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Verantwoording

Gods poorten (verschenen in 1949 bij het Boekencentrum, 's-Gravenhage) is opgenomen in deel 8 van de Verzamelde Werken. Dit e-boek geeft de tekst van de Verzamelde Werken, met de noten van de redactie.
De paginanummers zijn die van deel 8 van de Verzamelde Werken, niet die van de eerste uitgave. Ze staan klein en grijs in de tekst waar een bladzijde begint, en een e-reader die het kan, toont ze als paginanummer: wie citeert, kan zo naar het boek verwijzen.
De tekst is ingescand uit het gedrukte Verzameld Werk en daarna opgemaakt; wat bij het inscannen verkeerd gelezen werd, is zoveel mogelijk verbeterd. De tekst is niet regel voor regel met het boek vergeleken.
De noten zijn van de redactie van de Verzamelde Werken. Ze staan aan het eind van de tekst waarin ze voor het eerst genoemd worden.

Onder elke titel staat een link naar dezelfde tekst op de website van de stichting, met zoeken, het bijbelregister en verwante teksten: stichtingnoordmans.nl/verzamelde-werken.

Ziet u een fout, laat het ons weten: stichtingnoordmans.nl/verzamelde-werken/fout-melden.



Wijzigingen
1.0 · 11 oktober 2026
Eerste digitale heruitgave van de Verzamelde Werken.


Gods poorten1

stichtingnoordmans.nl ↗

Verschenen in 1949 bij Boekencentrum, 's-Gravenhage.


1. Verschenen in 1949 bij Boekencentrum, 's-Gravenhage.
Aan de bundel Gods Poorten gaat vooraf een inleiding van de volgende inhoud:
"De hierachter volgende meditaties hebben gestaan in het weekblad In de Waagschaal, met inachtneming van het kerkelijk jaar. Een vriendelijk beoordelaar noemde ze 'meditatieve exegesen'. Met deze betiteling ben ik inderdaad niet ontevreden."
Het betreft hier de volgende nummers van In de Waagschaal: Gods poorten: 3 (= jg. 3, 1947/48), 93 (= p. 93); Sodom en Salem: 4, 11 l; Epifanie: 4, 127; De pelgrim: 3, 117; De zaaier: 4, 135; De schatgraver: 4, 168; De naaste: 3, 125; Brood voor morgen: 3, 141; De kerk: 3, 149; Zoeken en vinden: 3, 165; Genade: 3, 173; Bergen verzetten:



Gods poorten
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Psalm 24 : 4 (berijmd)2

Bij deze psalm heb ik een oude schuld staan, die ik nu wil afdragen. Soms slaat plots het uur, dat men zijn dank kan betalen. - Het was op een der eerste dagen van april 1877, dat ik aan de hand van een zes jaar oudere zuster, die nu reeds lang met Gods engelen zijn aangezicht aanschouwt, één mijner eerste schoolgangen maakte. Lezen kon ik nog niet en toch moest ik die morgen het vers van buiten kennen. Toen voegde de psalm, terwijl wij op de landweg voortgingen, zich bij ons. Hij wandelde als derde met ons mee, zoals Jezus met de Emmaüsgangers. Hij woei om ons heen, zoals de Heilige Geest om de discipelen op het Pinksterfeest. De woorden wisselden van mond tot mond, weg en weder, weer en weer, tot de psalm inwendig in mij woonde en mijn memorie en verstand het ritme hadden overgenomen, waarin hij zelf, bij het drijven van de Geest, was geboren. Daarna gingen wij zwijgend ter schole. - De psalm maakte echter niet alleen inwendig woningen in de harten; hij had ook andere eigen woningen in de dingen. Hij woonde en wandelde en woei bijzonderlijk aan die landweg, als God in het paradijs op de middag. Als in die zelfde april-maand op de zaterdag de namiddagschool en de avondschool stilstonden en wij samen reeds op de middag huiswaarts keerden; als wij dan aan de rode landweg kwamen tussen de groene weiden, dan verhoogden de poorten de boog, en wij gingen er onder door met een stille, blijde verbazing. Dan werd het zonlicht tot een verheffing (Ps. 4 : 7) en tot een opening naar het rijk der klare waarheid. Dan beitelde zich de leeuwerik in het blauw des hemels zijn trap, klimmende en het 'lied der trappen'3 zingende tot de top. En dan rinkelden vandaar de heldere kraaltjes van het geluid al stuitend naar beneden tot voor onze voeten. Door deze poorten en langs deze toon- en hemelladders gingen wij, Gods engel en ik, 'verrukt ten reije'.4

