendheid en schoonheid van geestelijke dingen. Op deze manier worden ze lieflijk in onze ogen en gaat er aantrekkingskracht van uit voor ons hart. Hierdoor zal de vervloekte innerlijke afkeer van de zonde zeer verzwakt worden. Het is een vast gegeven dat mensen persoonlijk en in de eredienst God niet zullen zoeken, dienen en prijzen als zij daarin geen schoonheid en lieflijkheid ontdekken.

Toen mensen alle geestelijk besef en smaak in de dingen van God verloren hadden, vonden ze daarom uiterlijke, grootse en geweldige manieren van aanbidding en eredienst uit om de leegte in hun eigen ziel te vervullen. Die bestaan in beelden, schilderingen, afbeeldingen en je weet niet wat voor vleselijke versieringen méér die zij ‘de schoonheden van heiligheid’ genoemd hebben. Maar daaruit is dit duidelijk geworden dat wij een schoonheid en begeerlijkheid in de geestelijke aanbidding van God Zelf moeten zien, anders zullen wij daarin geen vreugde kunnen vinden en de afkeer van God zal de overhand hebben. Laten daarom onze zielen zich ertoe zetten om zich vertrouwd te maken met de geestelijke schoonheid van gehoorzaamheid, gemeenschap met God en van alle plichten waarmee wij onmiddellijk tot Hem naderen, opdat onze zielen met vreugde daarin vervuld mogen worden. Zoals gezegd is dit een uitnemende weg om de afkeer van God en het goede te verzwakken.

 



34. Owen, Works VI, 184.

35. Owen, Works VI, 185-186.

36. Owen, Works VI, 186.

37. Owen, Works VI, 187.

38. Owen, Works VI, 187-188.
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In het begin van het vorige hoofdstuk is duidelijk geworden dat de inwonende zonde voortdurende activiteiten aan de dag legt in het leven van Gods kinderen. Hierbij maakt Owen onderscheid tussen de houding van afkeer die op een verborgen wijze in iedere gelovige aanwezig is en de daden van verzet die openlijk naar buiten treden. Het verband tussen beide is duidelijk: de houding van innerlijke afkeer is als het ware het ruggenmerg, het centrum van waaruit impulsen gegeven worden die leiden tot openlijke daden van rebellie. Over deze krachtige verzetsacties spreekt Owen tamelijk uitvoerig in wat nu volgt. Daarbij maakt hij onderscheid tussen vier verschillende trappen of stadia van verzet die op elkaar volgen en uit elkaar voortvloeien. We duiden ze als volgt aan: het bruisen van de begeerten, het ontbranden van oorlogen, het knellen van de ketenen en de roes der razernij. Omdat er over elk van deze vier aspecten nogal het een en ander te zeggen is, behandelt Owen de eerste twee in dit hoofdstuk. In hoofdstuk 7 gaat hij in op de laatste twee.

Het eerste stadium: het bruisen van de begeerten

Het allereerste begin van het verzet tegen God en het goede is naar Owens overtuiging te vinden in onze zondige begeerten. In dit verband verwijst hij naar de woorden uit Galaten 5:17: ‘Want het vlees begeert tegen de Geest en de Geest tegen het vlees en deze staan tegen(over) elkander.’ Met ‘de geest’ wordt het nieuwe leven van Gods kinderen aangeduid, dat zich richt op God en op de gemeenschap met Hem. Daartegen verzet ‘het vlees’ zich echter, dat wil zeggen de zonde die in de oude natuur is overgebleven.

Owen noemt deze zonde de ‘vleselijke begeerte’ en omschrijft haar als een duistere drang die zich richt tegen God en al het goede en die het kwade najaagt. Dat betekent dat wij bij ‘vleselijke begeerten’ dus niet in de eerste plaats moeten denken aan allerlei uitbrekende zonden of uitspattingen. Het gaat hier bijvoorbeeld niet om openlijke zonden op seksueel gebied, brasserijen en dronkenschap. Nee, hier wordt vooral die begeerte of zondige lust bedoeld die aan de wortel van alle zondige daden ligt. Deze ‘vleselijke begeerte’ blijft zich steeds in ons binnenste roeren, zelfs al is de macht van de zonde door genade in ons leven gebroken. Om een beeld te gebruiken: niemand zal zich erover verbazen dat vuur zich manifesteert in laaiende vlammen. Welnu, net zo natuurlijk is het voor de inwonende zonde om zich te uiten in de duistere begeerte naar het kwade. Die begeerte is een neiging die bij de zonde behoort. Daarom is zij ook onuitroeibaar: Zolang de zonde in het hart woont is zij aanwezig en bruist telkens weer op. Dit laatste maakt Owen duidelijk met een fraai beeld, dat we hier in zijn eigen woorden laten volgen:

 

Het is met de inwonende zonde als met een rivier. Zolang de bronnen open zijn en voortdurend zorgen voor de toevoer van water, kun je de stroom wel afdammen, maar het water zal achter die dam blijven stijgen, totdat het alles wegspoelt of de oevers aan weerszijden overstroomt. Als de kracht van de stroom afneemt of goeddeels opdroogt in het brongebied, dan zou het water dat overblijft bedwongen en tegengehouden kunnen worden. Zolang er echter maar énig water blijft stromen, zal het voortdurend druk uitoefenen op wat het in de weg staat, omdat het zijn aard is dit te doen. De sterkte van deze druk is afhankelijk van het gewicht en de kracht van het water, dat zeker door zal stromen als het op de een of andere manier een opening kan forceren.

Zó is het met de inwonende zonde: Zolang de bronnen daarvan open zijn, is het tevergeefs als mensen een dam in die stroom plaatsen door hun overtuigingen, voornemens en geloften. Het is mogelijk dat ze de zonde voor een tijd in bedwang houden, maar zij zal hoger en hoger rijzen en op een bepaald moment een geweldige kracht ontwikkelen, totdat zij al die overtuigingen en goede voornemens volledig wegspoelt. Het is ook denkbaar dat de zonde die in het hart woont voor zichzelf een ondergrondse doorgang graaft door een verborgen begeerte, waardoor zij uiteindelijk de vrije loop krijgt. Maar stel nu eens dat haar bronnen sterk verdroogd zijn door wederbarende genade en haar stromen – de zondige daden – afgenomen zijn door de heiliging van het leven; zelfs dan zal zij, zolang er ook maar iets van haar overblijft, blijven dringen om de vrije loop te krijgen en aanzetten tot de dadelijke zonde. En dit is het bruisen van de begeerte dat kenmerkend voor haar is.39

Verrassingsaanvallen

Deze innerlijke neiging of begeerte tot het kwade wordt vooral op twee manieren zichtbaar: allereerst overrompelt zij de ziel door haar te verrassen. Plotseling laat zij allerlei dwaze en zondige gedachtespinsels in ons binnenste opkomen, zonder dat er sprake is van directe prikkels of concrete verzoekingen tot de zonde. Zo kunnen we tegen onze wil en zonder dat we erop bedacht zijn in verkeerde gedachten of verlangens verstrikt raken. Als deze verrassingsaanval van de begeerte niet in de kiem wordt gesmoord, steekt zij heel ons hart als het ware in brand en zet zij het aan tot allerlei zondige daden.

Uiteraard, zo zegt Owen, zit de duivel met zijn verzoekingen en verleidingen hier wel achter. Maar dat blijft – zeker in het begin van deze overrompelingen – verborgen. Bovendien zouden satan en de wereld geen invloed op ons hebben, als er in ons hart geen verborgen openingen waren voor de zonde en het daarmee in stilte zou overleggen. Daarom dienen we het ervoor te houden dat de verrassingsaanvallen van de zonde vooral uit onszelf, vanuit ons eigen binnenste opkomen. Vanuit die bron worden we tegengestaan en ertoe gebracht te doen wat we niet willen en belemmerd om te doen wat we wel willen. Vaak worden Gods kinderen door deze neiging tot het kwade juist overvallen, wanneer zij tegen hun zonden de strijd willen aanbinden of terwijl zij bezig zijn met geestelijke dingen. Owen schrijft:

 

Hier ligt de reden dat dikwijls wanneer de ziel iets heel anders doet en een heel ander doel voor ogen heeft, de zonde iets in het hart of in de inbeeldingen daarvan aan de gang brengt dat het meesleept naar het kwade en zondige. Ja, soms bewijst zij haar macht juist als volgt: wanneer de ziel in alle ernst bezig is met het doden van een bepaalde zonde, wil de wet van de zonde het hart op de een of andere manier verleiden om uitgerekend met die zonde te flirten waarvan het de ondergang zoekt en met het doden waarvan het bezig is. (…)

Sommige mensen kunnen gemerkt hebben hoeveel gemeenschap met God hierdoor wordt belemmerd, hoeveel meditaties verstoord en hoezeer het verstand en de gewetens van mensen door deze activiteiten van de zonde zijn verontreinigd. Ik ken geen grotere last in het leven van een gelovige, dan deze ongewilde aanvallen waardoor de ziel verrast wordt!40

Toegeven aan verleidingen

Het tweede waarin de begeerte naar de zonde duidelijk uitkomt is de innerlijke bereidheid om zonder enige tegenspraak toe te geven aan alle verleidingen. Wij moeten er steeds op bedacht zijn dat wij op dit punt niet alleen te maken hebben met de verzoekingen die van buitenaf tot ons komen, maar ook met de reactie die zij oproepen in ons eigen hart. In de zondige begeerte die binnen in ons leeft, heeft de verleiding een onvoorwaardelijke vriend. Ons hart is door de zonde zo licht ontvlambaar geworden, dat het zodra het vuur van de verzoeking té dichtbij komt, onmiddellijk in brand raakt.

Op dit punt wijst Owen op de tegenstelling tussen ons, zondige mensen, en de Zaligmaker Jezus Christus. Hij heeft in verband met de aanvechtingen van satan gezegd: ‘De overste dezer wereld komt en heeft aan Mij niets’ (Joh. 14:30). We zouden ook kunnen lezen: ‘(…) en heeft in Mij niets.’ Deze woorden worden dan zó uitgelegd dat de Heere Jezus veel meer en veel zwaarder door de duivel en de wereld verzocht is dan enig mens. Daarin had Hij echter alleen maar te maken met de verleiding die vanbuiten kwam. In Zijn hart was de innerlijke neiging om willoos aan de verzoeking toe te geven niet te vinden. Hetzelfde kan van Adam gezegd worden, voordat hij van God afviel. Toen de duivel met zijn verzoeking tot hem kwam, hoefde hij alleen maar te letten op diens uiterlijke voorstel. Vanbinnen was alles in orde, totdat de uiterlijke verzoeking plaatsvond en hem overwon. Die innerlijke drang om aan de verzoeking gehoor te geven, is er bij ons nu nadrukkelijk wel. Owen verduidelijkt dit met het volgende beeld:

 

Gesteld een vijand rukt op tegen een stad die onderling eensgezind is, saamhorig en één van geest, zonder verdeeldheid en partijzucht. In dat geval denken de bestuurders en inwoners daarvan alleen maar hieraan hoe zij de vijand vanbuiten kunnen bestrijden en zich tegen hem kunnen verzetten in zijn aanvallen. Maar als de stad onderling verdeeld is, als zich daarin partijen en verraders bevinden, is het eerste wat zij doen dat zij naar de vijanden en de verraders binnen de muren kijken. Zij moeten eerst het hoofd van Seba41 afhouwen, als zij veilig willen zijn. Alles ging goed in het binnenste van Adam, toen satan tot hem kwam, zodat hij niets anders behoefde te doen dan te letten op zijn aanvallen en bestormingen. Maar nu – na de zondeval – moet de ziel bij de aanval van iedere verzoeking onmiddellijk onderzoeken waar zij deze inwendige verrader aan het werk zal vinden die het lokaas van satan gretig aanneemt en het hart op slinkse wijze wegrooft. Dit doet de inwonende zonde altijd en ze bewijst daarmee dat er sprake is van een neiging die fungeert als een vaste gewoonte.42

 

Zo wordt duidelijk dat in ons hart een bruisende begeerte tot de zonde woont die er voortdurend en rusteloos op uit is om met elke verzoeking in te stemmen en haar te volgen.

Het tweede stadium: het ontbranden van oorlogen

Nu is de begeerte slechts een eerste stap van het krachtige verzet tegen het goede dat zo kenmerkend is voor de inwonende zonde. Het eigenaardige van de begeerte is namelijk dat zij niet kan rusten. Zij stuwt en dringt om haar verlangens vervuld te zien. Daarbij zal ze alle middelen benutten die haar ter beschikking staan: zo gebruikt ze met name haar strijdlust en geweldige kracht om haar bedoelingen te verwezenlijken. Dat brengt ons als vanzelf bij de tweede stap van verzet tegen het goede. Deze bestaat hierin dat de inwonende zonde de oorlog verklaart aan God en Zijn gezegende heerschappij. De oorlogen die daardoor in het hart ontbranden hebben twee aspecten: zij worden gekenmerkt door opstand tegen de genade en door overvallen op de ziel, waarin het de zonde erom te doen is de alleenheerschappij over haar te verkrijgen.

Opstand tegen de genade

Om het element van de opstand tegen de genade duidelijk te maken, neemt Owen zijn uitgangspunt in het paulinische woord uit Romeinen 7:23: ‘Maar ik zie een andere wet in mijn leden, welke strijdt tegen de wet mijns gemoeds, en mij gevangenneemt onder de wet der zonde, die in mijn leden is.’ Letterlijk staat er dat deze twee wetten met elkaar in oorlog zijn. Nu hebben we gezien dat Paulus met de wet van de zonde doelt op het vlees, de oude natuur van de gelovigen, en met de wet van de genade verwijst hij naar het nieuwe leven dat in hen tot openbaring gekomen is. Laatstgenoemde wet – die van de genade – heeft bij Gods kinderen de soevereine rechten verkregen. Als iemand met zulke rechten de strijd aanbindt, is dat niets anders dan opstand tegen het wettig gezag! Vandaar dat Owen de tekst zo wil lezen: De wet in mijn leden, dat is de wet der zonde, rebelleert tegen de wet van de genade. Owen licht dit als volgt toe:

 

Deze rebellie bestaat in een weerspannig, halsstarrig verzet tegen de geboden en de aanwijzingen van de wet van de genade. Beveelt de laatstgenoemde wet iets als plicht? Treedt zij streng op tegen iets wat slecht is? Als het begeren van de wet der zonde tot deze hoogte rijst, strijdt zij tegen de gehoorzaamheid met al haar macht. Het gevolg daarvan is volgens de woorden van de apostel: ‘Het doen van dat wat wij niet willen en het niet doen van dat wat wij wel willen’ (Rom. 7:15-16 EV). Aan deze Schriftplaats kunnen we een opmerkelijk voorbeeld ontlenen van de kracht van de zonde in haar opstandigheid. De wet van de genade heeft de heerschappij over de wil, zodat deze doen wil wat goed is: ‘Het willen is wel bij mij’ (vs. 18); ‘Wanneer ik het goede wil doen’ (vs. 21) en bovendien vers 19: ‘En ik wil het kwade niet doen.’ Zij heeft het ook voor het zeggen in het verstand, zodat het zijn goedkeuring of zijn afkeuring geeft volgens de voorschriften van de wet van de genade. Zie vers 16: ‘Ik stem de wet toe dat zij goed is’, en ook vers 15. Het oordeel [van het verstand, AB] ligt altijd aan de kant van de genade.

Zij heeft ook gezag over de gevoelens. Vers 22 zegt immers: ‘Ik heb een vermaak in de wet van God naar de inwendige mens.’

Als het nu zo is dat de genade soeverein gezag heeft in het verstand, de wil en de gevoelens, hoe komt het dan dat zij niet altíjd de overhand heeft? Waar ligt het aan dat wij niet altijd doen wat wij willen en ons onthouden van dat wat wij niet willen? Is het niet vreemd dat een mens niet zou doen wat hij verkiest en wil, waarvan hij houdt en waarin hij zich verblijdt? Is er dan nog iets méér nodig om ons in staat te stellen dat te doen wat goed is? De wet van de genade doet alles, zoveel als van haar verwacht kan worden. Dat is op zichzelf genomen overvloedig genoeg om bij de gelovigen alle heiligheid te vervolmaken in de vreze des Heeren.

Maar de moeilijkheid ligt hier in de verstrengeling met de tegenstand die veroorzaakt wordt door de rebellie van deze ‘wet van de zonde’. Bovendien is het niet uit te drukken met welke kracht en met hoeveel variatie de zonde zelf in deze aangelegenheid werkzaam is. Soms stelt zij afleidingen voor, dan weer veroorzaakt zij vermoeidheid, soms ontdekt zij moeilijkheden of wekt zij tegenovergestelde gevoelens op, dan weer werpt zij vooroordelen op en verwart en verstrikt de ziel op de een of andere manier. Zodoende laat zij nooit toe dat de genade in enige plicht een volkomen en complete overwinning boekt.43

Algemeen en bijzonder

Uiteraard wordt deze rebellie van de wet der zonde ook zichtbaar. Zij uit zich op tweeërlei wijze: in haar verzet tegen de algemene richting die ons hart onder de heerschappij van de wet van de genade inslaat, maar ook in haar tegenstand tegen speciale plichten. Wanneer de Geest van Christus in ons woont, verlangen we in het algemeen volkomen te leven naar Zijn geboden en inzettingen. Dat geldt zowel van de algehele gesteldheid van ons hart als van heel onze levenswandel en al onze daden. Owen haalt verschillende teksten aan waarin duidelijk wordt met hoeveel ernst, inspanning en hartstocht we dit hoge doel moeten najagen (o.a. Fil. 3:12-14). Maar daarmee is niet alles gezegd:

 

Maar desondanks zien we met hoeveel tekorten, ja, met hoeveel terugvallen hun inspanning om deze weg te volgen gepaard gaat. De gesteldheid van het hart wordt veranderd. Het hart is ongemerkt afgedwaald. De gevoelens raken verstrikt. We ontdekken dat er sprake is van uitbarstingen van ongeloof en van verwarde hartstochten. Vleselijke wijsheid met al haar gevolgen is aan het werk gezet. Dat is allemaal tegengesteld aan het algemene principe en aan de bedoeling van de ziel. Dit alles komt voort uit de rebellie van deze wet van de zonde die het hart aanzet en uitdaagt tot ongehoorzaamheid.44

 

Dit alles geldt in zijn volle omvang van huichelaars. Maar het heeft op zijn minst voor een deel ook betrekking op oprechte gelovigen. Ook bij hen kan tot op zekere hoogte sprake zijn van een verdeeld hart. Zij kunnen de intimiteit van de wandel met God volgens de wet van de genade niet ten volle bereiken, omdat deze wet van de zonde zich daartegen verheft en daartegen rebelleert.

Naast de algemene aanvallen op de wet van de genade is er ook sprake van rebellie tegen specifieke plichten. De woorden: ‘U kunt de dingen niet doen die u wilt’, betekenen namelijk ook: ‘De plichten waarvan u oordeelt dat u ze behoort te doen, die u goedkeurt en waarin u zich verheugt naar de inwendige mens, kunt u niet doen zoals u zou willen.’ Owen illustreert dit aan de hand van het gebed.

 

Neem bijvoorbeeld het gebed. Iemand begeeft zich tot die plicht. Hij wil die niet slechts vervullen, maar hij wil die volbrengen op de manier die de aard van deze plicht en zijn eigen toestand vereisen. Hij wil ‘in de Geest bidden’, vurig, ‘met onuitsprekelijke zuchtingen’ (vgl. Rom. 8:26). Hij wil bidden in geloof, met liefde en vreugde door zijn ziel uit te storten voor de Heere. Dat is zijn bedoeling. Vaak zal hij hierin echter een rebellie, een bestrijding door de wet van de zonde ontdekken als hij hiermee bezig is. Hij die dacht dat hij alle dingen zou doen, zal moeilijkheden ondervinden om ook maar iets gedaan te krijgen.

Ik zeg niet dat de situatie altijd zo is, maar het staat er wel zo voor wanneer de zonde ‘oorlog voert en rebelleert’. Dat drukt immers een bijzondere uitoefening van haar macht uit. Om deze reden krijgen arme schepselen vaak te maken met ellendige verwarrende strikken. In plaats van die vrije, versterkte gemeenschap met God waar het hen om begonnen is, is het beste wat hun zielen bereiken alleen maar dat ze al treurend vanwege hun dwaasheid, doodsheid en afkerigheid heengaan.45

 

In één woord: elk gebod van de wet van de genade dat aan de ziel bekend is en door haar wordt omhelsd, krijgt ermee te maken dat de wet van de zonde zich ertegen verzet en in opstand komt, zodra de ziel dat gebod begint na te komen.

Overvallen op de ziel

Nu worden de oorlogen in het hart van Gods kinderen niet alleen gevoerd door opstand en rebellie tegen de genade, maar ook door hun ziel daadwerkelijk te overvallen. Owen wijst op twee teksten om dit nader toe te lichten. Als eerste noemt hij 1 Petrus 2:11 waar sprake is van ‘de vleselijke begeerlijkheden, welke krijg voeren tegen de ziel’ en vervolgens Jakobus 4:1 waar gesproken wordt over ‘uw wellusten die in uw leden strijd voeren’. In beide Schriftwoorden wordt naar Owens gedachte het brute geweld getekend waarmee de inwonende zonde de ziel – en dan in het bijzonder de wet van de genade daarin – aanvalt om die zo in haar macht te krijgen.

Op drie karakteristieke aspecten van deze aanvallen gaat Owen nader in. In de eerste plaats tekent hij hoe de zonde bij deze overvallen te werk gaat.

 

Vaak richt de wet van de zonde haar aanvallen op de ziel door de ijdelheid van het verstand, de zinnelijkheid van de gevoelens of de dwaasheid van de inbeelding, wanneer zij door de wet van de genade feitelijk niet op haar wachtpost is gezet. Zodoende is hier geen sprake van rebellie, maar wel van een overval. Daarom roept de apostel uit: ‘Wie zal mij daarvan verlossen?’ (Rom. 7:24). ‘Wie zal mij uit haar hand redden?’ zoals de woorden letterlijk willen zeggen. Wanneer we een vijand achtervolgen en hij zich tegen ons verzet, roepen we niet uit: ‘Wie zal ons verlossen?’ want wij zijn de aanvallers. Maar ‘Wie zal mij redden?’ is de roep van iemand die door een vijand wordt aangevallen.

Zo is het ook hier. Iemand wordt overvallen ‘door zijn eigen begeerte’, zoals Jakobus zegt (vgl. Jak. 1:14). Het kan zijn aan de kant van de weg, tijdens zijn werk of als hij bezig is met een geestelijke plicht, dat de zonde de ziel overvalt met ijdele inbeeldingen en dwaze verlangens en bereid is de ziel te gebruiken om aan haar verlangens te voldoen. Daarvoor waarschuwt de apostel ons nu juist: ‘Volbreng niet de voorzorgsmaatregelen van het vlees om aan zijn verlangens te voldoen’ (Rom. 13:14).46

 

Vervolgens mogen we niet vergeten dat deze aanvallen steeds maar aanhouden. Zij zijn rusteloos als de golven die steeds maar weer aanstormen. Indringend worden deze aanvalsgolven door Owen geschilderd:

 

Vijanden zijn in een oorlog rusteloos, dringen aan en blijven ook aanhouden. Zo is het ook met de wet van de zonde. Valt zij de ziel aan? – Sla haar aanvallen af! Ze komt toch weer terug. Bestraf de zonde door de kracht van de genade! Ze kruipt een ogenblik in haar schulp, maar keert weerom! Plaats het kruis van Christus voor de zonden! Zij zullen precies zo doen als degenen die Hem eens gevangen wilden nemen: bij het zien van Hem weken zij terug en vielen op de grond, maar ze rezen weer op en sloegen de handen aan Hem.

De zonde trekt zich voor een tijd wel terug, maar komt weer en dringt opnieuw op de ziel aan. Herinner haar aan de liefde van God in Christus. Hoewel zij daardoor getroffen wordt, geeft zij toch niet op. Houd het vuur van de hel aan haar voor, zij stort zich midden in die vlammen. Verwijt haar haar dwaasheid en haar waanzin, zij kent geen schaamte, maar zij blijft aandringen. Laat de gedachten van het verstand zich inzetten om van haar vandaan te vluchten, het volgt haar als op de vleugels van de wind. Door deze opdringerigheid maakt zij de ziel moe en put haar uit. Als het grote geneesmiddel – Romeinen 8:347 – niet op tijd komt, krijgt zij de overhand en overwint.

Er is niets méér verbazingwekkend of schrikwekkend in de werkingen van de zonde dan deze opdringerigheid. De ziel weet niet wat ze ermee aan moet. Zij heeft een hekel aan het kwaad waarop zij zich richt en verfoeit en verafschuwt dat. Zij veracht de gedachten daaraan en haat ze als de hel. Toch worden zij door haarzelf aan haar opgelegd en als was het een andere persoon, is een opzettelijke vijand bij hen binnengekomen. Dit alles laat de apostel zien in Romeinen 7:15-17: ‘De dingen die ik doe, haat ik.’ Hij heeft het hier niet over de uiterlijke handelingen, maar over wat vanbinnen opkomt in de geest. ‘Ik haat dat’, zegt hij. ‘Ik verafschuw het.’ Maar waarom wil hij daarmee dan nog iets te maken hebben? Als hij deze dingen haat en zichzelf om hen verfoeit, laat hij ze dan met rust laten, niets meer met hen te doen hebben en zo aan de kwestie een eind maken. ‘Maar helaas,’ zegt hij in vers 17, ‘ik doe dat nu niet meer, maar de zonde die in mij woont.’ ‘Ik heb iemand in mij die mijn vijand is, die mij met deze dingen met eindeloze, rusteloze opdringerigheid belaagt, juist de dingen die ik haat en verafschuw. Ik kan me er niet van bevrijden, ik ben moe van mijzelf, ik kan deze dingen niet ontvluchten. Ik ellendig mens, wie zal mij verlossen?’48

 

Owen haast zich om hierbij de kanttekening te maken dat het geestelijke leven beslist niet altijd het beeld van zo’n afmattende strijd vertoont. Maar deze toestand komt toch vaak genoeg voor, wanneer de oorlogszuchtige bedoelingen van de inwonende zonde aan het licht treden en zij overvallen pleegt op de ziel.

In de derde plaats moeten we er goed van doordrongen zijn dat deze aanvallen zich voornamelijk richten op ons gevoelsleven. Owen is er namelijk van overtuigd dat de overblijvende zonde in het leven van Gods kinderen vooral daar te vinden is. Daarmee bedoelt hij ook dat onze gevoelens de gemakkelijkste invalspoort zijn voor allerlei aanvallen vanuit het duistere rijk van de zonde. De inwonende zonde is er daarom op uit ons gevoelsleven in haar netten te verstrikken. Als dat lukt, heeft zij een machtig bolwerk in ons om van daaruit ons verstand en onze wil te bestoken. De zonde heeft dan immers onze emoties in haar macht gekregen, zoals liefde, vreugde, verdriet, vrees en verlangen. Dat betekent dat zij steeds grotere invloed op ons leven zal krijgen.

Vandaar dat Owen met grote nadruk zegt, dat het doden van de zonde vooral moet plaatsvinden in het gevoelsleven. Er zijn, zo zegt hij, nogal wat mensen die de Schrift uitstekend kennen en zelfs inzicht hebben in geestelijke zaken en toch is er bij hen zo weinig sprake van het haten én vlieden van de zonde. Hoe komt dat? ‘Hun gevoelens zijn niet met Christus gekruisigd.’ Vanuit een ongekruisigd gevoelsleven hebben de aanvallen van de inwonende zonde in feite vrij spel!

Zelfonderzoek en verootmoediging

Nu Owen op deze manier de hoofdzaak uiteengezet heeft van de oorlogen die de inwonende zonde tegen de ziel voert, komt hij aan het slot van dit hoofdstuk tot een toepassing van dit thema. Hij stelt dat een juist zicht op deze duistere werkelijkheid er speciaal toe bijdraagt dat wij onszelf vernederen om ‘ootmoedig en treurend te wandelen met God’. Het zijn in het bijzonder twee dingen die ons ertoe brengen onszelf te vernederen, namelijk de kennis van God en de kennis van onszelf. Dan gaat het erom dat we God kennen ‘in Zijn grootheid, heerlijkheid, heiligheid, macht, majesteit en gezag en onszelf in onze ellendige, verachtelijke en zondige toestand’. Hierbij is niets zo geschikt om ons te verootmoedigen als het overdenken van de ellendige overblijfselen van vijandschap tegen God die nog in onze harten en onze natuur zijn overgebleven. Het is dan ook een krachtig bewijs dat iemand genade bezit als hij van harte bereid is zichzelf op dit punt te onderzoeken en het Woord van God diep te laten doordringen in de verborgen hoeken van het hart om alles open te leggen wat daar huist aan zonde en verdorvenheid. Het belang hiervan maakt Owen als volgt duidelijk:

 

De meeste mensen horen graag spreken over de leer van de genade, de vergeving van zonden en soevereine genade en veronderstellen dat ze hierin geestelijk voedsel vinden. Het is echter duidelijk dat zij alleen groeien en bloeien in het beleven en het begrijpen daarvan. Maar zij scheppen niet zoveel vreugde in het openbreken van de braakliggende grond van hun harten en het onderzoek naar het onkruid en de doornen die daarin groeien. Toch is dit niet minder noodzakelijk dan het andere. Maar dit pad is niet zo uitgesleten als dat van de genade en ook niet zo vaak betreden, al is het de enige weg om te komen tot echte kennis van de genade zelf.

Het zou kunnen zijn dat sommigen die wijs zijn in andere waarheden en daarin gegroeid zijn, toch zo weinig ervaren zijn in het onderzoeken van hun eigen harten dat zij traag zijn in de waarneming en het begrijpen van deze dingen. Maar deze traagheid en verwaarlozing dienen we af te schudden, als we ook maar enige zorg hebben voor onze eigen ziel. Vele valse huichelaars hebben zowel zichzelf als anderen bedrogen, omdat zij dachten dat de leer van het Evangelie hun goed beviel en daarom veronderstelden dat zij die ook geloofden. Maar het is meer dan waarschijnlijk dat zij van hun zielsverwoestende bedrog verlost zouden worden, als zij zich ijverig zouden toeleggen op dit onderzoek van hun eigen harten.

Welnu, zouden andere belijdende christenen met zoveel onbeschaamdheid en zorgeloosheid leven als anderen, als zij er op de juiste manier rekening mee zouden houden wat voor een dodelijke, waakzame vijand zij voortdurend met zich en in zich meedragen? Zouden zij zó toegeven aan vleselijke genietingen en vermaken als zij nu doen of hun vergankelijke zakelijke belangen met zoveel vreugde en hebzucht najagen als nu gebeurt? Het was te wensen dat we allemaal onze harten meer op dit werk zouden toeleggen, juist om tot een zuiver verstaan te komen van de natuur, de kracht en de sluwheid van deze tegenstander van ons, opdat onze zielen vernederd zouden worden.49

 

Deze ootmoedige levenswandel dienen we in de eerste plaats aan te nemen met het oog op God. Hij verheugt Zich immers in de nederigen en de verbrokenen van hart (vgl. Jes. 57:15), in hen die beven voor Zijn Woord (vgl. Jes. 66:2) en de treurigen in Sion (vgl. Jes. 61:3). Dat zullen we volgens Owen alleen zijn als we een behoorlijk besef hebben van onze ellendige toestand. Deze levenshouding zal ook eerbied voor God, Zijn genade en Zijn neerbuigende goedheid met zich meebrengen. Vervolgens heeft deze ootmoedige levenswandel ook gevolgen voor onze verhouding tot anderen. Zij voorkomt het grote kwaad van klakkeloos veroordelen, geestelijke onbarmhartigheid en harde kritiek. Owen heeft ontdekt dat velen zich die dingen aangematigd hebben die, naar later bleek, schuldig waren aan grotere of ergere misdaden dan die waartegen zij tekeergingen in anderen. Maar een ootmoedige houding zal ons leren zachtmoedig te zijn, medelijdend, bereid tot vergeven en voorbij te gaan aan beledigingen, juist wanneer we bedenken wat in ons hart leeft.

Hij die het kwaad van zijn eigen hart verstaat en inziet hoe ellendig het is, is de enige nuttige, vruchtbare en standvastige gelovige die ook gehoorzaam is. Anderen zijn alleen maar geschikt om zichzelf te bedriegen en onrust te stoken in families, kerken en wat voor andere verbanden ook. ‘Als we echt op een wijze manier op ons hart letten, laten we eens zien of we dan nog trots kunnen zijn op onze gaven, de achting die we hebben bij de mensen of onze geneugten’, waarschuwt Owen zijn lezers ten slotte. ‘We zullen dan ook zeker geen anderen die verzocht zijn meer willen veroordelen, beschuldigen of met verwijten overladen.’

 



39. Owen, Works VI, 191.

40. Owen, Works VI, 192.

41. Seba is iemand die tegen David in opstand komt en zichzelf tot koning uitroept. Hij verschanst zich in Abel Beth-Maächa. Als deze stad door de troepen van David onder leiding van Joab belegerd wordt, wordt op instigatie van een wijze vrouw zijn hoofd afgehakt en buiten de muur geworpen. Daardoor blijft de stad gespaard en wordt het verraad van Seba gestraft (vgl. 2 Sam. 20, m.n. vs. 21-22).

42. Owen, Works VI, 193.

43. Owen, Works VI, 195-196.

44. Owen, Works VI, 197.

45. Owen, Works VI, 197-198.

46. Owen, Works VI, 198.

47. Met ‘het geneesmiddel’ bedoelt Owen dus dat God door Zijn Zoon in het zondige vlees te zenden de zonde in het vlees heeft veroordeeld en overwonnen. Daarin ligt voor een gelovige de enige grond om de inwonende zonde te doden.

48. Owen, Works VI, 199.

49. Owen, Works VI, 200-201.
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In het vorige hoofdstuk is duidelijk geworden dat de wet van de zonde zich vooral manifesteert in openlijke acties van verzet tegen God en het goede. Met name in deze daden van rebellie wordt zichtbaar met hoeveel tomeloze kracht de inwonende zonde zich keert tegen heel het geestelijke leven. Owen onderscheidt in deze daden van verzet vier verschillende trappen die op elkaar volgen en ook nauw met elkaar in verband staan. We hebben ze de volgende namen gegeven: het bruisen van de begeerten, het ontbranden van oorlogen, het knellen van de ketenen en de roes der razernij. De beide eerste stadia zijn in het vorige hoofdstuk tamelijk uitvoerig aan de orde geweest. Nu vraagt Owen aandacht voor de laatste twee.

Het derde stadium: het knellen van de ketenen

We kijken nog een moment terug naar het tweede stadium van verzet tegen God en het goede, dat we gekarakteriseerd hebben als het ontbranden van oorlogen. Toen we in het vorige hoofdstuk weergaven wat Owen daarover schrijft, kwam vooral naar voren dat de inwonende zonde aanvallen uitvoert op de harten van Gods kinderen met de bedoeling om die geheel in haar macht te krijgen. Met dat laatste zijn we in feite al bij het derde stadium aangekomen: de wet van de zonde is erop uit om hen volledig te overwinnen en krijgsgevangen te maken. Dat leidt Owen vooral af uit wat de apostel Paulus zegt in Romeinen 7:23: ‘Maar ik zie een andere wet in mijn leden, welke strijdt tegen de wet mijns gemoeds en mij gevangenneemt onder de wet der zonde die in mijn leden is.’

Owen werkt deze woorden naar drie kanten uit: In de eerste plaats laat hij zien dat bij deze gevangenneming de nadruk niet zozeer ligt op de geweldige kracht waarmee de inwonende zonde te werk gaat, maar op het succes dat zij met haar aanvallen boekt. Natuurlijk is er ook sprake van kracht, ja, zelfs van óvermacht als iemand overmeesterd wordt en in de boeien wordt geslagen. Zo is het ook bij de inwonende zonde: als zij geen geweldige macht bezat, zou zij de harten van de gelovigen nooit kunnen overweldigen. Maar de knellende ketenen die om hun ziel worden gelegd laten toch vooral zien dat de aanvallen van de zonde met succes zijn bekroond. ‘Succes is het duidelijkste bewijs van grote kracht en het hoogtepunt van succes in de oorlog is de tegenstander krijgsgevangen te maken.’

Concrete zonden en de wet van de zonde

Vervolgens maken de woorden uit Romeinen 7 duidelijk dat de ziel in dit geval geen krijgsgevangene wordt van een of andere speciale, concrete zonde – een boezemzonde of iets dergelijks – maar van de wet der zonde. Dit wil uiteraard niet zeggen dat een gelovige nooit de gevangene kan worden van zo’n bijzondere zonde die hem voor een tijd in haar greep houdt. Verschillende voorbeelden uit de Schrift laten zien dat dit wel degelijk kan gebeuren. De zonde van David met Bathseba en in het laten doden van Uria is hiervan het bekendste voorbeeld. Die zonden heeft David lang proberen toe te dekken voor de mensen en niet beleden voor de Heere, totdat de profeet Nathan bij hem kwam (vgl. 2 Sam. 12:1-14). Al die tijd zat de koning gekneld in de ketenen van zijn eigen zonden.

Alleen maakt Owen in dit verband wel de kanttekening dat de gevangenschap van Gods kinderen onder een dergelijke speciale zonde meestal tijdelijk is. De Heere geeft hun doorgaans zoveel genade dat het niet nódig is dat zij een machteloze prooi van een bepaalde concrete zonde worden en blijven. Zo’n zonde zal over hen niet blijven heersen! Dat heeft er alles mee te maken dat een dergelijke speciale zonde vooral het gevolg is van de listen en verleidingen van satan en niet zozeer van de wet van de zonde die in Gods kinderen woont. Letterlijk schrijft Owen:

 

Ik erken dat het soms zover kan komen met een gelovige dat hij een tijdlang in gevangenschap gevoerd kan worden door een speciale zonde. Die kan zoveel overwicht in hem hebben dat zij hem in haar macht heeft. Zo schijnt het bij David geweest te zijn toen hij zo lang in zijn zonde bleef liggen zonder bekering. (…) Maar wanneer een verkeerde begeerte of zonde zo de overhand krijgt, komt dat meestal voort uit het voordeel en de hulp die zij gekregen heeft door een krachtige verzoeking van satan. Hij heeft die zonde vergiftigd, doen ontvlammen en de ziel verstrikt.50

 

Dit gedeelte roept uiteraard de vraag op hoe we kunnen herkennen of de overheersende kracht van een bepaalde zonde uit haarzelf voortkomt of uit de invloed van de verzoekingen van satan. Op die vraag gaat Owen bij wijze van excurs kort in.

Vooral wanneer een zonde die het hart overvalt en gevangenneemt, geen vaste bodem heeft in het karakter, de innerlijke gesteldheid van de zondaar of de omstandigheden waarin hij zich doorgaans bevindt, komt haar overheersende invloed doorgaans zeker van satan. Met andere woorden: plotseling opbruisende zonden die niet samenhangen met onze aard, verkeerde gewoonten of de vaste leef- en werkomgeving waarin wij verkeren, zijn beslist aangestoken door de vorst der duisternis. Laat iemand die daardoor belaagd wordt, vluchten naar het kruis van Christus om tegen die zonde te strijden en haar te overwinnen, want de duivel is zeer nabij!

Een tweede aspect is dit: wanneer een bepaalde zondige begeerte ons gevangenneemt, maar niet direct erop gericht is om een bepaalde bevrediging aan ons vlees te geven, komt zij van satan. De duivel is er ten diepste tevreden mee als wij de zonde doen om de zonde zelf. Maar de wet van de zonde in ons wil meer: zij wil ook van de zonde genieten, haar loon opstrijken en haar voordelen binnenlaten. Als dat laatste niet het geval is bij een zonde die ons overvalt, ligt haar oorsprong meer bij de vorst der duisternis dan bij de verdorvenheid van ons eigen hart.

Na deze korte uitweiding keert Owen terug naar zijn eigenlijke thema: de verhouding tussen concrete zonden en de wet der zonde en het blijvend karakter van de laatstgenoemde. Hij schrijft hierover bij wijze van conclusie:

 

Daarom zeg ik dat de apostel hier niet spreekt over het feit dat wij gevangengenomen zijn door deze of die speciale zonde, maar door de wet der zonde (vgl. Rom. 7:23). Dat wil zeggen dat wij gedwongen zijn de aanwezigheid en de last daarvan te dragen, of we dat nu willen of niet. Soms denkt of hoopt de ziel weleens dat zij door genade volledig bevrijd kan worden van deze lastige ‘huisgenoot’. Tijdens ogenblikken van zalige vreugde in God, van overvloedige bewijzen van genade, van terugkeer na te zijn afgedwaald, van zware beproeving of van diepe vernedering, begint de arme ziel hoop te krijgen dat zij nu bevrijd zal worden van de wet der zonde. Maar na een tijd ontdekt zij dat het precies andersom is. De zonde begint zich opnieuw te roeren en neemt haar oude plaats weer in. En de ziel ontdekt dat zij – of zij het wil of niet – het juk van de zonde moet dragen. Dit heeft tot gevolg dat zij gaat zuchten en roepen om hiervan verlost te worden (vgl. Rom. 7:24-25).51

Het hardnekkige verzet

In de derde plaats wordt duidelijk dat het hart en de wil die door genade vernieuwd zijn zich tegen deze gevangenschap hardnekkig blijven verzetten. ‘Niemand wordt een gevangene, of het gebeurt tegen zijn wil. Gevangenschap betekent ellende en narigheid en niemand brengt zichzelf vrijwillig in zo’n toestand.’ Daarom zoekt het nieuwe leven door de werking van de Heilige Geest naar mogelijkheden om deze knellende ketenen te verbreken. De Geest begeert immers tegen het vlees (vgl. Gal. 5:17) en zal zich daarom nooit zonder meer bij de gevangenschap onder de wet der zonde kunnen neerleggen.

Dit alles geeft Owen aanleiding de volgende conclusies te trekken. In de eerste plaats is in het bovenstaande overduidelijk gebleken dat we de kracht van de inwonende zonde beslist niet mogen onderschatten. Als zij geen enkele last zou hebben van verzet, of alleen maar te maken had met een zeer zwakke tegenstander, zouden haar overwinningen niet veel te betekenen hebben. Maar nu zij de overhand weet te behalen ondanks alle waakzaamheid en gebeden, ja, tegen het voortdurende, krachtige verzet van het nieuwe leven in, bewijst dat duidelijk hoe groot haar macht is.

In de tweede plaats laat het feit dat de inwonende zonde de ziel gevangenneemt, ook zien dat zij telkens weer successen boekt. We kunnen het met haar krachtige aanvallen al moeilijk genoeg hebben, maar wanneer zij ook nog overwinningen behaalt, grijpt dat aanmerkelijk dieper in. Nu moeten we daarbij wel bedenken dat de inwonende zonde op verschillende manieren overwicht kan krijgen in ons leven. Er zijn als het ware verschillende trappen, of stadia in de successen die zij weet te behalen. Soms viert ze haar hoogste triomfen wanneer zij Gods kinderen onder de slavernij brengt van openlijke, ernstige zonden. Dat is trouwens ook haar hoogste doel. Soms krijgt ze de instemming van de wil, maar wordt ze door genade weer buiten de deur gezet en komt niet verder. Maar het kan ook gebeuren dat ze alleen de geest van de gelovigen afmat en in grote verwarring brengt. Ook dit is echter een van haar successen.

Als de inwonende zonde de overwinning behaald heeft, betekent dat in de derde plaats voor Gods kinderen alleen maar ellende en moeite. Owen beschrijft dat indringend:

 

Hoe ellendig is het als we onder dit juk gebukt gaan en zo behandeld worden tegen het oordeel van ons verstand, de keuze en de toestemming van onze wil en zijn uiterste inspanningen en bestrijdingen in! Wanneer onze nek zeer doet en pijnlijk geworden is vanwege voorafgaande druk daarop, dan steekt dat, het doet pijn en breekt zelfs ons hart, als we gedwongen worden dat juk opnieuw te dragen. Als het door genade het beginsel van ons leven is geworden om een afschuw te hebben van de zonde en van iedere verkeerde weg, als we de minste tegenstrijdigheid tussen onszelf en de heilige wil van God hebben leren haten en als ons dán deze wet van zonde wordt opgelegd, met al die vijandschap en dwaasheid, de dodigheid en vuiligheid die haar vergezelt, welke toestand is vreselijker dan deze? Alle gevangenschap is op zichzelf al verschrikkelijk. Maar zij wordt sterk verzwaard door de omstandigheden die de tiran aanbrengt bij wie iemand in gevangenschap zit. Welnu, wat kan erger zijn dan deze wet van de zonde?52

 

Daarom is het ook geen wonder dat de apostel in het licht van deze gevangenschap uitroept: ‘Ik ellendig mens, wie zal mij verlossen uit het lichaam dezes doods?’ (Rom. 7:24).

Owens laatste conclusie bij dit onderdeel is dat deze toestand alleen voorkomt in het leven van gelovigen. Onbekeerde mensen kunnen wel gevangenen zijn van een bepaalde zonde of van de verdorvenheid die in hen woont, maar niet van de wet der zonde. Zij kunnen immers wel tot op zekere hoogte overtuigd zijn van het slechte van hun zonde: iemand die overspel bedrijft van zijn onreinheid, een dronkaard van zijn verslaving. Zij leggen misschien zelfs geloften af dat ze deze dingen zullen laten. Maar hun zondige begeerte is te sterk voor hen. Zij kunnen niet stoppen met zondigen en zijn daarom gevangenen of slaven van deze of die speciale zonde geworden. Maar we kunnen niet zeggen dat zij gevangenen zijn van de wet van de zonde zoals de gelovigen. Dat komt omdat zij zich vrijwillig en met de volle instemming van hun hart aan deze machten onderworpen hebben. Gods kinderen komen echter tegen hun wil onder de knellende ketenen van deze dwingende wet, omdat hun wil door genade vernieuwd is en daartegen voortdurend de strijd aanbindt.

Het vierde stadium: de roes der razernij

Overwinnende legers vieren hun successen maar al te vaak in een brooddronken roes van uitspattingen en wrede onderdrukking. Zo is het ook wanneer de inwonende zonde de overhand behaalt en de harten van de gelovigen gevangenneemt. Want al ligt in álle verzet tegen God en Zijn wet wel iets van razernij en krankzinnigheid, deze tendensen zullen toch vooral naar buiten breken als de zonde haar triomfen viert. Owen verwijst hierbij naar Prediker 9:3: ‘Het hart van de mensenkinderen is vol boosheid en er is razernij in hun hart zolang zij leven’ (EV). Wat houdt deze krankzinnige roes nu eigenlijk in en hóé komt de inwonende zonde daartoe?

De aard van de razernij

Owen probeert allereerst aan te geven waarin deze razernij bestaat. Hij omschrijft haar als een heftige, onstuimige, hardnekkige drang tot het kwade en de zonde. Voortdurend overweldigt zij het hart met haar nietsontziende kracht:

 

Zij martelt en foltert de ziel met elke denkbare zonde om haar tot overgave te dwingen en zo haar zin te krijgen. Zij bruist in het hart op – maar de wet van de genade wijst haar af en bestraft haar. Zij komt terug en gebruikt haar gif opnieuw – de ziel is geschokt, schudt haar echter toch weer van zich af. Zij keert terug met nieuwe heftigheid en hardnekkigheid – de ziel roept om hulp en verlossing, ziet om zich heen naar alle Evangeliebronnen waar genade en verlichting te vinden is; zij beeft bij de verwoede aanvallen van de zonde en werpt zich in de armen van Christus om verlost te worden. Maar als de ziel deze weg niet kan vinden, wordt ze overweldigd en heen en weer gesleept door de modder en het vuil van dwaze overleggingen en verdorven en schadelijke begeerten, die haar kwellen en het haar moeilijk maken, alsof zij heel haar geestelijk leven en geestelijke kracht zouden verslinden.53

 

Zo sleept deze razernij de ziel mee; zij laat zich ook door niets en niemand weerhouden. Als de grote Verlosser niet snel tussentreedt met Zijn reddende macht en genade, dan komen Gods kinderen terecht in een toestand, waarin zij ‘zichzelf met vele smarten hebben doorstoken’ (1 Tim. 6:9-10). In dat laatste geval ervaren zij dat God

 

toornig op hen is en Zijn toorn openbaart door alle wegen en middelen te gebruiken waardoor het mogelijk was hen die te laten voelen. Hij was ‘toornig en sloeg hen’. Maar hoewel dit hen mogelijk een beetje terug deed deinzen, gingen zij toch ‘afkerig verder’. Hij is toornig en ‘verbergt Zichzelf voor hen’ (vgl. Jes. 57:17) – dat wil zeggen: Hij verlaat hen in Zijn genadige, helpende en troostende tegenwoordigheid. Heeft dit de gewenste uitwerking? Nee, zij gaan nog weerspannig door, als mensen die razend zijn van begeerte. Niets kan een einde maken aan hun razende lusten. Dit is onverbloemde razernij en woede.54

Wanneer dient zij zich aan?

Nu haast Owen zich om ons te verzekeren dat de inwonende zonde niet zomaar, als vanzelf tot deze benauwende hoogte stijgt. Daarvoor zijn minstens twee dingen nodig. In de eerste plaats moet zij opgewekt en aangevuurd zijn door een sterke verzoeking van de vorst der duisternis. ‘Al is de zonde altijd een vuur in de beenderen, toch vlamt zij niet op, totdat satan komt met zijn blaasbalg om haar aan te wakkeren.’ Dit wordt verduidelijkt aan de hand van Davids zonde met Bathseba. Het was de verleiding die Davids zondige begeerte aanwakkerde, zodat het een roes werd die hem volkomen in zijn greep kreeg. Daarom waarschuwt Owen: ‘Laat ieder in wie de wet van de zonde tot deze hoogte van razernij opbruist, dit alles grondig overwegen en hij is bij machte uit te vinden waar de duivel zich bevindt en in het proces van het opvlammen van de zonde ingrijpt.’

In de tweede plaats moeten we de zonde al vroeger gekoesterd hebben en moet zij al eerder de overhand in ons leven gekregen hebben.

 

Zij groeit namelijk niet meteen bij haar eerste aanval tot deze hoogte. Als haar niet toegelaten was binnen te komen, als er geen sprake was van enige toegeeflijkheid in de ziel, dan was dit niet gebeurd. Het is de grootste wijsheid en veiligheid voor de ziel in haar omgang met de inwonende zonde als zij een radicaal einde aan haar maakt in haar begin, in haar eerste ritselingen en werkingen. Zet alles in op haar eerste pogingen. Sterf liever dan haar één stap toe te geven. Er kan sprake zijn van bedrog door de zonde, onachtzaamheid van de ziel, of het vleselijk vertrouwen dat zij wel grenzen zal stellen aan de werkingen van de zondige begeerten op andere momenten. Als de inwonende zonde daardoor ook maar toegang krijgt tot de ziel en daarin ook maar enig gastvrij onthaal vindt, krijgt zij steeds meer kracht en overwicht en stijgt zij onmerkbaar tot de toestand waarover we nu spreken. U zou de razernij van de zonde nooit ondervonden hebben, als u niet toegegeven had aan haar geflirt. Als u deze dienaar, deze slaaf geen zwakke toegeeflijke opvoeding had gegeven, dan zou hij zich nu niet meer vrijheden veroorloven dan een zoon.55

 

Uit dit alles trekt Owen de volgende conclusie: wanneer de wet van de zonde dit dubbele voordeel heeft, namelijk de hulp van een sterke verzoeking en het koesteren van de zonde uit vroeger tijden, zwelt zij aan tot de roes der razernij waarover het nu gaat.

Kwalijke metgezellen en gevolgen

Ten slotte stelt Owen de vraag aan de orde wat met deze razernij gepaard gaat en wat haar gevolgen zijn. Een van de belangrijkste is wel dat de heerschappij van de Geest en de wet der genade – althans voor een tijd – worden afgeworpen. Nu laat de genade zich nooit volledig onttronen, maar haar invloeden kunnen wel onderbroken worden en haar heerschappij kan door de kracht van de zonde inactief worden. We zien dat bijvoorbeeld bij David. Wanneer Nabal weigert hem en zijn mannen te belonen voor het feit dat zij zijn herders en zijn kudde beschermd hebben, besluit hij in blinde, haastige woede heel het huis van Nabal uit te roeien. Op dat moment had de wet van de genade geen werkelijke invloed op of gezag over het hart van David (vgl. 1 Sam. 25:34).

Owen trekt daaruit deze conclusie: ‘De zonde is in dit geval gelijk aan een ongetemd paard dat, na eerst zijn berijder te hebben afgeworpen, onstuimig en woedend wegrent. Zo werpt de zonde eerst het besef van het juk van Christus en de wet van Zijn genade af en drijft dan de ziel voort waarheen ze wil.’ Hoe kan dit gebeuren? Om dat duidelijk te maken herinnert Owen er eerst aan dat de genade in het leven van een christen in alle delen van zijn ziel heerschappij heeft gekregen. Als deze gezegende invloed door de wet der zonde wordt verminderd of onderbroken, oefent de inwonende zonde haar kwalijke invloed uit op alle onderdelen van ons innerlijke leven: het verstand, de wil en de gevoelens. Daarbij volgt zij vaak een bepaald patroon:

 

De zonde verduistert het verstand, gedeeltelijk door talloze ijdele vooroordelen en verkeerde redeneringen (…) en gedeeltelijk door het aanvuren van de gevoelens die verhit zijn door de schadelijke begeerten die hen in hun greep gekregen hebben. Zodoende wordt het zaligmakende licht in het verstand verduisterd en verstikt, zodat het niet zijn herscheppende kracht kan voortbrengen om de ziel te veranderen in de gelijkenis van Christus die aan haar geopenbaard is. Dat is immers Zijn eigenlijke werk (Rom. 12:2).

De gewone neiging van de wil om gehoorzaam te zijn – de volgende fase in de werkingen van de wet van de genade – wordt eerst verzwakt en daarna terzijde geschoven en nutteloos gemaakt. Dat gebeurt door het voortdurende aandringen van de zonde en de verzoekingen. Hierdoor laat de wil eerst zijn gezag varen, dan voert hij overleg of hij zal toegeven of niet en ten slotte geeft hij zich over aan zijn tegenstander. Wat de gevoelens betreft: gewoonlijk ligt het begin van dit kwaad bij hen. Zij werken elkaar tegen en folteren de ziel met hun onstuimig geweld. Op deze manier wordt de heerschappij van de wet van de genade de pas afgesneden door de wet der zonde. Dat gaat zelfs zover dat de zonde zich opdringt en de leiding van de ziel wil nemen. Wanneer dit eenmaal gebeurd is, zal de zonde haar treurige werk in de ziel verrichten. De apostel waarschuwt gelovigen om daarop te letten: ‘Laat dan de zonde niet heersen in uw sterfelijk lichaam om haar te gehoorzamen in de verkeerde begeerten daarvan’ (Rom. 6:12 EV).

Zorg ervoor dat zij de heerschappij niet krijgt, dat zij zich het gezag niet wederrechtelijk toe-eigent, niet voor één ogenblik! Zij zal zich inspannen binnen te dringen in de troon. Wees daarvoor op uw hoede, of een ellendige toestand ligt voor de deur. Dit vergezelt dus dit woeden en deze razernij van de wet der zonde: gedurende de tijd dat zij het overwicht heeft, werpt zij de heerschappij van de wet van de genade helemaal van zich af. Die wet spreekt in de ziel, maar er wordt niet naar geluisterd. Zij geeft een tegenovergesteld bevel, maar wordt niet gehoorzaamd. Zij roept uit: ‘Doe deze afschuwelijke dingen niet die de Heere haat!’ maar men bekommert er zich niet om; dat wil zeggen: niet in zoverre dat zij in staat is onmiddellijk een einde te maken aan het woeden van de zonde en haar eigen heerschappij te herwinnen die God op Zijn tijd aan haar teruggeeft door de kracht van Zijn Geest Die in ons woont.56

 

Een ander gevolg van deze roes is dat hij mensen onbevreesd maakt, zodat zij geen gevaren meer zien. Wie werkelijk in de greep van de inwonende zonde gekomen is, wordt namelijk beheerst door de verborgen drang om zijn boze begeerten te volgen. Die verlangens móét hij bevredigen, ook al zou het hem zijn zaligheid kosten!

Owen werkt dit op de volgende wijze verder uit: Wanneer iemand die God vreest, zich losgerukt heeft vanonder de heerschappij van de vernieuwende genade, wil de Heere hem op het rechte spoor terugbrengen door vóórkomende genade. Daarmee wordt bedoeld dat Hij in Zijn genade hindernissen vóór zo iemand plaatst, zodat hij belemmerd wordt om in het spoor van de zonde dóór te gaan. Welke hindernissen daarvoor gebruikt worden? Owen denkt in de eerste plaats aan allerlei overwegingen van het verstand die de Heere degenen die in hun zondige weg volharden voor de aandacht brengt. Vanuit Wet en Evangelie laat Hij hun zien wat de verschrikkelijke gevolgen van hun dwaasheid zijn: Hij confronteert hen met de vrees voor de dood, het oordeel en de hel. Hij laat hun zien hoe vreselijk het is om te vallen in de handen van de levende God, Die een verterend Vuur is. Bovendien herinnert de Heere eraan wat voor schande zij over zichzelf zullen brengen als zij op deze wijze dóórleven: schaamte, zelfverwijt, geestelijke duisternis en oneer bij hun omgeving. Op die manier plaatst God als het ware een hek om hen heen.

Maar de Heere kan ook door Zijn voorzienige leidingen hindernissen aanbrengen op hun zondeweg. Zo kan Hij hen slaan met zijn tuchtigende roede en hen door beproevingen roepen tot bekering. Het is echter ook mogelijk dat Hij hun hart zoekt te verbreken door hen – ondanks hun verzet – met veel onverdiende zegeningen te omringen. Het kan gebeuren dat Hij hen bezoekt met tegenspoed in hun gezinnen, carrière, bezittingen of in dingen waarop zij hun zinnen gezet hebben, maar ook dat Hij hen overlaadt met gaven van Zijn genade en goedheid, zodat zij kunnen bedenken tegen Wie zij in opstand komen. Het kan zelfs zo zijn dat zij vele dagen lang delen in buitengewone, voortreffelijke genadegaven. Hierin weet de Heere precies wat elk van Zijn kinderen nodig heeft. Als de inwonende zonde echter· het stadium van de razernij bereikt heeft, heeft zij de neiging om al de hindernissen die God in Zijn genade op haar weg plaatst toch in de wind te slaan. Zij heeft namelijk de geest van de gelovige in haar macht gekregen. Daarom legt zij alle goede overwegingen naast zich neer. Zij redeneert Gods toorn over de zonde weg en zoekt een gemakkelijke verklaring voor de beproevingen die Hij zendt. Als de Heere het niet zou verhoeden, zou zij hardnekkig blijven voortrazen op de ingeslagen weg.
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De hoofdtitel van Owens werk over de inwonende zonde bevat vier kernwoorden: haar natuur, haar kracht, haar bedrieglijkheid en haar overmacht. In de vorige hoofdstukken zijn de eerste twee kernbegrippen aan de orde geweest. Nu begint Owen met het derde: de bedrieglijkheid van de inwonende zonde. Over dit onderdeel spreekt Owen verreweg het uitvoerigst. Hij is er namelijk van overtuigd dat de bedrieglijkheid een van de allerbelangrijkste aspecten van de zonde is in het leven van de gelovigen. Voor hun geestelijke welzijn is het daarom van het grootste belang dat zij ontdekken hoe gevaarlijk deze karaktertrek van de inwonende zonde is. Daarom beschrijft hij die in al zijn duistere diepten, vele bladzijden lang. Dr. James I. Packer – een bekend conservatief theoloog in de Engelstalige wereld en een grondig kenner van het werk van Owen – heeft in een lezing hierover eens gezegd:


Zevenenzestig vreselijke, huiveringwekkende, angstaanjagende bladzijden wijdt Owen aan de bedrieglijkheid van de zonde.57 (...) Ik ken, eerlijk gezegd, iets dergelijks niet in de gehele christelijke literatuur. Het is de meest uitputtende, indringende en beklemmende ontleding van de wijze waarop de zonde bedriegt en verleidt wanneer ze haar plundertochten in de ziel onderneemt.58



In dit en de volgende hoofdstukken zal blijken dat deze woorden niet overdreven zijn.

De Schriftbewijzen

Owen wil allereerst aantonen dat vooral ook de Bijbel de inwonende zonde tekent in haar door en door bedrieglijk karakter. Nu kan hij zich daarvoor inderdaad op heel wat Schriftgedeelten beroepen. Alleen moeten we daarbij wél de kanttekening maken dat verschillende teksten in de Statenvertaling anders luiden dan in de Engelse vertaling van de Bijbel die Owen doorgaans gebruikt (de zgn. King James Version). Zo spreekt onze vertaling een aantal keren over ‘de verleiding van de zonde’, waar de Engelse vertaling ‘de bedrieglijkheid van de zonde’ heeft. Daarom ligt het voor de hand om de Bijbelplaatsen die Owen in dit verband aanhaalt, precies zo weer te geven als hij ze zelf heeft gelezen in de vertaling die hij gebruikte. Op die manier doen we hem het meest recht en krijgen we tegelijk een nog scherper beeld van wat de Schrift zegt over het bedrieglijk karakter van de zonde. Onder de teksten die Owen noemt vinden we allereerst Hebreeën 3:13: ‘Ziet toe (…) dat niemand uit u verhard wordt door de bedrieglijkheid van de zonde.’ Even verder benadrukt hij dat de profeet Jeremia het hart juist vanwege de zonde ‘bedrieglijk’ noemt en dat zelfs ‘meer dan alle andere dingen’ (Jer. 17:9). In dezelfde lijn ligt wat de apostel Paulus van de oude mens zegt, namelijk dat deze ‘verdorven wordt door de bedrieglijke lusten’ (Ef. 4:22). Met een ander woord uit de brieven van Paulus vat Owen dan samen hoe radicaal de Schrift het kwaad in kwade mensen tekent: zij zijn ‘bedriegers en zij worden bedrogen’ (2 Tim. 3:13).

Nu vormen niet alleen dit soort duidelijk sprekende teksten het bewijs dat de zonde naar haar aard bedrieglijk is. De Bijbel laat daarnaast ook zien dat bedrieglijkheid vrijwel altijd de bron of oorzaak van elke zonde is. Owen maakt dat duidelijk aan de hand van de val van de eerste mensen in het paradijs. Eva werd eerst bedrogen en zó kwam zij tot de zonde (vgl. 1 Tim. 2:14). ‘Ook de eerste zonde ontstond door bedrog en zolang Eva’s geest niet bedrogen was, was haar ziel veilig.’ Satan hanteert ook na de zondeval nog steeds dezelfde methode. Hij is voortdurend bezig de gehele wereld te bedriegen en zó ieder mens tot de zonde te verleiden (vgl. 2 Kor. 11:3; Openb. 12:9). Dat brengt Owen tot de stelling dat er geen zonde is, of zij vindt haar oorsprong in de bedrieglijkheid die aan haar voorafging. Daarom worden wij in de Schrift ook zo dikwijls en zo indringend gewaarschuwd: ‘Wordt niet bedrogen!’ (vgl. bijv. Ef. 5:6; 1 Kor. 15:33; Gal. 6:7; Luk. 21:8). Als we deze plaatsen in onze Bijbel openslaan, zullen we ontdekken dat zij enigszins anders luiden in de vertaling die wij gebruiken. Daar lezen we· bijvoorbeeld: ‘Dat u niemand verleide!’ of ‘Dwaalt niet!’ Maar dit betekent niet dat wat Owen hier wil zeggen niet ter zake zou zijn! Integendeel, wij worden in het Woord van God telkens weer gewaarschuwd voor bedrog, misleiding en dwaling, omdat we juist daardoor op de weg van de zonde gebracht worden.

De dubbele betekenis

Uit het bovenstaande is duidelijk geworden dat het woord ‘bedrieglijkheid’ bij Owen eigenlijk iets dubbelzinnigs heeft. Aan de éne kant zegt hij namelijk dat het bedrog van satan komt en dat wij zo tot de zonde worden verleid. Maar hij wijst er aan de andere kant ook op dat de zonde zélf een bedrieglijk karakter heeft. Ook zij verleidt ons en voert ons verder op de weg van het kwade. Deze dubbele betekenis vinden we trouwens ook in de Bijbel: bedrieglijkheid is zowel een eigenschap van de vorst der duisternis (Openb. 12:9), als een karaktertrek van de zonde die in ons woont (Jer. 17:9). Hierdoor krijgt dit woord een beklemmende diepte: wanneer wij bedrogen worden of verleid worden tot het kwade, kunnen we de schuld nooit eenvoudigweg op satan schuiven. Ook ons eigen zondige hart leidt ons immers op een dwaalspoor. Tegelijkertijd worden we ook gewaarschuwd nooit lichtvaardig te denken over de bedrieglijkheid die in ons woont. Want daarachter staat niemand minder dan de vorst der duisternis zelf, de aartsleugenaar die juist op het punt van de bedrieglijkheid zo gemakkelijk toegang vindt tot ons hart!

Plaatsbepaling en definitie

Wanneer Owen de betekenis van het woord ‘bedrieglijk’ nader wil bepalen, benadrukt hij dat het bedrog zich vooral richt op het verstand van de mens, zijn denkvermogen. We hebben al meermalen gezien dat Owen het innerlijke leven van de mens indeelt in drie gebieden: het verstand, de wil en het gevoelsleven. Onder ‘verstand’ of ‘geest’ verstaat hij dát deelgebied dat de leiding heeft over ons innerlijke leven. In verband met de bedrieglijkheid schrijft hij dan:

 

Het bedrog oefent eigenlijk invloed uit op het verstand. Het is het verstand dat bedrogen wordt. Wanneer de zonde langs een andere weg de ziel probeert binnen te komen, zoals bijvoorbeeld via de gevoelens, dan is het verstand in staat om die in toom te houden en te controleren, wanneer het zijn recht en oppergezag behoudt. Maar wanneer het verstand besmet wordt, dan moet de invloed wel heel groot zijn. De geest of het verstand geeft immers leiding aan de gehele ziel en waarop het verstand zich richt, dat snellen de wil en de gevoelens achterna. Zij zijn namelijk slechts in staat ter harte te nemen wat de geest aan hen voorstelt. Hieraan is het te wijten dat, al is het verstrikt raken van de gevoelens in de zonde vaak het lastigst, toch het bedrog van het verstand altijd het gevaarlijkst is. Dat is zo vanwege de plaats die het in de ziel bezit met betrekking tot alle dingen die zij doet. Het is de taak van het verstand om leiding te geven, de weg te wijzen, te kiezen en de leiding te nemen. ‘Indien het licht dat in ons is duisternis is, hoe groot zal de duisternis zelf zijn!’ (vgl. Matth. 6:23).59

 

Wat is nu het kenmerkende van bedrog of bedrieglijkheid? Het wil zeggen dat de dingen anders aan de ziel of aan het verstand worden voorgesteld, dan ze in werkelijkheid zijn. Iemand die ons bedriegt, verbergt de dingen die we zouden moeten zien, verhult de werkelijke omstandigheden en gevolgen en schildert ons iets voor ogen wat helemaal niet bestaat of eigenlijk een heel andere betekenis heeft. Als voorbeeld hiervan wijst Owen op het bedrog van satan in het paradijs. Hoe dat gebeurde? Hij maakte Eva wijs dat het helemaal niet waar was dat zij zou sterven als zij zou eten van de verboden vrucht. Haar geluk zou juist onvolmaakt blijven als zij daar niet van zou eten. Hij verzweeg dat het hier ging om een beproeving van hun gehoorzaamheid en dat een zekere ondergang het gevolg zou zijn als zij zich toch aan die vrucht zouden vergrijpen, ook al kwam die niet onmiddellijk ten volle over hen. Op die manier maakte satan de verboden vrucht begeerlijk in de ogen van Eva en Adam (vgl. Gen. 3:4vv.). Zo heeft hij de zaak heel anders voorgesteld dan zij werkelijk was en werd de geest van onze eerste ouders bedrogen, zodat zij een verkeerde beslissing namen. Zo werkt de bedrieglijkheid van de zonde nog steeds in deze gevallen wereld en maakt dat wij kiezen voor de zonde.

Het trapsgewijze proces

Een van de meest geraffineerde kanten van de bedrieglijkheid is dat zij stap voor stap werkt. Zo wordt haar ware aard niet meteen duidelijk en palmt zij mensen langzaam maar zeker in, zonder dat zij merken dat zij bedrogen worden. Om dat duidelijk te maken verwijst Owen opnieuw naar de geschiedenis van Adam en Eva in het paradijs. Ook daar gaat satan in zijn bedrog stapsgewijze te werk. Eerst ontkracht hij een tegenwerping die in hun hart zou opkomen: zij zullen niet sterven, ook al heeft God met de dood gedreigd. Vervolgens suggereert hij dat het eten van de verboden vrucht hen alleen maar goeds zal brengen: de kennis van goed en kwaad die hij als iets verhevens voorstelt. Ten slotte stelt hij hun in het vooruitzicht dat zij hierdoor als God zullen worden. Zo verstrikt hij hen trapsgewijs in de netten van zijn bedrog.

Dit satanische proces wordt naar Owens overtuiging het duidelijkst onder woorden gebracht in Jakobus 1:14-15: ‘Maar een iegelijk wordt verzocht, als hij van zijn eigen begeerlijkheid afgetrokken en verlokt wordt. Daarna de begeerlijkheid ontvangen hebbende, baart zonde; en de zonde voleindigd zijnde, baart de dood.’ De context van deze woorden maakt duidelijk dat wij, zondige mensen, hetzelfde spoor volgen als onze eerste voorouders in het paradijs. Zij verontschuldigden zich voor hun zonde en legden de schuld bij anderen. Zij zeiden dat het kwaad dat zij gedaan hadden niet voortkwam uit hun eigen zonde en verkeerdheid, maar te wijten was aan verleidingen. Toen zij niet wisten wie zij verantwoordelijk moesten houden voor het kwaad van die verzoekingen, beschuldigden zij God Zelf daarvan (vgl. Gen. 3:12-13).

De apostel Jakobus veroordeelt dit kwalijke beginsel dat in het hart van ieder mens leeft: ‘Niemand, als hij verzocht wordt, zegge: Ik word van God verzocht. Want God kan niet verzocht worden met het kwade, en Hij Zelf verzoekt niemand’ (Jak. 1:13). Maar waar komen de verzoekingen dan vandaan en hoe komt het dat zij zoveel invloed op ons hebben? Hier benadrukt Owen niet zozeer dat de vorst der duisternis de hand heeft in allerlei verleidingen waaraan wij zijn blootgesteld.60 Hij wijst er vooral op dat de verzoekingen macht over ons krijgen door de wet van de zonde in ons en dan met name van haar bedrieglijkheid. Die maakt bij voorkeur ‘dankbaar’ gebruik van allerlei verleidingen. Owen zegt zelfs dat de verzoekingen léven van leugen en bedrog en dat hun uiteindelijke doel de totale ondergang van de zondaar is. Maar voordat de verleidende bedrieglijkheid dat doel bereikt heeft, heeft zij, zoals gezegd, een lange weg afgelegd.

Uit de bovengenoemde woorden uit Jakobus 1 leest Owen af dat die weg langs vijf trappen of stadia verloopt. De eerste is dat we door onze eigen begeerte meegezogen worden. Dit vindt vooral plaats in het verstand dat weggedreven wordt van de overweging en het in praktijk brengen van de plichten die het zijn opgelegd. Vervolgens worden we verleid of verlokt. Hierbij zijn voornamelijk de gevoelens betrokken, die door het bedrog ingekapseld worden. Het derde stadium is dat de begeerte de zonde ‘ontvangt’. Het is wellicht duidelijker om te zeggen dat de begeerlijkheid door de zonde bevrucht wordt. Dit gebeurt in de wil. De instemming van de wil is volgens Owen namelijk de eigenlijke conceptie van de ‘dadelijke’ zonde. Dan volgt het vierde stadium: de vrucht die ontstaan is door de ‘overspelige gemeenschap’ tussen begeerte en zonde brengt nu ook een kind voort: de zonde zelf, die steeds verder groeit en steeds ‘volwassener’ wordt. Hier gaat het om de levenswandel van de mens waarin de zonde zichtbaar wordt. Ten slotte bereikt de volgroeide zonde haar voltooiing, namelijk in de doorgaande verharding en uiteindelijk in de dood! Owen formuleert deze vijf trappen uiteindelijk als volgt:

1. De geest wordt bedrogen.

2. Het gevoelsleven wordt verstrikt.

3. De wil concipieert de zonde.

4. De zonde komt tot openbaring in de levenswandel.

5. De volharding in de zonde brengt de dood.61

Owen benadrukt dat hij in het vervolg vooral op de eerste drie stadia zal ingaan, omdat daar voor de gelovigen de grootste gevaren liggen. Bovendien zorgt de Heere er in Zijn genade meestal voor dat zij niet in het vierde stadium terechtkomen. Het vijfde stadium is voor hen zelfs onbereikbaar geworden, omdat de Heere Zijn kerk zeker voor de ondergang zal behoeden.

De geest wordt bedrogen

Het is ons al meermalen opgevallen dat Owen aan de geest of het verstand van de mens een grote plaats toekent. Naar zijn overtuiging geeft de geest leiding aan ons hele innerlijke leven en zijn de wil en het gevoelsleven daaraan ondergeschikt. Onze geest vormt namelijk over allerlei dingen een oordeel, maakt keuzes en neemt beslissingen. Daarom wordt het verstand wel het oog van de ziel genoemd: zonder het licht dat door dit oog naar binnen valt en de juiste richting wijst, zouden onze wil en onze gevoelens stuurloos rondzwalken in de donkere woestijn van dit leven. Het is dan ook de taak van de geest om voor het geestelijk welzijn van onze ziel te zorgen en ervoor te waken dat zij geen schade lijdt. Op welke manier vervult de geest deze taak in het leven van Gods kinderen? Wel, zegt Owen, juist met hun verstandelijke vermogens dienen zij voortdurend erop toe te zien dat hun hele hart bereid is om tot eer van God te leven en al Zijn geboden te gehoorzamen. Dat houdt tegelijk ook in dat zij vervuld dienen te zijn met waakzaamheid tegen alles wat tot de zonde verleidt en in het bijzonder tegen de zonde zelf in al haar concrete activiteiten.

De uitholling van het zondebesef

Precies op deze punten probeert de inwonende zonde het verstand te bedriegen. Zij doet dat vooral door het heldere, Bijbelse zondebesef te vertroebelen en door verkeerde voorstellingen te geven van Gods goedheid en genade. Owen gaat eerst vrij uitvoerig in op de uitholling van het zondebesef. De verkeerde beschouwingen van Gods genade komen later aan de orde. Hij begint met het onderstrepen van het grote belang van een grondig, Bijbels zondebesef. Het is namelijk zijn diepe overtuiging dat een dergelijk besef onlosmakelijk met het ware geloof verbonden is en heilzaam is voor een gezond geestelijk leven. Hierom dienen wij voortdurend te beseffen wat de ware aard van de zonde is, wat de omstandigheden zijn die haar verergeren en verzwaren en waar zij op uitloopt. Het is kwaad en bitter om de Heere onze God te verlaten (vgl. Jer. 2:19). Elke zonde is immers een verlaten van Hem. Zij is door en door kwaad in zichzelf en bitter in haar gevolgen en haar afloop, vooral wanneer er licht over valt vanuit het bloed en het kruis van Christus. Want onze zonden zijn nooit bitterder dan wanneer we ontdekken dat we Hem door onze overtredingen hebben verwond. Als ons hart vreemd is aan zo’n grondig zondebesef, worden we er ook nooit tegen beveiligd en beschermd. Bovendien vernedert het ons wanneer wij inzien hoe verschrikkelijk het is tegen God te zondigen en maakt ons dat ootmoedig. Een ootmoedig, nederig en verbroken hart is God zeer aangenaam.

Owen haalt verschillende teksten aan die dat onderstrepen. We noemen er twee. De eerste is: ‘Want alzo zegt de Hoge en Verhevene, Die in de eeuwigheid woont en Wiens Naam heilig is: Ik woon in de hoogte en in het heilige, en bij die, die van een verbrijzelde en nederige geest is, opdat Ik levend make de geest der nederigen, en opdat Ik levend make het hart der verbrijzelden’ (Jes. 57:15). De tweede tekst is te vinden in het Nieuwe Testament: ‘Zijt met de ootmoedigheid bekleed; want God wederstaat de hovaardigen, maar de nederigen geeft Hij genade’ (1 Petr. 5:5). Owen tekent bij de laatstgenoemde woorden aan: ‘Er is geen kleed dat ons, zondige mensen, beter past dan het kleed van de ootmoed.’ Hoe we aan dit kleed komen en het bewaren? Op deze vraag krijgen we als antwoord: ‘Niet anders dan door een voortdurend en diep besef van het erge, het afschuwelijke en het gevaarlijke van de zonde.’ Een duidelijke illustratie hiervan ziet Owen in de tollenaar in de bekende gelijkenis. Hij beleed beschaamd en van harte: ‘O God, wees mij zondaar genadig!’ (Luk. 18:13). Het besef dat hij gezondigd had, maakte hem nederig, hield hem ootmoedig en die nederigheid schiep ruimte voor de verzekering van de vergeving van zonde.

Zo’n zondebesef leert ons overigens niet alleen ootmoedig te zijn, het bewáárt ook voor de zonde. In dit verband verwijst Owen naar een bekend gedeelte uit de geschiedenis van Jozef. Waarom bezweek hij niet voor de verleiding van de vrouw van Potifar? Was dat niet omdat hij diep doordrongen was van de ernst van de zonde waartoe zij hem probeerde te verleiden? Dat blijkt uit zijn eigen woorden: ‘Hoe zou ik zo’n groot kwaad doen en zondigen tegen God?’ (Gen. 39:9). Want als we voortdurend bedenken hoe erg de zonde is, zullen we ook wijken van het kwade en ons daartegen verzetten. ‘Zie, de vreze des Heeren is de wijsheid, en van het kwade te wijken is het verstand’ (Job 28:28). Tegen dit heilzame besef richt de inwonende zonde haar bedrieglijke aanvallen: ‘Zij spant zich in om het verstand af te voeren van het diepe besef van het afschuwelijke, walgelijke en gevaarlijke van de zonde.’ Op alle mogelijke manieren probeert zij ons wijs te maken dat het met de zonde eigenlijk wel meevalt en dat zij niet zo erg is als we vroeger misschien dachten. Daarom suggereert zij dat we er maar niet zoveel aandacht aan moeten schenken en wat gemakkelijker moeten gaan leven. En áls het hart van iemand door de genade van Christus gevoelig gemaakt is voor het erge van de zonde, is de bedrieglijke wet van de zonde erop uit om die gevoelens minder en oppervlakkiger te maken en de ziel zo in slaap te sussen. Op deze manier dreigt geleidelijk het besef weg te ebben wat de zonde in de ogen van God nu eigenlijk is! Nu probeert de inwonende zonde op vele manieren dit doel te bereiken. Toch zijn het twee middelen waarvan zij zich bij voorkeur bedient om het verstand te benevelen en te verduisteren. In de eerste plaats zoekt ze Gods kinderen te verleiden, zodat zij misbruik gaan maken van de genade van God. Vervolgens is zij erop uit het zondebesef beperkt te houden tot wat oppervlakkige gevoelens.

Goedkope gedachten van de genade

De Schrift leert heel duidelijk dat wij alleen door Gods genade van de zonde verlost kunnen worden. Genade is Gods grote geneesmiddel tegen het kwaad, het vuil en de schuld van de zonde en al haar kwalijke gevolgen. Maar die genade wordt wél geschonken met een bepaald doel: ‘Want de zaligmakende genade Gods is verschenen aan alle mensen, en onderwijst ons dat wij de goddeloosheid en de wereldse begeerlijkheden verzakende, matig en rechtvaardig en godzalig leven zouden in deze tegenwoordige wereld’ (Tit. 2:11-12). Als God ons genadig de zonden vergeeft, moet dat dus leiden tot een leven in de vreze des Heeren en van heiliging. Hierom wordt de algehele heiliging in de Schrift ‘een levenswandel genoemd die past bij het Evangelie’ (Fil. 1:27 EV). In dat onverbrekelijke verband zet de inwonende zonde nu het breekijzer: zij maakt de genade goedkoop door haar los te maken van een heilig leven. Zij suggereert dat de vergeving van zonde betekent dat we ons voortaan om de zonde helemaal niet meer behoeven te bekommeren. Dat is zoveel als Christus Zijn genade laten aanbieden en de duivel daaruit de conclusie laten trekken, zegt Owen heel scherp. We zouden deze kwalijke vorm van ‘geestelijke rekenkunde’ als volgt op formule kunnen brengen:

 

Algemene stelling: zondaren worden zalig door genade zonder (goede) werken.

Persoonlijke ‘toepassing’: ik ben een zondaar en heb geen werken om op te steunen.

Conclusie: ik word zalig door genade alleen en hoef dus geen werken meer te doen!

 

Dit soort valse redeneringen komen voort uit de bedrieglijkheid van ons eigen hart. Het gaat hier in feite om dezelfde verzoeking waartegen Paulus zo heftig waarschuwde, toen hij schreef: ‘Wat zullen wij dan zeggen? Zullen wij in de zonde blijven, opdat de genade te meerder worde? Dat zij verre!’ (Rom. 6:1-2). Niettemin gebeurt het herhaaldelijk dat mensen hun zaligheid bouwen op zo’n ondeugdelijk fundament en ‘de genade van onze God veranderen in ontuchtigheid’ (Jud.:4).

Owen ziet hiervan ontzettende voorbeelden in ‘de dagen van verzoekingen’ waarin hij zelf leeft. Hierom roept hij zijn lezers op om zich met alle kracht tegen dit bedrog te verzetten. Het is immers zo: als onze geest volkomen ingewonnen is voor het Evangelie van de genade van de vergeving van alle zonden in het bloed van Christus, kan het niet anders of wij willen ons hart altijd bewaren in diepe verootmoediging en afschuw van de zonde. Dit is volgens Owen de toetssteen of we echt genade ontvangen hebben en werkelijk delen in het licht van het Evangelie:

 

Als het een voortdurend besef van zonde met zich meebrengt en ons hart om die reden nederig, ootmoedig en verbroken houdt, als het ons leert de vergeving die we uit genade ontvingen met tranen nat te maken en onze zonden te verfoeien ook al zijn ze vergeven, als het ons leert scherp op onze hoede te zijn voor de verwoestende kracht van de boze, terwijl we er toch zeker van zijn dat hij ons nooit te gronde zal richten; dát komt van God, van boven en van de Geest der genade. Maar als het de mensen in stilte en haast onmerkbaar los en oppervlakkig maakt in hun gedachten over de zonde, dan is het onecht, ik-gericht en vals.62

 

Hoe komt iemand tot deze verkeerde voorstelling van zaken? Wat brengt hem ertoe goedkope gedachten over de genade te koesteren, te licht over het kwaad van de zonde te denken en de heiliging te veronachtzamen? Wel, een kind van God is er diep van overtuigd, dat hij vanwege de zonde die in hem woont steeds weer genade nodig heeft. Maar wanneer hij telkens weer de toevlucht neemt tot de Heere om barmhartigheid te verkrijgen, kan er, zo zegt Owen, een zekere gewenning optreden. De genade lijkt niet zo kostbaar meer als vroeger. De glans is eraf en het wonder is eruit verdwenen! Hij schrijft:

 

Een beetje minder ernst, een beetje minder nauwgezetheid is elke keer voldoende, totdat de ziel wellicht zichzelf geleidelijk aan begint te verzekeren van de vergeving. Dit leidt er direct toe dat het verstand afgetrokken wordt van zijn voortdurende en algehele waakzaamheid tegen de zonde. Zo kan iemand licht ontvangen waardoor de toegangsweg om genade te verkrijgen hem duidelijk wordt. Maar als hij niet buitengewoon waakzaam is, is hij veel sterker geneigd om overdreven formeel en zorgeloos te worden in de vervulling van zijn plichten, dan hij die vanwege nevels en duisternis heen en weer loopt om de goede weg te vinden naar de troon der genade. Dat laat zich vergelijken met een man die vaak langs een bepaalde weg is gereisd. Hij gaat daarlangs zonder er acht op te slaan of navraag te doen. Maar wie daarmee onbekend is, let op alle bochten en doet bij iedere voorbijganger navraag. Zo zorgt hij veel beter voor de veiligheid van zijn reis dan de ander.63

 

De oorzaak kán ook ergens anders liggen: We kunnen al te gemakkelijk een beroep doen op de genade en de vergeving van zonden. Zeker, God wil de zonde van de Zijnen genadig vergeven. Maar laten we ervoor oppassen, als de inwonende zonde ons deze Evangelieboodschap influistert! Want zij zal dit altijd doen met de bedoeling ons tot de zonde aan te zetten of om de zonde te vergoelijken. Dan wordt de balsem van het Evangelie vermengd met vergif en dat kan niet anders dan schadelijk zijn. ‘Dan zal de zonde als verdediging aanvoeren: “Deze stiptheid, nauwgezetheid en bezorgdheid is helemaal niet nodig! In het Evangelie wordt tegen zulke dingen hulp geboden! Zou u willen leven alsof het Evangelie niet nodig was; alsof de vergeving van zonden tevergeefs was?”’

Deze oppervlakkige opvatting over de genade van God kan ten slotte ook voortkomen uit een verkeerd gebruik van de christelijke vrijheid. Deze vrijheid is immers niet hetzelfde als volslagen ongebondenheid of wetteloosheid. Mensen die dat denken geven naar Owens mening de christelijke vrijheid veel meer ruimte dan de Heere doet in Zijn Woord. Want daar betekent vrijheid toch óók gebondenheid aan Zijn heilige wet. Dat laatste beschouwen de ‘vrijheidsdrijvers’ als een wettisch juk dat voor de ware gelovigen overbodig geworden zou zijn. Daarom waarschuwt Owen ertegen, dat waar de zonde pleit voor meer ruimte en zegt dat een ernstig en nauwgezet leven naar de geboden niet nodig is, de genade van God verduisterd wordt! Als we een zuivere, Bijbelse opvatting hebben over de genade van God, dan zullen we nooit lichtvaardig over de zonde denken. We zullen dan juist een voortdurende afkeer van de zonde hebben en ons erover verootmoedigen.

Drijven op het gevoel

Nu zijn het niet alleen goedkope opvattingen over de genade waardoor het zondebesef oppervlakkig blijft. Het krijgt ook geen diepte wanneer het alleen in onze gevoelens blijft steken. Naar Owens overtuiging ontstaat het besef van zonde weliswaar meestal in onze gevoelens. We ervaren dan heel nadrukkelijk dat we de Heere hebben vertoornd en Hem verdriet hebben aangedaan. Dat kan met diepe emoties gepaard gaan. Uiteraard wil Owen daar geen kwaad woord van zeggen. Alleen legt hij er wel de vinger bij dat ons gevoelsleven sterk aan veranderingen onderhevig is. Zelfs intense emoties kunnen opdrogen. Heel duidelijk is dat te zien bij mensen die een tijdlang diep overtuigd lijken te zijn van hun zonde. Hoeveel verdriet kunnen zij niet hebben over het kwaad dat zij deden. Ze nemen zich ook in alle ernst voor om anders te gaan leven. Toch komt het nooit verder dan deze gevoelens die uiteindelijk weer verdwijnen. Letterlijk schrijft Owen in dit verband:

 

Hoe diep zullen zij een tijdlang hun zonden voelen; hoe zullen zij dan treuren en wenen onder een besef van de zondeschuld! Hoe zullen zij met hun hele hart geloften afleggen om daartegen te strijden. Hun gevoelens zijn krachtig en oefenen als het ware de heerschappij uit in hun ziel. Maar zij lijken op een kruid dat voor een dag of twee zal bloeien door het water te geven, al heeft het geen wortel. Want we zien dat hoe meer ondervinding deze mensen van de zonde gehad hebben, des te minder bang zijn zij er na een poosje voor, zoals de wijze Prediker te kennen geeft (Pred. 8:11). Uiteindelijk worden zij de grootste verachters van de zonde in de wereld. Geen zondaar zinkt zo diep als hij die zijn overtuigingen van zonden heeft weg gezondigd.64

 

Daarom is het van grote betekenis dat het zondebesef niet in het gevoel blijft steken, maar zó verdiept wordt dat ook het verstand, de wil, ja, heel het hart erbij betrokken zijn. Nu is juist op dit punt de inwonende zonde erop uit om kwaad te stichten. Zij probeert Gods kinderen wijs te maken dat het niet nodig is om ook het verstand en het hart te oefenen in een grondig besef van zonde. Het is genoeg als zij hun zonden ‘voelen’. Maar wanneer die gevoelens opdrogen, is het gevaar levensgroot dat zij hard, ongevoelig en hoogmoedig worden. De reden? Hun zondebesef kreeg niet genoeg diepte; het bleef te veel steken aan de oppervlakte van hun gevoelsleven en legde niet genoeg beslag op het binnenste van hun hart.

Genade duldt geen mededingers

Tot nu toe ging het eigenlijk alleen nog maar over de wijze waarop de inwonende zonde het verstand bedriegt door het zondebesef te vertroebelen. Zij kan het verstand echter ook verstrikken door verkeerde voorstellingen op te roepen van de goedheid en de genade van God. Owen gaat daar in dit verband maar kort op in. Terloops heeft hij daar immers al het een en ander over gezegd, met name toen het ging over de goedkope opvattingen die wij kunnen hebben van de genade.

Waar hij nu nog apart op wijst is het feit dat de genade het hele hart opeist. Zij duldt niet dat wij God dienen én de wereld! Niemand kan immers twee heren dienen?

Ook op dit punt verzet de inwonende zonde zich tegen de genade en probeert onze geest te verleiden door aandacht op te eisen voor vele andere dingen. Dat behoeft niet direct iets zondigs te zijn. Het kunnen ook dingen zijn die te maken hebben met onze plaats en taak in het leven van alledag. Nu is het duidelijk dat wij aan ons werk alle tijd en energie dienen te besteden. Maar tegelijkertijd is het gevaar levensgroot dat de zorgen van dit leven ons zo in beslag nemen dat het ons hart afvoert van de Heere en van Zijn dienst. Dan worden al die zorgen en bezigheden krachtige mededingers van de genade! Indringend waarschuwt Owen hiertegen en hij wijst erop dat de gelijkenis van de koninklijke bruiloft laat zien dat velen de uitnodiging afwezen niet zozeer vanwege een bepaalde zonde, maar omdat ze té druk waren met de belangrijke en minder belangrijke dingen van dit leven (Luk. 14:16-24). Dat duldt de genade niet. Zij wil heersen in heel het hart. Daarom is waakzaamheid geboden. Wanneer we dit alles overwegen, blijft de vraag wel dringen: ‘Hoe kunnen we onze geest beschermen voor deze listige verleidingen van de inwonende zonde? Is het mogelijk om ons hele hart zo volkomen te richten op de genade van God?’ Hieraan schenkt Owen aandacht in het volgende hoofdstuk.
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Dit hoofdstuk vormt een tweeluik met het vorige en gaat als het ware over zijn keerzijde. In het voorgaande hoofdstuk ging het met name over het bedrieglijk karakter van de inwonende zonde. Hierbij stond de vraag centraal hoe de zonde erop uit is om het verstand van Gods kinderen te verleiden. Dit doet zij vooral door het heldere, Bijbelse zondebesef te vertroebelen en verkeerde voorstellingen te geven van de genade van God. Hierbij bleef de vraag wel over: Hoe kunnen we onze geest beschermen tegen dit soort listige aanvallen? Is het mogelijk om ons te verzetten tegen dit bedrog van de inwonende zonde en – als het antwoord ‘ja’ is – hoe moeten we die strijd dan voeren? Aan deze vragen is dit hoofdstuk gewijd. Hierbij schenkt Owen niet alleen aandacht aan de middelen die in deze strijd aan de gelovigen ter beschikking staan, maar ook hoe de bedrieglijkheid van de wet van de zonde voortdurend bezig is deze middelen krachteloos te maken.