De laatste verzen van Psalm 24 vormen een zeer oud lied dat, zoals mijn latere Leidse meesters mij leerden,5 misschien wel door de Israëlieten bij de intocht van de ark gezongen is. Het is een zang van Gods eigen opgang en ingang in deze wereld. En het is daarmee tevens een adventslied. Het hoort thuis bij de rode lijdensweg, die de Zone Gods zich heeft uitgekozen door de groene weiden van Gods goede schepping. Hij heeft zich wel zeer moeten vernederen, ja vernietigen om in dat zondige leven in te gaan. De psalm klinkt als adventslied zo paradox, zo tegen de schijnbaar oorspronkelijke zin en tegen onze natuurlijke toeëigening in! Jezus zal geboren worden in een stal achter een herberg en geen tempelpoort, laat staan een hemelpoort binnengaan. Hij zal verlaten de heerlijkheid, die Hij bij de Vader had. Laat de engelenzang ons de nederige geboorte, de zelfvernietiging niet doen vergeten. Ook op deze lijdensweg wandelt de psalm; ook hier waait de Geest; ook deze weg is met engelen bezet. Maar het is alles anders.

Doch het is nog veel meer waar. Wij zouden graag door de zonnepoort ten hemel binnengaan. De Engelse dichter Wordsworth heeft er van gezongen:

"Geboort' is slechts een slaap en een vergeten;
De ziel die binnen is, des levens ster,
Heeft eens van ander schoon geweten
Gekomen van heel ver.
Niet zonder ied're herinnering,
Niet in gehele zelfvernietiging.
Maar trekkend wolken glorie komen wij
Van God in blijde rei ."6

Dat is waar. Maar het is niet de laatste waarheid. Dan zouden wij met dezelfde dichter moeten bekennen, dat de aarde, als een voedster, met iets van moederlijkheid aan zich, alles doet om haar pleegkind het hemels paleis, vanwaar het kwam, te doen vergeten.

Jezus is door de staldeur binnengegaan; Hij heeft in de kribbe gelegen, het kruis verdragen, de schande veracht, opdat wij de glorie niet zouden vergeten, noch het schone, waarvan wij hebben geweten. Opdat wij Psalm 24 zouden kunnen blijven zingen en de wandel in de hemelen zouden blijven beoefenen.

Wanneer de psalm zich voor Christus heeft verdiept en in Hem meer waar is geworden, dan moet hij dat voor ons ook doen. Wij moeten wederom geboren worden. En bij die tweede geboorte wordt ons niet de herinnering als "s levens ster' meegegeven, maar de hoop. Niet Plato is onze leermeester, maar de Heilige Geest. En deze vraagt wel gehele zelfverloochening en zelfvernietiging, zodat wij nu niet meer leven, maar Christus in ons. Dan blijft de psalm in ons wonen, met ons wandelen en de Geest blijft om ons waaien. Wij moeten door de engten van schuldbelijdenis en berouw, door de diepten van leed en ellende gaan; de gebogen houding des gebeds en de kromming van het kruisdragen kennen. Dan wordt de psalm veel meer waar dan wij het in ons hart gevoelen. Dan zal hij niet alleen onze harten opwaarts heffen, maar ook buiten, in de dingen, zullen de poorten de boog verhogen.