Meditatie en gebed

Owen begint hier met de stelling dat de inwonende zonde zich nadrukkelijk verzet tegen alle verplichtingen en vermaningen die oproepen tot gehoorzaamheid. Ook het tegenovergestelde is echter waar: wanneer er sprake is van gehoorzaamheid aan de eisen van de Heere, betekent dat als vanzelf verzet tegen de zonde! Evenals het vlees in al zijn werkingen tegen de Geest in begeert, zo begeert de Geest met al Zijn werken tegen het vlees. ‘Daarom verzet iedere plicht die vervuld wordt door de kracht en de genade van de Heilige Geest zich tegen de wet van de zonde: “Indien gij door de Geest de werkingen van het lichaam doodt, zo zult gij leven” (Rom. 8:13).’ Daarmee is duidelijk dat een leven naar de geboden van God hét aangewezen middel is om de strijd tegen de zonde aan te binden.

Sommige verplichtingen zijn echter bij uitstek geschikt als wapenen in dit gevecht op leven en dood. ‘Zoals bij lichamelijke ziekten sommige medicijnen, naar men zegt, een speciale genezende werking hebben tegen bepaalde ziekten, zo zijn er bij deze kwaal van de ziel sommige plichten die een bijzondere kracht hebben tegen deze zondige ziekte.’ Owen denkt dan speciaal aan de Bijbelse opdracht tot meditatie en het persoonlijke gebed. De Heere heeft vooral deze twee middelen ingesteld om de kracht van de inwonende zonde te breken. Nu betrekt Owen de meditatie en het persoonlijke gebed heel sterk op elkaar. Naar zijn mening zijn het twee zijden van dezelfde zaak.

Dat wordt vooral duidelijk als hij het begrip ‘meditatie’ nader omschrijft. Als wij mediteren over God en over Zijn Woord, zo zegt hij, laten we dat dan doen door als het ware ‘tot God te spreken in diepe vernedering en hartelijke verootmoediging voor Hem’. Daarmee bedoelt hij dat echt mediteren gestalte krijgt in gebed en in aanbidding. We kunnen het ook zo zeggen: ‘In meditatie en gebed zoeken wij het Woord van God in overeenstemming te brengen met ons eigen hart. In de meditatie overwegen wij de waarheid die in Christus Jezus is om te ontdekken in hoeverre de echo daarvan weerklinkt in ons binnenste. Zodoende heeft zij dezelfde bedoeling als het gebed, want daarin gaat het erom dat we onze ziel in alles in overeenstemming brengen met de Geest en de wil van God.’ Hierbij maakt Owen wel de kanttekening dat de mensen in het algemeen niet goed weten hoe zij moeten mediteren. Om deze reden geeft hij de volgende richtlijnen:

 

1. Mediteer over God met God. Dat wil zeggen: wanneer we ons ertoe zouden willen zetten om te overdenken en te mediteren over God, Zijn volkomenheden, Zijn eigenschappen, Zijn heerlijkheid, Zijn majesteit, Zijn liefde en Zijn goedheid, laat dat dan gebeuren op de manier van het spreken tot God in diepe vernedering en verootmoediging van onze zielen voor Hem. Dit zal ons verstand geestelijke concentratie geven en van de ene gedachte tot de andere leiden om God de eer te geven die we Hem verschuldigd zijn. Het zal ook onze ziel ontroeren, totdat zij gebracht zal worden tot die heilige bewondering van God en vreugde in Hem die Hem aangenaam is. Mijn bedoeling is dat het gedaan wordt op de wijze van het gebed en de lofprijzing: sprekend tot God.

2. Mediteer over het Woord in het Woord. Dat wil zeggen: mediteer door het te lezen en overdenk de bedoeling van de speciale gedeelten waarop wij aandringen die te overwegen. Verwacht daarbij hulp, leiding en aanwijzingen van God om daarin Zijn Geest en Zijn wil te ontdekken. Zet u ook ervoor in dat uw harten erdoor ontroerd worden.

3. Mediteer herhaaldelijk. Wat wij in onze gedachten over deze dingen tekortkomen in geestelijke diepgang en volharding, laat dat goedgemaakt worden door ons herhaaldelijk ertoe te zetten. Sommigen worden ontmoedigd, omdat hun verstand hen door de zwakheid of onvolkomenheid van wat zij bedenken niet regelmatig voorziet van gedachten om door te gaan met hun meditaties. Laat dat dan aangevuld worden door het verstand herhaaldelijk te laten terugkeren tot het onderwerp waarover we van plan waren te mediteren. Daardoor zal het toch voorzien worden van nieuwe betekenissen en inzichten.65

 

Zo wordt duidelijk dat mediteren naar de gedachte van Owen drie aspecten heeft: we zetten ons om eerbiedig te luisteren naar de stem van God om te overdenken Wie Hij is en wat Hij doet. Vervolgens dienen we aandachtig een gedeelte uit Zijn Woord te lezen en de boodschap van die woorden voor ons persoonlijke leven zoeken te verstaan. Ten slotte is het van belang om ons regelmatig te zetten tot persoonlijke meditatie en gebed, ook al verliezen we soms de moed en zijn we niet zo geestelijk gezind bij het vervullen van deze plicht als we zouden willen.

De zin van mediteren en bidden

De vraag kan bij dit alles bovenkomen: ‘Waarom zijn dingen als meditatie en gebed eigenlijk zo dringend nodig? Wat voor vruchten leveren zij op?’ Owen noemt er vier. Wanneer Gods kinderen op een geestelijke manier met deze dingen bezig zijn, zullen zij in de eerste plaats een steeds dieper inzicht krijgen in hun werkelijke noden. De Heilige Geest wil namelijk met name het mediteren en het gebed gebruiken om meer licht te geven in de slinkse wegen en de verborgen kracht van de zonde. Dat brengt met zich mee dat de gelovigen dan ook ontdekken wat zij missen en welke genadegaven van God zij het meest nodig hebben. Als dit ontbreekt, is het gebed geen gebed meer! Daarom verzet Owen zich heftig tegen formuliergebeden en vaste liturgische voorschriften waarin de eigenlijke noden niet echt voor de Heere worden uitgestort. Dergelijke gebeden

 

(…) zijn op geen enkele manier van betekenis voor de eer van God en ook niet voor het welzijn van de zielen van mensen. Het is een wolk zonder water die voortgedreven wordt door de wind van de adem van mensen. Nooit was er ook een meer wijd verbreid en succesvol vergif voor zielen uitgevonden dan dat zij in hun gebeden en smekingen gebonden werden aan steeds hetzelfde formulier en aan het gebruik van ik weet niet wat voor woorden die zij zelf niet verstaan. (…) Door dit middel wordt het hun onmogelijk gemaakt om ook maar enigszins op een behoorlijke manier te overwegen wat op dat moment goed of slecht voor hen is. En tot wat voor nut kan het gebed zonder dat dienen, dan alleen om God te bespotten en zielen van de mensen te bedriegen? Maar in dit soort gebed waarop wij hier de nadruk leggen, komt de Geest van God mee om ons Zijn hulp te bieden. Dat doet Hij juist in deze kwestie van het opsporen en ontdekken van de meest verborgen werkingen en activiteiten van de wet van de zonde. ‘Wij weten niet waarvoor wij bidden zullen, gelijk het behoort; maar Hij komt onze zwakheden te hulp’ (Rom. 8:26 EV).

Hij laat ons onze behoeften zien en toont ons waarin wij vooral hulp en ondersteuning nodig hebben. Wij bemerken uit dagelijkse ervaring dat gelovigen in het gebed het verborgen, bedrieglijke werk van de zonde zo diep in hun harten ontdekken en daarvan overtuigd raken als geen verstandelijke overwegingen hun ooit zouden kunnen bieden. (…) De Geest werkt in deze plicht als ‘de kaars van de Heere’ in de ziel die haar in staat stelt al de binnenste delen van de buik te doorzoeken.66 Hij geeft een heilig, geestelijk licht aan het verstand dat het in staat stelt de diepe en duistere schuilhoeken van het hart te doorzoeken en de listige en bedrieglijke intriges, verzinsels en inbeeldingen van de wet der zonde daarin te ontdekken. Welke neiging daartoe zich daarin ook bevindt, wat voor macht of overwicht zij ook bezit, daar wordt de hand op gelegd, zij wordt gevangengenomen, in de tegenwoordigheid van God gebracht, berecht, veroordeeld en beweend. Wat kan mogelijk meer doeltreffend zijn voor haar ondergang en vernietiging? Want tegelijk met de ontmaskering van haar wordt een verzoek gericht om al die hulp die Christus Jezus tegen haar bereid heeft, om alle wegen en middelen waardoor zij te gronde gericht kan worden.67

 

Daarom is het de grote plicht van ons verstand om te waken in de gebeden en in het mediteren (vgl. 1 Petr. 4:7) en nauwgezet acht te geven op de toestand waarin onze ziel verkeert.

Bij het tweede effect dat meditatie en gebed hebben, steekt Owen de spade nog wat dieper. Deze twee plichten dienen namelijk niet alleen om mensen hun werkelijke noden te leren kennen, maar zij zijn ook dienstbaar om hen te oefenen in een diep en voortdurend besef van het verschrikkelijke van de zonde. In gebed en meditatie brengen Gods kinderen namelijk hun zonden steeds voor het aangezicht van de Heere. Als dat op een echt geestelijke manier gebeurt, heeft dat tot gevolg dat zij steeds meer verdriet over hun zonden krijgen en die gaan haten. Owen zegt in dit verband:

 

Wie bij God pleit om de vergeving van zijn zonden, voert ook een pleidooi met zijn eigen hart om de zonde te verafschuwen. Bovendien wordt de zonde hier veroordeeld in de Naam van God, want in haar belijdenis onderschrijft de ziel Gods afschuw daarvan en het vonnis van Zijn wet daartegen. Soms geven mensen die overtuigd zijn van hun zonden zich inderdaad alleen maar over aan het nakomen van deze plichten als een voorwendsel om hun zondige begeerten uit te leven. Zij kunnen niet rustig zondigen, tenzij zij voortdurend hun plicht vervullen. Maar het gebed waarover we nu spreken is van een andere aard, iets wat geen vermenging met de zonde toelaat, laat staan dat het de doeleinden wil dienen van het bedrog van de zonde, zoals dat bij het andere, formele gebed wel gebeurt. Het wil zich niet laten omkopen tot een verborgen toegeven aan een van de vijanden van God of de ziel, nee, geen moment! En dit is de oorzaak dat het hart dikwijls in deze plicht van het gebed zich verheft tot het meest oprechte en krachtige besef van zonde en de afschuw daarvan dat de ziel ooit verwerft in haar hele weg van gehoorzaamheid. Het is duidelijk dat dit ook bijdraagt tot de verzwakking en de ondergang van de wet der zonde.68

 

Meditatie en gebed zijn in de derde plaats de middelen die God heeft ingesteld om hulp en kracht te ontvangen in de strijd tegen de zonde. De Schrift maakt overduidelijk dat het gebed het middel bij uitstek is waardoor God door Christus wil voorzien in al onze noden en in het bieden van hulp tegen alle verzet, vooral de tegenstand die wij ondervinden van de zonde. Langs deze wegen van meditatie en gebed mogen we tot Hem gaan, ‘om geholpen te worden te bekwamer tijd’ (Hebr. 4:16).

Meditatie, gebed en geloften

Ten slotte is vooral het gelovig gebed en het gelovig mediteren een krachtig wapen tegen de aanvallen van de inwonende zonde. Want daarin beloven Gods kinderen met heel hun hart dat zij zich van het kwade zullen afkeren en Hem alleen zullen dienen. Zo zegt de psalmdichter: ‘Ik heb gezworen en zal het bevestigen, dat ik onderhouden zal de rechten Uwer gerechtigheid’ (Ps. 119:106). Deze woorden vertolken wat leeft in het hart van ieder die genade kent, als hij in het gebed tot God nadert. Met heel zijn ziel belooft hij God om Hem volkomen aan te hangen en zich in alle opzichten tegen de zonde te verzetten. Wie daartoe niet bereid is, kan niet bidden. Als we niet zó tot de Heere naderen, is ons bidden alleen maar een vleien van God met onze lippen en dat is iets waarvan Hij een afschuw heeft. Maar de geloften die wij van harte in onze gebeden afleggen, zijn bijzonder behulpzaam om de zonde te vernietigen.

In de eerste plaats zullen we zeker ervaren dat alle zondige verlangens die in ons hart wonen tegen zulke geloften in het geweer komen. Op het moment dat deze geloften gedaan worden, laten die verlangens echter wél hun maskers vallen. Zo wordt in deze strijd heel erg duidelijk wat de ware aard van de zonde is! Daardoor raken degenen die de Heere vrezen des te sterker overtuigd van het gevaarlijke karakter van de zonde en verzetten zij zich des te heftiger. Er is aan dit alles ook nog een andere kant. Zoals gezegd, zal de inwonende zonde alles in het werk stellen om de geloften om de Heere te dienen te dwarsbomen of ze ongedaan te maken. Dat kan ertoe leiden dat het vuur en de toewijding waarmee de geloften gedaan worden, beginnen te doven.

Op zo’n moment komen Gods kinderen tot de ontdekking dat de liefde gaat verkillen en hun plechtige geloften weinig meer lijken dan loze voornemens. Een dergelijke ontdekking wil de Heere gebruiken om hen wakker te schudden, opdat zij opnieuw tot Hem de toevlucht nemen en Hem om kracht smeken. Zo zijn geloften die vurig, oprecht en biddend aan de Heere worden afgelegd ook een middel om de gelovigen waakzaam te houden en voortdurend op hun hoede te doen zijn voor het kwaad van de zonde. Wanneer ons hart zich op deze manier voortdurend aan God kan verbinden, staat het vast dat de zonde niet zoveel overwicht kan krijgen dat zij ons te gronde richt. Het is zelfs een belangrijke overwinning op de zonde, wanneer ons hart zonder enige terughoudendheid opgewekt en vol vastberadenheid uit zo’n strijd tevoorschijn komt. Zo mogen wij triomferen door de genade van God en een goede hoop koesteren dat wat we beloofd hebben ook beslist gebeuren zal en dat de volkomen overwinning aan het einde van de strijd zeker is.

Obstakels

Er is al meermalen op gezinspeeld dat de inwonende zonde er voortdurend op uit is om Gods kinderen af te houden van meditatie en gebed. Zij doet dat op allerlei bedrieglijke manieren waarvan Owen er enkele noemt. In de eerste plaats maakt zij graag gebruik van de gevoelens van afkeer tegen het zoeken en het vrezen van de Heere die ook in de harten van de gelovigen nog overgebleven zijn. Deze zondige afkeer maakt dat het dienen van God voor hen soms een last is. Zij worden er dodelijk vermoeid van en geven het spoedig op. Owen vergelijkt dit met iemand die eenzaam langs een weg reist zonder metgezel en zonder afleiding. Dat maakt de weg voor zijn besef lang en moeizaam. Toch brengt het de reiziger in werkelijkheid het snelst naar het doel van zijn tocht! De bedrieglijkheid van de zonde kan de innerlijke vermoeidheid echter wel gebruiken om de tred op de reis naar de eeuwigheid te vertragen of de pelgrims van de weg te doen dwalen.

Hierop doelde de Heere Jezus ook toen Hij tot de discipelen zei: ‘De geest is wel gewillig, maar het vlees is zwak’ (Matth. 26:41). Uit deze zwakheid en slapheid komt de vermoeidheid bij het vervullen van geestelijke plichten voort. Als onze geest niet voortdurend waakzaam is, niet steeds bedenkt hoe nuttig en nodig deze plichten zijn en de genade niet de absolute heerschappij laat behouden, dan zullen wij meegezogen worden en geestelijk verslappen. De inwonende zonde maakt ook de gewone dagelijkse bezigheden tot zo’n obstakel. Zij fluistert ons in dat wij het veel te druk hebben en tekort zullen schieten in onze dagelijkse plichten als wij zoveel tijd besteden aan meditatie en gebed. Owen maakt in dat verband de opmerking dat wij wel trouw moeten zijn in onze dagelijkse roeping, maar er tegelijk voor moeten waken dat onze bezigheden geen hindernis worden om de Heere te zoeken.

 

Maar wanneer wij zoveel op ons nemen dat we geen tijd genoeg hebben om dat goed te verrichten zonder God te beroven van datgene wat we aan Hem én aan onze eigen ziel verplicht zijn, dat vraagt God niet van ons en Hij zal ons er ook niet bij zegenen. We zouden eerder moeten dulden dat onze roeping om heilig te leven en onze eerbied voor God inbreuk zouden maken op de verplichtingen van ons dagelijks werk, dan het omgekeerde.69

 

Een derde obstakel kan gevormd worden door de overweging dat we de nalatigheid in het verrichten van de ene plicht kunnen compenseren met het doen van een andere. ‘Als we trouw de openbare erediensten bezoeken of een huisgodsdienstoefening houden, is dat dan niet genoeg? Moeten we dan ook nog in onze persoonlijke stille tijd bidden en mediteren?’ Owen beantwoordt die vraag door te verwijzen naar het spreekwoord: ‘Men moet het ene doen en het andere niet nalaten.’ De Heere heeft namelijk bevolen dat wij óók persoonlijk dienen te waken en te bidden en dat bevel moet voor ons genoeg zijn. Bovendien brengt de persoonlijke omgang met God geneesmiddelen tegen het bedrog van de zonde met zich mee die zo door de meer openbare vormen van eredienst niet uitgereikt worden.

Ten slotte maakt de bedrieglijkheid van de wet der zonde graag gebruik van uitstel. Zij verleidt ons ertoe dat we onszelf geruststellen met de belofte dat we wel meer nauwgezet zullen gaan bidden en mediteren als we daar meer tijd of een gunstiger gelegenheid voor hebben. Zij laat de ziel als het ware tegen haar innerlijke overtuigingen zeggen wat Felix tegen Paulus zei: ‘Voor ditmaal ga heen; en als ik gelegen tijd zal hebben bekomen, zo zal ik u tot mij roepen’ (Hand. 24:25). Door deze listige verleiding lopen we gevaar dat de tijd van het hier en nu – de tijd van de genade! – onherroepelijk verloren gaat.

Oproep tot zelfbeproeving en standvastigheid

Owen dringt er ernstig op aan om op deze obstakels bedacht te zijn, want zij drijven ons weg van de verborgen omgang met God en een levenswandel in de vreze des Heeren. Daarbij moeten we er speciaal op letten waar en wanneer we voor het eerst van deze struikelblokken last krijgen. Want het listige bedrog van de inwonende zonde moet in de kiem gesmoord worden. Die kiemen liggen doorgaans daar waar het verstand verleid wordt te verslappen in meditatie en gebed. Om die reden roept Owen met ernst en bewogenheid op tot zelfonderzoek:

 

Daarom moeten we in die zelfbeproeving en dat onderzoek waartoe we geroepen zijn nauwgezet het volgende nagaan: God let er niet op wat voor plichten wij vervullen wanneer het gaat om hun totale aantal of alleen maar om wat voor soort plichten het zijn. Het gaat erom dat wij ze doen met die intensiteit van ons verstand en onze geest die Hij vereist. Veel mensen vervullen plichten volgens een vast patroon en denken er als het ware helemaal niet over na. Hun geest is vervuld met andere dingen en de plichten nemen maar zoveel van hun tijd in beslag. Dit is alleen maar een poging om God te bespotten en hun eigen zielen te bedriegen.

Als u daarom de toestand van uw eigen ziel echt wilt nagaan, overweeg dan hoe het met u is met betrekking tot de plichten van uw verstand die wij hier onderzocht hebben. Let erop of u niet bent afgeleid en van de rechte weg bent afgetrokken door een van de bedriegerijen die hier genoemd zijn. Als er sprake is van een achteruitgang in u van wat voor soort ook, zult u ontdekken dat daar het begin daarvan lag.

Op de een of andere manier is uw verstand onoplettend, onachtzaam, traag en onzeker geworden, omdat het verleid was en weggetrokken bij haar plicht vandaan. (…) Zou zo iemand niet zeggen: ‘Als ik ijveriger opgelet had, als ik verstandiger het afschuwelijke karakter van de zonde had overwogen, als ik mijn geest niet in bezit had laten nemen door ijdele hoop en dwaze inbeeldingen door een vervloekt misbruik van de genade van het Evangelie, als ik niet toegelaten had die te vullen met de dingen van deze wereld en nalatig te worden in het mij toeleggen op speciale plichten, dan zou ik vandaag niet zo ziek, zwak, onvoorspoedig, gewond, vervallen en verontreinigd geweest zijn. Mijn zorgeloze, mijn bedrogen verstand is het begin geweest van zonde en overtreding voor mijn ziel.’ Deze ontdekking zal de ziel richten op een passende weg voor haar genezing en herstel. Die zal echter nooit bewerkt worden door een vermenigvuldiging van bijzondere plichten, maar door het herstel van het verstand.70

 

Uit dit alles trekt Owen de conclusie dat het van het grootste belang is dat wij streven naar een krachtige en standvastige geest. Dat is namelijk het middel bij uitstek waardoor onze ziel beschermd wordt tegen de macht van de zonde en bewaard wordt in de vreze des Heeren. Het is een bijzondere genade als we ‘een geest van kracht en van liefde en een krachtige geest ontvangen’ (2 Tim. 1:7 EV). Dat wil zeggen: een stabiele, vaste en vastberaden geest in de dingen van God die niet gemakkelijk bewogen, afgeleid en op zijwegen gebracht wordt. Dat is een geest die niet geneigd is te luisteren naar verdorven redeneringen, ijdele influisteringen of voorwendsels om hem van zijn plicht af te leiden. Daarop doelt Paulus in zijn aansporing: ‘Zo dan, mijn geliefde broeders, zijt standvastig, onbeweeglijk, altijd overvloedig zijnde in het werk des Heeren’ (1 Kor. 15:58). Wanneer onze geest standvastig is en vasthoudt aan zijn plichten, dát is de oorzaak van al onze onbeweeglijkheid en onze vruchtbaarheid in de gehoorzaamheid. Volgens Owen heeft deze standvastigheid van de geest drie aspecten:

 

Allereerst de bedoeling om God in alle dingen met heel het hart aan te hangen. Vervolgens een dagelijkse vernieuwing en verlevendiging van het hart om dit doel te bereiken. In de derde plaats vaste voornemens tegen alle beuzelingen of onderhandelingen over nalatigheid in de vervulling van deze plichten.71

 



65. Owen, Works VI, 225.

66. Toespeling op Spr. 20:27.

67. Owen, Works VI, 226.

68. Owen, Works VI, 227.

69. Owen, Works VI, 230.

70. Owen, Works VI, 231-232.

71. Owen, Works VI, 232.
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In dit hoofdstuk borduurt Owen nog even voort op het thema van het vorige. Daar ging het over het bedrieglijk karakter van de inwonende zonde en dan met name over de vraag hoe zij er voortdurend op uit is om het verstand van Gods kinderen te verleiden. In dat verband wees Owen ook de middelen aan om deze aanvallen op de ziel te voorkomen en af te weren. Maar in dat hoofdstuk bleef alles nog wat algemeen: de nadruk lag daar vooral op de hindernissen die de bedrieglijkheid overal en altijd opwerpt en de geneesmiddelen daartegen die in zekere zin algemene geldigheid hebben. Nu behandelt Owen vooral de bijzondere plichten van het verstand en de concrete zonden die het bij de vervulling daarvan dwarsbomen.

Owen verdedigt deze brede behandeling van de aanvallen op het verstand door hieraan nog twee motieven toe te voegen. Het eerste is dat het verstand de voornaamste plaats inneemt in het zielenleven en daaraan leiding geeft. Als het verstand van haar plichten wordt afgevoerd, zal dat daarom desastreuze gevolgen hebben voor heel ons innerlijke leven: de wil en vooral de gevoelens worden ingekapseld en geven toe aan de zonde. Zodoende bestaat er alle reden om met name het verstand uitvoerig te voorzien van Bijbelse argumenten die waarschuwen voor deze listige verleidingen.

Het tweede motief is dat ons verstand over alles wat in ons binnenste omgaat, kan nadenken en rationele argumenten kan formuleren. Dat kunnen de andere functies van onze ziel volgens Owen niet. Als ons geweten bijvoorbeeld fel reageert op bepaalde zondige begeerten die in onze gevoelens opkomen, kan ons verstand redenen bedenken die de reactie van ons geweten ondersteunen en zo het verzet tegen de begeerten van het vlees versterken. Maar ook het omgekeerde is waar: als het verstand van oordeel is dat die verlangens niet zondig zijn, kan het de stem van het geweten het zwijgen opleggen. Deze overleggingen zijn echter veelszins verborgen voor de andere functies van het zielenleven, maar het verstand kan de ziel verlichten met geestelijke wijsheid, inzicht en ijver. Met andere woorden: het verstand heeft een onmisbare functie om de gehele ziel voor te lichten zodat ze inziet welke plichten zij dient te verrichten en op welke concrete aanvallen daartegen zij bedacht dient te zijn.

Regels voor de geestelijke plichten

Volgens de Schrift is het duidelijk dat het niet voldoende is als plichten zomaar in het wilde weg opeengehoopt worden en klakkeloos worden uitgevoerd. Met name ons verstand moet ervoor zorgen dat de regels die de Bijbel geeft voor geestelijke plichten nauwgezet en volledig worden gevolgd. Owen verduidelijkt dit met het volgende beeld:

 

Onze vorderingen in de gehoorzaamheid bepalen onze geestelijke groei en onze opbouw. Nu is het van erg weinig nut voor de opbouw van een woning als iemand hout en stenen aandraagt en die bij elkaar opstapelt zonder enige orde. Zij moeten uitgehouwen of afgezaagd en bewerkt worden. Bovendien moeten zij precies passen volgens het paslood en de duimstok, als we echt van plan zijn te bouwen. Evenmin is het van enig nut voor onze opbouw in het geloof en gehoorzaamheid als wij de plichten vermenigvuldigen door hen op elkaar te stapelen en door hen niet volgens de regel te ordenen en te rangschikken. Daarom wijst God uitdrukkelijk een menigte van plichten af, wanneer die zich niet volledig voegen naar de regel. Jesaja zegt: ‘Waartoe zal Mij zijn de veelheid van uw slachtoffers?’ (Jes. 1:11) en even verder zegt hij dat ze de Heere tot een last zijn (vs. 14). Hierom wordt alle gehoorzaamheid die God aangenaam is een ‘wandelen naar een regel’ genoemd (Gal. 6:16). Het is een gehoorzaamheid volgens vaste en ordelijke regels. De letters van het alfabet betekenen niets als ze op een hoop zijn samen geveegd, tenzij zij in een passende orde zijn geplaatst. En onze plichten hebben niet meer waarde zonder deze ordening.72

 

Volgens Owen is het een belangrijke taak van het verstand om op de juiste ordening van plichten te letten en die met alle inzet na te streven.

Wat zijn precies de regels waaraan de geestelijke plichten moeten beantwoorden, willen zij aangenaam zijn bij God? Owen noemt er vier. De eerste gaat over de inhoud van de plichten: de gehele plicht moet volledig naar de letter gehoorzaamd worden, zonder dat ook maar het geringste aspect wordt veronachtzaamd of ontbreekt. Dat wordt geïllustreerd aan de hand van Bijbelse voorbeelden. Onder de wet van het Oude Testament mocht geen dier geofferd worden waaraan iets ontbrak of dat lam of blind was. Als er geld werd geofferd voor de dienst van de Heere onder het mom dat dit de volle prijs was voor verkochte goederen, terwijl een deel werd achtergehouden, was het aangeboden geld van geen waarde (vgl. Hand. 5:1-11). ‘En dus is het zo’, concludeert Owen, ‘dat dan de hele plicht waardeloos is geworden, wanneer mensen aalmoezen willen geven of andere diensten willen vervullen, maar dat niet precies doen naar wat de regel eist (…).’

De tweede regel luidt dat de plicht vanuit het juiste principe gedaan moet worden, namelijk in het geloof en daarin dient zij daadwerkelijk kracht te ontlenen aan Christus, zonder Wie wij niets kunnen doen (Joh. 15:5). Het is niet genoeg dat iemand een gelovige is – hoewel dat noodzakelijk is bij het doen van ieder goed werk – maar ook dat het geloof heel speciaal werkzaam is in elke plicht die wij vervullen. Onze hele gehoorzaamheid is immers ‘de gehoorzaamheid van het geloof’ (Rom. 1:5). Dat wil zeggen: de gehoorzaamheid die de leer van het geloof vereist en die de genade van het geloof voortbrengt. Christus is namelijk de bron van alle geestelijk leven, van het geloof en van de gehoorzaamheid. ‘Daarom moet een gelovige er nauwkeurig op letten dat alles wat hij voor God doet gedaan wordt in de kracht van Christus. Waarin dat bestaat, dienen allen die de bedoeling hebben om met God te wandelen, nauwgezet te onderzoeken.’

Een volgend aspect is de regel dat ieder die enig geestelijk licht heeft, acht moet geven op de manier waarop iedere plicht wordt vervuld. Dat heeft volgens Owen twee kanten. Allereerst dienen deze plichten wat hun uiterlijke vorm betreft zó gehoorzaamd te worden als God in Zijn Woord heeft voorgeschreven. Hierop dienen we in het bijzonder te letten in de verplichtingen rond de aanbidding van God in de privésfeer, de huisgodsdienstoefening en de eredienst. De manier waarop dat alles moet worden ingericht, valt namelijk ook onder deze regel. Als die niet in acht genomen wordt, wordt de hele plicht ontkracht. Hierbij heeft Owen het niet zozeer over hen die door de bedrieglijkheid van de zonde verleid worden de regel van het Woord in de wind te slaan en God willen eren en dienen volgens hun eigen inbeeldingen. Hij denkt vooral aan hen die in het algemeen wel belijden dat zij niets anders doen dan alleen wat God eist en zoals Hij dat vereist, maar zich toch in de praktijk niet houden aan de regel dat God alleen zeggenschap heeft over wat wij in de eredienst doen en hoe wij dat in praktijk brengen.

Dit is precies de reden dat God Zijn volk zo dikwijls oproept om ernstig te overwegen of zij alles wel doen volgens de inzettingen die Hij heeft gegeven. Maar bij de manier waarop de plichten vervuld moeten worden, gaat het niet alleen om een stipte uiterlijke gehoorzaamheid. Minstens zo belangrijk is de innerlijke gezindheid van waaruit wij onze plichten doen. Zij moeten met het hele hart en de hele ziel gedaan worden. De voorschriften en bevelen waarin dat benadrukt wordt, zijn niet te tellen. Ceremoniën en offers zonder hartelijke liefde en toewijding zijn de Heere een gruwel (vgl. Ps. 50:8vv.; Mal. 3:7vv.). Datzelfde geldt van het vervullen van geestelijke plichten zonder gevoelens van eerbied en liefde voor God.

Het is de speciale opdracht aan het verstand om erop toe te zien dat het hart zich aan Hem aanbiedt en geeft wat Hij vraagt. Dan ontdekken we ook dat God vraagt dat speciale gevoelens specifieke plichten zullen vergezellen. Zo roept God op om blijmoedig onze gaven te geven, elkaar hartelijk lief te hebben, geduldig te zijn in verdrukking, ons te verblijden met de blijden en te wenen met de wenenden (vgl. Rom. 12:8vv.).

Doe het al ter ere Gods

Een belangrijke regel is ook dat het verstand het doel van de plichten in het oog houdt. Dat bestaat vooral in het eren en de verheerlijking van God in Christus. Nu zullen de zonde en ons eigen ik verschillende andere doelen aan ons opdringen. Vooral twee daarvan kunnen zwaar op ons drukken: in de eerste plaats het genoegdoening geven aan onze overtuigingen van zonde en de beschuldigingen van ons geweten en vervolgens het oogsten van de lof van mensen. Eigengerechtigheid en uiterlijk vertoon zijn immers de voornaamste doelen die mensen die van God zijn afgevallen, zich bij alle zedelijke plichten stellen. Met hun zonden proberen zij hun zondige begeerten te bevredigen en met het doen van plichten hun overtuiging van zonde en hun trots tevreden te stellen. Hiervoor dient het verstand met alle kracht op zijn hoede te zijn en in alle dingen het oog alleen te richten op de glorie van God. Dit beantwoordt immers aan de grote, algemene regel van al onze gehoorzaamheid: ‘Wat gij ook doet, doet het al ter ere Gods’ (1 Kor. 10:31).

Het zal duidelijk zijn dat de bedrieglijkheid van de zonde in belangrijke mate haar pijlen hierop afvuurt, namelijk om het verstand op dit punt van de waakzaamheid af te brengen. Het is haar bedoeling een achteloosheid over onze geest te brengen, zodat die zich niet zal houden aan de opdracht van God en niet meer op zijn hoede zal zijn. Als zij daarin slaagt, zullen onze plichten al hun glans verliezen en zal zij ons verder niet veel meer met die plichten lastigvallen. Hoe gaat de bedrieglijkheid van de zonde hierbij concreet te werk? Gewoonlijk kiest zij een van de volgende routes.

In de eerste plaats overreedt zij ons verstand om zich tevreden te stellen met algemene beginselen om het zo weg te houden van het zich toeleggen op concrete plichten. Zo kan zij de ziel ervan overtuigen om tevreden te zijn met het algemene doel om alles te doen tot eer van God, zonder zich af te vragen hoe dat gestalte moet krijgen in de vervulling van iedere concrete plicht. Saul dacht dat hij de opdracht van God vervuld had, toen hij de Amalekieten verslagen en uitgeroeid had. Maar hij had – tegen het uitdrukkelijk bevel van de Heere in – de koning en het beste van het vee laten leven. Omdat hij dus zijn plicht niet in ieder detail had vervuld, kwam het oordeel van God over hem (vgl. 1 Sam. 15).

Als onze ziel zich door het geloof dus niet helemaal richt op het bevorderen van de eer van God in een concrete plicht, maar zich tevredenstelt met een algemene indruk dat zij daarmee bezig is, dan is het verstand al afgeleid en van zijn opdracht afgetrokken door de bedrieglijkheid van de zonde. Owen gebruikt de volgende illustratie om dat op zijn hoorders toe te passen:

 

Als iemand op reis gaat, is het niet alleen nodig dat hij koers zet naar zijn doel en zo doorreist. Maar als hij niet op iedere bocht of afslag let en andere dingen die hem onderweg tegenkomen, zou hij gaan dwalen en nooit het einddoel van zijn reis bereiken. Nu kunnen wij veronderstellen dat wij in het algemeen de eer van God op het oog hebben, zoals wij allen beweren. Toch zullen we, als we ons daarop niet in iedere plicht die wij onderweg tegenkomen afzonderlijk toeleggen, nooit het doel bereiken waarop wij ons richten. Hij die zichzelf tevredenstelt met dit algemene doel, zonder dat in iedere concrete plicht te laten doorwerken, zal dat doel ook niet lang voor ogen houden. In ons verstand werkt dit op dezelfde manier bij het grondbeginsel van onze plichten als bij het doel daarvan. Hun grondbeginsel is dat zij gedaan moeten worden in het geloof in de kracht van Christus. Maar als mensen zich ermee tevredenstellen dat zij gelovigen zijn en zich niet inspannen om dat geloof te beoefenen in iedere concrete plicht en hun geestelijke leven in alle uitingen daarvan te laten leiden door het geloof in de Zoon van God, dan is hun verstand van hun plicht weggevoerd. Het zijn de concrete geestelijke activiteiten waarin we ons geloof en onze gehoorzaamheid tot uitdrukking brengen en beoefenen. Wat we dáárin zijn, dát zijn we werkelijk en niet meer!73

 

Vervolgens verleidt de bedrieglijkheid van de zonde het verstand door het op een subtiele manier in te fluisteren dat het tevreden mag zijn met de plicht op zichzelf, als die maar eenmaal vervuld is. Dit is eigenlijk de manier waarop het geweten van een natuurlijk mens reageert. Als de plicht maar vervuld is, ook al beantwoordt dat in de manier waarop hij gedaan is bijna in geen enkel opzicht aan de regel, dan zullen het geweten en de innerlijke overtuigingen tevreden zijn. Zo was het met Saul na zijn veldtocht tegen de Amalekieten. Hij riep Samuël toe: ‘Kom in, gij gezegende des Heeren. Ik heb het gebod van de Heere uitgevoerd’ (1 Sam. 15:13 EV). Hij stelde zichzelf tevreden, al had hij in die kwestie niet geluisterd naar de volledige wil van God zoals hij had gemoeten. Hetzelfde ligt ten grondslag aan klachten van Israël als deze: ‘Waarom vasten wij en U let er niet op?’ (Jes. 58:3 EV). Zij waren zeer tevreden over het vervullen van hun plichten en verwachtten dat God daarmee ook tevreden zou zijn. Maar Hij laat hun uitvoerig zien waarin zij tekortschoten en dat ging zover dat dit alles een gruwel in Zijn ogen was.

De bedrieglijkheid van de zonde probeert het verstand zover te brengen dat het helemaal opgaat in de vervulling van de plicht op zichzelf: ‘U moet bidden en u hebt gebeden. U moet aalmoezen geven en u hebt aalmoezen gegeven. Stel uzelf dus gerust met wat u gedaan hebt en ga door met hetzelfde te doen.’ Als de bedrieglijkheid hierin slaagt, wordt het verstand ervan ontslagen verder acht te geven op de eigenlijke bedoeling van de plicht en daarbij de wacht te betrekken. Hierdoor komt de ziel aan de rand van heel veel kwaad terecht.

Dit heeft tot gevolg – en dat is het derde gevaar – dat er gemakkelijk een verkeerde gewoontevorming in de ziel optreedt. Dit is het toppunt van het werk van de zonde om het verstand weg te voeren van het volbrengen van plichten. De geest van mensen kan namelijk weggezogen worden bij alle plichten vandaan, terwijl ze die op dat moment op allerlei manieren denken te vervullen. Want tijdens deze plichten kan ons verstand te lijden hebben van een vaste gewoonte die het afleidt van haar opdracht en het betrekken van de wacht bij de regel die God heeft gegeven. Wat in een dergelijke gezindheid wordt gedaan, doet men niet volgens Gods inzetting en tot Zijn eer. Op verschillende momenten in de geschiedenis van het Oude Testament was geen enkel offer van de Israëlieten werkelijk tot verheerlijking van God, al beweerden zij dat zij dat allemaal wél waren. Maar zij legden zich niet toe op een dienen van God in geloof en tot verheerlijking van Hem en daarom verachtte Hij al hun plichten (vgl. o.a. Amos 5:21vv.). Wat is daarvan het gevolg voor de gemeente van het Nieuwe Testament met name in Owens eigen tijd? Hij schrijft:

 

Dit is de belangrijkste reden waarom belijdende christenen zo weinig geestelijk tot bloei komen onder het vervullen van een menigte van plichten. Zij leggen zich daarop niet toe op een juiste manier. Hun verstand is er immers van afgebracht om er zorgvuldig de wacht bij te betrekken. Daarom hebben zij in het vervullen van hun plichten weinig of geen verborgen omgang en gemeenschap met God. Dat is nu juist het doel waarvoor deze plichten zijn opgelegd en waardoor zij alleen nuttig en heilzaam voor hen worden. Op deze manier worden veel plichten van verering van God en gehoorzaamheid aan Hem vervuld door een treurig geslacht van huichelaars, vormendienaars en goddeloze mensen die geen geestelijk licht of leven in zich bezitten of als kind door God zijn aangenomen. Hun geest is door de kracht en de bedrieglijkheid van de zonde namelijk totaal vervreemd van een juiste visie op wat zij doen.74

Struikelblokken voor de wet der zonde

Nu heeft God verschillende middelen voorgeschreven en ingesteld die bedoeld zijn om hindernissen en struikelblokken op te werpen voor alle activiteiten van de wet der zonde. Het verstand van een gelovige is verplicht om daarop bij iedere zonde nauwkeurig te letten om de ziel daarvoor te beschermen. Anderzijds probeert de wet van de zonde op alle mogelijke manieren om ons verstand ervan af te houden deze middelen op een goede manier voor ogen te houden en te gebruiken. Op enkele van deze middelen gaat Owen nader in.

We dienen hier allereerst te denken aan de soevereiniteit van God, die als de grote Wetgever de zonde verbiedt. Dat had Jozef voor ogen toen hij in grote verzoeking kwam en zei: ‘Hoe zou ik dan dit een zo groot kwaad doen, en zondigen tegen God?’ (Gen. 39:9). Nu wist Jozef heel goed dat hier sprake was van een groot kwaad tegen mensen en van ondankbaarheid tegen zijn meester (vs. 8-9). Maar zijn hart verklaarde zich vooral met overtuiging tegen deze ongerechtigheid, omdat zij zonde was tegen God Die dit kwaad ten strengste had verboden. Verder houdt de apostel Jakobus ons voor dat we, wanneer het gaat om alles wat tegen de wet ingaat, te doen hebben met de Wetgever en Zijn soevereine gezag: ‘Indien gij nu de wet oordeelt, zo zijt gij geen dader der wet, maar een rechter. Er is één enig Wetgever, Die behouden kan en verderven’ (Jak. 4:11-12). Owen concludeert hieruit:

 

Houd dit altijd voor ogen: er is één Wetgever, heilig, rechtvaardig en gewapend met soevereine macht en gezag en Hij kan behouden en te gronde richten. Om deze reden wordt de zonde opstand genoemd, een afwerpen van Zijn juk of een verachten van Hem en dat in Zijn soevereiniteit als de grote Wetgever. Hierop moet het verstand in de praktijk altijd letten in alle begeerten, werkingen en ingevingen van de wet der zonde, vooral wanneer die begunstigd worden door een daarbij passende of krachtige verzoeking: ‘God heeft dit kwaad verboden, de grote Wetgever, onder Wiens absolute soevereiniteit ik sta, in afhankelijkheid van Wie ik leef en Die met mij afrekenen zal met betrekking tot mijn huidige en eeuwige toestand.’75

 

In het begin van haar verzoeking hield Eva hieraan vast: ‘God heeft gezegd: Gij zult van deze boom niet eten’ (Gen 3:3 EV). Maar zij hield geen stand en hield die overweging ook niet vast, maar liet haar geest daarvan weggevoerd worden door de listigheid van satan. Op die manier kwam de overtreding bij haar binnen. Zo is het bij ons allen, wanneer wij afwijken van de gehoorzaamheid. Vervolgens dient het verstand van de gelovigen bij ieder kwaad dat zij doen stil te staan bij het bedrog van de zonde en de straf die daarop volgt volgens de wet. Nu wordt hun verstand in leerstellig en praktisch opzicht voortdurend belaagd om van deze regel af te wijken. Dat is een toegang geworden tot alle mogelijke gruwelen. Bij Job is sprake van een tegenovergestelde geestesgesteldheid. Hij zegt: ‘Verdorven te worden door God was een verschrikking voor mij en vanwege Zijn hoogheid kon ik dat niet verdragen’ (vgl. Job 31:23). In de voorgaande verzen somt hij veel zonden op en voert tot zijn verdediging aan dat hij zich daaraan niet schuldig gemaakt heeft. Toch had hij zich daaraan gemakkelijk kunnen bezondigen vanwege zijn macht en rijkdom, zonder dat hij bang hoefde te zijn dat hij van de kant van mensen gevaar zou hebben te duchten. In het zojuist aangehaalde vers geeft hij de eigenlijke reden aan waarom hij ver van die zonden gebleven is: hij was bang door God gestraft te worden. In feite belijdt hij: ‘Ik overwoog dat God dood en verderf had verordend als straf voor de zonde en dat Zijn grootheid, hoogheid en macht zo geweldig was dat Hij die tot in de hoogste graad kon toebrengen op zo’n manier dat geen schepsel die kan verdragen of vermijden.’

De apostel uit zich in dezelfde geest als hij zegt: ‘Vreselijk is het te vallen in de handen van de levende God’ (Hebr. 10:31). De reden daarvoor geeft hij in het vers daarvoor: ‘Mijn is de wraak, Ik zal het vergelden.’ Hij is een God ‘Die de zonde straft en de schuldige geenszins onschuldig houdt.’ Dit staat te lezen midden tussen de rijkste bemoedigingen voor arme zondaren, wanneer Hij aan Mozes Zijn Naam bekendmaakt: ‘HEERE HEERE, God, barmhartig en genadig, lankmoedig en groot van weldadigheid en waarheid; Die de weldadigheid bewaart aan vele duizenden, Die de ongerechtigheid en overtreding en zonde vergeeft’ (Ex. 34:6-7). De bedoeling daarvan is kennelijk dat Hij bij hen van wie Hij de zonde vergeeft een diep besef wil wekken van de straf van Zijn wrekende gerechtigheid die zij voor iedere zonde moeten ondergaan. Daarom wil de apostel ook dat wij bedenken dat ‘onze God een verterend Vuur is’ (vgl. Hebr. 12:29). Dat wil zeggen dat we in gedachten zouden houden dat God vanwege Zijn heiligheid en wrekende gerechtigheid aan de zonde het loon kan uitkeren dat zij verdient. Wanneer we ons niets van deze overweging aantrekken, beschouwt de Heere dat als het toppunt van onze volharding en verharding in de zonde. Wat voor hoop is er nog voor zulke mensen?

Ondanks al deze overwegingen is er zeker hulp voor vernederde gelovige zondaren in het bloed van Christus. Maar deze hulp is niet bedoeld om ons verstand weg te voeren van deze gedachten, omdat zij door God bedoeld zijn om ons af te houden van de zonde. Zowel het motief van de soevereiniteit van God als dat van de straf op de zonde zijn samengevoegd in de woorden van onze Zaligmaker: ‘En vreest niet voor degenen die het lichaam doden en de ziel niet kunnen doden; maar vreest veelmeer Hem (= God) Die beide ziel en lichaam kan verderven in de hel’ (Matth. 10:28).

In de derde plaats roept Owen de gelovigen op om dikwijls in gedachten te vertoeven bij de liefde en de genade die God hun heeft bewezen. De overdenking van Zijn gunst verbreekt namelijk hun harten en maakt dat zij een afkeer van de zonde krijgen. Owen illustreert dit vanuit de Schrift:

 

Mozes drukt dit op het hart van het volk van Israël: ‘Zult gij dit de HEERE vergelden, gij dwaas en onwijs volk? Is Hij niet uw Vader, Die u verkregen, Die u gemaakt en u bevestigd heeft?’ (Deut. 32:6). ‘Is dit de vergelding voor eeuwige liefde en al de vruchten daarvan? Is dit de beloning van de liefde en zorg van een Vader, van een Verlosser, van Wie wij deelgenoot zijn geworden?’ De apostel gebruikt deze overweging met dezelfde bedoeling: ‘Dewijl wij dan deze beloften hebben, geliefden, laat ons onszelven reinigen van alle besmetting des vleses en des geestes, voleindigende de heiligmaking in de vreze Gods’ (2 Kor. 7:1). Het ontvangen van de beloften dient een krachtige uitwerking te hebben om ons op te wekken tot heiligheid op alle terreinen van het leven om zo te bewerken dat wij ons van alle zonden onthouden. Wat zijn deze beloften? Deze, ‘dat God ons tot een Vader zal zijn en ons zal aannemen’ (vgl. 2 Kor. 6:17-18). Dit omvat het geheel van alle liefde van God tot ons hier en nu en tot in eeuwigheid. Als de ziel enige geestelijke fijngevoeligheid heeft, terwijl het verstand van deze overwegingen goede nota neemt, dan kan de kracht van de zonde geen aanvallen op haar afvuren waarin zij de overwinning behaalt.76

 

Nu delen alle gelovigen in de liefde van God in het algemeen. Owen wijst in dit verband vooral op 1 Johannes 3:1-3: ‘Ziet hoe grote liefde ons de Vader gegeven heeft, namelijk dat wij kinderen Gods genaamd zouden worden. (…) En een iegelijk die deze hoop op Hem heeft, die reinigt zichzelven, gelijk Hij rein is.’ De bijzondere vrucht van de liefde van God is dus dat wij tot Zijn kinderen aangenomen worden. Deze vrucht is zo onuitsprekelijk heerlijk dat wij haar waarde en betekenis maar zeer ten dele kunnen bevatten. Wat dient dan het gevolg te zijn van de liefde van God in het leven van alle gelovigen? ‘Wel’, zegt de apostel Johannes, ‘Een iegelijk die deze hoop op Hem heeft, die reinigt zichzelven.’ Dat wil zeggen: ‘Wie deze liefde gesmaakt heeft, houdt zich verre van alle zonden!’

Nu is het echter niet alleen zo dat van alle kinderen van God in het algemeen geldt dat zij in de liefde van God delen. Iedere gelovige afzonderlijk weet ook van heel bijzondere liefdesbewijzen van God in zijn of haar leven die een ander zo niet kent. We moeten daarbij denken aan speciale zegeningen, zoals bevrijding uit een heel bijzondere aanvechting of speciale nood, bijzondere vreugde als de Heere het geloof bevestigt en ons verzekert van ons aandeel in Christus, of een diep doorleefd verlangen naar de eeuwige rust. Dit zijn bijzondere tekenen van Gods genade met het doel dat wij daaraan denken in het uur van de verzoeking. Dan kunnen zij onze ziel bewaren voor de aanvallen van de zonde. Alle speciale genadegaven, alle bijzondere blijken van Gods liefde zijn niet aan ons besteed en gaan volstrekt te gronde, als we er op deze manier geen lering uit trekken.

Als vierde punt herinnert Owen nog kort aan de kracht van het bloed van Christus en aan Zijn Middelaarschap. Wanneer Gods kinderen daarover mediteren, zal de vraag op hen afkomen: ‘Hij stierf om ons van onze zonden te bevrijden en zullen wij ons dan overgeven om in de zonde te leven of in het kwaad te zwelgen?’ Van belang zijn in dit verband vooral de woorden uit 2 Korinthe 5:14-15: ‘Want de liefde van Christus dringt ons; als die dit oordelen, dat, indien Eén voor allen gestorven is, zij dan allen gestorven zijn. En Hij is voor allen gestorven, opdat degenen die leven, niet meer zichzelven zouden leven, maar Dien, Die voor hen gestorven en opgewekt is.’ Er ligt in het bloed van Christus dus een overweldigende kracht om tegen de zonde te strijden en heilig voor Hem te leven.

Ten slotte dienen de gelovigen voortdurend de inwoning van de Heilige Geest voor ogen te houden. God heeft hun immers die Geest geschonken, opdat zij in Zijn kracht tegen het inwonend bederf zouden strijden. Maar door te zondigen bedroeven Gods kinderen de Heilige Geest. Zij bezoedelen de plaats waar Hij Zijn intrek heeft genomen en zij beroven zichzelf van Zijn vertroostingen. Het is de grote opdracht van het verstand om tegenover al dit soort zonden en verzoekingen deze dingen voortdurend voor ogen te houden. Deze hindernissen voor de wet der zonde dienen de gelovigen altijd paraat te hebben om zich met hand en tand te verzetten tegen haar begeerten, bestrijdingen, aanvallen en razernij.

De bedrieglijkheid en haar kronkelwegen

Tegenover dit soort plichten werkt de inwonende zonde speciaal met haar activiteiten van list en bedrog. Zij spant zich op alle mogelijke manieren in om ons verstand af te brengen van het acht geven op deze dingen en berooft zo de ziel van een belangrijk beschermingsmiddel en tegengif tegen dit vergif. Zij probeert onze ziel zover te krijgen dat zij zichzelf tevredenstelt met algemene, onrijpe gedachten over de zonde. Zodoende leeft zij bij de gedachte dat ze zich tot geen enkele bijzondere plicht hoeft in te zetten bij haar verdediging tegen haar aanvallen en verzoekingen. Owen noemt in dit verband enkele kronkelwegen waarvan de bedrieglijkheid van de zonde graag gebruikmaakt.

In de eerste plaats is deze bedrieglijkheid de oorzaak dat ons verstand geestelijk lui wordt waardoor het zijn plichten gaat veronachtzamen. Positief roept deze plicht op tot waakzaamheid. Dat wordt indringend onder woorden gebracht door de oproep van de Heere Jezus tot Zijn discipelen: ‘Ik zeg u allen: Waakt!’ (vgl. Mar. 13:37). Dat wil zeggen: ‘Gebruik uw uiterste ijver en omzichtigheid dat u niet verrast wordt door en verstrikt raakt in verzoekingen!’ Deze plicht wordt in de Bijbel ook aangeduid met ‘gedenken’, ‘letten op’ of ‘merken op’. Zo lezen we herhaaldelijk: ‘Gedenk uw wegen’, ‘let op uw einde’ (vgl. o.a. Deut. 32:29; Ps. 73:17). Het tegengestelde van dit alles is geestelijke luiheid of traagheid. De apostel benadrukt dit wanneer hij schrijft: ‘Maar wij begeren dat een iegelijk van u dezelfde naarstigheid bewijze tot de volle verzekerdheid der hoop, tot het einde toe, opdat gij niet traag wordt’ (Hebr. 6:11-12).

Als wij niet naarstig of ijverig zijn in de geestelijke waakzaamheid, verslappen en vertragen we. Deze traagheid of luiheid kan in verschillende dingen bestaan. Zo kan zij het karakter hebben van onachtzaamheid. In dat geval legt ons hart zich er niet op toe om zich te concentreren op punten die om bijzondere zorg vragen. Zo zoekt de apostel de Hebreeën met alle ernst te overtuigen om nauwgezet erop te letten dat zij niet verhard zouden worden door de bedrieglijkheid van de zonde. Als reden daarvoor voert hij aan dat zij ‘traag waren geworden om te horen’ (Hebr. 5:11). Dat wil zeggen dat ze lui geworden waren en geen acht sloegen op wat hun plicht was. In dat geval sluipt een verborgen achteloosheid gemakkelijk de ziel binnen en die legt zich er niet op toe nauwkeurig te letten op wat bij haar past en wat voortdurend haar plicht is. Deze traagheid kan vervolgens ook bestaan in het feit dat de ziel niet bereid is aangevuurd te worden tot haar eigenlijke plicht. Owen maakt dat als volgt concreet:

 

Men is door luiheid niet bereid om ook maar enige acht te slaan op waarschuwingen, roepstemmen, opwekkingen of aansporingen, onverschillig of die nu komen door het Woord, de Geest, oordelen of ook maar iets wat God gebruikt om het verstand op te roepen te letten op de toestand van de ziel. Dit is een voortreffelijk bewijs dat het verstand door de bedrieglijkheid van de zonde lui gemaakt is, wanneer bijzondere roepstemmen en waarschuwingen – of die hoorbaar zijn in een passend woord of voelbaar in een zwaar oordeel – daar geen vat op krijgen om ‘zijn hand uit zijn boezem te trekken’.77 Dat wil zeggen: het verstand zal niet beginnen met de speciale plichten waartoe het geroepen is.78

 

Een derde manier waarop de geestelijke luiheid zichtbaar wordt, zijn zwakke en vruchteloze pogingen om zich te herstellen en de plichten weer na te komen. Owen vergelijkt dit met het scharnier van een deur, een beeld dat hij ontleent aan Spreuken 26:14: ‘Zoals de deur draait op haar scharnieren, zo keert de luiaard zich om op zijn bed’ (EV). Als een deur op haar scharnieren draait, is er wel sprake van enige beweging, maar niet van vooruitgang: de deur beweegt zich open en dicht, maar blijft op de plaats waar zij was. Zo is het met de geestelijk luie man op zijn bed, dat wil zeggen in zijn valse gerustheid. Hij maakt enkele bewegingen of doet zwakke pogingen in de richting van de vervulling van zijn plicht, maar komt niet verder. Waar hij de ene dag was, daar is hij ook de volgende, ja, waar hij het ene jaar was, is hij ook het volgende. Zijn pogingen zijn zwak en koud en zij verdwijnen. Hij houdt daardoor geen stand, maar begint steeds weer aan zijn taak. Hij beëindigt die echter nooit.

Ten slotte manifesteert deze luiheid zich in moedeloosheid, wanneer zo iemand vreest voor moeilijkheden of ontmoedigingen. Iedere moeilijkheid schrikt hem af. Hij denkt dat het onmogelijk voor hem is om die nauwgezetheid, stiptheid en perfectie te bereiken, waarnaar hij in deze kwestie moet jagen. Daarom stelt hij zich liever tevreden met zijn oude koudheid en achteloosheid dan de kans te lopen van een algehele behoedzaamheid. Welnu, als het bedrog van de zonde eenmaal het verstand heeft weggetrokken naar deze innerlijke gesteldheid, dan legt het dat open voor iedere verzoeking en het binnenstromen van de zonde.

Kronkelwegen en verrassingsaanvallen

De bedrieglijkheid van de zonde trekt het verstand ook af van zijn waakzaamheid en de vervulling van zijn plicht met betrekking tot de zonde door verrassingsovervallen. Zij verbindt zich met een verzoeking die zich opdringt en brengt het verstand onverhoeds tot gedachten die van heel andere aard zijn dan die waarbij het zou moeten blijven om zichzelf te verdedigen. Als voorbeeld noemt Owen hier eerst Petrus. Zijn vleselijke vrees verenigde zich met de verzoeking waardoor satan hem zocht te ziften als de tarwe (vgl. Luk. 22:31-32). Dat vulde zijn verstand met zoveel gedachten over het gevaar dat hem bedreigde, dat hij de liefde en de waarschuwing van Christus niet ter harte kon nemen, noch het kwaad waartoe deze verzoeking hem zou brengen of iets waarop hij zou moeten aandringen om zich te beschermen. Toen hij daarom later terugzag op zijn veronachtzamen van deze motieven en in het bijzonder van de liefde van Christus die hem door de hulp van de Heilige Geest hadden kunnen weerhouden van zijn schandelijke val, weende hij bitter.

Owen leidt hieruit af dat dit de gewone werkwijze is van de activiteiten van de bedrieglijkheid van de zonde met betrekking tot bijzondere zonden: plotseling grijpt zij het verstand aan met verkeerde gedachten over de zonde die zich op dat moment opdringt, neemt het in bezit en brengt het onder zijn beslag. Zodoende herstelt het verstand niet en richt zich niet op de motieven die zojuist genoemd zijn of, als de gedachten aan die motieven opkomen, is het zo bevooroordeeld en vervuld met andere dingen dat zij op de ziel geen indruk maken. Een voorbeeld hiervan ziet Owen in David. Hij was ongetwijfeld overrompeld toen de grote zonde bij hem binnendrong. De zonde en de verzoeking vervulden zijn verstand zo met de vrouw die hij begeerde, dat hij volkomen de overwegingen vergat waarvan hij zich vroeger bediend had toen hij zichzelf zo ijverig ver hield van zijn ongerechtigheid. Daarom is de diepste wijsheid van de ziel hierin gelegen dat zij de allereerste roerselen van de zonde moet verwerpen, omdat het verstand door daarmee te onderhandelen, weggetrokken kan worden van de middelen om zich daartegen te beschermen en de hele ziel zich zo in het kwade stort.

In de derde plaats voert de bedrieglijkheid van de zonde het verstand weg door haar telkens terugkerend en langdurig aandringen, waardoor zij uiteindelijk de overwinning op haar boekt. Dit gebeurt niet zonder openlijke onachtzaamheid van de ziel, omdat zij zichzelf niet opwekt om in de kracht en door de genade van Christus de zonde doeltreffend te bestraffen. Want dat zou haar overheersende invloed voorkomen hebben.

Owen vat de voorafgaande hoofdstukken zo samen. De eerste manier waarop de wet van de zonde zich met haar bedrieglijkheid tegen de ziel keert is deze: zij voert het verstand ervan af om zich toe te leggen op zijn opdracht en roeping, zowel met betrekking tot zijn plicht als tot de zonde. Wanneer dat lukt, wordt gezegd dat zo iemand ‘afgetrokken en verleid wordt door zijn eigen begeerte’ (vgl. Jak. 1:14-15) of door de bedrieglijkheid van de zonde die in hem woont. De gevolgen van deze activiteiten van de bedrieglijkheid van de zonde kunnen in deze drie punten worden samengevat:

 

1. Het afnemen van een geestesgesteldheid die op alle fronten waakzaam is met het oog op iedere plicht en waakt tegen alle – zelfs de meest verborgen en heimelijke – activiteiten van de zonde.

2. Het verzuim bijzondere aandacht te schenken aan plichten die speciaal betrekking hebben op de verzwakking en de vernietiging van de gehele wet van de zonde en het uit de weg ruimen van haar bedrieglijkheid.

3. Geestelijke luiheid inzake een ijverig acht geven op alle speciale overwegingen rond plichten en zonden.79

 

In zoverre als deze drie punten – met alles wat daaronder valt – min of meer doorwerken in de ziel, in zoverre is iemand afgetrokken door zijn eigen begeerte of door de bedrieglijkheid van de zonde, zo besluit Owen.

 



72. Owen, Works VI, 234.

73. Owen, Works VI, 237.

74. Owen, Works VI, 238.

75. Owen, Works VI, 238-239.

76. Owen, Works VI, 240.

77. Toespeling op Spr. 19:24: ‘Een luiaard verbergt de hand in de boezem, en hij zal ze niet weder aan zijn mond brengen.’ Vgl. ook Spr. 26:15.

78. Owen, Works VI, 243.

79. Owen, Works VI, 244-245.
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In deze hoofdstukken geeft Owen een brede uiteenzetting over het bedrieglijk karakter van de inwonende zonde. Op allerlei slinkse manieren probeert zij Gods kinderen namelijk te verleiden en van het rechte spoor te brengen. Naar Owens overtuiging gaat de zonde daarbij meestal volgens een vast patroon te werk, dat drie trappen of stadia kent. Allereerst probeert zij de menselijke geest te verleiden. Vervolgens zoekt ze het gevoelsleven zó te verstrikken dat dit geheel onder haar invloed komt. Op die manier kan de zonde zich uiteindelijk ook in de wil nestelen. Dat betekent dat de wil wordt overgehaald om de zonde te gehoorzamen. Het gevolg is dat de hele levenswandel van de gelovigen in een verkeerde richting gebogen wordt. Als er door de genade van God geen verandering in deze toestand komt, zouden zij verblind op deze duistere weg blijven voortdwalen. In de vorige hoofdstukken hebben we gezien hoe de inwonende zonde erop uit is de geest of het verstand te verleiden. In dit hoofdstuk gaat het vooral over het volgende stadium, namelijk hoe de inwonende zonde het gevoelsleven probeert in te kapselen.

Het lokaas

Als Owen het vaste patroon waarvan de inwonende zonde gebruikmaakt ter sprake brengt, doet hij dat tegen de achtergrond van de woorden van Jakobus: ‘Maar een iegelijk wordt verzocht, als hij van zijn eigen begeerlijkheid afgetrokken en verlokt wordt. Daarna de begeerlijkheid, ontvangen hebbende, baart zonde; en de zonde voleindigd zijnde, baart de dood’ (Jak. 1:14-15). Bij de uitdrukking ‘afgetrokken wordt’ denkt Owen vooral aan de verleiding van het verstand terwijl hij de woorden ‘verlokt wordt’ in het bijzonder op de verstrikking van het gevoelsleven betrekt. De inwonende zonde is er namelijk allereerst op uit het verstand in slaap te sussen en het zo weg te trekken van het pad van Gods geboden. Maar het is er haar bovendien om te doen het gevoelsleven te verlokken tot het kwade. Nu wordt er in de oorspronkelijke tekst voor ‘verlokken’ een term gebruikt die naar alle waarschijnlijkheid aan de visserij ontleend is. Met nadruk zegt Owen daarom dat dit woord zinspeelt ‘op het lokaas waardoor een vis aan de haak terechtkomt. Deze houdt hem vast en wordt zo zijn ondergang.’ Zo houdt de inwonende zonde Gods kinderen op allerlei manieren lokaas voor. Maar wanneer hun gevoelens daardoor verleid worden, blijkt het een strik, een haak te zijn die hun ondergang zoekt!

De werkwijze van de verleiding

Hoe werkt dit lokaas eigenlijk en hoe wordt het gevoelsleven erdoor verleid? Owen tekent drie belangrijke lijnen waarlangs de verleiding ons hart neigt in de richting van de zonde. In de eerste plaats zullen onze gevoelens zeker in dit web verstrikt raken, als wij daarin voortdurend zondige gedachten en fantasieën toelaten. In dat geval proberen we ons allerlei aantrekkelijke voorstellingen te maken van iets wat zondig is. Vaak zal het hier gaan om een boezemzonde, een zonde waarvoor we bijzonder gevoelig zijn. De verkeerde gedachtespinsels zullen daardoor steeds gemakkelijker ons gevoelsleven gaan beheersen en ons aandrijven om die zonde ook te dóén!

In dit verband verwijst Owen naar de woorden uit 1 Johannes 2:16, waar gezegd wordt dat de dingen die in de wereld zijn bestaan in ‘de begeerlijkheid van het vlees, de begeerlijkheid der ogen en de grootsheid des levens’. Bij de uitdrukking ‘de begeerlijkheid der ogen’ merkt hij op dat zondige begeerten meestal worden opgewekt door wat we met onze ogen zien. In zo’n geval gaat dit verlangen onze blik beheersen: we kunnen onze ogen niet van het verkeerde afhouden en we gaan ons daarvan ook allerlei aantrekkelijke voorstellingen maken. Die gedachtespinsels kunnen zó reëel zijn dat we ze als het ware vóór ons zien. Dat is eigenlijk de betekenis van ‘de begeerlijkheid der ogen’ waartegen de apostel in deze woorden waarschuwt, omdat dit soort voorstellingen op slinkse wijze onze gevoelens verleiden en verstrikken.

Als voorbeeld verwijst Owen in dit verband naar Achan. Hij geeft zelf toe dat hij het sierlijk Babylonisch overkleed, de tweehonderd sikkelen zilver en de gouden tong eerst zag. Vervolgens ging zijn begeerte ernaar uit en toen stal hij ze (Joz. 7:21). Owen geeft daarbij het volgende commentaar: ‘Hij beschouwde dat alles, het genoegen dat hij eraan zou beleven en het voordeel dat hij ervan zou hebben van alle kanten in zijn verbeelding en toen zette hij zijn hart erop om het in bezit te krijgen.’

Die verleidende kracht wordt vervolgens nog versterkt wanneer wij dergelijke gedachtespinsels met een soort innerlijke vreugde gaan koesteren. Owen wijst erop dat de scholastieke theologen uit de middeleeuwen in dit verband wel spraken van een ‘voortdurend, met innerlijk welgevallen overdenken van de zonde’.80 Naar zijn overtuiging is dat hetzelfde als het ‘laten vernachten van ijdele gedachten in het binnenste’ waarover de profeet Jeremia klaagt (Jer. 4:14). Al dit soort gedachten zijn volgens Owen boodschappers die de zonde heen en weer dragen van onze zondige fantasieën naar onze gevoelens en zo die fantasieën steeds meer in brand zetten en ons gevoelsleven steeds meer verstrikken. Achan dacht over de kostbare voorwerpen die hij vond. Hij kon ze niet meer uit zijn gedachten zetten en daardoor ging zijn begeerte er steeds meer naar uit. Het koesteren van zondige gedachten is dus een levensgevaarlijke bezigheid.

In de derde plaats is het een bewijs dat de inwonende zonde bezig is onze gevoelens in te palmen, als wij de neiging hebben de ernst van de zonde te kleineren. Goedkope uitdrukkingen als: ‘Dit is toch maar een kleine zonde!’, ‘God heeft immers gezorgd voor genade?’ of ‘Na verloop van tijd zal ik er wel mee breken’ laten zien dat ons hart eigenlijk al in de strikken van de verleiding verward is. Wanneer deze gedachten de overhand krijgen in het leven van Gods kinderen is dat het bewijs dat zij zich van Christus, hun hemelse Bruidegom, hebben afgewend. Eigenlijk spelen ze maar wat met de zonde zonder te beseffen dat de zonde hen allang in haar greep heeft. De hele ziel is nu geneigd om daadwerkelijk te gaan zondigen. Het enige wat nog ontbreekt, is dat de wil zijn verzet opgeeft en erin toestemt om de overwegingen van het verstand en de neiging van de gevoelens in zondige daden om te zetten.

Lokaas in soorten

Hoe krijgt de inwonende zonde het hart van een christen zover? Wat voor soorten lokaas staan haar ter beschikking? Owen noemt er vier. In de eerste plaats zorgt de zonde ervoor dat de waakzaamheid verdwijnt. In de vorige hoofdstukken hebben we immers gezien dat de zondige begeerte erop uit is het verstand te verleiden. Voor Owen is het verstand het altijd waakzame oog van de ziel. Wat gebeurt er nu wanneer die waakzaamheid minder wordt? Dat wordt duidelijk gemaakt met het Bijbelse beeld van de vogelvanger. Wanneer hij zijn valstrikken of netten heeft gezet, zullen de vogels ontsnappen zolang zij het gevaar met hun scherpe blik opmerken en kracht genoeg hebben om weg te vliegen. Maar wanneer zij de valstrikken niet zien, zal de kracht van hun vleugels hun niet veel baten en zullen zij hopeloos in de netten verstrikt raken. Daarom is het de vogelaar er ook om te doen de aandacht van de vogels af te leiden, zodat hun waakzaamheid verslapt. Zo is het ook met de valstrikken die de inwonende zonde voor de gelovigen zet. Zolang hun verstand door de genade van God de gevaren die dreigen blijft opmerken, zullen zij niet gemakkelijk in de val lopen. Maar wanneer de inwonende zonde het waakzame oog van de geest heeft verduisterd, raken de vleugels van gevoel en wil vaak zonder erg in haar netten verward.

Als de waakzaamheid eenmaal verdwenen is, doemt een tweede gevaar op. Dat bestaat daarin dat de zonde als iets bijzonder aantrekkelijks wordt voorgesteld, iets wat zeker bevrediging zal schenken aan onze vleselijke gevoelens. Op deze manier fungeert zij inderdaad als een lokaas, zegt Owen. Bij een lokaas gaat het immers om iets aantrekkelijks, iets smakelijks dat aan een hongerig dier wordt voorgehouden? Zo helpt onze verbeelding om de zonde voor de stellen als iets wat ons veel genot zal schenken en probeert ons zo in te palmen. Niet voor niets spreekt de Schrift over de ‘genieting van de zonde’ (vgl. Hebr. 11:25) als iets waar wij mensen zo toe geneigd zijn, maar waartegen wij niettemin in Gods kracht dienen te strijden. Daarom waarschuwt Paulus ook dat wij ‘het vlees niet mogen verzorgen tot begeerlijkheden’ (Rom. 13:14). Wij mogen de zonde niet koesteren door ons telkens weer te verbeelden hoe aantrekkelijk zij is en hoeveel voldoening zij ons zal geven, Want zo zal zij onze gevoelens zeker in haar macht krijgen. In dit verband waarschuwt Owen:

 

Zo probeert de bedrieglijkheid van de zonde daarom de gevoelens te verstrikken. Zij doet dat door met behulp van onze verbeelding aan ons gevoelsleven voor te stellen hoe geschikt zij is om de verdorven begeerten te bevredigen die nu enige vrijheid genieten door de onoplettendheid van ons verstand. Zij stelt aan zinnelijke en begerige mensen haar ‘wijn die bruist in de beker’ (vgl. Spr. 23:31 EV) voor ogen, de schoonheid van de echtbreekster en de rijkdom van de wereld. Hetzelfde doet zij in bepaalde mate aan gelovigen zelf. Wanneer de zonde daarom, zo zeg ik, de ziel zou willen verstrikken, dan haalt zij de verbeelding over om ons hart te verlokken door deze vals voorgeschilderde schoonheid of het zogenaamde genoegen dat de zonde schenkt voor te spiegelen. Als satan dan daarbij te hulp komt met een of andere bijzondere verleiding, zet dat vaak alle gevoelens in brand en brengt de hele ziel in wanorde.81

 

Kenmerkend voor een lokaas is in de derde plaats dat het het werkelijke gevaar dat de zonde in zich draagt, verhult. Bij het vissen is de haak verborgen in het aas of bij het vangen van vogels gaat het net schuil achter stukken vlees die de vogels moeten lokken. Zo is de inwonende zonde er ook op uit de gevaren die de zonde met zich meebrengt te kleineren en te verbergen. Daarbij zal het wel nooit zover komen dat Gods kinderen helemaal gaan vergeten dat de zonde de dood met zich meebrengt, maar toch kan de verblinding bijzonder sterk zijn. Wat satan deed bij zijn eerste verzoeking, dat doet de zonde sindsdien voortdurend. In het begin beschermt Eva zichzelf door te herinneren aan het gevaar van de zonde: ‘Als wij van de vrucht eten of die aanraken, zullen wij sterven’ (vgl. Gen. 3:3 EV). Maar zodra satan haar geest vervuld had met de schoonheid en de bruikbaarheid van de vrucht om iemand wijs te maken, hoe snel legde ze toen haar overtuiging van het gevaar om ervan te eten en de vloek die ermee verbonden was opzij! Op eenzelfde manier werd David in zijn grote overtreding door de bedrieglijkheid van de zonde bedrogen. Toen aan zijn begeerte eenmaal voldaan en die bevredigd was, waren de gedachten aan zijn schuld en aan het gevaar van zijn overtreding verdwenen. Daarom wordt ook gezegd dat hij ‘de Heere verachtte’ (2 Sam. 12:9 EV), omdat hij geen acht sloeg op het kwaad dat in zijn hart was en het gevaar dat daarmee gepaard ging in de bedreigingen van de wet. Om dit soort resultaten te bereiken heeft de inwonende zonde overigens allerlei listen tot haar beschikking:

 

Wanneer de zonde zich aan de ziel opdringt met deze bedoeling, zal zij duizenden listen gebruiken om de schrik des Heeren en de straf op de overtredingen voor de ziel te verbergen. En in het bijzonder zal zij alles doen om die speciale dwaasheid voor haar te verbergen waartoe zij de geest verleidt. Zij zal hoop op vergeving gebruiken om dit alles te verbergen. Zij zal het voornemen om ons in de toekomst te bekeren, gebruiken om deze dingen te verbergen. Zij zal het feit dat de begeerte op dit moment zo sterk is, gebruiken om ze te verbergen. Zij zal wijzen op de vele aanleidingen en gelegenheden die er waren om te zondigen en ze zo verbergen. Zij zal plotseling opkomende verzoekingen aanwenden om ze te verbergen. Zij zal ze verbergen door de zonde te vergoelijken. Zij zal ze verbergen door erop te wijzen dat we toch in zoveel andere opzichten onze plicht hebben gedaan. Zij zal ze verbergen door onze fantasie op velerlei dingen te richten. Zij zal ze verbergen door het vaste voornemen om alles op het spel te zetten om met volle teugen van onze zondige verlangens te genieten. Zij heeft duizenden listen, te veel om op te noemen.82

 

Als een gelovige eenmaal in deze listen verstrikt geraakt is, is er alle ruimte gekomen voor het vierde lokaas: door verkeerde, dwaze overleggingen zal hij nu ook aangezet worden om metterdaad aan zijn zondige verlangens te voldoen.

De remedie

Aan het slot van dit hoofdstuk gaat Owen nog kort in op de vraag op welke wijze Gods kinderen de strijd tegen de bedrieglijkheid van de zonde kunnen aanbinden. Dat is alleen mogelijk als zij er heel nadrukkelijk voor waken dat hun gevoelsleven niet verstrikt raakt in deze verzoekingen. Wanneer het gaat om onze gehoorzaamheid, is het hierbij van wezenlijk belang dat onze gevoelens volgens Owen in de Schrift vaak aangeduid worden als ‘ons hart’. God vraagt vooral dat wij met heel ons hart Hem liefhebben en in Zijn wegen wandelen. Daarom roept de Spreukendichter op: ‘Bewaar uw hart boven al wat te bewaren is’ (Spr. 4:23 EV). Dat betekent zoveel als: ‘Bewaar uw hart meer dan alle dingen waarover u waakt. U hebt veel dingen waarover uw waakzaam bent. U waakt erover om uw leven te behouden, uw bezit te beschermen, uw reputatie hoog te houden en uw gezinnen in stand te houden. Maar’, zegt de Spreukendichter, ‘geef er boven alles wat bewaard moet worden de voorkeur aan en leg u er ook op toe dat uw hart, uw gevoelens bewaard worden dat zij niet verstrikt raken in de zonde! Zonder ons hart te bewaren, is er geen veiligheid. Als u alle andere dingen bewaart en uw hart verliest, is alles in alle eeuwigheid verloren.’

Op dit moment dringt de vraag zich op: ‘Maar hoe zullen we deze plicht vervullen?’ In zijn antwoord houdt Owen de gelovigen in de eerste plaats voor dat zij de werking van de bedrieglijkheid van de zonde tegen dienen te gaan door hun ‘gevoelens te richten op de dingen die boven zijn, niet die op de aarde zijn’ (Kol. 3:2 EV). Wanneer de hemelse dingen de hoogste plaats in ons hart hebben, zal dat een krachtig middel zijn om de zonde te doden. Daarmee voorkomen we namelijk de activiteiten en bedrieglijkheid van de zonde die strijd voert in onze leden ‘die op de aarde zijn’ (vgl. vs. 5). Concreet betekent dit:

 

Richt uw gevoelens op de hemelse dingen. Dat zal u in staat stellen om de zonde te doden. Vul ze met de dingen die boven zijn. Laten ze daarin geoefend worden en zich zo verheugen dat zij bij hen de voornaamste plaats innemen. Zij bevinden zich boven. Het zijn gezegende en geschikte voorwerpen die passen bij en beantwoorden aan uw gevoelens, namelijk God Zelf in Zijn schoonheid en heerlijkheid en de Heere Jezus Christus, Die ‘gans begeerlijk’ is en ‘de banier draagt boven tienduizend’ (Hoogl. 5:16 en 10). Daarnaast noem ik de genade en de heerlijkheid; de verborgenheden geopenbaard in het Evangelie en de zegen die daarin beloofd wordt. Gesteld nu dat onze gevoelens daarmee gevuld zijn, daardoor in beslag genomen en beheerst worden. Het is immers onze plicht dat dit zo zou zijn en het maakt ons geluk uit als dat echt het geval is. Wanneer de situatie werkelijk zo is, wat voor toegang zou de zonde met haar fraai afgeschilderde genietingen, haar suikerzoete vergiften en haar giftige lokazen dan nog hebben tot onze zielen? Hoe zouden we al haar voorstellen moeten verfoeien en tot hen zeggen: ‘Ga uit van mij als iets wat ik verafschuw!’ Want wat betekenen de ijdele, voorbijgaande genietingen van de zonde in vergelijking met de uitnemende vergelding des loons die ons wordt voorgesteld?83

 

Hierbij dienen Gods kinderen hun gevoelens met name te richten op het kruis van de Heere Jezus Christus. Want dat is het middel bij uitstek om de listen van de inwonende zonde krachteloos te maken. Owen verwijst hierbij naar Paulus’ bekende woorden: ‘Maar het zij verre van mij dat ik zou roemen, anders dan in het kruis van onze Heere Jezus Christus, door welke de wereld mij gekruisigd is, en ik der wereld’ (Gal. 6:14). Als ons hart vervuld is met het kruis van Christus, dan werpt het sluiers van dood en onaantrekkelijkheid op alle verleidingen die er in de wereld zijn, op ‘de begeerlijkheid des vleses, de begeerlijkheid der ogen en de grootsheid des levens’ (vgl. 1 Joh. 2:16). Dat zijn immers precies de verschillende soorten lokaas waarmee de wet van de zonde onze gevoelens verlokt en verstrikt. Owen borduurt nog even verder op dit thema en past het ook toe op zijn lezers:

 

[De apostel] zegt ook: ‘Het kruisigt mij ook voor de wereld en doodt mijn hart, mijn gevoelens en mijn verlangens voor elk van deze dingen.’ Het kruis roeit de verdorven begeerten en gevoelens uit en laat daaraan geen enkel beginsel over om voort te woekeren en het vlees te verzorgen om de begeerten daarvan te vervullen (vgl. Rom. 13:14 EV). Span u daarom in uw harten te vervullen met het kruis van Christus.

Overdenk de smarten die Hij onderging, de vloek die Hij droeg, het bloed dat Hij stortte, het geroep dat Hij uitte, de liefde tot uw zielen die in dit alles bleek en het geheimenis van de genade van God daarin. Mediteer over de walgelijkheid, de gebreken en de straf op de zonde zoals die voorgesteld worden in het kruis, het bloed en de dood van Christus. Is Christus gekruisigd voor de zonde en zullen onze harten niet aan de zonde gekruisigd worden met Hem? Zullen we die dingen gastvrij onthalen of luisteren naar hun beuzelingen die onze lieve Heere Jezus verwondden, doorboorden en doodden? Dat verhoede God! Vervul uw gevoelens met het kruis van Christus opdat er geen plaats zou zijn voor de zonde. De wereld stuurde Hem eens weg uit het huis naar een stal toen Hij kwam om ons te redden. Laat Hem nu de wereld buiten de deur zetten, nu Hij gekomen is om ons te heiligen.84

 

Ten slotte dienen de gelovigen ook te letten op de kracht van hun gevoelens met betrekking tot de hemelse dingen. Als we daar niet voortdurend voor zorgen, ze opwekken, in de goede richting leiden en waarschuwen, zijn zij geneigd in verval te raken. Bovendien ligt de zonde op de loer om hen op alle mogelijke manieren te overrompelen. Er staan veel klachten in de Schrift van mensen die hun eerste liefde hebben verlaten, omdat zij hun gevoelens achteruit lieten gaan. Dit zou ons bezorgd moeten maken over ons eigen hart, opdat wij ook niet overvallen zouden worden door een dergelijke houding van geestelijke achteruitgang. Houd daarom zorgzaam de wacht over uw gevoelens; onderzoek ze dikwijls nauwkeurig en roep ze ter verantwoording. Voorzie hen bovendien van geschikte overwegingen om hen te prikkelen en op te wekken hun plichten te vervullen.

 



80. In het Latijn: ‘Cogitatio morosa cum delectatione.’

81. Owen, Works VI, 248.

82. Owen, Works VI, 249.

83. Owen, Works VI, 250.

84. Owen, Works VI, 250-251.
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BEDRIEGLIJKHEID EN
DE CONCEPTIE VAN DE ZONDE
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Met dit hoofdstuk is Owen bij het derde stadium van de activiteiten van de bedrieglijkheid van de inwonende zonde aangekomen. Wanneer zij de menselijke geest of het verstand heeft verleid en het gevoelsleven heeft verstrikt, nestelt zij zich in de wil. Deze wordt overgehaald om de zonde te gehoorzamen en zo brengt zij de concrete zonde voort. Owen vergelijkt dit met bevruchting van een moeder en de geboorte van een kind: zo wordt de wil in zekere zin bevrucht met de zonde of concipieert hij de zonde waarna de zonde daadwerkelijk geboren wordt. Deze gedachte ontleent Owen aan de al meermaals aangehaalde tekst uit Jakobus 1:15: ‘(…) de begeerlijkheid ontvangen hebbende (= de conceptie), baart zonde (…).’ Hij laat als volgt zien hoe een en ander in zijn werk gaat:

 

Nu kan de conceptie van de zonde om die ook werkelijk te bedrijven, niets anders zijn dan de instemming van de wil. Want precies zoals zonder de toestemming van de wil geen zonde begaan kan worden, zo is er, wanneer de wil eenmaal daarmee ingestemd heeft, niets meer in de ziel wat haar kan tegenhouden om haar daadwerkelijk te volbrengen. Het is inderdaad zo dat God via verschillende wegen en middelen de geboorte van deze bastaardkinderen verijdelt. Hij zorgt dat zij wegsmelten in de baarmoeder of op de een of andere manier onvoldragen ter wereld komen en niet levensvatbaar blijken. Zodoende wordt niet het minste deel van die zonde waarmee de wil heeft ingestemd of dat daarin is geconcipieerd niet daadwerkelijk bedreven. Toch is er niets in de ziel zelf wat overblijft om haar in toom te houden wanneer de wil eenmaal haar toestemming heeft gegeven. Vaak gebeurt het wanneer een wolk vol water is en op het punt staat de regen te laten vallen, dat er een wind komt die haar wegdrijft. Zo leidt God wanneer de wil op het punt staat haar zonde voort te brengen deze door een of andere wind in een andere richting. Maar toch was de wolk even vol van regen alsof al dat water gevallen was en was de ziel even vol van zonde alsof die echt begaan was.85

Overwegingen rond de functie van de wil

De conceptie van de goddeloze begeerte of van de zonde bestaat dus in haar invloed om de instemming van de wil te krijgen met haar verleidingen. Deze stelling vraagt wel om een aantal overwegingen ter verduidelijking.

Allereerst is de wil de grondslag, de eerste zetel en oorzaak van gehoorzaamheid en ongehoorzaamheid. Morele handelingen zijn in ons in zoverre goed of slecht als zij de toestemming van de wil hebben. Augustinus heeft terecht gezegd: ‘Iedere zonde is zo vrijwillig, dat zij geen zonde is, als zij niet vrijwillig is.’86 Met andere woorden: als onze wil vrijwillig instemt met het kwade, zondigen wij en als onze wil vrijwillig instemt met het goede, handelen wij in overeenstemming met wat God wil.87

De volgende overweging is dat er sprake is van tweeërlei instemming van de wil met de zonde. Er is een instemming die volledig is, absoluut en weloverwogen. Zij heeft ook volstrekt gezag, omdat de overtuigingen van het verstand overwonnen zijn en er geen beginsel van genade in de ziel is om haar te verzwakken. Wanneer er sprake is van deze instemming, beweegt de ziel zich in de richting van de zonde als een schip dat met volle zeilen voor de wind vaart zonder enige belemmering of hindernis. Zij stormt op de zonde af als een paard in de veldslag. Hierbij geven mensen, zoals de apostel zegt, ‘zich over aan de zonde met tomeloze begeerte’ (Ef. 4:19 EV). Zo was het gesteld met de wil van Achab bij de moord op Naboth (vgl. 1 Kon. 21). Hij deed dat weloverwogen en met opzet en het plegen daarvan gaf hem zo’n voldoening dat het zijn kwaal of de ziekte van zijn geest genas. Deze vorm van instemming van de wil voltrekt zich in de voltooiing van de zonde bij mensen die niet wedergeboren zijn. Maar de wil kan ook op een andere manier toestemming geven om te zondigen. In dat geval gaat zij vergezeld van een verborgen verzet en een neiging tot het tegenovergestelde. Zo was het gesteld met de wil van Petrus in de verloochening van zijn Meester. Hij deed dat met instemming van zijn wil. Anders zou hij Hem niet verloochend hebben. Het was een vrijwillige daad waarvoor hij op dat moment koos. Maar toch was er op ditzelfde ogenblik in zijn wil sprake van een tegenovergesteld beginsel van liefde tot Christus, ja, en ook van geloof in Hem dat volstrekt niet ophield. Het is waar: de daadkracht van het geloof werd krachteloos gemaakt en zijn werkzaamheden op dat moment onderbroken door het heftige aandringen van de verzoeking waaronder hij gebukt ging. Maar toch was het in zijn wil aanwezig en verzwakte zijn instemming met de zonde. Ook al stemde hij erin toe, dat gebeurde niet met zoveel zelfvoldaanheid als wanneer de wil het volledig met de zonde op een akkoord gooit.

De derde overweging sluit nauw bij de vorige aan: in de gelovige kan sprake zijn van een overheersende toestemming van de wil die voldoende is voor de conceptie van speciale zonden. Toch kan de wil van de gelovige niet in absolute, algehele en volkomen zin instemmen met welke zonde ook. Een belangrijke reden daarvoor is dat zich in zijn wil een beginsel bevindt dat zich exclusief op al het goede richt. In Romeinen 7:21 zegt Paulus immers: ‘Ik wil het goede doen.’ Het beginsel van genade dat zich in zijn wil bevindt, neigt hem tot al het goede. En dit heeft in het algemeen de overhand over het beginsel van de zonde. Genade heeft in de wil van iedere gelovige daarom de heerschappij en niet de zonde.

Als de wil dus met de zonde instemt, gaat dat in tegen de heersende neiging van diezelfde wil. Daarom kan die toestemming nooit totaal, absoluut en volledig zijn. Hiernaast is in de wil van de gelovige ook sprake van een verborgen weerstand tegen zijn eigen instemmen met de zonde. Nu is het wel waar dat de ziel zich soms van die weerstand niet bewust is, omdat de instemming met de zonde van dat moment het verzet van het beginsel van de genade – of ‘de begeerte van de Geest’ – wegneemt. Toch blijft de algemene regel gelden: ‘De Geest begeert tegen het vlees’ (Gal. 5:17). Dat doet Hij werkelijk, al gebeurt dat niet altijd in dezelfde mate of met hetzelfde resultaat. Het omgekeerde van deze algemene regel is ook waar. Er is geen werkzaamheid van de genade in de wil, of de zonde begeert daartegenin. Al kan die zondige begeerte niet merkbaar worden in de ziel vanwege de tegenovergestelde werkzaamheid van de genade, toch is zij genoeg om deze geestelijke werkzaamheden niet tot volle bloei te laten komen. Een volgende overweging luidt: wanneer de wil herhaaldelijk instemt met de zonde, kan het gevolg zijn dat daarin een neiging ontstaat om voortdurend hetzelfde te doen. Dit kan de wil dus brengen tot een geneigdheid en bereidwilligheid om toestemming te geven aan de zonde bij gemakkelijke verleidingen. Over deze toestand van de ziel zegt Owen dat hij uiterst gevaarlijk is en dat we daarvoor zeer op onze hoede moeten zijn.

In de laatste overweging schenkt hij speciale aandacht aan de instemming van de wil met de zonde. Wat moeten we daaronder precies verstaan? Op dit punt onderscheidt hij tussen de omstandigheden waaronder en de oorzaken waardoor deze toestemming tot stand komt en op welke wijze de bedrieglijkheid van de zonde precies te werk gaat om de wil over te halen om die bepaalde concrete zonde ook daadwerkelijk te doen. In het vervolg gaat Owen alleen op het tweede aspect in.

Goedkope gedachten over vergeving

Om de werkwijze van de bedrieglijkheid van de zonde precies in kaart te brengen, dienen we eerst iets meer te weten over onze wil. Allereerst valt op dat Owen de wil een rationeel verlangen noemt. Hij is rationeel of redelijk, omdat hij onder leiding van het verstand staat, terwijl het woord ‘verlangen’ of ‘begeren’ ons eraan herinnert dat hij wordt opgewekt door ons gevoelsleven. De wil is dus in zijn activiteiten afhankelijk van het verstand en van de gevoelens en wordt door die beide beïnvloed. Vervolgens dienen we te beseffen dat de wil niets kiest of het moet op dat moment op zijn minst de schijn hebben dat het goed is. De wil geeft zijn toestemming niet om iets te doen waarvan hij overtuigd is dat het slecht is. Als aan de wil iets wordt voorgesteld om daarmee in te stemmen, moet het dus de schijn hebben dat het op zichzelf genomen goed is of op dat moment gunstig is voor de ziel. In het licht van dit alles wordt nu duidelijk waarom de eigenlijke conceptie van de zonde gezien wordt als een gevolg van het feit dat het verstand op een dwaalweg wordt gevoerd en de gevoelens worden verstrikt. Beide punten zijn in de vorige hoofdstukken breed aan de orde geweest. Wat nu nog overblijft is, dat we dienen na te gaan welk effect het bedrog van het verstand en de inkapseling van de gevoelens hebben op het instemmen van de wil met de zonde. Allereerst stelt Owen de invloed die het verstand uitoefent aan de orde. Dat houdt in dat we nu aandacht moeten schenken aan enkele speciale vormen van bedrog en verdorven en valse redeneringen die al eerder besproken zijn en dan laten zien op welke manier zij overwicht hebben op de wil zodat deze met de zonde instemt.

In de eerste plaats wordt aan de wil deze verdorven redenering opgedrongen dat genade verheerlijkt wordt in vergeving en dat barmhartigheid bereid is voor zondaren. Zoals we gezien hebben, misleidt dit eerst het verstand en dat opent de weg voor de toestemming van de wil door het zicht op het kwaad weg te nemen, waarvan de wil een afkeer heeft. Dit heeft in vleselijke harten zozeer de overhand dat het hen laat denken dat hun vrijheid daarin bestaat dat zij ‘dienstknechten zijn der verdorvenheid’ (2 Petr. 2:19). Het gif hiervan bezoedelt en bederft ook vaak het verstand van gelovigen zelf. Daarom voegt Owen na alles wat in de vorige hoofdstukken al aan de orde geweest is rond het thema misbruik van de genade hier nog een aantal overwegingen toe. Hij stelt dat het geheimenis van de genade tweevoudig is, want het gaat om het wandelen met God in heiliging van het leven én het komen tot God om vergeving van zonden te verkrijgen. Nu is het vooropgezette plan van de bedrieglijkheid van de zonde om hier alles om te keren of een van beide aspecten te veronachtzamen. Wat hier speelt, maakt Owen duidelijk aan de hand van 1 Johannes 2:1-2: ‘Ik schrijf u deze dingen, opdat gij niet zondigt; en indien iemand gezondigd heeft, wij hebben een Voorspraak bij de Vader, Jezus Christus, de Rechtvaardige; en Hij is een Verzoening voor onze zonden.’ In deze woorden worden volgens Owen het hele plan en het doel van het Evangelie kort samengevat.

De apostel zegt hier: ‘Ik schrijf u deze dingen.’ Met ‘deze dingen’ bedoelt hij ‘het eeuwige leven dat bij de Vader was en ons is geopenbaard’ (1:2) en ‘het bloed van Jezus Christus dat reinigt van alle zonde’ (1:7). Kortom: het gaat om het eeuwige leven en vergeving van zonden door het bloed van Christus. Maar waarom schrijft hij deze dingen; wat willen die bij zijn lezers uitwerken? Niets anders dan een algehele onthouding van alle zonden: ‘Ik schrijf u deze dingen, opdat gij niet zondigt.’ Dit is de enige echte bedoeling van de leer van het Evangelie. Maar het is voor ons onmogelijk om ons in deze wereld van alle zonden te onthouden: ‘Indien wij zeggen dat wij geen zonde hebben, zo verleiden wij onszelf, en de waarheid is in ons niet’ (1:8). Wat moeten we in deze situatie dan doen? Is er geen hulp voor onze zielen en onze gewetens voorhanden in het Evangelie? ‘Ja’, zegt Johannes, ‘indien iemand gezondigd heeft, wij hebben een Voorspraak bij de Vader, Jezus Christus, de Rechtvaardige; en Hij is een Verzoening voor onze zonden’ (2:1-2). Er is een volkomen verlossing in het verzoeningswerk en de voorbede van Christus voor ons.

Dit is de orde en de regel van de leer van het Evangelie en van de toepassing daarvan aan onze eigen zielen: eerst om ons af te houden van de zonde en vervolgens om ons te verlossen van de zonde. Maar hier komt de bedrieglijkheid van de zonde op af. Zij verandert de regel en de orde van de toepassing van de waarheden van het Evangelie. Zo zet de bedrieglijkheid het laatste element op de eerste plaats en schrapt het tweede helemaal weg. ‘Indien iemand gezondigd heeft, is er vergeving voorhanden’: dat is alles van het Evangelie wat de inwonende zonde in het innerlijk van mensen wil toelaten. Iets breder geformuleerd: als we tot God komen om vergeving van zonden te verkrijgen, wijst de bedrieglijkheid met nadruk op het eerste: u mag niet zondigen! Dat gebeurt terwijl juist het tweede voor ons als bemoediging bedoeld is: u zult vergeving vinden in het verzoenende werk van Christus! Wanneer we door het geloof tot God gekomen zijn en heilig voor Hem willen leven, stelt zij met name het tweede voor ogen: er is vergeving! Maar het Evangelie bindt ons dan juist het eerste op het hart, namelijk dat wij door de genade van God ons verre zouden houden van de zonde.

Zo probeert de bedrieglijkheid van de zonde verwarring te stichten rond de leer van het Evangelie en die te verdraaien met als doel zo de instemming van de wil te verkrijgen. Hierbij gaat zij als volgt te werk. Allereerst maakt zij wanneer er sprake is van verzoekingen gebruik van overrompelingstechnieken. Zoals bekend, is van verzoeking sprake als iets als een verleidelijk en begerenswaardig goed wordt voorgesteld, terwijl het in werkelijkheid een groot kwaad is. Dit kwaad ontwikkelt zijn activiteiten als volgt:

 

Wanneer een verzoeking, gesterkt door een gunstige gelegenheid en een geschikte aanleiding de ziel overvalt, verheft het principe van genade in de wil zich om haar te verwerpen en te verafschuwen. Maar plotseling breekt het verstand dat bedrogen is door de zonde de wil binnen met een verdorven, bedrieglijke redenering over de genade en de barmhartigheid van het Evangelie. Het verstand weifelt eerst; vervolgens verzwakt het het verzet van de wil en laat dan de balans doorslaan door haar instemming aan de kant van de verzoeking door het kwade voor te stellen als iets wat voor dat moment goed is. Op dat moment wordt de zonde in de ogen van God ontvangen, ook al zou die nooit daadwerkelijk begaan worden. Zo wordt het zaad van God geofferd aan de Moloch en de wapens van Christus misbruikt voor de dienst aan de duivel.88

 

Bovendien gaat de bedrieglijkheid van de zonde onmerkbaar te werk. Zij laat het gif van deze verdorven redenering stilletjes en langzamerhand in de ziel binnendringen, totdat zij sterk de overhand heeft. De gevolgen zijn volgens Owen verstrekkend:

 

Het hele effect van de leer van het Evangelie bestaat daarin dat de ziel constant het vaste patroon laat zien van persoonlijke heiligheid en gehoorzaamheid (Rom. 6:17). Precies zo bestaat de hele afval van het Evangelie hoofdzakelijk hierin dat de ziel vastzit in het patroon van deze valse redenering dat we aan de zonde mogen toegeven vanwege de genade en de vergeving. Hierdoor raakt de ziel tevreden met luiheid en nalatigheid en wordt zij weggevoerd van haar zorgvolle aandacht voor bijzondere plichten en vermijding van bijzondere zonden. Zij drijft de ziel onmerkbaar bij het geheimenis van de wet van de genade vandaan.

Die luidt dat wij uitzien naar het heil alsof wij nooit één plicht hadden vervuld. Wij zijn immers, nadat wij alles gedaan hebben niet anders dan onnutte dienstknechten, terwijl we ons verlaten op de soevereine genade door het bloed van Christus. Dat brengt met zich mee dat we ons met alle ijver toeleggen op onze plichten alsof we naar geen genade uitzien; dat wil zeggen met niet minder zorgvolle aandacht, al doen we dat wel met meer vrijheid en gemakkelijkheid. De bedrieglijkheid van de zonde probeert de ziel op alle mogelijke manieren hierbij vandaan te trekken. Hierbij verleidt zij de wil, wanneer zijn instemming is vereist met bijzondere zonden.89

Het aantrekkelijke van de zonde

Een tweede motief dat het bedrogen verstand gebruikt om de toestemming van de wil te verkrijgen om te zondigen, is dat het aan de wil de voordelen voorspiegelt die daaruit voortvloeien. Dat is immers ook een van de middelen waardoor het zelf bij zijn plichten vandaan wordt getrokken. Het stelt datgene wat absoluut verkeerd is voor als iets wat op dit moment het allerbeste schijnt en veel voordelen oplevert.

 

Zo was het met Eva (Gen. 3). Zij laat alle gedachten aan de wet, het verbond en de bedreigingen van God varen en bedenkt onmiddellijk welke voordelen, genoegens en genietingen zij zou verkrijgen door haar zonde. Zij telt die bij elkaar op om haar wil tot instemming te verleiden. Zij zegt: ‘De vrucht van de boom is goed om te eten, een lust voor de ogen en wekt de begeerte om verstandig te maken’ (vgl. Gen. 3:6). Wat zou zij anders kunnen doen dan daarvan eten? Haar wil stemt daarin toe en zij doet overeenkomstig. Zij legt pleidooien voor gehoorzaamheid terzijde en zij denkt alleen aan de geneugten van de zonde. Achab zegt in feite hetzelfde: ‘De wijngaard van Naboth is vlak bij mijn huis en ik zou er een kruidentuin van kunnen maken. Daarom móét ik die hebben’ (1 Kon. 21). Zijn misleide verstand dringt deze overwegingen op aan zijn wil, totdat het hem door meineed en moord nietsontziend maakt in het vervuld krijgen van zijn hebzucht tot totale ondergang van hemzelf en van zijn familie.90

 

Zo staat het, aldus Owen, met de schuld van de inwonende zonde en de richting waarin zij zich beweegt, verborgen onder het deksel van voordelen en genoegens en zo wordt zij in de ziel ontvangen of neemt de ziel een beslissing daartoe.

De inwerking van de gevoelens

Tot nu toe ging het vooral over het verstand dat bedrogen wordt en zo invloed uitoefent op de wil om de verkeerde keuze te maken. Maar hoe zit dat eigenlijk met de invloed van de gevoelens? Wanneer die eenmaal door de wet van de zonde verstrikt zijn, werken zij op een vergelijkbare manier: zij begunstigen de conceptie van de zonde in de ziel in sterke mate door de wil tot toestemming te dwingen. Dat gebeurt in de eerste plaats door een plotseling opkomende opwelling en verrassingsaanval. Omdat de gevoelens zelf door een heftige uitdaging of een passende verzoeking opgewekt en geprikkeld worden, zetten zij de hele ziel als het ware in vuur en vlam en drijven de wil ertoe in te stemmen met datgene waartoe zij geprikkeld zijn en waarin zij verstrikt zijn. Owen illustreert dit opnieuw met voorbeelden.

 

Dat is het geval met David in de kwestie met Nabal. Hij wordt hevig geprikkeld door het uiterst onwaardige gedrag van die boerenkinkel en dat zet hem aan tot toorn en wraakneming (1 Sam. 25:13). Hij is vastbesloten om een hele familie te vernietigen, de onschuldigen met de schuldigen (vs. 33-34). Hij heeft op dat moment het plan opgevat om zichzelf te wreken en moorden te plegen; hij is vastbesloten dat te doen en stemt daar helemaal mee in, totdat God hem daar genadig bij vandaan haalt. Zijn verstrikte, getergde gevoelens overvielen zijn wil bij verrassing, zodat die instemde met de conceptie van veel bloedige zonden. Hetzelfde was het geval met Asa toen hij in zijn toorn de profeet sloeg (vgl. 2 Kron. 16:7-10) en ook met Petrus toen hij in zijn angst zijn Meester verried (vgl. Luk. 22:54-62).91

 

In het licht van dit alles luidt de conclusie dan ook: laat ieder die op zijn hoede wil zijn om de zonde te concipiëren, zich wachten voor gevoelens die daarin al verstrikt zijn. De zonde kan immers plotseling geconcipieerd worden en de overheersende instemming van de wil kan onverhoeds een feit zijn. Dat brengt met zich mee dat de schuld van de ziel vaststaat, ook al is de zonde zelf nooit werkelijk in de daad omgezet.

In de tweede plaats krijgen de verstrikte gevoelens de toestemming door verleidingen die zich telkens herhalen. Daardoor winnen zij onmerkbaar terrein bij de wil en zetten zichzelf op de troon. Als voorbeeld verwijst Owen naar de houding van de zonen van Jakob ten opzichte van Jozef:

 

Zij haten hun broer omdat hun vader hem liefhad (Gen. 37:4). Als hun gevoelens eenmaal verleid zijn, doen zich nieuwe aanleidingen voor waardoor zij verder verstrikt raken, zoals zijn dromen en dergelijke. Dat lag te knagen aan hun hart en hield niet op hun wil te verleiden, totdat zij tot zijn dood besloten. De onwettigheid, de onnatuurlijkheid van hun daad, het verdriet van hun oude vader en de schuld van hun eigen zielen werd allemaal terzijde gelegd. Die haat en nijd die ze tegen hem hadden opgevat, hield niet op, totdat zij de instemming van hun wil hadden verkregen met zijn ondergang. (…) Dit is de gewone manier van werken van de zonde in de ondergang van zielen die goed bezig geweest schijnen te zijn in de wegen van God: wanneer de zonde hen verstrikt heeft in één verzoeking en de wil zover gebracht heeft dat zij daarvoor een zekere liefde koestert, wordt dat weldra een andere verzoeking óf om een bepaalde plicht te verzaken, óf om meer licht te weigeren. Gewoonlijk is de aanleiding waardoor mensen volkomen van God afvallen immers niet datgene waardoor ze aanvankelijk verstrikt raken.92

Gebruikte listen

Owen besluit dit hoofdstuk door in te gaan op enkele listen waarvan de bedrieglijkheid van de zonde vaak gebruikmaakt om haar doel te bereiken, namelijk om de zondaar over te leveren aan de zonde en uiteindelijk aan de dood. In de eerste plaats bedient zij zich van de duisternis van het verstand. Owen werkt dat als volgt uit:

 

De schaduwen van het verstand die volstrekt duister zijn – dat wil zeggen: volledig verstoken van zaligmakende genade – zijn de eigenlijke werkplaats van de zonde. Daarom worden de daden die daaruit voortkomen ‘de werken van de duisternis’ genoemd (Ef. 5:11; Rom. 13:12). Met behulp daarvan is de zonde aan het werk en brengt zij haar vruchten voort. De activiteiten van zondige begeerten met hulp van een verduisterd verstand zijn als het ware het bovenste gebied van de hel, want zij liggen daar vlak naast vanwege hun vuiligheid, gruwelen en verwarring. Nu blijft er in de gelovigen nog een gedeeltelijke duisternis over. Zij ‘kennen slechts ten dele’ (1 Kor. 13:12). Ook al is er in hen allen een beginsel van zaligmakend licht – de morgenster is immers in hun harten opgegaan (vgl. 2 Petr. 1:19) – toch zijn al de schaduwen van duisternis in dit leven niet volkomen uit hen verdreven.93

 

Vooral in twee opzichten oefent de overblijvende duisternis haar invloed uit in het leven van gelovigen. Allereerst is er sprake van onwetendheid met betrekking tot de wil van God. Die kan te maken hebben met het geheel van de wet van God, maar kan zich ook richten op een bepaald gebod of voorschrift. Daarom klaagt God ook dat Zijn volk ‘verloren gaat door gebrek aan kennis’ (Hos. 4:6 EV), namelijk van Zijn wet. Als er sprake is van duisternis of onwetendheid met betrekking tot een bepaalde plicht of een concrete zonde, dan zal de wet van de zonde daar zeker gebruik van maken en er voordeel uit trekken.

Owen illustreert dit door te verwijzen naar de plicht van de huisgodsdienstoefening, een thema dat de puriteinen na aan het hart ligt. Hij stelt dat in zijn dagen veel mensen onwetend zijn van de verplichting die op hen rust om hun gezin te onderwijzen in de leer van de zaligheid. Zij leggen alle nadruk op het onderwijs van de kerk in de openbare eredienst en in de kerkelijke catechese. Zodoende worden zij door de bedrieglijkheid van de zonde tot een voortdurende verslapping van en nalatigheid in hun plicht tot de gezinsdienst aangezet. In dezelfde mate waarin sprake is van onwetendheid van de wil van God en de plichten die Hij oplegt, wordt ruimte geboden aan de wet van de zonde. Hieruit kunnen we zien wat die ware geestelijke kennis is die God aangenaam is: hoe nauwgezet in hun wandel met God zijn veel arme zielen die weinig dogmatische kennis hebben. Het schijnt dat zij precies zoveel weten dat de zonde om die reden niet veel voordeel op hen behaalt. En dat terwijl anderen die vergevorderd zijn in hun bespiegelende kennis juist door hun geestelijke onwetendheid voorrang geven aan hun zondige begeerten, ook al zijn zij zich dat niet bewust. Vervolgens oefent de duisternis die in het verstand is overgebleven invloed uit door het koesteren van dwalingen. Dan houdt men voor waarheid wat eigenlijk een leugenleer is en voor licht wat duisternis is. Dit is erger dan onwetendheid. Er is immers sprake van onwetendheid in elke dwaling, maar niet van dwaling in elke vorm van onwetendheid.

In dit verband gaat Owen niet inhoudelijk op verschillende dwalingen in. Hij wijst slechts op een enkel gevolg daarvan. Dat is onder meer dat mensen die ijveren voor een bepaalde dwaling erop uit zijn om de waarheid te onderdrukken en te vervolgen.94 De inwonende zonde kan zich geen groter voordeel wensen. Hierdoor worden we iedere dag, ieder uur met toorn, beschimpingen en hardvochtige woorden overladen en op deze manier wordt misschien wel onder de naam van ijver uiting gegeven aan wraak, moord en verwoesting. Om deze reden kunnen we iedere dag zien hoe arme schepselen zichzelf behagen: zij pochen op hun uitnemende eigenschappen, terwijl zij alleen maar hun eigen schande uitbraken. Onder hun onvervalste duisternis en zogenaamde ijver bevindt de zonde zich in volstrekte veiligheid. Bovendien giet zij preekstoelen, huizen, gebeden en straten vol met zoveel bittere vruchten van nijd, boosaardigheid, toorn, haat, kwade gissingen en valse woorden als zij maar kunnen bevatten. Het gemeenschappelijke punt bij dit soort arme schepselen is dat de heilige, gezegende, zachtmoedige Geest van God Zich van hen terugtrekt en hen zichtbaar en openlijk overgeeft aan die kwade, weerspannige, toornige en wereldse geest die de wet van de zonde in hen heeft gevoed en versterkt. De zonde woont nergens zorgelozer dan in zo’n geestelijk klimaat. Zodoende vuurt de bedrieglijkheid juist op de duisternis die in het verstand heerst haar vurige pijlen af.

De duisternis van de zonde gebruikt haar invloed in het leven van de gelovigen ook op een andere manier. Zij zoekt middelen te vinden om zichzelf te bevrijden van de achtervolging die het Woord en de Geest van de genade tegen haar inzetten in het hart. Owen noemt één voorbeeld om te laten zien welke listen de zonde hiervoor gebruikt en dat is de verzachting van haar eigen schuld. Zij verdedigt zichzelf dat zij zo slecht, zo vuil of zo noodlottig niet is als gesuggereerd wordt. Het kwaad waarop zij zich richt, zou ook niet zo verderfelijk zijn als voor het geweten vaststaat: we zouden het ermee kunnen wagen zonder gevaar te lopen te gronde te gaan.

 

Dit soort overwegingen zal de zonde krachtig opdringen wanneer zij aan het werk is via een overrompelingsaanval en de ziel geen tijd of mogelijkheid heeft om haar inblazingen te wegen in ‘de weegschaal van het heiligdom’. Dikwijls komt de wil hiervan onder de indruk en ontstaat er ruimte waardoor hij zich onttrekt van onder het zwaard van de Geest. ‘Het is niet zo erg dat we deze zonde niet kunnen laten gaan of uit zichzelf kunnen laten sterven. Dat zal zij waarschijnlijk binnen korte tijd toch doen. Die geweldige kracht is niet nodig die in het doden van de zonde wordt aangereikt. Er is tijd genoeg om ons met zo’n zaak van minder belang later bezig te houden.’95

 

Het kan ook gebeuren dat we onze aanvechtingen en dwaalwegen door de zonde vergelijken met die van anderen. Dat kunnen gelovigen zijn die in de Bijbel genoemd worden, maar ook kinderen van God uit later tijd. Vergeleken met hen kan de ernst van onze zonden en de ellende die zij veroorzaken nog meevallen. In dat geval kunnen onze overwegingen er als volgt uitzien:

 

Het is inderdaad iets kwaads om verlaten te worden en de ziel dient daarvoor ook op haar hoede te zijn. Toch is onze zonde niet zo groot en zondigen we niet in die mate als we kunnen zien in de levens van anderen, zelfs in die van Gods heiligen. We bedrijven nog veel minder zonden dan die waarin sommige heiligen uit oude tijden zijn gevallen.96

 

Op deze en andere manieren probeert de bedrieglijkheid van de zonde te ontsnappen aan de overtuigende werkingen van de Heilige Geest die tegen haar in het geweer komen.
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In de voorgaande hoofdstukken heeft Owen de eerste drie stadia behandeld van de weg die de inwonende zonde gewoonlijk gaat om de ziel van de mens te gronde te richten. Dat zijn achtereenvolgens: 1. de geest wordt bedrogen; 2. het gevoelsleven wordt verstrikt en 3. de wil concipieert de zonde. Nu noemt Jakobus 1:14-15 – waaraan deze indeling ontleend is – nog een vierde stadium, namelijk ‘de begeerlijkheid ontvangen hebbende, baart zonde’. Dat wil zeggen: wanneer de zonde in de wil wordt ‘ontvangen’ doordat de wil ermee instemt en eraan gehoorzaamt, komt het ook daadwerkelijk tot de zonde. Toch vloeit de daad van het zondigen niet automatisch of noodzakelijk voort uit de keuze van de wil om tot de zonde over te gaan. ‘Er is een wereld van zonde die in de moederschoot van de wil en van het hart van mensen ontvangen wordt, die nooit ter wereld komt en omgezet wordt in actieve, verkeerde daden.’ Al eerder heeft Owen immers opgemerkt dat de Heere er in Zijn genade gewoonlijk voor zorgt dat de gelovigen niet in dit vierde stadium terechtkomen. Hoe gaat dat in zijn werk? Anders gezegd: Wat maakt dat de wilsbeslissing van een kind van God om te zondigen niet in zondige praktijken wordt omgezet?

Gods voorzienige leiding als struikelblok

Wanneer de wet van de zonde in het leven van een kind van God niet leidt tot zondige daden, ligt dat niet aan de inwonende zonde zelf. Wanneer zij eenmaal het plan heeft opgevat om te zondigen, moet dat ook in daden omgezet worden. Een vastbesloten wil om metterdaad te zondigen is in feite al een dadelijke zonde. In de zonde ontbreekt immers niets waarom het plan om te zondigen niet in daden zou worden omgezet. Het voorkomen en verhinderen van de zonde moet van een andere kant komen.

Nu zijn er, wanneer iemand de keuze gemaakt heeft om te zondigen, twee dingen nodig om die zonde ook daadwerkelijk te begaan: hij moet er de kracht toe bezitten en hij moet volharden in de wil om te zondigen, totdat zij ook echt bedreven is. Hieruit is duidelijk dat elke hindernis om de zonde in praktijk te brengen, erop gericht moet zijn de zondaar de kracht of de wil om te zondigen te ontnemen. Dit kan alleen van God komen en Hij doet dit door twee middelen. Allereerst belemmert Hij de kracht van mensen om de zonde te begaan door Zijn voorzienigheid en vervolgens verandert Hij hun wil om te zondigen door Zijn genade.

Owen is zich ervan bewust dat deze twee niet te scheiden zijn. Er is immers veel genade in Gods voorzienige leidingen en veel van de wijsheid van de voorzienigheid in de werken van Zijn genade. Toch behandelt hij ter wille van de duidelijkheid deze twee aspecten afzonderlijk. Allereerst gaat hij in op de leidingen van Gods voorzienigheid waarin Hij de kracht van mensen om zonde te bedrijven verkort of helemaal wegneemt. Om dat duidelijk te maken gaat Owen uit van de stelling dat leven de grondslag is van alle kracht. Dat is het beginsel waardoor de kracht werkt en wanneer het leven beëindigd wordt, houdt daarmee alle kracht op. Nu neemt de Heere dikwijls de kracht om zonde te bedrijven weg door het leven van hen die dat hebben voorgenomen, te verkorten of te beëindigen.

Owen noemt enkele voorbeelden. Het eerste is dat van de Assyrische koning Sanherib toen deze tegen Jeruzalem optrok. Hij had gedreigd dat ‘de HEERE Jeruzalem niet uit zijn hand zou redden’ (vgl. 2 Kon. 18:35). God waarschuwt echter dat Hij zijn kracht zal breken, zodat hij zijn voornemen niet kan realiseren (2 Kon. 19:28). Dat dreigement voert Hij ook uit door zijn soldaten te doden (vs. 35). Zo wordt het hem onmogelijk gemaakt zijn voorgenomen zonde om Jeruzalem te verwoesten, uit te voeren. Iets dergelijks vinden we bij Farao in de geschiedenis van de uittocht uit Egypte. Mozes bezingt in zijn lied diens voornemen en daarna de reactie van God: ‘De vijand zeide: Ik zal vervolgen, ik zal achterhalen, ik zal de buit delen, mijn begeerte zal van hen vervuld worden, ik zal mijn zwaard uittrekken en mijn hand zal hen uitroeien. Gij hebt met Uw wind geblazen, de zee heeft hen bedekt; zij zonken onder als lood in geweldige wateren!’ (Ex. 15:9- 10). Door de troepen van Farao in de Rode Zee te laten verdrinken, voorkomt de Heere dat Farao zijn zondige voornemen tegen Israël kan uitvoeren.

Hieruit is in elk geval duidelijk dat God in Zijn voorzienigheid een punt kan zetten achter het leven van mensen als Hij dat nodig acht. In de oude wereld na de schepping leefden de mensen vele honderden jaren en hadden dus heel veel tijd om de zonden die zij uitgebroed hadden ook in daden om te zetten. Zodoende was de aarde vervuld met geweld, ongerechtigheid en roof en ‘alle vlees had zijn weg verdorven op de aarde’ (Gen. 6:12-13). Om een dergelijke vloedgolf van zonde te voorkomen, verkort God de duur van de pelgrimstocht van de mensen hier op aarde en brengt hun leven terug tot een veel beperkter aantal jaren.

Nu gaat het hier om voorzienige leidingen die hele grote groepen mensen betreffen. God kan echter ook het leven van individuele personen beëindigen die in hun harten veel kwaad en geweld hebben beraamd en zo de uitvoering daarvan voorkomen. Hierom zegt de psalmdichter: ‘Bloeddorstige en bedrieglijke mensen zullen niet tot op de helft van hun dagen leven’ (Ps. 55:24 EV). Eenzelfde gedachte treffen we aan bij de Prediker: ‘Hoewel een zondaar honderdmaal kwaad doet en God hem de dagen verlengt, zo weet ik toch dat het die zal welgaan die God vrezen, die voor Zijn aangezicht vrezen. Maar de goddeloze zal het niet welgaan en hij zal de dagen niet verlengen, hij zal zijn gelijk een schaduw, omdat hij voor Gods aangezicht niet vreest’ (Pred. 8:12-13). Hoelang een goddeloos mens ook leeft, hij sterft onder het rechtvaardig oordeel van God en zal niet in leven blijven om al het kwaad uit te voeren dat hij beraamd had.

Tot nu toe ging het over goddelozen wier levensdraad God voortijdig afsnijdt. Maar hoe zit dit bij de gelovigen? Ook zij kunnen immers door de kracht en de bedrieglijkheid van de zonde goddeloze plannen beramen. Verkort of beëindigt God ook hun leven, zodat zij niet in staat zijn uit te voeren wat zij hebben voorgenomen? Owen antwoordt hierop dat God in elk geval hun leven niet afneemt als een rechtvaardig oordeel en straf op de zonde die zij willen bedrijven en die Hij zo voorkomt. Een belangrijke reden hiervoor is dat dit rechtstreeks in strijd is met het doel dat God heeft met Zijn geduld tegenover hen.

De bedoeling waarmee Hij de gelovigen in Zijn lankmoedigheid verdraagt, is immers dat zij, voordat zij heengaan, tot erkenning komen van iedere zonde die hun bekend is, die belijden en zich daarvan bekeren. Dit is de altijd geldende en onveranderlijke regel van Gods geduld in het verbond der genade.

Het is er dan ook ver vandaan dat de lankmoedigheid van God voor hen een aanmoediging zou zijn om te zondigen. Zijn lankmoedigheid is veeleer een beweegreden om op alle fronten daarvoor op hun hoede te zijn, omdat zij dezelfde bedoeling heeft als alle genade van het Evangelie en van de barmhartigheid in het bloed van Christus. Bovendien is het zo dat de zonde die we in ons binnenste beramen en koesteren, volledig het karakter van een zonde draagt, zoals onze Zaligmaker uitlegt (vgl. Matth. 5:21vv.). Wanneer iemand wegens de schuld daarvan gedood zou worden om het verder voortwoekeren daarvan te voorkomen, bewijst dit dat het mogelijk is om in die zonde door te gaan zonder tot bekering te komen. Dan kan het niet anders of zij die door de rechtvaardige straf op de zonde zo zijn omgekomen, moeten ook voor eeuwig verloren gaan. Maar zo behandelt God de Zijnen niet. Hij verstoot het volk niet dat Hij van eeuwigheid liefhad. Toch zijn er gevallen waarin God het leven van de Zijnen kan beëindigen om de schuld te voorkomen waarin zij anders betrokken zouden raken. Dat gebeurt bijvoorbeeld wanneer er een grote verzoeking of beproeving over de wereld komt. God weet dat sommigen van de gelovigen daartegen niet bestand zijn en het daarin niet kunnen uithouden, maar Hem zullen onteren en zichzelf bezoedelen. In dat geval kan Hij hen uit de wereld wegnemen om hen daarvoor te beschermen en dat doet Hij ongetwijfeld ook vaak: ‘De rechtvaardige wordt weggeraapt voor het kwaad’ (Jes. 57:1). Dat wil niet alleen zeggen dat zij bewaard worden voor het kwaad van de straf en het oordeel, maar ook voor het kwaad van verzoekingen en beproevingen die vaak van die beide kwaden zoveel erger blijken. Zo zal een kapitein in tijd van oorlog een soldaat van zijn wachtpost wegroepen wanneer hij weet dat die door een bepaalde zwakheid niet in staat is de spanning en het geweld te verdragen van de vijand die hen overvalt.

De situatie kan echter ook heel anders zijn. De Heere kan een gelovige wegnemen wanneer hij door onkunde of omdat hij Zijn wil niet kent, bezig is op een manier die Hem niet aangenaam is. Dit schijnt het geval geweest te zijn bij koning Josia. Hij sterft jong in een strijd waarin hij zich niet had behoeven te mengen. Tevoren heeft hij echter ook een profetische boodschap ontvangen dat hij weggenomen zou worden voordat God met Zijn oordelen over het koninkrijk van Juda zou komen (vgl. 2 Kron. 34:26-28).

 

Ongetwijfeld gaat de Heere vaak zo bij Zijn kinderen te werk. Gesteld dat sommigen van Zijn volk door de duisternis en de onwetendheid van hun verstand bezig zijn op een manier die Hem niet aangenaam is. Dan roept Hij hen weg van hun post en van hun bezigheden, opdat zij niet verdergaan om nog meer kwaad of onheil aan te richten. Hij neemt hen tot Zichzelf waar zij niet meer zullen dwalen en geen fouten meer zullen maken. Maar gewoonlijk gebruikt God andere manieren om Zijn kinderen af te wenden van de zonde dan door hen te doden.97

De Heere breekt de mogelijkheden af

God belemmert mensen ook nog op een andere manier in Zijn voorzienigheid om de zonde die in hun binnenste had postgevat in praktijk te brengen. Hij kan namelijk ook hun kracht wegnemen of die intomen. Het gevolg is dat, hoewel hun leven doorgaat, zij de kracht niet zullen hebben die het hun mogelijk zal maken uit te voeren wat zij van plan waren. Als eerste voorbeeld noemt Owen de torenbouw van Babel. Hij laat in het midden wat nu precies het karakter van de zonde van de bouwers is, maar gaat er wel van uit dat ze bezig zijn van God af te vallen. Een belangrijk middel waardoor ze hun voorgenomen plan kunnen verwezenlijken, is dat ze één taal hebben en elkaar dus moeiteloos kunnen verstaan. De Heere zegt immers over hen: ‘Zij hebben allen één taal; en zij beginnen dit te doen; nu kan niets ze weerhouden om te doen wat ze zich voorgenomen hebben’ (Gen. 11:6 EV). Hoe zal God hun plannen verijdelen? Niet door een nieuwe zondvloed over hen te brengen, een verderfengel te zenden of hen te doden. Hij neemt hun belangrijkste middel om hun voornemen ten uitvoer te brengen weg: Hij verwart hun spraak, zodat ze elkaar niet meer verstaan en hun werk niet voort kunnen zetten.

Iets vergelijkbaars gebeurt met de inwoners van Sodom. Zij willen hun begeerten bevredigen en bestormen het huis van Lot om de vreemdelingen die daar verblijven naar buiten te brengen en met hen te doen wat zij willen (Gen. 19:4vv.). Maar de Heere slaat hen met blindheid zodat zij de deur niet meer kunnen vinden en hun plan komt tot niets. ‘Hun leven wordt verlengd en hun wil om te zondigen blijft, maar hun kracht en hun mogelijkheden worden beknot.’ Op deze manier is Gods voorzienigheid nog steeds aan het werk om die vloedgolf van zonde te stoppen die de hele aarde zou overstromen als elke baarmoeder in het binnenste van mensen openging om de goddeloosheid voort te brengen die zij bedacht hebben. Owen vervolgt:

 

Veel ellendigen die kwaad beraamd hebben tegen de kerk van God zijn op deze wijze van hun kracht beroofd waardoor zij dachten dat te verwezenlijken. De lichamen van sommigen van hen werden getroffen door ziekten, zodat die hun verkeerde begeerten niet meer konden dienen of hen konden vergezellen in het begaan van dwaasheden. Anderen werden beroofd van de middelen waarmee zij aan het werk zouden gaan. Vele dagen lang is er genoeg zonde uitgedacht om het geslacht van de rechtvaardigen van de aardbodem uit te roeien. Dat zou ook gebeurd zijn, als mensen de kracht en de mogelijkheid hadden om hun wil in daden om te zetten en als God hun kracht en de dagen van hun overheersende invloed niet zou uitschakelen en verminderen.98

 

Deze manier van God om de zonde te voorkomen, schijnt gewoonlijk vooral van toepassing te zijn op mensen van de wereld. Iedere dag handelt God op deze manier met hen en laat Hij hen wegkwijnen in hun zonde. Voortdurend zijn zij als het ware zwanger van de ongerechtigheid waarmee zij bevrucht zijn en het drukt zwaar op hen dat zij daarvan maar niet verlost kunnen worden.99 Wat ontbreekt hun dan? God ontneemt hun de mogelijkheden, de macht of de kracht om de ongerechtigheid die zij voornemens zijn te bedrijven ook in daden om te zetten. Als zij de macht daartoe wel bezaten zouden zij die zonde zeker doen. De profeet zegt immers: ‘Zij brengen de ongerechtigheid in praktijk die zij op hun bed bedacht hebben omdat het in de macht van hun hand is’ (Mi. 2:1 EV). De meeste mensen doen niet meer kwaad dan in hun macht ligt:

 

De beperking van hun mogelijkheden ligt op de een of andere manier in de beknotting van hun kracht. Hun lichaam wil hen niet dienen in de onreinheid die zij uitgedacht hebben, hun handen niet in hun wraak en hun roofzucht en de middelen die hen ter beschikking staan niet bij de vervolgingen. Maar zij leven wel hoogzwanger van de zonde die zij beraamd hebben en worden al hun dagen daardoor verontrust en gepijnigd. En zodoende worden zij zowel in hun eigen binnenste als voor anderen ‘een kolkende zee die niet kan rusten’ (Jes. 57:20 EV).100

 

In enkele gevallen kan God op deze wijze ook bij Zijn kinderen het ten uitvoer brengen van de zonde die zij zich hebben voorgenomen voorkomen. Dat gebeurt vooral als zij onder heftige verzoekingen verkeren of bepaalde dwalingen koesteren. Een voorbeeld hiervan ziet Owen bij Josafat, toen hij tegen de wil van God een verbond sloot met de goddeloze koning Ahazia. Zij besloten samen schepen te zenden naar Tarsis. Maar God brak de schepen door een wind, zodat zij hun doel niet konden bereiken (vgl. 2 Kron. 20:35-37).

Als God zo handelt met Zijn kinderen is er echter wel sprake van een verschil met de wijze waarop hij ongelovigen hun macht ontneemt om de zonde in praktijk te brengen. Bij Zijn kinderen is hiervan alleen sprake in bijzondere verzoekingen. Het kan gebeuren dat zij door de heftigheid van de verzoekingen en de listigheid van satan voortgedreven worden onder de leiding van de wet van de genade vandaan. Dan kan God op de een of andere manier hun mogelijkheden en krachten wegnemen zodat zij niet in staat zijn uit te voeren wat zij van plan waren. Maar bij de goddelozen is dit Gods gewone manier waarop Hij met hen handelt. Deze valstrik van God vergezelt hen de hele loop van hun leven en zij worstelen daarmee ‘als een wilde stier in een net’ (vgl. Jes. 51:20). Gods net ligt over hen heen en zij zijn vol woede dat zij niet alle goddeloosheid kunnen doen die zij willen. Bovendien laat God Zijn kinderen niet als de goddelozen worstelen met de zonde en voortdurend naar andere wegen zoeken om die metterdaad te bedrijven, als hun pogingen steeds weer mislukken. Integendeel, God schudt hen door het verijdelen van deze pogingen wakker om erover na te laten denken wat hun toestand nu werkelijk is en wat zij eigenlijk aan het doen zijn. Op die manier vernietigt Hij de zonde in de baarmoeder. Bij sommige mensen is de beroving van de kracht om de zonden te begaan die tevoren waren beraamd, geheiligd, zodat hun harten afgebracht werden van alle beuzelingen met die zonde of ook met andere zonden.

Hindernissen van buitenaf en afleidingsmanoeuvres

In Zijn voorzienige leidingen verhindert God ook dat de zonde die beraamd is in daden wordt omgezet door daar een struikelblok van buitenaf tegenover te stellen. Hij laat deze mensen in leven en laat hun ook de mogelijkheden en de macht om te doen wat zij van plan zijn. Alleen verwekt hij een tegenovergestelde kracht om de zonde te verbieden en te beteugelen. Als voorbeeld noemt Owen de geschiedenis waarin Jonathan onwetend ongehoorzaam is aan het bevel van zijn vader, koning Saul. Tijdens de achtervolging van de Filistijnen heeft Jonathan namelijk honing genuttigd, terwijl zijn vader het leger ten strengste verboden had iets te eten. De koning is vastbesloten zijn zoon ter dood te brengen voor dit vergrijp. Maar God verwekt een geest van verzet onder het volk. Zij komen in opstand tegen de toorn van Saul en door hun toedoen wordt het leven van Jonathan gered (1 Sam. 14:45).

Ook in de geschiedenis van Uzzia vinden we een voorbeeld. Wanneer deze koning in strijd met de wet van God hoogstpersoonlijk wierook wil offeren, houden tachtig priesters hem tegen en verwijderen hem uit de tempel (vgl. 2 Kron. 26:16-20). Op eenzelfde wijze stopt God ook de woede van vervolgers als Hij Zijn kerk wil beschermen. Zo lezen we in Openbaring 12 de beschrijving van het visioen waarin de draak (= de duivel) en zijn helpers uit zijn op de vernietiging van de kerk van de Heere. God roept de aarde op om haar te hulp te komen en zo wordt het woeden van de satanische machten tegen de gemeente des Heeren een halt toegeroepen.

Ten slotte wijst Owen erop hoe de Heere met Zijn volk omgaat als het zich overgeeft aan de afgoden. Hij beschuldigt hen ervan dat zij goddeloosheid bedrijven en hun minnaars (= de afgoden) nalopen omdat ze denken dat die hun zegeningen geven. De Heere laat hen een tijd begaan in hun dwaasheid. Hij zet echter wel een heg of een muur om hen heen, zodat ze hun goddeloze begeerten niet blijvend kunnen bevredigen, maar zich uiteindelijk bekeren.

De Heere kan iets dergelijks ook doen door onmiddellijk in te grijpen en datgene waarop de zondige plannen zich richten wegnemen. Koning Herodes laat op een gegeven moment Petrus gevangennemen. Hij is vastbesloten hem ter dood te brengen, maar God zendt een engel die hem ’s nachts uit de gevangenis bevrijdt. Zo ontkomt hij aan de marteldood (Hand. 12:1-11). Op een vergelijkbare wijze is de Heere Jezus Zelf weggenomen uit de moorddadige woede van de Joden, voordat ‘Zijn uur gekomen was’ (vgl. Joh. 8:59; 10:39). Ook in latere tijden – bijvoorbeeld in de geschriften over de martelaren – komen meer van zulke geschiedenissen voor: deuren van gevangenissen zijn opengegaan en mensen die ten dode waren opgeschreven zijn uit de kaken van de dood gered.

Ten slotte leidt God ook de gedachten van mensen die zonde in de zin hadden dikwijls van hun voornemen af. De broers van Jozef werpen hem in een put met de bedoeling hem daar van honger te laten omkomen. Wanneer zij, naar het schijnt, tevreden met wat zij gedaan hebben bij elkaar zitten, beschikt God het zo dat een groep kooplieden voorbijkomt die op weg is naar Egypte. Daardoor worden hun gedachten afgeleid van het doden van hun broer en verkopen zij hem als slaaf (vgl. Gen. 37:24vv.). We weten hoe ze daarbij zonder dat te beseffen dienstbaar waren aan de wijze raad van God. Een ander voorbeeld: wanneer Saul David vervolgt en hem bijna gevangenneemt en te gronde richt, zendt God de Filistijnen in het land. Daardoor wordt de aandacht van Saul van het najagen van David afgeleid en moet hij tegen de Filistijnen optrekken (vgl. 1 Sam. 23:26vv.).

Zegeningen van Gods voorzienige leidingen

Nu hij op dit punt is aangekomen, schenkt Owen – bij wijze van excurs – kort aandacht aan de grote betekenis die Gods voorzienige leidingen in dit opzicht hebben voor het geloof en voor de kerk van God. In de eerste plaats geeft dit ons inzicht in de aanbiddelijke leidingen van God waardoor Hij op deze en andere manieren het uitbreken van de zonde in de wereld verhindert.

 

Want Hij is het Die deze dammen opwerpt en deze sluisdeuren van de verdorven natuur sluit. Daarom zal zij niet losbarsten in een vloedgolf van vuile gruwelen om zo de schepping met verwarring en wanorde te overweldigen. Van de oude wereld wordt gezegd dat ‘iedere gedachte en inbeelding van het hart van de mens boos is en dat voortdurend’ (vgl. Gen. 6:5 EV) en zo is het vandaag nog. Dat de hele aarde niet op alle plaatsen vol is van geweld zoals dat in oude tijden was, is alleen te danken aan het feit dat de machtige hand van God doeltreffend aan het werk is om de zonde tegen te houden. Hierdoor alleen komt het dat de wegen, straten en akkers niet allemaal vol zijn van geweld, bloed, plundering, en alle gemeenheid die het hart van de mens kan uitdenken.101

Dit brengt Owen ertoe om de schoonheid van Gods voorzienige leidingen in de regering van de wereld te aanbidden. Want de instandhouding hiervan vereist dagelijks niet minder kracht en wijsheid dan nodig was voor de schepping van de wereld! Als we vervolgens naar onze eigen belangen kijken, zal dat ons ook op een bijzondere manier dwingen om de wijsheid en de macht van God in Zijn voorzienigheid te eren. Hij stopt immers het uitbreken en de toename van de zonde waartoe mensen al besloten hebben.

 

Als we vrede hebben in onze huizen, rusten kunnen in onze bedden, vrede genieten in onze genoegens, dan komt het alleen hierdoor. Wie zou niet bezoedeld of verdelgd worden, wiens woonplaats zou niet verwoest worden, wiens bloed zou haast niet vergoten zijn, als goddeloze mensen de macht hadden om alle zonde die zij beraamd hebben ook daadwerkelijk te begaan? Het zou kunnen zijn dat de ondergang van sommigen van ons al duizendmaal is overwogen. We letten op deze voorzienige leiding die de zonde tegenhoudt met het oog op ons leven, onze families, onze bezittingen, onze vrijheden en wat ook maar dierbaar voor ons is of dat kan zijn. Kunnen we immers soms niet met de psalmdichter zeggen: ‘Mijn ziel is in het midden der leeuwen, ik lig onder stokebranden, mensenkinderen welker tanden spiesen en pijlen zijn, en hun tong een scherp zwaard’ (Ps. 57:5)? Hoe kunnen we van zulke mensen bevrijd worden? ‘God verbreekt hun tanden in hun mond, ja, de baktanden van de jonge leeuwen’ (Ps. 58:7 EV). Hij verhindert het vuur om te branden of dooft het wanneer het op het punt staat in vlammen uit te breken. Hij breekt hun speren en pijlen, zodat wij daardoor soms helemaal niet verwond worden. Sommige goddeloze vijanden neemt Hij uit dit leven weg en roeit Hij uit; de kracht van anderen vermindert Hij; nog weer anderen ontneemt Hij de middelen waardoor zij alleen hun plannen kunnen uitvoeren. Van sommigen neemt Hij de gelegenheden waarnaar zij uitzien weg of leidt hun harten af door andere dingen waarnaar hun begeerten zich uitstrekken. Vaak zorgt Hij ervoor dat die begeerten zich onderling uitputten, de een tegen de ander.102

 

Ook dit gedeelte sluit Owen af met een loflied op Gods voorzienige leidingen: de Heere openbaart in dit alles Zijn wijsheid en Zijn wegen zijn te allen tijde rechtvaardig.

Een derde aspect is het volgende: als God op deze wijze de zonde die in het hart van goddelozen is beraamd een halt toeroept, dan kunnen we daaruit leren hoe ellendig hun toestand is en in welke voortdurende kwellingen zij het grootste deel van hun dagen doorbrengen. ‘Zij zijn’, zo zagen we, ‘als een kolkende zee die niet kan rusten’ (Jes. 57:20 EV). Zij zijn erop uit dat anderen geen vrede hebben, maar het is net zo zeker dat zij die zelf ook niet hebben. Het beginsel van de zonde is in hen niet aangetast of verzwakt en de wil om te zondigen, is niet weggenomen. Owen spitst dat toe in een buitengewoon scherpe karaktertekening van de goddelozen:

 

Zij hebben een soort baarmoeder van zonde die in staat is elk moment monsters te ontvangen. Ja, het merendeel van hen is de hele dag bezig met het verzinnen en ontwerpen van dwaasheid. Zij beramen steeds hoe zij de ene of de andere begeerte kunnen bevredigen. Zij verslinden alles wat voor hen staat door haat en wraakzucht, vergiftigen dat door onreinheid, vertrappen dat door eerzucht of verzwelgen dat door hebzucht. Veel van hun dwaasheden en slechte streken brengen zij tot aan de geboorte en voelen de pijn van de barensweeën, maar God maakt dat elke dag vol teleurstellingen is en sluit de baarmoeder van de zonde toe. Sommigen zijn al hun dagen vol haat tegen Gods volk en hebben nooit ook maar één gelegenheid om daaraan openlijk uiting te geven. (…)

In wat voor kwellingen leven zulke arme schepselen. Afgunst, haat, toorn en wraakzucht verteren hun harten, doordat ze geen uitweg vinden. Wanneer God de andere daden van Zijn wijze voorzienigheid heeft verricht – door hun kracht af te breken of een grotere macht tegenover hen te stellen – ontneemt Hij hun, wanneer niets anders meer helpt, het leven midden in hun zonden. Zij gaan naar het graf vol zondige bedoelingen. Anderen worden niet minder voortgedreven en afgeleid door de kracht van andere zondige begeerten die zij niet kunnen bevredigen. Dit is de zware barensnood waardoor zij al hun dagen gekweld worden: als zij hun doel bereiken, zijn zij goddelozer en meer hels dan tevoren en als zij dat niet doen, zijn zij vol kwelling en ontevredenheid. Dit is het deel van hen die de Heere niet kennen noch de kracht van Zijn genade. Benijd hun toestand niet! Ondanks hun uiterlijke, schitterende schijn, zijn hun harten vol van benauwdheid, onrust en verdriet.103

 

In de vierde plaats moeten Gods kinderen niet wanhopen, als zij zien dat de sluisdeuren van de menselijke begeerten en razernij opengezet zijn tegen de kerk en haar belangen. Zij moeten dat ook niet doen als deze vijanden het overwicht krijgen en de macht een tijdlang aan hun kant is. God heeft talloze doeltreffende middelen tot Zijn beschikking om hun overwegingen te gronde te richten. Hij kan hun woede een halt toeroepen, wanneer het Hem behaagt. Zo kan Hij tegenover de aanvallen van alle goddelozen tezamen een macht in het geweer brengen die groter is dan die van hen. Sommigen zal Hij doden en vernietigen, anderen zal Hij angst aanjagen en verschrikken en de razernij van allen zal Hij verhinderen. Hij kan hun wapengeweld krachteloos maken, hun toorn in boeien slaan en wie kan Hem weerstaan? Als vijfde aspect noemt Owen dat zij die bewaard zijn voor dergelijke aanvallen op deze manier kunnen weten aan Wie zij dat te danken hebben en dat zij dit niet als iets gewoons moeten beschouwen. Gesteld dat we een plan hebben beraamd voor een bepaalde zonde en God heeft onze kracht om te zondigen verzwakt, ons de gelegenheid ontnomen of onze gedachten afgeleid door nieuwe voorzienige leidingen, dan mogen we toch zeker weten dat we daarmee genade hebben ontvangen. Hoe wonderlijk en onbegrijpelijk de Heere hierin soms ook werkt, er is altijd genade in en altijd een roepstem om acht te slaan op Hem Die dit geschonken heeft.

 

Als God niet zo met u gehandeld had, dan zou u vandaag een verschrikking voor uzelf kunnen zijn en een schande voor uw verwanten. U zou ook onderworpen zijn aan de straf vanwege sommige algemeen bekende zonden die u had beraamd. Bovendien is er bij de zonde gewoonlijk sprake van een schuld die daaraan nog toegevoegd wordt, boven datgene wat we alleen maar in onze gedachten hadden voorgenomen. Het kan zijn dat anderen hierdoor te gronde gericht zouden zijn of ertoe gebracht zouden worden medeplichtig te zijn aan die zonde en zo voor eeuwig in het verderf gestort worden. Maar dit alles is verhinderd door deze voorzienige leidingen en de eeuwigheid zal ervan getuigen dat daarin een bijzondere blijk van genade ligt.

Beschouw daarom zulke dingen niet als gewone toevalligheden. De hand van God werkt in dat alles en dat is een genadige hand als die niet versmaad wordt. Als dat zo is, bewijst God daardoor ook nog weldaden aan anderen. De wereld wordt er beter door en u bent niet zo goddeloos als u zou zijn.104

 

Ten slotte zien we hierin ook het grote nut van de burgerlijke overheid. Zij is onder andere door God ingesteld om dienstbaar te zijn aan Zijn voorzienigheid en het openlijk uitbreken van beraamde zonden tegen te gaan. Hij doet dat door haar afschrikwekkende werking, omdat zij het zwaard draagt. God drukt dat op de harten van slechte mensen als Hij zegt: ‘Maar indien gij kwaad doet, zo vrees; want zij draagt het zwaard niet tevergeefs; want zij is Gods dienares, een wreekster tot straf dengene die kwaad doet’ (Rom. 13:4). Door vrees en ontzag in te boezemen sluit God de baarmoeder van zonde in ons, zodat zij geen goddeloosheid zal voortbrengen. Toen er geen koning in Israël was en geen gezagsinstantie waarvoor goddeloze mensen bang waren, vonden in Israël de ellendigste en meest verbijsterende gebeurtenissen plaats, zoals we zien in de laatste hoofdstukken van het boek Richteren. De grootste zegeningen en genadegaven vallen ons ten deel uit het Evangelie en uit het verbond der genade. Maar daarna en daarnaast komen ze van de overheid, want zij toomt de uitbrekende kracht van de zonde in.

Weerhoudende genade

In het begin van dit hoofdstuk heeft Owen duidelijk gemaakt dat God de sluisdeuren van de zonde niet alleen sluit door Zijn voorzienige leidingen, maar ook door de wil van mensen om te zondigen te veranderen door Zijn genade. Op dit laatste thema gaat hij nu dieper in. Hij merkt eerst op dat de hindernissen die door Gods voorzienigheid worden opgeworpen maar ten dele uitwerking hebben. De zonde is in dat geval niet vernietigd, maar slechts opgesloten in de baarmoeder. Mensen voelen in dat geval de onrustige pijn van de zonde, maar zij kunnen de kracht van de zonde niet in daden omzetten en haar bevredigen. Maar door de genade werkt de Heere in op de wil van de zondaar en vernieuwt die, waardoor de zonde vernietigd wordt in de baarmoeder.

Nu werkt God in het algemeen op twee manieren in op de wil van mensen, namelijk door weerhoudende en door vernieuwende genade. De eerste gebruikt Hij zowel bij wedergeboren als bij onwedergeboren mensen, terwijl de laatste speciaal gestalte krijgt in het leven van de gelovigen. Soms gebruikt de Heere de ene vorm van genade, soms de andere en soms ook allebei. Owen schenkt nu eerst aandacht aan de weerhoudende genade.

Allereerst vuurt God vaak een speciale pijl van overtuiging in het hart van een zondaar af om hem te weerhouden van een speciale zonde die hij had beraamd. Dit doet zijn geest twijfelen en verandert die met betrekking tot het plan dat hij had opgevat. Het zorgt dat zijn handen slap neerhangen en de wapens van zijn begeerte daaruit vallen. De zonde blijkt een doodgeboren vrucht en komt niet tot leven. Wij kunnen niet nagaan hoe God hierbij precies te werk gaat. Gebeurt dat door onmiddellijke slagen en verwijten van Zijn Geest of door overwegingen, argumenten en beroeringen van de eigen gewetens van mensen?

Hoe dit ook zij, vele middelen staan de Heere ter beschikking, zoals uit de Schrift duidelijk wordt. Owen noemt dan als eerste voorbeeld de ontmoeting van Ezau en Jakob. Ezau heeft gezworen dat hij zijn broer zou doden (Gen. 27:41). Als hij na twintig jaar voor het eerst daarvoor de gelegenheid krijgt en zijn broer tegemoet trekt, concludeert Jakob daaruit dat hij zijn eed gestand zal doen en ‘hem zou slaan met de moeder en de zonen’ (Gen. 32:11). Ezau heeft nu de kans om de wrok die hij twintig jaar lang heeft gekoesterd in wraak om te zetten. Hij bezit ook alle macht met zijn leger van vierhonderd man om zijn plannen ten uitvoer te brengen. Maar te midden van dit alles beroert God zijn hart met een verborgen werking van Zijn Geest, verandert zijn bedoeling en zorgt dat het kwaad dat hij beraamd heeft wegsmelt. Hij valt de broer die hij dacht te zullen doden om de hals en kust hem. Iets dergelijks gebeurt rond de ontmoeting van Jakob en Laban. Laatstgenoemde zet zijn schoonzoon na in grote woede. Maar God komt tussenbeiden en verhindert hem in een droom harde woorden tegen hem te spreken (Gen. 31:24). Ook elders in de Schrift wordt gesproken over mensen die op hun bed kwaad bedenken. Maar wanneer zij denken dat in de morgen in daden om te zetten, treedt God tussenbeide in een droom en verbergt de zonde voor hen (vgl. Job 33:15-17; Mi. 2:1).

Owen wijst ten slotte ook op een regel uit Psalm 106: ‘Dies gaf Hij hun barmhartigheid voor het aangezicht van allen die hen gevangen hadden’ (Ps. 106:46). In deze oude tijden worden krijgsgevangenen gewoonlijk aan allerlei wreedheden onderworpen. Maar hier verandert God hun hart, niet ten opzichte van Zichzelf, maar ten opzichte van Zijn volk dat onder de gevangenschap zucht. Op deze manier verhindert God iedere dag dat een wereld van zonde tot openbaring komt. Hij scherpt de pijlen van overtuiging voor de geest van mensen met betrekking tot de speciale zonde waarmee ze bezig zijn. Hun harten worden meestal niet veranderd met het oog op de zonde in het algemeen, maar hun verstand wordt veranderd met het oog op die speciale zonde. Zij breken als het ware de kruik die zij gemodelleerd hadden en gaan werken aan een andere.

Overwegingen van de weerhoudende genade

Het middel dat de weerhoudende genade gewoonlijk gebruikt om de zonde niet openlijk te laten uitbreken, bestaat in bepaalde argumenten en overwegingen die aan het verstand van de zondaar worden voorgehouden. Daardoor wordt hij ertoe bewogen zijn doel te laten varen en van gedachte te veranderen met betrekking tot de zonde die hij had beraamd. Redenen worden aangevoerd die hem overtuigen om zijn plannen en bedoelingen op te geven.

Vervolgens moeten we ook bedenken dat geen enkel argument of overweging op zichzelf beschouwd afdoende is om welke bedoeling om te zondigen ook te hinderen of tegen te houden, als de zondaar de macht en de gelegenheid heeft om die in daden om te zetten. Zij zijn op zichzelf genomen namelijk niet hetzelfde als weerhoudende genade. Dan zou de genade immers iets zijn wat aan ieder mens ter beschikking stond die in staat is goede argumenten aan te voeren tegen de zonde. Maar elke genade – ook weerhoudende genade! – komt van God. De Heere gebruikt deze argumenten en overwegingen door de kracht van Zijn Geest, maakt die doeltreffend en laat hen zegevieren. Deze werking van de Geest die de Heere in deze overtuigende overwegingen laat meekomen, noemen we weerhoudende genade. De vraag die hierbij rijst is: ‘Van welke argumenten maakt deze weerhoudende genade zoal gebruik?’

In de eerste plaats houdt God veel mensen die op weg zijn naar het actief bedrijven van de zonde tegen door hen te wijzen op de moeilijkheden of zelfs onmogelijkheden van wat zij in gedachten hebben. Zij zijn dit vast van plan, maar God plaatst een heg of een muur voor hen. Zodoende zullen zij van oordeel zijn dat het zo moeilijk is hun doel te verwezenlijken, dat het beter voor hen is om het met rust te laten en op te geven. Zo wilde koning Herodes Johannes de Doper ter dood brengen bij de eerste aanleiding die hij gaf, maar hij vreesde de menigte, omdat zij hem voor een profeet hielden (Matth. 14:5). Hij was vastbesloten tot deze moord en had vrij spel om die ook te laten plegen. Maar God liet deze overweging opkomen in zijn hart: ‘Als ik hem laat doden, zal er beroering onder het volk ontstaan. Hij heeft een grote aanhang onder hen en er zal een opstand komen die mij mijn leven of mijn koninkrijk kan kosten.’ Vanwege deze moeilijkheid die hij voorzag, kon hij zijn plan niet uitvoeren.

De farizeeën zaten in een vergelijkbaar parket. Zij zouden graag hun openlijke afkeuring van de dienst van Johannes de Doper hebben uitgesproken, maar durfden dat niet omdat zij bang waren voor het volk (Matth. 21:26). Met dezelfde overweging schrokken zij ervoor terug om de Zaligmaker te doden toen Die hen erg boos gemaakt had door een gelijkenis die hun verdiende naderende ondergang beschreef. Zij durfden het niet te doen uit vrees voor oproer onder het volk, omdat zij Hem als een Profeet beschouwden (Matth. 21:46).

Zo boezemt God de harten van ontelbare mensen in de wereld iedere dag ontzag in en zorgt ervoor dat zij ervan afzien de zonden die zij bedacht hebben ook werkelijk te bedrijven. Zij zullen zeker moeilijkheden tegenkomen. Ja, het is waarschijnlijk dat het onmogelijk blijkt hun plannen te verwezenlijken, als ze een poging in deze richting willen wagen. Veel van onze rust in deze wereld hebben we te danken aan deze overweging die door de Heilige Geest krachtig gemaakt wordt in de harten van mensen. Overspel, plunderingen en moorden worden hierdoor voorkomen en onderdrukt.

Vervolgens werpt de Heere hindernissen op door mensen te laten overwegen welke ongemakken, ongelukken en moeiten hun zullen overkomen als zij de zonde najagen. Het kwaad dat hen hierom treft, kan van tijdelijke aard zijn, maar ook tot in eeuwigheid duren.

 

Deze overweging is in de handen van de Geest van God het grote middel waardoor Hij dijken opwerpt voor en grenzen stelt aan de zondige begeerten van mensen. Hierdoor breken zij niet naar buiten om verwarring te stichten in al die orde en schoonheid die nog overblijft in de werken van Zijn handen. Paulus laat dit in het algemeen zien in deze woorden: ‘Want wanneer de heidenen, die de wet niet hebben, van nature de dingen doen die der wet zijn, deze de wet niet hebbende, zijn zichzelven een wet; als die betonen het werk der wet geschreven in hun harten, hun geweten medegetuigende, en de gedachten onder elkander hen beschuldigende of ook ontschuldigende’ (Rom. 2:14-15). Als we denken dat enige mensen in de wereld zich overgegeven hebben om al de zonden na te jagen en te volbrengen die hun begeerten kunnen uitdenken, dan zijn het toch wel degenen die de wet niet hebben en aan wie de geschreven wet van God niet aanzegt wat voor kwaad met die zonden gepaard gaat. ‘Maar hoewel zij de wet niet hebben,’ zegt de apostel, ‘laten zij werken zien die daarmee overeenstemmen. Zij doen veel dingen die de wet vereist en onthouden zich van veel dingen die zij verbiedt of laten die na. Zo laten zij zien wat haar werken zijn en haar uitwerking is.’ Maar hoe komt het dat zij dat doen? Wel, ‘hun gedachten beschuldigen hen of verklaren hen onschuldig’. Hun overwegingen en de redeneringen in hun binnenste over de zonde en haar gevolgen halen hen over om van veel dingen afstand te doen, waarvan hun hart wil dat ze die zouden volbrengen. Want ons geweten velt een oordeel over onszelf dat vooruitloopt op het oordeel van God.105

 

Zo deinsde Felix terug op zijn zondige weg, toen hij beefde bij Paulus’ prediking van rechtvaardigheid en het komende oordeel (Hand. 24:25). Job zet uiteen dat het overwegen van de straf van God een krachtige invloed heeft op de geest van mensen om hen af te houden van de zonde (vgl. Job 31:1-3).

In de derde plaats houdt God mensen ook tegen op hun weg naar de zonde door hen te herinneren aan het nutteloze van datgene waarmee zij bezig zijn. Hierdoor werden de broers van Jozef ervan weerhouden om hem te doden. ‘Wat voor nut is het’, zeggen zij, ‘dat wij onze broeder doodslaan en zijn bloed verbergen?’ (Gen. 37:26 EV). ‘Wij zullen er niets mee winnen. Het zal ons geen voordeel of bevrediging geven.’ Nu zijn de argumenten niet te tellen die op deze manier gebruikt kunnen worden om de loop van de zonde te stuiten. Zij kunnen overal gevonden worden, als we ze maar toe kunnen spitsen op het volstrekt nutteloze van de zonde of van een zondige levensweg. Ten slotte werpt God een dam tegen de vloedgolf van de zonde op door argumenten te ontlenen aan wat goed, eerlijk, prijzenswaardig en bovendien Hem aangenaam is. Dat is de koninklijke weg waarop Hij met Zijn kinderen wandelt wanneer zij onder verzoekingen gebukt gaan of denken over de zonde. Hij brengt in hun geheugen krachtig de gedachten terug aan alle motieven om gehoorzaam te zijn die in het Evangelie worden voorgesteld, sommige daarvan op dit, andere weer op een ander moment.

 

Hij herinnert hen aan Zijn liefde, genade en goedgunstigheid. Dat wil zeggen: Zijn eeuwige liefde met de vruchten daarvan waarvan zij deelgenoot geworden zijn. Hij herinnert hen aan het bloed van Zijn Zoon, Zijn kruis, Zijn lijden en Zijn machtige werk als Borg en Middelaar en daarbij ook aan de zorg van Zijn hart en Zijn liefde voor hun gehoorzaamheid waaraan Hij de eer van Zijn Naam heeft verbonden. Hij herinnert hen aan de liefde van de Geest met al Zijn vertroostingen waarin zij delen en alle voorrechten die Hij aan hen heeft toevertrouwd. Hij herinnert hen aan de heerlijkheid en schoonheid van het Evangelie, zoals dat aan hun zielen is geopenbaard. Hij herinnert hen aan de uitnemendheid en schoonheid van de gehoorzaamheid, van hun vervulling van de plicht die zij aan God verschuldigd zijn en van de vrede, rust en kalmte van geest die zij daarin hebben genoten. Aan de andere kant herinnert Hij hen er ook aan dat zij door hun zonde een belediging zijn in de ogen van Zijn heerlijkheid door in hun hart te zeggen: ‘Doe die afschuwelijke daad niet die Mijn ziel haat.’ Hij herinnert hen aan hun verwonding van de Heere Jezus Christus en aan het feit dat zij Hem te schande maken; aan hun bedroeven van de Heilige Geest door Welke zij verzegeld zijn tot de dag der verlossing (vgl. Ef. 4:30) en aan het feit dat zij Zijn woonplaats verontreinigen. Hij herinnert hen aan de schande, oneer en aanstoot die zij over het Evangelie en het belijden daarvan brengen. Hij herinnert hen aan de verschrikkingen, de duisternis, de wonden en het gemis van vrede dat zij over hun eigen zielen kunnen brengen. Door deze en dergelijke overwegingen roept God aan de wet van de zonde in het hart een halt toe, zodat zij niet zal doorgaan het kwaad voort te brengen dat zij beraamd heeft.106

 

Owen tekent hierbij aan dat hij hiervan een lange lijst van voorbeelden zou kunnen geven uit de Schrift. Maar hij beperkt zich tot het noemen van enkele daarvan. Het eerste is dat van Jozef. Hij weerstaat de verzoeking door de overweging: ‘Hoe zou ik dan dit een zo groot kwaad doen en zondigen tegen God?’ (Gen. 39:9). Alleen al de overweging dat het kwaad is om tegen God te zondigen, weerhoudt hem om aan de verzoeking toe te geven: ‘Het is zonde tegen God aan Wie ik alle gehoorzaamheid verschuldigd ben, de God van mijn leven Die mij alle genadegaven geschonken heeft. Ik zal het niet doen!’ In feite komt het argument dat Abigaïl gebruikt om David ervan te weerhouden zich te wreken en het huis van Nabal uit te moorden, op hetzelfde neer (vgl. 1 Sam. 25:31). David erkent dan ook dat haar handelwijze en haar woorden ‘van de Heere’ zijn (vs. 32).

Ten slotte erkent Owen dat God soms ook in het verborgen in de harten van mensen werkt om het voortwoekeren van de zonde tegen te houden, zonder dat Hij daarbij gebruikmaakt van bijzondere middelen of overwegingen. Dit is het geval bij Abimelech die zich bijna vergrijpt aan Sara, Abrahams vrouw. De Heere zegt tot hem in een droom: ‘Ik heb u belet van tegen Mij te zondigen; daarom heb Ik u niet toegelaten haar aan te roeren’ (Gen. 20:6). Nu weet Abimelech niet dat zijn voornemen zondig is: Abraham heeft hem bedrogen door te zeggen dat Sara zijn zuster is en een heidens vorst is gewend veel vrouwen te hebben. Zodoende kan de Heere geen gebruik maken van allerlei overwegingen zoals die in het voorafgaande zijn genoemd. Toch verandert God zijn gedachten en zijn wil, zodat hij zijn plannen niet ten uitvoer brengt. Hoe dat gebeurt, onttrekt zich aan onze waarneming.

Hetzelfde signaleert Owen bij Ezau. Hij is vastbesloten zijn broer om te brengen, maar als Jakob na twintig jaar terugkeert blijkt zijn hart radicaal veranderd (Gen. 33:4). Wordt dat veroorzaakt door een plotseling opbruisen van natuurlijke liefde, medelijden met zijn hoogbejaarde vader die Jakob zo liefheeft of zelfgenoegzaamheid vanwege zijn rijkdom en macht? We weten het niet. Het zou kunnen zijn, volgens Owen, dat God onmiddellijk en krachtig door zijn Geest op zijn hart inwerkt, zonder de tussenkomst van allerlei middelen die zojuist de revue gepasseerd zijn.

Zaligmakende genade

De Heere verhindert het uitbreken van de zonde die Zijn kinderen beraamd hebben ook door ware geestelijke zaligmakende genade. Dit gebeurt zowel in hun eerste bekering als in de doorgaande, dagelijkse bekering. Volgens Owen is dit een onderdeel van het geheimenis van Gods genade en liefde:

 

Hij treedt mensen soms in hun grootste vastberadenheid om te zondigen tegemoet met de grootste effectiviteit van Zijn genade. Hierdoor bewijst Hij de kracht van Zijn genade en schenkt de ziel een diepere ervaring van de wet van de zonde, wanneer zij daarvan op zo’n manier afscheid neemt dat zij tot verandering komt te midden van haar vaste voornemens om de begeerten daarvan te dienen. Hierdoor laat Hij de zondige begeerten van mensen wegsmelten en zorgt dat zij tot in de wortel verdorren. Zodoende spannen zij zich niet meer in om wat zij beraamd hebben in daden om te zetten, maar worden vervuld met schaamte en verdriet als zij tot leven beginnen te komen.

Een voorbeeld en een bewijs van deze werkwijze van God dat dient tot nut en onderricht voor alle generaties na hem, is dat van Paulus. Zijn hart was vol goddeloosheid, godslastering en vervolging. Zijn gedachten daarover waren gestegen tot razernij en waanzin. Het was ook zijn vaste bedoeling om tot het uiterste te gaan om al die kwalijke neigingen ten uitvoer te brengen. Zo wordt het verteld in Handelingen 9 en zo vertelt hij zelf dat het bij hem was in Handelingen 26:9-12 en 1 Timotheüs 1:13. Te midden van al dit heftige najagen van de zonde, sloot een stem uit de hemel de baarmoeder van de zonde toe en liet de borsten daarvan verdrogen. Toen riep hij uit: ‘Heere, wat wilt Gij dat ik doen zal?’ (Hand. 9:6).

Dezelfde apostel lijkt te kennen te geven dat dit ook Gods handelwijze is met anderen, namelijk door hen op het hoogtepunt van hun zonde en dwaasheid tegemoet te komen met Zijn bekerende genade. Hij zegt namelijk dat hijzelf een voorbeeld was voor Gods handelen met anderen. Zoals Hij met hem handelde, zo zou Hij ook omgaan met sommige anderen van dat soort zondaren: ‘Daarom is mij barmhartigheid geschied, opdat Jezus Christus in mij, die de voornaamste [van de zondaren] ben, al Zijn lankmoedigheid zou betonen, tot een voorbeeld dergenen die [hierna] in Hem geloven zullen ten eeuwigen leven’ (1 Tim. 1:16 EV).107

 

Owen heeft ook in zijn eigen tijd hiervan veel voorbeelden gezien. Zo waren er mensen die met de vooropgezette bedoeling naar een bepaalde plaats gingen om het Woord bespottelijk te maken en het te beschimpen. Maar precies op de plaats waarop zij van plan waren hun zondige lusten en satan te dienen, is God hun tegengekomen en zijn zij neergeveld aan Zijn voeten.

Een voorbeeld hiervan is volgens Owen Dionysius de Areopagiet. Paulus wordt door hem of vóór hem gesleept om te pleiten voor zijn leven als ‘een verkondiger van vreemde goden’, iets waarop in Athene de doodstraf stond. Midden in deze geestelijke gesteldheid treedt God hem tegemoet met Zijn bekerende genade; zijn zonde verschrompelt en hij hangt Paulus en zijn leer van harte aan (Hand. 17:16-34). God laat in iedere generatie wel zien dat Hij nog steeds zo werkt, als wij maar letten op de voorbeelden van krachtige bekeringen in ons midden. Telkens weer wordt iemand met de vaste bedoeling om door te gaan in de zonde in zijn hart gegrepen en een halt toegeroepen door de kracht van bekerende genade.

De zaligmakende genade waarmee de Heere de zonde een halt toeroept, kan ook het karakter dragen van vernieuwende genade of bijzondere genade die te hulp komt op de levensweg. Dit is de gewone wijze waarop Hij met gelovigen omgaat. In het voorafgaande is al duidelijk geworden dat ook zij door de bedrieglijkheid van de zonde kunnen doorgaan op een weg waarop zij kwaad bedenken. God roept aan dat proces – of liever aan de dwingende invloed van de wet der zonde in hen – een halt toe door hun de bijzondere hulp te schenken die nodig is voor hun bescherming en bevrijding. De psalmdichter zegt van zichzelf dat ‘zijn voeten bijna waren uitgegleden en zijn treden bijkans uitgeschoten’ (vgl. Ps. 73:2). Dat wil zeggen: hij bevond zich op de rand van ongelovige, wanhopige gedachten en conclusies over Gods voorzienigheid in het bestuur van de wereld waarvan hij werd bevrijd, zoals hij later verklaart.

Zo is het nog met veel gelovigen. Zij bevinden zich aan de rand of op de drempel van een dwaasheid of ongerechtigheid, wanneer God ingrijpt met Zijn krachtige helpende genade en hen weer herstelt tot een innerlijke gesteldheid van hartelijke gehoorzaamheid.

 

Dit is een bijzonder werk van Christus waarin Hij Zijn trouw bewijst en betoont aan Zijn kinderen: ‘Hij is machtig om degenen die verzocht worden te hulp te komen’ (Hebr. 2:18 EV). Wat hier bedoeld is, is geen naakte absolute macht, maar een macht bekleed met genade. Zo’n macht wordt aangewend vanuit een besef van het lijden van arme gelovigen onder hun verzoekingen. Hoe oefent Hij deze genadige heilsmacht bij ons uit? Hij schenkt aan ons en wij vinden in Hem ‘genade om geholpen te worden in de tijd dat wij dat nodig hebben’ (Hebr. 4:16 EV). Dat wil zeggen: gepaste hulp en bijstand tot onze verlossing, wanneer we op het punt staan om overweldigd te worden door zonde en verzoeking. Wanneer de begeerte ontvangen heeft en op het punt staat de zonde ter wereld te brengen, wanneer de ziel op de rand ligt van een bepaalde ongerechtigheid, schenkt Hij gepaste hulp, ondersteuning, verlossing en veiligheid. Hierin ligt een groot deel van de zorg en de trouw van Christus over Zijn arme heiligen. Hij wil niet toelaten dat zij gekweld worden door de macht van de zonde, ook niet dat zij meegezogen worden op wegen die het Evangelie zullen onteren of hen zullen overstelpen met schaamte en schande en hen zo nutteloos maken in de wereld. Maar Hij komt tussenbeide met de heilbrengende ondersteuning en hulp van Zijn genade, verspert de baan die de zonde inslaat en maakt hen in Zichzelf tot meer dan overwinnaars. Deze hulp ligt onder de belofte: ‘U is geen andere verzoeking overkomen dan die waaraan mensen in het algemeen worden blootgesteld, maar God is getrouw, Die niet zal toelaten dat u verzocht wordt boven datgene wat u kunt dragen. Maar Hij zal met de verzoeking ook een uitweg geven, opdat u die kunt verdragen’ (1 Kor. 10:13 EV). De verzoeking zal ons op de proef stellen. Dat is namelijk goed voor ons. De Heere volvoert daardoor vele heilige doeleinden en brengt die tot stand. Maar wanneer wij beproefd worden tot het uiterste van ons weerstandsvermogen, zodat een aanval daarboven ons zou overwinnen, wordt er gezorgd voor een weg om te ontsnappen. En dit kan gebeuren op verschillende manieren zoals ik op een andere plaats heb uitgelegd.108 Daarom is de manier die we nu behandelen de meest uitnemende, namelijk de ziel door een toevloed van genade in staat stellen zich staande te houden, weerstand te bieden en de overwinning te behalen.

Wanneer God eenmaal op deze manier van liefde begint te handelen met een ziel, zal Hij niet ophouden de ene toevloed na de andere toe te voegen, totdat het gehele werk van Zijn genade en trouw is volbracht. Een voorbeeld hiervan vinden we in Jesaja 57:17-18. Arme zondaren zijn daar zozeer betoverd door de kracht van hun begeerten dat de eerste en de tweede manier waarop God met hen handelt niet doeltreffend is om hen te verlossen. Maar Hij zal hen niet opgeven. Hij is bezig met de uitvoering van een plan van liefde tot hen en houdt daarom niet op totdat zij hersteld zijn.109

 

Er is nog een derde manier waarop de Heere inwerkt op het proces waarin de zonde tot ontwikkeling komt en dat tot stilstand brengt. Deze manier heeft echter een wat bijzonder karakter omdat zij zowel in dienst kan staan van Gods voorzienige leidingen als van Zijn genadewerk. Het gaat hier om speciale beproevingen die God kan gebruiken om de kracht van zondaren te breken en hun wil om te buigen. Zoals gezegd, kan God beproevingen gebruiken in Zijn voorzienigheid. Wanneer iemand het plan heeft opgevat een bepaalde zonde te begaan en het vaste voornemen heeft om dat ook uit te voeren, zendt de Heere vaak een ziekte en doet zijn kracht afnemen. Het kan ook zo zijn dat een zwaar verlies ernstig afbreuk doet aan zijn financiële middelen en hem er zo van afbrengt om zijn begeerten na te jagen, ook al zou zijn hart er niet van bevrijd zijn. Zijn kracht is door de voorzienigheid van God verzwakt en hij kan het kwaad dat hij wilde niet verwezenlijken. Maar God neemt soms grote beproevingen ook in dienst van Zijn genadewerk. Hij zendt die onder meer met de bedoeling Zijn kinderen te tuchtigen, te oefenen in het geloof en tot meer zekerheid te brengen. Maar het is Hem er vooral om te doen hun verstand en hart van de zonde vandaan te voeren. Daarom belijdt de psalmdichter: ‘Voor ik beproevingen leed, dwaalde ik, maar nu heb ik Uw Woord onderhouden’ (Ps. 119:67 EV).
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DE OVERMACHT VAN DE ZONDE
BIJ BELIJDENDE CHRISTENEN
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Owen gaat nu over tot de behandeling van de uitwerking en de overmacht van de wet van de zonde in het leven van de gelovigen. Deze kunnen verdeeld worden in twee categorieën: de grote uitbarstingen op bepaalde momenten in hun leven en het vaste patroon van de verslapping van de innerlijke gesteldheid in de gehoorzaamheid aan en de verborgen omgang met God. Deze twee zijn samen de duidelijke bewijzen van de overmacht en de effectiviteit van de zonde. Nu wordt eerst aandacht geschonken aan de plotselinge uitbarstingen van de inwonende zonde.

Plotselinge uitbarstingen

Als het gaat om de uitbarstingen van concrete zonden in het leven van de gelovigen, zou Owen een lange lijst van namen kunnen noemen. Hij doet dat niet, omdat de namen en de schanddaden van sommige Bijbelheiligen overbekend zijn. Hij noemt alleen een aantal algemene kenmerken van gelovigen die last kregen van plotseling opbruisende zonden en daaraan toegaven.

In de eerste plaats valt op dat het hier meestal niet gaat om gewone gelovigen van de laagste soort. Maar het betreft mensen die een speciale hogere positie onder hen innemen vanwege hun uitnemende wandel met God onder hun tijdgenoten. Onder hen zijn Noach, Lot, David, Hizkia en vele anderen. Zij waren geen mensen ‘van een gewone lengte’, maar ‘hoger dan hun broederen van hun schouders en opwaarts’ in hun belijdenis en ook in echte heiligheid. Het moet dus wel een uiterst krachtige verzoeking geweest zijn die zulke reuzen in de wegen van God konden voortjagen naar zulke afschuwelijke zonden waarin zij vielen.

Een gewoon werktuig had hen nooit af kunnen voeren van de koers van hun gehoorzaamheid. Het was een vergif waartegen geen atletische lichaamsbouw vol geestelijke gezondheid en ook geen krachtig tegengif weerstand konden bieden. Bovendien vielen deze mensen niet in hun ernstige zonde aan het begin van hun christelijke belijdenis, toen zij de goedheid van God nog maar weinig ervaren hadden. Evenmin deden ze dat toen ze nog maar weinig wisten van de heerlijkheid en het aangename van de gehoorzaamheid, van de macht en het bedrog van de zonde, van haar stuwkracht, verleidingen en verrassingsaanvallen. Maar zij struikelden en vielen na een lange weg van wandelen met God en bekendheid met al de genadegaven, tezamen met ontelbare motieven om waakzaam te zijn. Noach had een paar honderd jaar oprecht gewandeld met God, voordat hij door de zonde van dronkenschap verrast werd (vgl. Gen. 9:18-29). Het schijnt dat de rechtvaardige Lot aan het einde van zijn leven gekomen was toen hij zichzelf bezoedelde met de gruwelen die staan opgetekend (vgl. Gen. 19:30-35). David had in een korte periode van leven net zo veel bevinding van genade en zonde en evenveel nauwe geestelijke gemeenschap met God als ooit een van de zonen van de mensen had, voordat hij op de grond was neergeworpen door deze wet van de zonde (vgl. 2 Sam. 11). Evenzo was het met Hizkia in zijn positie, die bepaald niet de minste was (vgl. 2 Kron. 32:25).

Deze mensen waren zo bekend met de macht en de bedrieglijkheid van de zonde en zo tegen haar gewapend. Zij hadden ook zoveel maatregelen tegen haar genomen en ze zoveel jaren overwonnen. Wie zulke mensen aanvalt en ze overwint, bewijst dat hij een overmacht en een kracht bezit die voor alles en eenieder te groot is om die te weerstaan. Alleen de Geest van de Almachtige kan dat bewerken. Wie kan een grotere hoeveelheid genade bezitten dan deze mensen hadden? Wie kan meer ondervinding van God, van de uitnemendheid van Zijn wegen, de heerlijkheid van Zijn liefde en van de gemeenschap met Hem hebben, dan zij bezaten? Wie had ooit betere middelen om de zonde te bestrijden of meer verplichtingen om dat te doen dan zij? Toch zien we hoe vreselijk zij zijn overwonnen.

In de derde plaats heeft God hun vallen in zonde toegestaan met de kennelijke bedoeling dat wij zouden leren op onze hoede te zijn voor deze machtige vijand. Daarom vielen zij allen in zonde toen zij kort daarvoor grote en verbazingwekkende genadegaven uit de hand van God hadden ontvangen, die evenzovele sterke verplichtingen inhielden tot ijver en waakzaamheid in strikte gehoorzaamheid. Zo was Noach maar kort daarvoor tevoorschijn gekomen uit die wereld van water waarin hij de goddeloze wereld zag omkomen vanwege hun zonden. Maar hij was zich ook bewust dat hijzelf beschermd werd door dat verbazingwekkende wonder dat alle eeuwen moeten aanbidden. Maar terwijl de troosteloze woestenij van de wereld hem ieder uur herinnerde aan zijn wonderlijke bewaring door de onmiddellijke zorg en hand van God, verviel hij tot dronkenschap (vgl. Gen. 9:21). Lot had kort tevoren dingen gezien waarbij ieder weldenkend mens slechts kan sidderen. Hij zag, zoals iemand gezegd heeft, ‘de hel uit de hemel komen’ op onreine zondaren; het grootste bewijs dat God, behalve het kruis van Christus, ooit in Zijn voorzienigheid gegeven heeft van het komende oordeel. Hij was er getuige van dat hijzelf en zijn kinderen verlost waren door de speciale zorg en wonderlijke hand van God. Toch, terwijl deze ongewone genadegaven hem nog maar kortgeleden waren overkomen, verviel hij tot dronkenschap en incest (vgl. Gen. 19:30-35). David was verlost uit al zijn moeilijkheden en hij had zijn voet kunnen zetten op de nek van zijn vijanden overal om zich heen. Maar hij gebruikte zijn vrede en bevrijding van een wereld van beproevingen en moeilijkheden om moord en overspel te beramen (vgl. 2 Sam. 11). Onmiddellijk na zijn bijzondere en wonderlijke genezing verviel Hizkia tot zijn vleselijke trots en grootspraak (vgl. 2 Kron. 32:25).

 

Ik zeg dus: hun val op zulke momenten schijnt met opzet te zijn toegelaten om ons allen te onderrichten in de waarheid die we nu behandelen. Zodoende kan geen enkel mens op geen enkel moment, voorzien van welke bijzondere genade ook, zichzelf op een andere manier bescherming tegen de overmacht van de zonde beloven, dan door voortdurend dicht bij Hem te blijven, Die een toevloed aan genade kan verlenen die de invloedssfeer en activiteiten van de zonde te boven gaat.

Mij dunkt, dit moet ons op onze hoede doen zijn voor onszelf. Zijn wij beter dan Noach die dit getuigenis van God had dat hij ‘een oprecht man was in zijn geslachten’ en ‘met God wandelde’ (Gen. 6:9)? Zijn wij beter dan Lot wiens ‘rechtvaardige ziel gekweld werd door de slechte daden van goddeloze mensen’ (2 Petr. 2:7-8 EV) en die daarom door de Heilige Geest wordt geprezen? Zijn wij heiliger, wijzer en meer waakzaam dan David die dit getuigenis verwierf dat hij ‘een man was naar Gods hart’ (1 Sam. 13:14) of beter dan Hizkia die een beroep op God Zelf deed dat hij ‘Hem oprecht gediend had en met een volkomen hart’ (2 Kon. 20:3 EV)? Toch zien we wat voor overmacht deze wet van de zonde in hen bewerkte en over hen kreeg. Er is geen einde van dergelijke voorbeelden te vinden. Maar zij zijn allen opgesteld als bakens om ons de zandbanken, de ondiepe plaatsen en de rotsen te laten zien waarop zij schipbreuk hebben geleden. Dat gebeurde met groot risico, gevaar en verlies, ja, het zou tot hun ondergang geleid hebben als het God niet behaagd had om dat in Zijn trouw genadig te verhinderen.110

De verslapping in het geloofsleven

De overmacht van de zonde blijkt verder in het vaste patroon van verslapping in ijver, in heiligheid en in gehoorzaamheid aan God en in de verborgen omgang met Hem dat bij veel gelovigen optreedt. Er zijn veel dierbare beloften van geestelijke groei en vooruitgang; de middelen daartoe zijn uitmuntend en krachtig en de weldaden die daaruit voortvloeien groot en onbeschrijflijk. Toch gebeurt het vaak dat in plaats daarvan sprake is van verslapping en achteruitgang bij belijdende christenen, ja, zelfs bij veel van Gods heiligen. Dit moet hoofdzakelijk te wijten zijn aan de kracht en de effectiviteit van de inwonende zonde en vormt zodoende daarvan een belangrijk bewijs. Om deze reden stelt Owen in het vervolg met name twee dingen aan de orde. Allereerst wil hij aantonen dat sommigen van de gelovigen vaak op deze manier terugvallen van de groei en vooruitgang van het geloof, de genade en de heilige levenswandel die we juist van hen zouden mogen verwachten. Vervolgens wil hij laten zien dat de oorzaak van dit kwaad ligt in het thema dat hij hier behandelt: de overmacht van de inwonende zonde. Uiteindelijk kan dit zelfs de oorzaak zijn van de totale afval in onoprechte belijdende christenen. Nu vereist het aanzetten van ware gelovigen tot een zondige achteruitgang en geleidelijke afval meer kracht en effectiviteit, dan het aanzetten van onoprechte belijdende christenen tot een totale afval. Het is hiermee als met de wind: hij zal een dode boom die geen wortels in de grond heeft omverblazen. Maar diezelfde wind zal een levende, diepgewortelde boom nauwelijks schudden of buigen. Dat laatste zal in de praktijk van het geestelijke leven echter wél gebeuren:

 

In de Schrift wordt gesproken over ‘de eerste wegen van David’ (2 Kron. 17:3 EV) en die worden meer geprezen dan zijn latere. De laatste wegen van David werden bezoedeld door de macht van de inwonende zonde. Hoewel alleen de feitelijke uitbarsting van de zonde vermeld wordt, toch waren die onreinheid en hoogmoed die in hem aan het werk waren toen hij het volk liet tellen, stellig geworteld in een afval van zijn oorspronkelijke geestelijke gesteldheid. Deze biezen groeiden niet zonder modder. David zou zoiets niet gedaan hebben in zijn jongere jaren. Toen volgde hij God in de woestijn van verzoekingen en beproevingen. Toen was hij vol van geloof, liefde, nederigheid, gebrokenheid van hart, ijver en gevoelige liefde tot de inzettingen van God. Al die dingen blonken ook in hem uit. Maar zijn kracht wordt verzwakt door de sterke uitwerking en de bedrieglijkheid van de zonde, zijn haarlokken worden afgeschoren111 en hij wordt een prooi van verachtelijke begeerten en verzoekingen.

We vinden ook een opmerkelijk voorbeeld in de meeste kerken die onze Zaligmaker wakker schudt om te overwegen in welke toestand zij verkeren in het boek Openbaring. Wij kunnen er een van uitkiezen. In de kerk van Efeze waren veel goede dingen waarvoor zij zeer wordt geprezen (Openb. 2:2-3). Maar toch wordt zij beschuldigd van een achteruitgang, een teruggang, een geleidelijk uit de koers raken en afval: ‘Gij hebt uw eerste liefde verlaten. Gedenk dan waarvan gij uitgevallen zijt, en bekeer u, en doe de eerste werken’ (vgl. Openb. 2:4-5). Er was dus – volgens het getuigenis van Christus Zelf – sprake van achteruitgang, zowel innerlijk in de gesteldheid van het hart met betrekking tot geloof en liefde, als uiterlijk met betrekking tot de gehoorzaamheid en goede werken in vergelijking met wat zij vroeger hadden.

Hetzelfde zouden we ook kunnen aantonen met betrekking tot de overige van deze kerken met slechts één of twee uitzonderingen. Vijf van hen worden beschuldigd van achteruitgang en verval. Daarom wordt in de Schrift melding gemaakt van ‘de weldadigheid van uw jeugd’ en ‘de liefde van uw ondertrouw’ (Jer. 2:2-3). Dat gebeurt terwijl die bovendien zeer wordt geprezen. Verder lezen we over ons ‘eerste geloof’ (1 Tim. 5:12) en ‘het begin van ons vertrouwen’ (Hebr. 3:14 EV). Er worden ook waarschuwingen gegeven ‘dat wij niet verliezen, hetgeen wij gearbeid hebben’ (2 Joh.:8).112

 

Meer voorbeelden wil Owen niet geven. Deze moeten voldoende zijn om aan te tonen dat een vast patroon van verslapping van de eerste liefde tot God en de eerste ijver in het nakomen van onze plichten van gehoorzaamheid al te gewoon is onder belijdende christenen.