Reeds onder het lijden doen zij dat. Het kruis is al een kleine verhoging van de aarde (Joh. 12 : 32). Jezus weigert er af te komen. En ieder die het christelijk kruisdragen kent, weet dat het is een getrokken worden. Maar de opstanding is het nog veel meer. Dan zullen ook de poorten van de dood en van het graf de boog verhogen. De ware Koning der ere, die daardoor inrijdt, is dezelfde, die voor ons in de doeken van het Evangelie gewonden is. En met Hem zullen ingaan, die zijn dood gelijkvormig worden (Fil. 3 : 10).

Er is geen 'ander evangelie',7 ook niet voor onze tijd. Psalm 24 is niet antiek, maar eerder modern. Hij is klassiek en past voor alle tijden. Het is de ware Internationale. Onze eeuw lijdt aan zelfverlaging, omdat zij de zelfverloochening, de zelfvernedering, de zelfvernietiging veracht. 'Verlagen wij onszelve niet' riep precies in het jaar 1900 de profetische getuige Gunning ons allen toe.8 Het 'gemene', waartegen hij zo fel kon toornen, dreigt de overhand te krijgen. Ons geslacht heeft de neiging, lichamelijk en geestelijk, letterlijk en figuurlijk, in holen te kruipen. Het verdraagt de zon en de waarheid niet meer. De zielen verschieten van kleur en gruwen van haar eigen vaalheid. Een oude christenheid gaat tot verwezing over. Een geestelijk rotspectrum verhoogt de boog onder ons.

"Verhoogt, o poorten! nu de boog, rijst, eeuw'ge deuren! rijst omhoog, opdat de Koning in moog' rijden!

Wie is die Vorst, zo groot in eer?
't Is God, d'almachtig' Opperheer!
't Is God, geweldig in het strijden!"


Sodom en Salem
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De grote stad, die in de taal des Geestes Sodom heet.



Openbaring 11 : 8 (St.V.)


En ik, Johannes, zag de heilige stad, het nieuwe Jeruzalem, nederdalende van God uit de hemel



Openbaring 21 : 2 (St.V.)

De ziener van Patmos, die het laatste bijbelboek heeft geschreven, verhaalt hier van een visioen waarin hem de laatste dingen werden getoond. Er komt een nieuwe hemel en een nieuwe aarde, met haar hoofdstad, het nieuwe of mystieke Jeruzalem. Het staat tegenover en komt in de plaats van het oude, de grote stad, die in de taal des Geestes Sodom genoemd wordt (Openb. 11 : 8). Deze twee steden worden, zoals de kerkvader Augustinus het heeft gezegd, gebouwd door tweeërlei liefde. "De aardse door eigenliefde, die gaan kan tot verachting van God; de hemelse door liefde tot God, die gaan kan tot verachting van onszelf. Gene roemt in zichzelf; deze roemt in God. Want de eerste zoekt de eer van mensen; voor de tweede is een goed geweten de hoogste eer."9

En diezelfde steden hebben elk een eigen hoofd en koning. Jezus Christus is dat in de ene; de duivel in de andere. Beiden hebben in hun rijk de wetten gegeven, die hun behaagden. "Jezus Christus heeft ere gesteld op het lijden; de duivel op het vermijden van het lijden. Jezus Christus heeft hun, die op de wang geslagen worden, bevolen de andere toe te keren; en de duivel heeft tot hen, die men een kaakslag wil geven, gezegd, dat men degenen, die hun deze belediging willen aandoen, moet doden. Jezus Christus spreekt zalig degenen die delen in zijn schande; en de duivel noemt hen, die in de schande leven, rampzalig. Jezus Christus zegt: Wee u, indien alle mensen wel van u spreken; en de duivel zegt: Wee degenen, waarvan de wereld niet met achting spreekt."10

Alle drie, de apostel, de kerkvader en de man van de wereld, kennen het onderscheid tussen deze beide steden. Zij kennen de verborgenheid, het geestelijke, de liefde, de wet als scheppende machten achter de toekomende eeuw. Wat heden is, zegt niet wat morgen wezen zal. Deze consequentie is uit de duivel. De oude wereld mag als een kleed verouden (Hebr. 1 : 11), de nieuwe wordt van binnenuit geboren.