Hoe is het nu?

Owen past de Schriftgegevens die hij zojuist is nagegaan nu toe op de situatie in zijn tijd. Hierbij laat hij zich leiden door de vraag: Hoe staat het met belijdende christenen in het Verenigd Koninkrijk? Is hier ook geen sprake van een – gedeeltelijke of algehele – geestelijke achteruitgang? Owen belicht deze kwestie aan de hand van een reeks concrete vragen.

De eerste daarvan gaat over de ijver tot God. Is die even warm, levend, sterk en nauwgezet als hij was toen zij zichzelf voor het eerst aan God overgaven? Of liever: Is er onder de meeste belijdende christenen geen gewone, oppervlakkige, zelfzuchtige geestesgesteldheid voor in de plaats gekomen?

 

De ongerechtigheid is overvloedig geworden en hun liefde is verkild. Was het vroeger geen last voor hun geest als zij de Naam, de wegen en de aanbidding van God hoorden lasteren en ontheiligen? Konden zij met de psalmdichter niet zeggen: ‘Waterbeken vlieten af uit mijn ogen, omdat zij Uw wet niet onderhouden’ (Ps. 119:136)? Waren hun zielen niet bezorgd voor het belang van Christus in de wereld, zoals Eli dat was voor de ark?113 Streden zij niet vol ijver voor het geloof dat eens aan de heiligen was overgeleverd en elk onderdeel daarvan, in het bijzonder dat aspect dat speciaal de genade van God en de heerlijkheid van het Evangelie betrof? Zetten zij er zich niet voor in om de wereld te oordelen en te veroordelen door een heilige en een afgescheiden levenswandel?

En nu? Blijven de meeste belijdende christenen volharden in deze innerlijke gesteldheid? Zijn zij daarin gegroeid en hebben zij daarin vooruitgang geboekt? Of heeft op dit punt niet een koudheid en onverschilligheid invloed gekregen op de geesten van velen? Ja, verachten velen al deze dingen niet en beschouwen zij hun vroegere ijver niet als dwaasheid? Kunnen we niet zien dat velen die vroeger in achting waren vanwege hun belijdenis, nu dagelijks door hun wangedrag voor de mensen van de wereld een voorwerp van spot en schande worden en dat terecht? Is het met hen niet zo, zoals het vroeger met de dochter van Sion was toen God hen oordeelde vanwege hun zonde en wellust (vgl. Jes. 3:24)? Heeft de wereld en hebben zij zelf niet hun belijdenis totaal te gronde gericht? Zijn zij niet achteloos in de dingen waaraan zij, naar zij vroeger verklaard hebben, een bijzonder belang hechtten? Ja, zijn niet sommigen van hen voor een deel onder dit voorwendsel, voor een deel onder een ander gekomen tot een openlijke vijandschap en haat tegen de wegen van God? Die bevallen hun niet meer, maar zijn kwaad in hun ogen.

Maar om zulke openlijke afvalligen, wier huichelarij de Heere Jezus Christus binnenkort zal oordelen, niet verder te noemen, hoe staat het met de besten? Zijn niet bijna alle mensen koud en traag geworden met betrekking tot deze dingen? Zijn zij daarover niet minder bekommerd dan vroeger? Zijn zij niet lusteloos en zelfzuchtig geworden in hun religie? En als de dingen thuis dan min of meer goed zijn, bekommeren zij zich er dan nauwelijks om hoe die er naar buiten voorstaan, in de wereld? Of geven zij tenminste de voorkeur aan hun gemak, goede naam, veiligheid en voordelen in de wereld boven deze dingen? Maar dat is wel een innerlijke gesteldheid waarvan Christus een afkeer heeft en waarover Hij verklaart dat zij in wie die de overhand heeft, de Zijnen niet zijn.

Inderdaad, sommigen van hen schijnen een goede ijver voor de waarheid te behouden, maar juist op de punten waarop zij de mooiste schijn laten zien, zal duidelijk worden dat zij het meest verfoeilijk zijn. Zij protesteren luid tegen dwalingen, maar dat doen zij niet voor de waarheid, maar voor het belang van hun religieuze partij. Als iemand maar eenmaal tot hun partij behoort en hun belangen bevordert, wordt hij binnengehaald en mogelijk zelfs bewonderd, ook al is hij nog zo verdorven in zijn oordeel. Dit is geen ijver voor God, maar voor iemands eigen ik. Het is niet: ‘De ijver van Uw huis heeft mij verteerd’ (Ps. 69:10), maar: ‘Meester, verbied hun want zij volgen ons niet’ (vgl. Mar. 9:38 EV). Het zou ongetwijfeld beter zijn als mensen helemaal nooit enige ijver zouden voorwenden, dan in plaats daarvan zulke toornige zelfzucht te koesteren.114

 

Naast vragen rond de ijver voor God en Zijn dienst, zijn er ook de nodige vragen te stellen rond de vreugde die deze dienst verschaft. Is die vreugde in de inzettingen en de aanbidding in de eredienst dezelfde als in vroeger dagen? Vinden belijdende christenen daarin hetzelfde genoegen en dezelfde bekoring als in het verleden? Het antwoord van Owen op die vragen laat aan duidelijkheid niets te wensen over:

 

Hoe dierbaar is het Woord voor hen in vroeger tijden geweest! Welke vreugde en welk behagen hebben ze erin gehad om zich daarmee bezig te houden. Hoe zouden ze erop afgesneld zijn om erin te delen, wanneer het werd bediend in zijn kracht en zuiverheid en in het getuigenis en de betoning van de Geest. Noemden zij de sabbat niet ‘hun verlustiging’ (vgl. Jes. 58:13) en was de nadering van die dag een echte vreugde voor hun zielen? Verlangden zij niet naar de omgang met en de gemeenschap van de heiligen en konden zij niet vele gevaren doorstaan om dat te verwezenlijken? Blijft deze geestelijke gesteldheid steeds onder hen gehandhaafd? Wordt onder hen geen achteruitgang en verval gevonden? Kan niet gezegd worden: ‘Grijze haren zijn hier en daar op hen en zij merken het niet’ (Hos. 7:9 EV)? Ja, zijn de mensen niet bereid te zeggen met hen die in vroeger tijden leefden: ‘Wat worden we hier moe van!’ (Mal. 1:13 EV)? Het is zelfs een last en iets afmattends om vast te zitten aan het waarnemen van al deze inzettingen. Waarom moeten we nu eigenlijk zo nauwgezet zijn in het houden van de sabbat? Waarom moeten we zo vaak weer luisteren? Waarom hebben we dit onderscheid in het horen naar het Woord nodig? Zo is onmerkbaar een groot gebrek aan eerbied, ja, zelfs een verachting van de aangename en uitnemende wegen van Christus en Zijn Evangelie over veel belijdende christenen gekomen.115

 

Nu kunnen we volgens Owen in de derde plaats nog onderzoeken hoe het staat met de koers van de algehele gehoorzaamheid en het vervullen van plichten waarmee mensen bezig zijn. Is er bij velen blijvend sprake van dezelfde bezorgdheid om te zondigen als in vroeger dagen, dezelfde nauwgezette vervulling van persoonlijke plichten, dezelfde liefde tot de broeders, dezelfde bereidheid om het kruis te dragen, dezelfde nederigheid van verstand en geest en dezelfde zelfverloochening? De damp van de begeerten van mensen waarmee de lucht is bezoedeld, zal ons niet toelaten om daar ‘ja’ op te antwoorden. Daarom hoeven we volgens Owen ons onderzoek niet verder uit te breiden dan ‘deze goddeloze generatie’ waarin wij leven. De stelling dat er overal sprake is van verslapping en achteruitgang in het geloofsleven is nu voldoende bewezen: ‘de Heere geve bekering daarvan, voordat het te laat is!’

De macht van de zonde en uiterlijke bestrijdingsmiddelen

Al deze vormen van teruggang of verachtering in de genade die we tegenkomen in het leven van belijdende christenen, komen voort uit een en dezelfde wortel, namelijk de inwonende zonde. De tekst uit de brief van Jakobus die al meermalen aan de orde is geweest (1:14- 15), laat duidelijk zien dat de kwade begeerte of de inwonende zonde de oorzaak is van alle dadelijke zonden én van het vaste patroon van geestelijke achteruitgang in de gelovigen. Daarom neemt Owen zich voor om nog twee dingen te verhelderen. Allereerst laat alles wat tot nu toe aan de orde geweest is, zien dat de wet van de zonde een enorme macht en uitwerking heeft. Vervolgens wil hij uitleggen welke wegen en middelen de zonde gebruikt om dit vervloekte effect te bereiken. Bij dat alles gaat het hem er vooral om de gelovigen te waarschuwen en op te roepen dit te vermijden en zich ertegen te verzetten. In het laatste gedeelte van dit hoofdstuk behandelt Owen het eerste aspect. Het tweede komt in het volgende hoofdstuk aan de orde.

Het feit dat de inwonende zonde een geweldige macht en uitwerking heeft, komt duidelijk uit in de krachtige bestrijdingsmiddelen die ertegen bereid zijn, maar waarover de wet van de zonde dikwijls de overwinning behaalt. In het verbond der genade is een overvloed aan middelen bereid, niet alleen om achteruitgang en verval in de gelovigen te voorkomen, maar ook met het oog op hun voortdurend volharden met het oog op de volmaaktheid.

 

Daartoe behoort allereerst het Woord zelf en alle inzettingen van het Evangelie. Die zijn immers met deze bedoeling aan ons gegeven. De Heere Jezus heeft namelijk dienaren van het Evangelie aan de Kerk geschonken en ook alle inzettingen die door hen bediend moeten worden met een en hetzelfde doel. Zij zijn immers gegeven ‘tot het werk der bediening’ (vgl. Ef. 4:11-15), dat wil zeggen: voor de bediening van alle inzettingen van het Evangelie. Wat is het doel daarvan nu? Zij zijn alle bedoeld om achteruitgang en verval in de heiligen te voorkomen en alle ook om hen tot de volmaaktheid te leiden (vgl. vs. 12-13). In het algemeen is het doel ‘de volmaking van de heiligen’ door het werk van de genade in hen voort te zetten en door hen te laten volharden in het werk van heiliging en gehoorzaamheid. We kunnen ook zeggen dat het bedoeld is voor de opbouw van het lichaam van Christus en dan speciaal voor de opbouw en een toename in geloof en liefde van ieder echt lid van Zijn mystieke lichaam.

Maar tot hoe ver is hun voorgeschreven om op deze manier het werk in hen voort te zetten en hen zo op te bouwen? Zijn er grenzen gesteld aan dit werk? Leidt het hen zo ver en laat het hen dan in de steek? ‘Nee’, zegt de apostel (vgl. vs. 13). De periode waarin het Woord van het Evangelie wordt verkondigd en de inzettingen daarvan gelden, is bedoeld om ons terzijde te staan, bijstand te verlenen en verder te helpen tot het hele werk van geloof en gehoorzaamheid voltooid is. Zij is bestemd om dat geloof, die kennis en die groei in de genade en heiligheid die ons in deze wereld is toebedeeld te vervolmaken en te voltooien.

Maar wat dan als tegenstand en verzoekingen in de weg staan, terwijl satan en de middelen die hem ten dienste staan met veel listigheid en bedrog aan het werk zijn? Wel, volgens vers 14 zijn deze inzettingen bedoeld om hen te beschermen tegen en te bevrijden van al hun aanslagen en aanvallen. Zo kunnen zij door daarvan gebruik te maken, beschermd worden of ‘de waarheid sprekende in liefde alleszins opwassen in Hem Die het Hoofd is, namelijk Christus Jezus’ (vs. 15). Dit is in het algemeen de functie van alle inzettingen van het Evangelie, het voornaamste en belangrijkste doel waarvoor ze door God werden gegeven en ingesteld, namelijk om gelovigen te bewaren voor alle vormen van achteruitgang van geloof en gehoorzaamheid en voortdurend te doen volharden tot de volmaaktheid.

Dit zijn de middelen waarvan God, de goede Wijngaardenier, gebruikmaakt om de wijnstok te laten bloeien en vrucht te laten voortbrengen. Ik zou ook kunnen laten zien dat dit het bijzondere doel van elke inzetting afzonderlijk is. In het kort gezegd: het Woord is melk en vaste spijze (vgl. Hebr. 5:12) om alle soorten en standen van gelovigen te voeden en te versterken. Het bevat zowel zaad als water en daarbij ook bemesting om het vruchtbaar te maken. De inzetting van het Heilig Avondmaal is voorgeschreven om ons geloof te versterken in de gedachtenis van de dood van de Heere en de beoefening van de liefde tot elkaar. De gemeenschap der heiligen is bedoeld voor de opbouw van elkaar in geloof, liefde en gehoorzaamheid.116

 

De volgende overweging onderstreept wat zojuist gezegd is: God laat ons niet toe ons niet te bekommeren om de hulp die Hij ons heeft geschonken, maar roept ons voortdurend op om gebruik te maken van de middelen die Hij heeft ingesteld om het voorgestelde doel te bereiken. Hierom worden de bevelen, aansporingen, beloften en bedreigingen vermenigvuldigd. Zij worden samengevat in Hebreeën 2:1 (EV): ‘Daarom moeten wij des te ernstiger acht slaan op wat wij gehoord hebben, opdat wij dat ons nooit zouden laten ontglippen.’

 

Hij zegt voortdurend tot ons: ‘Waarom zult ge sterven? Waarom zult u verdorren en achteruitgaan? Kom naar de weiden die voor u gereedliggen en uw ziel zal leven.’ Als we een lam van de schaapskooi de woestijn zien in rennen, verwonderen we ons niet als het verscheurd wordt door de wilde dieren. Als we een schaap de groene weiden en waterstromen zien verlaten om te vertoeven in de dorre, schrale heide, dan vinden we het niet verbazend en stellen ook verder geen onderzoek in wanneer we zien dat het mager is en op het punt staat om te sterven. Maar als we gewonde lammeren aantreffen in de schaapskooi, verwonderen we ons over de moed en de woede van de roofdieren die hen daar durfden overvallen. Als we schapen zien kwijnen in rijk begroeide weiden, denken we dat ze ziek zijn en ongezond.

Het is inderdaad geen wonder dat arme schepselen die hun eigen genadige weldaden verlaten en weglopen uit de weide en de schaapskooi van Christus in Zijn inzettingen, verwond en verscheurd worden door verschillende begeerten en wegkwijnen door honger en gebrek. Wanneer we echter zien dat mensen leven onder en in het bezit zijn van al de middelen van geestelijke groei terwijl zij toch achteruitgaan en niet vet en bloeiend zijn, maar veeleer dagelijks wegkwijnen en verdorren, dan bewijst dat een verborgen, krachtige kwaal. De giftige en schadelijke eigenschappen daarvan hinderen de kracht en de uitwerking van de middelen die zij bezitten.

Die kwaal is de inwonende zonde. Zij is zo wonderlijk krachtig en zo door en door giftig dat zij een magerheid over de zielen van mensen kan brengen te midden van alle kostbare middelen om te groeien en te bloeien. Het mag ons wel doen beven als we mensen zien leven onder de middelen van het Evangelie en die zien gebruiken – zoals de prediking, het gebed en de bediening van de sacramenten – en toch kouder zien worden dan anderen in ijver voor God. Dat betekent ook dat zij meer zelfzuchtig en wereldsgezind worden, ja, zelfs een vast patroon van achteruitgang laten zien in de mate van heiligheid die zij bereikt hadden.117

Genade als bestrijdingsmiddel

Tot nu toe ging het vooral over de uiterlijke middelen die God gebruikt om de macht van de inwonende zonde aan banden te leggen. Maar er is ook innerlijk een voortdurende toevloed van genade in de harten van de gelovigen vanuit hun Hoofd, Christus. Hij is het levende Hoofd van al de Zijnen en dat op zo’n wijze dat Hij aan hen allen geestelijk leven schenkt. Hij zegt immers Zelf: ‘Ik leef en gij zult leven’ (Joh. 14:19). In Hem is dus de bron van al ons geestelijk leven en daarom wordt gezegd dat ‘ons leven met Christus verborgen is in God’ (Kol. 3:3). Dit leven schenkt Hij aan Zijn kinderen door hen levend te maken door Zijn Geest (Rom. 8:11; Ef. 2:5) en Hij zet dat werk voort door hun voortdurend nieuwe bewijzen van genade te schenken waardoor het geestelijke leven gevoed wordt.

Om deze twee redenen: het feit dat Hij ons levend maakt én ons voortdurend voorziet van een nieuwe toevloed van geestelijk leven, wordt gezegd dat Hij in ons leeft:

 

‘Ik leef, doch niet meer ik, maar Christus leeft in mij’ (Gal. 2:20). Dat wil zeggen: ‘Het geestelijke leven dat ik heb, is niet van mijzelf. Het is ook niet uit mijzelf tevoorschijn gekomen of door mijzelf in stand gehouden. Maar het is louter en alleen het werk van Christus, zodat ik niet meer leef, maar Hij leeft in mij; mijn hele leven komt van Hem alleen.’ Dit levende Hoofd schenkt ook niet alleen maar het naakte leven aan de gelovigen, zodat zij slechts zouden leven en niet meer dan dat: een arm, zwak, stervend leven als het ware. Maar Hij verleent voldoende om hun een sterk, krachtig, groeiend en bloeiend leven te bezorgen. Hij komt niet alleen tot hen opdat Zijn schapen ‘het leven mogen hebben’, maar opdat zij dat ‘overvloediger mogen hebben’ (Joh. 10:10 EV). Dat wil zeggen: dat ze dat in overvloed mogen hebben, zodat ze mogen gedijen, vet en vruchtbaar mogen worden.

Zo is het met het hele lichaam van Christus en elk lid daarvan afzonderlijk, waardoor het ‘in alle opzichten opgroeit in Hem Die het Hoofd is, namelijk Christus, uit Wie het gehele lichaam op een goede manier samengevoegd en onderling verbonden is door wat elke verbinding daartoe bijdraagt, naar de werking van ieder deel naar zijn maat, en de groei van het lichaam bevordert, tot de opbouw daarvan in de liefde’ (Ef. 4:15-16 EV).

Het doel van alle schenkingen van genade en toevloed van leven van dit levende en gezegende Hoofd is dus de groei van het gehele lichaam en elk lid daarvan en de opbouw daarvan in de liefde. Zijn schatten van genade zijn onnaspeurlijk, Zijn overvloed onuitputtelijk, Zijn leven – de bron van ons leven – vol en eeuwig, Zijn hart mild en vrijgevig, Zijn hand open en mild, zodat er geen twijfel over behoeft te bestaan dat Hij overvloedig genadegaven schenkt aan al Zijn heiligen voor hun groei in heiligheid.

Waardoor komt het dan dat zij niet allen dienovereenkomstig gedijen en bloeien? Zoals je dat vaak kunt zien in een natuurlijk lichaam, zo is het ook hier. Hoewel de plaatsen waar het bloed en de geestkracht zich bevinden in hoofd en hart en de bewegingen die zij maken uitstekend functioneren en goed gezond zijn, kan er toch in het lichaam een wegkwijnend lid zijn. Iets houdt de invloeden van leven die daarnaar toekomen tegen. Dit betekent dat hoewel het hart en het hoofd hun taak vervullen door aan dit zwakke lid niet minder toevloed van leven te schenken dan aan andere leden, toch al het effect dat dit oplevert alleen maar is dat het bewaard wordt voor de volkomen ondergang. Het wordt iedere dag zwakker en raakt in verval.

Wanneer een lid van het mystieke lichaam van Christus verdort en in verval geraakt, komt dat niet door een gebrek in de uitdeling van Zijn genade met het oog op een overvloed aan geestelijk leven. De oorzaak ligt veel meer in een krachtige hindernis in de uitwerking daarvan, doordat de inwonende zonde daartussen komt en zich daartegen verzet. Hierdoor komt het dat – wanneer de zondige begeerte sterk wordt – heel veel genade de ziel alleen maar in leven zal houden en haar helemaal geen uitnemende rijkdom in vruchtbaarheid zal bezorgen. Vaak geeft Christus heel veel genade waar niet veel van haar effecten blijken. Zij besteedt haar sterkte en kracht aan het bieden van tegenstand tegen de voortdurende aanvallen van heftige verdorvenheden en begeerten, zodat zij haar eigenlijke kracht niet kan aanwenden om de vruchtbaarheid te bevorderen.

Stel dat er een geneeskrachtig medicijn is dat zowel geschikt is om verdorven en schadelijk lichaamsvocht118 tegen te houden als om de natuur te verkwikken, te verfrissen en te versterken. Als dan het kwade lichaamssap sterk is en erg overheersend, besteedt dit medicijn al zijn sterkte en kracht aan het onderwerpen en het genezen daarvan. Het draagt veel minder bij aan de ondersteuning van de natuur dan het anders zou doen, als het niet met zulk verzet te maken kreeg.

Precies zo is het met de ogenzalf en de genezende genade die wij in overvoed ontvangen van de vleugels van de Zon der gerechtigheid.119 Zij zien zichzelf vaak gedwongen hun kracht aan te wenden om overheersende begeerten en verdorvenheden te weerstaan, daartegen te strijden en ze tot op zekere hoogte te bedwingen. Hierdoor komt het dat de ziel niet die versterking tot het doen van plichten en het voortbrengen van vruchten ontvangt die zij anders wel van haar zou verkrijgen. Hoe krachtig, gezond en bloeiend, hoe vruchtbaar en voorbeeldig in heiligheid zouden veel zielen zijn door die genade die voortdurend aan hen geschonken wordt door Christus, maar die nu vanwege de kracht van de inwonende zonde niet alleen dood zijn maar ook zwak, verschrompelend en nutteloos!120

 

Dit is een opmerkelijk bewijs van de krachtige werking van de inwonende zonde dat zij bij machte is om zo’n hindernis op te werpen voor de sterke en doeltreffende kracht van de genade. Zodoende gaan veel gelovigen voortdurend achteruit en kwijnen weg met betrekking tot wat zij bereikt hadden ondanks de gezegende en voortdurende toevloed van genadegaven die wij van ons Hoofd ontvangen. De laatste wegen die zij insloegen beantwoorden dan ook niet aan hun eerste. Dit is er de oorzaak van dat de wijngaard op de ‘zeer vruchtbare heuvel’ zoveel stinkende druiven voortbrengt (vgl. Jes. 5:1vv.). Dit maakt zoveel bomen onvruchtbaar terwijl ze op vruchtbare akkers staan.

Ten slotte zorgt Christus niet alleen voor een voortdurende toevloed van genade bij de gelovigen waardoor zij niet meer vanuit een totale armoede naar Hem dorsten, maar er is bovendien een bereidheid in Hem waardoor Hij de Zijnen bijzondere hulp verschaft, naar dat hun toestand dit vereist. De apostel bericht ons dat Hij ‘een barmhartige Hogepriester’ is Die ‘bij machte is’ – dat wil zeggen: gereedstaat en bereid is – ‘om degenen die verzocht worden te hulp te komen’ (vgl. Hebr. 2:18). Daarom worden wij uitgenodigd om ‘met vrijmoedigheid te komen tot de troon van de genade, opdat wij barmhartigheid mogen verkrijgen en genade vinden om geholpen te worden in de tijd dat wij dat nodig hebben’ (vgl. Hebr. 4:16 EV). Dat wil zeggen: genade die voldoende, gepast en geschikt is voor iedere beproeving of verzoeking waardoor wij gekweld kunnen worden.

Onze barmhartige Hogepriester is bereid om Zijn bijzondere genade die voor dit doel precies gepast is uit te delen boven die voortdurende toevloed van de genadegaven van de Geest die zojuist genoemd is. Behalve de altijd stromende bronnen van de gewone genade van het verbond, heeft Hij ook speciale verkwikkende regenbuien in tijden van droogte. Dit is buitengewoon gunstig voor de bewaring van de heiligen en voor hun groei in de genade. Er kunnen trouwens ook nog veel meer van dergelijke bijzondere genadegaven worden genoemd. Maar ondanks al deze genadegaven is de kracht en de uitwerking van de inwonende zonde zo sterk, zijn in haar bedrieglijkheid haar listen en verzoekingen zo veel, dat die gaven bij velen achteruitgaan en wegkwijnen en zelfs hun wandel met God aantasten. Dan gaat het om mensen voor wier geestelijke groei en vooruitgang deze genadige voorzieningen nu juist bedoeld zijn!

De kracht van Simson kwam tot volle openbaring toen hij de zeven nieuwe sleepkabels en zeven nieuwe touwen waarmee hij gebonden was brak als verbrand vlas en als een dunne draad (vgl. Richt. 16:8-9, 12). Zo is het met de inwonende zonde als we daarvoor niet op onze hoede zijn. Zij breekt alle touwen die gemaakt zijn om haar te binden. Zij maakt de werktuigen die bestemd zijn om haar te ontwortelen stomp. Zij verzet zich tegen alle genezende medicijnen, hoe probaat zij ook zijn, en heeft daarom beslist een uitzonderlijk effect. Bovendien krijgen gelovigen vanuit de liefde en het bevel van God talloze verplichtingen opgelegd om te groeien in de genade en zich voort te spoeden naar de volmaaktheid, aangezien zij over voldoende middelen beschikken om dat te doen.

Wanneer zij dat in praktijk brengen, is dat een kwestie van het grootste voordeel en tevredenheid voor hen in de wereld. Het is de last, het verdriet van hun ziel dat zij dat niet doen, dat ze niet heiliger, ijveriger, nuttiger en vruchtbaarder zijn, terwijl ze dat meer wensen dan het leven zelf. Zij weten dat het hun plicht is om voor deze vijand op hun hoede te zijn, om tegen hem te strijden en tegen hem te bidden en dat doen zij ook. Zij verlangen meer naar zijn ondergang dan naar de genietingen van heel deze wereld en al wat zij te bieden heeft.

Maar niettegenstaande dit alles zijn de listigheid, het geweld en de opdringerigheid van deze tegenstander zo groot, dat hij herhaaldelijk de overhand heeft en de gelovigen in de treurige toestand brengt die Owen eerder genoemd heeft. Hierdoor komt het dat het met gelovigen soms zo is als met mensen die op zeevaart zijn. Zij hebben mogelijk de hele nacht door een stijve, gunstige bries. Zij hanteren hun tuigage en hun zeilen goed, doen hun werk ijverig en zijn mogelijk heel tevreden wanneer zij erop letten hoe snel zij met hun reis opschieten. Maar wanneer zij in de morgen of na een bepaalde tijd gaan meten welke afstand zij hebben afgelegd en hoever zij gekomen zijn, merken zij dat zij veel verder teruggevallen zijn dan waar zij waren en dat ze niet één stap vooruit hebben gedaan. Omdat ze terechtkwamen in een snel getij of stroom die hun tegen was, zorgde dat ervoor dat al hun inspanningen tevergeefs waren en maakte dat de wind in hun zeilen bijna nutteloos. Hierdoor zijn ze wel wat tegen de stroom op gevaren, maar hebben geen vooruitgang geboekt.

Zo is het ook met gelovigen. Zij hebben een krachtige bries van gaven van de Geest die naar hen toe komen. Zij nemen hun plichten ijverig waar. Zij bidden voortdurend, luisteren met aandacht naar het Woord en laten niets na wat hen voort laat gaan op hun reis naar de eeuwigheid. Maar als ze na een poosje door het onderzoek van hun harten en hun levenswandel ernstig beginnen te overwegen welke vooruitgang zij hebben geboekt, ontdekken zij dat al hun hulp van buiten en al hun plichten niet in staat zijn geweest om het hoofd te bieden aan een sterk getij of krachtige stroom van inwonende zonde. Het heeft hen er inderdaad van weerhouden dat zij niet zijn voortgedreven en schipbreuk hebben geleden op rotsen en klippen. Het heeft hen bewaard voor grove, schandelijke zonden. Maar toch hebben ze iets verloren in hun geestelijke gesteldheid, zijn teruggevallen en zijn verstrikt geraakt in veel droevige vormen van achteruitgang. Dat is een opmerkelijk bewijs van het toegeven aan de zonde.

Deze vormen van overmacht van de inwonende zonde heeft Owen hier aan de orde gesteld, opdat wij haar in haar werkingen zoveel mogelijk tegenstaan en bestrijden. Bovendien heeft hij willen laten zien hoe listig en gevaarlijk zij is en dat ze daarom zo vaak de overhand krijgt in ons innerlijke leven, wat leiden kan tot een vast patroon van verachtering in de genade.
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In dit hoofdstuk wil Owen uitleggen hoe het komt dat de wet van de zonde zoveel macht over ons heeft en welke middelen en wegen zij gewoonlijk gebruikt om haar doel te bereiken. Bij dat doel denkt hij er in het bijzonder aan dat de zonde de gelovigen brengt tot vaste patronen van geestelijke teruggang of verachtering in de genade.

De overvloed aan genade en liefde als invalspoort

Bij de eerste bekering – wanneer zondaren voor het eerst onweerstaanbaar tot God en Christus worden geroepen – ervaren zij doorgaans dat krachtige stromen van genade in hun ziel opwellen die hen brengen tot een diepe beleving van geloof, liefde, heiligheid, vruchtbaarheid en gehoorzaamheid. Het is als met een overstroming, wanneer veel kleinere waterstromen tegelijk in een rivier vloeien. Daardoor loopt de rivier over haar oevers en stroomt verder terwijl het water op een ongewoon hoog peil staat. Als nu de bronnen van genade niet opengehouden worden, moeten de stromen in de ziel wel in verval geraken en teruglopen. We denken bij deze stromen allereerst aan een nieuw, krachtig besef van schuldvergevende genade. Naar de mate dat zij in het hart van een zondaar ervaren wordt, naar die mate zal het peil zijn van de liefde tot God, de vreugde in God en de gehoorzaamheid aan God. Een sterk bewijs hiervoor vindt Owen in de woorden van de Zaligmaker met betrekking tot de zondares in het Evangelie:

 

‘Daarom zeg Ik u: Haar zonden zijn haar vergeven, die vele waren; want zij heeft veel liefgehad; maar die weinig vergeven wordt, die heeft weinig lief’ (Luk. 7:47). Haar grote liefde was een bewijs van de vergeving van veel zonden en van een groot besef daarvan. Want onze Zaligmaker geeft hier geen reden aan waarom haar zonden vergeven zijn, alsof dat vanwege haar liefde zou zijn. Maar Hij geeft de reden aan van haar liefde, dat die veroorzaakt werd, doordat zij vergeven was.

In de voorafgaande gelijkenis heeft Hij vanaf vers 40 de farizeeën, met wie Hij in debat was, ervan overtuigd dat degene aan wie het meest vergeven was, het meeste zou liefhebben (vs. 43). Daarom verhaalt Hij nu van de grote liefde van de vrouw die voortkwam uit de ervaring die zij had van de milde vergeving die zij uit vrije genade had ontvangen. Dus zijn zondaren bij hun eerste bekering zeer gevoelig voor de grote vergeving. ‘Christus Jezus is in de wereld gekomen om zondaren zalig te maken van welke ik de voornaamste ben’ (vgl. 1 Tim. 1:15), ligt dicht bij hun hart. Dit onderwerpt hun hart en geest krachtig aan alles wat bij God behoort en vuurt hen aan tot alle gehoorzaamheid, juist daarom, omdat zulke arme, vervloekte zondaren als zij waren zo uit vrije genade bevrijd en vergeven worden. De liefde van God en van Christus in hun vergeving overwint en dwingt hen in hoge mate om hun roeping ervan te maken om voor God te leven.121

 

Vervolgens wijst Owen op de nieuwe vreugde die zij gekregen hebben in geestelijke zaken. Deze geeft zo’n heerlijke smaak en genot van deze dingen in hun zielen dat tevredenheid met wereldse zaken, waardoor de mensen weggetrokken worden van een nauwe en innige wandel met God, voor hen levenloos en ongewenst worden. Omdat zij de wijn van het Evangelie gesmaakt hebben, wensen zij geen andere, want zij zeggen: ‘Dit is de beste.’122 Zo was het ook met de apostelen toen ze voor de keuze gesteld werden om van Christus weg te gaan, toen vele valse belijders afvallig werden. Christus vroeg hun: ‘Wilt gijlieden ook niet weggaan?’ Zij antwoordden bij monde van Petrus: ‘Heere, tot wien zullen wij heengaan? Gij hebt de woorden des eeuwigen levens’ (Joh. 6:67-68). Zij hadden zo’n nieuwe smaak en vreugde in de leer van het Evangelie en de genade van Christus gevonden dat zij geen gedachten in overweging konden nemen om daarvan afstand te doen. Het is als met iemand die lang in een kerker is vastgehouden. Als hij plotseling naar buiten gebracht wordt in het licht van de zon, vindt hij daarin zoveel vreugde en bevrediging en ziet hij zoveel schoonheid in de oude schepping dat hij denkt dat hij daarvan nooit moe kan worden en er nooit meer genoegen mee kan nemen weer het duister in te gaan. Zo is het met zielen wanneer zij voor het eerst worden overgezet in het wonderbare licht van Christus om de schoonheid van de nieuwe schepping te aanschouwen. Zij zien een nieuwe heerlijkheid in Hem, Die de begeerlijkheid van alle aardse verleidingen volstrekt verduistert. Zij zien een schuld en vuiligheid in de zonde die hun een volstrekte afschuw geeft van het oude vermaak en de genoegens die zij met zich meebracht. Zolang als dergelijke geestelijke bronnen opengehouden worden in de harten van bekeerde zondaren, dwingen zij hen tot een krachtige, actieve levensheiliging. Zij kunnen nooit genoeg doen voor God, zodat hun ijver als heiligen hen dikwijls niet zonder vlekken laat op de gewone voorzichtigheid waartoe zij als mensen verplicht zijn. Dit kan met voorbeelden worden aangetoond uit de geschiedenissen van veel van de oude martelaren.123

Hier ligt dan de eerste – of in elk geval een van de belangrijkste – invalspoorten waardoor de inwonende zonde mensen toebereidt voor achteruitgang en verval in genade en gehoorzaamheid: zij probeert deze bronnen dicht te maken of te vergiftigen. Daartoe maakt zij gebruik van verschillende middelen. In de eerste plaats werkt zij door middel van traagheid en onachtzaamheid. Zij krijgt de ziel zover dat deze nalaat voortdurend gedachten op te wekken die haar aanzetten tot een stipte en vruchtbare gehoorzaamheid. Als er geen sprake is van nauwgezette zorg en waakzaamheid en alle middelen die door God zijn aangewezen om het besef daarvan levend te houden in de ziel, niet gebruikt worden, zullen deze gedachten opdrogen en in verval geraken. Het gevolg daarvan is dat de gehoorzaamheid die daaruit moet voortkomen precies dezelfde weg in slaat.

 

Als ons hart zich ook maar een klein beetje ontwent aan goedgunstige gedachten die de ziel ontroeren, over de liefde van God, het kruis van Christus, de overvloed en de uitnemendheid van de genade van het Evangelie en de schoonheid van heiligheid, dan zullen zij zich zo snel van ons vervreemden als wij van hen. Wie zijn ogen een tijdlang sluit voor de zon, kan wanneer hij ze weer opent, helemaal niets zien. Net zoveel als iemand aan geloof in deze dingen verliest, evenveel kracht zullen zij in hem verliezen. Deze dingen kunnen weinig of niets in hem doen vanwege zijn ongeloof, terwijl ze vroeger zo buitengewoon krachtig voor hem waren.

Zo was het met de bruid in het Hooglied (5:2). Christus roept haar (vs. 1) met een wonderlijke, liefdevolle en genadige uitnodiging tot gemeenschap met Hem. Vroeger was zij verrukt geweest toen ze voor het eerst die verblijdende woorden hoorde. Maar omdat zij nu onder de macht van traagheid en vleselijke rust is, geeft zij een droevig verontschuldigend antwoord op Zijn roepstem en dat eindigt in haar opmerkelijke verlies en verdriet. Daarom zeg ik: gesteld dat de inwonende zonde door geestelijke traagheid de overhand krijgt in de ziel van mensen, dan is het gevolg daarvan dat dit leidt tot onachtzaamheid voor de werkingen van Gods Geest in hun vroegere ervaringen van Gods liefde en tot nalatigheid om voortdurende gedachten van geloof daaraan op te wekken. In dat geval krijgt een geestelijke achteruitgang onmerkbaar invloed op de gehele ziel. Hierom klaagt God dikwijls dat Zijn volk ‘Hem vergeten heeft’; dat wil zeggen: steeds minder dacht aan Zijn liefde en genade. Dat was het begin van hun afval.124

 

Een tweede invalspoort is dat de inwonende zonde de geestelijke gesteldheid van de ziel probeert te ontwrichten. Hierdoor krijgt zij alleen maar voor de vorm lusteloze en krachteloze gedachten over de dingen die in haar de overhand behoren te hebben en moeten leiden tot nauwgezetheid en dankbare gehoorzaamheid. De apostel waarschuwt ons dat wij, wanneer wij met God te doen hebben, dat doen zouden met eerbied en godvruchtigheid, vanwege Zijn reinheid, heiligheid en majesteit (vgl. Hebr. 12:28-29). Hij wil dat wij vol ontzag met Hem omgaan op een heilige, eerbiedige wijze.

 

Zo moeten we met alle dingen van God omgaan, waarin of waardoor we gemeenschap met Hem hebben. De ziel dient daarin diepe eerbied voor Hem te hebben. Wanneer mensen beginnen daarover oppervlakkige of laag bij de grondse gedachten te koesteren en ze niet zo goed mogelijk gebruiken voor het doel waarvoor zij bestemd zijn, verliezen ze voor hen al hun schoonheid, heerlijkheid en kracht. Wanneer we iets moeten doen waarin geloof of liefde tot God beoefend moet worden, dienen we dat te doen met heel ons hart, heel ons verstand, al onze kracht en heel onze ziel. Dat mogen we niet oppervlakkig of nonchalant doen, omdat God dat verafschuwt. Hij verlangt niet slechts dat wij Zijn liefde en genade in gedachtenis houden, maar dat wij dat, zoveel in ons vermogen ligt, doen in overeenstemming met de waarde en voortreffelijkheid die zij bezitten.

Het was de zonde van Hizkia dat hij ‘de Heere niet vergold in overeenstemming met de weldaden die aan hem bewezen waren’ (2 Kron. 32:25 EV). Wanneer wij dus de waarheden van het Evangelie grondig beschouwen, dient dit het hoogste streven van onze ziel te zijn dat wij ‘naar hetzelfde beeld – of gelijkenis, namelijk van Christus – in gedaante veranderd worden’ (2 Kor. 3:18). Dat wil zeggen dat wij deze waarheden hun volle kracht en uitwerking op ons laten hebben. Wat gebeurt er anders met ons ‘aanschouwen van de heerlijkheid des Heeren als in een spiegel’ dat daar door de apostel genoemd wordt? Dat wil zeggen: met het lezen of horen van de Geest van God in Christus, zoals die geopenbaard is in het Evangelie? Dat bericht Jakobus ons: ‘Hij is een man gelijk die zijn aangeboren gezicht in een spiegel ziet. Want hij heeft zichzelf gezien en gaat weg en vergeet terstond wat voor soort man hij was’ (Jak. 1:23-24 EV). Het maakt op hem geen diepe indruk en levert geen idee of beeld van zijn gelijkenis op in zijn voorstellingsvermogen, omdat hij alleen maar oppervlakkig kijkt en met een vluchtige blik.

Zo is het met mensen die beslist wel willen denken aan de waarheden van het Evangelie, maar dan op een oppervlakkige manier, zonder er met heel hun hart, verstand en kracht naar te staan om die ingegrift te laten worden in hun zielen en alle uitwerkingen daarvan tevoorschijn te laten komen in hen. Nu is dit de weg die zondaren inslaan in hun eerste ontmoetingen met God en de verplichtingen die zij daaruit zien voortkomen. Zij denken nooit alleen maar aan schuldvergevende genade, maar zij spannen zich in om hun hele ziel daarover in ontroering te brengen en wekken zichzelf op tot passende gevoelens waarmee ze die beantwoorden in voortdurende gehoorzaamheid. Zij denken niet slechts over de uitnemendheid van Christus en van geestelijke dingen die nu pas in een zaligmakend licht aan hen geopenbaard zijn. Maar zij jagen uit alle macht naar een verdere en volkomener genieting daarvan. Dit houdt hen nederig en heilig; dit maakt hen dankbaar en vruchtbaar.

Maar gesteld nu dat zij de uiterste ijver en zorgvuldigheid niet aanwenden om in deze wijsheid toe te nemen en te groeien en deze innerlijke gesteldheid in stand te houden? In dat geval zal de inwonende zonde die werkt door de ijdelheid van de menselijke geest, hen er onmerkbaar toe brengen genoegen te nemen met oppervlakkige en schaarse gedachten over deze dingen, zonder een nauwgezette en ijverige poging te ondernemen om die op een passende manier in de ziel te versterken. Als mensen hierin achteruitgaan, zullen zij stellig achteropraken en wegkwijnen in de kracht van heiligmaking en een nabije levenswandel met God. Als de geestelijke bronnen afgesloten of besmet zijn, zullen de stromen niet zo snel lopen, althans niet zo snel als vroeger. Sommige mensen verschrompelen door middel hiervan onmerkbaar bijna tot niets, terwijl ze toch ononderbroken aan hun belijdenis vasthouden dat ze christen zijn. Zij praten net zoveel over de godsdienst en geestelijke dingen als zij ooit in hun leven deden en vervullen plichten net zo volhardend als zij ooit deden. Maar toch zijn hun zielen arm, mager en uitgehongerd wanneer het gaat om een werkelijke en krachtige gemeenschap met God. Door de kracht en de listigheid van de inwonende zonde zijn zij aanhangers geworden van vormendienst en hebben zij geleerd over geestelijke dingen te spreken op een al te gemaakte manier. Daardoor hebben zij alle leven, energie, smaak en kracht voor deze dingen verloren. Wees altijd ernstig in geestelijke zaken als je ooit de bedoeling hebt daardoor beter te worden.125

 

In de derde plaats krijgt de inwonende zonde vaak de overhand om deze bronnen van evangelische gehoorzaamheid af te sluiten door valse en dwaze opvattingen die de eenvoud van het Evangelie bederven. Valse opvattingen zijn het werk van het vlees. Meestal komen zij voort uit de ijdelheid en de duisternis van het verstand van mensen, min of meer vermengd met verdorven gevoelens. Paulus was op dit punt bezorgd over de Korinthiërs. Hij was bang dat hun verstand ‘bedorven zou worden om af te wijken van de eenvoudigheid die in Christus is’ (2 Kor. 11:2-3). Hij wist dat dit gepaard zou gaan met een achteruitgang en verval in geloof, liefde en gehoorzaamheid. Zo gaat het ook meestal in dit soort situaties.

Owen tekent hierbij aan dat sommigen in zijn tijd ooit een aangename smaak van de liefde van God in Christus ontvangen hebben en vele jaren lang ootmoedig met God gewandeld hebben in het vaste geloof in de waarheid. Maar door de verdorvenheid van hun verstand zijn ze afgeweken van de eenvoud die in Christus is. Door valse en dwaze opvattingen verachtten zij al hun bevindingen en verwierpen de krachtdadige werking van de waarheid om hun gehoorzaamheid te versterken. Daarom waarschuwt Johannes de uitverkoren vrouwe en haar kinderen om ervoor op te passen dat zij niet verleid zouden worden ‘opdat zij niet zouden verliezen de dingen die zij bewerkt hadden’ (2 Joh.:8 EV). Dat wil zeggen: opdat zij zelf al hun vroegere gehoorzaamheid niet als verloren, als iets van generlei waarde zouden wegwerpen. In dit verband schrijft Owen:

 

Hiervan hebben we talloze voorbeelden in de dagen waarin wij leven. Hoevelen zijn er die niet lang geleden een onuitsprekelijke waarde toekenden aan de vergeving van zonden in het bloed van Christus, die zich verheugden in de openbaring van geestelijke dingen in het Evangelie en op grond daarvan in gehoorzaamheid aan God wandelden. Toch verachten zij deze bronnen van hun eigen vroegere gehoorzaamheid, omdat ze verleid zijn en zich afgekeerd hebben van de waarheid zoals die in Jezus is. Nu gebeurt dit bij sommigen in grove vorm en openlijk. Maar er zijn ook meer verborgen en schoonschijnende insinuaties van verdorven opvattingen die de bronnen en fonteinen van evangelische gehoorzaamheid verontreinigen.

Bovendien krijgen zij door de ijdelheid van het verstand van mensen, wat een voornaam onderdeel van de inwonende zonde is, daar vaste voet aan de grond. Zo is het met al die mensen die de neiging hebben om het vrije en krachtdadige karakter van de bijzondere genade te verzwakken en de wil of de inspanningen van mensen in hun geestelijke kracht en vermogens groter te maken. Dat zijn echter werken van het vlees.

En hoezeer sommigen ook mogen beweren dat daarin een zeker nut te vinden is voor de bevordering van heiligheid, men zal ontdekken dat zij de bronnen van echte evangelische gehoorzaamheid bederven, het hart ongemerkt van God afwenden en zo de hele ziel in een geestelijke achteruitgang brengen.126

 

Dit is een van de manieren waarop de inwonende zonde mensen wegtrekt van de kracht, de zuiverheid en de vruchtbaarheid die gepaard gaan met hun eerste bekering en verplichtingen aan God. Zij doet dat door hen tenminste tot op zekere hoogte tot een vast patroon van achteruitgang te brengen van hun heiliging en genade. Er is niets waarvoor we meer op onze hoede moeten zijn als we voornemens zijn met succes af te rekenen met deze machtige en sluwe vijand. Het is geen onbelangrijk onderdeel van de wijsheid van het geloof om na te gaan of de waarheden van het Evangelie nog steeds dezelfde smaak hebben voor onze ziel of dezelfde uitwerking daarop hebben als zij vroeger hebben gehad en of voortdurend gepoogd wordt om die steeds te doen toenemen als in het begin. Een gebod dat altijd in praktijk gebracht wordt, is altijd nieuw, zoals Johannes zegt over het gebod om lief te hebben (Joh. 13:34; 1 Joh. 3:23; 4:21; 2 Joh.:5). Zo zullen zij voor hem die werkelijk lering trekt uit de waarheden van het Evangelie, al hoort hij die ook duizendmaal, altijd nieuw blijven, omdat zij hem ertoe brengen die opnieuw in praktijk te brengen. Maar voor een ander die eraan gewend raakt, zijn zij lastig en niets bijzonders. Ja, hij haat zelfs het manna waaraan hij zo gewoon geraakt is.127

Op wacht tegen de terugkeer van satan

De inwonende zonde gaat ook zo te werk dat zij mensen ervan afhoudt op hun hoede te zijn voor de terugkeer van satan. Wanneer de Heere Jezus voor het eerst tot de ziel komt om die tot Zijn eigendom te maken, bindt Hij de duivel en neemt al zijn bezittingen in beslag. Hij berooft hem van al zijn macht, heerschappij en invloed. Nu satan op deze manier uit zijn bezit verdreven is en teleurgesteld is in zijn hoop en verwachting, verlaat hij de ziel, omdat hij merkt dat die kortgeleden gedood is voor zijn lokaas. Zo verliet hij ook onze Zaligmaker na zijn eerste vruchteloze pogingen. Maar daar wordt bij gezegd dat hij Hem slechts ‘voor een tijd’ verliet (Luk. 4:13). Het was zijn bedoeling om weer terug te keren, zodra hij zijn kans schoon zag.

 

Zo is het ook met de gelovigen. Nu hij zijn invloed op hen is kwijtgeraakt, verlaat hij hen voor een tijd, althans dat doet hij tot op zekere hoogte. Omdat zij bevrijd zijn van zijn aanvallen en verwarrende verzoekingen, vervolgen zij krachtig het spoor van hun gehoorzaamheid en bloeien zo in de wegen van God. Maar dit blijft niet zo. Satan komt weer terug en als de ziel niet voortdurend voor hem op haar hoede is, zal hij spoedig zo’n overwicht over haar krijgen dat die een aanzienlijke onderbreking zal aanbrengen in haar vruchtbaarheid en gehoorzaamheid.

Hierdoor komt het dat sommigen, nadat zij enige tijd – misschien wel enige jaren – hebben doorgebracht in een vreugdevolle en voorbeeldige wandel met God, na de terugkeer van satan al hun laatste dagen hebben versleten in een worsteling met verwarrende verzoekingen, waarin hij hen had verstrikt. Anderen zijn zonder meer bezweken voor de kracht van zijn aanvallen. Het is als met een man die een tijdlang op een nuttige manier gewoond heeft tussen zijn buren, naar zijn vermogen goed gedaan heeft en omgang met anderen heeft gehad, aan armen geld heeft uitgedeeld en allen om hem heen geholpen heeft. Maar ten slotte viel hij in de handen van hinderlijke, ruziënde en benauwende mensen en werd hij gedwongen om al zijn tijd en inkomsten te verspillen met het verdedigen van zichzelf tegen hen voor de rechtbank en is zo nutteloos geworden in de plaats waarin hij woont.

Zo is het met vele gelovigen: nadat zij gewandeld hebben in een vruchtbare weg van gehoorzaamheid, tot eer van God en opbouw van de kerk van Christus, worden zij door de terugkeer van satan opnieuw op de een of andere manier aangevallen. In dat geval hebben zij heel de rest van hun leven genoeg werk om zichzelf in leven te behouden. Ondertussen raken zij jammerlijk in verval en gaan zij achteruit met betrekking tot veel genadegaven.

Al heeft satan er de hand in, dit komt ook voort uit de inwonende zonde. Ik bedoel: het succes dat satan boekt in alles wat hij onderneemt, is hieraan te danken. Dit bemoedigt hem, baant de weg voor zijn terugkeer en biedt toegang tot zijn verzoekingen. U weet hoe het met hen is uit wie hij alleen door overtuiging van het Evangelie geworpen is. Nadat hij een tijd heeft rondgezworven en gewacht, zegt hij dat hij terug zal keren naar zijn huis waaruit hij verdreven was (vgl. Matth. 12:43vv.). Wat is het resultaat? Vleselijke begeerten hebben de overhand gekregen over de overtuigingen van die man en hebben zijn ziel bereid gemaakt om terugkerende duivels te onthalen. Dit gebeurt naar de maat van de invloed die satan verkrijgt tegen gelovigen, na de voordelen die hem verschaft zijn, doordat de zonde de ziel vatbaar maakt voor zijn verzoekingen.128

 

De middelen waardoor de inwonende zonde aan satan de mogelijkheden biedt om terug te keren, zijn precies dezelfde als die gelovigen vatbaar maken voor een achteruitgang. Satan is een ijverige, waakzame en listige tegenstander. Hij zal geen mogelijkheid, geen voordeel dat hem geboden wordt over het hoofd zien. In welk opzicht onze geestelijke kracht dus is aangetast door de zonde of waarheen onze begeerten ons ook drijven, satan sluit zich aan bij die zwakheid en drijft de ziel naar dat verderf toe. Zodoende zijn alle werkingen van de wet van de zonde dienstbaar aan dit bedoelen van satan. Welke van die werkingen nodigen satan dan uit om te proberen terug te keren tot de ziel? Owen noemt er enkele.

In de eerste plaats verstrikt de inwonende zonde de ziel in de dingen van deze wereld die allemaal evenveel voedsel leveren aan satan. Owen vergelijkt dat met de geschiedenis van de uittocht uit Egypte. Toen Farao gehoord had dat Israël voor de Rode Zee was vastgelopen in de woestijn, veronderstelde hij dat hij het volk nu gemakkelijk ten onder kon brengen. Dat zette hem ertoe aan om hen na te jagen.

Satan gaat op een vergelijkbare manier te werk. Gesteld dat hij ontdekt dat degenen die hem uitgeworpen hebben, verstrikt zijn in de dingen van deze wereld, waardoor hij zeker gemakkelijk toegang tot hen krijgt. Hierdoor wordt hij aangemoedigd om hen opnieuw aan te vallen, precies zoals de spin naar beneden komt naar de sterkste vlieg die in zijn web gevangen zit. Want hij komt door zijn verzoekingen alleen om hen tot datgene aan te zetten waartoe ze door hun eigen begeerten geneigd zijn, door vergif toe te voegen aan hun begeerten en de dingen waarnaar hun begeerten zich uitstrekken in mooie kleuren voor te schilderen. Dikwijls komt hij door dit voordeel zo binnen in de zielen van mensen dat zij tijdens hun leven nooit meer echt vrij van hem zijn.

Naarmate de afleidingen van mensen door de wereld toenemen, evenzo gebeurt dat met hun verstrikkingen door satan. Wanneer zij in de wereld meer te doen hebben dan zij goed aankunnen, zullen zij meer van satan te duchten hebben dan waartegen zij zich goed kunnen verzetten. Als mensen geestelijk uitgeput zijn geraakt, doordat ze het met de wereld te stellen hadden, valt satan hen aan, precies zoals Amalek dat deed dat zich bewust richtte op uitgeputten en de zwakken van het volk dat uit Egypte kwam (vgl. Ex. 17:8-16; Deut. 25:17-19). De wet van de zonde bereikt dit effect ook door de ziel nalatig te maken en van haar waakzaamheid te beroven. Owen wijst erop dat hij hiervóór uitvoerig heeft laten zien dat het een belangrijk onderdeel van de krachtige bedrieglijkheid van de inwonende zonde is om de ziel achteloos te maken, om haar af te wenden van de ijverige, waakzame oplettendheid die bij het vervullen van de plichten is vereist. Nu is er niets waarbij ijver en waakzaamheid strenger zijn voorgeschreven dan de telkens terugkerende aanvallen van satan: ‘Zijt nuchter en waakt’, schrijft Petrus (1 Petr. 5:8). Waarom? ‘Want uw tegenpartij, de duivel, gaat om als een briesende leeuw, zoekende wie hij zou mogen verslinden.’

Als u niet uitzonderlijk waakzaam bent, zal hij u op het ene of het andere moment overrompelen. Al de vermaningen van onze Zaligmaker om waakzaam te zijn, hebben steeds betrekking op hem en op zijn verzoekingen. Wanneer de ziel dus zorgeloos en onoplettend gemaakt is en vergeet met wat voor een vijand zij te doen heeft, of wanneer zij trots geworden is op de successen die zij kortgeleden tegen hem geboekt heeft, dan is de tijd voor satan aangebroken om te proberen zijn oude woning weer binnen te gaan. Als hij dat niet voor elkaar kan krijgen, maakt hij hun leven ongemakkelijk voor henzelf en onvruchtbaar voor anderen door hun wortel te verzwakken en hun vruchten te laten verschrompelen door zijn vergiftige verzoekingen. Hij strijkt neer op onze plichten van gehoorzaamheid zoals de vogels op het offer van Abraham (vgl. Gen. 15:11). Het gevolg daarvan is dat hij hen zal verslinden, als we niet net zo op onze hoede zijn als Abraham was om ze weg te jagen. Hij wordt immers alleen overwonnen en op de vlucht gedreven door tegenstand.

Verkeerde voorbeelden

De inwonende zonde trekt in de derde plaats ook mensen weg bij het eerste begin van hun geloof, liefde en goede werken vandaan – en dat geldt dus ook voor hun oorspronkelijke ijver en heiligheid – door de slechte voorbeelden van belijdende christenen te midden van wie zij leven.

 

Wanneer mensen zich voor het eerst begeven op de wegen van God, hebben zij een hoge achting voor hen van wie zij geloven dat ze eerder dan zijzelf deelgenoot zijn geworden van die genade. Hen hebben zij lief en eren zij, zoals ook hun plicht is. Maar na een poosje ontdekken zij dat de levenswandel van velen van hen in veel opzichten ongestadig en onoprecht is en lijkt op die van de mensen van de wereld. Hier ontbreekt het de zonde niet aan mogelijkheden om voordeel te behalen. Ongemerkt krijgt zij de overhand over mensen, zodat zij zich bij hen aansluiten. ‘Deze weg, deze levenswandel werkt heel goed voor anderen; waarom kan hij ook voor ons niet zo werken?’ Zo werkt de innerlijke gedachte van velen die met succes in hen aan het werk is. Zo bederft het geslacht van belijdende christenen door de sluwheid van de zonde elkaar onderling.

Het is als met een stroom die voortkomt uit een heldere bron of fontein. Zolang als hij in zijn eigen afzonderlijke bedding loopt en zijn water onvermengd houdt, bewaart hij zijn zuiverheid en helderheid. Maar wanneer hij samenvloeit met andere stromen die troebel en vuil zijn, al lopen ze in dezelfde richting als hij, wordt hij ook modderig en verandert hij van kleur. Zo is het ook in dit geval: gelovigen komen met enige zuiverheid en reinheid voort uit de bron van de wedergeboorte. Dit houden ze een tijdlang vast in de loop van hun persoonlijke wandel met God. Maar hierna komen zij soms terecht in de omgang met anderen wier belijdenis in dezelfde richting stroomt als die van hen, namelijk naar de hemel. Maar deze mensen zijn troebel geworden en bezoedeld door de zonde en de wereld. In dat geval worden zij vaak met hen en door hen bedorven en vervallen op die manier van hun oorspronkelijke zuiverheid, geloof en heiligheid.129

 

Owen onderbreekt zijn betoog nu een moment om lezers die in een dergelijke situatie terecht zijn gekomen enkele waarschuwingen voor te houden die hen tegen deze besmetting kunnen beschermen. Allereerst stelt hij dat er in de groep van belijdende christenen een groot aantal huichelaars is. Hoewel wij niet precies van deze of die kunnen zeggen dat hij of zij dat is, toch is het absoluut zeker dat er zich sommigen onder hen bevinden. Onze Zaligmaker heeft ons gezegd dat het zo zal zijn tot het einde van de wereld. Allen die olie in hun lampen hebben, hebben die niet allen in hun vaten (vgl. Matth. 25:3- 4). Laten mensen ervoor oppassen hoe zij zich mee laten slepen door het voorbeeld van belijdende christenen die zij ontmoeten. Want in plaats van heiligen en de beste mensen stellen ze zich soms huichelaars tot voorbeeld en die zijn de slechtste! Wanneer zij dan denken dat zij hetzelfde zijn als zij die het beeld van God dragen, passen ze zich aan hen die het beeld van satan dragen aan!

In de tweede plaats weten we niet wat de verzoeking kan zijn waaronder zij wier manier van leven wij waarnemen, op dat moment gebukt gaan. Het kan zijn dat ze op een bijzondere manier van God verlaten zijn en daarom voor een tijd wegkwijnen, totdat Hij hun enige verfrissende regenbuien van boven zendt. Het kan zijn dat zij verstrikt zijn in sommige bijzondere verdorvenheden die hun tot last zijn, waarvan wij geen weet hebben. Wanneer iemand vrijwillig terechtkomt in zo’n innerlijke gesteldheid als waarin anderen geworpen worden door de macht van hun verzoekingen, of denkt dat dat voldoende voor hen is waarvan zij merken dat het voldoende is voor anderen wier kwalen zij niet kennen, dan is dat dwaasheid en arrogantie.

Een voorbeeld: iemand weet dat een bepaald persoon een krachtige man is en gezond van lijf en leden. Maar hij ziet hem al op en neer kruipend bezig met zijn zaken, krachteloos en zwak; soms valt hij, dan staat hij weer op en hij boekt weinig vooruitgang in allerlei dingen. Zal hij dat voldoende vinden om hetzelfde ook te doen? Zal hij geen informatie inwinnen of de man die hij ziet in de laatste tijd geen kwaal gekregen heeft die hem verzwakt heeft en in die toestand gebracht heeft? Dat zal hij zeker doen. Om deze reden sluit Owen dit gedeelte af met de waarschuwing:

 

Pas op, christenen: veel van de belijdende christenen met wie u omgaat, zijn ziek en verwond. De wonden van sommigen van hen stinken en zijn bedorven vanwege hun dwaasheid. Als u enige geestelijke gezondheid bezit, denk dan niet dat hun zwakke en ongestadige levenswandel door u overgenomen moet worden. Denk nog veel minder dat het goed voor u zou zijn als u ook ziek en verwond zou worden.130

 

In de derde plaats dient u te bedenken dat van veel van de beste christenen alleen het slechtste bekend is en zichtbaar wordt. Velen die een dierbare gemeenschap met God onderhouden, tonen vaak door hun natuurlijke aanleg tot vrijheid of tot hartstocht toch niet zo’n heerlijk voorkomen als anderen die misschien in genade en de kracht van de godzaligheid hun mindere zijn. Met betrekking tot hun uiterlijke levenswandel kan het de schijn hebben dat zij nauwelijks zalig zijn, terwijl zij met betrekking tot hun geloof en liefde uitblinken. Zij kunnen als de dochter van de koning inwendig geheel heerlijk zijn, hoewel haar kleding niet altijd van gouden borduursel is (vgl. Ps. 45:14). Owen besluit dit gedeelte als volgt: ‘Let dan op dat u niet door het slechtste van hen besmet wordt, wanneer u mogelijk niet in staat bent om hen in het beste na te volgen.’

Een verborgen begeerte

In de vierde plaats voert de inwonende zonde dit werk uit door een bijzondere verborgen begeerte in het hart te koesteren. Hiertegen biedt de ziel slechts zwakke weerstand. Zij strijdt hiertegen vanwege haar oprechtheid. Zij kan ook niet anders, maar zij maakt er geen grondig werk van door deze begeerte krachtig te doden door de kracht van de genade. Waar het er nu zo met een ziel bijstaat, zal een vast patroon van achteruitgang met betrekking tot heiligheid stellig het gevolg zijn. David laat ons zien hoe hij in het begin van zijn geestelijke leven zijn hart dicht bij God hield: ‘Maar ik was oprecht bij Hem, en ik wachtte mij voor mijn ongerechtigheid’ (Ps. 18:24). Zijn grote zorg was dat een zondige begeerte in hem de overhand zou krijgen die op een bijzondere manier ‘zijn ongerechtigheid’ genoemd zou kunnen worden. Ook Paulus koerste in dezelfde richting. Hij liep gevaar hoogmoedig te worden door zijn geestelijke openbaringen en genietingen. Dit brengt hem ertoe ‘zijn lichaam in onderwerping te houden’ (1 Kor. 9:27), zodat geen vleselijke redeneringen of ijdele inbeeldingen in hem plaats zouden hebben. Dat kan echter door de inwonende zonde radicaal veranderen:

 

Maar wanneer de inwonende zonde een speciale zondige begeerte heeft uitgelokt, geprikkeld en daaraan kracht heeft verleend, bewijst dit beslist dat zij een voornaam middel is tot een algehele achteruitgang. Want precies zoals een lichamelijk gebrek en zwakheid ieder vitaal deel van het hele lichaam zal aantasten, zo zal de zwakheid in een bepaalde genadegave die een verwarrende begeerte met zich meebrengt, de ziel aantasten. Zij verzwakt de geestelijke kracht in elk opzicht. Zij verzwakt het vertrouwen in God in geloof en gebed. De knieën zullen zwak zijn en de handen slap neerhangen wanneer zij met God te doen hebben als een verbitterde en ongedode begeerte in het hart huist. Zij zal de ziel zo in haar greep houden dat zij ‘niet omhoog zal kunnen zien’ (Ps. 40:13 EV). Zij verduistert het verstand door ontelbare dwaze inbeeldingen die zij opwekt om goed voor zichzelf te zorgen. Zij bestookt het geweten met die vlekken en smetten die zij door haar werkingen zelf over de ziel heeft gebracht. Zij voert strijd in de wil om de heerschappij en het gezag. Een actieve, zich sterk roerende verdorvenheid zou de bevelvoerende macht willen hebben in de ziel en staat telkens weer gereed om de troon over te nemen. Zij verstoort de gedachten en zal de ziel er soms zelfs van afschrikken om zich door meditatie met haar bezig te houden, opdat de verdorven gevoelens daardoor niet verward raken en de genade zodoende terrein verliest in plaats van de overhand te krijgen.

Vaak breekt zij uit in schandelijke zonden, zoals bij David en Hizkia, en overlaadt de zondaar met verdriet en moedeloosheid. Bij deze en dergelijke middelen wordt zij voor de ziel als een mot in een kledingstuk om de sterkste draden daarvan op te eten en te verslinden, zodat het, al hangt het geheel nog los aan elkaar, gemakkelijk in stukken gescheurd wordt. Hoewel de ziel met wie het zo staat een tijdlang een mooie belijdenis in stand houdt, toch is haar kracht op een verborgen manier verslonden en iedere verzoeking rukt haar geweten uiteen en verscheurt het naar believen.

Het gaat met zo iemand als met sommigen die vele jaren een gezond, sterk en atletisch gestel hebben gehad. Een verborgen koortsachtige kwaal maakt zich van hen meester. Een tijdlang schenken ze daaraan geen aandacht of, als ze dat wel doen, denken ze dat ze het daarmee goed genoeg zullen uithouden. Zij schudden haar ook gemakkelijk van zich af, wanneer zij een beetje tijd hebben om zich daarmee bezig te houden. Maar voor dit moment denken zij zoals Simson toen zijn haarlokken waren afgeschoren (vgl. Richt. 16:17vv.) dat zij hetzelfde zullen doen als op andere tijden. Soms klagen zij mogelijk dat zij zich niet goed voelen. Zij weten niet wat hen scheelt en verzetten zich misschien heftig tegen hun kwaal. Maar nadat zij een poosje tevergeefs streden en de kracht van hun geest en hun lichamelijke sterkte hen in de steek lieten, worden zij gedwongen om toe te geven aan de macht van de uitputting. Nu is alles wat zij kunnen doen nauwelijks genoeg om hen in leven te houden.

Zo is het ook met mensen die door een verborgen, verwarrende verdorvenheid tot geestelijke achteruitgang zijn gebracht. Mogelijk hebben zij een krachtig beginsel van gehoorzaamheid en heiligheid gehad. De inwonende zonde wachtte haar gunstige gelegenheden af en heeft door een of andere verzoeking een bijzondere begeerte in hen ontstoken en aangevuurd. Een tijdlang slaan zij er mogelijk weinig acht op. Soms klagen zij wel, maar denken dat het met hen zal gaan als in vroegere tijden, totdat zij onmerkbaar verzwakt zijn in hun geestelijke kracht en zij werk genoeg hebben om in leven te houden wat blijft leven, maar op het punt staat te sterven (vgl. Hos. 5:13).131

Verborgen omgang met God

In de vijfde plaats gaat de inwonende zonde te werk door het laten veronachtzamen van de persoonlijke omgang met God in gebed en meditatie. Al eerder heeft Owen laten zien hoe de wet van de zonde haar bedrieglijkheid aanwendt door de ziel af te wenden van de waakzaamheid in deze plichten. Als zij de overhand krijgt, zal zij zeer zeker een vast patroon van achteruitgang bewerken in de hele weg van de gehoorzaamheid. Alle verwaarlozing van persoonlijke plichten komt daaruit voort dat we moe geworden zijn van God. Zo klaagt de Heere namelijk: ‘Maar gij hebt Mij niet aangeroepen, gij zijt vermoeid van Mij geworden’ (Jes. 43:22 EV). Verzuim van het aanroepen van God komt dus voort uit vermoeidheid en zodra die aan de orde is, gaan we ons ook terugtrekken van datgene waarvan we vermoeid zijn.

Nu is God alleen de Bron van het geestelijke leven. Als wij dus vermoeid zijn van Hem en Hij zich terugtrekt, is het onmogelijk dat daaruit geen achteruitgang in het geestelijke leven voortkomt. Wat mensen in de vervulling van deze plichten zijn – Owen bedoelt: wanneer geloof en liefde al of niet in hen werken – dat zijn ze en niet meer! Hier ligt de wortel van hun gehoorzaamheid en als die ontbreekt, zal elke vrucht snel te gronde gaan. We kunnen soms een boom zien die goed voorzien is van bladeren en vruchten, mooi en sierlijk. Na een poosje beginnen de bladeren te verschrompelen, de vruchten te verdorren en de hele boom weg te kwijnen. Stel maar een onderzoek in en we zullen ontdekken dat de wortel waaruit de boom het vocht uit de aarde trekt om te groeien en vrucht te dragen een zware wond heeft opgelopen en daarom zijn plicht niet vervult. Zodoende moeten de takken, ook al bloeien zij nog een poosje door wat zij al ontvangen hebben, toch in verval geraken, omdat hun voeding onderbroken wordt.

Zo is het ook in geestelijk opzicht. Deze plichten van persoonlijke omgang met God zijn de middelen waardoor wij overvloed van geestelijke kracht van Hem ontvangen, van vocht uit Christus Die de Wijnstok en de Olijf is. Zolang dit gebeurt, bloeit de levenswandel en het leven in gehoorzaamheid en zijn wij vruchtbaar. Alle uiterlijke plichten worden met blijdschap en met regelmaat vervuld. Maar als er sprake is van een wond, een gebrek of een tekortkoming in de wortel die het eerst het geestelijke vocht in zich opneemt om het aan de hele boom mee te delen, kan de rest een tijdlang haar uiterlijke schijn handhaven, maar na een poosje zal de belijdenis verwelken, de vruchten verrotten en de boom op het punt komen dat hij gaat sterven.

Hierom laat onze Zaligmaker ons weten dat zoals iemand in de vervulling van zijn persoonlijke plichten in zijn verborgen omgang met God is, zo is hij in de ogen van God en niet méér! God ziet immers in het verborgene en kent ons in de meest verborgen roerselen van ons gebedsleven (vgl. Matth. 6:6). Een belangrijke reden hiervoor is dat wij in onze persoonlijke omgang met God een krachtiger werking van onvermengde genade laten zien dan bij de vervulling van welke andere plichten ook. In vrijwel alle bijzondere plichten is er sprake van veel invloeden van het vlees en de manieren waarop die naar binnen dringen zijn listig en nauwelijks merkbaar.

Daarom is hier een hele mengeling van gaven die soms zelfs het pure goud van de genade verslindt, terwijl dat nu juist de belangrijkste en de voornaamste plaats in de ziel zou moeten innemen. Maar in het persoonlijk gebed van de gelovigen is er sprake van een onmiddellijke omgang tussen God en wat Hij Zelf in de ziel gelegd heeft. Als de zonde eenmaal door haar bedrog en verraderlijkheid erin slaagt om onze ziel weg te voeren van een ijverig zich toeleggen op de verborgen omgang met God en standvastigheid in deze plichten, dan zal dat zeker een achteruitgang tot gevolg hebben in het geheel van onze gehoorzaamheid. De zonde heeft een toegang gekregen en zal er beslist voor zorgen dat zij gestadig toeneemt.

Vleselijke kennis zonder godsvrucht

Een groei in kennis van de waarheid zonder een levenswandel die daarmee in overeenstemming is, is een volgend punt waarvan de inwonende zonde gebruikmaakt om een terugval in het geestelijke leven te bewerken. Paulus benadrukt dat ‘de kennis opgeblazen maakt’ (vgl. 1 Kor. 8:1). Als de kennis alleen blijft en zich niet doorvertaalt in de levenspraktijk, dan doet dat iemand opzwellen buiten alle proporties. Het is als met iemand die aan waterzucht lijdt: van hem kunnen we niet verwachten dat hij kracht heeft die in overeenstemming is met zijn omvang. Of het is als met bomen die alsmaar in de hoogte groeien en dat weerhoudt hen ervan vrucht te dragen. Gesteld dat mensen eenmaal zover gekomen zijn dat zij waarheden van het Evangelie in zich kunnen opnemen en zich kunnen koesteren in een heerlijker en helderder licht dan vroeger. Of stel dat zij nieuwe openbaringen van de waarheid ontdekken die zij vroeger niet kenden en daarmee tevreden zijn. Zij proberen echter niet ijverig om de kracht van deze waarheden toegang te laten krijgen tot hun hart en hun zielen daarop af te stemmen. Het gevolg is dat zij zo gewoonlijk afstand leren nemen van alle waarheden die zij vroeger kenden en die toen soms met een krachtiger uitwerking in hun harten waren afgedrukt.

 

Het is duidelijk gebleken dat dit toch zeker een ernstige verzwakking van hun geestelijk leven is, als dit al niet de ondergang is van velen in deze dagen van licht waarin wij leven. Door middel hiervan zijn velen innerlijk verschrompeld van een nederige wandel in nauwe verbondenheid met God tot een lege, onvruchtbare belijdenis die alleen maar in praat bestaat. Bijna alle dingen zijn in korte tijd voor hen gelijk geworden: of ze nu waar zijn of onjuist, als ze er maar over kunnen debatteren en discussiëren, dan is alles goed. Dit is voedsel voor de zonde: zij broedt dit uit, versterkt het en wordt erdoor versterkt. Dit is een opmerkelijke weg voor de ijdelheid in het verstand om zich in te spannen zonder dat het geweten daartegen ingaat.

Stel nu dat mensen praten, schrijven en studeren over de godsdienst en mogelijk met groot genoegen naar preken luisteren, zoals de mensen in Ezechiël 33:32. Als het geweten dan niet grondig wakker geschud wordt, op zijn hoede is en bovendien voorzien is van geestelijke wijsheid en zorg, zal het volledig tot rust gebracht zijn en geen verwijten of verontschuldigingen inbrengen tegen de weg die de ziel is ingeslagen. Toch kan dit alles niets anders zijn dan de werking van die natuurlijke ijdelheid die in het verstand huist en een belangrijk onderdeel is van de zonde waarover we handelen. Dit is in het algemeen zo wanneer mensen, zoals gezegd is, zich tevredenstellen met kennis van de waarheid, zonder zich in te spannen de kracht daarvan te ervaren in hun hart en de vruchten daarvan voort te brengen in hun leven. Hierop moet noodzakelijk een geestelijke achteruitgang volgen.132

 

Een zevende weg die de inwonende zonde bewandelt om dit effect te verkrijgen, is de toename van vleselijke wijsheid. ‘Uw wijsheid en uw wetenschap’, zo zegt de profeet, ‘die heeft u afkerig gemaakt’ (Jes. 47:10). Naarmate vleselijke wijsheid toeneemt, neemt het geloof af. Het eigenlijke werk van vleselijke wijsheid is om een mens te leren op zichzelf te vertrouwen en dat van het geloof om helemaal op een Ander te vertrouwen. Zo spant het vleselijke beginsel zich in om het hele werk van het geloof te gronde te richten door de ziel te laten terugkeren naar de misleiding van het vervuld zijn van zichzelf.

Owen is van mening dat er in de dagen waarin hij leeft, droevige voorbeelden van de invloed van dit beginsel van achteruitgang te vinden zijn. Hij heeft vele arme, nederige schepselen gezien die in eenvoud en rechtschapenheid van geest de Heere volgden. Maar zij zijn door het waarnemen van de wegen en de levenswandel van anderen en het toegeven aan de verzoekingen tot sluwheid en spitsvondigheid waartoe de wereld hun allerlei gelegenheden bood, gedompeld in een wereldse, vleselijke geestesgesteldheid en volstrekt verschrompeld in hun belijdenis. Velen zijn hierdoor zo bezoedeld dat men niet herkent dat zij de mensen zijn die zij eens waren.

Het aan de hand houden van de zonde

Ten slotte wordt het listige werk van de inwonende zonde bevorderd door een grote zonde die lang in het hart en het geweten verborgen ligt, zonder dat men zich daarvan bekeert of zonder dat men zich ervan bekeert zoals dat eigenlijk zou moeten. Het grote keerpunt in het leven van David lag in het feit dat hij zijn grote zonde in zijn geweten koesterde zonder de daarbij passende bekering. We weten dat dit bij Petrus anders was en daarom verliep zijn herstel ook anders. Een grote zonde zal zeker een groot keerpunt geven in het leven van een belijdend christen. Als zij goed genezen is in het bloed van Christus en gepaard gaat met die vernedering die het Evangelie eist, blijkt zij vaak een middel te zijn tot meer waakzaamheid, vruchtbaarheid, nederigheid en voldoening dan de ziel ooit tevoren verkreeg. Maar als een dergelijke zonde verwaarloosd wordt, dan verhardt zij zeker het hart, verzwakt de geestelijke kracht, maakt zij de ziel zwakker, beneemt zij haar de moed tot alle gemeenschapsoefening met God en vormt zij een opmerkelijk beginsel van een algehele achteruitgang. David klaagt: ‘Mijn wonden stinken en zijn verontreinigd vanwege mijn dwaasheid’ (Ps. 38:6 EV). Zijn ziekte van dat moment was niet zozeer te wijten aan een openlijke zonde, maar aan zijn dwaasheid. Zij werd niet zozeer veroorzaakt door de wonden die hij had gekregen, als door zijn verzuim tijdig middelen te zoeken voor haar genezing. Het is hiermee net als met een gebroken been. Wanneer dat goed gezet is, laat het de plaats van de breuk sterker achter dan die tevoren was. Maar als het anders verloopt, maakt dat iemand al zijn dagen kreupel. Er zouden nog vele andere middelen genoemd kunnen worden waarvan de zonde gebruikmaakt, maar Owen laat het hierbij.

 



121. Owen, Works VI, 290.

122. Zinspeling op Joh. 2:1-11.

123. Owen doelt hier met name op het feit dat sommige van de oude martelaren zo verlangden om voor Christus te sterven dat zij alle voorzichtigheid uit het oog verloren en de marteldood bewust zochten. Deze houding werd in de Vroege Kerk en ook in later tijd in het algemeen als onbijbels en ongeestelijk afgewezen.

124. Owen, Works VI, 291-292.

125. Owen, Works VI, 292-293.

126. Owen, Works VI, 294.

127. Toespeling op Num. 21:5.

128. Owen, Works VI, 295.

129. Owen, Works VI, 297.

130. Owen, Works VI, 298.

131. Owen, Works VI, 299-300.

132. Owen, Works VI, 301.


16

DE OVERMACHT VAN DE ZONDE
IN ONWEDERGEBORENEN
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In zijn inleidende opmerkingen bij dit hoofdstuk herinnert Owen eraan dat het hem in dit werk vooral te doen is om te handelen over de inwonende zonde zoals zij blijkt in het leven van de gelovigen. Toch wil hij nu het een en ander gaan zeggen over de zonde zoals zij tot volle openbaring komt bij de onwedergeborenen. Op die manier worden Gods kinderen namelijk nog indringender gewaarschuwd voor de werkelijke macht die deze doodsvijand bezit met wie zij te doen hebben.

De reden waarom hij dit hoofdstuk in zijn verhandeling invlecht, verduidelijkt Owen met een beeld. Een pestepidemie kan in een bepaalde stad hevig woeden en duizenden mensen doden.133 Maar stel nu dat in een andere stad eenzelfde besmettelijke ziekte rondgaat die niet zo heftig is en niet zoveel slachtoffers maakt. Een belangrijke oorzaak daarvan is dat de epidemie getemperd wordt doordat de lucht gezonder is en er betere geneesmiddelen beschikbaar zijn. Iemand – bijvoorbeeld een overheidspersoon of een dokter – kan deze situatie gebruiken om de inwoners van de laatstgenoemde stad te waarschuwen voor de ernst van de ziekte en haar gevolgen. Zo kan hij schilderen hoe de epidemie heeft huisgehouden in de eerstgenoemde stad die niet het voordeel had van de gezondere lucht en van de krachtiger medicijnen. Daardoor kunnen de inwoners van de laatstgenoemde stad twee dingen leren: zij zullen de middelen die hen tegen de volle hevigheid van de ziekte beschermen meer waarderen en scherper letten op de gevaren die hun stad bedreigen en daartegen maatregelen nemen.

Zo is het ook met de zonde die in ons woont: gelovigen kunnen leren hoe groot de kracht van de epidemie van de zonde in hen is, als zij letten op de nog veel verwoestender kracht van de verdorvenheid in de ongelovigen. Bovendien zullen ze de geneesmiddelen die de Heere Jezus hun tegen deze kwalen, ja, tegen de dood zelf geschonken heeft des te hoger waarderen. Tegen deze achtergrond wil Owen nu laten zien hoeveel overmacht de zonde heeft in de onwedergeborenen en welke medicijnen zij missen die de gelovigen wel bezitten. Hij doet dit door enkele aspecten van deze overmacht te belichten.

De wet van functionering

De verwoestende kracht blijkt allereerst uit het geweld dat de zonde gebruikt tegen de natuur van de mens. Hierdoor dwingt zij hem namelijk tot dingen die volstrekt in strijd zijn met alle principes van de redelijke natuur die God hem heeft geschonken. God heeft aan ieder schepsel bij zijn schepping namelijk een wet van functionering ingeplant. Dat is de regel waarnaar iedere activiteit die uit het desbetreffende schepsel voortkomt en alles wat het uit eigen beweging doet, zich richt. Zo stijgt het vuur omhoog, lichamen die gewichtig en zwaar zijn vallen naar beneden en het water stroomt, elk volgens de beginselen van hun natuur die de wet van hun functionering bepalen. Wat hen in hun functioneren tegenhoudt berust op kracht en geweld. Alles wat hen dwingt om tegen de wet van hun natuur in te bewegen – zodat bijvoorbeeld een steen omhoogstijgt en het vuur naar beneden valt – is in zijn soort het grootste geweld waarvan de intensiteit eindeloos kan zijn. In ieder geval zouden allen erkennen dat wat in staat is een grote molensteen te nemen en die omhoog in de lucht te gooien, een kwestie is van wonderbaarlijke kracht en energie. Ook de mens is deze wet van functionering ingeschapen. Dit kunnen we op twee manieren opvatten: in de eerste, zoals hij haar gemeenschappelijk heeft met andere schepselen of vervolgens in speciale zin met betrekking tot dat speciale doel waarvoor hij geschapen is. Sommige dingen in deze natuurwet heeft de mens dus gemeenschappelijk met andere schepselen. We kunnen hierbij bijvoorbeeld denken aan het voeden van hun nakomelingen, het in vrede leven met hen die tot hetzelfde soort of hetzelfde ras behoren als zij en datgene na te jagen wat goed voor hen is in de toestand waarin zij geschapen zijn. Dit zijn dingen die alle redeloze levende schepselen in de wet van hun natuur bezitten en die de mens ook heeft.

Nu is naast deze dingen de mens speciaal geschapen om God te verheerlijken door Hem met zijn verstand en in zijn levenspraktijk te gehoorzamen en zo als loon te verkrijgen het zich eeuwig verheugen in Hem.134 Zodoende zijn er in de wet van zijn schepping vele dingen te vinden die in het bijzonder voor hem gelden. Hier denken we bijvoorbeeld aan de opdracht om God boven alles lief te hebben, om het zich verheugen in Hem als zijn hoogste goed en zijn laatste doel na te jagen, om te onderzoeken wat Zijn mening en Zijn wil is, aan Hem gehoorzaamheid te betonen en dergelijke. Dat zijn allemaal onderdelen van de natuurwet van de mens.

Nu kunnen we de twee aspecten van deze natuurwet bij de mens niet scheiden. Wat hij gemeenschappelijk heeft met andere schepselen, zoals de dieren, doet hij niet slechts als louter schepsel. In alle dingen dient hij te leven en te handelen als iemand die geschapen is tot eer van God! Dat moet dus ook blijken in zijn gehoorzaamheid die zowel rationeel als moreel van aard is. Zij is rationeel, omdat hij met zijn verstand de gehoorzaamheid kiest en in praktijk brengt en zij is moreel, omdat zij gereguleerd is door de zedenwet waaraan het verstand gehoor geeft. Owen illustreert dit alles aan de hand van het voorbeeld van de zorg voor het grootbrengen van nakomelingen. Dit heeft de mens gemeen met andere schepselen. Zij hebben allen een ingeschapen liefde en zorg voor de hulpeloze jongen en kinderen die uit hen zijn voortgekomen. Als andere schepselen dan de mens voldoen aan dit instinct en deze neiging – en zich niet tegen hun jongen verharden als de dwaze struisvogel, omdat God hun dit natuurlijke inzicht niet heeft gegeven (vgl. Job 39:19-20) – dan voldoen zij ten volle aan de wet van hun schepping.

Maar bij de mens is dat niet zo. Wanneer het gaat om het verzorgen en het voeden van zijn kinderen, is het niet genoeg als hij voldoet aan het instinct en de verborgen aandrang die hem van nature eigen is. Maar hij moet deze taak ook verrichten in onderworpenheid aan God, Hem hierin gehoorzamen en dit doen tot Zijn eer. De morele wet van de gehoorzaamheid gaat immers over zijn hele bestaan en al zijn handelingen. Kortom: als het gaat om gehoorzaamheid is er bij de mens sprake van twee aspecten.

Allereerst moet hij gehoorzamen aan het instinct en de neiging die hem zijn ingeschapen. Dit heeft hij gemeen met alle andere levende schepselen. Vervolgens moet dit ondersteund worden door gehoorzaamheid aan het gebod of de wil van God omdat hij een schepsel is dat bij machte is om morele gehoorzaamheid te bewijzen en alle dingen tot Zijn eer te doen. Als een mens door iets ertoe gedreven en gedwongen wordt om deze wet van zijn natuur te overtreden, moet dat wel een enorme kracht en uitwerking bezitten. Het gaat hier immers niet alleen maar om het omhoogwerpen van molenstenen of om beesten ervan te weerhouden voor hun jongen te zorgen, maar bovendien om het afwerpen van zijn fundamentele afhankelijkheid van God als schepsel dat gemaakt is om Hem gehoorzaamheid te bewijzen. Toch is de kracht van de inwonende zonde zo groot dat onwedergeboren mensen deze natuurwet herhaaldelijk overtreden, zoals Owen aan de hand van enkele voorbeelden duidelijk maakt.

Zorg voor de nakomelingen

Niets is dieper gegrift in de natuur van alle levende schepselen – en dus ook van de mens – dan de liefdevolle zorg voor de bescherming en het voeden van hun nakomelingen. Veel redeloze dieren zijn bereid voor hun jongen te sterven. Sommigen voeden hen met hun eigen vlees en bloed.135 Zij allen beroven zichzelf van het voedsel dat zij van nature als het beste beschouwen om dat aan hun jongen te geven.

Nu is de overmacht van de inwonende zonde in de mens zo groot dat zij deze stroom van natuurlijke liefde stopt, de beginselen van de natuurwet te gronde richt en mensen aanzet tot en verwaarlozing en vernietiging van de vrucht van hun eigen lendenen. Paulus vermeldt over de heidenen uit zijn tijd dat zij ‘zonder natuurlijke liefde’ waren (Rom. 1:31). Volgens Owen verwijst dit naar de barbaarse gewoonte onder de Romeinen die vaak hun eigen kinderen uitroeiden vanaf de geboorte om zich de moeite te besparen van de opvoeding en de vrijheid te hebben om hun begeerten te bevredigen.136 Voorbeelden van deze aard treffen we aan bij alle volken, bijvoorbeeld dat vrouwen hun eigen kinderen vermoorden.

De doorwerking van de inwonende zonde heeft er zelfs voor gezorgd dat dit kwaad nog vreselijk verergerd is. Mensen hebben niet alleen hun kinderen gedood, maar hen zelfs op wrede wijze geofferd om hun lusten te bevredigen. In dat geval namen zij hun kinderen en verbrandden hen tot as in een zacht brandend vuur. De goddeloze priesters die hen bijstonden bij het offeren boden hun deze verlichting dat zij rumoer maakten en schreeuwden. Zodoende konden de arme stakkers het ellendige gekreun en geschreeuw niet horen van hun arme, stervende en gefolterde kinderen (vgl. Ps. 106:37-38; Ez. 16:20-21).

Natuurwetenschappers kunnen geen redelijke verklaring vinden voor het feit dat die kleine vis,137 volgens hun zeggen, een schip met volle zeilen midden op zee kan stoppen. Zij kunnen alleen maar zijn verborgen kracht bewonderen. Evenmin kunnen wij een uitleg geven van de verborgen kracht en het onnaspeurlijke bedrog van de inwonende zonde. Die is namelijk bij machte de loop van de natuur te stoppen wanneer alle zeilen die hem voortjagen, bol staan van de liefde tot de nakomelingen. Maar erger nog: de zonde kan de loop van de natuur met zoveel geweld en kracht terugdrijven dat zij mensen zo met hun eigen kinderen laat omgaan als een goed mens voor geen geld ter wereld zijn hond zou behandelen. Hetzelfde kan gezegd worden van alle andere grove overtredingen van de natuurwet waarmee de mens zich heeft bezoedeld en onteerd: de moord van ouders en kinderen, van eigen vrouwen en mannen, sodomie, incest en dergelijke gruweldaden.

Bij dit alles vraagt Owen zich af of hij hiervan nog voorbeelden zal opsommen: de moord van Abel door zijn broer Kaïn, het verraad van Judas, of de gruweldaden van keizer Nero? Hij ziet daarvan af en komt tot deze conclusie: ‘In één woord: elke opzettelijke, weloverwogen vorm van meineed, alle van tevoren beraamde, bloedige wraaknemingen, alle vuiligheid en onreinheid, alle vijandschap tegen God en Zijn wegen die zich in de wereld bevindt, dat is de vrucht die alleen uit deze wortel van de inwonende zonde voortkomt.’ Het kan voor Gods kinderen nuttig zijn te weten dat zij dit alles in zich en bij zich meedragen wat in sommige onwedergeborenen tot openlijke schanddaden heeft geleid.

Hindernissen om te geloven

De inwonende zonde laat ook haar overmacht blijken door mensen onder de bedeling van het Evangelie ervan af te houden te geloven. Aan deze kwestie zitten verschillende aspecten. In de eerste plaats zijn er onder de bedeling van het Evangelie slechts weinigen die geloven. De predikers van het Evangelie klagen daarover: ‘Wie heeft onze prediking geloofd?’ (Jes. 53:1). De apostel betrekt deze woorden op het geringe aantal gelovigen (Joh. 12:38). Christus Zelf meldt ons dat er ‘velen geroepen zijn’ – het Woord wordt aan velen verkondigd – ‘maar weinigen uitverkoren’ (Matth. 20:16; 22:14). Weinigen zijn er die ingaan door de enge poort (Matth. 7:14).

De dagelijkse ondervinding bevestigt deze droevige waarneming. Hoeveel dorpen, kerkelijke gemeenten, ja, zelfs steden kunnen wij bezoeken waar het Evangelie vele jaren gepreekt kan zijn en waarin we misschien nauwelijks een ware gelovige ontmoeten en iemand die in zijn levenswandel de dood van Christus laat blijken! ‘Zijn zulke mensen in de beste plaatsen die het meest uitblinken door hun belijdenis, niet als de vruchten na het schudden van de olijfboom: twee of drie in de top van de bovenste takken en vier of vijf in de hoogste twijgen?’138 Vervolgens worden in de prediking van het Evangelie aan mensen motieven om te geloven voorgehouden. Nu zijn er allerlei afzonderlijke motieven die mensen overhalen om te doen wat zij ook maar in hun leven verrichten. Wat iemand weloverwogen doet, doet hij omdat het redelijk en goed voor hem is, omdat het nuttig en voordelig voor hem is, aangenaam of – ten slotte – noodzakelijk om het kwade te vermijden.

Owen onderstreept dit nogmaals op de volgende manier: wat mensen weloverwogen doen, of dat nu goed of kwaad is, of het in de werken in dit leven is of in de dingen die leiden tot het eeuwige leven, zij doen dit vanuit de motieven die hier genoemd zijn. God weet dat die redenen waardoor mensen overgehaald worden vaak zeer arm en minderwaardig zijn. Hoe vaak zullen mensen om een heel klein genoegen of een heel klein voordeel ertoe gebracht worden te doen wat hun leven zal verbitteren en hun zielen zal verdoemen. Wat voor ijver zullen zij aanwenden om dat te vermijden, waarvan zij vrezen dat het kwaad of pijnlijk voor hen is. Maar elk van deze motieven is genoeg om de wielen van de uiterste pogingen van een mens te smeren en mensen aan het werk te zetten tot het beoogde doel.

Nu komen al deze dingen samen in wat het Evangelie voorstelt en dan speciaal in het gebod om te geloven. Want vergeleken met de motieven die daarvoor aangevoerd worden, valt alles wat de wereld te bieden heeft in het niet. In de eerste plaats is het volgende immers het meest redelijke motief van het Evangelie dat aan het verstand van mensen kan worden voorgesteld. Hij die door zijn eigen schuld de weg heeft verloren om God de eer te geven en zijn eigen ziel te redden – voor welk doel hij geschapen was – zou een andere weg moeten aanvaarden en omhelzen om het genoemde doel te bereiken. Die andere weg is de gezegende, gemakkelijke, veilige en uitnemende weg om God te verheerlijken en zijn eigen ziel te redden die Hij in oneindige genade, liefde, barmhartigheid, wijsheid en gerechtigheid heeft uitgedacht en aan hem voorstelt.

In de tweede plaats is dit het meest voordelige waartoe iemand uitgenodigd kan worden, als er tenminste sprake is van enig voordeel, nut of voorrecht in de vergeving van zonden, in de liefde en gunst van God, in een gezegende onsterfelijkheid en in de eeuwige heerlijkheid. Het is bovendien zeer aangenaam. Het is toch zeker iets aangenaams om uit de duisternis in het licht gebracht te worden, uit een kerker naar een troon, uit de gevangenschap en slavernij van satan en vervloekte begeerten naar de vrijheid van de kinderen van God. Dat gaat gepaard met duizenden hemelse heerlijkheden die Owen nu niet wil noemen.

Ten slotte is dit ook zeker noodzakelijk. Dat is niet alleen zo vanwege het bevel van God, Die het hoogste gezag over ons heeft, maar is ook onmisbaar om de eeuwige ondergang van lichaam en ziel te ontgaan (vgl. Mar. 16:16). Dit wordt voortdurend voorgesteld in deze bewoordingen: ‘Geloof, of u komt om onder het gewicht van de toorn van de grote God en dat voor eeuwig!’

Nu worden al deze overwegingen van dag tot dag en van het ene jaar tot het andere aan de mensen verkondigd en op hun hart gedrukt in de Naam van de grote God. Niettemin zetten maar heel weinigen hun hart daarop om het gezegende goed te omhelzen waarheen zij leiden. Owen onderstreept de pastorale zorg die hij in dit opzicht heeft in de volgende woorden:

 

Verkondig de mensen tienduizend keer dat dit wijsheid is, ja, rijkdom, dat al hun geestelijk voordeel hierin ligt. Zeg hun dat zij zeker eeuwig zullen omkomen, mogelijk binnen enkele uren, als zij het Evangelie niet aannemen. Verzeker hun dat dit hun enige werkelijke belang is. Laat hun weten dat God Zelf dit alles tot hen zegt. Toch is het allemaal hetzelfde: zij slaan er geen acht op; zij zetten hun hart er niet op, maar zeggen als het ware onverbloemd: ‘Wij willen met deze dingen niets te doen hebben.’ Zij willen liever omkomen in hun zondige begeerten dan genade aannemen.139

 

Nu is het de inwonende zonde – en die alleen! – die het mensen onmogelijk maakt om te geloven en daarvoor hindernissen opwerpt. Verblinding van het verstand, weerspannigheid van de wil en zinnelijkheid van de gevoelens werken alle samen om arme zielen die dreigen om te komen op een afstand te houden van Christus. Mensen worden door de zonde verblind en kunnen Zijn uitnemendheid niet zien. Zij zijn weerspannig en willen Zijn gerechtigheid niet aangrijpen. Zij zijn ook gevoelloos en schenken geen aandacht aan hun eigen eeuwige belangen. Nu kunnen mensen wijs, nuchter en verstandig zijn in andere dingen. Maar als zij de liefde van God, het bloed van Christus en het eeuwige welzijn van hun zielen verwaarlozen en verachten onder zwakke en waardeloze voorwendsels, moeten we wel toegeven dat wat dit veroorzaakt beslist een verbazingwekkende kracht en uitwerking heeft die haar vergezelt. Zou het hart van ieder die eenmaal gehoord heeft van de wegen van God niet bloeden, wanneer hij ziet dat arme zielen voor eeuwig omkomen onder duizenden genadige uitnodigingen om genade en vergeving te ontvangen in het bloed van Christus? Kunnen we dan niet slechts verbaasd staan bij de macht van dat beginsel waardoor zij halsoverkop voortsnellen naar hun eigen ondergang? Toch overkomt hun dit alles door de kracht en de bedrieglijkheid van de zonde die in hen woont.

Totale afval van het geloof

De overmacht van de inwonende zonde wordt ook zichtbaar in de totale afval van het geloof bij onwedergeborenen. Veel mensen die niet echt bekeerd zijn, hebben toch veel onderwijs ontvangen uit het Woord. De apostel vermeldt dat zij ‘duidelijk hun ontvlucht zijn die in dwaling leven’ (2 Petr. 2:18 EV). Zij scheiden zichzelf af van afgoderij en valse verering en aanbidding van God, terwijl zij de waarheid aanhangen en belijden. Zij ontvluchten ook ‘de besmettingen van de wereld’ (2 Petr. 2:20), dat wil zeggen: ‘de verdorvenheid die in de wereld is door de begeerte’ (2 Petr. 1:4 EV). Dit zijn die vuile, verdorven en onreine wegen waarop de mensen van de wereld wandelen en leven terwijl ze hun zondige begeerten najagen.

Deze ontvluchten zij doordat zij hun leven verbeteren en hun levenswandel inrichten volgens de overtuigingen die zij aan het Woord ontlenen. Want, zo bericht hij ons, dit alles is tot stand gebracht ‘door de kennis van de Heere en Zaligmaker Jezus Christus’, dat wil zeggen: door de prediking van het Evangelie. Het Woord heeft bij hen in zoverre uitwerking gehad dat zij alle wegen van valse verering en aanbidding van God verlaten, de waarheid belijden, hun leven beteren en wandelen in overeenstemming met de overtuigingen die ze hebben. Door middel hiervan krijgen zij de reputatie van belijdende christenen: ‘Zij hebben een naam dat zij leven’ (vgl. Openb. 3:1) en zijn ‘deelgenoot gemaakt’ van sommige of alle voorrechten die door de apostel worden opgesomd (Hebr. 6:4-5).

Maar ondanks dit alles zien we nu velen van hen dagelijks totaal en goddeloos van God afvallen. Sommigen vervallen tot losbandigheid en onreinheid, anderen tot wereldsgezindheid en hebzucht en weer anderen tot het vervolgen van de heiligen en uiteindelijk vervallen zij allen tot de ondergang van hun ziel. Dit komt omdat zij volgens de woorden van de apostel ‘opnieuw hierin verstrikt zijn’ (2 Petr. 2:20 EV). Owen heeft al eerder aan de hand van Jakobus 1:14-15 aangetoond dat verlokken en verstrikken het eigenlijke werk van de inwonende zonde is: die is het namelijk die de ziel verstrikt! Deze mensen worden verleid van hun belijdenis tot een vervloekte afval door de lusten van het vlees.

Zij zeggen dus hun belijdenis en heel hun verbondenheid aan God volstrekt vaarwel door de kracht en de bedrieglijkheid van de inwonende zonde. Dat laat op verschillende manieren zien hoe groot haar kracht en effectiviteit is. In de eerste plaats brengt zij de uitzonderlijk grote kracht die in het Woord wordt aangewend tot hun overtuiging en vernieuwing tot stilstand of bedwingt die.

 

Wij zien door ervaring in dat het Woord niet gemakkelijk in mensen doorwerkt. De meesten kunnen al de dagen van hun leven onder de bediening van het Woord verkeren en even ongevoelig en stompzinnig doorleven als de kerkbanken waarop zij zitten of de hardste kern van de steenrots. Grote moeilijkheden en vooroordelen moeten overwonnen worden en krachtige slagen aan het geweten worden toegebracht, voordat hun hart gebroken wordt. Het is net als met het versperren van een rivier in haar loop en het ombuigen van haar stromen in een andere richting, het beletten van een steen om naar beneden te vallen of het doen omkeren van de woudezelin wanneer zij als een razende erop gericht is om haar weg te vervolgen, zoals de profeet zegt (vgl. Jer. 2:24).

Het vereist dus een machtige kracht en sterkte om mensen te laten omkeren van hun verdorven wegen, zonden en genoegens, om hen bereidwillig en blijmoedig te maken om te bidden, te vasten, naar het Woord te luisteren en veel dingen te doen die tegen het beginsel van het vlees ingaan dat op een verborgen manier in hen de overhand heeft. Deze kracht is ook onmisbaar om hen Christus en het Evangelie te laten belijden, mogelijk onder enige beproevingen en beschimpingen; of hun licht te schenken om allerlei geheimenissen te onderzoeken en gaven te geven voor het vervullen van verschillende plichten.

Ten slotte is deze onweerstaanbare kracht ook nodig om dode, blinde en ongevoelige mensen te laten wandelen, spreken en alle uiterlijke taken en plichten te doen van levende en gezonde mensen die gepaard gaan met een dergelijke overtuiging en vernieuwing. Inderdaad, de kracht die de Heilige Geest door het Woord gebruikt in het laten wankelen en de overtuiging van zondaren, het wakker schudden van hun gewetens, de verlichting van hun verstand, het veranderen van hun gevoelens, het ontzag inboezemen in hun hart, de vernieuwing van hun leven en in het dwingen om hun plichten te vervullen, is onuitsprekelijk.

Nu wordt echter tegen dit alles een belemmering en een beperking opgeworpen door de inwonende zonde. Zij krijgt de overhand tegen dit gehele werk van de Heilige Geest door het Woord met al de voordelen van voorzienige leidingen in beproevingen en genadegaven die daarmee gepaard gaan. Als de woede van de zonde eenmaal opgewekt is, worden al deze dingen maar als de twijgen en de touwen waarmee Simson gebonden was, voordat zijn hoofd geschoren was (vgl. Richt. 16:7vv.). Roep daar maar tegen: ‘De Filistijnen over u! Er is een listige verzoeking die precies bij u past. Laat nu uw kracht en uw effectiviteit maar zien!’ Al deze dingen worden als vlasvezels die naar het vuur ruiken: het geweten wordt gesmoord, de goede naam in de kerk van God geminacht, het licht verdrongen, de indrukken onder het Woord weggeworpen, overtuigingen weggeduwd en hemel en hel veracht. Bovendien dringt de zonde overal in door en brengt de ziel volledig af van de goede en rechte wegen van God. Soms gebeurt dit op een listige manier, langzamerhand en onmerkbaar. Dan wordt alle kracht van eerdere indrukken door het Woord weggenomen. Het geweten wordt langzamerhand bezoedeld. Het hart wordt verhard. De gevoelens worden door verschillende innerlijke roerselen zinnelijk gemaakt, zodat de arme afvallige in zijn hart nauwelijks weet wat hij aan het doen is, totdat hij helemaal de bodem bereikt heeft van alle oneerbiedigheid, goddeloosheid en vijandschap tegen God. Soms valt dit samen met een krachtige verzoeking en dompelt de ziel dan plotseling en onmiddellijk onder in een koers van vervreemding van God en van de belijdenis van Zijn wegen.140

 

In de tweede plaats brengt het hen af van de hoop op de hemel die zij op grond van hun overtuigingen, gehoorzaamheid en tijdgeloof hadden verkregen. Er bestaat een algemene hoop op de hemel of, ten minste, een hoop om aan de hel te ontkomen en op een ongestoorde onsterfelijkheid. Hiervan is sprake bij de meest benevelde en stompzinnige mensen in de wereld die door traditie of door onderricht uit het Woord ervan overtuigd zijn dat er een andere toestand van alle dingen zal komen na dit leven. Maar bij mensen die niet overtuigd en niet verlicht zijn, blijft dat iets wat duister en onzinnig is en geen echte indruk maakt. Het heeft geen andere invloed op hen en doet ook geen kracht in hen dan alleen om hen vrij te houden van het ongemak en de verwarring van tegenovergestelde gedachten en bezorgdheid. Heel anders ligt de zaak bij hen die zo door Woord en Geest zijn bewerkt, zoals eerder is uitgelegd. Hun hoop op de hemel en de gezegende onsterfelijkheid gaat vaak vergezeld van grote vreugde en veel verrukking. Zij biedt hun ook verlichting onder hun ergste angsten en beproevingen. Zij betekent voor hen zoveel dat zij daarvan voor de hele wereld niet zouden willen scheiden en bij iedere gelegenheid trekken zij zich in hun geest terug om daarover te mediteren tot hun troost en verlichting. Maar de inwonende zonde is erop uit hun dit alles te ontnemen:

 

Nu worden zij door de kracht van de zonde overgehaald om van dit alles afstand te doen. Laat de hemel en een gezegende onsterfelijkheid met de genieting van God Zelf maar gaan als zij dat willen! De zonde moet gediend worden en er moeten maatregelen getroffen worden om de begeerten daarvan te vervullen. Gesteld nu dat iemand in de dingen van deze wereld zo’n hoop koesterde op een grote erfenis of op een koninkrijk dat hij ervan overtuigd is dat die hem niet zal ontgaan, maar dat hij zich daarin uiteindelijk zeker zal verheugen en in het bezit ervan vele dagen lang een gelukkig en roemrijk leven zal leiden.

Veronderstel dat iemand naar hem toegaat en hem zegt: ‘Het is waar: het koninkrijk waarnaar je uitziet is een uitgestrekt en aanzienlijk gebied, vol van alle zegeningen waarnaar je hart uitgaat. Je kunt het ook verkrijgen. Maar kom nu, werp alle hoop en verwachting daarvan weg en kom met mij mee om dienst te nemen bij die en die verdrukkende tiran en zijn slaaf te worden.’ U zult zonder veel moeite toegeven dat hij een vreemde, betoverende macht bij zich moet hebben als die iemand die bij zijn volle verstand is, zou overhalen zijn raad op te volgen.

Toch gaat het zo toe, en nog veel erger zelfs, in de kwestie die we nu behandelen. De zonde zelf kan niet ontkennen dat het Koninkrijk der hemelen waarop de ziel hoopt en dat zij verwacht, heerlijk en uitnemend is. Zij houdt zich er ook niet mee bezig hem te overtuigen dat zijn gedachten daarover ijdel zijn en hem zullen bedriegen. Maar zij haalt hem eenvoudigweg over zijn hoop weg te werpen, zijn Koninkrijk dat hij verwachtte te verachten en dat met geen ander motief dan dat hij een wereldse, wrede, of vuile en zinnelijke begeerte zou dienen. Hier ligt stellig een verborgen effectiviteit waarvan de diepten niet gepeild kunnen worden.141

Afval en de zonde tegen de Heilige Geest

De apostel Petrus laat de overmacht van de strikken van de zonde over de afvalligen daarin zien dat ze hen doet afkeren van ‘de weg der gerechtigheid, nadat zij die gekend hebben’ (2 Petr. 2:21 EV). Op de laatste dag zal blijken dat het iets kwaads en bitters is dat mensen al hun dagen leven in de dienst van de zonde, hun eigen ik en de wereld, terwijl ze weigeren op zoek te gaan naar de wegen van God waartoe zij uitgenodigd worden. Al hebben zij geen ervaring van de uitnemendheid, schoonheid, aangenaamheid en veiligheid van deze wegen, omdat zij bewijzen van God Zelf ontvangen hebben dat het toch werkelijk zo is, zal het weigeren daarvan in het einde bitterheid zijn.142

Maar de toestand van hen is nog veel erger die, in de woorden van de apostel Petrus: ‘de weg der gerechtigheid gekend hebben’, maar door de kracht van de inwonende zonde ‘weer afkeerden van het heilige gebod’ (vgl. 2 Petr. 2:21). Iemand kan dus God verlaten voor de duivel, nadat hij een bepaald onderzoek had ingesteld naar Hem en Zijn dienst. Men kan de hemel voor de hel inruilen, nadat men over het eerste een aantal bemoedigende, verkwikkende gedachten gehad heeft. We kunnen de gemeenschap der heiligen inwisselen voor een kroeg of een bordeel, nadat we in die gemeenschap waren toegelaten en genoten hadden van het aangename gezelschap. We kunnen ervoor kiezen niet meer te wandelen langs zuivere, heldere en rechte paden om ons te wentelen in modder, drank en vuiligheid. Dit is iets om een klacht over aan te heffen. Toch zegeviert deze zonde over afvalligen. Dat gebeurt tegen al hun licht, overtuigingen, ervaringen, belijdenissen, verplichtingen of wat dan ook sterke invloed op hen heeft om hen te houden aan de bekende wegen van gerechtigheid.

Ten slotte laat de inwonende zonde haar overmacht zien door onwedergeborenen over te halen tot een volkomen verwerping van God, zoals Hij geopenbaard is in Christus en van de kracht van al de waarheid van het Evangelie in de zonde tegen de Heilige Geest. Owen wil in dit verband niet breed ingaan op het karakter van deze zonde, ook al omdat er verschillende opvattingen over zijn. Wel zijn allen het erover eens dat hierdoor een einde wordt gemaakt aan alle omgang tussen God en mens met betrekking tot het werk van de genade. Het is een zonde tot de dood.

Hiertoe worden veel mensen gebracht door de hardheid en de blindheid van hun harten. Hierdoor worden zij uiteindelijk buiten het bereik van de genade geplaatst. Zij kiezen ervoor niets meer met God te maken te hebben en God zweert dat zij nooit in Zijn rust zullen ingaan. Zo brengt de zonde de dood voort. Hierdoor wordt iemand ertoe gebracht om het doel waarvoor hij geschapen was vaarwel te zeggen, willens en wetens de middelen waardoor hij kan leren zich te verheugen in God te verwerpen, Hem in het aangezicht te tergen en op die manier in zijn opstandigheid om te komen.

Owen heeft het overzicht in dit hoofdstuk niet gegeven om de overmacht van de inwonende zonde in onwedergeboren mensen uitputtend te behandelen. Hij schenkt slechts aandacht aan enkele aspecten. Wie meer wil weten, zo schrijft hij, moet rondom zich zien naar de goddeloosheid die de wereld vervult en die spiegelen aan wat Paulus in Galaten 5:19-21 de vruchten van het vlees noemt. Hij spitst dat als volgt toe:

 

De wereld is vol damp, vuil en bloed van al deze gruwelen wat betreft hun uiterlijke manifestaties. Maar zij is een lusthof, een paradijs vergeleken met het hart van de mens waarin al die gruwelen ontvangen worden en vorm krijgen. Bovendien worden ieder uur miljoenen afschuwelijker gruwelen geconcipieerd die in de baarmoeder verstikt worden op enkele manieren die hier eerder aan de orde kwamen. Daarom zijn zij nooit in staat iets ter wereld te brengen en het licht te doen zien. Laat men daarom, zo zeg ik, de wet gebruiken als zijn licht en zijn leefregel en deze richting inslaan. Als hij enig geestelijk onderscheidingsvermogen heeft, zal hij in deze zaak snel voldoening vinden.143

 



133. Owen zinspeelt met dit beeld op de grote pestepidemie die in 1665 in Londen uitbreekt en waarbij zeventigduizend inwoners van de stad omkomen (zie de inleiding, blz. 44). Mogelijk heeft Owen de preken die aan deze verhandeling over de inwonende zonde ten grondslag liggen in de tijd van de epidemie of kort daarna in Londen gehouden.

134. In deze zin vinden we een echo van de beroemde eerste vraag van de Kleine Catechismus van Westminster: ‘Wat is het hoogste doel van de mens?’ Antwoord: ‘Het hoogste doel van de mens is om God te verheerlijken en zich eeuwig in Hem te verheugen.’

135. Waarschijnlijk zinspeelt Owen hier op de oude legende dat de pelikaan zijn borst openpikt en zijn jongen voedt met zijn eigen bloed. Deze legende wordt in de Vroege Kerk overgenomen en christelijk ingevuld. De pelikaan geldt dan als het symbool van offerbereidheid, allereerst van Christus Die Zijn leven geeft voor de Zijnen, maar ook van christenen die voor anderen (inclusief hun kinderen) offers van liefde willen brengen.

136. Mogelijk denkt Owen hier aan de macht die de vader van een huisgezin (pater familias) in het oude Rome had over alle gezinsleden. Hij kon besluiten hen ter dood te laten brengen zonder daarvoor gestraft te worden. Dat hield ook in dat hij gezag had over het ongeboren en pasgeboren leven. Hij kon besluiten tot een abortus of tot het te vondeling laten leggen van een pasgeborene. Deze praktijk kwam in het Romeinse Rijk regelmatig voor. Overigens is het onwaarschijnlijk dat Paulus in Rom. 1 tegen dit soort praktijken waarschuwt.

137. Owen zinspeelt hier op een legendarisch motief uit de oudheid dat ook in zijn eigen tijd enige populariteit bezat. Er zou een soort vis bestaan die in het Grieks ‘Echineis’ heette en in het Latijn ‘Remora’ (= ‘Vertrager’). Deze zou een zeilschip dat met volle zeilen vaart, kunnen vertragen of stoppen door het alleen maar aan te raken of zich eraan vast te zuigen.

138. Toespeling op Jes. 17:6.

139. Owen, Works VI, 308.

140. Owen, Works VI, 309-310.

141. Owen, Works VI, 311.

142. Toespeling op 2 Sam. 2:26.

143. Owen, Works VI, 312-313.
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DE OVERMACHT VAN DE ZONDE
EN HAAR VERZET TEGEN DE WET

[image: image]

Owen begint het laatste hoofdstuk van deze verhandeling met het volgende beeld. De kracht van een ommuurde stad kan worden afgemeten aan de aanvallen die zij het hoofd kan bieden zonder overwonnen te worden. Stel nu dat we een bericht horen over een stad die een lang beleg van een machtige vijand heeft doorstaan, maar toch niet ingenomen is. Haar muren hebben te lijden gehad onder zware beschietingen, maar zijn niet vernietigd. Ook al hebben we deze plaats nooit gezien, we komen tot de conclusie dat zij sterk, ja, zelfs onneembaar is.

Dit beeld kan ook toegepast worden op de inwonende zonde. Zij is in staat om het uit te houden en zelfs haar macht te handhaven tegen de sterkste tegenstand. Owen noemt hiervan slechts één voorbeeld: het verzet van Gods wet tegen de zonde. Dat is vaak sterk en verschrikkelijk, maar altijd vruchteloos: de zonde verdraagt al haar aanvallen en wordt daardoor niet overwonnen. Nu heeft de tegenstand van de wet de volgende aspecten.

De wet overtuigt van zonde

Allereerst ontdekt de wet aan de zonde. In de ziel lijkt de zonde op een verborgen, koortsige kwaal in het lichaam. Het feit dat zij onbekend is en onopgemerkt blijft, is een belangrijk middel van haar overwinningskracht. Het is als met verraders in een bepaalde staat: zolang zij verborgen blijven, gaan zij vol energie door met hun snode plannen. Het grootste deel van de mensen in de wereld weet niets van deze kwaal, ja, van de dood van hun zielen. Al zijn ze enigszins onderwezen in de leer hiervan, toch beseffen ze niets van haar kracht.

Zij weten niet hoe ze met haar moeten omgaan als haar doodsvijand. Het is als met iemand die er blijk van geeft niet te weten dat hij koorts heeft, wanneer hij niet zijn best doet om te verhinderen dat de koorts erger wordt. Hier grijpt de wet in. Zij ontmaskert deze vijand en overtuigt de ziel dat zo’n verrader in haar boezem huist: ‘Ik kende de zonde niet dan door de wet. Want ik had niet geweten dat de begeerte zonde was, als de wet niet had gezegd: “Gij zult niet begeren”’ (Rom. 7:7 EV). ‘Ik had niet geweten’, dat wil zeggen: ten volle, helder en duidelijk. Het geweten zal hierover wat verwarde gedachten hebben, maar een mens kan daaruit zijn zonde niet helder en duidelijk leren kennen.

Het geeft iemand eenzelfde zicht op haar als de blinde in het Evangelie kreeg toen zijn ogen voor het eerst werden aangeraakt: ‘Hij zag de mensen als bomen wandelen’ (vgl. Mar. 8:24), dat wil zeggen: onduidelijk en verward. Maar wanneer de wet komt, geeft zij de ziel een duidelijk gezicht van deze inwonende zonde. Nogmaals: ‘Ik had niet geweten’, dat wil zeggen: de diepte daarvan, de wortel, de onuitroeibare neiging van mijn natuur om te zondigen die hier ‘de begeerte’ genoemd wordt. Ik had niet geweten dat dit zonde was, dan alleen door de wet.

Dit doet de wet dus: zij trekt deze verrader uit zijn verborgen schuilhoeken, namelijk de diepste hoeken van de ziel. Wanneer de wet eenmaal komt, is iemand niet meer onbekend met zijn vijand. Als hij nu door hem zal omkomen, dan gebeurt dat openlijk en willens en wetens. Hij kan alleen maar zeggen dat de wet hem voor de zonde waarschuwde, hem daaraan ontdekte, ja, een menigte van verschillende gevoelens tegen hem opriep in de ziel, zoals een politieagent dat doet die een dief of een rover betrapt en hulp oproept om hem te arresteren.

De wet ontdekt niet alleen aan de zonde, maar laat vervolgens ook zien dat zij een heel slechte huisgenote is, die gevaarlijk, ja, verderfelijk is voor de ziel. ‘Is dan het goede’, dat is de wet, ‘mij de dood geworden? Dat zij verre. Maar de zonde is mij de dood geworden; opdat zij zou openbaar worden zonde te zijn; werkende in mij door het goede de dood; opdat de zonde boven mate werd zondigende door het gebod’ (Rom. 7:13). Owen wijst slechts op een aspect van dit belangrijke vers, namelijk het openbaar worden van de zonde door de wet.

 

Zij blijkt zonde te zijn en zij komt openbaar in haar ware gedaante: zij blijkt boven máte zondig te zijn. De wet geeft aan de ziel het vuil en de schuld van deze inwonende zonde te kennen, namelijk hoe groot deze zonde is, hoe walgelijk, wat voor een gruwel, wat voor een vijandschap tegen God en hoe zij door Hem gehaat wordt. De ziel zal haar nooit meer beschouwen als iets kleins, welke gedachten zij daarover tevoren ook had. Daarover is zij ten zeerste verwonderd.

Het is hiermee als met iemand die ontdekt dat hij wat ziekelijk is en een kundige dokter laat halen. Wanneer deze komt, vraagt hij naar zijn oordeel over deze ziekte en deze bekijkt zijn toestand en zegt hem: ‘Helaas, het spijt me voor u, maar uw toestand is heel anders dan u zich indenkt. Uw ziekte is dodelijk en is zo ver voortgeschreden dat zij op uw levensgeest drukt en de hele massa van uw bloed infecteert. Zodoende vrees ik dat u nog slechts zeer weinig uren te leven hebt, tenzij de krachtigste geneesmiddelen gebruikt worden.’

Zo is het ook in dit geval. Iemand kan in zijn geest en zijn geweten wat onrust hebben over de inwonende zonde. Hij merkt dat alles met hem niet zo goed is als het zou moeten zijn, maar dat komt meer door de gevolgen van de zonde en haar voortdurende uitbarstingen dan door de natuur van de zonde zelf, waarmee hij hoopt te worstelen. Maar nu, wanneer de wet komt, laat zij de ziel weten dat haar kwaal dodelijk is en dat zij buitengewoon zondig is, omdat zij de wortel en de oorzaak is van heel haar vervreemding van God. Zo gaat ook de wet verder tegen haar in.144

 

In de derde plaats veroordeelt de wet de persoon of zij laat de zondaar onomwonden weten wat hij te verwachten heeft op grond van deze zonde. Dit is het eigenlijke werk van de wet. Haar ontdekkende functie is slechts een voorbereiding voor haar vellen van het oordeel. De wet is helemaal zichzelf, wanneer zij op de troon zit. Hier vergoelijkt zij haar geding met zondaren niet zoals wij plegen te doen. Maar zij zegt hem onomwonden: ‘Gij zijt de man in wie deze buitengewoon zondige zonde woont en u moet verantwoording afleggen voor de schuld daarvan.’ De wet laat hem weten dat hij vanwege deze zonde onderworpen is aan de vloek en de toorn van de grote God tegen hem. Ja, de wet spreekt op deze grond het vonnis van de eeuwige verdoemenis tegen hem uit. Haar taal is: ‘Blijf in deze toestand en kom om!’ Het laat de ziel niet zonder deze waarschuwing in deze wereld en het zal haar om deze reden niet zonder verontschuldiging laten in de toekomende wereld.

Gevolgen van het vonnis van de wet

Het vonnis van de wet heeft in de vierde plaats ook zijn gevolgen. De wet verontrust de ziel namelijk, jaagt haar schrik aan en laat haar niet de minste rust of vrede genieten nu zij haar zondige huisgenoot onderkomen verschaft. Wanneer de ziel maar toegegeven heeft aan haar bevelen en ervoor gezorgd heeft dat aan haar verlangens wordt voldaan, vliegt de wet daar onmiddellijk op af met de toorn en de schrik van de Heere en doet haar beven en sidderen. Zij zal geen rust hebben, maar lijkt op een arm beest dat een dodelijke pijl in zijn zijde heeft steken, die het onrustig maakt, waar het ook is en wat het ook doet. Ten slotte blijft de wet hier niet staan, zij doodt de ziel ook: ‘(…) maar als het gebod gekomen is, zo is de zonde weder levend geworden, doch ik ben gestorven. En het gebod dat ten leven was, hetzelve is mij ten dood bevonden’ (Rom. 7:9-10). Dat wil zeggen: de wet berooft, doordat zij overtuigt van de aard, de kracht en het verdiende loon van deze inwonende zonde, hem in wie die zich bevindt van al het leven van eigengerechtigheid en hoop waarmee hij zichzelf tevoren op de been hield. Het laat hem als een arm, dood, hulpeloos en hopeloos schepsel achter. Dat alles gebeurt bij het najagen van dat verzet dat zij pleegt tegen deze zonde.

Mogen we nu niet verwachten dat haar macht bedwongen zal worden en haar kracht gebroken, dat zij zal wegkwijnen voor deze slagen van de wet van God? Maar de waarheid is dat de macht en de kracht van de zonde zo groot is, dat het volstrekt anders is. Het is als met Antaeus die volgens de klassieke dichters uit de aarde geboren was. Als iemand dacht hem te doden, doordat hij hem op de grond wierp, kreeg hij bij iedere val nieuwe kracht terug en werd sterker dan tevoren.145 Precies zo is het met elke terugval en terugslag die de wet aan de inwonende zonde toebrengt: de zonde is niet gedood, maar wordt sterker.

Hoe dat komt? In de eerste plaats, omdat zij niet verslagen is. Een overwinning veronderstelt immers twee dingen met betrekking tot de overwonnene: in de eerste plaats verliest hij zijn heerschappij en in de tweede plaats zijn kracht. Zo gaat het met de gewapende sterke held als hij verslagen wordt: hij wordt gebonden en verliest dus zijn kracht. Bovendien worden zijn bezittingen buitgemaakt en verliest hij dus zijn zeggenschap daarover. Maar geen van deze twee dingen overkomt de inwonende zonde door de aanvallen van de wet. Zij verliest geen zier van haar heerschappij of haar kracht door alle slagen die haar worden toegebracht. De wet kan dat niet doen (vgl. Rom. 8:3 EV): zij kan de zonde niet beroven van haar kracht en heerschappij, want hij die ‘onder de wet is, is ook onder de zonde’. Dat wil zeggen: wat voor kracht de wet ook krijgt over het geweten van iemand, zodat hij bang is dat het vonnis en de vloek van de wet hem zouden treffen, wanneer hij zou zondigen, toch regeert en heerst de zonde nog in zijn hart.

Hierom zegt de apostel ook: ‘Want de zonde zal over u niet heersen; want gij zijt niet onder de wet, maar onder de genade’ (Rom. 6:14). Dit geeft duidelijk aan dat ook al is iemand nog zo volledig onderworpen aan het gezag van de wet, hem dat toch niet zal ontslaan van de heerschappij van de zonde. Ja, door al haar inwerken op de ziel, vermeerdert de wet haar ellende en slavernij in plaats van haar te bevrijden uit de heerschappij van de zonde. De ziel is onder de heerschappij van de zonde en blijft mogelijk in haar ellendige toestand in grote zorgeloosheid, zonder de zonde of het oordeel te vrezen.

Wanneer de wet haar in deze toestand aanvalt, op alle manieren die hiervoor genoemd zijn, brengt zij haar in grote moeilijkheden, veel verwarring, vrees en schrik, maar verlost haar in het geheel niet. In dit geval bevindt de ziel zich in vergelijkbare omstandigheden als de Israëlieten toen Mozes zijn boodschap aan Farao gebracht had. Zij waren er zo ver van verwijderd daardoor vrijheid te verkrijgen dat hun slavernij toenam en zij ‘ontdekten dat het er heel slecht met hen voorstond’ (Ex. 5:19 EV). Ja, we zullen ook zien dat de zonde precies hetzelfde doet als Farao in deze geschiedenis. Omdat zij ontdekt dat haar heerschappij verstoord is, wordt haar onderdrukking nog verschrikkelijker en verdubbelt zij de slavendienst van hun zielen.

Daarom is het niet het werk van de wet om de zonde te vernietigen of van die heerschappij te beroven die zij van nature heeft. Zij verliest ook door al deze slagen van de wet niets van haar kracht. Zij gaat door met haar heerschappij en haar kracht.

Zij wordt ook niet vernietigd of verzwakt. Want in de tweede plaats is het er zover vandaan dat zij overwonnen wordt, dat zij alleen maar woedender wordt. Het hele werk van de wet prikkelt de zonde alleen maar, maakt haar woedend en zorgt, als zij de mogelijkheid heeft, dat zij haar kracht met meer energie en geweld aanwendt dan tevoren. De apostel Paulus laat dit uitvoerig zien in Romeinen 7:9-13.

‘Maar’, zal iemand misschien tegenwerpen, ‘weten wij niet uit ervaring dat de prediking van de wet bij velen een verlaten van veel zonden en een verbetering van hun leven bewerkt en de aanleiding is van een krachtige worsteling tegen de uitbarstingen van die andere verdorvenheden die zij nog niet kunnen doden? We kunnen toch ook niet ontkennen dat de kracht van de wet en haar uitwerking groot is, wanneer deze op een behoorlijke manier verkondigd en toegepast wordt aan het geweten.’ Hierop antwoordt Owen het volgende:

 

In de eerste plaats wordt algemeen erkend dat de kracht van de wet van God zeer groot en doeltreffend is. De uitwerking die zij heeft, is groot en zij zal zeker ieder doel bereiken waartoe God haar heeft ingezet. Maar toch is het onderwerpen van de zonde haar werk niet. Zij is door God niet bestemd tot dat doel. Daarom is het voor haar geen oneer als zij niet kan doen wat haar eigenlijke werk niet is (vgl. Rom. 8:3). Vervolgens zien we dat welke uitwerking de wet ook heeft op sommigen, de kracht en de overmacht van de zonde in de meeste mensen zo groot is dat zij helemaal geen indruk op hen maakt. U kunt overal mensen zien die vele jaren in gemeenten leven waar de wet krachtig is gepredikt en toegepast aan de gewetens in overeenstemming met al de bedoelingen waartoe het God behaagt die te gebruiken. Maar zij worden daardoor toch niet één keer bewogen? Zij ontvangen van de slagen daarvan geen diepere indruk dan slagen met een strohalm zouden geven aan een diamant. Zij worden daardoor niet overtuigd, verschrikt, raken daarvan niet onder de indruk en worden er ook niet door onderwezen. Maar zij leven door, net zo doof, onwetend, ongevoelig en zorgeloos alsof hun nooit iets gezegd was over de schuld van de zonde of de schrik des

Heeren. Gemeenten zijn vol van zulke mensen die duidelijk laten zien dat de kracht van de zonde triomfeert over de bediening van de wet. Wanneer enige van de genoemde effecten zich voordoen, komt dat in de derde plaats niet door de kracht van de letter van de wet, maar door de feitelijke werking van de Geest van God, Die Zijn kracht en werking met dat doel gebruikt. We ontkennen ook niet dat de Geest van de Heere in staat is de kracht van de begeerte te beteugelen en te bedwingen wanneer het Hem behaagt. Enkele manieren waarop het Hem behaagt om dat te doen, hebben we al eerder overwogen.

Het vierde punt: ondanks alles wat we kunnen opmerken over de kracht die de wet op de zielen van mensen uitoefent, toch is het volstrekt duidelijk dat de begeerte daardoor niet is overwonnen, bedwongen en gedood. Want hoewel de loop van de zonde een tijdlang teruggedrongen kan worden door de bediening van de wet, toch droogt de bron daarvan door de wet niet uit. Hoewel zij zich een tijdlang terugtrekt en verbergt, gaat het er alleen maar om, zoals ik elders heb laten zien, dat zij zich verwijdert uit een storm en daarna weer terugkeert.

Het is als met een reiziger die onderweg een heftige bui van onweer en regen tegenkomt en onmiddellijk de weg verlaat naar een huis of een boom om daar te schuilen, maar dit is toch niet de reden dat hij zijn reis beëindigt. Zodra de storm voorbij is, keert hij terug om zijn reis voort te zetten. Zo is het ook met mensen die zich in de slavernij van de zonde bevinden. Zij zijn op een weg om hun begeerten na te jagen. De wet komt hun tegemoet in een storm van donder en bliksem uit de hemel en verschrikt en verhindert hen onderweg. Dit maakt dat zij een tijdlang hun tocht onderbreken. Zij zullen snel hun toevlucht nemen tot gebed of levensverbetering om een schuilplaats te vinden voor de storm van toorn waarvan zij vrezen dat die over hun geweten komt. Maar is hun reis nu ten einde? Zijn hun beginselen nu veranderd? Helemaal niet. Zodra de storm voorbij is, begint dat gevoel en de verschrikking die over hen kwam weg te ebben en keren zij weer terug tot hun vroegere reisroute in de dienst van de zonde. Dit was telkens weer het geval met Farao (vgl. Ex. 8vv.).

Vervolgens wordt de zonde op zulke tijden niet overwonnen, maar in een andere richting geleid. Wanneer zij schijnt te vallen onder de macht van de wet, wordt zij inderdaad in een nieuwe bedding geleid. Zij is niet opgedroogd. Gesteld u wilt een dam plaatsen om de stromen van een rivier tegen te houden, zodat u geen water door de oude rivierloop en bedding laat doorgaan. Maar het water breekt langs een andere weg naar buiten en laat alle stromen in een nieuwe richting lopen. In dat geval zult u niet zeggen dat u die rivier drooggelegd hebt, ook al zou iemand die naar de oude bedding komt kijken misschien denken dat het water helemaal weg is.

Zo is het ook in dit geval. Mogelijk gaan de stromen voort in openlijke zinnelijkheid en goddeloosheid, in dronkenschap en verdorvenheid. De prediking van de wet plaatst een dam om deze stromen tegen te houden. Het geweten van zo iemand wordt verschrikt en hij durft niet te wandelen op de wegen waarop hij zich vroeger begeven heeft. Zijn makkers in de zonde merken dat hij zich niet op zijn oude manier gedraagt en beginnen hem uit te lachen als iemand die bekeerd is en stipt in zijn levenswandel wordt. Zelfs belijdende christenen beginnen overtuigd te raken dat er sprake is van een werk van God in zijn hart, omdat ze zien dat zijn oude stromen opgedroogd zijn.

Maar als er alleen een werk van de wet in hem werkzaam geweest is, is er een dam in zijn stroom opgeworpen, maar de bron van zonde is niet opgedroogd, alleen zijn de stromen daarvan in een andere richting geleid. Het kan zo zijn dat deze man overvallen is door andere meer verborgen zonden of zonden van een meer geestelijk karakter. Of anders, als hij ook daarvan verschoond is gebleven, zal de hele kracht van begeerte en zonde er gaan wonen in eigengerechtigheid en daardoor even vuile stromen naar buiten storten als op welke andere manier dan ook. Dus zal de inwonende zonde, ondanks het hele werk van de wet op de zielen van mensen, toch levend in hen blijven. Dat is een ander bewijs van haar grote kracht en sterkte.146

Voer de strijd niet in eigen kracht!

Owen zet zijn betoog nu voort door enkele andere bewijzen van dezelfde waarheid langs te gaan. Allereerst wijst hij op de intense inspanningen van mensen die onbekend zijn met de gerechtigheid van Christus om de zonde te beteugelen en te doden. Al deze inspanningen zijn vruchteloos en zij zijn dus een bewijs van de grote macht en kracht die de zonde bezit. Mensen die geen kracht tegen de zonde hebben, kunnen toch gevoelig voor de macht van de zonde gemaakt worden.

De manier waarop ze voor het merendeel tot deze kennis komen, is door een eerder besef dat zij hebben van de schuld van de zonde. Dit hebben mensen door het licht van hun geweten. Zij kunnen het niet vermijden. Dit is niet iets waarin zij te kiezen hebben. Of ze nu willen of niet, zij kunnen alleen maar weten dat de zonde slecht is en dan zoiets slechts dat het hen blootstelt aan het oordeel van God. Dit geeft aan het verstand en geweten van sommigen zoveel bittere gevoelens dat zij met ontzag vervuld zijn en niet durven zondigen zoals zij zouden willen.

Doordat zij vol ontzag zijn door een besef van de schuld van de zonde en de schrik van de Heere, beginnen mensen te proberen zich te onthouden van de zonde, tenminste van zulke zonden waarover zij het meest verschrikt zijn. Terwijl zij dit doel voor ogen hebben, begint de macht en de kracht van de zonde zich aan hen bekend te maken. Zij beginnen te ontdekken dat er iets in hen is wat zij niet in hun eigen macht hebben. Ondanks hun goede voornemens en goede bedoelingen zondigen zij immers nog steeds en dat in die mate of op die manier dat hun geweten hun laat weten dat zij daardoor voor eeuwig moeten omkomen. Dit zet hen aan tot eigen inspanningen om de uitbarsting van de zonde te onderdrukken, omdat zij niet gerust kunnen zijn tenzij zij dat doen en ook geen rust en vrede vanbinnen hebben.

Omdat zij nu onkundig zijn van de enige weg waardoor de zonde gedood kan worden – dat is door de Geest van Christus – besluiten zij tot veel manieren om die in hun eigen kracht te onderdrukken of zelfs te doden. Zo zijn zij ook onkundig van de enige weg waardoor gewetens die beladen zijn met de schuld van de zonde tot rust gebracht kunnen worden: namelijk door het bloed van Christus. Daarom proberen zij door vele andere middelen dat doel te bereiken, maar dat is tevergeefs. Want niemand kan door eigen pogingen vrede met God verkrijgen.

Geloften zijn ontoereikend

Owen schenkt vervolgens aandacht aan enkele manieren waarop deze mensen proberen de macht van de zonde die hen onrustig maakt te onderdrukken en ook het feit dat zij zelf niet in staat blijken die te overwinnen. In de eerste plaats zullen zij zichzelf door geloften verplichten afstand te doen van die zonden waarvan zij het meeste last hebben ondervonden en waarover zij daarom het meest verslagen zijn. De psalmdichter laat zien dat dit een belangrijk middel is waardoor valse en huichelachtige mensen proberen zichzelf te bevrijden uit moeiten en verwarring. Zij doen beloften aan God en dat noemt hij: ‘Zij vleien Hem met hun mond’ (vgl. Ps. 78:36).

 

Zo is het ook in dit geval. Zij hebben zich zojuist geërgerd aan de schuld van een zonde waardoor zij door de kracht van hun verleidingen mogelijk herhaaldelijk overvallen zijn. Nu doen zij een gelofte en beloven dat zij die zonde niet opnieuw zullen bedrijven, tenminste gedurende zo’n periode als waartoe zij zich beperken. Deze handelwijze is hun voorgeschreven door sommigen die voorgeven inzake deze plicht leiding te geven aan hun geweten. Nu ze zich hiervan bewust zijn, maakt dit dat ze over zichzelf waken met betrekking tot de uiterlijke daad van de zonde waarmee zij bestookt worden.

Dus heeft dat een van deze twee gevolgen: of zij onthouden zich daarvan gedurende de tijd die zij daarvoor gesteld hebben, of zij doen dat niet. Gesteld dat zij dat niet doen – iets wat zelden voorkomt – dan gebeurt dat vooral als het een zonde betreft die een bijzondere wortel heeft in hun karakter en hun gestel en die doordat zij voortdurend bedreven werd, zich ontwikkeld heeft tot een gewoonte. Als dan een passende verzoeking op hen afkomt, neemt hun zonde toe en daarmee ook hun angst en raken zij jammerlijk ontmoedigd bij het plegen van enig verzet tegen die zonde.

Zodoende gebeurt meestal het volgende: na één, twee of meer vergeefse pogingen geven zij elke strijd op, omdat zij geen andere manier kennen om de zonde te doden dan daartegen een gelofte af te leggen en die gelofte te houden in eigen kracht. Zo worden zij helemaal de dienaren van de zonde, omdat ze alleen maar door uiterlijke overwegingen worden tegengehouden zonder enige ernstige pogingen tot een herstel.

Of laten we in de tweede plaats veronderstellen dat zij succes hebben in hun voornemen en gedurende de vastgestelde tijd zich onthouden van dadelijke zonden. Dan heeft dat gewoonlijk een van deze twee gevolgen: of zij denken dat zij hun plicht goed vervuld hebben en nu op zijn minst een tijdlang een beetje kunnen toegeven aan hun verdorvenheden en begeerten. Maar dat betekent wel dat zij zo opnieuw verwikkeld raken in dezelfde strikken van de zonde als vroeger. Het is ook mogelijk dat zij denken dat hun gelofte hen voor de zonde bewaard heeft en brengen zo een offer aan hun eigen strik en net door hun eigen gerechtigheid op te richten tegenover de genade van God. Dit is er zo ver vandaan dat de inwonende zonde daardoor verzwakt wordt, dat het haar juist versterkt in haar wortel en in haar beginsel, zodat zij hierna in de ziel in zorgeloosheid kan regeren.

Welnu, op zijn best is het grootste succes dat we ons kunnen voorstellen bij deze manier van omgaan met de zonde alleen maar het bedwingen van sommige van haar uiterlijke uitbarstingen. Die dragen niets bij tot de verzwakking van haar kracht. Zodoende zijn zulke mensen met al hun pogingen er heel ver van verwijderd bevrijd te worden van de inwendige, afbeulende, brandende, verontrustende en verwarrende macht van de zonde.

Dit is de toestand van de meeste mensen die in slavernij gehouden worden onder de kracht van hun overtuigingen. De hel, de dood en de toorn van God worden voortdurend aan hun gewetens voorgesteld. Dit zorgt ervoor dat zij zich met al hun kracht inspannen tegen die zonde die het meest hun gewetens ontzet en hun vrees het meest doet toenemen, dat wil zeggen: tegen de feitelijke uitbarsting van die zonde. Want meestal voelen zij zich veilig terwijl zij daarvan bevrijd zijn, al is de zonde ondertussen voortdurend bezig het hart in beroering te brengen en te bezoedelen.

We kunnen dat vergelijken met open zweren. Medicijnen die de kwaal uitwendig bestrijden, kunnen de huid aan de oppervlakte genezen en beletten dat hun verderf naar buiten komt. Maar het resultaat daarvan is dat zij ervoor zorgen dat zij vanbinnen voortwoekeren en hoewel zij niet zo walgelijk en weerzinwekkend zijn als tevoren, blijken zij toch veel gevaarlijker te zijn. Zo is het ook met dit afweren van de kracht van de verdorvenheid door de geloften van mensen daartegen. Dan zijn de uiterlijke uitbarstingen mogelijk een tijdlang beteugeld, maar de inwendige wortel en het beginsel zijn allerminst verzwakt. Meestal is dit de uitkomst van deze manier van doen: dat de zonde meer kracht gekregen heeft en door de beteugeling van haar vrijheid razend gemaakt is. Daardoor verbreekt ze al haar grenzen en betovert de ziel tot allerlei vuile gruwelen. Dat is nu juist het beginsel van de meeste zichtbare vormen van afval die we in de wereld kennen (vgl. 2 Petr. 2:19-20).147

 

Volgens Owen vergelijkt de Heilige Geest zondaren vanwege het afschuwelijke, woeste en giftige karakter van deze inwonende zonde met leeuwen, beren en adders (vgl. Jes. 11:6-9). Nu is dit de voortreffelijkheid van de genade van het Evangelie dat zij de aard en de innerlijke beginselen van deze overigens felle en ongetemde dieren verandert door de wolf te maken tot een geitenbokje, de leeuw tot een lam en de berin tot een koe. Wanneer dit werkelijkheid geworden is, kunnen zij gerust vertrouwd worden, want: ‘een klein kind zal ze leiden’. Maar deze pogingen om zichzelf te verbeteren veranderen de natuur helemaal niet, maar beteugelen alleen hun uiterlijke gewelddadigheid. Wie een leeuw of een wolf vangt en hem opsluit, zodat hij niet kan roven en doden, kan zeker verwachten dat hij op een of ander moment zijn banden zal breken en weer tot zijn vroegere manieren van roof en geweld zal vervallen, omdat zijn innerlijke gewelddadigheid nog in hem blijft. Het opsluiten verandert zijn natuur echter niet, maar beteugelt alleen zijn woede om openlijk zijn prooi te bemachtigen. Zo is het ook in dit geval: alleen genade verandert het hart en neemt dat vergif en die onstuimigheid weg die zich van nature in de mensen bevindt. De pogingen van de mens zelf bedwingen hen alleen als het gaat om enkele uitwendige uitbarstingen.

Uiterlijke plichten zijn niet afdoende

Maar behalve alleen geloften – tezamen met de nodige waakzaamheid om zich daaraan te houden door de gewone middelen op een verstandige manier te gebruiken – hebben mensen zich ook toegelegd op andere bijzondere manieren om de zonde te doden. Dit is de grondslag van alles wat een schijn van wijsheid en godsdienst heeft in het pausdom: hun tijden van gebed en vasten, hun opsluiten van zichzelf in een klooster, hun pelgrimages, boetedoeningen en middelen om zichzelf te kastijden komen alle voort uit deze wortel.148

Owen wil het in dit verband niet hebben over de ontelbare onheilen die met deze manieren van eigen uitvinding om de zonde te doden gepaard zijn gegaan en hoe zij alle veranderd zijn in middelen, gelegenheden en gunstige aanleidingen om te zondigen. Hij wil ook geen aandacht schenken aan de verschrikkelijke huichelarij die klaarblijkelijk de meesten van hen aankleeft die deze uiterlijke plichten praktiseren. Ook gaat het hem niet om dat bijgeloof dat al deze dingen in leven houdt, omdat het iets is wat vastgeklonken is in het karakter en in de natuur van sommigen, bij anderen ingeprent door diepgewortelde vooroordelen, terwijl het door nog weer anderen aanvaard is vanwege wereldlijke voordelen die zij bieden.

Maar Owen veronderstelt dat het beste wat we hiervan kunnen maken, is dat het een door henzelf verzonnen plan blijkt te zijn van mensen die onbekend zijn met de gerechtigheid van God om de kracht van de inwonende zonde te beteugelen. Het is bijna niet te geloven tot welke vreselijke zelfkastijdingen en welk gruwelijk lijden dit plan mensen heeft gebracht. Ongetwijfeld, hun blinde ijver en bijgeloof zullen in het oordeel opstaan en de afschuwelijke luiheid en nalatigheid veroordelen van de meesten van hen aan wie de Heere het zaligmakende licht van het Evangelie heeft geschonken.

Maar wat is het einde van deze dingen? De apostel geeft ons hiervan een korte verklaring in Romeinen 9:31-32. Zij komen niet tot de gerechtigheid waarnaar zij streven. Zij bereiken de gelijkvormigheid aan de wet niet. De zonde is niet gedood en de kracht daarvan niet verzwakt. Maar wat de zonde dan verliest aan zinnelijke, vleselijke genoegens, vult zij heel gemakkelijk weer aan met blindheid, duisternis, bijgeloof, eigengerechtigheid, innerlijke trots en verachting van het Evangelie en zijn gerechtigheid. Zij heerst in hen niet minder dan in de meest losbandige zondaren in de wereld.

Ten slotte kan de kracht, uitwerking en macht van deze wet van de zonde nog verder aangetoond worden doordat zij in de ziel leeft en daarin aanwezig is ondanks de wond die haar is toegebracht in de eerste bekering van de ziel tot God en in het voortdurend verzet dat daartegen wordt aangewend door genade. Dit vindt Owen echter het thema van een afzonderlijke verhandeling. In dezelfde richting gaat wat hij te zeggen heeft over de praktische toepassingen van deze hele verhandeling.

Maar dingen als ootmoed, zelfvernedering, waakzaamheid, ijver en het zich wenden tot de Heere Jezus Christus om hulp te krijgen, zijn volgens hem al verspreid door de hele verhandeling aan de orde geweest. Daarom gaat hij er nu niet breder op in. Wanneer het gaat om het doden van de inwonende zonde, verwijst hij naar de korte verhandeling die hij hierover eerder heeft geschreven en die in het hierna volgende deel wordt vertaald en samengevat. Owen sluit deze verhandeling af met de bekende lofverheffing uit Judas, vers 25: ‘De alleen wijze God onze Zaligmaker, zij heerlijkheid en majesteit, kracht en macht, beide nu en in alle eeuwigheid. Amen.’

 



144. Owen, Works VI, 314-315.

145. Volgens de Griekse mythe was Antaeus de zoon van Poseidon (de god van de zee) en Gaia (de godin van de aarde). Als hij op ‘moeder aarde’ geworpen werd, kreeg hij van haar voortdurend nieuw leven en nieuwe kracht. Uiteindelijk werd hij verslagen door de halfgod Hercules die zijn geheim ontdekte en hem in de lucht wierp en daar doodde.

146. Owen, Works VI, 317-318.

147. Owen, Works VI, 319-320.

148. De puriteinen zijn in het algemeen fel antirooms. Zie blz. 399 n. 26.



Deel 4
HET DODEN VAN DE ZONDE
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DE BIJBELSE FUNDERING
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De uitvoerige titel van deze verhandeling luidt:


Het doden van de zonde in de gelovigen: de noodzaak en de aard daarvan en de middelen die ervoor gebruikt worden, tezamen met de oplossing van verschillende gewetensgevallen die daarop betrekking hebben.1



Aan de behandeling van dit thema wil Owen van meet af een Bijbelse fundering geven. Die vindt hij in deze woorden van Paulus: ‘Indien gij door de Geest de daden van het lichaam doodt, zo zult gij leven’ (Rom. 8:13 EV). Het begin van dit hoofdstuk uit de brief aan de Romeinen vat kort samen wat het betekent dat de gelovigen door het geloof rechtvaardig zijn voor God en welke zegeningen en voorrechten hieruit voortvloeien. Vanaf vers 4 laat de apostel zien wat dit met name wil zeggen voor de heiliging en de vertroosting van de gelovigen.

Onder de argumenten die hij aanvoert om heilig te leven, neemt het vers dat de grondslag vormt voor deze verhandeling – vers 13 dus – een belangrijke plaats in. Dat vers begint met de typering van de levensweg die de volstrekte tegenstelling vormt met die van de heiliging. De beginwoorden luiden namelijk: ‘Want indien gij naar het vlees leeft, zo zult gij sterven.’ Owen zegt in dit verband dat het niet zijn bedoeling is om uitvoerig uit te leggen wat ‘naar het vlees te leven’ betekent en wat het is om te ‘sterven’. Aan deze uitdrukkingen schenkt hij alleen aandacht als dat van belang is om het slot van de tekst scherper in beeld te krijgen. Alle nadruk legt hij namelijk op die laatste woorden: ‘Indien gij door de Geest de daden van het lichaam doodt, zo zult gij leven.’ Owen signaleert dat deze korte zin vijf belangrijke elementen bevat:

 

1. Er wordt een plicht voorgeschreven: ‘Dood de daden van het lichaam’.

2. De mensen worden aangewezen aan wie dit wordt voorgeschreven: ‘Gij!’; ‘Indien gij doodt’.

3. Aan het vervullen van deze plicht wordt een belofte toegevoegd: ‘Gij zult leven.’

4. De oorzaak of de middelen om deze plicht te volbrengen worden aangegeven, namelijk de Heilige Geest: ‘Indien gij door de Geest’.

5. Het voorwaardelijk karakter van de hele probleemstelling komt in deze tekst naar voren waarin de plicht, de middelen en de belofte begrepen liggen: ‘Indien gij door de Geest de daden van het lichaam doodt’.2

 

Vervolgens werkt Owen deze elementen in dit hoofdstuk verder uit. Hierbij verandert hij de volgorde enigszins en laat een viertal van deze onderdelen telkens uitlopen op een stelling. Deze vier stellingen bepalen de structuur van de rest van zijn verhandeling.

Het voorwaardelijk karakter

Het eerste wat ons opvalt in de woorden van de tekst, is dat zij onder een voorwaardelijk voorteken staan: ‘Maar indien gij (…).’ Nu kan het voegwoord ‘indien’ verschillende betekenissen hebben. Hier wordt het vooral gebruikt om de zekerheid van de samenhang en het verband tussen de dingen waarover het hier gaat aan te duiden. De tekst wil dus zeggen: ‘Als u de daden van het lichaam (= de zonden) op de juiste wijze doodt, dan zult u zeker leven.’ Iets vergelijkbaars kunnen we bijvoorbeeld ook tegen een zieke zeggen: ‘Als je zo’n drankje zult nemen of dat geneesmiddel zult gebruiken, dan zul je beslist gezond worden.’ Er is een onlosmakelijk verband tussen het innemen van het drankje en weer gezond worden. Hetzelfde wordt in feite in onze tekst gezegd: ‘Je zult alleen echt leven op voorwaarde dat je door de Geest de zonde die in je woont, doodt!’

Nu kunnen dingen op verschillende manieren met elkaar in verband staan. We kunnen bijvoorbeeld denken aan het verband van oorzaak en gevolg of aan dat van middel en doel. Het gaat hier strikt genomen niet om het verband tussen oorzaak en gevolg. Dan zou ons doden van de zonde de oorzaak zijn van ons leven met God en voor God. Maar dat kan niet, want ‘het eeuwige leven is de genadegave van God door Jezus Christus’ (vgl. Rom. 6:23). De genade van God is de enige oorzaak van alle geestelijk leven. Daarom gaat het hier om een verband tussen middel en doel. God heeft dit middel (het doden van de zonde) aangewezen om dat doel (het leven) te verkrijgen dat Hij uit vrije genade beloofd heeft. Hij belooft hier dus: ‘Als u deze middelen goed gebruikt, zult u dat doel zeker bereiken. Als u de zonde op de juiste wijze doodt, zult u leven.’ Dit is de belangrijkste beweegreden en de voornaamste aansporing tot de plicht van het doden van de zonde die hier wordt voorgeschreven.

Het gaat om gelovigen

Het volgende dat we in de woorden van de tekst tegenkomen, zijn de mensen aan wie deze plicht wordt voorgeschreven. Dat wordt aangeduid in het woord ‘gij’: ‘Indien gij doodt’. Dat wil in het licht van het tekstverband zeggen: U gelovigen; u voor wie er ‘geen verdoemenis is’ (vs. 1); u die ‘niet in het vlees zijt, maar in de Geest’ (vs. 9); u die ‘levend gemaakt bent door de Geest van Christus’ (vs. 10-11); aan u is deze plicht voorgeschreven! Als we deze plicht meteen opdringen aan iemand anders – bijvoorbeeld onbekeerden of schijngelovigen – is dat alleen maar een duidelijke vrucht van het soort bijgeloof en de eigengerechtigheid waarvan de wereld vol is. Dat is nu precies het belangrijkste werk en doel van ernstige, godsdienstige mensen die onbekend zijn met de werkelijke betekenis van het Evangelie (vgl. Rom. 10:3-4; Joh. 15:5). Deze beschrijving van de mensen over wie het hier gaat – gelovigen dus – tezamen met de voorgeschreven plicht – het doden van de zonde – is de belangrijkste grondslag van deze verhandeling. Owen vat dit samen in de volgende fundamentele stelling:

 

De meest uitnemende gelovigen, die zeker weten dat zij bevrijd zijn van de veroordelende kracht van de zonde, moeten zich toch al hun dagen inspannen de inwonende kracht van de zonde te doden.3

De ‘bewerkende oorzaak’ ligt bij de Heilige Geest

De voornaamste oorzaak waardoor het volbrengen van deze plicht bewerkt wordt,4 is de Geest: ‘Indien gij door de Geest (…).’ De Geest is hier Dezelfde als Degene Die in vers 11 genoemd wordt de Geest van Christus, de Geest van God, Die ‘in ons woont’ (vs. 9); Die ons ‘levend maakt’ (vs. 11); ‘de Heilige Geest’ (vs. 14); de ‘Geest van de aanneming’ (vs. 15); ‘de Geest Die voor ons bidt’ (vs. 26). Alle andere manieren van het doden van de zonde zijn tevergeefs. Alle andere hulpbronnen laten ons hulpeloos. Dit werk moet gedaan worden door de Heilige Geest. Mensen kunnen, zoals de apostel te kennen geeft (vgl. Rom. 9:30-32), dit werk op zich nemen door andere middelen te gebruiken, bijvoorbeeld door te bouwen op hun eigen werken. Dat hebben zij altijd gedaan en doen dat nog steeds. Maar zo zegt Paulus: ‘Dit is het werk van de Geest; door Hem alleen moet dit gedaan worden en daar komt geen enkele andere kracht aan te pas.’ Dat brengt Owen tot zijn tweede fundamentele stelling:

 

Het doden van de zonde door eigen kracht, die uitgeoefend wordt op manieren die eigen verzinsels zijn met als resultaat een vorm van eigengerechtigheid, dat is de kern en het wezen van alle valse godsdienst in de wereld.5

De plicht: het doden van de zonde

Vervolgens gaat het hier ook over de plicht zelf: ‘Dood de daden van het lichaam.’ We moeten bij dit punt drie vragen beantwoorden: (1) Wat wordt bedoeld met ‘het lichaam’? (2) Wat met ‘de daden van het lichaam’? en (3) Wat met ‘het doden’ daarvan? Allereerst is duidelijk dat ‘het lichaam’ in het slot van dit vers hetzelfde is als ‘het vlees’ in het begin daarvan: ‘Indien gij naar het vlees leeft, zo zult gij sterven; maar indien gij (…) de daden van het lichaam – dat wil zeggen: ‘de daden van het vlees’ – doodt, zo zult gij leven’ (vgl. Rom. 8:13). ‘Het lichaam’ staat hier dus voor die verdorvenheid en zondigheid van onze natuur die voor het grootste deel zetelen in het lichaam en ook van het lichaam gebruikmaken. Juist de leden van het lichaam worden daardoor immers dienstbaar gemaakt tot ongerechtigheid (vgl. Rom. 6:19). Het is dus de inwonende zonde, het verdorven vlees of de zondige begeerte die hier bedoeld wordt. Anders gezegd: ‘Het lichaam’ is hier hetzelfde als ‘de oude mens’ of ‘het lichaam der zonde’ (vgl. Rom. 6:6).

Maar de uitdrukking beperkt zich in de Bijbel niet slechts tot het zondige deel van ons bestaan. Zij kan ook gebruikt worden voor onze hele persoon in zijn verdorvenheid en als de zetel van zondige begeerten en gevoelens die volstrekt uit balans zijn. Vervolgens gaat Owen in op ‘de daden van het lichaam’. Het woord dat hier in de oorspronkelijke tekst gebruikt wordt, duidt vooral de uiterlijke handelingen aan: ‘De werken van het vlees’, zoals de apostel ze ergens anders noemt (Gal. 5:19). Daar wordt ook gezegd dat die voor iedereen duidelijk zijn en er wordt ook een opsomming van gegeven.

Welnu, hoewel alleen de uiterlijke daden hier uitdrukkelijk genoemd worden, worden toch vooral de inwendige en dieperliggende oorzaken bedoeld. De ‘bijl moet aan de wortel van de boom gelegd worden’ (vgl. Matth. 3:10). Dat wil zeggen: de daden van het vlees moeten gedood worden in de oorzaken waaruit zij voortkomen. Paulus noemt ze hier ‘daden’, want daar is iedere boze begeerte op gericht. Al vat die begeerte immers alleen maar het plan op en blijkt zij te sterven, voordat zij tot volle rijpheid komt, het is haar bedoeling een volmaakte zonde voort te brengen.

Nu heeft de apostel zowel in het zevende als in het begin van dit achtste hoofdstuk van de brief aan de Romeinen gehandeld over de inwonende boze begeerte en de zonde als de bron en de oorsprong van alle zondige handelingen. Maar hier duidt hij haar vernietigende uitwerking aan, door de daden te noemen waarin zij zich uit. Het gaat bij ‘de daden van het lichaam’ dus om hetzelfde als bij ‘het bedenken van het vlees’ (vgl. Rom. 8:6), ‘de wijsheid van het vlees’, ‘de hartstochten en de begeerlijkheden van het vlees’ (Gal. 5:24 EV), zoals zij zich uiten in allerlei zondige daden en de vruchten.

Ten slotte gaat Owen in op het woord ‘doden (van de zonde)’: ‘Indien gij (de daden van het lichaam) doodt’. Dit is een overdrachtelijke uitdrukking die ontleend is aan het ter dood brengen van een mens of een ander levend wezen. Het betekent dat hem al zijn kracht en sterkte ontnomen wordt, zodat hij uit zichzelf niets meer kan doen of tot stand kan brengen. Zo is het ook hier. De inwonende zonde wordt vergeleken met een mens, een levend mens die ‘de oude mens’ genoemd wordt met al zijn geestvermogens, wijsheid, vaardigheden, spitsvondigheid en kracht. Deze oude mens moet volgens de apostel gekruisigd en ter dood gebracht worden. Dat wil zeggen dat al zijn kracht, energie en vermogens om de zonde ook daadwerkelijk voort te brengen door de Geest moeten worden weggenomen.

Nu is de inwonende zonde volkomen gedood en omgebracht door het kruis van Christus. Hij heeft dat gedaan om de zaligheid te verdienen en bij wijze van voorbeeld. Daarom staat er dat ‘de oude mens met Christus is gekruisigd’ (vgl. Rom. 6:6) en dat wij zelf ‘gestorven zijn met Hem’ (vgl. Rom. 6:8). Dat gebeurt aanvankelijk heel reëel in de wedergeboorte (vgl. Rom. 6:3-5), wanneer een grondbeginsel in onze harten geplant is dat tegengesteld is aan de inwonende zonde (vgl. Gal. 5:17) en haar vernietigt. Maar het hele proces van het doden wordt gedurende heel ons leven geleidelijk aan voortgezet, totdat het ten slotte voltooid is. Daarom luidt de derde fundamentele stelling:

 

De gelovigen hebben de voortdurende plicht om de inwonende zonde die overgebleven is in onze sterfelijke lichamen te doden, zodat zij niet de levenskracht bezit om de werken of daden van het vlees voort te brengen.6

De belofte: u zult leven

Aan deze plicht is de belofte van het leven verbonden: ‘Gij zult leven.’ Het leven dat hier beloofd wordt, staat tegenover de dood waarmee in het vorige gedeelte van de zin gedreigd wordt: ‘Indien gij naar het vlees leeft, zult gij sterven.’ Paulus drukt dat ook zo uit: ‘U zult uit het vlees verderfenis maaien’ (Gal. 6:8) of vernietiging door God.

Nu kan het woord ‘leven’ mogelijk niet alleen ‘eeuwig leven’ betekenen, maar ook ‘het geestelijke leven in Christus’ dat wij hier al ontvangen. Dan bedoelt Owen niet zozeer het wezen van het geestelijke leven, want dat genieten de gelovigen al, maar gaat het hem vooral om de vreugde, troost en kracht van het eeuwige leven. Daarover zegt de apostel in een ander verband: ‘Want nu leef ik, indien u vast staat’ (1 Thess. 3:8 EV). Dat wil zeggen: ‘Hierdoor leef ik op! Hierdoor zal ik vreugde en troost in mijn leven genieten.’ Zo is het ook als u de zonde doodt: ‘U zult leven en een goed, krachtig en aangenaam geestelijk leven leiden, terwijl u hier op aarde bent en het eeuwige leven hierna verkrijgen.’ Daarom voegt Owen als een laatste motief voor de plicht om de zonde te doden hieraan toe:

 

De sterkte, de kracht en de troost van ons geestelijke leven hangen af van het doden van de daden van het vlees.7

 



1. Owen, Works VI, 1. Owen, Overcoming Sin, 39 geeft een facsimile van de titelpagina van de eerste druk.

2. Owen, Works VI, 5-6.

3. Owen, Works VI, 7.

4. Owen gebruikt hier de uitdrukking ‘werkende oorzaak’ (‘efficient cause’). Dat is een term uit de wijsbegeerte van de beroemde Griekse filosoof Aristoteles (384-322 v.Chr.). Hij onderscheidt vier verschillende soorten oorzaken, die elk het antwoord zijn op een verschillende vraag: 1. de materiële oorzaak (Waar is het van gemaakt?); 2. de formele oorzaak (Wat is de vorm of het wezen hiervan?); 3. de ‘bewerkende’ oorzaak (Wie heeft het gemaakt of bewerkt?) en de uiteindelijke of finale oorzaak (Met welk doel is het gemaakt of gebeurd?). Aristoteles heeft veel invloed uitgeoefend op belangrijke middeleeuwse theologen, zoals Thomas van Aquino (1225- 1274), en op veel orthodoxe theologen uit de zeventiende eeuw. Ook Owen ontleent regelmatig begrippen en ideeën aan Aristoteles en Thomas.

5. Owen, Works VI, 7.

6. Owen, Works VI, 8.

7. Owen, Works VI, 9.
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[image: image]

Nu Owen deze Bijbelse fundering gelegd heeft en daaruit een aantal stellingen heeft afgeleid, komt hij tot de eerste hoofdgedachte van zijn verhandeling:

 

De meest uitnemende gelovigen, die verzekerd zijn dat zij bevrijd zijn van de veroordelende kracht van de zonde, moeten zich er niettemin voor inzetten al hun dagen de inwonende kracht van de zonde te doden.8

 

De apostel zegt immers: ‘Dood dan uw leden die op de aarde zijn’ (Kol. 3:5). ‘Tot wie spreekt hij hier?’ vraagt Owen. Tot hen die opgewekt waren met Christus (vs. 1); tot hen die gestorven waren met Hem (vs. 3) en tot hen wier leven Christus was en die met Hem zouden geopenbaard worden in heerlijkheid (vs. 4). Daarom luidt de Bijbelse boodschap:

 

Dood uw inwonende zonde.
Maak het uw dagelijks werk.
Wees er altijd mee bezig, zolang u leeft.
Houd geen dag met dit werk op.
Dood de zonde of ze zal u doden.9

 

Het feit dat wij met Christus gestorven en met Hem levend gemaakt zijn, zal ons geen vrijstelling geven van deze taak. Onze Zaligmaker vertelt ook hoe Zijn Vader iedere ‘rank in Hem’ die vrucht draagt, behandelt, elke echte en levende rank dus: ‘Hij reinigt die, opdat zij meer vrucht draagt’ (vgl. Joh. 15:2). Hij snoeit haar en dat niet een of twee dagen, maar zolang zij een rank is in deze wereld. De apostel bericht ons wat zijn gewoonte was: ‘Maar ik bedwing mijn lichaam en breng het tot dienstbaarheid’ (1 Kor. 9:27). ‘Ik doe dat dagelijks,’ zo zegt hij, ‘het is mijn levenswerk. Ik laat het niet na. Dit is mijn plicht.’

Dit was de taak en de plicht van Paulus, de man die zo boven de gewone gelovigen begiftigd was met genade, openbaringen en vertroostingen. Als dat het dagelijks werk was van zo iemand, welke grond zouden wij dan hebben om onszelf vrijstelling te verlenen van deze taak en plicht zolang we in deze wereld zijn? Owen laat nu een kort overzicht volgen van de motieven die hiervoor gelden.

Zonde die altijd blijft, moet altijd gedood worden

Het eerste motief is dat de inwonende zonde altijd blijft bestaan, zolang wij in deze wereld zijn. Daarom moet zij altijd gedood worden. Owen wil zich hier niet uitvoerig bezighouden met de ijdele, dwaze en domme woordentwisten van mensen over het volmaakt houden van de geboden van God, over een toestand van volkomenheid in dit leven en van een totale en volledige afsterving van de zonde. Mensen die deze gruwelijke gedachten aanhangen, hebben hoogstwaarschijnlijk nooit geweten wat het houden van zelfs maar één van Gods geboden inhoudt. Bovendien is hun ‘volmaaktheid’ verre van volmaakt: op onderdelen van de wet zijn ze niet volkomen gehoorzaam en hun verlangen naar algehele gehoorzaamheid is niet oprecht.10

Anderen die het in onze dagen over volmaaktheid hebben, schrijft Owen, zijn wijzer. Zij zeggen dat die bestaat in het geen verschil weten tussen goed en kwaad. Niet dat ze zo volmaakt zijn in de dingen die wij goed noemen, maar alles is voor hen hetzelfde, of we het nu als goed of kwaad aanduiden. Dat betekent in wezen dat de grootste goddeloosheid hun volmaaktheid is.11 Weer anderen hebben nog een andere weg naar volmaaktheid ontdekt. Zij ontkennen de erfzonde en de inwonende verdorvenheid en passen de geestelijkheid van de wet van God aan de vleselijke harten van de mensen aan. De vleselijke mens kan dus – op zijn minst voor een deel – de eisen van de wet volbrengen.

Maar zij weten goed genoeg dat zij geen kennis hebben aan het leven met Christus en de kracht daarvan in gelovigen. Daarom hebben zij een nieuwe gerechtigheid uitgevonden waarvan het Evangelie niets afweet, omdat ze in hun ijdelheid opgeblazen zijn door hun vleselijke manier van denken (vgl. Kol. 2:18 EV).12 Met kracht stelt Owen daartegenover dat wij niet wijs durven zijn boven wat geschreven is en ons ook niet durven te beroemen op gedachtespinsels van andere mensen over dingen die God beslist niet heeft bedoeld. Hierom moet voor ons vaststaan dat de inwonende zonde in een bepaalde mate en graad in ons leeft, zolang we in deze wereld zijn. Owen voert een hele reeks Bijbelteksten aan om dat te onderstrepen.

 

Wij durven niet te spreken ‘alsof wij het al verkregen hebben of reeds volmaakt zijn’ (Fil. 3:12 EV). Onze ‘inwendige mens moet vernieuwd worden van dag tot dag’ (vgl. 2 Kor. 4:16), zolang wij hier leven. De vernieuwingen die plaatsvinden in de nieuwe mens, zijn omgekeerd evenredig met de breuken in en het verval van de oude mens. Terwijl we hier op aarde zijn, ‘kennen we slechts ten dele’ (vgl. 1 Kor. 13:12), terwijl de overgebleven duisternis geleidelijk verwijderd moet worden door onze ‘opwas in de kennis van onze Heere Jezus Christus’ (vgl. 2 Petr. 3:18). Bovendien, ‘het vlees begeert tegen de Geest, zodat wij niet kunnen doen wat wij willen’ (vgl. Gal. 5:17 EV) en daarom zijn wij onvolkomen zowel in onze gehoorzaamheid als in het licht dat wij bezitten (vgl. 1 Joh. 1:8). Wij hebben ‘een lichaam van de dood’ (vgl. Rom. 7:24), waarvan wij alleen maar verlost worden door de dood van onze lichamen (vgl. Fil. 3:21). Welnu, omdat het onze plicht is de zonde te kruisigen en te doden terwijl die in ons is, moeten wij aan het werk gaan. Wie bevel gekregen heeft om een vijand te doden, doet maar het halve werk als hij ophoudt op hem in te slaan, voordat de ander ophoudt met leven (vgl. Gal. 6:9; Hebr. 12:1; 2 Kor. 7:1).13

Inwonende zonde blijft altijd opspelen

De zonde blijft niet alleen nog altijd in ons, maar zij blijft voortdurend opspelen en zich inspannen om de daden van het vlees voort te brengen. Wanneer de zonde ons met rust laat, kunnen wij de zonde met rust laten. Maar de zonde is nooit minder rustig, dan wanneer zij op het aller rustigst lijkt en de wateren van de zonde zijn gewoonlijk het diepst, wanneer zij stil zijn. Juist daarom moeten we te allen tijde en onder alle omstandigheden met alle macht tegen de zonde strijden, zelfs wanneer er de minste argwaan bestaat dat zij zich begint te roeren. Waarom dat zo is? Owen laat dat opnieuw zien aan de hand van een groot aantal Schriftplaatsen:

 

De zonde blijft niet slechts in ons, maar ‘de wet in mijn leden komt nog steeds in opstand tegen de wet van mijn gemoed’ (vgl. Rom. 7:23 EV) en ‘de geest die in ons woont heeft lust tot nijdigheid’ (vgl. Jak. 4:5).14 De zonde is voortdurend in ons aan het werk: ‘Het vlees begeert tegen de Geest’ (Gal. 5:17). De begeerte verzoekt nog steeds en ontvangt en brengt steeds weer de zonde voort (vgl. Jak. 1:14-15). In iedere morele handeling doet de inwonende zonde altijd overhellen tot het kwade, houdt af van wat goed is of zij hindert de geest in de gemeenschap met God. Zij doet overhellen tot het kwade: ‘Het kwade dat ik niet wil, dat doe ik’, zegt de apostel (Rom. 7:19). Hoe komt dat? Wel, ‘omdat in mij, dat is in mijn vlees, geen goed woont’ (Rom. 7:18). De inwonende zonde houdt ook van het goede af: ‘Het goede dat ik wil, doe ik niet’ (Rom. 7:19). ‘Om dezelfde reden doe ik het niet of doe ik het niet zoals ik zou moeten, omdat al mijn heilige werken bezoedeld zijn met deze zonde.’ ‘Het vlees begeert tegen de Geest, zodat u niet kunt doen de dingen die u wilt’ (Gal. 5:17 EV).

Die zonde hindert onze geest in de gemeenschap met God. Daarom wordt zij genoemd: ‘De zonde die ons zo licht overvalt’ (vgl. Hebr. 12:1 EV). Om deze reden uit de apostel hierover die pijnlijke klachten in Romeinen 7. Dus is de zonde altijd aan het werk, brengt het kwade altijd voort, verleidt en verzoekt voortdurend. Wie kan zeggen dat hij ooit iets met God van doen had of voor God deed waarbij de inwonende zonde niet bedierf wat hij deed? Dit werk zal zij min of meer blijven uitoefenen al de dagen van ons leven. Als de zonde dus altijd bezig is en wij de zonde niet voortdurend doden, zijn wij verloren schepselen. Wie stilstaat en zonder weerstand te bieden zijn vijanden hun slagen laat verdubbelen, zal ten slotte ongetwijfeld overwonnen worden. Als de zonde sluw, alert en sterk is, altijd bezig om onze zielen te doden en wij lui, achteloos en dwaas zijn in onze ijver om de zonde te vernietigen, kunnen we dan een gunstige afloop verwachten? Er gaat geen dag voorbij of de zonde verslaat of wordt verslagen, overwint of wordt overwonnen en dat zal zo zijn zolang wij in deze wereld leven.15

 

Mag je dan geen wapenstilstand vragen in deze strijd? Owen beantwoordt die vraag ontkennend. Hij zegt: ‘Laat iemand maar proberen een bestand te sluiten met de inwonende zonde, dan wil ik hem wel van deze plicht ontslaan. Of als de zonde hem ook maar één dag lang met rust zou laten in het vervullen van één plicht, mag hij van hem tot zijn ziel zeggen: “Mijn ziel, neem maar wat rust.”’ Maar als zo iemand echt vertrouwd is met het geestelijk karakter van de gehoorzaamheid en de listigheid van de zonde, beseft hij dat dit volstrekt onmogelijk is. Daarom weten de heiligen wier zielen hijgen naar de bevrijding van de verwarrende opstand van de zonde dat er geen andere bescherming tegen te vinden is, dan in een voortdurende strijd.

Inwonende zonde brengt zonden voort die de ziel verwoesten

Nu zal de zonde niet alleen blijven strijden, in opstand komen en onrust stoken. Maar als zij met rust gelaten wordt en niet voortdurend wordt gedood, zal zij grote, vervloekte en schandelijke zonden voortbrengen die de ziel verwoesten. De apostel zegt ons wat de openlijke werken en de vruchten van de zonde zijn: ‘De werken van het vlees nu zijn openbaar; welke zijn: overspel, hoererij, onreinheid, ontuchtigheid, afgoderij, tovenarij, vijandschappen, twisten, afgunstigheden, toorn, gekijf, tweedracht, ketterijen, nijd, moord, dronkenschappen, brasserijen en dergelijke’ (Gal. 5:19-21). Owen legt uit hoe deze zonden binnen in ons rijpen en uiteindelijk naar buiten komen, in een passage die breder uitgewerkt wordt in zijn verhandeling over de inwonende zonde:

 

De zonde streeft altijd naar het uiterste. Elke keer dat zij de kop opsteekt om te verzoeken of te verleiden, zal zij, als zij de vrije loop zou hebben, aanzwellen tot de ergste zonde op dat speciale terrein. Elke onreine gedachte of blik zou overspel worden, als dat zou kunnen. Elk hebzuchtig verlangen zou uitlopen op onderdrukking en elke ongelovige gedachte op atheïsme, als die hun hoogtepunt konden bereiken. Mensen kunnen zover komen dat zij de zonde geen schandelijk woord in hun hart horen uiten, dat wil zeggen dat zulke aanstootgevende woorden hen niet prikkelen tot een grote zonde. Maar toch is het zo dat iedere begeerte die opkomt, als zij haar vrije loop heeft, zou uitkomen bij het toppunt van goddeloosheid. Zij is als het graf dat nooit genoeg heeft (Spr. 30:15-16).

Hierin is geen klein gedeelte gelegen van de bedrieglijkheid van de zonde, waardoor zij de overhand krijgt om mensen te verharden en hen zo tot hun ondergang te brengen (vgl. Hebr. 3:13). In haar eerste roerselen en voorstellen die zij doet, is zij min of meer bescheiden. Maar zodra de zonde daardoor vaste voet gekregen heeft in het hart, blijft zij standhouden en dringt erop aan om nog meer soortgelijke vorderingen te maken. Doordat zij zich op deze nieuwe manier opdringt, let de ziel er weinig op welke opening er al ontstaan is voor de afval van God. Zij denkt dat alles redelijk goed is, als er geen sprake is van verdere toename van de zonde.

In de mate waarin de ziel ongevoelig geworden is voor een zonde – dat wil zeggen: niet tot zo’n zondebesef gekomen is als het Evangelie vereist – is zij verhard. Maar de zonde blijft zich nog steeds opdringen en laat ons niet met rust, voordat we God volkomen verlaten hebben en tegen Hem in opstand zijn gekomen. Langzaam maar zeker gaat zij verder naar haar hoogtepunt door zich te handhaven op het terrein dat zij veroverd had door haar verharding. Dat komt echter niet zozeer voort uit de natuur van de zonde, maar uit haar bedrieglijkheid.16

 

Owen trekt hieruit de conclusie dat dit huiveringwekkende proces alleen voorkomen kan worden door het doden van de zonde. Dat laat de wortel van de zonde verdorren en geeft haar elk uur de nekslag, zodat al haar plannen doorkruist worden. Zelfs de voortreffelijkste heilige zou precies in zoveel vervloekte zonden vallen als waarin ooit een mens terechtgekomen is, wanneer hij deze plicht van het doden van de zonde zou opgeven.

De zonde moet bestreden worden door de Geest én onze nieuwe natuur

In de wedergeboorte ontvangen we de Heilige Geest én een nieuwe natuur. Een van de belangrijkste redenen waarom deze gaven ons geschonken worden, is dat we zo een beginsel in ons hebben om de zonde en zondige begeerte in ons te weerstaan. Owen illustreert dat aan de hand van twee teksten: ‘Het vlees begeert tegen de Geest’, maar daar staat tegenover: ‘De Geest begeert ook tegen het vlees’ (vgl. Gal. 5:17). Er zijn dus twee neigingen in ons: de Geest of de nieuwe geestelijke natuur heeft de neiging zich te verzetten tegen het vlees en het vlees heeft de neiging zich te verzetten tegen de Geest. Dat bedoelt Paulus ook als hij zegt dat er twee wetten in het binnenste van de gelovige heersen: ‘een wet van mijn geest’ en ‘een wet van mijn leden’ (vgl. Rom. 7:23 EV) die met elkaar in strijd zijn. Hoe gaat het in dit gevecht toe? Owen gebruikt het volgende beeld om duidelijk te maken waar we onze kracht moeten zoeken om te strijden en te overwinnen:

 

Nu is het uiterst oneerlijk en onredelijk wanneer twee strijders in een gevecht gewikkeld zijn, om de een vast te binden en hem te belemmeren zijn volle kracht in te zetten, terwijl we de ander vrijheid geven om hem naar believen te verwonden. Bovendien is het je reinste dwaasheid om hem vast te binden die strijdt voor onze eeuwige zaligheid, terwijl we hem laten begaan die onze eeuwige ondergang zoekt en die ook met geweld wil bewerken. Ons leven en onze zielen zijn de inzet van deze strijd. Wanneer we niet dagelijks gebruikmaken van de Geest en onze vernieuwde natuur om onze zonde te doden, verachten we die uitnemende hulp die God ons gegeven heeft tegen onze grootste vijand. Als wij verzuimen gebruik te maken van de gaven die wij ontvangen hebben, is God rechtvaardig als Hij Zijn hand zou inhouden om ons meer te geven. Zijn genadegaven, maar ook het andere dat Hij geeft, zijn ons geschonken, opdat wij ze zouden gebruiken, ze zouden beoefenen en vruchtbaar zouden maken. Wanneer we de inwonende zonde niet dagelijks doden, zondigen we tegen de goedheid, vriendelijkheid, wijsheid, genade en liefde van God, Die ons voorzien heeft van een beginsel om deze strijd aan te gaan.17

Gevolgen van het verzuim van deze plicht

Verwaarlozing van deze plicht stort de ziel in een toestand die radicaal tegengesteld is aan die waarin de apostel verkeerde: ‘Hoewel onze uitwendige mens verdorven wordt, zo wordt nochtans de inwendige mens vernieuwd van dag tot dag’ (2 Kor. 4:16). Maar als we deze plicht veronachtzamen, geldt het omgekeerde: de inwendige mens gaat dan te gronde en de uitwendige mens wordt van dag tot dag vernieuwd! Dan is de zonde als het huis van David: zij klimt tot steeds meer roem en aanzien. Maar de genade is als het huis van Saul: zij wordt tot niets! De genade in het hart wordt vooral gevoed door oefening en het behalen van overwinningen. Als we de genade stil laten liggen en zij niet in oefening is, verwelkt zij en kwijnt zij weg. Zij staat op het punt om te sterven (vgl. Openb. 3:2) en de zonde wint terrein in de richting van de verharding van het hart (vgl. Hebr. 13:3). Wat Owen hiermee bedoelt te zeggen, wordt duidelijk in het volgende:

 

Door het nalaten van deze plicht verwelkt en verschrompelt de genade, de zondige begeerte tiert welig en de toestand van het hart wordt slechter en slechter. De Heere weet wat een hopeloze en verschrikkelijke gevolgen dat gehad heeft bij velen. Overal waar de zonde door het verzuim haar te doden een aanzienlijke overwinning behaalt, breekt zij de beenderen van de ziel (vgl. Ps. 31:11; 51:10). Zij maakt ons zwak, ziek en verlangend om te sterven (vgl. Ps. 38:4-6), zodat wij niet meer omhoog kunnen zien (vgl. Ps. 40:13; Jes. 33:24 EV). Gesteld nu dat arme stervelingen klap na klap krijgen, wond na wond oplopen en tegenslag na tegenslag ondergaan en zichzelf nooit opwekken tot een krachtig verzet daartegen, kunnen zij dan iets anders verwachten dan dat zij verhard worden door de bedrieglijkheid van de zonde en dat hun zielen dood zouden bloeden (vgl. 2 Joh.:8)?

Het is inderdaad iets treurigs om de vreselijke gevolgen van dit plichtsverzuim te overwegen die ons iedere dag onder ogen komen. Er zijn verschillende mensen van wie wij wisten dat zij nederige en zeer gevoelige christenen waren met een gebroken hart die gevoelig waren en bang om ergernis te geven, ijverig voor God en al Zijn wegen, Zijn sabbatten en Zijn inzettingen. Maar zien wij niet dat zij, door te verzuimen waakzaam te zijn in deze plicht, aards, vleselijk, koud en toornig geworden zijn en zich geassocieerd hebben met de mensen en de dingen van deze wereld? Zien wij ook niet in dat dit een smet geworpen heeft op de dienst van God en geleid heeft tot vreselijke verzoekingen voor hen die hen kennen?

We kunnen het doden van de zonde aan de ene kant plaatsen in een streng en halsstarrig geestelijk kader dat grotendeels aards, wettisch, overdreven kritisch en eenzijdig is en naadloos past bij toorn, afgunst, boosaardigheid en trots. Aan de andere kant kunnen we het plaatsen in het raamwerk van voorwendsels van vrijheid, genade en ik weet niet wat voor andere dingen. Maar de waarheid is dat tussen die beide uitersten het ware evangelische doden van de zonde onder ons bijna verdwenen is.18

Onze plicht is heilig te leven en te groeien in de genade

Owen herinnert eraan dat het onze plicht is om ‘onze heiliging volkomen te maken in de vreze Gods’ (2 Kor. 7:1 EV), dagelijks te ‘groeien in de genade’ (1 Petr. 2:2; 2 Petr. 3:18 EV) en ‘onze inwendige mens van dag tot dag te vernieuwen’ (vgl. 2 Kor. 4:16). Dit kan echter niet gebeuren zonder het dagelijkse doden van de zonde. De zonde verzet zich namelijk tegen iedere daad van heiliging en ook tegen iedere vordering die wij maken in onze geestelijke groei. Wie de gevoelige plekken van zijn zondige begeerten niet vertrapt en overwint, moet niet denken dat hij enige vooruitgang boekt in heiligmaking. Wie de zonde op zijn pelgrimstocht niet doodt, komt geen stap dichter bij het doel van zijn reis. Wie geen tegenstand van zijn zondige begeerten ondervindt en zich niet in ieder detail toelegt op het doden daarvan, leeft daarmee in vrede en sterft niet aan zijn zonde.