Wanneer wij van jaartal wisselen, weten wij heel goed, dat daarin iets kunstmatigs is. Het is de astronomische tijd, die ons daartoe noopt. Het zijn niet de innerlijke factoren van ons leven, die hier een rol spelen. Wij doen het als de zon zich wendt en de dagen zich vernieuwen. In zover zit daar niets geestelijks in. Alleen voor zover het oude joelfeest ons nog parten speelt en de mystiek der natuur ook voor ons nog religie is, delen wij in een numineuze stemming, die dan beslag op ons legt. De kerk heeft deze dagen echter ook in haar kalender opgenomen en daardoor gewijd. Zij worden dan óf meer opzettelijk óf onwillekeurig van hun natuurlijke aandoenlijkheid ontdaan en in de orde van het christelijk geloofsleven ingevoegd, zoals de Wijzen uit het oosten in het kerstevangelie. Dan moet ook de astrologische tijd het kindeke Jezus dienen en een ster wijst de plaats aan, waar Hij geboren werd.

Wanneer wij dit spoor volgen staan oud- en nieuwjaar daar als wachters van het koninkrijk Gods, dat Jezus zal prediken; zoals de pilaren Jachin en Boaz voor de tempel van Salomo. Zij bazuinen het uit, dat God alle dingen nieuw zal maken en dat hemel en aarde als een kleed zullen worden opgerold en weggelegd. Als een dekkleed zult Gij ze ineenrollen, en zij zullen veranderd worden, maar Gij zijt dezelfde, en uw jaren zullen niet ophouden (Hebr. 1 : 12). Als zweetdoeken in een graf samengerold zullen zij zijn voor degenen, die de opstanding van Christus zullen deelachtig worden (Joh. 20: 7).

Daarmee vallen oud- en nieuwjaar dan ook onder de visioenen en de visies van de schrijver van de Apocalypse, van de prediker der Stad Gods en van de denker der Pensées. Nooit wordt de Schepper van hemel en aarde zo duidelijk als de grote Scheider openbaar, als wanneer Hij als Herschepper alle dingen nieuw maakt. Dan blijkt, wat het zeggen wil, dat de engelen zongen in de kerstnacht: "In mensen een welbehagen." Jezus zegt het later zelf: "Het is uws Vaders welbehagen, ulieden het koninkrijk te geven" (Luk.12:32). Oud en nieuw worden daardoor gescheiden en tegen elkaar over gesteld.

Wat dat betekent, daarvan kan de jaarwisseling voor ons in ruime zin een sacrament zijn. Zij kan meer zijn dan een overglijden langs lijnen van geleidelijkheid naar een nieuwe melancholische omwenteling van de aarde om de zon, waarvan de Prediker zo moede kon worden, dat niemand het zou kunnen uitspreken (Pred. 1 : 8). Zij kan voor ons worden een aanleiding tot bezinning op het welbehagen van de Vader, die in de hemelen is en die in Christus alle dingen nieuw maakt. Die voor de hemel en de aarde, waarvan Genesis bericht, en die wij geëerd en gediend hebben boven de Schepper (Rom. 1 : 25), zijn koninkrijk in de plaats wil stellen. - Wie dit evangelie des koninkrijks ontvangt, die behoeft niet meer in de hemel op te klimmen of in de afgrond neder te dalen om zich een afgod te zoeken. Hij zal het Woord des evangelies heel nabij hebben, in zijn hart en mond (Rom. 10 : 8). Dan is God niet meer zozeer de Deus faber, zoals er een 'homo faber' is, een werkmeester van een hoge hemel en een lage aarde. Hij zal in Christus mijn Vader zijn, die de hogen wederstaat, maar de lagen genade geeft (1 Petr. 5 : 5). Hij zal scheiding maken tussen het hoge en het lage.