Conclusie: de nood der tijden

Hiermee is Owen aan het einde gekomen van de behandeling van de eerste hoofdgedachte van deze verhandeling, zoals hij die aan het begin van dit hoofdstuk heeft geformuleerd. Hij vat nu eerst enkele kerngedachten daaruit samen. Daarin stelt hij dat het een onmiskenbaar feit is dat alle zonden van de gelovigen door de verdienste van Christus gedood zijn aan Zijn kruis. Bovendien is het een feit dat het fundament van het volledige doden van de zonde gelegd is in onze eerste bekering. Dat is gebeurd door de overtuiging van zonde, de vernedering vanwege de zonde en de inplanting van een nieuw beginsel dat zich daartegen verzet en haar vernietigt. Maar ondanks deze feiten blijft de zonde zo wonen, werken en wroeten in de voortreffelijkste gelovigen terwijl zij in deze wereld leven, dat heel hun leven de plicht op hen rust om de zonde voortdurend en iedere dag te doden. In het licht van deze conclusie kan Owen alleen maar klagen over veel belijdende christenen in zijn tijd. In plaats daarvan dat zij zulke grote en duidelijke vruchten van het doden van de zonde voortbrengen als verwacht mag worden, dragen zij daarvan nauwelijks enkele bladeren. Owen licht dat op deze manier toe:

 

Er is inderdaad een groot licht opgegaan over de mensen van deze generatie en daarbij zijn veel geestelijke gaven geschonken.19 Onder andere hierdoor zijn de grenzen van het aantal belijdende christenen en van het belijden van de waarheid wonderlijk verruimd. Zij zijn beiden in aantal sterk toegenomen. Daarom wordt er overal in het land gesproken over de godsdienst en de religieuze plichten. Er is prediking in overvloed en dat niet op een nietszeggende, lichte, onbeduidende en ijdele manier zoals vroeger, maar met een overvloed aan geestelijke gaven.

Als u het aantal gelovigen wilt afmeten aan het licht, de gaven en de belijdenis, zou de kerk reden kunnen hebben om te zeggen: ‘Wie heeft mij al deze gebaard?’ Maar als u de maat van hen zult nemen naar deze grote genade (nl. van het doden van de zonde – AB) waardoor christenen onderscheiden worden, dan zult u wellicht ontdekken dat hun aantal niet zo toegenomen is. Ik vraag me af waar de belijdende christen is die in deze dagen vol licht tot bekering gekomen is en met zoveel geestelijk inzicht spreekt en zijn geloof belijdt als maar weinigen in vroeger dagen ooit bezaten, die geen blijk geeft van een ellendig hart dat vreemd is aan het doden van de zonde. (Ik wil met die opmerking over de gelovigen uit vroeger dagen hen niet veroordelen, maar verheug mij er juist over wat de Heere toen in hen gedaan heeft!)20

Maar als tijdverkwisting, leegloperij, nutteloos rondhangen in herenclubs, afgunst, twist, onenigheid, naijver, toorn, trots, wereldsgezindheid en egoïsme (vgl. 1 Kor. 1:10vv.) kenmerken van christenen zijn, dan hebben we die bij ons en onder ons in overvloed. Zo kan het zijn met hen die veel licht hebben dat, naar we hopen, zaligmakend is. Maar wat zullen we dan zeggen van anderen die voor godsdienstig gehouden willen worden en toch het licht van het Evangelie verachten? Bovendien weten zij van de plicht die wij nu behandelen niets meer, dan dat die daarin bestaat dat mensen zichzelf soms wat uiterlijke genoegens moeten ontzeggen. Maar dat is slechts een van de buitenste takken van het doden van de zonde die zij ook nog zelden in praktijk zullen brengen. Moge de goede Heere een geest van het doden van de zonde uitzenden om onze kwalen te genezen, anders zijn wij in een treurige toestand!21

 

Owen spitst zijn klacht over de nood van zijn tijd vervolgens toe door de kwalijke gevolgen aan te wijzen die het nalaten van het doden van de zonde voor belijdende christenen heeft. Dat zijn er twee. Allereerst heeft dit gevolgen voor henzelf, in de tweede plaats ook voor het voorbeeld dat zij anderen daarmee geven. Als het gaat om henzelf: zij kunnen zich inbeelden wat zij willen, maar zij hebben oppervlakkige gedachten over de zonde, tenminste over de zonden van hun dagelijkse zwakheden. Zij doden de zonde niet, omdat zij de zonde in praktijk kunnen brengen zonder bitterheid in hun hart te voelen. Gesteld dat iemand zo’n voorstelling heeft van de genade en barmhartigheid van God dat hij zonder bitterheid in zijn hart dagelijks kan zondigen. Zo iemand bevindt zich op de rand van de afgrond om de genade van God te veranderen in wellust en verhard te worden door de bedrieglijkheid van de zonde. Bovendien is er geen duidelijker bewijs van een bedrieglijk en bedorven hart dan zo’n levenshouding. Owen legt uit waarom dat zo is:

 

Het bloed van Christus is gegeven om ons te reinigen (1 Joh. 1:7; Tit. 2:14); de verhoging van Christus is bedoeld om ons bekering te geven (Hand. 5:31) en de leer van de genade onderwijst ons om alle goddeloosheid te verzaken (Tit. 2:11-12). Als we dat allemaal gebruiken om de zonde in bescherming te nemen, is dat pure opstand die uiteindelijk onze beenderen zal breken. Door deze deur hebben de meeste belijdende christenen die afvallig zijn geworden ons in de dagen waarin wij leven, verlaten. Voor een tijdje liepen de meesten van hen onder overtuigingen. Die maakten dat zij hun plichten deden en brachten hen ertoe dat zij een belijdenis aflegden. Zo ‘zijn zij door de kennis van onze Heere Jezus Christus ontkomen aan de besmettingen die in de wereld zijn’ (2 Petr. 2:20 EV).22

Maar nadat ze kennis gekregen hadden aan de leer van het Evangelie en moe geworden waren van hun plichten – omdat zij het beginsel van de echte gehoorzaamheid misten – begonnen zij goed te praten dat zij de leer van de genade veelvuldig verwaarloosden. Welnu, toen dit kwaad hen eenmaal in zijn greep had, stortten zij spoedig in het verderf. In de tweede plaats heeft hun voorbeeld ook een slechte invloed op anderen. Het maakt dat zij zich verharden omdat zij ervan overtuigd raken dat zij zich in een even goede toestand bevinden als de meest voortreffelijke belijdende christenen. Wat zij ook maar in hen ontdekken, is zo bevlekt door het gebrek aan dit doden van de zonde dat die voor hen geen waarde heeft.

Zij hebben een ijver voor de ware godsdienst, maar die gaat gepaard met een gebrek aan verdraagzaamheid23 en algehele gerechtigheid. Zij wijzen verkwisting af, maar dan wel met handhaving van wereldsgezindheid. Zij scheiden zich af van de wereld, maar leven helemaal voor zichzelf, zonder zich erom te bekommeren barmhartigheid te beoefenen op aarde. Zij spreken geestelijk, maar leven op een ijdele manier. Zij noemen de gemeenschap met God en zijn tegelijkertijd in alle opzichten aan de wereld gelijkvormig. Zij pochen op de vergeving van zonden en vergeven anderen nooit.

Door zulke overwegingen verharden die arme schepselen hun harten in hun onwedergeboren toestand. Vervolgens bedriegen zij anderen ook door hen te laten geloven dat het goed met hen zal zijn, als zij de ‘geestelijke hoogte’ kunnen bereiken van deze belijdende christenen. Zo wordt het gemakkelijk een grote verleiding voor hen om zich een grote naam in de godsdienst te verwerven. Zij kunnen daardoor deze schijnbare belijders ver overtreffen en toch het eeuwige leven missen.24

 



8. Owen, Works VI, 9.

9. Owen, Works VI, 9.

10. Owen keert zich hier tegen de perfectionisten of volmaaktheidsdrijvers die van mening zijn dat een gelovige al in dit leven de volmaaktheid kan bereiken en dus in wezen zonder zonde kan leven.

11. Deze woorden zijn gericht tegen de antinomianen die leren dat de wet van God voor de gelovigen geen betekenis meer heeft. God ziet de gelovigen aan in Christus. Dat betekent dat ze – ondanks hun zonden – rein en volmaakt zijn in Hem. Ze behoeven dus ook niet meer tegen hun zonden te strijden.

12. Op deze manier levert Owen hier kritiek op de arminianen. Zij ontkennen de doodstaat van de mens en stellen dat er in de mens nog krachten zijn overgebleven om Gods genade te aanvaarden en volgens de wet te leven. De zonden en afdwalingen van de gelovigen neemt God dan voor lief.

13. Owen, Works VI, 10-11.

14. De manier waarop Owen deze tekst uit Jakobus gebruikt, is niet in overeenstemming met wat de apostel hier bedoelt. Jakobus stelt hier in verband met de twisten in de gemeente de retorische vraag: ‘Heeft de Geest lust tot nijdigheid?’ Het antwoord is duidelijk: ‘Nee!’ Vermoedelijk bedoelt Owen hier dat de Geest (of: geest?) begeert te strijden tegen de zonde die in ons woont. Maar dat is niet wat Jakobus in deze tekst wil zeggen.

15. Owen, Works VI, 11.

16. Owen, Works VI, 12.

17. Owen, Works VI, 12-13.

18. Owen, Works VI, 13-14.

19. Hier wordt duidelijk dat de preken die aan deze verhandeling ten grondslag liggen én de publicatie van dit werk uit de periode van het bewind van Cromwell stammen. Na een periode van vervolging kregen de puriteinen toen volstrekte vrijheid van godsdienst en bloeide het geestelijke en kerkelijke leven onder hen. Owen laat hier echter zien dat het niet alles goud was wat er blonk. Tegen het einde van het protectoraat van Cromwell werd hij steeds somberder over de stand van het geestelijke leven en de heiliging onder de puriteinen (vgl. ook blz. 35vv.).

20. Owen zinspeelt hier op het feit dat de vroege puriteinen (eind zestiende, begin zeventiende eeuw) een krachtig geestelijk leven kenden, maar in hun preken ook veel spraken over verzoekingen, de macht van de inwonende zonde en de aanvechtingen rond het komen tot volle zekerheid. Owen vreest dat velen in zijn tijd wel heel hoog spreken over de geestelijke dingen of over een triomferend leven, maar vreemdeling zijn van de diepte van de worstelingen van de ‘oude vromen’.

21. Owen, Works VI, 14-15.

22. Gezien het tekstverband bedoelt de apostel hier met de ‘kennis van onze Heere Jezus Christus’ een oppervlakkig soort religieuze kennis van Hem die niet zaligmakend is. Owen sluit zich daarbij aan.

23. Als rechtgeaarde congregationalist was Owen een groot voorstander van verdraagzaamheid in alle zaken die religieus gezien niet wezenlijk zijn. Hij heeft daarover herhaaldelijk geschreven en ging daarin erg ver. Vgl. Coffey, ‘John Owen and the Puritan Toleration Controversy’.

24. Owen, Works VI, 15-16.
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DE GEEST IS DE OORZAAK VAN
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De tweede hoofdgedachte gaat over de diepste, soevereine oorzaak van het doden van de zonde. In de woorden die het uitgangspunt zijn voor deze verhandeling wordt gezegd dat dit de Heilige Geest is (vgl. Rom. 8:13). Owen omschrijft deze kerngedachte als volgt:

 

Hij alleen is bekwaam om dit werk te verrichten. Alle wegen en middelen zonder Hem zijn van nul en generlei betekenis. Hij is de grote, krachtdadige Bewerker hiervan: Hij werkt in ons zoals het Hem behaagt.25

Andere middelen zijn tevergeefs

Tevergeefs zoeken mensen andere middelen. Die zullen hun geen genezing brengen. Nu denken veel mensen dat er andere manieren zijn om de zonde te doden. Owen denkt hierbij met name aan allerlei rooms-katholieke praktijken.26 Hij stelt zelfs dat hun religie grotendeels bestaat uit dwaalwegen en verkeerde middelen om de zonde te doden. Hij noemt in dit verband de ruwe monnikspijen, geloften, monniksorden, vastendagen en boetedoeningen. Hun prediking, sermoenen en stichtelijke werken richten zich allemaal daarop.

In dit verband geeft Owen een merkwaardige uitleg van het visioen uit Openbaring 9, die overigens in de kringen waarin hij zich bewoog, wel meer voorkwam. Daar wordt gesproken over sprinkhanen die uit de bodemloze put kwamen en de mensen pijnigden zodat ‘zij de dood zouden zoeken en die niet zouden vinden’ (Openb. 9:3-6). Sommigen verstonden dit van de monniken in de Rooms-Katholieke Kerk die door hun vlijmscherpe oordeelspreken hun hoorders wel overtuigden van hun zonden, maar niet in staat waren om het middel tot genezing en voor het doden van de zonde aan te wijzen. Zodoende hielden zij hen voortdurend in zulke angsten en verschrikkingen en zulke kwellingen in hun geweten dat zij wensten te sterven, maar dat niet konden.

Dit nu, merkt Owen spottend op, is het wezen en de heerlijkheid van hun godsdienst! Ze spannen zich echter in om dode schepselen te doden die niets weten van het echte doden van de zonde. Zij vermengen deze plicht met vergif, omdat zij ervan overtuigd zijn dat het doden een verdienstelijk werk is, ja, zelfs als een overtollig, extra goed werk kan gelden.27 Daarom ligt hun heerlijkheid in hun schande (vgl. Fil. 3:19).

Nu dringt men er in de dagen van Owen nog steeds op aan de middelen tot het doden van de zonde te gebruiken die door hen zijn uitgevonden. Dat gebeurt zelfs door sommigen die meer licht en kennis zouden moeten hebben van het Evangelie. Zulke aanwijzingen zijn onlangs gegeven door sommigen en gretig aanvaard door anderen die van zichzelf belijden dat zij protestanten zijn. Maar zij zouden even goed gepast hebben bij roomse schrijvers van vroomheidsboeken drie- of vierhonderd jaar geleden. Want zij houden er net zulke uiterlijke rituelen, bewegingen van het lichaam, werken van zichzelf en louter wettische plichten op na, zonder dat Christus of Zijn Geest ook maar in het minst genoemd worden. Bovendien wordt dat alles nog verbloemd door opgeblazen, ijdele woorden.28 Dat zouden dan de enige redmiddelen zijn voor het doden van de zonde, maar zij leggen een diepgewortelde onkunde aan de dag van de kracht van God en het geheimenis van het Evangelie. De overweging van dit alles was voor Owen een belangrijk motief om deze verhandeling te publiceren. Nu wordt hierdoor wel de vraag opgeroepen waarom deze middelen ten enenmale ontoereikend zijn om ook maar één zonde te doden. Owen noemt hiervoor enkele argumenten. In de eerste plaats werden veel van de wegen en middelen die de pausgezinden gebruiken en waarin zij volharden, nooit door God voorgeschreven.29 Tot de dingen die God niet heeft geboden behoren hun grove pijen, geloften, boetedoeningen, kastijdingen, kloosterregels en dergelijke. Met betrekking tot al deze dingen zal God zeggen: ‘Wie heeft deze dingen van uw hand geëist?’ (vgl. Jes. 1:12) en ‘Tevergeefs eren zij Mij, lerende leringen die tradities van mensen zijn’ (Matth. 15:9 EV). Van dezelfde aard zijn allerlei zelfkwellingen waarop zij aandringen. Vervolgens hebben de middelen die God wel heeft voorgeschreven bij hen niet de goede plaats en de juiste functie, zoals het bidden, vasten, waken, mediteren en dergelijke. Uiteraard zijn al deze aspecten van betekenis in het dienen van God, maar, zo legt Owen uit:

 

Terwijl zij allen beschouwd moeten worden als stromen, zien de pausgezinden ze als de fontein. Terwijl zij hun doel slechts als middelen bereiken en ondergeschikt zijn aan de Geest en aan het geloof, verwachten de pausgezinden het van het werk dat zij doen. Als zij maar zoveel vasten, zoveel bidden en hun vaste uren en getijden in acht nemen, dan is het in orde. De apostel zegt over sommige mensen in een ander verband: ‘Zij zijn voortdurend aan het leren en komen nooit tot kennis van de waarheid’ (vgl. 2 Tim. 3:7). Zo zijn de pausgezinden voortdurend bezig met het doden van de zonde, maar brengen die zonde nooit echt de doodsteek toe. In één woord: zij hebben allerlei middelen om de natuurlijke mens en ook het natuurlijke leven dat wij hier leiden te doden, maar geen enkel middel om de zondige begeerte of de verdorvenheid te kruisigen.30

 

Volgens Owen is dit de algemene misvatting van mensen die op dit punt het Evangelie niet verstaan. Zij zit ook achter heel veel bijgeloof en eigenwillige godsdienst die de wereld zijn binnengedrongen. Wat is de diepste oorzaak dat dit gebeurd is? Owen ziet die in de volgende dwaling van monniken en kluizenaars: ‘In hun strenge pogen om de zonde te doden, richtten zij zich op de natuurlijke mens in plaats van op de verdorven oude mens, op het lichaam waarin wij leven in plaats van op het lichaam des doods.’ De paapse werkheiligheid die in anderen leeft, zal de zonde ook niet echt doden. Owen licht dat als volgt toe:

 

Mensen worden geplaagd door de schuld van een zonde die de overhand over hen kreeg. Zij beloven meteen aan zichzelf en aan God dat zij dat nooit meer zullen doen. Zij waken en bidden een tijdlang, totdat dit vuur afkoelt en het besef van zonde is verflauwd. Zo gaat het doden van de zonde ook voorbij en de zonde krijgt haar vroegere macht weer terug. Plichten zijn uitstekend voedsel voor een gezonde ziel; zij zijn geen geneesmiddel voor een doodzieke ziel. Wie zijn voedsel als geneesmiddel gebruikt, moet geen bijzondere uitwerking verwachten. Geestelijk zieke mensen kunnen hun kwaal niet uitzweten door te werken. Maar dit is wél de manier van doen van mensen die hun eigen zielen bedriegen.31

 

Zo is duidelijk geworden dat geen van de zojuist genoemde middelen afdoende is. Dat blijkt uit de aard van het doden van de zonde en alles wat dit met zich meebrengt. Zij kan nooit door menselijke inspanningen verwezenlijkt worden. Er moet een almachtige kracht aan te pas komen.

Waarom het doden het werk van de Geest is

Zodoende moet het doden van de zonde principieel het werk van de Heilige Geest zijn. Owen voert daarvoor twee argumenten aan. In de eerste plaats heeft God beloofd dat Hij ons de Geest schenken wil, opdat Hij dit werk zou doen. Het doden van de zonde bestaat in het wegnemen van het stenen hart, dat wil zeggen het weerspannige, trotse, opstandige en ongelovige hart. Welnu, steeds wordt beloofd dat dit gedaan wordt door de Geest. God zegt: ‘Ik zal Mijn Geest geven en het stenen hart wegnemen’ (vgl. Ez. 11:19; 36:26-27). De Geest van God doet dit werk wanneer alle andere middelen tekortschieten (vgl. Jes. 57:17-18).

Het tweede argument is dat het doden van al onze zonden volstrekt een gave van Christus is. Nu worden alle genadegaven en vertroostingen van Christus aan ons geschonken door de Geest van Christus. ‘Zonder Christus kunnen wij niets doen’ (vgl. Joh. 15:5). Van Hem is dus ook ons doden van de zonde afkomstig: ‘Hij is verhoogd en gemaakt tot een Vorst en Zaligmaker om ons bekering te geven’ (vgl. Hand. 5:31). Het doden van onze zonde is geen gering onderdeel van onze bekering. Hoe doet Hij dit? Hoe schenkt Hij de bekering? Nadat Hij ‘de belofte van de Heilige Geest ontvangen heeft’ (vgl. Hand 2:33), zendt Hij deze Geest overal heen met de bedoeling dat Hij al Zijn schatten en gaven uitdeelt, ook die van het doden van onze zonden. De veelvuldige beloften die Christus gegeven heeft over het zenden van de Geest spreken in dit verband boekdelen.

Hoe de Geest de zonde doodt

Door in te gaan op enkele vragen, wil Owen nog duidelijker aangeven wat hij met het bovenstaande bedoelt. De eerste vraag is: ‘Hoe doodt de Geest de zonde?’ Het antwoord luidt dat Hij dat gewoonlijk op de volgende drie manieren doet:

 

In de eerste plaats zorgt Hij ervoor dat onze harten een overvloed hebben aan genadegaven en geestelijke vruchten die tegengesteld zijn aan de vruchten en de grondbeginselen van het vlees. Zo zet de apostel de vruchten van het vlees en de vruchten van de Geest tegenover elkaar. ‘De vruchten van het vlees’, zegt hij, ‘zijn die en die’ (vgl. Gal. 5:19-21). ‘Maar’, zo zegt hij vervolgens, ‘de vruchten van de Geest zijn daarmee helemaal in strijd en hebben een volstrekt ander karakter’ (vgl. vs. 22-23).

Ja, maar wat moeten we als deze vruchten in ons overvloedig voorkomen, kunnen dan ook de andere vruchten in ons niet massaal aanwezig zijn? ‘Nee,’ zegt Paulus, ‘zij die van Christus zijn, hebben het vlees gekruisigd met de geneigdheid en de begeerten daarvan’ (vgl. Gal. 5:24 EV). Maar hoe? Wel, ‘door te leven in de Geest en te wandelen naar de Geest’ (vgl. vs. 25 EV), dat wil zeggen: doordat deze genadegaven van de Geest overvloedig in ons voorkomen en wij in overeenstemming daarmee wandelen. Want de apostel zegt: ‘Deze zijn tegengesteld aan elkaar’ (vgl. vs. 17). Zodoende kunnen zij niet allebei in dezelfde persoon op een krachtige manier of in een hoge mate voorkomen.

Deze ‘vernieuwing van ons door de Heilige Geest’, zoals die genoemd wordt (vgl. Tit. 3:5), is het enige grote middel om de zonde te doden. De Geest zorgt ervoor dat wij groeien, gedijen, bloeien en overvloedig zijn in die genadegaven die zich verzetten tegen alle vruchten van het vlees en tegen de vredige voortgang of bloei van de inwonende zonde zelf, zodat die vernietigd worden.

De tweede manier waarop de Geest de inwonende zonde doodt, is dat Hij werkelijk en haast tastbaar inwerkt op de wortel en de gewoonte van het zondigen om die te verzwakken, te vernietigen en weg te nemen. Daarom wordt Hij ‘de Geest van oordeel en uitbranding’ (vgl. Jes. 4:4) genoemd, Die werkelijk onze zondige begeerten verteert en vernietigt. Hij neemt het stenen hart weg door een almachtige kracht. Want evenals Hij het werk begint, zo zet Hij het van stap tot stap voort. Hij is het vuur dat de wortel van de zondige begeerte volledig verbrandt.

Ten slotte doodt de Geest de inwonende zonde door het kruis van Christus in het hart van een zondaar binnen te dragen door het geloof. Hij schenkt ons gemeenschap met Christus in Zijn dood en maakt ons deelgenoot van Zijn lijden.32

Waarom worden wij opgeroepen om de zonde te doden?

Owens tweede vraag luidt: ‘Als het doden van de zonde uitsluitend het werk van de Geest is, waarom worden wij er dan toe aangespoord? Omdat alleen de Geest van God dit kan doen, laten we dan het werk ook maar helemaal aan Hem overlaten!’ Het antwoord dat hij geeft, valt in tweeën uiteen.

Allereerst komen alle genadegaven en goede werken in ons van Hem en dat is niet anders bij de gave van het doden van de zonde: al deze dingen zijn volstrekt Zijn werk. Desondanks worden wij tot allerlei plichten aangespoord en moeten daartoe ook opgeroepen worden. Dat is niet met elkaar in strijd. Owen onderbouwt dit met een reeks van teksten: God werkt door Zijn Geest ‘in ons het willen en werken naar Zijn welbehagen’ (vgl. Fil. 2:13). Hij bewerkt ‘al onze werken in ons’ (Jes. 26:12 EV). Hij bewerkt ‘het werk van het geloof met kracht’ (vgl. 2 Thess. 1:11; Kol. 2:12). Hij is de oorzaak dat wij bidden en is ‘de Geest der smeekgebeden’ (vgl. Rom. 8:26; Zach. 12:10).

Vervolgens bewerkt de Heilige Geest het doden van onze zonde niet zó in ons dat Hij dit ook niet steeds een daad van onze gehoorzaamheid laat zijn. De Heilige Geest werkt op die manier in ons en op ons in, dat Hij onze eigen vrijheid en vrijwillige gehoorzaamheid handhaaft. Hij werkt in op ons verstand, onze wil, ons geweten en onze gevoelens op een wijze die in overeenstemming is met hun eigen aard. Hij werkt in ons en met ons, niet tegen ons in of buiten ons om. Zodoende is Zijn hulp een aanmoediging. Hij maakt het werk lichter, maar is geen aanleiding dat wij het werk zelf zouden veronachtzamen. Owen tekent hierbij aan dat velen dit geheim niet verstaan wanneer hij schrijft:

 

Met recht zou ik hier de eindeloze, dwaze inspanning van arme zielen kunnen bewenen. Omdat zij in zekere zin overtuigd zijn van zonde en niet in staat zijn de kracht van hun overtuigingen te weerstaan, leggen zij zich erop toe om door ontelbare verwarrende manieren en plichten de zonde te onderdrukken. Maar omdat zij vreemdelingen zijn van de Geest van God, is dat allemaal tevergeefs. Zij strijden zonder overwinning, voeren oorlog zonder vrede en bevinden zich hun leven lang in slavernij. Zij verbruiken hun kracht voor wat geen brood is en hun inspanningen voor dat wat geen nut heeft (vgl. Jes. 55:2).

Dit is de droevigste strijd waarin een arm schepsel gewikkeld kan zijn. Iemand die onder de kracht van overtuiging is door de wet, weet zich gedrongen om tegen de zonde te strijden, maar heeft geen kracht om het gevecht aan te gaan. Zij kunnen alleen maar strijden, maar kunnen nooit de overwinning behalen. Zij lijken op mensen die naar het zwaard van vijanden gedreven worden om daardoor gedood te worden. De wet drijft hen voort en de zonde slaat hen terug. Soms denken zij inderdaad dat zij de zonde verslagen hebben, terwijl ze alleen maar stof opgejaagd hebben, zodat zij de zonde niet zien. Dat wil zeggen: zij temperen hun natuurlijke gevoelens van vrees, verdriet en angst en dat doet hen geloven dat de zonde overwonnen is, terwijl zij onaangetast is. Tegen de tijd dat zij bekoeld zijn, moeten zij opnieuw de strijd aangaan. De zondige begeerte waarvan zij dachten dat die gedood was, blijkt niet eens een wond te hebben opgelopen.

Als het zo treurig gesteld is met hen die zich inspannen en strijden en tóch het Koninkrijk niet binnengaan, wat is dan de toestand van hen die dit alles verachten? Zij zijn voortdurend onder de kracht en heerschappij van de zonde en vinden het prima dat het zo is. Zij zijn ook nergens anders zo verontrust over, dan dat ze niet voldoende kunnen zorgen voor het vlees om de lusten daarvan te vervullen (vgl. Rom. 13:14 EV).33

 



25. Owen, Works VI, 16.

26. De puriteinen waren in het algemeen fel antirooms. In het spoor van reformatoren als Luther en Calvijn beschouwden zij de paus als de antichrist. Hun verzet tegen de Rooms-Katholieke Kerk had hoofdzakelijk religieuze redenen, maar ook politieke. De puriteinen waren er namelijk van overtuigd dat in de Anglicaanse Kerk nog veel te veel rooms-katholieke praktijken en inzichten leefden. Bovendien vreesden zij dat de hoogkerkelijke partij, mede onder invloed van verschillende koningen, de Kerk van Engeland in de richting van Rome stuwde. Die vrees was niet ongegrond: koning Karel II (1660-1685) was heimelijk overtuigd van de waarheid van het rooms-katholicisme (vgl. Miller, The Stuarts, 161-162) en zijn opvolger, Jakobus II (1685-1688), was al voor zijn troonsbestijging openlijk lid van de Rooms-Katholieke Kerk. Zie bij dit alles: Hill, Antichrist in Seventeenth- Century England.

27. Volgens de klassieke rooms-katholieke theologie zijn overtollige goede werken (opera supererogationis) goede werken die verder gaan dan de eigenlijke plichten en vereisten voor de eigen zaligheid. Zij worden door de heiligen verricht en verwerven bovenmatige verdiensten die in de schatkamer van de kerk bewaard worden. De kerk kan die overtollige goede werken vervolgens aan gewone zondaren uitdelen tot vergeving van hun zonden, al of niet via een aflaat.

28. In deze zinnen geeft Owen zijn typering van de liturgie in de Anglicaanse Kerk!

29. Owen verwijst hier naar het puriteinse ‘regulative principle’ voor de eredienst. Het houdt in dat alleen dat in de eredienst een plaats mag hebben wat de Heere uitdrukkelijk in Zijn Woord (lees: met name het Nieuwe Testament) voorschrijft of wat gebaseerd is op een wettige conclusie uit Schriftuurlijke gegevens. Alle andere elementen zijn verboden. De Westminster Confessie zegt op dit punt in art. 21.1: ‘De ware God heeft echter Zelf ingesteld hoe Hij gediend wil worden op een wijze die Hem aangenaam is. Hij heeft deze zo aan Zijn geopenbaarde wil gebonden, dat Hij niet gediend mag worden volgens de denkbeelden en verzinsels van mensen, of de influisteringen van satan, door middel van een zichtbare voorstelling, of op welke andere manier ook die niet in de Heilige Schrift is voorgeschreven.’

30. Owen, Works VI, 17-18.

31. Owen, Works VI, 18.

32. Owen, Works VI, 19.

33. Owen, Works VI, 20.
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In dit hoofdstuk gaat Owen over tot de laatste hoofdgedachte van zijn verhandeling. Hij formuleert die als volgt:

 

De vitaliteit, de kracht en de troost van ons geestelijk leven zijn in belangrijke mate afhankelijk van het doden van onze zonde.34

 

Wij willen allemaal graag sterkte, troost, kracht en vrede genieten in onze wandel met God. Als iemand van ons in geestelijke aanvechting verkeert en men zou hem in alle ernst vragen wat hem kwelt, kan hij dat toeschrijven aan een van de volgende oorzaken: óf het ontbreekt hem aan kracht, geestelijke energie en leven in zijn gehoorzaamheid en zijn wandel met God, óf hij mist daarin de vrede, bemoediging en troost waarnaar hij verlangt. Nu hangt het bezit van deze beide weldaden ten nauwste samen met het voortdurend in praktijk brengen van het doden van de zonde. In dat verband is vooral het volgende van belang.

Leven, kracht en troost zijn niet noodzakelijk het gevolg van het doden van de zonde

Deze zegeningen zijn niet noodzakelijk het gevolg van het voortdurend praktiseren van het doden van de zonde. Iemand kan al zijn dagen volharden in het doden van zijn zonde en mogelijk toch nooit een gelukkige dag van vrede en troost genieten. Zo was het bij Heman (vgl. Ps. 88). Zijn leven werd gestempeld door een voortdurend doden van de zonde en een wandel met God. Toch waren verschrikkingen en wonden al zijn dagen zijn deel. Maar God koos Heman, een uitgelezen vriend, uit om hem een voorbeeld te maken voor hen die later zouden lijden onder benauwdheid.

Op dit punt stelt Owen de vraag: ‘Kunt u er dan over klagen als het u niet anders vergaat dan Heman, die uitnemende dienaar van God? God behoudt Zich het recht voor om van vrede en troost te spreken. ‘Ik zal dat werk doen’, zegt God, ‘Ik zal hun vertroostingen geven’ (vgl. Jes. 57:18-19). Maar hoe zal dat gebeuren? Door een onmiddellijk werk van een nieuwe schepping: ‘Ik schep het’, zegt God (vgl. Jes. 57:19). We mogen daarom concluderen dat het ónze roeping is de middelen te gebruiken om vrede te verkrijgen. Maar het recht om vrede te scheppen en vrede te schenken behoort God toe.

Het doden van de zonde is niet zonder betekenis

God heeft verschillende manieren en middelen ingesteld om ons leven, kracht, moed en troost te geven. Het doden van de zonde is niet een van de onmiddellijke oorzaken van deze weldaden. Die worden ons onmiddellijk geschonken, als ons bekendgemaakt wordt welke voorrechten onze aanneming tot kinderen met zich meebrengt. ‘Deze Geest getuigt met onze geest dat wij kinderen van God zijn. En indien wij kinderen zijn, zo zijn wij ook erfgenamen, erfgenamen van God en mede-erfgenamen van Christus’ (vgl. Rom. 8:16-17). Bovendien geeft Hij ons een nieuwe naam en een witte keursteen, aanneming tot kinderen en rechtvaardiging. Dat wil zeggen voor zover wij die ervaren en kennen. Dát zijn in de hand van de Geest de onmiddellijke oorzaken van deze weldaden van leven, kracht, moed en troost. Desondanks stelt Owen toch ook het volgende met nadruk: in onze dagelijkse wandel met God en in de gewone weg waarin Hij met ons handelt, hangen de kracht en de troost van ons geestelijke leven in belangrijke mate af van het doden van onze zonde. Deze is daarvoor niet alleen een absoluut noodzakelijke voorwaarde, maar heeft ook daadwerkelijk invloed op de kracht en troost die wij ontvangen. Elke zonde die niet gedood wordt, zal namelijk beslist twee dingen tot gevolg hebben. In de eerste plaats zal zij de ziel verzwakken en haar kracht wegnemen en vervolgens brengt zij duisternis over de ziel en zal haar van haar troost en vrede beroven.

De ongedode zonde neemt de kracht en het licht weg

Allereerst verzwakt de ongedode zonde dus de ziel en neemt haar kracht weg. Toen David een tijdlang een ongedode begeerte in zijn hart had gekoesterd, verbrijzelde die al zijn beenderen, zodat hem geen geestelijke kracht overbleef. Daarom klaagde hij dat hij ziek, zwak, gewond en uitgeput was: ‘Er is geen kracht in mij’ (vgl. Ps. 38:4 EV), zegt hij. ‘Ik ben verzwakt en uitermate zeer verbrijzeld’ (vgl. vs. 9); ‘Ik kan zelfs niet omhoogzien’ (vgl. Ps. 40:13 EV). Een ongedode begeerte zal de geest en alle kracht helemaal uit de ziel wegzuigen en haar te zwak maken voor alle plichten. Dat gebeurt volgens Owen op verschillende manieren.

 

In de eerste plaats ontstemt en ontwricht de zondige begeerte het hart zelf door de gevoelens te verstrikken. Zij leidt het hart af van de geestelijke gesteldheid die vereist is voor een krachtige gemeenschap met God. Zij krijgt de gevoelens in haar greep door datgene waarop de begeerte zich richt, bemind en begeerlijk te maken. Zo drijft zij de liefde van de Vader uit (vgl. 1 Joh. 2:15; 3:17). Onder die omstandigheden kan de ziel niet oprecht en eerlijk tot God zeggen: ‘Gij zijt mijn Deel’ (vgl. o.a. Ps. 119:57), omdat zij iets anders heeft wat zij liefheeft. Vrees, verlangen en hoop zijn de meest uitgelezen gevoelens van de ziel die vol zouden moeten zijn van God. Maar zij zullen hoe dan ook in de zondige begeerte verstrikt raken.

Vervolgens vervult zij de gedachten met listige overleggingen over datgene waarnaar de begeerte uitgaat. Gedachten zijn de belangrijkste leveranciers om voorraden in de ziel aan te leggen die haar gevoelens bevredigen. Als de zonden ongedood blijven in het hart, dan moeten zij altijd en steeds opnieuw voorraad voor het vlees aanleggen om de begeerten daarvan te vervullen (vgl. Rom. 13:14 EV). Onze gedachten moeten alles wat het vlees te bieden heeft laten glanzen, versieren en opsmukken. Bovendien moeten zij dat diepe indruk op ons laten maken om ons voldoening te schenken. Zij zijn daar uitzonderlijk bedreven in in dienst van een verontreinigde verbeelding.

In de derde plaats breekt de zondige begeerte naar buiten en verhindert in feite de plicht om de zonde te doden. De ambitieuze man moet studeren, de wereldling moet werken of plannen maken en de wellustige of ijdele mens moet zijn ijdelheid bevredigen, terwijl zij bezig zouden moeten zijn met het dienen van God. (…) Evenals de zonde de ziel verzwakt, zo verduistert zij haar ook. Zij is een wolk, een dikke wolk die zich verspreidt over de ziel en alle stralen van Gods liefde en gunst de pas afsnijdt. Ze neemt elk besef van de voorrechten van onze aanneming tot kinderen weg. Als de ziel gedachten van vertroosting begint bijeen te vergaderen, dan verdrijft de zonde ze snel. (…)

Welnu, in dit opzicht hangt de kracht en de sterkte van ons geestelijk leven af van het doden van onze zonde. Dat is het enige middel waardoor alles wordt verwijderd wat ons geen kracht en ook geen vertroosting toestaat. Mensen die ziek of gewond zijn onder de kracht van een zondige begeerte, vragen vaak om hulp. Zij roepen tot God, wanneer de verwarring van hun gedachten hen overweldigt, ja, zij roepen tot God, maar zij worden niet bevrijd. Tevergeefs gebruiken zij veel geneesmiddelen, maar ‘zij zullen niet genezen worden’ (vgl. Hos. 5:13). ‘Efraïm zag zijn krankheid en Juda zijn gezwel’ en beproefde allerlei geneesmiddelen. Maar niets zal helpen, totdat zij zover komen dat zij ‘hun overtreding erkennen’ (vgl. vs. 15). Mensen kunnen hun ziekte en wonden inzien, maar als zij de juiste geneesmiddelen niet toepassen, zullen zij niet genezen.35

Het doden van de zonde bevordert geestelijke groei

Door het doden van de zonde worden alle genadebewijzen van God gezuiverd of gesnoeid en komt er ruimte voor hen in onze harten, zodat zij kunnen groeien. Ons geestelijk leven wordt levendig en krachtig naarmate de planten van de genade in ons leven groeien en bloeien. Owen borduurt nog even voort op dit beeld van groeien en bloeien.

 

Zoals u kunt zien in een tuin, kan er ergens een edel kruid geplant worden. Als de grond onbewerkt blijft en er overal onkruid opkomt, zal het kruid misschien wel in leven blijven, maar het zal een miezerig, verdord en nutteloos plantje worden. Je moet ernaar zoeken en speuren en soms kun je het nauwelijks vinden. Wanneer je het vindt, kun je nauwelijks uitmaken of het de plant is waarnaar je op zoek bent of niet. En veronderstel dat zij dat wel is, dan kun je er volstrekt niets mee beginnen. Laten we nu eenzelfde kruid in de grond planten, die van nature even onvruchtbaar en dor is als de andere, maar laten we de grond dan goed van onkruid zuiveren en laten we alles wat schadelijk is en nadelig voor de groei van het kruid daarvan verwijderen. Dan groeit en bloeit het; je kunt het meteen in de tuin zien en het gebruiken wanneer je wilt. Zo is het met de genadebewijzen van de Geest die geplant zijn in onze harten. Weliswaar kunnen zij nog steeds in een hart zijn en blijven waarin een zekere veronachtzaming te vinden is van het doden van de zonde. Maar dan zijn zij ‘gereed om te sterven’ (vgl. Openb. 3:2 EV), zij verwelken en verrotten. Dat hart is als de akker van een luiaard, zo overwoekerd door onkruid, dat je het goede graan er nauwelijks in kunt zien. Zo iemand kan zoeken naar geloof, liefde en ijver en nauwelijks in staat zijn daarvan iets te vinden. Als hij ontdekt dat deze genadegaven daar toch levend en oprecht zijn, zijn zij toch zo zwak, zo overwoekerd door zondige begeerten dat zij van heel weinig nut zijn. Zij blijven inderdaad bestaan, maar zijn gereed om te sterven.

Maar laten we het hart nu reinigen door het doden van de zonde, laten we het onkruid van de zondige begeerten voortdurend iedere dag uitroeien (dat gewas komt immers dagelijks op, omdat onze natuur een goede voedingsbodem is). Laten we plaatsmaken voor de genade om daar te groeien en te bloeien. Hoe zal iedere genadegave zich dan vrijuit kunnen ontplooien en gereed zijn om iedere roeping te vervullen en elk doel te bereiken!36

 

Wanneer het gaat om onze vrede: er bestaat geen bewijs van oprechtheid zonder vrede. Aan de andere kant is er ook niets wat zo’n sterk bewijs van oprechtheid levert als juist vrede. Oprechtheid en vrede zijn dus twee kanten van dezelfde medaille. Nu is het doden van de zonde de heftige strijd van de ziel tegen het eigen ik, waarin onze oprechtheid het meest naar voren komt. Het kan dus niet anders of het oprechte doden van de zonde brengt een vrede met zich mee die alle verstand te boven gaat.

 



34. Owen, Works VI, 21.

35. Owen, Works VI, 22-23.
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De volledige titel van deze verhandeling van Owen luidt: Het doden van de zonde in de gelovigen: de noodzaak en de aard daarvan en de middelen die ervoor gebruikt worden, tezamen met de oplossing van verschillende gewetensgevallen die daarop betrekking hebben. In de vorige vier hoofdstukken heeft hij het eerste aspect van de ondertitel behandeld: de noodzaak van het doden van de zonde. In het vijfde tot en met het dertiende hoofdstuk gaat het over de aard van het doden van de zonde: Waarin bestaat het? Owen beschouwt dat als het belangrijkste onderdeel van zijn hele boek. Hij wil het echter niet in het algemeen behandelen, maar gaat uit van een bepaalde geestelijke problematiek, een gewetensgeval, zoals de puriteinen graag zeggen. Dat geeft richting aan zijn betoog in dit en in de volgende hoofdstukken. Het gewetensgeval dat Owen op het oog heeft luidt als volgt:

 

Veronderstel dat een waar gelovige in zichzelf een krachtige, inwonende zonde ontdekt. Die neemt hem gevangen onder de wet van de zonde, verteert zijn hart van verdriet en brengt zijn gedachten in verwarring. Zij verzwakt zijn ziel met betrekking tot de beoefening van de gemeenschap met God en maakt hem onrustig met betrekking tot de vrede die hij ervaren heeft. Wellicht verontreinigt zij zijn geweten en stelt ze hem bloot aan de verharding door de bedrieglijkheid van de zonde. Wat moet hij doen? Welke route zal hij kiezen en daarin volharden om zijn zonde, begeerte, kwaal of verdorvenheid te doden? Hoe zal hij zijn vlees in die mate kruisigen dat de zonde weliswaar niet volkomen vernietigd wordt, maar dat hij toch in zijn strijd daarmee in staat is om in kracht, sterkte en vrede te volharden in de gemeenschap met God?37

 

Om deze belangrijke vraag te beantwoorden, wil Owen de volgende punten aan de orde stellen:

1. In de eerste plaats laat hij zien wat het betekent om een zonde te doden en dat zowel in negatieve als in positieve zin.

2. Vervolgens geeft hij in het algemeen aan welke plichten voor ieder mens absoluut noodzakelijk zijn om elke zonde ook werkelijk en geestelijk gedood te krijgen.

3. Ten slotte geeft hij speciale aanwijzingen hoe dit precies gedaan moet worden.

In dit hoofdstuk gaat het er met name om te laten zien wat het betekent om de zonde te doden. Hierbij beperkt Owen zich tot de negatieve kant van deze vraag: Wat is het doden van de zonde níét?

Het doden bestaat niet in de volstrekte vernietiging en dood van de zonde

Het doden van de zonde betekent niet dat wij haar volkomen uitroeien en vernietigen, zodat zij helemaal geen invloed heeft in ons hart en daar ook niet meer woont. Owen legt uit waarom dat zo is:

 

Het is waar dat dit het is waarnaar wij streven, maar dit kunnen we in dit leven niet bereiken. Er is niemand die zich werkelijk toelegt op het doden van de zonde, of hij streeft ernaar, bedoelt en wenst dat zij volkomen vernietigd wordt, zodat zij geen wortel of vrucht in het hart of in het leven achterlaat. Hij zou haar zo willen doden dat zij zich nooit meer roert of beweegt, nooit meer schreeuwt of roept, nooit meer verleidt of verzoekt tot in alle eeuwigheid. Waar hij naar streeft, is dat zij er helemaal niet meer is.

Nu kan er ongetwijfeld door de Geest en de genade van Christus een wonderlijke en schitterende overwinning behaald worden over iedere zonde, zodat iemand daarover bijna voortdurend zegeviert. Tóch kunnen we in dit leven niet de volkomen dood en vernietiging van de zonde verwachten, zodat die er helemaal niet zou zijn. Dit verzekert Paulus ons: ‘Niet dat ik het alrede gekregen heb of alrede volmaakt ben’ (Fil. 3:12). Hij was een uitnemend heilige, een voorbeeld voor gelovigen die in geloof en liefde en in alle vruchten van de Geest zijn gelijke niet had in de wereld. Om die reden schrijft hij zich ook volmaaktheid toe in vergelijking met anderen (vgl. vs. 15). Maar toch had hij het nog niet ‘verkregen’ en was nog niet ‘volmaakt’, maar ‘hij jaagde ernaar’. Hij had nog steeds een vernederd lichaam – en wij hebben dat ook – dat uiteindelijk veranderd moest worden door de grote kracht van Christus (vgl. vs. 21). Dit volmaakte zouden wij graag willen hebben, maar God vindt het voor ons het beste dat wij in onszelf nergens volmaakt in zouden zijn, opdat we in alle dingen ‘volmaakt moeten zijn in Christus’ (vgl. Kol. 2:10), want dat is het beste voor ons.38

Het doden is niet het doen alsof men geen zonde heeft

Eigenlijk acht Owen het overbodig om te zeggen dat het bij het doden van de zonde niet gaat om het verhullen van de zonde. Het komt vaak voor dat iemand voor de mensen een bepaalde zonde nalaat. Om die reden denken zij misschien dat hij echt veranderd is. God weet echter dat hij alleen maar vervloekte huichelarij aan zijn vroegere zonde heeft toegevoegd. Zodoende heeft hij een zekerder weg naar de hel ingeslagen dan tevoren. ‘Hij heeft een ander hart gekregen dan hij had, een hart dat listiger is, geen nieuw hart dat heiliger is.’

Het doden is niet de ontwikkeling van een rustig karakter

Het doden van de zonde bestaat niet in het ontwikkelen en bewaren van een rustige, kalme aard. Owen licht toe waarom het uiterst gevaarlijk is om dat te denken:

 

Sommige mensen hebben, dankzij hun natuurlijke aanleg, het voordeel dat zij niet zoveel last hebben van onhandelbare hartstochten en onstuimige gevoelens als vele anderen. Als zulke mensen nu hun natuurlijke aanleg en karakter koesteren en verder ontwikkelen door discipline, grondig nadenken en voorzichtigheid, kan het aan anderen en ook aan henzelf toeschijnen dat zij ver gevorderd zijn in het doden van de zonde. Maar ondertussen zijn hun harten wellicht een constante poel van alle mogelijke gruwelen.

Het kan zijn dat iemand heel zijn leven lang misschien nooit gekweld wordt door toorn en hartstocht en ook anderen daarmee niet lastigvalt, terwijl dat bij andere mensen bijna elke dag gebeurt. Toch kunnen de laatstgenoemde mensen meer gedaan hebben aan het doden van hun zonde dan de eersten. Laten zulke mensen niet proberen voor het doden van hun zonden te steunen op hun natuurlijke aanleg. Dat geeft aan de kruisiging van hun vlees geen enkel leven of enige kracht. Laten zij zich richten op het verachten van zichzelf, ongeloof, afgunst of een dergelijke geestelijke zonde en zij zullen een beter zicht op zichzelf hebben.39

Het doden is niet de tijdelijke afleiding van de zonde

Een zonde is niet gedood wanneer zij slechts tijdelijk gebruikmaakt van afleidingsmanoeuvres. Owen maakt dat duidelijk aan de hand van het voorbeeld van Simon de Tovenaar. Deze hield een tijdlang op met zijn tovenarijen. Maar zijn hebzucht en eerzucht die hem daartoe dreven, bleven nog onverminderd aanwezig en zochten op een andere manier naar een uitweg. Hij bood de apostelen namelijk geld aan om de gave van de Heilige Geest te kopen, zodat ook hij wonderen kon doen. Daarom zei Petrus tegen hem: ‘Want ik merk dat gij in de gal van bitterheid zijt’ (vgl. Hand. 8:23 EV). Dat wil zeggen: ‘Ondanks de belijdenis die je hebt afgelegd, ondanks het opgeven van je tovenarijen, is je zondige begeerte in je even sterk als ooit tevoren. Het is dezelfde begeerte, alleen zijn de stromen daarvan in een andere richting geleid. Zij ontwikkelt zich op een andere manier, maar het is nog steeds de oude gal van bitterheid.’ Owen past dit principe op de volgende manier toe:

 

Iemand kan zich bewust zijn van een zondige begeerte, zich verzetten tegen de uitbarstingen daarvan en ervoor zorgen dat zij niet zal losbreken als voorheen. Maar ondertussen laat hij toe dat dezelfde verdorven gewoonte op een andere manier een uitweg vindt. Het is te vergelijken met iemand die een etterende zweer probeert te genezen door die met een stukje huid te bedekken en dan denkt dat zij genezen is. Maar ondertussen woekert dezelfde ontsteking in zijn vlees door en breekt op een andere plaats in een nieuwe zweer open.

Deze omtrekkende bewegingen met alle veranderingen die daarbij horen, overkomen mensen vaak om redenen die helemaal niets met genade te maken hebben. Zij kunnen het gevolg zijn van een verandering in de levensloop die men doormaakte of veranderingen in relaties, van bepaalde belangen of van plannen die men maakte. Ja, zij kunnen zelfs voortkomen uit veranderingen in de innerlijke gesteldheid van mensen die veroorzaakt worden door het natuurlijke ontwikkelingsproces tijdens hun leven. Gewoonlijk blijven mensen op oudere leeftijd hun jeugdige begeerten niet najagen, ook al hebben ze er nog nooit één van gedood. En hetzelfde is het geval als we de ene zondige begeerte inruilen voor de andere en ophouden de ene begeerte te dienen om een andere te kunnen dienen. Hij die trots inruilt voor wereldsgezindheid, zinnelijkheid voor farizeïsme, ijdele trots op zichzelf voor het verachten van anderen, moet niet denken dat hij de zonde heeft gedood die hij schijnbaar achter zich heeft gelaten. Hij is van meester veranderd, maar is nog steeds een slaaf.40

Het doden is niet enkel het nu en dan overwinnen van de zonde

Wanneer we nu en dan de zonde overwinnen betekent dat niet dat de zonde gedood is. Er zijn twee speciale momenten waarop iemand die tegen de zonde strijdt, denkt dat hij die ook gedood heeft.

 

Het eerste is bij een droevige uitbarsting van de zonde die zijn vrede verstoort, zijn geweten verschrikt en hem bang maakt voor schande en het onmiskenbaar tergen van God. Dit schudt alles wat in hem is wakker en brengt hem in beroering. Het verbijstert hem en vervult hem met afschuw van de zonde en van zichzelf. Het drijft hem uit tot God en doet hem uit alle macht tot God roepen om zijn zondige begeerte te verafschuwen als de hel en zichzelf daartegen te verzetten. Omdat de hele mens – zowel de natuurlijke als de geestelijke – nu ontwaakt is, trekt de zonde haar hoofd terug, vertoont zichzelf niet, maar ligt als dood voor zijn voeten.

Het is te vergelijken met iemand die ’s nachts dicht bij een leger geslopen is en een legerleider heeft gedood. Onmiddellijk zijn de schildwachten alert, mannen worden wakker geschud en er wordt een nauwgezet onderzoek ingesteld naar de vijand. Maar ondertussen verbergt die zichzelf of blijft liggen als een dode, totdat het lawaai en de beroering voorbij is. Toch heeft hij zich vast voorgenomen om hetzelfde onheil opnieuw aan te richten als een dergelijke gelegenheid zich voordoet. Kijk eens hoe de Korinthiërs elkaar oproepen om de zonde in hun midden te overrompelen en te vernietigen (vgl. 2 Kor. 7:11). Zo is het ook met iemand wanneer zijn vleselijke begeerte uitbreekt in een dadelijke zonde en zijn geweten doet spreken, zijn rust verstoort en mogelijk zijn goede naam aantast. Dan worden voorzichtigheid, verontwaardiging, verlangen, vrees en wraakzucht allemaal tegen die zonde ten strijde geroepen. De zondige begeerte is dan een tijdlang rustig omdat zij voor hen uitgeput raakt. Maar wanneer het hele gedoe over is en het onderzoek voorbij, dan verschijnt de dief opnieuw levend en wel en is even druk bezig met zijn werk als altijd.

De tweede gelegenheid waarbij het schijnt dat iemand de inwonende zonde gedood heeft, is wanneer een tijd aanbreekt van een bepaald oordeel, een ellende, of drukkende rampspoed. Dan wordt het hart in beslag genomen door gedachten en overwegingen om de moeiten, angsten en gevaren van dat moment te ontvluchten. Een overtuigde zondaar concludeert dat dit alleen kan gebeuren door de zonde vaarwel te zeggen, waardoor hij vrede krijgt met God. Het is de toorn van God in iedere beproeving die een overtuigde zondaar grieft. Om hiervan verlost te worden, besluiten mensen in zulke tijden om afstand te doen van hun zonden. De zonde zal nooit meer enige plaats bij hen innemen. Zij zullen zichzelf nooit weer overgeven aan het dienen van de zonde. Als gevolg daarvan houdt de zonde zich rustig, verroert zich niet en schijnt gedood te zijn.

Dat betekent echter niet dat zij ook maar één wond heeft opgelopen, maar alleen dat de ziel haar vermogens onder bedwang heeft en gedachten koestert die in strijd zijn met de neigingen tot de zonde. Maar wanneer die terzijde gelegd zijn, keert de zonde weer terug tot haar vroegere levendigheid en kracht. Zo zijn de volgende woorden een volledige bewijsplaats en beschrijving van deze geestelijke gesteldheid waarover ik spreek: ‘Niettegenstaande dit alles zondigden zij nog en geloofden niet door Zijn wonderen. Daarom deed Hij hun dagen vergaan in ijdelheid en hun jaren in verschrikking. Als Hij hen doodde, zo vraagden zij naar Hem, en keerden weder, en zochten God vroeg. En gedachten dat God hun Rotssteen was, en God de Allerhoogste hun Verlosser. Niettemin vleiden zij Hem met hun mond, en logen Hem met hun tong. Want hun hart was niet recht met Hem en zij waren niet standvastig in Zijn verbond’ (Ps. 78:32-37 EV).

Ik twijfel er volstrekt niet aan dat toen zij naar God vroegen, tot Hem wederkeerden en Hem vroeg zochten, zij dat deden met de volle overtuiging van hun hart om afstand te nemen van hun zonden. Dat wordt uitgedrukt in het woord ‘wederkeerden’. ‘Keren’ of ‘wederkeren’ tot de Heere gebeurt altijd door het verlaten van de zonde. Dat deden ze ‘vroeg’, dat wil zeggen met ernst en ijver, maar ondanks dat alles was hun zonde niet gedood (vgl. vs. 36-37). En zo is het gesteld met veel verootmoedigingen in de dagen van rampspoeden. Vaak is op dit punt ook sprake van veel zelfmisleiding zelfs in de harten van gelovigen.41

 

Owen concludeert dat er nog vele andere manieren zijn waardoor arme zielen zichzelf bedriegen. Dan denken zij dat ze hun zondige begeerten gedood hebben, terwijl die nog levend en krachtig zijn en bij elke gelegenheid tevoorschijn komen om verwarring en onrust te zaaien.

 



37. Owen, Works VI, 24.

38. Owen, Works VI, 25.

39. Owen, Works VI, 25.

40. Owen, Works VI, 26.

41. Owen, Works VI, 26-27.
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Het vorige hoofdstuk roept uiteraard de vraag op wat het doden van de zonde dan wél is. Owen geeft daarop in dit hoofdstuk een algemeen antwoord. Hieruit zal hij in het vervolg nog een aantal speciale definities en voorschriften afleiden.

De zonde wordt voortdurend verzwakt

Het doden van de zonde bestaat allereerst uit het zich er voortdurend op toeleggen om haar te verzwakken. Elke zondige begeerte is een verdorven gewoonte of gezindheid die het hart steeds weer naar het kwade trekt. Van iemand die zijn zondige begeerte niet echt heeft gedood, geldt: ‘Elke inbeelding van de gedachten van zijn hart is te allen dage alleen boos’ (vgl. Gen. 6:5 EV). Hij voelt zich altijd sterk tot de zonde aangetrokken. De reden waarom een natuurlijk iemand niet altijd dag en nacht bezig is om één bepaalde zondige begeerte na te jagen, is deze: hij heeft veel zondige lusten en elk daarvan roept om bevredigd te worden. Daarom zoekt hij vervulling van een heleboel begeerten, maar ondertussen is hij vooral steeds gericht op de bevrediging van zijn eigen ik. Daarom gaat Owen ervan uit dat

 

de verkeerde begeerte of ziekte die we zoeken te doden op zichzelf bestaat in een sterke, diepgewortelde en vaste neiging van onze wil en onze gevoelens tot een bepaalde dadelijke zonde. Dat principe is altijd aanwezig, ook al is het niet voortdurend bezig met het opwekken van inbeeldingen, gedachten en listige overleggingen over die zonde.42

 

Hierom wordt gezegd dat mensen ‘er volstrekt verzot op zijn om kwaad te doen’ (vgl. Pred. 8:11 EV). Hun geest is geneigd om ‘het vlees te verzorgen om de begeerten te bevredigen’ (vgl. Rom. 13:14 EV). Nu verschilt een zondige, verdorven gewoonte in veel opzichten van iedere natuurlijke of zedelijke neiging. Een belangrijk onderscheid is vooral dat natuurlijke neigingen de ziel op een zachte manier die bij haar past, op haar diepste zelf richten, terwijl zondige gewoonten haar met geweld en onstuimigheid voortjagen. Daarom wordt gezegd dat zondige lusten vechten of ‘oorlog voeren tegen de ziel’ (1 Petr. 2:11 EV). Dat wil zeggen dat zij in opstand komen of oorlog voeren tegen dat verzet tegen de zonde dat voor gelovigen gewoon is (vgl. Rom. 7:23). Zij nemen haar ook daadwerkelijk gevangen, nadat zij de overwinning behaald hebben. En dat zijn allemaal daden van groot geweld en onstuimigheid.

Nu is de eerste kwestie bij het doden van de zonde het breken van deze voortdurend aanstormende begeerte, zodat zij niet zo heftig en zo vaak zal opkomen, verlokken en verontrusten, als zij van nature geneigd is te doen (vgl. Jak. 1:14-15). Toch wil Owen in het voorbijgaan nog één waarschuwing geven en dat is deze: hoewel iedere zondige begeerte ons even sterk tot de zonde drijft, is hier wel sprake van twee uitzonderingen.

In de eerste plaats kan de ene vleselijke lust door toevallige omstandigheden veel heftiger aangevuurd en geprikkeld worden en daardoor sterker en krachtiger zijn dan andere. Of eenzelfde zondige begeerte kan bij de ene mens veel sterker zijn dan bij de andere. Gesteld dat zo’n lust aansluiting vindt bij onze natuurlijke aanleg, bij onze levensomstandigheden, of dat satan er vat op gekregen heeft om haar naar zijn hand te zetten – wat hij op duizenden manieren kan doen. In dat geval wordt zij heftiger en onstuimiger dan andere of dan dezelfde begeerte in iemand anders. Dan verduistert zij zijn verstand, zodat hij nog wel dezelfde dingen weet als vroeger. Zij kunnen echter geen invloed uitoefenen op zijn wil en verdorven gevoelens en hartstochten krijgen daardoor vrij spel. Maar de zondige begeerte wordt vooral aangewakkerd door verzoekingen. Wanneer een geschikte verzoeking precies past bij een zondige begeerte, wakkert zij haar levenskracht aan en ontbrandt met zoveel vuur en geweld als zij tevoren niet had of waartoe zij niet in staat leek. Owen zou hiervan veel voorbeelden kunnen noemen, maar daarvoor wijst hij naar een andere verhandeling.43 Vervolgens zijn sommige begeerten in hun heftige werkingen veel duidelijker merkbaar en gemakkelijker te onderscheiden dan andere. Zo maakt Paulus een onderscheid tussen onkuisheid en alle andere zonden: ‘Vliedt de hoererij. Alle zonde die de mens doet, is buiten het lichaam; maar die hoererij bedrijft, die zondigt tegen zijn eigen lichaam’ (1 Kor. 6:18). Als deze zonde zich roert, is die gemakkelijker te onderscheiden dan andere die minder heftig zijn en meer verborgen blijven. Om deze reden denken sommige mensen dat ze de zonde gedood hebben en de wereld gelooft dat ook van hen. Toch heeft de begeerte in hen niet minder de overhand dan bij anderen die er hevig onder gebukt gaan of die daardoor tot schandelijke zonden zijn gebracht. Alleen gaan hun begeerten uit naar dingen die niet zo’n beroering in hun ziel verwekken. Daarom maken zij zich over die begeerten ook niet zo ongerust. Mogelijk zijn zij ook niet zo bezorgd van aard als anderen.

Zoals gezegd, bestaat het eerste aspect van het doden van de zonde dus in het verzwakken van de kracht van deze taaie gewoonte, zodat zij niet meer zo onstuimig zal aandringen als vroeger. Dan zal zij ons ook niet verleiden en van het rechte pad af voeren. Bovendien wordt het doden van de zonde er niet langer door verstoord en weerstaan. Dit verzwakken van de kracht van de inwonende zonde wordt ‘de kruisiging van het vlees met zijn begeerlijkheden’ (vgl. Gal. 5:24) genoemd. Dat wil zeggen: het wegnemen van het bloed en de levenskrachten die aan het vlees kracht en sterkte geven, ofwel de vernietiging van het lichaam des doods ‘van dag tot dag’ (vgl. 2 Kor. 4:16). Owen legt vervolgens uit wat dit ‘kruisigen van het vlees’ eigenlijk inhoudt:

 

Het gaat hier toe als bij iemand die aan het kruis genageld is. Eerst worstelt en vecht hij en schreeuwt het uit met alle kracht en macht. Maar als zijn bloed wegvloeit en zijn levenskrachten afnemen, wordt zijn verzet zwakker en komt het minder vaak voor. Zijn schreeuwen wordt zachter, schor en nauwelijks hoorbaar. Zo is het ook wanneer iemand voor het eerst een begeerte of een geestelijke kwaal aangrijpt om daarmee af te rekenen. Dan worstelt zij met groot geweld om los te breken. Zij schreeuwt heftig en ongeduldig om bevredigd en vervuld te worden. Maar wanneer haar bloed en levenskrachten door het doden van de zonde uit haar weggestroomd zijn, beweegt zij maar zelden en zwak, schreeuwt zij weinig meer en wordt haar stem nauwelijks nog in het hart gehoord. Soms is er misschien nog een stuiptrekking, een schijnbare opleving van grote kracht en sterkte. Zij is echter snel weer over, vooral wanneer zij geen belangrijke successen behaalt.

De apostel beschrijft dit in het bijzonder in Romeinen 6:6 en verder in dat gehele hoofdstuk. ‘De zonde’, zo zegt hij daar, ‘is gekruisigd, zij is vastgenageld aan het kruis.’ Met welke bedoeling? ‘Opdat het lichaam van de zonde tenietgedaan worde’, de kracht van de zonde verzwakt en langzamerhand zou verdwijnen, opdat wij voortaan ‘de zonde niet meer zouden dienen’. Dat wil zeggen: opdat de zonde niet met zoveel succes aantrekkingskracht op ons zou uitoefenen om ons tot haar dienaren te maken als zij vroeger gedaan heeft. Dit gaat niet alleen over vleselijke en zinnelijke gevoelens of verlangens naar wereldse dingen. Het gaat ook niet slechts over de begeerte van het vlees, de begeerte van de ogen en de trots van het leven.44 Maar het wordt ook gezegd met betrekking tot het vlees zoals dat te vinden is in het verstand en de wil, in dat verzet tegen God dat van nature in ons gevonden wordt. Wat ook de aard is van deze verontrustende kwaal, op welke manieren zij zich ook uit – of dat nu is door het aanzetten tot het kwaad of door het verhinderen van het goede – de regel is dezelfde. Als we ons daaraan niet op een doeltreffende manier houden, zullen we het beoogde doel niet bereiken, ondanks alle strijd achteraf. Iemand kan de bittere vruchten van een kwade boom afbreken totdat hij er moe van wordt. Zolang de wortel levenskrachtig blijft, zal het weghakken van de vrucht die nu aanwezig is, de boom niet hinderen nog meer vruchten voort te brengen. Dit is de dwaasheid van sommige mensen. Zij binden met alle ernst en ijver de strijd aan tegen de opkomende uitbarsting van de begeerte. Maar omdat zij de oorsprong en de wortel onaangeroerd laten en misschien niet eens naspeuren, maken zij in deze taak van het doden van de zonde maar weinig of helemaal geen voortgang.45

Het voortdurende gevecht tegen de zonde

Het doden van de vleselijke begeerte bestaat in de tweede plaats in de voortdurende strijd tegen de zonde. Wanneer we de zonde altijd onderdrukt weten te houden, hebben we geen geringe vorderingen gemaakt in het doden van haar. Als de zonde sterk en krachtig is, kan de ziel haar nauwelijks het hoofd bieden. Dan zucht, steunt en treurt zij en is in beroering, maar jaagt de zonde zelden na om haar te doden. Zo klaagt David dat zijn zonden ‘hem hebben vastgegrepen, zodat hij niet omhoog heeft kunnen zien’ (vgl. Ps. 40:13 EV). Hoe weinig was hij toen dus in staat om ertegen te strijden!

Nu zijn er verschillende dingen vereist voor deze strijd tegen de zonde. In de eerste plaats moeten we weten dat we met zo’n machtige vijand moeten afrekenen. We dienen hem bovendien in de gaten te houden en hem te beschouwen als een volstrekt reële vijand die met alle mogelijke middelen vernietigd moet worden. De strijd met hem is immers heftig en gevaarlijk, want hij gaat over eeuwig wel of eeuwig wee. Als mensen daarom oppervlakkige en voorbijgaande gedachten over hun begeerten hebben, is dat bepaald geen overtuigend bewijs dat hun zonden gedood zijn of dat zij op weg zijn om hun zonden te doden. Het gaat erom dat ieder ‘de plaag van zijn eigen hart’ kent (vgl. 1 Kon. 8:38). Zonder deze kennis is alle andere werk vruchteloos. Het valt te vrezen dat zeer velen weinig kennis hebben van de voornaamste vijand die zij in hun boezem met zich meedragen. Zodoende zijn zij geneigd zichzelf te rechtvaardigen en hebben een afkeer van berispingen of vermaningen. Zij weten immers niet dat zij in gevaar zijn (vgl. 2 Kron. 16:10)?

Vervolgens is het vereist dat we ons van meet af inspannen om bekend te raken met de methoden, listen en middelen die de zonde gebruikt om successen te behalen. Zo gaan mensen met hun vijanden om. Zij zoeken hun plannen en voornemens te achterhalen, zij speuren na wat hun bedoelingen zijn en zij gaan na op welke manier zij vroeger hebben gezegevierd om dat te kunnen voorkomen. Dit is de meest effectieve manier om zich teweer te stellen. Laat dit na en alle oorlog voeren – waarin het meeste van de menselijke vindingrijkheid en volharding gevraagd wordt – zou een dom bedrijf zijn. Owen past dit beeld als volgt toe:

 

Mensen die hun zondige begeerte werkelijk doden, doen precies zo. Dat gebeurt niet alleen wanneer die lust hen daadwerkelijk kwelt, verleidt en afvallig wil maken, maar ook wanneer zij zich terugtrekt. Dan houden zij er terdege rekening mee: ‘Dit is onze vijand. Zo gaat hij te werk en boekt hij successen. Dit zijn gunstige gelegenheden voor hem en zo heeft hij gezegevierd. Precies zo zal hij dat weer doen, als hij niet wordt tegengehouden.’ Daarom zegt David: ‘Mijn zonde is steeds voor mij’ (Ps. 51:5).

Inderdaad, een van de meest uitgelezen en voortreffelijkste onderdelen van de praktisch-geestelijke wijsheid is het ontdekken van de listen, tactieken en diepten van een inwonende zonde. Hierbij gaat het erom dat wij het volgende onder ogen zien: Waarin ligt de grootste kracht van de zondige begeerte? Welk voordeel pleegt zij gewoonlijk te slaan uit aanleidingen, gelegenheden en verzoekingen? Hoe luiden haar smeekbeden, voorwendsels en argumenten en wat zijn haar listen, schijnbewegingen en verontschuldigingen?

De bedoeling hiervan is om de wijsheid van de Geest te stellen tegenover de sluwheid van de oude mens. We dienen deze slang in al haar gedraai en gekronkel op te sporen. Dan kunnen we bij haar meest heimelijke verrichtingen die ook voor ons hart in zijn gewone doen het meest onmerkbaar zijn, zeggen: ‘Dit is je oude manier van doen en je oude koers; ik weet wat je bedoeling is!’ Wanneer we zo altijd bereid zijn, is dat een belangrijk deel van onze strijd.46

 

In de derde plaats wordt het hoogtepunt van deze strijd gevormd door de zonde dagelijks te overladen met alle middelen die later genoemd zullen worden en die pijnlijk, dodelijk en verwoestend voor haar zijn. Zo iemand denkt nooit dat zijn begeerte dood is, omdat die zich rustig houdt. Maar hij spant zich steeds in haar iedere dag nieuwe wonden toe te brengen en nieuwe slagen aan haar uit te delen. Dit schrijft de apostel ook: ‘Dood dan uw leden die op de aarde zijn, namelijk hoererij, onreinheid, schandelijke beweging, kwade begeerlijkheid, welke is afgodendienst’ (Kol. 3:5). Welnu, wanneer de ziel zo gesteld is en zo handelt, heeft zij zeker de overhand. De zonde ligt verslagen onder het zwaard en is stervende.

Het regelmatige succes in de strijd tegen de zonde

Het regelmatige succes in de strijd tegen een zondige begeerte is een ander bewijs van het doden van de zonde. Onder succes verstaat Owen hier niet slechts een verijdeling van de zonde, zodat zij niet naar buiten komt of daadwerkelijk begaan wordt, maar een overwinning over de zonde en een achtervolging daarvan, totdat zij volledig verslagen is. Owen verduidelijkt dit met een voorbeeld: het hart ontdekt op een bepaald moment dat de zonde aan het werk is. Zij verleidt ons en spiegelt ons inbeeldingen voor hoe we het vlees moeten verzorgen en de begeerten daarvan moeten vervullen (vgl. Rom. 13:24 EV). Maar op dat moment neemt ons hart de zonde onmiddellijk gevangen, daagt haar voor de wet van God en de liefde van Christus, veroordeelt haar en jaagt haar tot het uiterste na om haar terecht te stellen. Er zijn ook andere mogelijkheden. Gesteld dat iemand in een toestand terechtkomt dat zijn begeerte in haar wortel en beginsel verzwakt is en haar woeden en streven minder is dan vroeger. Zij kan zijn plichten niet verhinderen en ook zijn vrede niet verstoren. Stel bovendien dat hij met een rustig en kalm gemoed de zonde kan ontdekken, daartegen strijden en daarin succes kan hebben. In dat geval is de zonde in belangrijke mate gedood en kunnen we, ondanks alle tegenstand die we ervan ondervinden, al onze dagen vrede met God hebben.

Aan het slot van dit hoofdstuk volgt een samenvatting. Voor de het doden van elke zonde is het volgende nodig. De grondslag wordt gevormd door het verzwakken van haar gezindheid die in ons woont, waardoor zij verleidt en aanzet tot het kwade, in opstand komt en strijdt tegen God. Dit verzwakken voltrekt zich, doordat een beginsel van genade, dat rechtstreeks met de zonde in strijd is en haar ook te gronde richt, in het hart wordt ingeplant, daar voortdurend woont en gekoesterd wordt. De opkomende trots wordt verzwakt door het groeien in ootmoed, hartstocht door geduld, onreinheid door zuiverheid van geest en een goed geweten en de liefde tot deze wereld door hemelgezindheid. De vruchten die telkens het laatst genoemd worden, zijn genadegaven van de Geest, anders gezegd: het gaat daarin om dezelfde genade die op verschillende manieren werkzaam is door de Heilige Geest. Precies zo staan daar de andere begeerten of dezelfde natuurlijke verdorvenheden tegenover, die zich ook op verschillende manieren uiten.

Vervolgens is hier vereist de onmiddellijke, krachtige werking van de Geest of van de nieuwe mens bij zijn worsteling en vreugdevolle strijd met de zondige begeerte waarover gesproken is. Dat kan gebeuren op alle manieren die daartoe voorgeschreven zijn en door steeds gebruik te maken van de hulpmiddelen die daarvoor beschikbaar zijn.

In de derde plaats gaat het succes in de strijd met deze twee punten gepaard: naarmate men de zondige gezindheid verzwakt en de Heilige Geest krachtig in zich laat werken, worden aan de inwonende zonde nederlagen toegebracht. Als de natuurlijke omstandigheden de zonde niet onoverwinnelijk maken, is het zelfs mogelijk dat de ziel een algehele overwinning behaalt. Dat kan zover gaan dat zij nooit meer merkbaar de tegenstand van de zondige begeerte voelt en in elk geval beslist komt tot een mate van vrede in het geweten naar de belofte van het verbond der genade.

 



42. Owen, Works VI, 28.

43. Nl. die over de verzoekingen, die samengevat en vertaald wordt in deel 2 van dit boek.

44. Vgl. 1 Joh. 2:16.

45. Owen, Works VI, 30.

46. Owen, Works VI, 31.
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In dit hoofdstuk stelt Owen de vraag aan de orde hoe iemand een bepaalde lust of zonde kan doden waardoor satan hem benauwt. Hierbij gaat het allereerst over enkele algemene, fundamentele uitgangspunten. Zonder deze beginselen kan niemand in de wereld de zonde doden, ook al wordt hij daartoe nog zo aangevuurd door zijn overtuigingen of al is hij nog zo vastbesloten om dat te doen. Deze algemene regels zijn de volgende.

Geen doden van de zonde als men geen gelovige is

Als iemand geen gelovige is – dat wil zeggen: niet werkelijk ingeënt is in Christus – kan hij nooit één zonde doden. Owen voegt daaraan toe dat hij hiermee niet wil zeggen: ‘tenzij iemand weet dat hij een gelovige is’, maar: ‘tenzij hij inderdaad een gelovige is’. De Schrift laat overduidelijk zien dat het doden van de zonde het werk van gelovigen is: ‘Indien gij door de Geest de werkingen des lichaams doodt, zo zult gij leven’ (Rom. 8:13). Dat wil zeggen: ‘Gij gelovigen’, voor wie er geen verdoemenis is in Christus Jezus (vgl. Rom. 8:1). Zij alleen worden hiertoe aangespoord: ‘Doodt dan uw leden die op de aarde zijn’ (Kol. 3:5). Wie moet die lusten doden? U die ‘met Christus opgewekt zijt’ (vs. 1), wier ‘leven met Christus verborgen is in God’ (vs. 3) en ‘met Hem zal geopenbaard worden in heerlijkheid’ (vs. 4).

Iemand die niet wedergeboren is, kan iets doen wat erop lijkt, maar het eigenlijke werk zelf kan hij nooit zo verrichten dat het aangenaam kan zijn bij God. We weten hoe dit wel wordt verdedigd door sommige heidense filosofen, zoals Seneca, Cicero en Epictetus.47 We weten ook welke gedreven verhandelingen zij houden over de verachting van de wereld en van zichzelf, over het reguleren en overwinnen van buitensporige gevoelens en hartstochten! De levens van de meesten van hen lieten duidelijk zien dat hun leerregels even veel verschilden van het echte doden van de zonde als de zon die geschilderd is op een uithangbord verschilt van de zon aan het firmament. Zij verspreidden geen licht en ook geen hitte!

Hun eigen Lucianus48 laat afdoende zien wat zij allen in feite waren. Er bestaat geen dood van de zonde zonder de dood van Christus. Min of meer dezelfde bezwaren heeft Owen tegen de roomsen als het gaat om de manier waarop zij tegen de zonde strijden door hun geloften, boetedoeningen en genoegdoeningen.

Owen durft over hen te zeggen wat Paulus over Israël zegt op het punt van de gerechtigheid: ‘Zij hebben het doden van de zonde nagejaagd, maar hebben deze nooit werkelijk bereikt!’ Waarom? ‘Omdat zij die zochten niet uit het geloof, maar als het ware uit de werken der wet’ (Rom. 8:31-32 EV). Hetzelfde geldt voor de toestand van alle lezers van deze verhandeling die luisteren naar de stem van hun geweten dat wakker geschud is en daarom proberen afstand te doen van hun zonde. Zij jagen het doden van de zonde na, maar bereiken deze niet. Hoe dat komt, laat Owen zien in de toepassing die hij hierop laat volgen:

 

Het is waar: het wordt vereist, het zal vereist worden van ieder mens die de wet of het Evangelie hoort prediken, dat hij de zonde doodt. Het is zijn plicht, maar het is niet zijn allereerste plicht. Het is zijn plicht om dit te doen, maar dan om het te doen zoals God het wil. Gesteld dat u uw dienaar vraagt ergens een bepaald bedrag voor u te betalen, maar hij moet eerst naar een andere plaats gaan om dat bedrag daar op te halen, dan is het zijn plicht het vastgestelde geldbedrag te betalen en u zult het hem verwijten, als hij dat niet doet. Toch was het niet zijn allereerste plicht. Hij moest het eerst volgens uw instructie ophalen. Zo is het ook in dit geval. De zonde moet gedood worden, maar we moeten in de eerste plaats iets doen om ons hiertoe in staat te stellen. Ik heb aangetoond dat het de Geest alleen is Die de zonde kan doden. God heeft beloofd dat Hij het doet en daarom zijn alle andere middelen zonder Hem leeg en ijdel.

Hoe zal hij dan de zonde doden die de Geest niet heeft? Iemand kan eerder zien zonder ogen en spreken zonder tong dan werkelijk één zonde doden zonder de Geest. Welnu, hoe krijgen wij deel aan Hem? Hij is de Geest van Christus en, zoals de apostel zegt: ‘Als wij de Geest van Christus niet hebben, komen we Hem niet toe’ (vgl. Rom. 8:9). Als we dus van Christus zijn en aandeel aan Hem hebben, dan hebben we de Geest en hebben we alleen de kracht om de zonde te doden. De apostel spreekt hier uitvoerig over: ‘En die in het vlees zijn, kunnen Gode niet behagen’ (Rom. 8:8). Dat is de conclusie die hij trekt uit zijn voorafgaande betoog over onze natuurlijke toestand en de vijandschap die we daarin hebben tegen God en Zijn wet.

Als wij in het vlees zijn, als we de Geest niet hebben, kunnen we niets doen wat God kan behagen. Maar hoe kunnen we uit deze toestand gered worden? ‘Doch gijlieden zijt niet in het vlees, maar in de Geest, zo anders de Geest Gods in u woont’ (Rom. 8:9). Dat wil zeggen: ‘U gelovigen, die de Geest van Christus hebt, u bent niet in het vlees.’ Er is geen andere manier om uit de toestand van het in het vlees zijn bevrijd te worden, dan door de Geest van Christus. Wat gebeurt er als deze Geest van Christus in u is? Wel, dan bent u aan de zonde gestorven: ‘Het lichaam is dood om der zonden wil’ (Rom. 8:10) of ‘met het oog op de zonde’. Dan wordt het doden ook voortgezet en de nieuwe mens wordt levend gemaakt tot gerechtigheid.49

 

Daarom zijn alle pogingen tot het doden van elke zondige begeerte zonder een aandeel in Christus en het werk van Zijn Geest nutteloos. Er zijn veel mensen die gekwetst zijn door de zonde, omdat de pijlen van Christus om te overtuigen door de prediking van het Woord of een of andere beproeving scherp in hun hart gedaald zijn. Velen van hen verzetten zich krachtig tegen de een of andere bijzondere lust, waardoor hun gewetens het meest verontrust of in verwarring gebracht zijn. Maar, arme schepselen! Hoe goed dit ook lijkt, het kan allemaal tevergeefs zijn. Wanneer iemand zich verontrust over bepaalde zonden en niet allereerst zoekt naar wedergeboorte en bekering, heeft het alles geen betekenis.

Owen stelt dus met nadruk dat het doden van de zonde niet de taak is van onwedergeboren mensen voor dit moment. God roept hen hiertoe nog niet. De bekering is het waarmee zij zich moeten bezighouden, de bekering van de gehele ziel, niet het doden van deze of gene speciale begeerte. Wanneer we zouden zien dat iemand een groot gebouw zou laten verrijzen en nooit enige zorg zou besteden aan een fundering, zouden we hem uitlachen. Dat zou wel heel in het bijzonder het geval zijn als we zouden zien dat hij zo dwaas is dat hij, terwijl hij duizend keer ervaren heeft dat wat hij de ene dag bouwde de volgende dag ineenstortte, toch op dezelfde manier zou doorgaan. Zo is het met mensen die alleen maar overtuigd zijn van een of meer bepaalde zonden. Hoewel zij duidelijk zien dat zij het terrein dat zij de ene dag in de strijd tegen de zonde winnen, de volgende dag weer verliezen, toch gaan ze nog steeds op dezelfde weg verder zonder zich af te vragen waar het vernietigende gebrek in hun vorderingen ligt.

Toen de Joden door de overtuiging van hun zonde in hun hart getroffen waren (vgl. Hand. 2:37) en uitriepen: ‘Wat zullen wij doen?’ wat schrijft Petrus hun voor om te doen? Beveelt hij hun om hun trots, toorn, haat, wreedheid en dergelijke te gaan doden? Nee. Hij wist dat dit op dat moment niet hun roeping was, maar hij roept hen in het algemeen tot bekering en geloof in Christus (vgl. vs. 38). Laat de ziel allereerst grondig tot bekering komen en dan zullen door ‘te zien op Hem, Die zij doorstoken hebben’ (vgl. Zach. 12:10; Joh. 19:37; Openb. 1:7) de vernedering en het doden van de zonde het gevolg zijn.

Toen Johannes berouw en bekering kwam preken, zei hij daarom ook: ‘De bijl is nu gelegd aan de wortel van de boom’ (vgl. Matth. 3:10). De farizeeën hadden zware lasten opgelegd door de mensen te overladen met vervelende plichten en strenge middelen voor het doden van de zonde die bestonden in vasten, wassingen en dergelijke. Maar dit alles was tevergeefs. Johannes zegt: ‘De leer van de bekering is voor u. De bijl in mijn hand is aan de wortel gelegd.’ Onze Zaligmaker vertelt ons wat in dit geval gedaan moet worden. Hij zegt: ‘Leest men ook een druif van doornen?’ (Matth. 7:16). Maar veronderstel dan dat een doorn goed gesnoeid en afgehakt is en dat daaraan veel moeite is besteed? ‘Ja, maar hij zal nooit vijgen voortbrengen’ (vs. 17-18). Het kan niet anders dan dat iedere boom vruchten zal voortbrengen naar zijn eigen aard.

Wat daarom gedaan moet worden, zegt de Heere ons in deze woorden: ‘Maakt de boom goed en zijn vrucht zal goed zijn’ (Matth. 12:33 EV). De wortel moet behandeld worden en de natuur van de boom veranderd. Anders zal hij geen goede vrucht voortbrengen. Dit is het wat ik bedoel: Tenzij een mens wederom geboren is, tenzij hij een gelovige is, zijn alle pogingen die hij doet om de zonde te doden tevergeefs, ook al zijn ze nog zo schoonschijnend en veelbelovend. Hetzelfde geldt van alle middelen die hij kan gebruiken, ook al brengt hij die met nog zo veel ijver, ernst, waakzaamheid en voornemen van verstand en hart in praktijk. Tevergeefs zal hij vele geneesmiddelen gebruiken, maar hij zal niet genezen worden.

Ja, een poging van overtuigde zondaren die niet meer is dan dat zij deze plicht zoeken te vervullen, gaat gepaard met allerlei verschrikkelijke kwalen. Want in de eerste plaats zijn zijn geest en zijn hart in beslag genomen door wat niet zijn eigenlijke taak is en daarom wordt hij afgeleid van wat wel zijn taak is. God grijpt door Zijn Woord en Zijn oordelen een bepaalde zonde in hem aan, kwetst zijn geweten, verontrust zijn hart en berooft hem van zijn vrede. Nu zullen andere afleidingen hem niet kunnen helpen: hij moet zich toeleggen op de taak die voor hem ligt. De taak die op zijn schouders rust, is om de hele mens wakker te schudden tot de overweging van de toestand en de omstandigheden waarin hij verkeert, zodat hij tot God gebracht kan worden.

Maar in plaats daarvan zet hij zichzelf ertoe om de zonde te doden die hem ergert en wordt zo van zijn eigenlijke taak afgeleid. Dat is echter een pure kwestie van eigenliefde om van dit ongemak bevrijd te worden en helemaal niet om het werk te doen waartoe hij geroepen is. Zo deelt God ons mee over Efraïm dat Hij ‘Zijn net over hen uitspreidde en hen als vogelen des hemels deed nederdalen en hen tuchtigde’ (vgl. Hos. 7:12), hen ving, hen verstrikte en hen ervan overtuigde dat zij niet konden ontsnappen. Maar Hij zegt ook over hen: ‘Zij keren zich, maar niet tot de Allerhoogste’ (vs. 16). Dat wil zeggen: zij leggen zich erop toe om de zonde te verlaten, maar niet op die manier als God vereiste, namelijk door een algehele bekering. Op deze wijze worden mensen af gebracht van het komen tot God door de meest heerlijke manieren waardoor zij tot Hem kunnen komen te misbruiken. Dit is een van de meest algemene listen waardoor de mensen hun eigen zielen verwoesten. Ik wenste wel dat sommigen wier beroep het lijkt te zijn om in de dingen van God met loze kalk te pleisteren, deze bedrieglijkheid niet zouden verkondigen en zouden zorgen dat het volk door hun onwetendheid zou zondigen.

Wat doen mensen wanneer hun gewetens gekwetst zijn door de zonde en zij verontrust zijn door God die hen heeft aangegrepen? Is niet het verlaten van de weg van de zonde waarin zij verward zitten en daaraan het hoofd bieden de hoofdzaak waarop zij zich toeleggen? Gaat daardoor de evangelische bedoeling van hun overtuigingen niet verloren? Als mensen hierin vast blijven zitten, gaan zij inderdaad te gronde.

Vervolgens is deze plicht iets wat op zichzelf genomen goed is. Het is ook een plicht die blijk geeft van oprechtheid en het geweten vervult met vrede. Maar iemand die tot de conclusie komt dat hij daarmee echt bezig geweest is en dat zijn geest zich van harte teweergesteld heeft tegen deze of gene zonde, staat wel op het punt om daaruit de conclusie te trekken dat het er goed met hem voor staat en dus om zijn eigen ziel te misleiden. Want in de eerste plaats is zijn geweten ziek geworden van de zonde en kon hij geen rust vinden. Maar in plaats dat hij naar de grote Heelmeester van zielen gaat en genezing krijgt in Zijn bloed, stilt deze man zijn geweten en brengt dat tot rust door dit gevecht tegen de zonde en blijft zitten zonder op enige manier naar Christus te gaan.

Ach, hoeveel arme zielen zijn op deze manier bedrogen voor de eeuwigheid! ‘Als Efraïm zijn ziekte zag, zond hij (boden) tot koning Jareb’ (Hos. 5:13 EV), wat hem op een afstand hield van God. De hele zwik van de paapse religie is in elkaar gezet met de bedoeling en listen om gewetens te sussen zonder Christus en dat alles is beschreven door de apostel: ‘Want alzo zij de rechtvaardigheid Gods niet kennen, en hun eigen gerechtigheid zoeken op te richten, zo zijn zij der rechtvaardigheid Gods niet onderworpen’ (Rom. 10:3).

Vervolgens overtuigen mensen zichzelf door middel hiervan ervan dat het er goed met hen voor staat, aangezien zij iets doen wat op zichzelf beschouwd een goed werk is en zij het niet doen om door de mensen gezien te worden. Zij weten dat zij het werk gedaan hebben in oprechtheid en worden daarom verhard in een soort eigengerechtigheid. In de derde plaats: gesteld dat iemand op deze manier een tijdlang misleid is en zijn eigen ziel bedrogen heeft en hij ontdekt in de loop van een lange periode van leven dat zijn zonde in werkelijkheid niet gedood is of als hij van de ene zonde veranderd is, hij een andere heeft gekregen, dan begint hij ten slotte te denken dat al zijn worstelen tevergeefs is en dat hij nooit in staat zal zijn om te zegevieren. Hij is bezig een dam op te werpen tegen water dat zich steeds hoger boven hem verheft. Hierop geeft hij het op, als iemand die wanhoopt aan een goede afloop en geeft zichzelf over aan de macht van de zonde en aan die gewoonte van vormelijke godsdienst die hij zich eigen heeft gemaakt.

Dit is de gewone uitkomst bij mensen die het doden van de zonde ondernemen zonder dat zij eerst een aandeel in Christus verkrijgen. Het misleidt hen, verhardt hen en vernietigt hen. Daarom zien we dat er gewoonlijk geen walgelijker en hopelozer zondaren in de wereld zijn dan zij die als ze uit overtuiging deze koers gevolgd zijn, ontdekt hebben dat hij vruchteloos is en hem verlaten hebben zonder Christus ontdekt te hebben. Dit is het wezen van de religie en de ‘godsvrucht’ van de uitnemendste vormendienaars in de wereld en van al degenen die in de synagoge van Rome aangetrokken worden tot het doden van de zonde, zoals zij de indianen naar de doop drijven50 of het vee naar het water.

Daarom zeg ik dat het doden van de zonde het werk van gelovigen is en alleen van gelovigen. Het is het werk van geestelijk levende mensen om de zonde te doden. Waar mensen dood zijn – zoals alle ongelovigen, ook de beste van hen, dood zijn – leeft de zonde en zal de zonde leven. Vervolgens is het het werk van geloof, het bijzondere werk van het geloof. Welnu, als een werk gedaan moet worden dat slechts door één instrument of werktuig gerealiseerd kan worden, dan is het de grootste dwaasheid als iemand probeert dat te bewerken die dat werktuig niet heeft. Nu is het het geloof dat het hart reinigt: ‘gereinigd hebbende hun harten door het geloof’ (Hand. 15:9) of, zoals Petrus het zegt: wij ‘reinigen onze zielen in de gehoorzaamheid der waarheid door de Geest’ (vgl. 1 Petr. 1:22). Zonder het geloof kan het niet gebeuren.

Ik veronderstel dat datgene wat tot nu toe gezegd is, voldoende is om het bewijs te leveren voor de volgende algemene regel:

 

Verkrijg vooral een aandeel in Christus. Want als u van plan bent ook maar één zonde zonder dat te doden, zal het nooit gebeuren.51

 

Tegenwerping

U zult zeggen: ‘Wat wilt u dan dat onwedergeboren mensen die overtuigd zijn van het kwaad van de zonde doen? Zullen zij ophouden met het strijden tegen de zonde, losbandig leven, hun begeerten de vrije teugel laten en even slecht zijn als de slechtste mensen? Dit zou een manier zijn om de hele wereld in verwarring te brengen, om alle dingen in duisternis te hullen, om de sluisdeuren van de begeerte open te zetten en de teugels op de nek van de mensen te leggen om met genot en begeerte zich te storten op alle zonden zoals het paard zich in de strijd stort.52

 

Antwoord

Owen reageert fel op deze tegenwerping: ‘Dat verbiede God!’ zegt hij. Volgens hem is het een teken van Gods wijsheid en liefde dat Hij op verschillende manieren mensen ervan weerhoudt voort te rennen in de ruimte van onmatigheid en buitensporigheid waartoe de verdorvenheid van hun natuur hen met geweld uitdrijft. Zonder dit bewijs van de zorg en goedheid van God zou de hele aarde verworden tot een hel van zonde en verwarring.

Vervolgens is er altijd sprake van een bijzondere overtuigende kracht van het Woord. God laat dat verkondigen om zondaren te verwonden, ontzet te laten staan en tot op zekere hoogte te vernederen ook, al worden zij nooit bekeerd. Het Woord moet gepredikt worden, al heeft het alleen maar dit resultaat. Laat het Woord dus verkondigd worden en de zonden van de mensen zullen bestraft worden, de begeerte beteugeld en het nodige verzet gepleegd worden tegen de zonde, ook al is dat niet de diepste bedoeling waarom het in de prediking begonnen is. Maar hoewel het hier gaat om het werk van Woord en Geest en het op zichzelf beschouwd ook goed is, toch is het in hen in wie het werkt niet nuttig en zal hun ook niet baten zoals het eigenlijk bedoeld is. Zij zijn namelijk nog steeds ‘in een gans bittere gal’ (vgl. Hand. 8:23) en onder de macht van de duisternis.

Laten de mensen ten slotte ook weten dat het hun plicht is om de zonde te doden, maar dat moet in ons leven wel zijn eigen plaats krijgen. Owen wil niemand afbrengen van het doden van de zonde; hij wil ze allereerst tot bekering brengen. Hij die iemand wegroept van het repareren van een gat in de muur van zijn huis om een vuur te blussen dat het hele gebouw in de as legt, is zijn vijand niet! ‘Arme ziel!’ zegt Owen in dit verband, ‘Je moet je niet concentreren op je zere vinger, maar op de hoge koorts die door je lichaam woedt. Je verzet jezelf tegen een speciale zonde, en bedenkt niet dat je niets anders bent dan zonde!’

Preek allereerst de noodzaak van de bekering!

Owen voegt hieraan deze vermaning toe voor hen die predikers zijn van het Woord of door de goede hand van God van plan zijn dat werk te gaan doen.53 Het is hun plicht om mensen aan te klagen vanwege hun zonden en om speciale zonden tot een last te laten worden. Maar zij moeten daarbij voortdurend de eigenlijke bedoeling van Wet en Evangelie in het oog houden. Dat wil het volgende zeggen:

 

Zij moeten gebruikmaken van de zonde waartegen zij waarschuwen om de toestand en omstandigheden te ontdekken waarin de zondaar zich bevindt. Anders kunnen zij misschien mensen brengen tot vormendienst en huichelarij, maar slechts weinig van de echte bedoeling van de prediking van het Evangelie zal de vrucht daarvan zijn. Het zal geen zin hebben om iemand met geweld uit zijn dronkenschap tot een nuchtere vormelijkheid te dwingen.

Een bekwame ‘meester van de bijeenkomsten’54 legt de bijl aan de wortel van de boom, richt zich steeds op het hart. Het uitvaren tegen speciale zonden van onwetende, onwedergeboren mensen, zoals die waar het land vol van is, is een goed werk. Nu kan dit gedaan worden met veel effect, kracht en succes. Maar gesteld nu dat de gehele uitwerking hiervan is dat zij aangespoord worden tot de meest ijverige pogingen om hun zonden die aan de kaak gesteld worden te doden. Dan is alles wat gedaan wordt toch maar hetzelfde als het verslaan van een vijand in een open veld en hem binnendrijven in een onneembaar kasteel dat niet te overmeesteren is.

Krijgt u ooit het overwicht over een zondaar vanwege welke zonde ook? Hebt u iets om hem mee aan te grijpen? Breng dat dan naar zijn werkelijke toestand en omstandigheden toe. Breng het terug tot zijn kern en reken daar ermee af! Hierin is de roomse opvatting van het doden van de zonde heel erg verkeerd. Zij jagen allerlei mensen daarheen, zonder het minst in overweging te nemen of zij daarvoor een innerlijk beginsel hebben of niet. Ja, zij zijn er zover vandaan mensen op te roepen om te geloven, opdat zij hun lusten kunnen doden, dat zij mensen tot het doden van hun zonde oproepen in plaats van tot het geloof. De waarheid is dat zij niet weten wat het is om te geloven en ook niet wat het doden zelf bedoelt te zeggen. Geloof is bij hen alleen maar een algemene instemming met de leer die in hun kerk geleerd wordt. Het doden wil zeggen dat iemand zich door een gelofte zet tot een zekere wijze van leven waarin hij zichzelf het een en ander van het gebruik van de dingen van deze wereld ontzegt en dat niet zonder een aanzienlijke beloning.

Zulke mensen kennen de Schriften niet, noch de kracht van God. Wanneer ze zich beroemen op hun doden van de zonde, is dat slechts een pochen op hun schande. Enkele casuïsten55 onder ons die de noodzaak van de wedergeboorte over het hoofd zien, geven openlijk dit voorschrift aan allerlei mensen die klagen over enige zonde of begeerte, dat zij tenminste voor een bepaalde periode – een maand of iets dergelijks – een gelofte daartegen moeten afleggen. Maar zij schijnen slechts een klein beetje licht te hebben in het geheimenis van het Evangelie. Het lijkt veel op dat van Nicodemus toen hij voor het eerst tot Christus kwam.56 Zij bevelen mensen een gelofte te doen dat zij zich een tijdlang onthouden van hun zonde. Gewoonlijk maakt dit hun begeerte des te heftiger. Misschien houden zij zich in grote verwarring aan hun woord, misschien ook niet en dat versterkt hun schuld en hun kwelling. Wordt hun zonde hierdoor ook maar enigszins gedood? Vinden zij zo een overwinning over haar? Is hun toestand veranderd, ook al bereiken zij dat zij de zonde loslaten? Zijn zij niet nog steeds ‘een gans bittere gal’ (vgl. Hand. 8:23)?

Betekent dit niet dat we mensen ertoe zetten om tichelstenen te maken en als dat dan niet zonder stro is, dan toch – wat erger is – zonder kracht? Welke belofte heeft een onwedergeboren mens om hem te steunen in dit werk?57 Welke hulp heeft hij om dit te volbrengen? Kan de zonde tenietgedaan worden zonder een aandeel in de dood van Christus of gedood worden zonder de Geest? Als zulke aanwijzingen mensen zouden bewegen hun leven te veranderen – wat zij zelden doen – toch zijn zij nooit toereikend om hun harten of omstandigheden te bereiken. Zij maken van mensen schepselen die steunen op hun eigen gerechtigheid of huichelaars, geen christenen.58

 

Owen voegt hieraan toe dat het hem dikwijls bedroeft om te zien dat arme zielen die een ijver voor God hebben en een verlangen naar eeuwig welzijn door zulke raadslieden onder een harde, drukkende uiterlijke dienst van God gehouden worden. Dat gaat dan ook nog gepaard met veel schoonschijnende pogingen tot doden van de zonde in een volstrekte onwetendheid van de gerechtigheid van Christus en onbekendheid met Zijn Geest, al hun dagen. Van mensen en situaties zoals deze, kent Owen er al te veel. Als God ooit in hun harten schijnt om hun de kennis te geven van Zijn heerlijkheid in het aangezicht van Zijn Zoon Jezus Christus (vgl. 2 Kor. 4:6), zullen zij de dwaasheid zien van hun huidige manier van leven.

 



47. Seneca (± 4 v.Chr.-65 n.Chr.), Cicero (106-43 v.Chr.) en Epictetus (± 55-135 n.Chr.) waren filosofen uit de klassieke oudheid die allen min of meer tot de stoïcijnse school behoorden. Deze school leerde o.a. dat ieder mens ernaar moet streven zich te wapenen tegen felle hartstochten en zonden. In plaats daarvan moet hij in onverstoorbaarheid en gelijkmatigheid een deugdzaam leven lijden. De oudste broer van Seneca (voluit: Lucius Annaeus Seneca) was Gallio (voluit: Lucius Annaeus Gallio) die we kennen uit Hand. 18. Zijn reactie op de rellen in Korinthe rond Paulus en zijn metgezellen was typisch stoïcijns: ‘En Gallio trok zich geen van deze dingen aan’ (vs. 17).

48. Lucianus van Samosata (120-190 n.Chr) was een Griekse schrijver die onder andere allerlei satiren schreef gericht tegen de oude goden en de filosofen, maar hij dreef ook de spot met het christendom!

49. Owen, Works VI, 34.

50. In de vroege periode van de kolonisatie van Noord-Amerika komen jezuïtische zendelingen vanuit het Spaanse zuiden het noordelijke gebied van Amerika binnen, terwijl zij in het hoge noorden vanuit de Franse kolonie (het tegenwoordige Quebec) zending bedrijven onder de noordelijke indianenstammen. Vaak is het hun erom te doen de indianen zo snel mogelijk te laten dopen. Hierbij worden ook wel vormen van dwang gebruikt.

51. Owen, Works VI, 38.

52. Owen, Works VI, 38.

53. Hierbij moeten we bedenken dat de preken die ten grondslag liggen aan deze verhandeling, oorspronkelijk gehouden werden voor een gehoor van voornamelijk studenten, onder wie een groot aantal studenten in de theologie.

54. Toespeling op Pred. 12:11 EV. De titel ‘meester van de bijeenkomsten’ is bij de puriteinen een geliefd beeld voor de prediker van het Woord.

55. Een casuïst is iemand die gewetensvragen of gewetensgevallen (Latijn: casus conscientiae) behandelt. In veel gevallen zoekt hij de oplossing in het streng voorschrijven van ethische regels. Er zijn rooms-katholieke en anglicaanse casuïsten, maar zij komen ook voor onder de puriteinen.

56. Toespeling op Joh. 3:1vv.

57. Toespeling op Ex. 5.

58. Owen, Works VI, 38vv.
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GEEN DODEN VAN DE ZONDE
ZONDER OPRECHTHEID EN
VOLKOMEN GEHOORZAAMHEID
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Het tweede algemene principe dat Owen voorlegt, is het volgende: zonder oprechtheid en ijver in een volkomen gehoorzaamheid kan geen doden van een verwarrende begeerte verkregen worden. In het vorige hoofdstuk ging het over de mens in wie de zonde gedood moet worden. Nu gaat het over het doden zelf. Owen legt deze stelling eerst wat verder uit. Gesteld dat iemand een begeerte in zich ontdekt die hem wil brengen in de eerder beschreven toestand van het toegeven aan een bepaalde zonde. Die begeerte is sterk, brengt hem in heftige beroering, neemt hem gevangen, kwelt, verontrust hem en neemt zijn vrede weg. Hij kan dat alles niet verdragen. Daarom verzet hij zich daartegen, bidt daartegen, steunt eronder en zucht om ervan verlost te worden. Maar ondertussen is hij misschien in andere plichten slordig en nalatig; bijvoorbeeld in de beoefening van de voortdurende verborgen omgang en gemeenschap met God; in het lezen, bidden en mediteren en op andere manieren die geen verband houden met de begeerte waardoor hij gekweld wordt. Laat die man in dat geval niet denken dat hij ooit het doden van de begeerte waarin hij verward is, zal bereiken.

Dit is een toestand die mensen tijdens hun pelgrimsreis niet zelden overkomt. De Israëlieten naderden onder een besef van hun zonde tot God met veel ijver en ernst, met vasten en bidden. In Jesaja 58 worden veel uitdrukkingen gebruikt voor hun ernst in deze bezigheid: ‘Zij zoeken Mij dagelijks en hebben een lust aan de kennis van Mijn wegen. Zij vragen Mij naar de rechten der gerechtigheid; zij hebben een lust tot God te naderen’ (vgl. vs. 2). Maar God verwerpt dat alles. Hun vasten is een geneesmiddel dat hen niet zal genezen. De reden daarvoor die gegeven wordt in de verzen 5-7, is omdat zij nauwgezet waren in deze plicht. Zij legden zich daar ijverig op toe, maar waren nalatig en zorgeloos in andere.

Gesteld dat iemand een open zweer heeft die voortkomt uit een slechte gesteldheid van het lichaam, opgelopen door onmatig te leven en slecht voedsel. Laat hij zich met alle mogelijke ijver en kundigheid toeleggen op de genezing van zijn zweer, als hij de kwalen van de rest van zijn lichaam onverzorgd laat, zal zijn arbeid en inspanning tevergeefs zijn. Zo zal het ook gaan met zijn pogingen een bloedige uitstroming van zonde en vuiligheid in zijn ziel te stoppen, als hij niet even zorgzaam omgaat met zijn algehele geestelijke temperatuur en conditie.

Liefde voor onszelf als ondeugdelijk medicijn

Het is namelijk zo dat dit soort pogingen tot doden van de zonde voortkomen uit een verdorven principe, zodat zij nooit tot een goed resultaat zullen leiden. Haat van de zonde als zonde, niet alleen als iets wat ons kwelt of verontrust, tezamen met een besef van de liefde van Christus in het kruis, liggen op de bodem van al het echte, geestelijke doden van de zonde. Maar nu is het duidelijk dat datgene waarover ik nu spreek, voortkomt uit liefde voor onszelf, zo zegt Owen.

 

U legt uzelf met alle ijver en ernst erop toe om zo’n begeerte of zonde te doden. Wat is de reden daarvan? Zij verontrust u, zij heeft uw vrede weggenomen, zij vervult uw hart met verdriet, onrust en vrees. Vanwege deze zonde hebt u geen rust. Ja, maar vriend, u hebt het gebed of het lezen in de Schrift veronachtzaamd. U bent ijdel en slap geweest in uw levenswandel in andere dingen die niet hetzelfde karakter hebben als de begeerte waardoor u in verwarring wordt gebracht. Dit zijn niet minder zonden en kwade dingen dan die waaronder u zucht. Jezus Christus bloedde daarvoor ook. Waarom verzet u zich ook niet tegen deze? Als u de zonde haat als zonde, iedere zondige manier van doen, dan zou u niet minder waakzaam zijn tegen ieder ding dat de Geest van God bedroeft en verontrust, dan tegen dat wat uw eigen ziel bedroeft en verontrust. Het is duidelijk dat u alleen tegen de zonde strijdt vanwege uw eigen verdriet en onrust daarover. Als uw geweten daaronder rustig zou zijn, zou u haar met rust laten. Als zij u niet zou verontrusten, zou zij niet door u verontrust worden.

Welnu, kunt u zich voorstellen dat God Zich zal schikken in zulke huichelachtige pogingen; dat Zijn Geest ooit getuigenis zal afleggen ten gunste van het verraad en de leugens van uw geest? Denkt u dat Hij u verlichting zal geven van dat wat u in verwarring brengt zodat u vrijheid zou hebben tot dat wat Hem niettemin bedroeft? Neen! God zegt immers: ‘Hier is iemand van wie ik nooit meer zou horen, als hij van zijn begeerte af kon komen. Laat hem daarom hiermee worstelen of hij is verloren.59

 

Laat niemand denken dat hij zijn eigen werk op de goede manier doet die niet het werk van God wil doen. Gods werk bestaat in een algehele, volledige gehoorzaamheid. Hun eigen werk is alleen maar bevrijd te worden van de verwarring van dit moment. Vandaar dat de apostel zegt: ‘Reinigt uzelf van alle besmetting van het vlees en van de geest, voleindigende de heiligmaking in de vreze Gods’ (vgl. 2 Kor. 7:1). Als wij iets willen doen, moeten wij alles doen. Daarom wordt ook niet alleen een intens verzet tegen deze of gene bijzondere begeerte als wettig erkend, maar ook een volstrekt nederige gesteldheid van het hart tezamen met waakzaamheid tegen ieder kwaad en met het oog op het volbrengen van iedere plicht.

 

Vraag

Hoe weet u of God de begeerte waardoor u in verwarring gebracht bent, heeft toegelaten om kracht in u en macht over u te krijgen en om u te kastijden voor uw andere nalatigheden en gebruikelijke lauwheid in het wandelen voor Zijn aangezicht? Of dat Hij dat in elk geval gedaan heeft om u wakker te schudden om uw wegen te overdenken, zodat u met al uw inzet werk zou maken van uw wandelen met Hem en een volledige verandering in de gang daarvan?60

 

Antwoord

De razernij en het overwicht van een bijzondere begeerte zijn gewoonlijk de vrucht en het gevolg van een zorgeloze, achteloze levenswandel in het algemeen en dat om een tweevoudige reden. In de eerste plaats is het woeden van zo’n begeerte het natuurlijke gevolg van een dergelijke levenswandel. Begeerte ligt, zoals Owen in het algemeen heeft laten zien, in het hart van iedereen, zelfs van de beste mensen, zolang zij leven. Daarbij moeten we bedenken dat de Schrift niet tevergeefs zegt dat zij listig en geslepen is en dat zij verleidt en in opstand komt.

Gesteld dat iemand vol ijver de wacht houdt over zijn hart, de wortel en bron van die begeerten; gesteld dat hij meer dan alles wat hij bewaren moet, zijn hart bewaart, waaruit de uitgangen van leven en dood zijn. Dan verdort de begeerte en sterft daarin. Maar gesteld nu dat die begeerte door nalatigheid een uitbarsting teweegbrengt langs welke bijzondere weg ook en een doorgang krijgt naar de gedachten via de gevoelens en daardoor misschien uitbreekt in openlijke zonde in de levenswandel. Dan legt de kracht van dat alles de weg open die zij ontdekt heeft. Zij dringt vooral langs die weg voort, totdat zij een doorgang verkregen heeft, gaat kwellen, onrust brengt en niet gemakkelijk in bedwang gehouden kan worden. Zodoende kan iemand mogelijk ertoe gebracht worden om al zijn dagen in smart te worstelen met datgene wat gemakkelijk voorkomen had kunnen worden door een strikte en algehele waakzaamheid.

Vervolgens laat God een dergelijke begeerte vaak toe om onze andere achteloosheden te kastijden.

 

Want zoals het ook bij goddeloze mensen gaat, geeft Hij hen over aan één zonde als oordeel over een andere zonde; aan een grotere zonde als straf voor een mindere; of een die hen vaster en steviger in haar macht heeft voor die waarvan zij mogelijk bevrijd hadden kunnen worden (vgl. Rom. 1:26). Zo gebeurt het zelfs bij Zijn eigen kinderen dat Hij hen soms kan overgeven aan enige hinderlijke kwalen om of een ander kwaad te voorkomen of dat te genezen en Hij doet dat ook metterdaad. Zo werd de engel van satan op Paulus losgelaten opdat hij ‘zich niet verheffen zou door de overvloed van geestelijke openbaringen’ (vgl. 2 Kor. 12:7 EV). Was het niet om Petrus’ ijdel vertrouwen te corrigeren dat hij werd overgegeven om zijn Meester te verloochenen?

Welnu, gesteld dat dit de toestand en omstandigheden zijn van de begeerte in haar overwinnende kracht, dat God vaak toelaat dat zij zo de overhand heeft dat zij ons tenminste vermaant en vernedert, of misschien ons kastijdt en terechtwijst vanwege onze algemene slordige en zorgeloze levenswandel. Is het dan mogelijk dat de uitwerking weggenomen zou worden en de oorzaak zou voortduren? Kan het dan bestaan dat de speciale begeerte gedood zou worden en de algehele levensloop onverbeterd zou blijven? Laat hij daarom die werkelijk, volledig en op een acceptabele wijze een verontrustende begeerte wil doden, ervoor zorgen om even ijverig te zijn in alle onderdelen van de gehoorzaamheid en beseffen dat iedere zondige begeerte, ieder verzuim van plicht bezwarend is voor God, ook al is het er maar één die zo voor hem is (vgl. Jes. 43:24). Terwijl er verraad in het hart overblijft om toe te geven aan welke nalatigheid dan ook om niet algeheel aan te dringen op alle volmaaktheid in gehoorzaamheid, is de ziel zwak, omdat zij niet het hele werk aan het geloof overlaat. Zij is ook egoïstisch omdat zij meer let op het ongemak dat de zonde veroorzaakt dan op haar vuiligheid en schuld. Zij leeft bovendien onder een voortdurende terging van God, zodat zij geen enkel aangenaam resultaat kan verwachten in welke geestelijke plicht ook die zij op zich neemt en nog veel minder in deze plicht die hier behandeld wordt, die een ander principe en geestelijke gesteldheid vereist om verwezenlijkt te worden.61

 



59. Owen, Works VI, 41.

60. Owen, Works VI, 42.

61. Owen, Works VI, 42-43.
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Nadat in het voorafgaande de algemene regels geformuleerd zijn, komen nu de speciale aanwijzingen voor het geestelijk leidinggeven aan de ziel onder het besef van een verontrustende begeerte of ziekte aan de orde. Dat is ook het voornaamste doel waarop Owen zich in deze verhandeling richt. Sommige van deze speciale aanwijzingen zijn voorbereidend van karakter, terwijl andere van hen het werk van het doden zelf tot inhoud hebben. Tot het eerste soort behoren de volgende aanwijzingen.

Welke gevaarlijke symptomen vergezellen de zondige begeerten?

Owen wil in de eerste plaats overwegen welke gevaarlijke symptomen onze zondige begeerte vergezellen of begeleiden.

 

Hebben zij enig dodelijk kenmerk aan zich of niet? Als zij dat hebben, moeten buitengewone geneesmiddelen worden gebruikt. Een gewone koers van het doden van de zonde zal niet baten. U zult misschien zeggen: ‘Wat zijn deze gevaarlijke kenmerken en symptomen, de verschrikkelijke begeleidende factoren van een inwonende begeerte die u bedoelt?’ Enkele daarvan zal ik noemen.

In de eerste plaats is daarvan sprake als het ingekankerd en verouderd is. Als die begeerte lang bedervend in uw hart gelegen heeft, als u haar daarin hebt laten blijven in kracht en heersende invloed, zonder voor een langere periode krachtig te proberen die te doden en ook zonder de wonden te genezen die u daardoor hebt opgelopen, is uw ziekte gevaarlijk. Hebt u voor een lange periode wereldsgezindheid, eerzucht, begeerte om te studeren toegelaten om andere plichten, plichten waarin u voortdurende gemeenschap met God zou moeten bewaren, te verslinden? Of hebt u toegestaan dat onreinheid vele dagen lang uw hart zou bezoedelen met ijdele, dwaze en goddeloze inbeeldingen? Uw begeerte heeft een gevaarlijk symptoom.

Dit was het geval bij David: ‘Mijn wonden stinken; zij zijn verdorven vanwege mijn dwaasheid’ (Ps. 38:6 EV). Wanneer een begeerte lang heeft liggen bederven, zweren en invreten in het hart, brengt zij de ziel tot een ellendige toestand. In zo’n geval zal een gewone weg van vernedering geen genezing brengen. Wat die begeerte ook is, zij zal zich door deze middelen min of meer indringen in alle gebieden van de ziel en de gevoelens gewennen aan haar gezelschap en nabijheid. Zij raakt vertrouwd met het verstand en het geweten, zodat die als zij zich aandient niet schrikken als iets wat vreemd is, maar vrijmoedig met haar omgaan als iets waarmee zij vertrouwd zijn. Ja, zij zal door deze middelen zoveel overwicht krijgen dat zij zichzelf vaak laat gelden en manifesteert terwijl daarvan helemaal geen notitie genomen wordt. Zo schijnt het het geval geweest te zijn met Jozef, toen hij zwoer bij het leven van Farao (vgl. Gen. 42:15-16).62

Tenzij een volstrekt andere richting zal worden ingeslagen, heeft zo iemand geen enkele grond in de wereld om te verwachten dat zijn uiteinde vrede zal zijn. Want hoe zal hij in de eerste plaats in staat zijn om onderscheid te maken tussen het lange verblijf van een ongedode begeerte en de heerschappij van de zonde die een wedergeboren mens niet kan overkomen?

In de tweede plaats: Hoe kan hij zichzelf beloven dat het bij hem ooit anders zal zijn of dat zijn begeerte zal ophouden met in beroering te brengen en te verleiden, wanneer hij ziet dat zij zich vastgehecht heeft en blijvend is en dat al vele dagen lang en verscheidene situaties met hem doorstaan heeft? Het kan zijn dat zij gebruikgemaakt heeft van genadegaven en beproevingen die mogelijk zo opmerkelijk waren dat de ziel niet kon vermijden daarop speciaal te reageren. Het kan zijn dat zij vele stormen doorstaan heeft en onder een grote verscheidenheid van gaven in de bediening van het Woord heeft verkeerd. Zal het iets gemakkelijks blijken te zijn om een huisgenoot te verwijderen die zich beroept op een eigendomsrecht dat door lang gebruik is verkregen? Oude wonden die verwaarloosd zijn, zijn vaak dodelijk en altijd gevaarlijk. Inwonende kwalen worden hardnekkig en weerbarstig als ze voortdurend op hun gemak gesteld en met rust gelaten worden. De begeerte is zo’n huisgenoot dat zij niet gemakkelijk buiten de deur gezet kan worden, als zij een beroep kan doen op de tijdsduur of een door lang gebruik verkregen recht. Aangezien zij nooit uit zichzelf sterft, zal zij, als zij niet dagelijks gedood wordt, altijd in kracht toenemen.63

Heimelijke verontschuldigingen

Een ander gevaarlijk symptoom van een dodelijke ziekte in het hart bestaat in de heimelijke verontschuldigingen om zichzelf in bescherming te nemen en zijn vrede in stand te houden, ook al blijft de begeerte bestaan, zonder een krachtige evangelische poging om haar te doden. Nu zijn er verschillende manieren waarop dat kan gebeuren. Owen noemt er enkele.

In de eerste plaats kan het voorkomen dat iemand bij bepaalde verontrustende gedachten over de zonde zich niet toelegt op de vernietiging daarvan. In plaats daarvan doorzoekt hij zijn hart om te zien welke bewijzen hij nog kan vinden van een goede toestand ondanks die zonde en begeerte, zodat het met hem wel zal gaan. Nu is het een voortreffelijke bezigheid als iemand zijn bevindingen van God in herinnering roept, verzamelt, ze overweegt, beproeft en verder ontwikkelt. Het is ook een plicht die beoefend wordt door al de heiligen en aanbevolen wordt in het Oude en het Nieuwe Testament. Dit was het wat David deed toen hij ‘in zijn hart overlegde’ en de vroegere bewijzen van Gods goedertierenheid in herinnering riep (vgl. Ps. 77:7vv.).64 Ook Paulus roept ons op om deze plicht in praktijk te brengen: ‘Onderzoekt uzelven of gij in het geloof zijt, beproeft uzelven’ (2 Kor. 13:5). Zoals deze roeping op zichzelf genomen al uitnemend is, zo wordt haar schoonheid nog verhoogd wanneer zij beoefend wordt in een periode die daarbij bijzonder past, zoals een tijd van beproeving of verzoeking of onrust van het hart over de zonde. Dat is een zilveren omlijsting om deze gouden appel beter te doen uitkomen, zoals Salomo zegt (vgl. Spr. 25:11).

 

Maar het is een verschrikkelijke list van een hart dat verliefd is op de zonde om dit te doen met de bedoeling om het geweten te bevredigen dat schreeuwt en roept om een heel ander doel. Gesteld nu dat iemands geweten met hem zal afrekenen en God hem zal vermanen voor de zondige kwaal van zijn hart. Maar in plaats dat hij er zich op toelegt dat die zonde vergeven wordt in het bloed van Christus en gedood wordt door Zijn Geest, beurt hij zichzelf op door andere kenmerken die hij heeft of waarvan hij denkt dat hij ze heeft. Op die manier maakt hij zich vrij van het juk dat God op zijn hals legde. Dan is zijn toestand heel gevaarlijk en zijn wond nauwelijks te genezen. Zo hielden de Joden, terwijl zij gekweld werden door hun eigen geweten en de overtuigende prediking van onze Zaligmaker, zichzelf hiermee op de been dat zij ‘Abrahams kinderen’ waren en om die reden aangenaam waren voor God. Zo namen zij zichzelf in bescherming te midden van alle afschuwelijke goddeloosheid en dat leidde tot hun volkomen ondergang. Dit betekent tot op zekere hoogte dat iemand zichzelf zegent en zegt dat hij om een of andere reden vrede zal hebben, ‘ook al voegt hij dronkenschap bij de dorst’ (vgl. Deut. 29:19 EV). Liefde voor de zonde, onderwaardering van vrede en van alle ervaringen van de liefde van God zijn in zo’n geestesgesteldheid begrepen. Zo iemand laat duidelijk zien dat hij heel tevreden kan zijn om onvruchtbaar te zijn in de wereld, op welke afstand ook van God, als die maar geen definitieve scheiding is en als hij de hoop maar hoog kan houden om te ontkomen aan de ‘toekomende toorn’. Wat kunnen we verwachten van zo’n hart?65

 

In de tweede plaats wordt dit bedrog voortgezet door genade en barmhartigheid toe te passen op een ongedode zonde of een zonde waarbij niet oprecht geprobeerd is die te doden. Dit is een teken dat dit hart enorm verstrikt is in de liefde tot de zonde. Gesteld dat iemand verborgen gedachten in zijn hart heeft die sprekend lijken op het voornemen van Naäman om een afgod te aanbidden in het huis van Rimmon: ‘In alle andere dingen zal ik wandelen met God, maar in dit éne ding moge God mij genadig zijn’ (vgl. 2 Kon. 5:18). De toestand van zo iemand is droevig. Het is inderdaad waar dat een beslissing met de bedoeling om iemand een zonde toe te staan ter wille van de genade in iedere situatie volstrekt in strijd is met christelijke oprechtheid. Dat is immers hét kenmerk van een huichelaar en betekent het ‘veranderen van de genade van God in ontuchtigheid’ (Jud.:4).

Toch twijfel ik er niet aan of zelfs de kinderen van God kunnen door het bedrog van satan en hun eigen overblijvende ongeloof soms in deze bedrieglijkheid van de zonde verstrikt zijn. Anders zou Paulus hen hier nooit zo voor gewaarschuwd hebben als hij nu doet: ‘Wat zullen wij dan zeggen? Zullen wij in de zonde blijven, opdat de genade te meerder worde? Dat zij verre. Wij die der zonde gestorven zijn, hoe zullen wij nog in dezelve leven?’ (Rom. 6:1-2). Ja, er is inderdaad niets natuurlijker dan dat vleselijke redeneringen zich om deze reden hoog en krachtig verheffen. Aan het vlees zou met vreugde toegegeven worden ter wille van de genade.

Het vlees staat ook gereed om ieder woord dat over genade gesproken wordt aan te pakken en te bederven met zijn eigen verdorven bedoelingen. Het toepassen van genade op een zonde die niet krachtig gedood is, betekent dus het vervullen van de bedoeling van het vlees boven het Evangelie. Van deze en vele andere middelen en listen zal een bedrieglijk hart soms gebruikmaken om zichzelf in bescherming te nemen in zijn gruwelen.

Gesteld nu dat iemand met zijn zonde in deze omstandigheden verkeert dat er een verborgen lust is tot de zonde die heerst in zijn hart. Hoewel zijn wil er niet helemaal verzot op is, toch heeft hij er een soort onvolkomen neiging toe. Dan zou hij haar in praktijk brengen, ware het niet dat er die en die overwegingen waren. Hierop schenkt hij zichzelf verlichting op andere manieren dan door het doden en de vergeving van de zonde in het bloed van Christus. De wonden van die man ‘stinken en zijn verdorven’ (vgl. Ps. 38:6 EV) en hij zal zich zonder een spoedige redding aan de poort van de dood bevinden.

Het succes van de verleidingen

Een derde gevaarlijk symptoom is het herhaaldelijk voorkomen van succes in de verleiding van de zonde, doordat zij de overweldigende instemming van de wil verkrijgt. Wat Owen bedoelt, is dit. Wanneer de zonde waarover hier gesproken wordt de instemming van de wil verkrijgt die daarin enig genoegen schept, heeft zij succes ook al is de zonde niet werkelijk uiterlijk bedreven. Iemand kan door allerlei overwegingen niet in staat zijn mee te gaan met de zonde tot dat punt dat Jakobus ‘de voleindiging daarvan’ noemt (Jak. 1:14-15) die bestaat in het daadwerkelijk bedrijven van de zonde. Niettemin is in feite toch de wil om te zondigen werkelijkheid geworden. In dat geval heeft de zonde succes.

Gesteld nu dat een zondige begeerte zo ver de overhand kan krijgen in de ziel van iemand dat zijn toestand zeer slecht is en hijzelf onwedergeboren. Dan verkeert hij in groot gevaar. Het is allemaal een en hetzelfde of dit gebeurt door de keuze van de wil of door onoplettendheid, want die onoplettendheid is in zekere zin ook een keuze. Wanneer wij onoplettend en onachtzaam zijn, terwijl we verplicht zijn tot waakzaamheid en voorzichtigheid, doet die onoplettendheid niets af van de vrijwilligheid waarmee we onze keuzes maken. Laten mensen niet denken dat het kwaad van hun harten ook maar enigszins vergoelijkt wordt, omdat zij merendeels schijnen overrompeld te worden om die toestemming aan de verkeerde begeerte te geven. Want het is de onachtzaamheid in het nakomen van hun plicht om over hun harten te waken die hen misleidt tot die overrompeling.

Angst voor het oordeel is geen juist motief

Wanneer iemand alleen tegen zijn zonde strijdt met argumenten ontleend aan de gevolgen daarvan of de straf die erop volgt, is dat een teken dat de zonde de wil op een beslissende wijze in bezit heeft genomen en dat er in het hart een ‘overtolligheid van boosheid’ is (vgl. Jak. 1:21 EV). Iemand die niets anders tegenover de verleiding van de zonde en de begeerte in zijn hart stelt dan vrees voor schaamte onder de mensen of voor de hel van Gods kant, is vastbesloten genoeg om de zonde te doen als er geen straf op zou volgen. Owen zegt dat hij niet weet wat hier het verschil is met een volledig zich uitleven in de zonde. Zij die van Christus zijn en in hun gehoorzaamheid gecorrigeerd worden door evangelische principes bezitten de volgende dingen: de dood van Christus, de liefde van God, de afschuwelijke aard van de zonde, de dierbaarheid van de gemeenschap met God en een diepgewortelde afschuw van zonde als zonde. Hiermee stellen ze zich teweer tegen iedere verleiding van de zonde en tegen alle activiteiten, worstelingen en gevechten van de begeerte in hun hart. Dat was het geval bij Jozef: ‘Hoe zal ik dan dit grote kwaad doen’, zo zei hij, ‘en zondigen tegen de Heere (Gen. 39:9 EV), mijn goede en genadige God?’ Paulus getuigde: ‘De liefde van Christus dringt ons’ (2 Kor. 5:14) en: ‘Nu wij deze beloften ontvangen hebben, laat ons onszelf reinigen van alle besmetting van het vlees en van de geest’ (2 Kor. 7:1 EV).

Maar gesteld nu dat iemand zo onder de macht van zijn begeerte is dat hij niets anders dan de wet heeft om zich daartegen te verzetten. Gesteld dat hij daartegen niet kan strijden met de wapens van het Evangelie, maar in alle opzichten ertegen vecht met hel en oordeel, wat de eigenlijke wapenen zijn van de wet. Dan is het volstrekt duidelijk dat de zonde zijn wil en gevoelens met zeer veel overwicht en grote triomfen in bezit genomen heeft. Zo iemand heeft zich niet laten leiden door vernieuwende genade en wordt slechts door weerhoudende genade voor de ondergang bewaard. In zoverre is hij van de genade vervallen en teruggekeerd onder de macht van de wet. Is dit geen grote belediging voor Christus dat mensen Zijn zachte, lichte juk en heerschappij zouden afwerpen en zichzelf onder het ijzeren juk van de wet zouden buigen alleen maar om hun zondige begeerten te bevredigen?

Beproef uzelf ook op dit punt: ‘Gesteld dat u door de zonde gedwongen wordt een keuze te maken: u moet óf de zonde dienen en zich op haar bevel in dwaasheid storten, zoals een paard in de strijd, óf haar het hoofd bieden om haar te onderdrukken. Wat zegt u dan tegen uw ziel? Waarmee bestraft u zichzelf dan? Is het alleen maar dit: ‘Deze weg zal op de hel uitlopen. Gods wraak zal mij treffen en gevangennemen’? Dan is het tijd voor u om op te letten: het kwaad ligt aan de deur (vgl. Gen. 4:7). Het belangrijkste argument van Paulus om aan te tonen dat de zonde niet over de gelovigen zal heersen, is dat zij niet onder de wet zijn, maar onder de genade’ (Rom. 6:14).

Als u alleen tegen de zonde strijdt op wettische gronden, vanuit wettische principes en argumenten, welke zekerheid kunt u dan hebben dat de zonde niet over u zal heersen die tot uw ondergang zal leiden? Wees ervan overtuigd dat dit verzet niet lang zal standhouden. Als uw begeerte u verdreven heeft uit de sterkere forten van het Evangelie, zal zij ook snel de overwinning behalen over het fort van de wet. Veronderstel niet dat zulke overwegingen u zullen verlossen, wanneer u vrijwillig duizendmaal sterkere middelen om te helpen en te beschermen aan uw vijand hebt overgegeven. Wees hiervan verzekerd dat wat u vreest u zal overkomen als u uzelf niet spoedig uit deze toestand bevrijdt. Wat de grondbeginselen van het Evangelie niet doen, kunnen wettische motieven ook niet bewerken.

Tuchtiging of verharding?

Als er in de zondige begeerte die u onrustig maakt, mogelijk sprake is van een oordeel van verharding of op zijn minst van een bestraffende kastijding, is dat een ander gevaarlijk symptoom. Het lijdt voor Owen geen twijfel dat God soms zelfs Zijn eigen kinderen laat onder de verwarrende macht van een begeerte of zonde om hen terecht te wijzen vanwege een vroegere zonde, nalatigheid en dwaasheid. Hierom klaagt de kerk ook: ‘Waarom verhardt U ons hart, dat wij Uw Naam niet vrezen?’ (Jes. 63:17 EV).

 

Niemand twijfelt eraan dat dit de manier is waarop God met onwedergeboren mensen omgaat. Maar hoe zal iemand weten of daarin iets van Gods kastijdende hand zichtbaar wordt als hij wordt overgegeven aan beroering door deze kwaal? Het antwoord op deze vraag luidt: Onderzoek uw hart en uw wegen! Wat was de staat en de toestand van uw ziel, voordat u in de strikken van die zonde viel waarover u nu zo klaagt? Bent u nalatig geweest in uw plichten? Hebt u ongeregeld geleefd? Ligt de schuld van een grote zonde op u waarvan u zich niet hebt bekeerd? God kan een nieuwe zonde toelaten of een nieuwe beproeving zenden om een oude zonde in herinnering te roepen. Hebt u een uitzonderlijke genade, bescherming of bevrijding ontvangen, waarvan u geen gepast gebruik hebt gemaakt en waarvoor u ook niet dankbaar was? Of bent u gekweld door een beproeving zonder u in te spannen om het beoogde doel daarvan te bereiken? Bent u erin tekortgeschoten de gelegenheden te gebruiken om God te verheerlijken onder uw tijdgenoten die God in Zijn voorzienigheid u genadig had geschonken? Of bent u gelijkvormig geworden aan de wereld en aan wereldse mensen door de overvloed van verzoekingen in de dagen waarin u leeft? Als u ontdekt dat dit uw toestand geweest is, ontwaak dan en roep God aan! U bent diep in slaap in een storm van Gods toorn die rondom u woedt.66

Verzet tegen Gods kastijdingen

Bijzonder gevaarlijk is het ook wanneer uw zondige begeerte reeds bijzondere ingrepen van God daartegen heeft weerstaan. Deze toestand wordt beschreven door Jesaja: ‘Ik was verbolgen over de ongerechtigheid van zijn begeerten en Ik sloeg hem; Ik verborg Mij en was toornig; evenwel ging hij weerspannig verder in de weg van zijn hart’ (Jes. 57:17 EV). Op verschillende manieren had God Zich met de Israëlieten ingelaten vanwege hun overheersende begeerte, bijvoorbeeld door beproevingen en door hen te verlaten. Maar zij hadden zich blijvend tegen dat alles verzet. Dit is een jammerlijke toestand, waaruit niets dan louter soevereine genade een mens kan verlossen, zoals God in het volgende vers zegt: ‘Ik zie hun wegen en Ik zal hen genezen, en Ik zal hen geleiden en hun vertroostingen wedergeven, namelijk aan hun treurigen’ (Jes. 57:18). Die verlossing mag niemand zichzelf beloven of zichzelf aanmatigen.

God komt iemand vaak tegen in Zijn voorzienige leidingen en dan spreekt Hij hem speciaal aan op het kwaad in zijn hart. Zo deed Hij ook bij de broers van Jozef, toen ze hem naar Egypte verkochten.67 Dit brengt zo iemand ertoe om over zijn zonden na te denken en zichzelf daarvoor in het bijzonder te veroordelen. God zorgt ervoor dat het stem geeft aan het gevaar, de beproeving, de moeite of de ziekte waarin hij verkeert. Soms zet God iemand bij het lezen van het Woord stil bij een gedeelte dat hem diep in zijn hart raakt en hem wakker schudt met betrekking tot de toestand waarin hij op dat moment verkeert. Maar nog veel vaker ontmoet Hij mensen onder het luisteren naar het gepredikte Woord, Zijn voornaamste inzetting voor de overtuiging, bekering en geestelijke opbouw van zondaren. God houwt vaak mensen neer door het zwaard van Zijn Woord in de prediking. Hij treft hen rechtstreeks in hun boezemzonde, laat zondaren schrikken en maakt dat zij de zonde gaan doden en het kwaad in hun hart vaarwelzeggen.

Gesteld nu dat deze begeerte zoveel invloed op hen heeft gekregen dat ze hen dwingt deze banden van de Heere te verbreken en Zijn touwen van zich te werpen.68 Gesteld dat zij deze overtuigingen overwint, opnieuw in haar oude toestand terechtkomt en de wonden die zij op deze manier oploopt, kan genezen. Dan verkeert hun ziel inderdaad in een droevige toestand. Onuitsprekelijk is het kwaad dat het gevolg is van zo’n gesteldheid van het hart. Elke speciale waarschuwing aan iemand die in zo’n toestand verkeert, is een genadegave van onschatbare betekenis. Hoezeer veracht ieder God, Die hierin spreekt, die zich tegen deze waarschuwingen verzet! Hoe oneindig is het geduld van God dat Hij zo iemand niet verstoot en in Zijn toorn zweert dat hij nooit in Zijn rust zal ingaan!69

Dit zijn enkele kenmerken van een begeerte die gevaarlijk is, als zij niet dodelijk is; en er zijn er nog veel meer. Onze Zaligmaker heeft over de boze geest gezegd dat dit soort ‘niet uitvaart dan door bidden en vasten’ (vgl. Matth. 17:21). Datzelfde zegt Owen van dit soort zondige begeerten. De gewone manieren om deze zonde te doden zijn niet afdoende. Er zijn buitengewone middelen nodig.

Een waarschuwing tot slot

Dit is de eerste speciale aanwijzing, zo besluit Owen dit hoofdstuk: Bedenk of de begeerte of zonde waartegen u strijdt met een van deze gevaarlijke symptomen gepaard gaat. Maar voordat hij overgaat tot een ander aspect, wil hij zijn lezers nog een waarschuwing geven, opdat niemand misleid wordt door wat hier gezegd is.

Owen heeft immers gezegd dat bovengenoemde kwade dingen ook aan ware gelovigen kunnen overkomen. Maar laat niemand die dezelfde dingen bij zichzelf ontdekt, daaruit concluderen dat hij een oprecht gelovige is. Dit zijn de kwade dingen waarin gelovigen kunnen vallen en waarin zij verstrikt kunnen raken. Maar dat betekent niet dat deze dingen hem tot een gelovige maken. Zouden we uit de zojuist genoemde kenmerken, die het kwade zijn dat de zonde en satan in het hart van de gelovigen bewerken, kunnen concluderen dat we een waar gelovige zijn?

Dan kan iemand net zo goed de conclusie trekken dat hij een gelovige is, omdat hij een overspeler is, omdat David die een gelovige was ook in overspel viel. Het zevende hoofdstuk van de brief aan de Romeinen bevat de beschrijving van een wedergeboren mens. Stel dat iemand overdenkt wat hier gezegd wordt over zijn duistere kant, over het deel van hem dat niet wedergeboren is, over de inwonende macht en het inwonend geweld van de zonde die in hem overgebleven is. Vervolgens trekt hij daaruit de conclusie dat hij wedergeboren is omdat hij hetzelfde in zichzelf ontdekt. Dan komt hij met zijn redenering bedrogen uit.

Het is precies hetzelfde als de volgende manier van argumenteren: een wijs iemand kan ziek en verwond zijn, ja, soms zelfs dwaze dingen doen. Daarom is iedereen die ziek en verwond is en dwaze dingen doet, een wijs man. Of stel dat een onnozel, misvormd schepsel hoort spreken over iemand met een knap uiterlijk en hoort zeggen dat zijn gezicht erg ontsierd werd door een litteken of een moedervlek. Omdat hij zelf ook littekens, moedervlekken en wratten heeft, trekt hij daaruit de conclusie dat hij ook knap is. Als u kenmerken wilt hebben dat u een gelovige bent, moeten die ontleend zijn aan dingen die mensen werkelijk tot gelovigen maken. Wie deze dingen bij zichzelf waarneemt, mag met een gerust hart de conclusie trekken: ‘Als ik een gelovige ben, is mijn toestand wel ellendig.’ Maar ieder die er ellendig aan toe is, moet naar andere kenmerken zoeken wil hij vrede bezitten.

 



62. Owen benadrukt hier het Bijbelse principe dat we alleen mogen zweren bij de enige ware God. Als Jozef na een lang verblijf in Egypte bij het leven van Farao zweert, is hij daar volgens Owen zo aan gewend geraakt dat hij het zondige daarvan niet meer inziet.

63. Owen, Works VI, 43-44.

64. Owen vergist zich: het gaat in deze psalm om Asaf.

65. Owen, Works VI, 45.

66. Owen, Works VI, 48. De laatste zinnen van dit fragment bevatten een toespeling op Jona 1:5-6.

67. Toespeling op Gen. 37:18vv.

68. Toespeling op Ps. 2:3.

69. Toespeling op Hebr. 4:3.
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EEN BLIJVEND BESEF
VAN SCHULD

[image: image]

In het vorige hoofdstuk stelde Owen de eerste speciale aanwijzing voor het doden van de zonde aan de orde. De tweede volgt nu en zij luidt: Sta in uw verstand en geweten naar een helder en blijvend besef van de schuld, het gevaar en het kwaad van die zonde waardoor u in de war gebracht wordt. Hierbij gaat het allereerst om het juiste inzicht van ons verstand in de schuld van onze zonde.

Schuldbesef

Een van de bedrieglijke listen van een heersende begeerte is dat zij haar eigen schuld vergoelijkt. Owen geeft hiervan enkele voorbeelden: ‘Dit is toch maar een kleine zonde?’ ‘Als ik mij alzo nederbuigen zal in het huis van Rimmon, de Heere vergeve toch uw knecht in deze zaak’ (2 Kon. 5:18). ‘Al is dit slecht, het is niet zo slecht als dat en dat kwaad! Andere kinderen van God zijn ook geestelijk zo gesteld geweest, ja, in welke verschrikkelijke dadelijke zonden zijn sommigen van hen niet gevallen!’

Op ontelbare manieren leidt de zonde ons verstand van een juist en gepast besef van onze schuld af. Haar schadelijke dampen verduisteren ons verstand zo dat het over allerlei dingen geen goed oordeel kan vormen. Verwarrende argumenten, verzachtende beloften, onstuimige verlangens, verraderlijke voornemens om met de zonde te breken en hoop op genade, spelen allemaal een rol bij het in verwarring brengen van ons verstand, wanneer het de schuld van een heersende begeerte overweegt.

De profeet verkondigt ons wat de begeerte zal doen, wanneer zij haar hoogtepunt bereikt: zij neemt de gedachten aan onze schuld helemaal weg. ‘Hoererij en wijn en most neemt het hart weg’ (Hos. 4:11). Zoals zo vaak in de Schrift wordt hier met ‘hart’ het verstand bedoeld, stelt Owen. Dit werk brengt zij volledig ten uitvoer in de onwedergeborenen, maar ten dele ook in de wedergeborenen.

Hoe komt het dat zij zover komen? De belangrijkste reden is dat zij niet het juiste zicht hebben op de schuld van hun zonde en de ellende waarin zij zichzelf gebracht hebben. Had David zo lang kunnen volharden in de schuld van die afschuwelijke zonde, als talloze verdorven argumenten hem niet hadden belemmerd om helder zicht te krijgen op haar schandelijkheid en schuld in de spiegel van de wet? Daarom snoerde de profeet die gestuurd werd om hem wakker te schudden al zijn uitvluchten en voorwendsels de mond met zijn gelijkenis, zodat hij er volledig mee in zou stemmen dat hij daaraan schuldig stond (vgl. 2 Sam. 12). Dit is dus het eigenlijke gevolg van de zondige begeerte in het hart: zij verduistert het verstand, zodat het geen juist oordeel zal vellen over haar schuld en die op vele manieren vergoelijken zal.

Laat dit daarom de eerste zorg zijn van hem die de zonde wil doden, dat hij een juist oordeel over haar schuld in zijn verstand inprent. De volgende overwegingen kunnen hierbij helpen. In de eerste plaats wordt de kracht van de zonde verzwakt door de genade die in de gelovigen woont. Zodoende zal de zonde geen heerschappij over hen hebben als over anderen. Niettemin wordt de schuld van de zonde die in hen overblijft daardoor ook verzwaard en versterkt. ‘Wat zullen wij dan zeggen? Zullen wij in de zonde blijven, opdat de genade te meerder worde? Dat zij verre. Wij die der zonde gestorven zijn, hoe zullen wij nog in dezelve leven?’ (Rom. 6:1-2). ‘Hoe zullen wij die voor de zonde dood zijn’: de nadruk ligt hier op het woordje ‘wij’. Hoe zullen wij de zonde nog doen, die – zoals de apostel dat later beschrijft – genade van Christus ontvangen hebben, Die het tegendeel daarvan is. Als we dat doen, zijn we ongetwijfeld slechter dan wie dan ook.

Nu wil Owen er niet verder over uitweiden wat de zonde van deze mensen bijzonder verzwaart: zij zondigen immers tegen meer liefde, barmhartigheid, genade, hulp, ondersteuning, middelen en uitreddingen dan anderen. Wat hij vooral wil benadrukken, is dat deze overweging in onze geest een blijvende plaats moet houden, dat er oneindig veel meer kwaad en schuld schuilt in de overblijvende boosheid van ons hart, dan er in zoveel zonde te vinden zou zijn wanneer we helemaal geen genade bezaten.

In de tweede plaats moeten we beseffen dat God een overvloed van schoonheid ziet in de verlangens die leven in de harten van hen die Hem dienen. Hij ziet daarin meer voortreffelijkheid dan in de meest roemruchte daden van andere mensen, ja, zelfs meer dan in de meeste uiterlijke werken van de gelovigen. Deze zijn namelijk meer met zonde vermengd dan de verlangens en het zuchten van de genade in het hart. Maar God ziet ook heel veel kwaad in de bewegingen van de begeerte in hun hart, ja, zelfs meer dan in de openlijke, beruchte wandaden van de goddelozen of in veel uiterlijke zonden waarin kinderen van God kunnen vallen. Dat komt omdat daartegen meer verzet geboden wordt en zij gewoonlijk ook gevolgd worden door meer verootmoediging. Als Christus daarom Zijn kinderen vermaant die aan het verslappen zijn, daalt Hij met hen af naar de wortel en legt hun belijdenis terzijde. Hij zegt tot hen: ‘Ik ken u’ (Openb. 3:15 EV). ‘U bent heel anders dan wat u belijdt en dat maakt u afschuwelijk.’

Owen vermaant zijn lezers dat deze overwegingen hen dienen te brengen tot een duidelijk besef van de schuld van hun inwonende begeerte, zodat er in hun hart geen ruimte is voor vergoelijken en verontschuldigen. Hierbij zal de zonde immers onmerkbaar aan kracht winnen en de overhand krijgen.

Gevaren die de zonde vergezellen

In de tweede plaats dienen we de gevaren van de zonde te overwegen, want die zijn vele. Allereerst lopen we het gevaar verhard te worden door haar bedrieglijkheid. Hiervoor waarschuwt de apostel ernstig in de brief aan de Hebreeën: ‘Zie toe, broeders, dat niet te eniger tijd in iemand van u zij een boos en ongelovig hart, om de levende God te verlaten. Maar vermaan elkaar iedere dag, zolang het heden genoemd wordt, opdat niet iemand uit u verhard worde door de bedrieglijkheid van de zonde’ (Hebr. 3:11-12 EV).

 

‘Zie toe’, zegt hij. Dat wil zeggen: ‘Gebruik alle middelen, let op uw verzoekingen, wees ijverig in uw waakzaamheid. Want de zonde draagt een verraderlijkheid en een bedrieglijkheid in zich die het erom te doen is uw harten te verharden en af te trekken van de vreze Gods.’ De verharding die hier genoemd wordt, is van de ergste soort: het gaat om een volkomen verharding. De zonde dringt hierop aan. Iedere geestelijke kwaal en begeerte brengt u op zijn minst dichter bij de verharding. U die gevoelig was en gewoonlijk wegsmolt onder het Woord en onder beproevingen, zult – zoals sommigen goddeloos zeggen – ‘immuunvoor- preken en immuun-voor-ziekten’ worden.

U die beefde voor de tegenwoordigheid van God, voor gedachten aan de dood en het feit dat u voor Hem moest verschijnen toen u meer zekerheid van Zijn liefde had dan nu, zult een vermetelheid in uw geest hebben die door deze dingen niet verdreven kan worden. Men zal spreken over uw ziel en over uw zonde. Men zal uw ziel ook waarschuwen voor de zonde. Maar u zult zich daarom helemaal niet bekommeren. U zult voorbij kunnen gaan aan plichten, bidden, luisteren en lezen in het Woord en dat zal uw hart volstrekt niet raken. De zonde zal iets lichts voor u worden. U zult eraan voorbij leven als iets van geen betekenis. Zover zal het komen!

Wat zal het einde zijn van zo’n toestand? Kan u iets droevigers overkomen? Is dit niet genoeg om ieder hart te laten beven bij de gedachte dat het in die toestand gebracht wordt waarin het oppervlakkige gedachten over de zonde zou hebben? Dat leidt op hetzelfde moment ook tot oppervlakkige gedachten over genade, barmhartigheid, Christus’ bloed, wet, hemel en hel. Wees op uw hoede! Dit is het waar uw begeerte op uit is: de verharding van uw hart, het toeschroeien van uw geweten, de verblinding van uw verstand, de afstomping van de gevoelens en de misleiding van de gehele ziel.70

 

Het volgende gevaar bestaat in een zware, tijdelijke kastijding die de Schriften ‘wraak’, ‘oordeel’ en ‘straf’ noemen.

 

Hoewel God u niet volkomen verwerpt vanwege deze gruwel die in uw hart woont, toch zal Hij u met de roede bezoeken. Hoewel Hij de zonde kwijtscheldt en vergeeft, zal Hij wraak nemen over uw verzinsels (Ps. 89:31-34). Denk toch aan David en al zijn moeiten! Zie hoe hij op de vlucht is in de woestijn en let erop hoe de hand van God op hem is. Betekent het niets voor u dat God in toorn uw kind zou doden, uw bezittingen in toorn verwoest, uw beenderen in toorn verbreekt, u in toorn te schande maakt, u doodt, verdelgt en in toorn in duisternis doet neerliggen? Gaat het u niet aan dat Hij anderen om uwentwil zou straffen, te gronde richten en in het verderf storten?

Begrijp me niet verkeerd. Ik bedoel niet dat God deze dingen altijd over de Zijnen laat komen in Zijn toorn. Dat verhoede God! Maar wanneer Hij zo met u handelt en het getuigenis van uw geweten stemt met Hem in dat u Hem zo getergd hebt, zeg ik wel dat u zult ontdekken dat Zijn bemoeienissen vol bitterheid zijn voor uw ziel. Als u daarvoor niet bang bent, vrees ik dat u onder het oordeel van de verharding bent.71

 

Een derde gevaar dat we lopen is dat we ons leven lang al onze vrede en kracht verliezen. Vrede met God te hebben en kracht te ontvangen om voor Gods aangezicht te wandelen is de hoofdsom van de rijke beloften van het genadeverbond. Hierin bestaat het leven van onze ziel. Wanneer we die niet in behoorlijke mate bezitten, betekent ons leven de dood. Wat voor nut zal ons leven ons doen als we het aangezicht van God niet van tijd tot tijd in vrede aanschouwen? Of als we geen kracht hebben om met Hem te wandelen?

 

Welnu, een ongedode begeerte zal de zielen van mensen zeker van die beide beroven. Dit is zo duidelijk bij David dat er eigenlijk geen overtuigender voorbeeld te vinden is. Hoe vaak klaagt hij erover dat zijn beenderen om deze reden waren gebroken, zijn ziel verontrust en zijn wonden smartelijk! Neem andere voorbeelden: ‘Ik was verbolgen over de ongerechtigheid van hun begerigheid en Ik verborg Mij’ (Jes. 57:17 EV). ‘Wat voor vrede’, vraag ik u, ‘is er voor iemand wanneer God Zich verbergt of wat voor kracht zal hij hebben wanneer Hij slaat?’

De Heere zegt: ‘Ik zal heengaan en keren weder tot Mijn plaats, totdat zij zichzelven schuldig kennen en Mijn aangezicht zoeken’ (Hos. 5:15). Dat wil zeggen: ‘Ik zal hen verlaten en Mijn aangezicht verbergen en wat zal er dan van hun vrede en kracht terechtkomen?’ Als u dan ooit vrede met God genoten hebt, als Zijn verschrikkingen u ooit bevreesd gemaakt hebben, als u ooit kracht gehad hebt om met Hem te wandelen, of ooit in uw gebeden getreurd hebt en verdriet gehad hebt vanwege uw zwakheid, denk dan aan dit gevaar dat u boven het hoofd hangt. Het duurt misschien nog maar een klein poosje en u zult het aangezicht van God nooit meer in vrede aanschouwen. Mogelijk zult u morgen al niet meer in staat zijn te bidden, te lezen, naar het Woord te horen of ook maar één plicht te vervullen met de minste vreugde, levendigheid of kracht. Misschien zult u nooit een rustig uur beleven, zolang u leeft en zult u al de dagen van uw leven gebroken beenderen met u meedragen vol pijn en verschrikking. Ja, mogelijk zal God Zijn pijlen op u afschieten, zodat u met angst en onrust, met vrees en verwarring vervuld wordt en u tot een schrik en ontzetting wordt voor uzelf en voor anderen. God kan u ook ieder ogenblik de hel en Zijn toorn voor ogen stellen en u angst en schrik aanjagen met smartelijke indrukken van Zijn haat, zodat uw wonden ’s nachts zullen bloeden en uw ziel weigert getroost te worden. Zodoende zult u de dood boven het leven verkiezen, ja, kiest uw ziel de verworging.72

Denk hier een poosje over na. Al zou God u niet volkomen verdelgen, Hij zou u in deze toestand kunnen brengen waarin u heldere en levendige indrukken zou krijgen van uw ondergang. Wen uw hart aan gedachten hieraan. Wees u ervan bewust wat waarschijnlijk het einde van uw toestand is. Blijf hierover nadenken, totdat uw ziel binnen in u beeft.73

 

Ten slotte bestaat het gevaar van de eeuwige ondergang. Wanneer u deze overweging op de juiste manier wilt gebruiken, dient u het volgende te bedenken. In de eerste plaats is er een nauw verband tussen het volharden in de zonde en de eeuwige ondergang. Al besluit God sommigen te redden van het volharden in de zonde, zodat zij niet zullen omkomen, toch zal Hij niemand die in de zonde volhardt van de ondergang redden. Terwijl iemand ligt onder de blijvende macht van de zonde, moeten de bedreigingen van de ondergang en van de eeuwige scheiding van God aan hem voorgehouden worden. Dit is de gewone regel volgens welke God te werk gaat: als iemand van Hem ‘afwijkt’ of door ongeloof ‘zich aan Hem onttrekt’, ‘heeft Gods ziel in hem geen behagen’ (vgl. Hebr. 3:12 met 10:38). Dat wil zeggen: Gods toorn zal hem achtervolgen tot zijn verderf. Dat blijkt duidelijk in Galaten 6:8: ‘Want die in zijns zelfs vlees zaait, zal uit het vlees verderfenis maaien.’

Wie zo verstrikt zit onder de macht van een verdorvenheid zoals hierboven beschreven is, kan op dat moment geen duidelijk overtuigend bewijs hebben van zijn aandeel in het verbond der genade, waardoor hij verlost kan worden van zijn vrees voor de ondergang. Zodoende zal die ondergang van Godswege terecht een verschrikking voor hem zijn en hij kan en moet dat beschouwen als het einde van zijn weg en wandel. De Schrift zegt: ‘Zo is er geen verdoemenis voor degenen die in Christus Jezus zijn’ (Rom. 8:1). Dat is waar, maar wie zal troost putten uit deze uitspraak? Wie kan haar op zichzelf toepassen? ‘Zij die naar de Geest wandelen en niet naar het vlees.’ U zult misschien zeggen: ‘Maar betekent dat niet dat mensen worden overgehaald tot ongeloof?’ Mijn antwoord is: ‘Nee.’ Iemand kan namelijk een tweevoudig oordeel over zichzelf vellen: in de eerste plaats over zichzelf als persoon en in de tweede plaats over zijn wegen of handelingen. Ik heb het nu over het oordeel over zijn wegen, niet over zijn persoon. Gesteld dat iemand een zo goed mogelijk getuigenis krijgt over zijn persoon, toch is het zijn plicht om te oordelen dat een zondige weg op de ondergang zal uitlopen. Als hij dat niet doet, is dat goddeloosheid. Ik zeg niet dat iemand in zo’n toestand de kenmerken van zijn persoonlijk aandeel in Christus moet wegwerpen. Maar ik zeg wel dat hij ze niet kan vasthouden.

Er is ook tweeërlei veroordeling van onszelf. In de eerste plaats met betrekking tot wat wij verdienen, wanneer onze ziel tot de conclusie komt dat zij verdient om uit de tegenwoordigheid van God weggeworpen te worden. Dit is helemaal geen kwestie van ongeloof, maar juist een vrucht van het geloof. De tweede vorm van veroordeling raakt de gevolgen en de uitkomst van de zonde. Dan trekt de ziel de conclusie dat zij verdoemd zal worden. Ik zeg niet dat dit iemands plicht is en ik roep er ook niemand toe op. Maar dit zeg ik wel: als iemand moet concluderen dat het einde van zijn levensweg de dood is, moet hij daardoor opgewekt worden om die te ontvluchten.

Kwalijke gevolgen van de zonde

Denk ook aan de kwade gevolgen van de zonde. Hiermee doelt Owen vooral op het kwaad dat ons daardoor hier en nu overkomt. Hij noemt ook enkele van de vele kwalijke gevolgen die de ongedode begeerte vergezellen met naam en toenaam. Allereerst wordt op deze wijze de Heilige Geest bedroefd Die aan gelovigen gegeven is om in hen te wonen en bij hen te blijven. Als de apostel de Efeziërs waarschuwt om zich ver te houden van vele begeerten en zonden (Ef. 4:25-29), noemt hij dit als het belangrijkste motief: ‘En bedroeft de Heilige Geest Gods niet, door Welke gij verzegeld zijt tot de dag der verlossing’ (vs. 30).

 

‘Bedroeft de Heilige Geest Gods niet’, zegt hij, ‘door Wie u zovele en zulke grote weldaden ontvangt.’ Daarvan noemt hij één buitengewone en alomvattende weldaad als voorbeeld: ‘de verzegeling tot de dag der verlossing’. De Geest wordt erdoor bedroefd. Een gevoelige en liefhebbende vriend wordt bedroefd door de harteloosheid van zijn vriend van wie hij beter had verdiend. Zo is het ook met deze gevoelige en liefhebbende Geest Die onze harten heeft uitverkoren als plaats om te wonen en daar alles voor ons te doen wat onze zielen verlangen. Hij is bedroefd dat wij naast Hem ook Zijn vijanden en allen die Hij gaat verdelgen in ons hart herbergen. ‘Hij plaagt of bedroeft ons niet van harte’ (vgl. Klaagl. 3:33). Zullen we Hem dan dagelijks bedroeven? Daarom wordt soms gezegd dat we Hem ‘smarten aandoen’ (vgl. Jes. 63:10) of dat onze zonden ‘Hem smartten aan Zijn hart’ (vgl. Gen. 6:6), om zo uit te drukken hoe diep onze zonden Hem tergen.

Welnu, deze overweging zal ons zeker niet onberoerd laten, als er tenminste door genade nog enig inzicht in ons is overgebleven en als we niet volstrekt verhard zijn door de bedrieglijkheid van de zonde. Bedenk dan wie en wat u bent, Wie de Geest is Die u bedroefd hebt, wat Hij voor u heeft gedaan, waarvoor Hij tot uw ziel komt en wat Hij al in u heeft bewerkt – en schaam u!

Wat is onder hen die in de vreze des Heeren wandelen de krachtigste beweegreden en aansporing tot algehele heiligheid en de bewaring van hun hart en geest in alle zuiverheid en reinheid? Dat is beslist dat de gezegende Geest Die in hen als tempels van God is komen wonen en hen zo beschermt dat zij een geschikte woonplaats voor Hem blijven, voortdurend onderzoekt wat zij in hun hart toelaten en Zich verheugt wanneer Zijn tempel rein bewaard wordt.

De zonde van Zimri was zoveel te verschrikkelijker omdat hij de vrouw met wie hij overspel bedreef in de samenkomst van Israël bracht voor de ogen van Mozes en de overige Israëlieten die weenden vanwege de zonden van het volk (Num. 25:6). Is het in bescherming nemen van een begeerte of het intrek laten nemen van een zonde in ons hart niet veel verschrikkelijker wanneer die is toegelaten – zoals dat ook moet zijn als we gelovigen zijn – onder de ogen en in het gezicht van de Heilige Geest, Die ervoor zorgt dat Zijn tabernakel rein en heilig blijft?74

 

Een tweede kwalijke gevolg is dat de Heere Jezus Christus er opnieuw door verwond wordt. Het nieuwe schepsel in ons hart wordt verwond. Zijn liefde wordt afgewezen en Zijn tegenstander tevredengesteld. Het is immers zo dat een volledig verlaten van Hem door de bedrieglijkheid van de zonde een ‘opnieuw kruisigen van Hem’ betekent ‘en een openlijk te schande maken van Hem’ (vgl. Hebr. 6:6). Evenzo wordt Hij verwond en bedroefd telkens wanneer wij in ons hart de zonde ruimte bieden die Hij kwam verdelgen.

Ten slotte zorgt de zonde ervoor dat iemand niet meer nuttig kan zijn voor zijn tijdgenoten. Zijn werken, zijn pogingen en inspanningen worden zelden door God gezegend. Als hij een predikant is, blaast God gewoonlijk in zijn bediening en hij zwoegt verder in het vuur. Zodoende wordt zijn werk niet met vrucht bekroond en kan hij in feite niets voor God doen. Hetzelfde kan ook van andere bezigheden gezegd worden. De wereld is vandaag de dag vol met arme, verschrompelde, belijdende christenen. Hoe weinig mensen zijn er van wie de levenswandel gekenmerkt wordt door schoonheid en heerlijkheid! Hoe onvruchtbaar, hoe nutteloos zijn zij voor het merendeel!

Vele redenen kunnen worden aangevoerd voor deze trieste toestand. Met recht kunnen we vrezen dat de volgende niet het minst doorslaggevend is: veel mensen koesteren zielverslindende begeerten in hun boezem die als wormen liggen aan de wortel van hun gehoorzaamheid en die dagelijks aanvreten en verzwakken. Alle genadegaven, alle wegen en middelen waardoor genadegaven beoefend en verder ontwikkeld kunnen worden, lijden hierdoor schade. Wanneer het gaat om vruchten op wat zulke mensen ondernemen: God vernietigt die. Dit is Owens tweede aanwijzing. Zij heeft betrekking op het verzet dat gepleegd moet worden tegen de begeerte die een vaste woonplaats heeft in onze ziel. Daarom waarschuwt hij: ‘Houd in uw hart een dergelijk besef van de schuld, het gevaar en het kwaad van de zonde levend. Mediteer veel over deze dingen. Laat uw hart hier steeds bij stilstaan. Bepaal uw gedachten voortdurend hierbij. Laat ze zich daarvan niet verwijderen of wegdwalen totdat zij een krachtige invloed op uw ziel krijgen en die doen beven.’

 



70. Owen, Works VI, 52.

71. Owen, Works VI, 52-53.

72. Toespeling op Job 7:15.

73. Owen, Works VI, 53-54.

74. Owen, Works VI, 55.
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WAT VERZWAART DE SCHULD EN
VERHOOGT GODS LIEFDE?
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Owens derde aanwijzing luidt: ‘Laat de schuld van de zonde op uw geweten drukken.’ Bedenk niet alleen dat de zonde schuld met zich meebrengt, maar laat de last van de schuld van deze zondige uitbarstingen en verontrustende lusten ook op uw geweten wegen. Voor een goed gebruik van deze regel wil Owen enkele specifieke aanwijzingen geven.

Gods gewone weg

We dienen hier de weg te volgen die God gewoonlijk aanhoudt: begin met de algemene principes en daal dan af tot bijzonderheden. Dat betekent in de eerste plaats dat we ons geweten moeten aanklagen vanwege de schuld die daarin zichtbaar wordt in het licht van de rechtvaardigheid en de heiligheid van Gods wet.

 

Druk de heilige wet van God af in uw geweten, leg uw verdorvenheid ernaast en bid dat u daardoor geraakt wordt. Overdenk de heiligheid, geestelijkheid, vurige gestrengheid, diepere betekenis en absolute geldigheid van de wet en zie of u daarvoor kunt bestaan. Laat uw geweten, zo zeg ik, vaak onder de indruk komen van de verschrikking van God in de wet en bedenk hoe rechtvaardig het is dat elk van uw overtredingen het verdiende loon ontvangt. Misschien zal uw geweten uitvluchten en voorwendsels bedenken om de kracht van deze overweging op een afstand te houden. Bijvoorbeeld dat de veroordelende kracht van de wet geen betrekking op u heeft, omdat u daarvan bevrijd bent en dergelijke. Hoewel u niet volgens de wet leeft, hoeft u zich daarover dus niet zo ongerust te maken.

Maar houd in dat geval uw geweten voor dat het geen enkel bewijs kan leveren dat u vrij bent van de veroordelende kracht van de zonde, zolang de ongedode begeerte in uw hart huist. Mogelijk kan dat ertoe leiden dat de wet de rechtszaak tegen u zal winnen en de volledige heerschappij over u zal krijgen. Dan bent u een verloren schepsel. Daarom is het het beste om zo goed als u kunt te overdenken wat zij te zeggen heeft. Houdt u in de meest verborgen schuilhoeken van uw hart staande dat u bevrijd bent van de veroordelende kracht van de wet? Praat u daardoor heimelijk de minste toegeeflijkheid jegens enige zonde of begeerte goed? Dan kunt u stellig op evangelische gronden met enige redelijke geestelijke zekerheid geen enkel bewijs leveren dat u inderdaad op de juiste wijze bevrijd bent van datgene waarvan u zich aanmatigt verlost te zijn.

Wat ook de kwestie in het geding is, de wet heeft volmacht van God om overtreders te arresteren waar ze deze ook maar vindt en ze voor Zijn troon te dagen waar ze zichzelf moeten verdedigen. Dit is de toestand waarin u zich nu bevindt. De wet heeft u betrapt en zal u voor God dagen. Als u kunt smeken om vergiffenis, dan is dat prima. Als u dat niet kunt, dan zal de wet haar werk doen. Het is echter het eigenlijke werk van de wet om de schuld van de zonde te ontdekken, om de ziel vanwege de zonde wakker te schudden en te vernederen en om een spiegel te zijn om de zonde te laten zien in haar ware gedaante.

Als u weigert om die reden met de wet te maken te hebben, dan is dat geen bewijs van geloof, maar van de hardheid van uw hart en de misleiding van de zonde. Dit is een deur waar te veel uiterlijke belijders door naar buiten zijn gegaan, tot openlijke afval van het geloof. Zij hebben zo’n bevrijding van de wet voorgewend, dat zij zich niet meer wilden inlaten met haar leiding en voorschriften. Zij wilden ook hun zonde niet meer naar haar maatstaf beoordelen. Langzamerhand is dit beginsel, onmerkbaar voor het verstand, aan het werk gegaan om hun praktische inzichten te beïnvloeden en wanneer het die inzichten eenmaal in bezit genomen heeft, heeft het de teugels van de wil en de gevoelens gevierd tot allerlei gruwelen. Daarom zeg ik dat u op manieren als deze uw geweten moet overtuigen om ijverig te luisteren naar wat de wet in de Naam van de Heere tot u zegt over uw begeerte en verdorvenheid. O, als uw oren geopend zijn, zal zij met een stem spreken die u zal doen beven, die u ter aarde zal werpen en u zal vervullen met verbijstering. Als u ooit uw verdorvenheden wilt doden, moet u uw geweten vasthechten aan de wet, dat afsluiten voor alle uitvluchten en tegenwerpingen totdat het zijn schuld met een helder en grondig inzicht erkent, zodat daardoor, zoals David zegt, ‘uw ongerechtigheid steeds voor u is’ (vgl. Ps. 51:5).75

 

Leg uw begeerte vervolgens ook naast het Evangelie, niet om verlichting te krijgen, maar met het oog op een diepere overtuiging van uw schuld. Zie op Hem Die u doorstoken hebt en wees bitter bedroefd (vgl. Zach. 12:10; Joh. 19:37; Openb. 1:7).

 

Zeg tot uw ziel: ‘Wat heb ik gedaan? Welke liefde, welke barmhartigheid, welk bloed en welke genade heb ik veracht en met voeten getreden? Is dit het wat ik de Vader vergeld voor Zijn liefde, de Zoon voor Zijn bloed en de Heilige Geest voor Zijn genade? Vergeld ik de Heere op deze manier? Heb ik het hart verontreinigd waarvoor Christus gestorven is om het te reinigen en dat de gezegende Geest heeft verkoren om daarin te wonen? Kan ik mijzelf uit het stof houden? Wat kan ik zeggen tegen die lieve Heere Jezus? Hoe zal ik mijn hoofd met enige vrijmoedigheid voor Hem omhooghouden? Beschouw ik de gemeenschap met Hem van zo weinig waarde dat ik ter wille van deze verachtelijke begeerte nauwelijks enige ruimte voor Hem in mijn hart gelaten heb? Hoe zal ik ontvlieden als ik op zo grote zaligheid geen acht geef? (vgl. Hebr. 2:3).

Wat moet ik ondertussen tegen de Heere zeggen? Liefde, barmhartigheid, genade, goedheid, vrede, vreugde, troost – ik heb ze allemaal versmaad en als niets geacht om een zondige begeerte te mogen koesteren in mijn hart. Heb ik een blik mogen slaan op Gods Vaderlijk aangezicht om Hem bij het zien daarvan in het gezicht te slaan? Werd mijn ziel gewassen om zo ruimte te maken voor nieuwe verontreinigingen? Zal het mijn streven zijn het doel van de dood van Christus te verijdelen? Zal ik dagelijks die Geest bedroeven door Wie ik verzegeld ben tot de dag der verlossing?’ (vgl. Ef. 4:30). Houd uw geweten dagelijks met deze onderhandelingen bezig. Kijk dan maar of het zich kan blijven verzetten tegen deze verzwarende omstandigheden van zijn schuld. Als dit u niet in bepaalde mate doet wegzinken en smelten van schaamte, vrees ik dat uw toestand gevaarlijk is.76

Besef van Gods liefde verzwaart de schuld

Owen dringt erop aan dat we ook nog meer in bijzonderheden treden. Wij moeten niet alleen alle algemene weldaden van het Evangelie overwegen, zoals verlossing, rechtvaardiging en dergelijke. Het is ook nodig er heel speciaal op te letten hoe de liefde daarin weggeschonken wordt aan onze eigen ziel opdat de schuld van onze verlorenheid daardoor verzwaard wordt. Bijvoorbeeld:

 

Overdenk hoe oneindig het geduld en de verdraagzaamheid van God over u in het bijzonder zijn geweest. Overweeg welke situaties God tegen u had kunnen gebruiken om u beschaamd en te schande te maken in deze wereld en u voor altijd een voorwerp van Zijn toorn te laten zijn. Bedenk hoe verraderlijk en trouweloos u van tijd tot tijd met Hem gehandeld hebt. Met uw lippen hebt u Hem gevleid, maar u hebt al uw beloften en verplichtingen die u op u nam verbroken en dat door middel van die zonde die u nu najaagt.

Toch heeft Hij u voortdurend gespaard, ook al schijnt u Hem schaamteloos op de proef gesteld te hebben hoelang Hij nog geduld kon hebben. Zult u nu nog steeds tegen Hem zondigen? Zult u Hem nog steeds vermoeien met uw verdorvenheden en die als het ware door Hem laten dienen? Hebt u niet vaak op het punt gestaan om zelf te concluderen dat het volstrekt onmogelijk was dat Hij u nog langer zou verdragen en dat Hij u zou verwerpen en niet meer genadig zou zijn? Dacht u niet dikwijls dat al Zijn verdraagzaamheid uitgeput was en dat de hel en de toorn juist helemaal voor u bereid waren?

Toch, tegen al uw verwachtingen in heeft Hij dat vergolden door u te bezoeken met Zijn liefde. Wilt u toch doorgaan met het tergen van de ogen van Zijn heerlijkheid? Hoe vaak hebt u bovendien niet op het punt gestaan om verhard te worden door de bedrieglijkheid van de zonde en bent u door de oneindig rijke genade van God niet opnieuw hersteld tot de gemeenschap met Hem? Hebt u niet ondervonden dat de genade minder werd? Is de vreugde in de vervulling van plichten, in de inzettingen van God, in gebed en meditatie verdwenen? Bloeien de neigingen tot een losbandige en zorgeloze levenswandel op? Zijn de neigingen die tevoren nog ingesnoerd waren nu bijna ongeneeslijk? Hebt u zich niet ingelaten met zulke wegen, kringen en gezelschappen die God verfoeit en dat met vreugde? Wilt u zich nog verder wagen tot op de rand van de afgrond van de verharding?

Al Gods genadige handelingen met u in wat Hij in Zijn voorzienigheid beschikt, in uitreddingen, beproevingen, zegeningen en genietingen moeten hier een plaats hebben. Laat deze en dergelijke middelen, zeg ik, als een last op uw geweten drukken. Houd er niet mee op tot het door en door geraakt is door de schuld van uw inwonende verdorvenheid, totdat het zijn verwonding gevoelt en in het stof ligt voor de Heere. Als dit niet gedaan wordt met deze bedoeling, zijn alle andere pogingen doelloos. Zolang het geweten ook maar enig middel heeft om de schuld van de zonde te vergoelijken, zal de ziel nooit met kracht proberen de zonde te doden.77

Verlang steeds naar verlossing uit de macht van de zonde

De vierde aanwijzing: als u zo bedroefd bent over uw zonde, zoek dan vervolgens naar een voortdurend verlangen en hijgen naar verlossing van de macht van de zonde. Laat uw hart geen ogenblik toe tevreden te zijn met de toestand waarin u nu verkeert. In natuurlijke en maatschappelijke kwesties zijn diepe verlangens naar iets alleen in zoverre van waarde als ze degene in wie ze aanwezig zijn aansporen en opwekken tot een ijverig gebruik van de middelen om het beoogde doel te bereiken. In geestelijke dingen is dat anders. Het verlangen, hunkeren en smachten naar verlossing zelf is al een genade die een machtige kracht heeft om de ziel in overeenstemming te brengen met het beeld van de begeerde zaak. Als de apostel schrijft over de bekering en de droefheid naar God bij de Korinthiërs, beschouwt hij het ‘vurig verlangen’ dat toen opgewekt is daarom als een uitnemende genadegave (vgl. 2 Kor. 7:11 EV). Wanneer het gaat om de toestand van de inwonende zonde en de kracht daarvan, in welke gesteldheid is hij dan volgens zijn eigen woorden? ‘Ik ellendig mens, wie zal mij verlossen uit het lichaam dezes doods?’ (Rom. 7:24). Vol verlangen breekt zijn hart uit in een hartstochtelijke uiting van begeerte naar verlossing.

Als dit nu de gesteldheid is van de heiligen bij de algemene overdenking van hun inwonende zonde, hoe wordt die nog versterkt wanneer de verwarrende woede en kracht van een bijzondere begeerte en verdorvenheid daaraan wordt toegevoegd! Wees er zeker van dat u geen verlossing zult ontvangen, tenzij u ernaar verlangt. Dit zal het hart leren uit te zien naar alle gelegenheden om voordeel te behalen op de vijand en ook bereid maken alle hulp aan te nemen die geboden wordt om hem te verderven. Sterke verlangens zijn de levensadem van het ‘altijd bidden’ (vgl. Luk. 18:1; Rom. 12:12; Ef. 6:18; Kol. 4:2; 1 Thess. 5:17) dat ons onder alle omstandigheden wordt voorgeschreven en dat nooit noodzakelijker is dan in deze situatie. Zij maken het geloof en de hoop werkzaam en doen de ziel uitgaan naar de Heere.

Wek daarom uw hart op om voortdurend te verlangen en te hijgen naar verlossing. Verlang, zucht, roep uit! U kent het voorbeeld van David (vgl. Ps. 38; 42). Daarom vindt Owen dat hij dit hier niet verder hoeft uit te werken.

Is onze zondekwaal geworteld in onze natuur en wordt zij verergerd door ons karakter?

De vijfde aanwijzing luidt: overweeg of de zondekwaal waardoor u gekweld wordt niet geworteld is in uw natuur en gekoesterd, aangewakkerd en verergerd wordt door uw gesteldheid. Ongetwijfeld kunnen mensen vanwege hun natuurlijke karakter en aard een neiging hebben tot bepaalde zonden.

Owen geeft de raad om in dit geval het volgende te overdenken. Dit is allerminst een vermindering van de schuld van uw zonde. Sommige mensen die in openlijke goddeloosheid leven, zullen grove gruweldaden toeschrijven aan hun karakter en hun aard. Owen weet niet of anderen zich niet door dezelfde overweging vrij kunnen pleiten van de drukkende schuld van hun zondekwalen. Hoe dan ook: het is te wijten aan de val en de aangeboren verdorvenheid van onze natuur dat het gezwel van elke zonde en de voedingsstoffen daarvoor in ons karakter blijven voortbestaan. David weet dat hij in ongerechtigheid geboren is en in zonde ontvangen (vgl. Ps. 51:7). Maar hij beschouwt dit als een verzwaring van de zonde die daarop volgde, niet als vermindering daarvan of een excuus daarvoor. Wanneer u bijzonder geneigd bent tot een zondige kwaal, dan is dat alleen maar een bijzondere uitbraak van de aangeboren begeerte in uw natuur. Dat zou u in het bijzonder moeten vernederen en verootmoedigen.

Wat u uzelf om deze reden goed moet inprenten met het oog op uw wandel met God, is het volgende: de zonde en ook satan zijn door de zwakheid van uw karakter zozeer in het voordeel dat zij vast en zeker de overhand over uw ziel zullen krijgen, als u niet bijzonder waakzaam, voorzichtig en ijverig bent. Duizenden zijn om deze reden regelrecht voortgejaagd naar de hel, van wie de levensreis anders op zijn minst in een zachter, minder ergerlijk en boosaardig tempo verlopen zou zijn.

Voor het doden van een zondekwaal die zo geworteld is in de natuur van een mens, is – naast alle andere wegen en middelen die al genoemd zijn of nog verder behandeld zullen worden – één middel bijzonder geschikt. Dat is wat de apostel aanbeveelt: ‘Maar ik bedwing mijn lichaam en breng het tot onderwerping’ (1 Kor. 9:27 EV). Het brengen van het lichaam tot onderwerping is een verplichting van God die gericht is op het doden van de zonde. Dit beteugelt de natuurlijke wortel van de zondekwaal en doet hem verschrompelen door zijn vruchtbare grond weg te nemen.

Nu zijn pausgezinden mensen die onkundig zijn van de gerechtigheid van Christus, het werk van Zijn Geest en de hele kwestie van het doden van de zonde die we nu behandelen. Zij leggen al het gewicht en alle nadruk op het doden van de zonde wat dan bestaat in vrijwillige diensten en boetedoeningen en leidt tot de onderwerping van het lichaam, omdat ze de werkelijke natuur van de zonde en van het doden daarvan inderdaad niet kennen. Mogelijk kan dat voor sommigen aan de andere kant een verzoeking zijn sommige middelen van vernedering te veronachtzamen die door God Zelf zijn erkend en ingesteld. Nu bestaat het tot onderwerping brengen van het lichaam waarop wij aandringen in het beteugelen van de natuurlijke begeerten, in vasten, waken en dergelijke. Deze zaken zijn ongetwijfeld aangenaam voor God, mits de volgende beperkingen in acht genomen worden: De uiterlijke verzwakking en kastijding van het lichaam moet niet beschouwd worden als iets wat op zichzelf genomen goed is. Bovendien bestaat het doden van de zonde daarin niet. Dat zou namelijk betekenen dat wij opnieuw onder vleselijke inzettingen gebracht worden. Maar deze verzwakking en kastijding moeten we alleen maar zien als een middel tot het beoogde doel: de verzwakking van iedere zondekwaal in haar natuurlijke wortel en zetel.

De middelen die hiervoor gebruikt worden, namelijk vasten, waken en dergelijke, moeten niet beschouwd worden als manieren die op zichzelf beschouwd of door hun eigen kracht het echte doden van welke zonde dan ook kunnen bewerken. Want als dat zo was, zou de zonde in elke onwedergeborene in de wereld gedood kunnen worden zonder enige hulp van de Geest. Deze middelen moeten alleen beschouwd worden als middelen waardoor de Geest kracht kan aanwenden om Zijn eigen werk te volbrengen in het bijzonder in de genoemde situatie en dat soms ook daadwerkelijk doet. Het gemis van een juist begrip en een goed gebruik van deze en dergelijke overwegingen heeft bij de pausgezinden een soort doden van de zonde doen ontstaan die meer van toepassing is op paarden en andere dieren van het veld dan op gelovigen.

Dit is de kern van wat hier besproken is: wanneer de zondekwaal waarover geklaagd wordt, geworteld schijnt te zijn in onze natuurlijke aanleg en ons karakter, moeten we met onze ziel deel zoeken te krijgen aan het bloed en de Geest van Christus. Zo moeten we proberen de natuurlijke wortel van die zondekwaal in te tomen op de manier zoals God het wil.

Van welke gelegenheden heeft onze zondekwaal gebruikgemaakt?

De zesde aanwijzing is: overweeg welke gelegenheden en gunstige omstandigheden uw zondekwaal heeft gebruikt om in actie te komen en zich te ontplooien en wees voor dat alles op uw hoede. Dit is een deel van die plicht die onze gezegende Zaligmaker Zijn discipelen aanbeveelt met het woord ‘waken’. ‘Ik zeg tot u allen: Waakt’ (Mar. 13:37). In Lukas 21:34 luidt dat: ‘Wacht uzelf, dat uw harten niet bezwaard worden.’ Wees op uw hoede voor alle uitbrekende verdorvenheden. Ik doel hier op de plicht waarvan David beleed dat hij daarin geoefend was. Hij zegt: ‘Ik wachtte mij voor mijn ongerechtigheid’ (vgl. Ps. 18:24). Hij ging al de wegen en werkingen van zijn ongerechtigheden zorgvuldig na om ze te voorkomen en ertegen te strijden.

 

Hiertoe worden we opgeroepen in de woorden: ‘Overdenk uw wegen’ (vgl. Hag. 1:5 EV). Overdenk welke wegen, gezelschappen, gelegenheden, studies, zakelijke contacten en omstandigheden uw zondige kwalen ooit begunstigd hebben of dat gewoonlijk doen en verzet uzelf met alle waakzaamheid daartegen. Mensen zullen dit gewoonlijk doen, als het gaat om hun lichamelijke zwakheden en kwalen. De jaargetijden, het voedsel en de lucht die schadelijk zijn gebleken, zullen zij vermijden. Is het welzijn van de ziel minder belangrijk? Weet dat hij die durft te spelen met de gelegenheden tot de zonde, zal durven zondigen. Wie zich zal inlaten met verzoekingen tot goddeloosheid, zal zich inlaten met goddeloosheid. Hij die risico’s durft te nemen met betrekking tot verzoekingen tot goddeloosheid, zal ook risico’s nemen met goddeloosheid. Hazaël dacht dat hij niet zo goddeloos zou zijn als de profeet hem gezegd had. Om hem daarvan te overtuigen, zei de profeet niet meer dan: ‘U zult koning over Syrië zijn’ (2 Kon. 8:13). Als hij risico’s neemt met verzoekingen tot wreedheid, zal hij wreed zijn. Zeg iemand dat hij die en die zonden zal begaan en hij zal daarvan schrikken. Als u hem ervan kunt overtuigen dat hij risico’s zal nemen met betrekking tot zulke gelegenheden en verzoekingen tot die zonden, zal er weinig grond voor zijn vertrouwen overblijven.

We kunnen veel bijzondere aanwijzingen geven met betrekking tot dit onderdeel, maar die behandel ik nu niet verder. Maar omdat dit onderdeel van niet minder belang is dan het hele leerstellige thema dat hier behandeld wordt, heb ik dit in een andere verhandeling breedvoeriger aan de orde gesteld, namelijk die over het in verzoeking komen.78

Verzet u krachtig tegen de eerste roerselen van uw zondige begeerten

De zevende aanwijzing is dat u zich uit alle macht moet verzetten tegen de eerste roerselen van uw zondige begeerten en de eerste opwellingen daarvan en dat u die niet de minste ruimte laat. Zeg niet: ‘Zo ver kan ik wel gaan, maar niet verder.’ Als u de begeerte toestaat één stap te zetten, zal zij er nog een nemen. Het is onmogelijk om aan de zonde vaste grenzen te stellen. Het is als met het water in een kanaal: als het eenmaal door een dijk heen breekt, zal het water zijn eigen richting volgen.

Het nalaten van de zonde is gemakkelijker te realiseren dan haar in te dammen. Daarom geeft Jakobus de geleidelijke ontwikkeling en het verloop van een begeerte weer (Jak. 1:14-15), opdat wij die in de kiem zouden smoren. Merkt u dat uw verdorvenheid uw gedachten begint te verstrikken? Verzet u daartegen met alle macht en met niet minder verontwaardiging dan wanneer zij volledig had bereikt waar zij op uit is. Overweeg wat een onreine gedachte wil bereiken. Zij wil dat u zichzelf wentelt in dwaasheid en vuiligheid. Vraag nijd waarom het hem te doen is. Uiteindelijk loopt dat uit op moord en vernietiging. Verzet uzelf daartegen met niet minder kracht, dan wanneer hij u volstrekt verlaagd had tot openlijke goddeloosheid. Zonder deze gedragslijn zult u nooit de overwinning behalen. Als de zonde zich ruimte weet te verwerven in onze hartstochten zodat zij daarin vermaak beginnen te krijgen, dan krijgt zij ook ruimte in ons verstand om de zonde te onderschatten.

 



75. Owen, Works VI, 57-58.

76. Owen, Works VI, 58.

77. Owen, Works VI, 58-59.

78. Owen, Works VI, 62. De verhandeling waarop Owen hier doelt is die over de verzoekingen. Zie de weergave hiervan in deel 2 van dit werk.
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De achtste aanwijzing is dat u zich regelmatig moet oefenen in overdenkingen die kunnen dienen om u altijd te vervullen met verootmoediging en gedachten aan uw eigen walgelijkheid. Concreet wil dat het volgende zeggen: wees veel bezig met de overdenking van de uitnemendheid van de majesteit van God en de onmetelijke en onvoorstelbare afstand tussen Hem en u. Wanneer u dat dikwijls overdenkt, kan dat u alleen maar vervullen met een besef van uw eigen walgelijkheid dat de wortel van elke inwonende zonde tot in de kern treft.

Wanneer Job een helder zicht krijgt op de grootheid en de uitnemendheid van God, vervult dat hem met walging van zichzelf en dit dringt hem tot verootmoediging: ‘Met het gehoor des oors heb ik U gehoord, maar nu ziet U mijn oog. Daarom verfoei ik mij, en ik heb berouw, in stof en as’ (Job 42:5-6). En in welke toestand is de profeet Habakuk, naar hij ons verzekert, terechtgekomen, wanneer hij een besef krijgt van de majesteit van God? ‘Als ik het hoorde, zo werd mijn buik beroerd; voor de stem hebben mijn lippen gebeefd; verrotting kwam in mijn gebeenten, en ik werd beroerd in mijn plaats’ (Hab. 3:16). Job zegt in een andere plaats: ‘Bij God is een vreselijke majesteit’ (Job 37:22). Hier kwamen de gedachten van de oude Bijbelheiligen vandaan dat zij zouden sterven, wanneer zij God gezien hadden.

In de Schrift komen deze verootmoedigende overwegingen in overvloed voor, wanneer zij de mensen op aarde vergelijkt met sprinkhanen, ijdelheid of als ‘een stofje van de weegschaal’ (Jes. 40:12-25) in vergelijking met God. Houd u veel in gedachten met deze dingen bezig om de trots van uw hart te breken en uw ziel nederig te houden in uw binnenste. Er is niets wat u een grotere tegenzin zal bezorgen tegen de misleidingen van de zonde dan zo’n gesteldheid van het hart. Denk groot van de grootheid van God.

Gebrekkige kennis van Gods majesteit

Denk er in de tweede plaats veel over hoe gebrekkig uw kennis van Hem is. Hoewel u genoeg weet om u ootmoedig en nederig te houden, hoe weinig is het wat u werkelijk van Hem weet! De overdenking hiervan bracht de wijze Agur tot het volgende inzicht in zichzelf: ‘Voorwaar, ik ben onvernuftiger dan iemand, en ik heb geen mensenverstand; en ik heb geen wijsheid geleerd, noch de wetenschap der heiligen gekend. Wie is ten hemel opgeklommen en nedergedaald? Wie heeft de wind in Zijn vuisten verzameld? Wie heeft de wateren in een kleed gebonden? Wie heeft al de einden der aarde gesteld? Hoe is Zijn Naam en hoe is de Naam Zijns Zoons, zo gij het weet?’ (Spr. 30:2-4).

 

Wees hiermee ook werkzaam om de trots van uw hart te breken. Wat weet u van God? Hoe weinig is dat slechts! En hoe oneindig is Hij in Zijn natuur! Kunt u zonder verschrikking in de afgrond van de eeuwigheid blikken? U kunt de stralen van Zijn heerlijk Wezen niet verdragen. Deze overweging is van groot belang voor ons wandelen met God in zoverre als zij in overeenstemming is met die kinderlijke vrijmoedigheid die ons in Jezus Christus geschonken is om toe te gaan tot de troon der genade (Hebr. 4:16). Om die reden zal ik hier verder op ingaan, om zo een blijvende indruk na te laten op de zielen van hen die ootmoedig wensen te wandelen met God.

Om in uw hart een voortdurend ontzag voor de majesteit van God levend te houden, dient u te overwegen dat mensen die de hoogste en meest uitnemende posities bereiken en die de meest innige en vertrouwelijke gemeenschap met God hebben, toch in dit leven maar heel weinig van Hem en Zijn heerlijkheid weten. God openbaart Zijn Naam aan Mozes, dat wil zeggen: Zijn meest heerlijke eigenschappen die Hij heeft geopenbaard in het verbond der genade. ‘Als nu de HEERE voor zijn (= Mozes) aangezicht voorbijging, zo riep HIJ: HEERE HEERE, God, barmhartig en genadig; lankmoedig en groot van weldadigheid en waarheid; Die de weldadigheid bewaart aan vele duizenden, Die de ongerechtigheid en overtreding en zonde vergeeft’ (Ex. 34:6-7). Toch is de openbaring van deze eigenschappen slechts de onthulling van ‘Zijn achterste delen’ (vgl. Ex. 33:23). Alles wat Mozes daardoor leert kennen, is maar weinig en beperkt vergeleken met de volmaaktheden van Zijn heerlijkheid. Hierom wordt vooral met betrekking tot Mozes gezegd: ‘Niemand heeft ooit God gezien’ (Joh. 1:18). Hier spreekt de evangelist immers over Mozes in vergelijking met Christus (vgl. vs. 17). Hier wordt van hem gezegd: ‘Niemand’, nee, zelfs Mozes niet, de meest uitnemende onder hen, ‘heeft ooit God gezien.’79

 

We spreken veel over God; we kunnen het de hele dag hebben over Hem, Zijn wegen, Zijn werken en Zijn raad. De waarheid is dat we heel weinig van Hem weten. In onze gedachten, meditaties en woorden denken we klein van God; veel daarvan zijn Zijn heerlijkheid onwaardig en geen van hen bereiken ook maar bij benadering Zijn volmaaktheden.

 

Tegenwerping

U zult hiertegen inbrengen: Mozes leefde onder de wet toen God Zichzelf in duisternis hulde en Zijn gedachten in typen, wolken en schaduwachtige inzettingen. Maar onder het heerlijke licht van het Evangelie dat het leven en de onsterfelijkheid aan het licht heeft gebracht, heeft God Zijn binnenste geopenbaard in de zending van Zijn Zoon. Zodoende kennen we Hem nu veel duidelijker, ja, we kennen Hem zoals Hij is. Wij zien nu Zijn aangezicht en niet slechts Zijn achterste delen, zoals Mozes.

 

Antwoord

Owen erkent dat er een groot en bijna onvoorstelbaar verschil is tussen de kennis die we nu van God hebben, nadat Hij tot ons gesproken heeft in Zijn eigen Zoon (vgl. Hebr. 1:1) en de Godskennis die de meeste heiligen hadden onder de wet. Hun ogen waren namelijk net zo goed, scherp en helder als de onze, hun geloof en geestelijk inzicht bleven niet achter bij dat van ons en het Voorwerp van het geloof was voor hen even heerlijk als voor ons. Niettemin is de dag die wij beleven helderder dan die van hen. De wolken zijn weggeblazen en uiteengedreven, de schaduwen van de nacht zijn geweken en weggevloden (vgl. Hoogl. 4:6) en de zon is opgegaan. De middelen om te zien zijn nu uitnemender en helderder geworden dan vroeger.

 

Toch was het bijzondere gezicht dat Mozes van God had in Exodus 34 een evangelisch gezicht van God als de Barmhartige, Genadige, Lankmoedige enzovoort. Niettemin wordt gezegd dat Mozes slechts Zijn ‘achterste delen’ zag. Dat wil zeggen dat wat hij zag, slechts beperkt en gering was vergeleken met Gods deugden en volmaaktheden. Nu prijst de apostel de heerlijkheid van dit licht boven dat van de wet zoveel mogelijk aan. Hij maakt duidelijk dat nu ‘het deksel’ dat duisternis veroorzaakt, is weggenomen, zodat wij nu met ‘onbedekt aangezicht de heerlijkheid van de Heere aanschouwen’.

Maar hij zegt ons ook hoe we dat doen: ‘als in een spiegel’ (2 Kor. 3:18). ‘In een spiegel’, hoe is dat? Zien we dan helder, volkomen? Helaas niet! Hij legt u uit hoe dat gebeurt. Hij zegt: ‘Wij zien door een spiegel in een duistere rede’ (1 Kor. 13:12). De apostel spreekt hier niet over een verrekijker die ons helpt dingen te zien die ver weg zijn. Wat zijn dat trouwens ook voor armzalige hulpmiddelen! Hoe weinig benaderen we de werkelijkheid van de dingen ondanks deze hulpmiddelen! Paulus zinspeelt hier op een spiegel waarin alleen maar vage vormen en beelden te zien zijn, niet de dingen zelf. Hij vergelijkt onze kennis met het zien in zo’n spiegel.80 Hij laat ons ook weten dat alles wat we zien door deze spiegel, in raadselen gehuld is, in donkerheid en in een duistere rede. Wanneer hij over zichzelf spreekt, zegt hij – terwijl hij toch zeker veel scherper van gezicht was dan ieder die nu leeft – dat hij slechts ‘ten dele’ zag. Hij zag alleen maar de achterste delen van de hemelse dingen (vgl. 1 Kor. 13:12) en vergelijkt alle kennis die hij van God verkregen had met de kennis die hij als kind had van de dingen om hem heen (vgl. 1 Kor. 13:11). Deze kennis is slechts ten dele en bereikt het volmaakte niet. Ja, de kennis die ten dele is, zal tenietgedaan worden (vgl. 1 Kor. 13:10).

We weten wat voor zwakke, onduidelijke, onzekere denkbeelden en voorstellingen kinderen hebben van wat meer abstracte zaken. We weten ook hoe deze voorstellingen verdwijnen wanneer bij het opgroeien hun gaven en talenten zich ontwikkelen en zij zich daarvoor schamen. Het siert een kind als het zijn vader liefheeft, eert, vertrouwt en gehoorzaamt. Maar wanneer het gaat om kennis en inzicht, weet zijn vader dat het kind kinderlijk en dwaas is.

Ondanks al ons vertrouwen op onze grote kundigheid, zijn al onze voorstellingen van God slechts kinderlijk in vergelijking met Zijn oneindige volkomenheden. Wij brabbelen en stamelen en zeggen meestal maar wat in onze – naar wij denken – meest nauwkeurige opvattingen en ideeën over God. Wij kunnen onze Vader liefhebben, eren, geloven en gehoorzamen en daarmee neemt Hij onze kinderlijke gedachten aan, want ze zijn maar kinderlijk. Wij zien slechts Zijn ‘achterste delen’, wij weten maar weinig van Hem. Hierom ontvangen we die belofte waarmee we zo dikwijls ondersteund en vertroost worden in onze ellende: ‘Wij zullen Hem zien gelijk Hij is’ (1 Joh. 3:2). We zullen Hem zien ‘aangezicht tot aangezicht’ (1 Kor. 13:12). Wij zullen Hem kennen, zoals we door Hem gekend worden en dat begrijpen waarvoor we door Hem begrepen worden. Er staat ook uitdrukkelijk dat wij Hem nu niet zien (vgl. 1 Petr. 1:8).

De conclusie uit dit alles is dat wij hier op aarde alleen Zijn ‘achterste delen’ zien. Wij zien Hem niet zoals Hij is, maar in een duistere, onduidelijke afschaduwing en niet in de volmaaktheid van Zijn heerlijkheid. De koningin van Scheba had veel van Salomo gehoord en daarom had ze in haar geest veel verheven gedachten van zijn luister gevormd. Maar toen zij bij hem kwam en zijn heerlijkheid zag, moest zij wel erkennen dat de helft haar nog niet was aangezegd (vgl. 1 Kon. 10:7).81

 

Wij kunnen veronderstellen dat wij hier veel kennis verworven hebben en heldere en hoge gedachten van God bezitten. Maar helaas! Als Hij ons in Zijn tegenwoordigheid zal brengen, zullen wij uitroepen: ‘Wij hebben Hem nooit gekend zoals Hij is! Het duizendste deel van Zijn heerlijkheid, volmaaktheid en zaligheid is nooit in ons hart opgekomen!’ De apostel bericht ons dat wij niet weten wat wij zelf zijn zullen (1 Joh. 3:2), dat wil zeggen: wat we na dit leven blijken te zijn. Nog veel minder zal het in ons hart opkomen ons een voorstelling te maken van Wie God is en wat wij zullen ontdekken dat Hij zijn zal.

De onbegrijpelijkheid van God

Denk nu aan Hem, Die wij moeten kennen of de weg waardoor wij Hem kennen. Hieruit zal het volgende blijken: In de eerste plaats weten wij zo weinig van God, omdat het God is Die wij zo moeten leren kennen. Dat wil zeggen: Degene die Zichzelf heel vaak zó voor ons heeft laten beschrijven dat wij Hem niet kunnen kennen. Wat bedoelt Hij anders wanneer Hij Zichzelf onzichtbaar, onbegrijpelijk en dergelijke noemt? Dat wil zeggen: de God Die we niet kennen en niet kunnen kennen zoals Hij is.

Als we verder in kennis toenemen, bestaat dat meer in het weten wat Hij niet is dan wat Hij wel is. Zo wordt Hij beschreven als onsterfelijk en oneindig. Dat wil zeggen dat Hij niet zoals wij sterfelijk, eindig en aan beperkingen onderhevig is. Daarom lezen we ook die heerlijke beschrijving van Hem: ‘Die alleen onsterfelijkheid heeft en in het licht woont waar niemand nabij kan komen; Dewelken geen mens gezien heeft, noch zien kan’ (1 Tim. 6:16 EV). Zijn licht is zo dat geen schepsel daar dichtbij kan komen.

Wij zien Hem niet, niet omdat het onmogelijk is Hem te zien, maar omdat we de aanblik van Hem niet kunnen verdragen. Het licht van God, in Wie geen duisternis is, belet ieder schepsel elke toegang tot Hem. Wij die de zon niet in haar glorie kunnen aanschouwen, zijn te zwak om de stralen van Gods oneindige licht te verdragen. Tegen deze achtergrond erkent de wijze Agur, zoals we gezegd hebben, dat hij onvernuftiger was dan enig mens en geen mensenverstand had (Spr. 30:2). Dat wil zeggen: hij wist niets vergeleken met God, zodat hij heel zijn verstand scheen verloren te hebben toen hij eenmaal ging nadenken over Hem, Zijn werk en Zijn wegen.

 

Laten we op enkele aspecten hiervan nader ingaan. Wanneer het gaat om het Wezen van God, daarvan weten we zo weinig dat we geen woorden en uitdrukkingen kunnen vinden om elkaar daarin te onderwijzen. Bovendien kunnen we daarvan ook geen voorstellingen in onze geest vormen door middel van dezelfde indrukken als waardoor we kennis opdoen van alle andere dingen. Zo maken we een afgod voor onszelf en vereren we een god die we zelf gemaakt hebben en niet de God Die ons gemaakt heeft. We kunnen evengoed en met net zoveel recht een god uit hout of steen houwen, als van Hem een beeld formeren in onze gedachten dat past bij ons begripsvermogen.

De allerbeste gedachte die wij over het Wezen van God kunnen koesteren is dat we ons daarvan geen voorstelling kunnen maken. En onze kennis van een bepaald wezen is maar gering wanneer zij niet hoger stijgt dan de wetenschap dat wij het niet kennen. Er zijn vervolgens sommige eigenschappen van God waarover Hij Zelf ons heeft leren spreken en heeft voorgeschreven welke uitdrukkingen we daarvoor moeten gebruiken. Maar wanneer we dat gedaan hebben, zien we de werkelijkheid daarvan zelf nog niet en kennen die evenmin.

Het hoogste waartoe we komen, is om die eigenschappen te geloven en te bewonderen. We belijden – zoals ons dat geleerd is – dat God oneindig, almachtig en eeuwig is. En we weten ook welke twistgedingen en verschillen in opvatting er zijn over Zijn alomtegenwoordigheid, onmetelijkheid, oneindigheid en eeuwigheid. Zoals ik al zei, hebben we woorden voor en opvattingen over deze eigenschappen, maar wat weten we eigenlijk van deze volkomenheden zelf? Wat begrijpen we ervan? Wat kan het verstand van ons mensen anders doen dan zich laten verzwelgen in een eindeloze afgrond die als niets is en zichzelf overgeven aan wat het niet kan bevatten, laat staan in woorden kan uitdrukken? Is ons verstand niet ‘onvernuftig’ als we deze dingen overwegen en is het niet alsof we geen verstand hadden? Ja, het meest volmaakte dat ons verstand kan bereiken, is dit niet te verstaan en daarin te berusten.

Het zijn slechts de ‘achterste delen’ van de eeuwigheid en oneindigheid waarvan we een glimp opvangen. Wat zal ik zeggen over de Drieeenheid, of het bestaan van onderscheiden Personen in hetzelfde éne Wezen? Een geheimenis dat door velen ontkend wordt, omdat het door niemand begrepen wordt. Een geheimenis ook waarvan iedere letter vol geheimenissen is. Wie kan de generatie van de Zoon, de uitgang van de Geest of het verschil tussen die beide verklaren?82

 

Maar Owen wil op dit punt niet verder in bijzonderheden treden. De oneindige en niet te bevatten afstand die er is tussen Hem en ons, houdt ons in het duister, zodat we Zijn aangezicht niet kunnen aanschouwen en geen helder begrip hebben van Zijn volkomenheden. Wij kennen Hem beter door wat Hij doet dan door Wie Hij is, door het goede dat wij van Hem ontvangen dan door Zijn goedheid als wezenseigenschap. En ‘wat een klein stukje van Hem’, zoals Job zegt, ‘wordt daardoor geopenbaard?’ (Job 26:14 EV).

Kennis van God is geloofskennis

We weten ook weinig van God, omdat we Hem hier alleen door het geloof kennen. Owen wil in dit verband niet breder ingaan op de indrukken die in het hart van alle mensen van nature zijn overgebleven dat er een God is. Hij schenkt ook verder geen aandacht aan wat ze met hun verstand over deze God kunnen leren uit de werken van schepping en voorzienigheid die ze zien. Naar we op grond van de pijnlijke ervaring van alle eeuwen moeten erkennen is dit alles zo zwak, duister en verward dat niemand ooit op grond daarvan God heeft verheerlijkt zoals hij zou moeten doen. Maar ondanks al hun kennis van God waren zij inderdaad ‘zonder God in de wereld’ (vgl. Ef. 2:12). De voornaamste en om die reden bijna enige kennis die we van God en Zijn leidingen hebben, is door het geloof. ‘Want die tot God komt, moet geloven dat Hij is, en een Beloner is dergenen die Hem zoeken’ (Hebr. 11:6). Onze kennis van Hem en van het loon dat Hij schenkt – de basis van onze gehoorzaamheid of ons komen tot Hem – is door het geloof. ‘Wij wandelen door geloof en niet door aanschouwen’ (2 Kor. 5:7). ‘Door geloof’, dat wil zeggen op die manier door geloof dat we geen duidelijke voorstelling, afbeelding of denkbeeld hebben van wat we geloven. Geloof is het enige bewijs dat we hebben van ‘de zaken die men niet ziet’ (Hebr. 11:1).

Ik zou hier, zo zegt Owen, op grond van de aard van het geloof en van alles waarmee het gepaard gaat, kunnen beweren dat wij slechts de ‘achterste delen’ kennen van wat wij alleen maar door het geloof weten. Wanneer het gaat om zijn oorsprong, is het geloof enkel en alleen gebouwd op het getuigenis van Hem Die wij niet gezien hebben. De apostel zegt immers: ‘Hoe kunt u Hem liefhebben Die u niet gezien hebt?’ (1 Petr. 1:8 EV). Dat wil zeggen: Hem van Wie u alleen door het geloof weet dat Hij er is. Het geloof neemt alles aan op het getuigenis van Hem van Wie het alleen op Zijn eigen getuigenis gelooft dat Hij bestaat. Wat zijn aard betreft, is het geloof een toestemming op grond van een getuigenis en niet een bewijs op grond van iets wat zichtbaar bewezen is. Het voorwerp van het geloof is, zoals hiervoor gezegd is, boven ons. Daarom is eerder ook al opgemerkt dat ons geloof omschreven wordt als ‘het zien door een spiegel in een duistere rede’. Alles wat we op deze manier kennen – en alles wat we van God kennen, kennen we op deze wijze – is slechts zwak, duister en onduidelijk.

 

Tegenwerping

U zult hier echter tegen inbrengen: ‘Dit is allemaal waar, maar toch geldt dat alleen voor hen die God wellicht niet kennen, dan zoals Hij geopenbaard is in Jezus Christus. Voor hen die Hem zo wél kennen, ligt het anders. Het is waar: ‘Niemand heeft ooit God gezien’, maar het is ook waar dat ‘de eniggeboren Zoon Hem ons geopenbaard heeft’ (Joh. 1:18). ‘De Zoon van God is gekomen en heeft ons het verstand gegeven dat wij de Waarachtige kennen’ (1 Joh. 5:20). De verlichting ‘van het Evangelie der heerlijkheid van Christus Die het Beeld van God is’ schijnt op de gelovigen (2 Kor. 4:4). Ja, ‘God Die beval dat het licht uit de duisternis zou schijnen, schijnt in hun harten om hun de kennis van Zijn heerlijkheid te geven in het aangezicht van Zijn Zoon’ (2 Kor. 4:6 EV). Zodoende geldt dat ‘hoewel wij duisternis waren’, wij nu toch ‘licht zijn in de Heere’ (Ef. 5:8 EV).

De apostel schrijft: ‘En wij allen met onbedekt aangezicht aanschouwen de heerlijkheid des Heeren’ (2 Kor. 3:18). Wij zijn nu zo ver bij zulke duisternis vandaan of op zo’n geringe afstand van God dat ‘onze gemeenschap met de Vader is en met Zijn Zoon’ (vgl. 1 Joh. 1:3). Het licht van het Evangelie waardoor God nu geopenbaard wordt, is heerlijk. Niet een ster, maar de zon is over ons opgegaan in haar schoonheid en de bedekkende sluier is van onze gezichten afgenomen. Daarom is het zo dat al verkeren ongelovigen en misschien enkele zwakke gelovigen in de nodige duisternis, toch hebben zij die enige geestelijke groei kennen of zelfs aanmerkelijke vorderingen gemaakt hebben, een helder zicht op het aangezicht van God in Jezus Christus.83

 

Antwoord

Owen geeft hierop het volgende antwoord. Het is absoluut waar dat wij allen genoeg kennis van God hebben om Hem meer lief te hebben dan nu, om ons meer in Hem te verheugen, Hem te dienen, in Hem te geloven, Hem te gehoorzamen en ons vertrouwen in Hem te stellen, dan we tot nu toe gedaan hebben. Onze duisternis en onze zwakheid zijn geen excuus voor onze achteloosheid en ongehoorzaamheid. Wie is de mens wiens levenswandel helemaal beantwoordt aan de kennis die hij verkregen heeft van de volkomenheden, de deugden en de wil van God? God heeft ons hier enige kennis van Zichzelf gegeven met de bedoeling dat we Hem zouden verheerlijken als God (vgl. Rom. 1:21). Dat wil zeggen dat we Hem zouden liefhebben, dienen, geloven en gehoorzamen, kortom dat we Hem alle eer en heerlijkheid zouden geven die arme, zondige schepselen verschuldigd zijn aan de God die hun Schepper is en hun zonden vergeven wil. We moeten allen erkennen dat we nooit helemaal vernieuwd zijn naar het beeld van die kennis die we verkregen hebben. En als we onze talenten goed gebruikt hadden, zouden ons er misschien nog meer toevertrouwd zijn.

Vervolgens is de kennis die we van God hebben door de openbaring van Jezus Christus in het Evangelie buitengewoon verheven en heerlijk als we die vergelijken met andere vormen van kennis. Dat is zo vergeleken met iedere kennis van God die we op een andere manier konden verkrijgen of die was overgeleverd in de wet ten tijde van het Oude Testament. De wet was immers slechts een schaduw van de goede dingen die komen zouden, niet het zichtbare beeld van die dingen zelf. De apostel werkt dit breedvoerig uit in 2 Korinthe 3. Christus heeft nu in deze laatste dagen de Vader geopenbaard vanuit Zijn eigen binnenste, Zijn Naam verklaard, Zijn hart, wil en raad bekendgemaakt op een manier die veel uitnemender en duidelijker is dan in vroeger tijden. Toen hield Hij Zijn volk immers onder de tuchtmeester84 van de wet. Dit is het wat vooral bedoeld wordt in de Schriftplaatsen die hiervoor zijn genoemd.

De heldere en duidelijke verkondiging en bekendmaking van God en Zijn wil in het Evangelie wordt uitdrukkelijk hoger gewaardeerd vergeleken met elke andere manier waarop Hij Zichzelf openbaart. Bovendien raakt het verschil tussen gelovigen en ongelovigen niet zozeer de inhoud, maar de wijze waarop zij kennen. Sommige ongelovigen kunnen mogelijk met hun verstand meer van God, Zijn volkomenheden en Zijn wil weten en ook meer over Hem zeggen dan veel gelovigen. Zij weten echter niets zoals zij zouden moeten weten, niets op de juiste wijze. Zij hebben geen geestelijke en zaligmakende kennis, geen heilig en hemels licht. De uitnemendheid van een gelovige bestaat niet hierin dat hij een brede kennis heeft van geestelijke dingen. Maar wat hij weet – en dat kan misschien heel weinig zijn – ziet hij in het licht van de Geest van God, in een zaligmakend, zielsveranderend licht. Zo wordt ons gemeenschap met God geschonken en niet door spitsvondige gedachten en nieuwsgierig opgeworpen denkbeelden.

 

Ten slotte openbaart Jezus Christus door Zijn Woord en Geest aan de harten van al de Zijnen God als Vader, als Verbondsgod en als Beloner van de gelovigen. Dit is in elk opzicht voldoende om ons te leren Hem hier op aarde te gehoorzamen en ons naar Zijn schoot te leiden om daar neer te liggen en ons in Hem tot in alle eeuwigheid te verheugen. Maar ondanks dit alles weten wij maar heel weinig van Hem. Wij zien alleen maar Zijn achterste delen. Het is namelijk niet de bedoeling van alle openbaringen van het Evangelie om Gods wezenlijke heerlijkheid te ontsluieren, zodat we Hem zien zoals Hij is. Maar het gaat er alleen om zoveel van Hem te onthullen, als Hij voldoende acht als grond voor ons geloof, onze liefde, onze gehoorzaamheid en ons komen tot Hem. Dat wil zeggen: voor het geloof dat Hij hier op aarde van ons verwacht en alle vormen van dienen die arme schepselen betamen te midden van verzoekingen.

Wanneer Hij ons echter roept tot de eeuwige bewondering en aanschouwing zonder onderbreking, zal Hij Zichzelf op een nieuwe wijze openbaren en zal de gedaante van alles zoals dat zich nu aan ons ontvouwt als een schaduw verdwijnen. Wij zijn te dom en traag van geest om de dingen die in het Woord geopenbaard zijn in ons op te nemen. Door onze zwakheid en beperktheid houdt God ons in voortdurende afhankelijkheid van Hem wanneer het gaat om onderwijs en openbaringen van Zichzelf uit Zijn Woord. Maar Hij brengt in deze wereld nooit één ziel tot het hoogste wat uit het Woord opgediept en geopenbaard kan worden. Hoewel de wijze van openbaring in het Evangelie op zichzelf helder en duidelijk is, weten wij dus toch maar weinig van de dingen zelf die geopenbaard worden.

Laten we dus de praktische lessen en bedoeling van deze overweging nieuw leven inblazen. Zal een gepast besef van de niet te bevatten grootheid van God en de oneindige afstand waarin wij ons ten opzichte van Hem bevinden onze ziel niet vervullen met een heilig en eerbiedig ontzag voor Hem? Zal dat ons niet in een gesteldheid houden die ongeschikt is voor de groei en de bloei van welke begeerte ook? Laat onze ziel voortdurend gewend raken aan eerbiedige gedachten over Gods grootheid en alomtegenwoordigheid. Dan zal ze sterk op haar hoede zijn voor alle onbehoorlijke vormen van gedrag. Overweeg met Wie u te doen hebt: want ‘onze God is een verterend Vuur’ (vgl. Hebr. 12:29). Met de grootste schaamte in Zijn tegenwoordigheid en voor Zijn alziende ogen, moet u beseffen dat uw natuur te beperkt is om de volkomen kennis te verdragen die past bij Zijn wezenlijke heerlijkheid.85

 



79. Owen, Works VI, 63-64.

80. Hierbij dienen we te bedenken dat spiegels in het verleden niet van gespiegeld glas gemaakt werden. De eigenlijke spiegel bestond meestal uit een dunne bronzen plaat die vlakgeslepen en gepolijst was. De beelden die men in een dergelijke spiegel zag, waren uiteraard onduidelijk en vaag.

81. Owen, Works VI, 64-65.

82. Owen, Works VI, 66-67.

83. Owen, Works VI, 68.

84. In het Engels staat hier ‘under the pedagogy of the law’. Owen zinspeelt hier op Gal. 3:24 waar de oorspronkelijke Griekse tekst de wet een ‘paedagogos’ tot Christus noemt. De SV heeft hier ‘tuchtmeester’. Een ‘paedagogos’ was een slaaf die de kinderen van welgestelde ouders naar school begeleidde en ook moest zorgen dat ze daar werkelijk kwamen om onderwezen te worden. Zo nodig mocht hij hen ook straffen of ‘tuchtigen’ als ze dat niet wilden. In Gal. 3:24 wordt zowel nadruk gelegd op het tuchtigend karakter van de wet als op haar functie om zondaren tot Christus te leiden.

85. Owen, Works VI, 69-70.
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LAAT GOD TOT UW ZIEL VAN
VREDE SPREKEN!

[image: image]

De negende aanwijzing luidt: gesteld dat God het hart onrustig maakt over de schuld van zijn zondekwalen, of dat nu gaat om haar wortel en de zonde zoals zij zich daarin bevindt, of om de uitbarstingen van zondige begeerten. In dat geval moet u erop letten dat u niet tot uzelf van vrede spreekt, voordat God dat doet, maar dat u luistert naar wat God tot uw ziel zegt. Als we op deze aanwijzing geen acht slaan, zal ons hart bijzonder blootgesteld staan aan de bedrieglijkheid van de zonde. Dit is een kwestie van het hoogste belang. Het is een trieste zaak als iemand hierin zijn ziel bedriegt. Alle waarschuwingen die God ons uit liefde voor onze ziel geeft om onszelf te beproeven en te verzoeken, zijn erop gericht dit grote kwaad te voorkomen dat wij zonder grond tot onszelf van vrede spreken. Dat is in de kern van de zaak het zegenen van onszelf, terwijl God dat niet doet. Owen ziet het niet als zijn taak om in deze verhandeling breed op het gevaar hiervan in te gaan. Het gaat hem erom gelovigen te helpen dit te voorkómen en hun te laten weten wanneer zij dat metterdaad ook doen.

God spreekt soeverein

Om van deze aanwijzing op de juiste wijze gebruik te maken, moeten we allereerst bedenken dat het het bijzondere voorrecht en de soevereiniteit van God is om genade te schenken aan wie Hij wil. ‘Zo ontfermt Hij Zich over wie Hij wil’ (Rom. 9:18) en onder alle kinderen van mensen roept Hij wie Hij wil en heiligt Hij wie Hij wil. Hen heeft Hij dus zo geroepen en gerechtvaardigd en hen zal Hij ook zalig maken. Zo behoudt Hij Zich ook het recht voor om van vrede te spreken tot wie Hij wil en in welke mate Hij dat wil, zelfs bij hen aan wie Hij genade heeft geschonken. Hij is op een speciale wijze ‘de God van alle vertroosting’ (2 Kor. 1:3) in Zijn omgang met gelovigen. Dat houdt in dat Hij de God is, Die alle heilsgoederen veilig bewaart in Zijn huisgezin en daarvan naar Zijn welbehagen uitdeelt aan al Zijn kinderen. Dit getuigt de Heere in Jesaja 57:16-18. Wanneer God daar zegt dat Hij de breuken en de smarten van het volk zal helen, eist Hij op een bijzondere manier dit recht voor Zichzelf op: ‘Ik schep dat’ (vs. 19). ‘Zelfs wanneer het gaat om deze arme, verwonde schepselen, schep Ik die vrucht en breng het naar Mijn soevereiniteit tot stand, zoals het Mij behaagt.’

 

Bij de schenking van genade aan mensen in hun natuurstaat, gaat God daarom op een hoogst opmerkelijke wijze te werk. Zijn handelwijze in het onthouden en geven van genade is ogenschijnlijk heel anders dan wij verwachten en gaat daar vaak ook tegen in. Zo is het ook wanneer Hij vrede en vreugde meedeelt aan mensen in de staat van de genade. Hij verleent hen die vaak ver boven onze verwachting, als we letten op de gronden die Hij in Zijn bedelingen aangeeft. Zoals God de vrucht van de genade schept voor wie Hij wil, zo heeft Christus het recht om persoonlijk tot het geweten te spreken.

Als Hij het woord richt tot de gemeente van Laodicea, die ten onrechte dacht dat haar wonden genezen waren en tot haarzelf van vrede sprak, terwijl zij dat niet behoorde te doen, eist Hij dat recht voor Zichzelf op: ‘Ik ben de Amen, de trouwe Getuige’ (Openb. 3:14). Hij legt getuigenis af met betrekking tot onze toestand zoals die inderdaad is. Wij kunnen ons mogelijk vergissen en ons tevergeefs ongerust maken of onszelf vleien vanuit verkeerde motieven, maar Hij is de ‘Amen, de trouwe Getuige’. Wat Hij zegt over onze staat en toestand, is de waarheid. Van Hem wordt gezegd dat Hij ‘niet zal oordelen naar het gezicht van Zijn ogen’ (Jes. 11:3 EV). Dat wil zeggen: Hij laat Zich niet misleiden door uiterlijke schijn of iets wat vatbaar is voor misverstand, zoals bij ons zo gemakkelijk gebeurt. Maar Hij zal iedere zaak beoordelen en beslissen zoals die er werkelijk voorstaat.86

Afschuw van de zonde

Neem deze twee bovengenoemde opmerkingen ter harte, stelt Owen vervolgens. Dan zal hij zijn lezers enkele regels geven waardoor zij kunnen weten of God tot hen van vrede spreekt of dat zij alleen maar tot zichzelf van vrede spreken. In de eerste plaats spreken mensen zeker van vrede tot zichzelf wanneer hun woorden niet gepaard gaan met de grootste denkbare afschuw van die zonde waarvoor ze vrede zoeken en zichzelf daarover verfoeien. Mensen kunnen verwond, verontrust en van hun stuk gebracht zijn door de zonde. Bovendien kunnen zij weten dat er voor hen geen geneesmiddel te vinden is dan alleen in de barmhartigheden van God door het bloed van Christus. Daarom zien zij op Hem en op de beloften van het verbond in Hem. Vervolgens stellen zij hun hart gerust dat het goed met hen zal zijn en dat God verheerlijkt zal worden, zodat Hij hun genadig is. Toch zijn hun zielen niet gebracht tot de grootste afschuw van de zonde of van de zonden waarover zij verontrust zijn. Dan genezen zij zichzelf en worden niet door God genezen. Dit is slechts een grote, sterke wind waar de Heere dichtbij is. Maar de Heere is niet in de wind (vgl. 1 Kon. 19:11).

 

Wanneer mensen werkelijk ‘zien op Christus, Die zij doorstoken hebben’ – en zonder dat is er geen sprake van genezing of vrede – zullen zij ‘rouwklagen’ (Zach. 12:10). Zij zullen juist om deze reden over Hem rouwklagen en de zonde verafschuwen die Hem doorstoken heeft. Wanneer wij tot Christus gaan om genezing te ontvangen, ziet het geloof Hem vooral als Degene Die doorstoken is. Het geloof kan op verschillende manieren op Christus zien, afhankelijk van de redenen om tot Hem te gaan en gemeenschap met Hem te oefenen. Soms ziet het vooral op Zijn heiligheid, soms op Zijn macht, dan weer op Zijn liefde of op de gunst die Hij geniet bij Zijn Vader. Wanneer het het geloof te doen is om genezing en vrede, ziet het vooral op het bloed van het verbond en op Zijn lijden. Want ‘door Zijn striemen is ons genezing geworden en de straf die ons de vrede aanbrengt, was op Hem’ (Jes. 53:5 EV). Zoeken we genezing? Dan moeten we op Zijn striemen zien, niet op de uiterlijke schildering daarvan, want dat is de manier van doen van de paapse stichtelijke schrijvers. Maar het gaat erom dat ons oog gevestigd is op de liefde, goedgunstigheid, verborgenheid en de bedoeling van het kruis. Wanneer we op zoek zijn naar vrede, moeten wij ons oog richten op de straf die Hij droeg. Wanneer dit, zo zeg ik, gedaan wordt overeenkomstig de bedoeling van God en in de kracht van die Geest, Die op de gelovigen is uitgestort, zal dat een afkeer met zich meebrengen van de zonde of zonden waarvoor wij genezing en vrede zoeken. Zo lezen we dat de Heere zegt: ‘Evenwel zal Ik gedachtig wezen aan Mijn verbond met u in de dagen uwer jonkheid, en Ik zal met u een eeuwig verbond oprichten’ (Ez. 16:60v.). En wat dan? ‘Dan zult gij aan uw wegen gedenken en beschaamd zijn.’

Als God persoonlijk tot ons komt om van vrede te spreken in het vaste verbond daarvan, dan vervult dat de ziel met schaamte over al de dwaalwegen waarin zij van Hem vervreemd is geraakt. Een van de dingen waarmee volgens de apostel die droefheid naar God gepaard gaat die een onberouwelijke bekering tot zaligheid bewerkt, is ‘wraak’. ‘Ja, wat voor wraak?’ (2 Kor. 7:11). De Korinthiërs overdachten hun ongerechtigheden met verontwaardiging en wraak vanwege de dwaasheid die daarin zichtbaar werd. Wanneer Job een volkomen genezing ontvangt, roept hij uit: ‘Nu verfoei ik mij’ (Job 42:6). Zolang hij dat niet deed, had hij geen blijvende vrede. Hij zou zich misschien hebben kunnen opknappen met die leer van vrije genade die zo uitnemend verkondigd was door Elihu (Job 33:14-30). Maar dan had hij zijn wonden alleen maar met wat huid bedekt. Hij moest eerst zichzelf verafschuwen, voordat hij echt genezen kon worden.

Zo was het ook met de mensen in Psalm 78:33-35 in hun grote benauwdheid en verwarring die hun vanwege de zonde overkwam. Zij naderden tot God in Christus, zoals duidelijk is uit de Namen die zij Hem gaven. Zij noemden Hem hun Rotssteen en hun Verlosser, twee woorden die overal wijzen op de Heere Christus. Ik twijfel er niet aan dat zij in dat naderen tot de Heere van vrede tot zichzelf spraken. Maar was die zuiver en blijvend? Nee, hij verdween als de morgendauw. God sprak geen enkel woord van vrede tot hun ziel.

Maar waarom hadden zij geen vrede? Wel, omdat zij, toen zij tot God naderden, Hem slechts vleiden. Maar waaruit blijkt dat dan? In vers 37 staat: ‘Want hun hart was niet recht met Hem en zij waren niet getrouw.’ Zij verafschuwden niet die zonde in verband waarmee ze tot zichzelf van vrede spraken en lieten die ook niet los. Iemand kan welke medicijnen hij maar wil, gebruiken voor genezing en vrede; hij kan zich daarvoor wenden tot de ware Geneesheer; hij kan dat alles doen op de juiste manier en zijn hart geruststellen in de beloften van het verbond. Toch, wanneer er over vrede gesproken wordt en die gaat niet gepaard met het verfoeien en verafschuwen van de zonde die ons verwondde en de oorzaak was van onze onrust, dan is dat geen vrede die door God geschapen is, maar die we onszelf eigen gemaakt hebben. De wond wordt slechts met een beetje huid bedekt, terwijl de infectiehaard daaronder ligt. Die zal voort etteren, alles bederven en wegvreten, totdat de infectie weer zal uitbreken met alle schade, kwellingen en gevaren van dien.

Gesteld dat arme zielen een weg als deze bewandelen, dan hebben zij meer last van de ellende van de zonde dan van de onreinheid die ermee gepaard gaat. Zij smeken om genade, ja, zij richten zich daartoe tot de Heere in Christus, maar houden toch ‘het zoete snoepje’87 van hun zonde onder hun tong. Laten zij, zo zeg ik, nooit denken dat zij de ware, bestendige vrede bezitten. Om een voorbeeld te noemen: u merkt dat uw hart uitgaat naar de wereld en dat verstoort uw gemeenschap met God. Dan zegt de Geest uitdrukkelijk tot u: ‘Hij die de wereld liefheeft, de liefde des Vaders is niet in hem’ (1 Joh. 2:15 EV). Dit brengt u ertoe om met God in Christus te gaan spreken over de genezing van uw ziel en het tot rust brengen van uw geweten. Toch heerst daarbij geen grondige afschuw van het kwaad in uw hart. Ja, misschien koestert u die afkeer best wel, maar dan alleen met betrekking tot de gevolgen daarvan. Mogelijk kunt u gered worden, maar dan wel als door vuur en zal God wel wat werk aan u hebben, voordat Hij met u klaar is. U zult echter weinig vrede in dit leven genieten en zult al uw dagen ziek en verzwakt zijn (vgl. Jes. 57:17).

Dit bedrog ligt aan de wortel van de vrede van veel belijdende christenen en verwoest die. Met al hun kracht zijn zij bezig om genade en vergeving te verkrijgen en hebben daarin schijnbaar een nauwe omgang met God. Zij liggen voor Hem in het stof en betreuren hun zonden en dwaasheden, zodat iedereen zou denken dat zij beslist met hun zonden gebroken hebben. Ja, zij denken dat zelf ook en nemen zo genade aan die korte tijd hun hart bevrediging geeft. Maar wanneer een grondig onderzoek wordt ingesteld, blijkt dat er heimelijk een voorbehoud wordt gemaakt voor de dwaasheid of dwaasheden waarover het hier gaat. Er is in elk geval geen sprake geweest van die grondige afschuw daarvan die noodzakelijk is. En al spoedig blijkt dat al hun vrede zwak en bedorven is en nauwelijks langer blijft duren dan de smeekbeden die op hun lippen zijn.88

Geen goedkope, beredeneerde vrede

Wanneer mensen zichzelf vrede toe-eigenen op grond van de conclusies waartoe hun overtuigingen en redelijke argumenten hen brengen, is dat een valse vrede die geen stand zal houden. Owen legt kort uit wat hij hiermee bedoelt.

 

Stel: iemand is door de zonde verwond. In zijn geweten is hij van een bepaalde zonde overtuigd geraakt. In zijn levenswandel is hij niet oprecht geweest zoals bij het Evangelie past. Tussen God en zijn ziel ligt niet alles goed en recht. Hij overweegt nu wat hij moet doen. Hij heeft licht, weet welke weg hij moet inslaan en hoe zijn ziel vroeger genezen is. Hij realiseert zich dat de beloften van God de uiterlijke middelen zijn die, wanneer ze toegepast worden, zijn pijnlijke zweren zullen genezen en zijn hart gerust zullen stellen. Hij wendt zich tot de beloften, onderzoekt ze en ontdekt er een of meer die letterlijk opgevat precies passen bij zijn situatie. Dan zegt hij tot zichzelf: ‘God spreekt in deze belofte. Ik zal deze voor mijzelf als een pleister nemen die zo lang en zo breed is als mijn wond.’ Zo past hij het woord van de belofte toe op zijn toestand en zet zich neer in vrede. Dit is een ander soort verschijning, zoals op de berg Sinaï: de Heere is er dichtbij, maar Hij is hier niet in.89 Dit was niet het werk van de Geest Die ons alleen kan ‘overtuigen van zonde, en van gerechtigheid, en van oordeel’ (Joh. 16:8), maar alleen maar de vrucht van het werk van de redenerende, redelijke ziel.90

 

Owen stelt nu dat er drie vormen van leven zijn: vegetatief – het kan groeien en bloeien – sensitief – het kan voelen en indrukken opdoen – en rationeel of cognitief – het kan denken en begrippen vormen. Sommige levende wezens hebben alleen het vegetatieve leven; anderen hebben ook het sensitieve en dat omsluit ook het vegetatieve en nog weer anderen hebben ook het rationele dat op zijn beurt de beide andere levensvormen weer omsluit. Nu handelt hij die het rationele leven heeft niet alleen volgens dat grondbeginsel, maar ook volgens de twee andere principes: hij vertoont groei en hij heeft het vermogen om te voelen.

Iets vergelijkbaars gebeurt met mensen in hun verhouding tot God. Sommigen zijn alleen maar natuurlijke en redelijke mensen. Anderen hebben bovendien nog overtuiging en een bepaalde vorm van verlichting en nog weer anderen zijn werkelijk wedergeboren. Wie wedergeboren is, heeft ook de beide eerdergenoemde kenmerken. Om die reden handelt hij soms volgens de principes van de redelijke mens, soms volgens de principes van de verlichte mens. Maar dan is zijn echte geestelijke leven niet het grondbeginsel van alles wat hij denkt of doet. Hij handelt niet altijd uit kracht daarvan en al zijn vruchten komen niet voort uit die wortel. In het geval waarover ik het nu heb, handelt hij alleen vanuit het principe van overtuiging en verlichting waardoor zijn eerste natuurlijke vermogens versterkt worden. Maar de Geest blaast niet op al deze wateren!

 

Ik noem een voorbeeld: veronderstel dat de wond en de onrust van de ziel wordt veroorzaakt door terugvallen in de zonde. Wat ook het kwaad of de dwaasheid is die zo iemand begaat, al is die nog zo klein, toch zijn geen wonden dieper en is er geen onrust groter dan die door terugvallen aan de ziel worden toegebracht. In de verontrusting van zijn geest ontdekt zo iemand deze belofte: ‘De Heere zal Zich ontfermen en onze God zal overvloedig vergeven’ (Jes. 55:7 EV). Dit wil zeggen: Hij zal de vergeving vermenigvuldigen of die vermeerderen en dat zal Hij telkens weer doen. Of hij stuit op de woorden uit Hosea: ‘Ik zal hun afkering genezen, Ik zal hen vrijwillig liefhebben’ (Hos. 14:5). Dit overweegt deze man en concludeert op grond daarvan dat hij vrede bezit. Of de Geest van God de toepassing maakt of niet, of Hij leven en kracht schenkt aan de letter van de Schrift of niet, daarover bekommert hij zich niet. Hij luistert niet of God, de Heere, van vrede spreekt. Hij wacht niet op God, Die misschien nog Zijn aangezicht verbergt en ziet dat het arme schepsel vrede steelt en daarmee aan de haal gaat. Hij weet niet dat de tijd zal komen dat God opnieuw met hem zal handelen en opnieuw rekenschap van hem zal vragen (Hos. 9:9) en hij zal zien dat het tevergeefs is één stap verder te gaan als God hem niet bij de hand neemt.91

 

Vraag

Owen realiseert zich dat zich op dit punt verschillende andere vragen aan ons opdringen. Hij kan zich niet met die alle bezighouden en zal er slechts één kort behandelen.

 

Mogelijk zal men zeggen: ‘Dit schijnt het pad te zijn waarop de Heilige Geest ons leidt om onze wonden te genezen en onze harten rust te geven. Hoe zullen we dan weten of we dat pad alleen bewandelen of dat de Geest ons ook vergezelt?’92

 

Antwoord

Als iemand van u om deze reden de juiste weg is kwijtgeraakt, zal God u dat snel laten weten. Want u hebt Zijn belofte dat ‘Hij de zachtmoedigen zal leiden in het recht en hen Zijn weg zal leren’ (Ps. 25:9 EV). Bovendien zal Hij u niet altijd laten dwalen. Hij zal, zeg ik, niet toelaten dat uw naaktheid met vijgenbladeren bedekt wordt, maar Hij zal die wegnemen met al de vrede die u daarin vindt. Hij zal niet toelaten dat u op zulke droesem stilligt.93 U zult er snel achter komen dat uw wond niet genezen is. Dat wil zeggen: u zult spoedig door de afloop weten of het er zo met u bij staat of niet. De vrede die u zo verkrijgt zal niet blijvend zijn. Terwijl ons verstand overweldigd is door zijn eigen overtuigingen, kunnen gevoelens van onrust geen vat op ons krijgen. Wacht maar een poosje en al deze redeneringen zullen verkillen en verdwijnen voor de ogen van de eerste verzoeking die zich voordoet. Maar doorgaans wachten we niet, voordat we deze richting inslaan. Wachten is nu juist de genadegave en de bijzondere werkzaamheid van het geloof die God in zulke omstandigheden van ons eist. Ik weet wel dat God soms onmiddellijk over de ziel komt en haar als het ware in een ogenblik verwondt en heelt. Dat was volgens mijn overtuiging het geval bij David toen hij de slip van Sauls mantel afsneed (vgl. 1 Sam. 24:5). Maar gewoonlijk vraagt God er in zo’n geval om dat we wachten en werken en op Hem letten zoals het oog van een dienaar let op het oog van zijn meester (Ps. 130:6; 123:2).

Hierom zegt de profeet Jesaja ook: ‘Daarom zal ik de HEERE verbeiden, Die Zijn aangezicht verbergt voor het huis van Jakob’ (Jes. 8:17). God zal Zijn kinderen een poos aan Zijn deur laten wachten wanneer zij van Zijn huis zijn weggelopen. Hij laat hen niet onmiddellijk bij Zich binnenstormen, tenzij Hij hen bij de hand neemt en hen naar binnen trekt, wanneer zij zo beschaamd zijn dat zij niet tot Hem durven komen. Nu hebben mensen die zichzelf genezen of mensen die tot zichzelf van vrede spreken gewoonlijk haast. Zij willen niet wachten. Zij luisteren niet naar wat God spreekt, maar haasten zich voort om genezing te vinden (Jes. 28:16).

Hoewel zo’n manier van doen het geweten en het verstand – het redelijke deel van de ziel dat de beslissingen neemt – wel gerust kan stellen, toch verlicht zij het hart niet door het rust en zalige voldoening te geven. Het antwoord dat het hart dan krijgt, lijkt veel op het antwoord dat Elisa aan Naäman gaf: ‘Ga in vrede!’ (2 Kon. 5:19). Het stelde zijn verstand gerust, maar ik vraag me in gemoede af of het zijn hart verlichtte of hem enige vreugde gaf in het geloof die meer was dan de natuurlijke vreugde die toen in hem was opgewekt als gevolg van zijn genezing.

De Heere zegt: ‘Doen Mijn woorden geen goed?’ (Mi. 2:7). Wanneer God spreekt, ligt er niet alleen waarheid in Zijn woorden die in overeenstemming zijn met de overtuigingen van ons verstand, maar zij doen ook goed. Zij schenken aan de wil en de gevoelens wat aangenaam, goed en gewenst is. Hierdoor ‘keert de ziel weer tot haar rust’ (vgl. Ps. 116:7).94

 

Ten slotte is het ergste van alles dat zo het leven niet beter wordt, het kwaad niet hersteld en de ziekte niet genezen. Als God van vrede spreekt, wordt de ziel daardoor geleid en ervan weerhouden dat zij ‘niet weer tot dwaasheid keert’ (Ps. 85:9). Als wij tot onszelf van vrede spreken, wordt het hart niet van het kwaad af gebracht. Ja, dit is de gemakkelijkste weg in de wereld om een ziel weer tot zonde te laten vervallen. Wanneer we onszelf pleisteren en vervolgens merken dat we veeleer weer tot de strijd aangevuurd dan er volstrekt van weerhouden worden, is het al te merkbaar dat we zelf aan het werk geweest zijn met onze eigen ziel. Jezus Christus en Zijn Geest waren er niet in aanwezig. Ja, en vaak is het zo dat zij, voordat er enkele dagen voorbij zijn, haar loon komen opeisen, als de natuur haar werk gedaan heeft. Als zij betrokken geweest is bij het werk van de genezing, zal zij gereedstaan om te gaan overleggen over een nieuwe verwonding. Maar als God van vrede spreekt komt daarin zoveel aangenaamheid en zo’n openbaring van Zijn liefde mee dat dit een sterke verplichting op de ziel legt om niet meer goddeloos te handelen (Luk. 22:32).

Het gevaar van zelfbedrog

Wij spreken tot onszelf van vrede, wanneer we dat lichtvaardig doen. De profeet klaagt erover dat sommige leraren van het volk hieraan schuldig staan: ‘En zij hebben de wond van de dochter Mijns volks op het lichtst genezen’ (Jer. 6:14 EV). Zo is het ook met sommige mensen. Zij maken van de genezing van hun wonden iets lichts, iets oppervlakkigs. Een blik, een geloofszicht op de beloften is voldoende en daarmee is de zaak afgehandeld. De apostel bericht ons dat ‘het Woord sommigen geen nut deed’, omdat het ‘met het geloof niet gemengd was’ (vgl. Hebr. 4:2). Eigenlijk staat er: ‘Omdat het ‘niet goed dooreengemengd was’ en samengevoegd met het geloof. Het gaat niet alleen maar om een blik op het Woord van de genade in de belofte, maar het moet vermengd zijn met het geloof, totdat dat verenigd is met de natuur van de belofte. Dan zal het inderdaad de ziel goed doen.

 

Als u een wond hebt opgelopen in uw geweten die gepaard ging met zwakheid en onrust en u bent daarvan nu bevrijd, hoe is dat zo gekomen? U zegt: ‘Ik zag op de beloften van vergeving en genezing en vond zo vrede.’ ‘Ja’, zeg ik, ‘maar misschien bent u te haastig geweest. U hebt het alleen maar uiterlijk gedaan, niet met uw hart. U hebt zich niet zo met de belofte gevoed dat die met het geloof gemengd werd en al de kracht daarvan zich in uw ziel verspreidde. U hebt het alleen maar oppervlakkig gedaan. U zult merken dat uw wond binnen niet al te lange tijd weer openbreekt en u zult weten dat u niet genezen bent.’ Gesteld dat iemand op een of andere grond tot zichzelf van vrede spreekt. Op hetzelfde moment drukt echter een ander kwaad van niet minder betekenis op zijn geest waarover hij niet met God heeft gesproken. Zo iemand roept ‘vrede’ waar geen vrede is (vgl. Jer. 6:14; 8:11). Ik zal wat duidelijker uitleggen wat ik bedoel: iemand heeft telkens weer een plicht verzaakt, die wellicht met alle recht van hem gevraagd kon worden. Zijn geweten is in verwarring; zijn ziel is verwond en hij heeft geen rust in zijn beenderen vanwege zijn zonde. Maar hij zoekt genezing en hij vindt vrede. Toch kan ondertussen wereldsgezindheid, trots of een andere dwaasheid waarmee de Geest van God buitengewoon bedroefd wordt, mogelijk in het hart van zo iemand huizen. Zij maken hem niet van streek en hij hen evenmin. Laat die man niet denken dat hij ook maar iets bezit van de vrede die door God geschonken wordt.95

 

Dán zal het mensen echt goed gaan, als ze evenveel eerbied hebben voor al Gods geboden. God zal ons rechtvaardigen van onze zonden, maar Hij zal nooit de minste zonde in ons rechtvaardigen. ‘Hij is een God, Die te rein van ogen is, dan dat Hij het kwade zou zien’ (Hab. 1:13 EV). Als mensen zelf van vrede spreken tot hun geweten, spreekt God zelden van vernedering tot hun ziel. De vrede van God is een verootmoedigende vrede, een vrede die het hart doet smelten, zoals bij David (vgl. Ps. 51:3). Hij was nooit zo diep vernederd als toen Nathan hem de boodschap van zijn vergeving bracht (vgl. 2 Sam. 12:13vv.).

 

Vraag

Maar, zult u zeggen, wanneer mogen we ons de troost van de belofte met betrekking tot een speciale wond toe-eigenen om ons hart gerust te stellen?96

 

Antwoord

In het algemeen: als God van vrede spreekt, wanneer dat ook is, vroeger of later. Owen heeft al eerder gezegd dat Hij dat doen kan op het moment dat wij de zonde bedrijven en dat met zo’n onweerstaanbare kracht dat de ziel daaraan wel gehoor moet geven. Maar soms zal Hij ons langer laten wachten. Maar wanneer Hij spreekt, of dat nu vroeger of later is, of het nu gebeurt terwijl wij zondigen of terwijl wij ons van onze zonde bekeren en als de toestand van onze ziel is wat zij maar wil; wanneer God spreekt, dan moeten we dat geloven. In onze omgang en gemeenschap met God is er niets waarover de Heere meer bedroefd is dan over onze gevoelens van vrees die voortkomen uit ongeloof en ons ervan afhouden die krachtige troost aan te nemen die Hij zo bereid is ons te schenken.

 

Vraag

Nu zult u zeggen: Dan zijn we nog even ver als we waren. Wanneer God van vrede spreekt, moeten we dat aannemen. Dat is waar, maar hoe zullen we weten wanneer Hij spreekt?97

 

Antwoord

Ik wenste wel dat wij in de praktijk allemaal zover zouden kunnen komen om vrede aan te nemen als we ervan overtuigd zijn dat God daarvan spreekt. Het is trouwens ook onze plicht om die dan aan te nemen. Maar het geloof heeft – als ik dat zo zeggen mag – een verborgen intuïtie waardoor het de stem van Christus herkent wanneer Hij werkelijk spreekt. Zoals het kindje opsprong in haar buik toen de zalige maagd Maria bij Elizabeth kwam (vgl. Luk. 1:44), zo springt het geloof op in het hart wanneer Christus werkelijk naderbij komt. ‘Mijn schapen kennen Mijn stem’, zegt Christus (vgl. Joh. 10:4). ‘Zij kennen Mijn stem’, dat wil zeggen: ‘zij zijn gewend aan de klank ervan en weten wanneer Zijn lippen voor hen geopend zijn en vol zijn van genade.’ De bruid in het Hooglied was er slecht aan toe: ze was in een zorgeloze slaap verzonken. Maar zodra Christus spreekt, roept zij uit: ‘Het is de stem van mijn Liefste die spreekt’ (vgl. Hoogl. 5:2). Zij kende Zijn stem en was zo vertrouwd met de gemeenschap met Hem dat zij Hem onmiddellijk herkende.

 

Zo zal het ook met u zijn. Als u zich erop toelegt om u aan Hem te gewennen en gemeenschap met Hem te oefenen, zult u gemakkelijk Zijn stem kunnen onderscheiden van de stem van een vreemde. Gebruik dit als maatstaf: wanneer Hij spreekt, spreekt Hij zoals nooit een mens sprak. Hij spreekt namelijk met macht en op een of andere manier zal Hij ‘uw harten brandende maken in u’, zoals Hij dat bij de discipelen deed (Luk. 24:32). Hij doet dat ‘door Zijn hand door de opening van de deur te steken’ (Hoogl. 5:4 EV), oftewel Zijn Geest in uw harten te brengen om u tot Zijn eigendom te maken.

Hebt u uw geestelijke vermogens geoefend om goed en kwaad te onderscheiden? Hebt u meer vermogen om te oordelen en ervaring gekregen door voortdurend na te gaan langs welke wegen Christus gemeenschap oefent, op welke wijze de Geest werkt en wat gewoonlijk de vruchten hiervan zijn? Dan bent u zelf in deze situatie het meest geschikt om een oordeel te vellen. Als vervolgens het Woord van de Heere uw ziel goed doet, is het van Hem afkomstig. Dat wil zeggen: als dat Woord u verootmoedigt, reinigt en dient tot het doel waartoe de beloften gegeven zijn, namelijk als het u met liefde vervult, reinigt, vertedert en verplicht om te gehoorzamen, uzelf te ontledigen enzovoort.98

 

Daarmee wil Owen zich echter nu niet bezighouden en hij wil hierover ook niet verder uitweiden. Maar als we deze aanwijzing niet ter harte nemen, zal dat de zonde een zeer gunstige gelegenheid bieden om het hart te verharden.
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MIDDELEN OM DE ZONDE
TE DODEN
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Owen zet dit laatste hoofdstuk in met de bekentenis dat hij zich tot nu toe meer heeft beziggehouden met overwegingen die het doden van de zonde voorbereiden, dan met de middelen die haar echt bewerken. Tot nu toe is het dus zijn bedoeling geweest om het hart op een goede manier voor te bereiden op dit werk, want zonder die voorbereiding zal het nooit volbracht worden. Nu zijn er heel weinig aanwijzingen voor het doden van de zonde; hij bedoelt daarmee: aanwijzingen die hierop speciaal betrekking hebben. Bij de aanwijzingen die er zijn, gaat het in elk geval om de volgende.

De dodende kracht van het geloof in Christus

Laat het geloof in Christus werkzaam zijn om onze zonde te doden. Zijn bloed is het grote soevereine geneesmiddel voor zondezieke zielen. Laten we hierin leven en we zullen als overwinnaars sterven, ja, we zullen door de gezegende voorzienigheid van God onze zondige begeerte dood zien liggen aan onze voeten.

 

Vraag

U zult echter zeggen: ‘Hoe zal het geloof zich op Christus richten met dit doel en oogmerk?’99

 

Antwoord

Op verschillende manieren. Door het geloof moeten we in de eerste plaats onze ziel vervullen met een passende overdenking van de grote schat die in Jezus Christus bewaard wordt. Die schat bestaat daarin dat al onze zondige begeerten, met name ook deze begeerte waarin we nu verstrikt zijn, gedood worden. Laten we dit overpeinzen door het geloof: hoewel we in en door onszelf absoluut niet in staat zijn de overwinning over onze kwaal te behalen, al zijn we zelfs de strijd moe en staan we helemaal op het punt te bezwijken, is er toch in Jezus Christus genoeg om ons steun te verlenen (Fil. 4:13). Toen de verloren zoon op het punt stond te bezwijken, werd hij gesterkt door de gedachte dat er genoeg brood was in het huis van zijn vader. Hoewel hij daar nog ver vandaan was, beurde het hem toch op en gaf het hem kracht dat het daar te vinden was (vgl. Luk. 15:17).

 

In uw grootste benauwdheid en angst moet u denken aan die volheid van genade, die rijkdommen, die schatten van sterkte, kracht en hulp (Jes. 40:28-31) die in Hem zijn weggelegd om ons te helpen (Joh. 1:16; Kol. 1:19). Laat die gedachte in uw hart binnenkomen en daar blijven. Overweeg dat Hij ‘verhoogd is tot een Vorst en Zaligmaker, om Israël te geven bekering’ (Hand. 5:31). Als Hij gegeven is om bekering te geven, dan is Hij ook gegeven om het doden van de zonde te schenken, want het ene is niet zonder het andere en kan dat ook niet zijn. Christus leert ons dat wij reinigende genade verkrijgen door te blijven in Hem (Joh. 15:3). Wanneer wij geloof oefenen op de volheid die in Christus is om ons van alles te voorzien, is dat een uitnemend middel om in Christus te blijven. Want door het geloof worden we in Hem ingeënt en blijven we in Hem (Rom. 11:19-20).

Laat daarom uw ziel door het geloof geoefend worden door de volgende gedachten en overleggingen: ‘Ik ben een arm, zwak schepsel, ongestadig als het water. Ik heb niets om me op te beroemen. Deze verdorvenheid is te zwaar voor mij en heeft mijn ziel al bijna in het verderf gestort. Ik weet niet wat ik moet doen. Mijn ziel is als verschroeide aarde geworden en is een woning van draken.100 Ik heb beloften gedaan en die gebroken. Geloften en verplichtingen die ik op mij nam, hadden voor mij geen enkele waarde. Ik heb veel overtuigingen gehad dat ik de overwinning behaald had en verlost zou worden, maar ik heb mij bedrogen. Zodoende zie ik duidelijk dat ik zonder uitzonderlijke hulp en ondersteuning verloren ben en zover zal komen dat ik volkomen van God verlaten zal worden.

Maar hoewel dit mijn toestand is, laten toch de handen die neerhangen opgeheven en de zwakke knieën versterkt worden.101 Zie op de Heere Jezus Christus, Die alle volheid van genade in Zijn hart draagt (Joh. 1:16), alle volheid van macht in Zijn hand (Matth. 28:18) en al deze vijanden van Hem verslaan kan. In Hem is een grote overvloed van genade om mij te helpen en te ondersteunen. Hij kan mijn kwijnende, stervende ziel in Zijn handen nemen en mij meer dan een overwinnaar maken (Rom. 8:37). Waarom zegt gij dan, o mijn ziel: ‘Mijn weg is voor de Heere verborgen en mijn recht gaat van mijn God voorbij? Weet gij het niet? Hebt gij niet gehoord dat de eeuwige God, de Heere, de Schepper van de einden der aarde, noch moede noch mat wordt? Er is geen doorgronding van Zijn verstand. Hij geeft de moede kracht, en Hij vermenigvuldigt de sterkte dien die geen krachten heeft. De jongen zullen moede en mat worden, en de jongelingen zullen gewisselijk vallen; maar die de Heere verwachten, zullen de kracht vernieuwen; zij zullen opvaren met vleugelen, gelijk de arenden, zij zullen lopen en niet moede worden, zij zullen wandelen en niet mat worden’ (Jes. 40:27-31). Hij kan ‘de droge, dorre grond van mijn ziel tot een waterplas maken en mijn dorstige, onvruchtbare hart tot fonteinen van water’. Ja, Hij kan deze ‘woning van draken’ – dit hart zo vol van afschuwelijke begeerten en vurige verzoekingen – maken tot een plaats van ‘gras’ en vruchten voor Zichzelf (Jes. 35:7 EV). Zo ondersteunde God Paulus tijdens zijn verzoeking met de overdenking van de genoegzaamheid van Zijn genade: ‘Mijn genade is u genoeg’ (2 Kor. 12:9). Nu deelde hij niet onmiddellijk in die mate in deze genade dat hij bevrijd was van zijn verzoeking. Maar toch was de overtuiging dat er bij God genoeg genade was om dat doel te bereiken, voldoende om zijn geest te versterken.

Hierom zeg ik dat u door het geloof veel de overvloed en de volheid van de genade die in Christus Jezus is, moet overdenken en moet nagaan hoe Hij u op ieder ogenblik kracht en bevrijding kan schenken. Als dit niet tot het resultaat leidt dat u de verzoeking en de zonde overwint, zult u toch staande blijven in de strijdwagen, zodat u niet van het slagveld zult wegvluchten, voordat de strijd voorbij is. U zult bewaard worden voor volslagen wanhoop en het gebukt gaan onder uw ongeloof. U zult ook niet de toevlucht nemen tot verkeerde middelen en medicijnen die uiteindelijk geen bevrijding zullen brengen. Welke uitwerking deze overweging heeft, zal alleen in de praktijk blijken.102

 

Verhef uw hart vervolgens ook door het geloof om van Christus hulp te verwachten. Hulp van Christus is in dit geval als het gezicht van de profeet: ‘Het is voor een bestemde tijd; maar ten laatste zal het spreken en niet liegen; als het vertoeft, blijf er toch op wachten, want het zal zeker komen en niet achterblijven’ (Hab. 2:3 EV). Ook al lijkt het voor u wat lang te duren terwijl u in uw ongelukkige en verwarde toestand verkeert, toch zal die hulp zeker komen op de tijd die door de Heere Jezus is vastgesteld en dat is de beste tijd. Hef daarom uw hart op om vast en zeker van Christus hulp te verwachten, als u dat kunt. Als uw ogen op Hem gevestigd zijn ‘zoals de ogen van een knecht zijn op de hand van zijn heer’ (vgl. Ps. 123:2) wanneer hij iets van Hem verwacht te ontvangen, dan zal uw ziel verzadigd worden en Hij zal u zeker verlossen. Hij zal de zondige begeerte doden en uw uiteinde zal vrede zijn. Verwacht deze verlossing alleen van Zijn hand. Zie uit naar de tijd en de wijze waarop Hij het doen zal. ‘Indien gijlieden niet gelooft, zekerlijk, gij zult niet bevestigd worden’ (Jes. 7:9).

 

Vraag

Maar u zult zeggen: ‘Wat voor grond heb ik om zo’n verwachting op te bouwen, zodat ik niet bang hoef te zijn dat ik mij bedrieg?’103

 

Antwoord

Omdat het noodzakelijk is dat wij deze richting inslaan, moeten we in deze weg hulp en verlossing ontvangen. Anders krijgen we die niet. Tot wie anders zullen we heengaan? (vgl. Joh. 6:68). Zo zijn er bij de Heere Jezus motieven te vinden om ons te bemoedigen en aan te sporen tot deze verwachting. De noodzaak hiervan heeft Owen voor een deel eerder duidelijk gemaakt toen hij aantoonde dat dit het werk van het geloof en de gelovigen alléén is. ‘Zonder Mij kunt gij niets doen’, zegt Christus (Joh. 15:5). Hij zegt dit in het bijzonder met betrekking tot de reiniging van het hart van de zonde (vs. 2). Het doden van elke zonde kan alleen plaatsvinden door een toevloed van genade. Uit onszelf kunnen we dat niet doen. Het is immers ‘des Vaders welbehagen geweest, dat in Christus al de volheid wonen zou’ (vgl. Kol. 1:19), opdat wij ‘uit Zijn volheid genade voor genade zouden ontvangen’ (vgl. Joh. 1:16). Hij is het Hoofd uit Wie de nieuwe mens voortdurend leven en kracht moeten toevloeien, of hij zal iedere dag vervallen. Als wij ‘met kracht versterkt worden in de inwendige mens’ (vgl. Kol. 1:11), dan gebeurt dat omdat ‘Christus door het geloof in onze harten woont’ (vgl. Ef. 3:16v.).

Owen heeft al eerder laten zien dat dit werk niet kan plaatsvinden zonder de Geest. Waarvandaan verwachten wij de Geest dan? Van Wie zien we naar Hem uit dat Hij komt? Wie heeft Hem aan ons beloofd nu Hij Hem voor ons verworven heeft? Moeten niet al onze verwachtingen met dit doel alleen op Christus gericht zijn? Laat dit dus op ons hart gedrukt zijn dat we nooit enige hulp zullen krijgen als we die niet van Hem ontvangen. Alle middelen, pogingen en worstelingen die niet bezield worden door deze verwachting om van Christus en van Hem alleen hulp te verwachten, zijn tevergeefs en zullen ons geen goed doen. Ja, als ze iets anders zijn dan steunpilaren in uw hart in deze verwachting of middelen die Hijzelf heeft ingesteld om hulp van Hem te ontvangen, zijn zij nutteloos.

Opwekking om alles van Hem te verwachten

Owen wil u nu verder aansporen tot deze verwachting. Hierom benadrukt hij: laten we daartoe in de eerste plaats Zijn barmhartigheid, liefde en vriendelijkheid overwegen, omdat Hij onze grote Hogepriester is aan de rechterhand van God. Hij zal stellig medelijden met ons hebben in onze ellende. Hij zegt immers: ‘Als een dien zijn moeder troost, alzo zal Ik u troosten’ (Jes. 66:13). Hij heeft de liefde van een moeder voor een zuigeling. ‘Waarom Hij in alles de broederen moest gelijk worden, opdat Hij een barmhartig en getrouw Hogepriester zou zijn in de dingen die bij God te doen waren, om de zonden des volks te verzoenen. Want in hetgeen Hij Zelf verzocht zijnde geleden heeft, kan Hij degenen die verzocht worden, te hulp komen’ (Hebr. 2:17-18). Hoe wordt de bekwaamheid van Christus op grond van Zijn lijden aan ons voorgesteld? ‘In hetgeen Hij Zelf verzocht zijnde geleden heeft, kan Hij (…) te hulp komen.’ Voegden het lijden en de verzoekingen van Christus iets toe aan Zijn bekwaamheid en kracht? In absolute zin en op zichzelf beschouwd ongetwijfeld niet. Maar de bekwaamheid die hier genoemd wordt, gaat gepaard met een geneigdheid en bereidwilligheid om Zich te openbaren. Het is een bekwaamheid van de wil tegen alles wat Hem daarvan kan weerhouden. Omdat Hij geleden heeft en verzocht is, is Hij bij machte om door alles wat daartegen ingaat heen te breken om arme, verzochte zielen te hulp te komen. Hij is nu ook vol bewogenheid om te helpen. Zo staat het in Hebreeën 4: ‘Want wij hebben geen Hogepriester Die niet kan medelijden hebben met onze zwakheden, maar Die in alle dingen gelijk als wij is verzocht geweest, doch zonder zonde. Laat ons dan met vrijmoedigheid toegaan tot de troon der genade, opdat wij barmhartigheid mogen verkrijgen, en genade vinden om geholpen te worden te bekwamer tijd’ (Hebr. 4:15-16).

De aansporing in vers 16 is dezelfde als die van Owen komt, namelijk dat wij grote verwachtingen van Christus’ hulp zouden koesteren. De apostel noemt die hier: ‘Genade om geholpen te worden op de juiste tijd.’

 

‘Als voor mij ooit hulp nodig was,’ zegt de ziel, ‘dan zou dat zo zijn in mijn huidige toestand. Dit is het waarnaar ik verlang: genade om op de juiste tijd geholpen te worden. Ik sta op het punt te sterven, om te komen en voor eeuwig verloren te gaan. Ongerechtigheid zal de overhand over mij krijgen als er geen hulp komt opdagen.’ Hierop antwoordt de apostel: ‘Verwacht deze hulp, deze steun en deze genade van Christus.’ ‘Ja, maar op welke grond?’ ‘Op de grond die hij noemt in vers 15: Wij hebben een medelijdende Hogepriester.’ We kunnen ook opmerken dat in vers 16 staat dat ‘wij barmhartigheid mogen verkrijgen’ of ‘mogen ontvangen’: er zal passende en tijdige hulp komen.

Ik durf vrijmoedig het volgende te zeggen: deze ene zaak, namelijk het bevestigen van de ziel door het geloof in de verwachting van hulp van Jezus Christus (Matth. 11:28) op grond van Zijn barmhartigheid als onze Hogepriester, zal meer nut hebben om uw zondige begeerte en ziekte te gronde te richten en zal een betere en snellere uitwerking hebben dan al de strengste middelen van zelfkastijding die enig mens zichzelf ooit heeft opgelegd. Ja, laat mij hier nog aan toevoegen dat er nog nooit iemand is omgekomen of zal omkomen door de kracht van een begeerte, zonde of verdorvenheid, die zijn ziel door het geloof kon verheffen om van Jezus Christus hulp te verwachten (vgl. Jes. 55:1-3; Openb. 3:18). Overweeg vervolgens de trouw van Hem, Die het beloofd heeft. Dit kan u opwekken tot en bevestigen in het verwachtend uitzien naar hulp. Hij heeft beloofd dat Hij u in zulke gevallen zal helpen en Hij zal al het mogelijke doen om Zijn Woord te vervullen. God zegt ons dat Zijn verbond met ons is als ‘de verordeningen van de hemel’, de zon, de maan en de sterren die hun vaste loop hebben (Jer. 31:35- 36). Daarom zei David dat hij uitzag naar hulp van God ‘als iemand die wachtte op de morgen’ (Ps. 130:6 EV) – op iets wat zeker zal komen op de daarvoor bestemde tijd. Zo zal het ook zijn met de hulp die u van Christus ontvangt. Die zal komen op zijn bestemde tijd, zoals de regen en de dauw op de verdorde aarde, want Hij Die het beloofd heeft, is getrouw. De bijzondere beloften met deze strekking zijn niet te tellen. Laat uw ziel altijd voorzien zijn van enkele van deze beloften die speciaal schijnen te passen bij haar toestand.104

Gegronde verwachting geeft grond

Nu brengt deze verwachting van hulp van Jezus Christus altijd twee schitterende voordelen met zich mee. In de eerste plaats beweegt zij Hem om volledig en spoedig hulp te verlenen. Niets spoort het hart van een mens meer aan om nuttig te zijn voor een ander en hem te helpen, dan wanneer die ander verwacht door hem geholpen te worden, als deze verwachting tenminste terecht gewekt is en gesteund wordt door hem die de hulp zal geven. Onze Heere Jezus Christus heeft door Zijn goedheid, zorg en beloften deze verwachting in ons hart gewekt. Wanneer onze verwachting gaat leven, moet zij wel een krachtig beroep op Hem doen om ons te helpen zoals Hij beloofd heeft.

De psalmdichter geeft ons de volgende algemene stelregel: ‘Gij, Heere, verlaat hen nooit die hun vertrouwen op U stellen’ (Ps. 9:11 EV). Wanneer ons hart eenmaal ervoor ingewonnen is om rust te vinden in God en zich op Hem te verlaten, zal Hij deze wens zeker vervullen. Hij zal nooit zijn als water dat verdampt of opdroogt en Hij heeft nooit tot het huis van Jakob gezegd: ‘Zoekt Mijn aangezicht tevergeefs!’ (Jes. 45:19 EV). Als we Christus verkozen hebben als de grondslag om in al onze noden te voorzien, zal Hij ons niet teleurstellen. Vervolgens zet deze verwachting ons hart in beweging om ijverig acht te slaan op alle wegen en middelen waardoor Christus Zich gewoonlijk meedeelt aan onze ziel. Zo neemt het hart de daadwerkelijke hulp in zich op die alle mogelijke genadegaven en inzettingen hem bieden. Wie iets van een mens verwacht, zal alle wegen en middelen gebruiken waardoor hij zijn wens kan verkrijgen. De bedelaar die op een aalmoes wacht, ligt aan de deur of langs de weg van hem van wie hij die aalmoes verlangt. De gewone weg waarlangs en de middelen waardoor Christus Zichzelf meedeelt, zijn Zijn inzettingen. Wie iets van Hem verwacht, moet Hem dáárin zoeken. Het is de verwachting van het geloof die het hart werkzaam maakt. Het is geen ijdele, ongegronde hoop. Als het gebed of het sacrament enige sterkte, werkzaamheid en kracht hebben om de zonde te doden, zal iemand beslist in dit alles delen, mits hij hulp van Christus verwacht. Hierom brengt Owen alle bijzondere werkzaamheden door gebed, meditatie en dergelijke bij dit thema onder en wil er daarom ook niet verder afzonderlijk op ingaan. Dan moeten ze wel op dit fundament gegrond zijn en uit deze wortel voortkomen. Zij zijn uitzonderlijk nuttig tot dit doel en verder niet.

Geloof in de gekruisigde Christus

Nu zijn er wel duizend bewijzen dat deze aanwijzing voor het doden van een heersende zondekwaal vruchten afwerpt. Wie is in zijn wandel met God met deze verzoeking in aanraking gekomen en heeft het nut en de vrucht daarvan niet bemerkt? Owen durft de ziel met deze overwegingen wel achter te laten zonder daaraan verder nog iets toe te voegen. Maar hij wil nog wel enkele specifieke raadgevingen noemen die hierop betrekking hebben. Hij schrijft:

 

Oefen in de eerste plaats in het bijzonder geloof in de dood, het bloed en het kruis van Christus, dat wil zeggen in Christus, Die gekruisigd en gedood is. Het doden van de zonde vloeit in het bijzonder voort uit de dood van Christus. Het is een bijzonder, ja, verheven doel van de dood van Christus dat daardoor beslist tot stand gebracht zal worden.

Hij stierf om de werken van de duivel te vernietigen (vgl. 1 Joh. 3:8 EV). Wat ook maar over onze menselijke natuur gekomen is door zijn eerste verzoeking, wat ook maar door zijn dagelijkse ingevingen macht over ons binnenste krijgt, Christus stierf om dat alles te vernietigen. ‘Hij heeft Zichzelf voor ons gegeven, opdat Hij ons zou verlossen van alle ongerechtigheid, en Zichzelf een eigen volk zou reinigen, ijverig in goede werken’ (Tit. 2:14). Dit was Zijn doel en voornemen toen Hij Zichzelf voor ons gaf en daarin zal Hij niet falen. Het was Zijn bedoeling dat wij bevrijd zouden worden van de macht van onze zonden en gereinigd van alle begeerten die ons verontreinigen. Hij heeft Zichzelf voor de kerk overgegeven, ‘opdat Hij haar heiligen en reinigen zou, opdat Hij haar Zichzelf zou voorstellen als een heerlijke gemeente die geen vlek of rimpel heeft of iets dergelijks, maar dat zij heilig zou zijn en onberispelijk’ (Ef. 5:25-27 EV).

Door de kracht van Zijn dood zal dit in onderscheiden mate vervuld worden. Hierom wordt het feit dat wij gewassen, gezuiverd en gereinigd worden overal toegeschreven aan Zijn bloed (vgl. 1 Joh. 1:7; Hebr. 1:3; Openb. 1:5). Wanneer wij daarmee besprenkeld zijn, ‘reinigt dat ons geweten van dode werken, om de levende God te dienen’ (Hebr. 9:14). Hiernaar streven wij, dit jagen we na, dat onze gewetens gereinigd mogen worden van dode werken, dat zij uitgeroeid en vernietigd worden en geen plaats meer hebben in ons hart. Dit zal zeker werkelijkheid worden door de dood van Christus. Daarvan zal kracht uitgaan met dit doel. Het is inderdaad zo dat al wat de Geest schenkt, alle genade en kracht die ons worden meegedeeld, hier vandaan komen zoals ik in een ander werk heb laten zien.105

Zo zegt de apostel het ook. In Romeinen 6 wordt ons namelijk het onderwerp voorgesteld dat we hier behandelen: ‘Wij die der zonde gestorven zijn, hoe zullen wij nog langer in dezelve leven?’ (Rom. 6:2 EV). Wij zijn gestorven aan de zonde door onze belijdenis; gestorven aan de zonde, omdat we ons daartoe verplicht hebben; gestorven aan de zonde, omdat we delen in de macht en de kracht om die te doden; gestorven aan de zonde door onze vereniging met Christus en ons aandeel in Hem in en door Wie die zonde gedood wordt. Hoe zullen wij daarin nog langer leven?

Dit benadrukt Paulus in de volgende verzen door verschillende overwegingen die allemaal ontleend zijn aan de dood van Christus. We mogen zo niet verder leven: ‘Weet gij niet dat zovelen als wij in Christus Jezus gedoopt zijn, wij in Zijn dood gedoopt zijn?’ (Rom. 6:3). In de doop hebben wij een bewijs van onze inplanting in Christus: wij zijn in Hem gedoopt. Maar in wat van Hem krijgen we een aandeel als we gedoopt worden? ‘In Zijn dood’, zegt hij. Als we werkelijk in Christus gedoopt zijn – en dat is meer dan een uiterlijke belijdenis – dan zijn wij in Zijn dood gedoopt. De verklaring hiervan, namelijk dat iemand gedoopt is in de dood van Christus, geeft de apostel ons in de verzen 4 en 6: ‘Wij zijn dan met Hem begraven door de doop in de dood, opdat gelijkerwijs Christus uit de doden opgewekt is tot de heerlijkheid des Vaders, alzo ook wij in nieuwigheid des levens wandelen zouden. Dit wetende, dat onze oude mens met Hem gekruisigd is, opdat het lichaam der zonde tenietgedaan worde, opdat wij niet meer de zonde dienen.’ Hij zegt: ‘Dit betekent het dat wij gedoopt zijn in de dood van Christus, namelijk onze gelijkvormigheid daaraan. Het gaat erom dat wij dood zijn voor de zonde en dat onze verdorvenheden gedood zijn zoals Hij ter dood gebracht was voor de zonde. Zoals Hij opgewekt was tot heerlijkheid, zo kunnen wij opgewekt worden tot genade en tot een nieuw leven.’

Paulus zegt ons waaruit ons deze doop in de dood van Christus ten deel valt, namelijk uit de dood van Christus Zelf: ‘Onze oude mens is met Hem gekruisigd, opdat het lichaam der zonde tenietgedaan worde’ (vs. 6). ‘Onze oude mens is samen met Hem gekruisigd’, niet met betrekking tot de tijd, maar als een kwestie van oorzaak en gevolg. We zijn met Hem gekruisigd door Zijn verdienste, zodat Hij de Geest voor ons verwierf om de zonde te doden. Vervolgens zijn wij met Hem gekruisigd met het oog op de effectiviteit. Dat wil zeggen: uit Zijn dood komt kracht voort om onze oude mens te kruisigen. Ten slotte is Zijn kruisiging een type en voorbeeld: wij zullen zeker aan de zonde gekruisigd worden zoals Hij voor onze zonde is gekruisigd. Dit is de bedoeling van de apostel: Christus heeft door Zijn dood de werken van de duivel verbroken en de Geest voor ons verworven. Zodoende heeft Hij de heerschappij van de zonde in de gelovigen zo gedood dat zij haar doel niet zal bereiken en de macht niet zal verkrijgen.106

 

In de tweede plaats moeten we ons geloof oefenen in de dood van Christus en wel in de volgende twee opzichten: allereerst in de verwachting van Zijn kracht en vervolgens in het streven naar gelijkvormigheid met Hem (Fil. 3:10; Kol. 3:3; 1 Petr. 1:18v.). Wat het eerste betreft, kan de algemene raadgeving voldoende zijn. Als het om het laatste gaat, kunnen de woorden van de apostel ons enig licht verschaffen om ons raad te geven: ‘Jezus Christus is u tevoren voor de ogen geschilderd onder u gekruisigd zijnde?’ (vgl. Gal. 3:1). Laat het geloof daarom zien op Christus zoals Hij in het Evangelie geopenbaard is als stervend en gekruisigd voor ons. Zie Hem onder het gewicht van onze zonden bidden, bloeden, sterven (1 Kor. 15:3; 1 Petr. 1:18-19; 5:1-2; Kol. 1:13-14). Breng Hem in die toestand door het geloof uw hart binnen. Pas Zijn bloed dat zo vergoten is, toe op uw verdorven begeerten. Doe dit dagelijks. Owen zou deze beschouwing nog veel verder kunnen uitrekken en in verschillende bijzonderheden kunnen treden. Maar hij wil gaan afronden.

Het werk van de Heilige Geest

Het enige wat hij nog wil doen, is hieraan de hoofdzaken toevoegen van het werk van de Heilige Geest inzake het doden van de zonde, wat in het bijzonder aan Hem toegeschreven wordt. In één woord gezegd: dit hele werk dat Owen als onze plicht beschreven heeft, wordt bewerkt, voortgezet en voltooid door de kracht van de Geest in alle onderdelen en iedere mate die in ons leven zichtbaar worden. Want – in de eerste plaats – overtuigt Hij alleen het hart duidelijk en volkomen van het kwaad, de schuld en het gevaar van de verdorvenheid, begeerte of zonde die gedood moet worden. Wanneer deze overtuiging ontbreekt of zo zwak is dat het hart daartegen kan strijden of die kan wegduwen, zullen we er geen grondig werk van maken. Een ongelovig hart – zoals we ten dele allemaal hebben – zal met iedere overweging meedraaien, totdat het overweldigd wordt door heldere en duidelijke overtuigingen. Dit is nu het eigenlijke werk van de Heilige Geest. ‘Hij overtuigt van zonde’ (Joh. 16:8). Hij alleen kan dat doen. Als de verstandelijke redeneringen van mensen en de prediking van de letter bij machte waren om hen van zonde te overtuigen, dan zouden we mogelijk meer overtuigingen zien dan wij nu ontdekken. Door de prediking van het Woord ontstaat er in het verstand van mensen een besef dat zij zondaren zijn, dat die en die dingen zonde zijn en dat zij zelf daaraan schuldig staan. Dit licht is echter niet krachtig en krijgt ook geen vat op de praktische principes van de ziel, zodat het verstand en de wil daaraan gelijkvormig worden en vruchten voortbrengen die daarbij passen. Hierdoor komt het dat wijze en verstandige mensen die de Geest missen, denken dat die dingen waarin de belangrijkste bewegingen en werkingen van de begeerte bestaan, helemaal geen zonden zijn. Het is de Geest alleen Die dit kan doen en dat ook volkomen doet.

Dit is het eerste wat de Geest doet om een begeerte van welke aard die ook is, te doden. Hij overtuigt de ziel van al het kwaad daarvan, snijdt alle verontschuldigingen af, ontdekt aan al zijn bedriegerijen, maakt een einde aan al zijn uitvluchten, geeft een antwoord aan zijn voorwendsels, zorgt ervoor dat de ziel haar gruwelijkheid erkent en onder het besef daarvan buigt. Als dit niet gebeurt, is alles wat hierna volgt tevergeefs.

Vervolgens is het de Geest alleen Die ons de volheid in Christus openbaart om ons te helpen. Deze overweging weerhoudt ons hart van verkeerde wegen en radeloze wanhoop (Kol. 2:8). In de derde plaats bevestigt de Geest alleen het hart in de verwachting van hulp van Christus. Dit is het grote soevereine middel om de zonde te doden, zoals hiervoor al is aangetoond (2 Kor. 1:21).

De Geest alleen is het – en dat is het vierde punt – Die het kruis van Christus in onze harten draagt met zijn zondedodende kracht. Door de Geest zijn wij immers gedoopt in de dood van Christus (Rom. 6:3; 1 Kor. 12:13). In de vijfde plaats: de Geest is de Bewerker en Voleindiger van onze heiligmaking. Hij schenkt nieuwe gaven en invloeden van genade voor onze heiligheid en heiliging, terwijl de tegenovergestelde beginselen verzwakt worden en afnemen (Ef. 3:16-18).

Ten slotte heeft de ziel als zij in deze toestand tot God nadert, voortdurend ondersteuning van de Geest. Waar komt de kracht, het leven en de sterkte in het gebed vandaan? Waar komt zijn effectiviteit vandaan om God te verbidden? Is het niet van de Geest? Hij is de ‘Geest der gebeden’, Die beloofd is aan hen ‘die Hem aanschouwen, Die zij doorstoken hebben’ (Zach. 12:10) en hen in staat stelt om te ‘bidden met onuitsprekelijke zuchtingen’ (Rom. 8:26). Men erkent dat dit het grote middel of de weg is waardoor het geloof de overhand krijgt op God. Zo ging Paulus om met zijn verzoeking, wat die ook precies was: ‘Hierover heb ik de Heere gebeden, opdat hij van mij zou wijken’ (2 Kor. 12:8). Het is op dit moment niet Owens bedoeling om aan te tonen wat het werk van de Geest in het gebed is, vanwaar en hoe Hij ons hierbij te hulp komt, hoe ons dat doet overwinnen en wat we doen moeten om Zijn hulp te ontvangen.107
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Dit boek bevat drie waardevolle, praktisch-geestelijke ver-
‘handelingen van John Owen over de strijd tegen de zonde:
De verzoekingen, De inwonende zonde en Het doden van
de zonde. Owens schrijfstijl maakt deze werken niet zo
‘makkelijk toegankelijk. Daarom is de leesbaarheid ervan
vergroot door alleen de belangrijkste geestelijke lessen let-
terlijk te vertalen. De meer theoretische beschouwingen
van Owen zijn samengevat, waarbij zo dicht mogelijk bij
zijn taalgebruik is aangesloten.

In de inleiding wordt het leven van Owen en zijn visie
op het overwinnen van zonde en verzoeking beschre-
ven. Owens analyse van de macht van de boze en van de
kndnvnndewndemsdwrp De kennis van deze kracht
is in onze tijd dringend nodig, nu de verzoekingen vele
zijn en e ernst van de zonde wordt afgevlakt. Niet minder
belangrijk is de remedie die Owen aanreikt: de reinigende
kracht van het bloed van Christus en de heiligende wer-
king van de Geest.

Vertaald, bewerkt en ingeleid door prof. dr. A. Baars.

John Owen (1616-1683) is de bekendste puriteinse theo-
loog. Hij was vele jaren predikant en vanaf 1651 vicekan-
selier van de universiteit van Oxford. Owen schreef vele
wetenschappelijke en praktische werken, onder andere
Het werk van de Heilige Geest en een omvangrijk com-
mentaar op de brief aan de Hebreeén.

Ditis het tweede deel in de serie Puriteinse Klassieken. -
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