Oud en nieuw behoren voor ons te staan in deze tegenstelling des geloofs. Onze Vader is de koning der eeuwen (1 Tim. 1 : 17). Door zijn koninkrijk werpt hij de tijden uiteen. Het nederige ambt van Christus, geboren in een stal, verborgen en obscuur in de wereld, op de wang geslagen en bespogen, dient Hem daarbij als werktuig. Hij doet dat ook nu. Hij wil het niet alleen doen, maar Hij doet het.

Wij behoeven het afgelopen jaar, de afgelopen jaren niet met heimwee achterna te kijken, hoezeer wij menselijkerwijze altijd geneigd zijn terug te wensen, wat wij eens zagen. Maar in de taal des Geestes, pneumatisch, heten zij Sodom, met hun jaren van geweld, hun executies, hun bommen, hun concentratie-kampen, hun schuilkelders en gaskamers. Met rechte open ogen kan niemand omzien, zonder te verstarren als de vrouw van Lot.

Maar dit is niet het nieuwe jaar. Dit is het 'dekkleed', de 'zweetdoek', die worden samengerold. Dit is niet onze toekomst. Dit is Sodom. - Onze toekomst is het koninkrijk, het nieuwe, verborgene Jeruzalem. Wij durven niet vooruitzien; vreemd! nog minder dan wij durven terugzien. Vanwege de heerlijkheid dezer verborgenheid en vanwege ons ongeloof. Maar God scheidt ze; Hij heeft ze gescheiden, onverbiddelijk. Oud en nieuw hebben niets met elkaar te maken. Bij God staan ze tegenover elkaar, als het oude en het nieuwe Jeruzalem; zoals het 'neen' staat tegenover het 'ja'; zoals Sodom tegenover Salem.


Epifanie
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Van toen aan heeft Jezus begonnen te prediken en te zeggen: Bekeert u, want het Koninkrijk der hemelen is nabij gekomen.



Mattheüs 4 : 17 (St.V.)


De tijd is vervuld en het koninkrijk Gods nabij gekomen: bekeert u en gelooft het Evangelie.



Markus 1 : 15 (St.V.)

De kerk heeft al vroeg getracht de heidense astronomische en natuurfeesten te wijden, door ze te bestemmen tot de herdenking van een heilsfeit, een gebeurtenis uit het evangelie. Zo dacht de kerk, de hele middeleeuwen door, op de eerste dag des jaars aan de naamgeving des Heren. De gereformeerden hebben dit in de zestiende eeuw al spoedig nagelaten, en zo bleef de jaarwisseling aan zichzelf overgelaten.

Behalve de naamgeving kende de kerk het epifaniënfeest, dat bijna even lang is gevierd als het paasfeest. Het werd gehouden op 6 januari en men dacht dan aan de openbaar-wording van Jezus als Heiland der wereld bij zijn doop (Matth. 3) of bij zijn eerste wonder te Kana (Joh. 2). Later vierde men in de Westerse kerk deze dag als Drie koningen, waarbij Jezus dan als het licht der wereld onder de heidenen werd gezien.

De zondagen, die daarop volgden tot aan het begin van de lijdenstijd, de zevende zondag voor pasen, noemde men de epifanias-zondagen en zij waren gewijd aan voortgaande ontplooiing van Jezus' epifanie. Zo kwam het hele begin des jaars in het licht dezer verschijning te staan. Onze gereformeerde vaderen waren bang voor heiligendagen. Zij waren het aanvankelijk ook voor feestdagen. Zij vreesden, dat een te frequente en te opzettelijke oefening van de heilige gebeurtenissen op een bepaalde dag, de betrachting daarvan op de andere dagen zou schaden. Zij waren bang, dat het geloofsleven kerkelijk leven zou worden, een onderhouden van "dagen en maanden en tijden en jaren" (Gal. 4: 10). - Wij zijn daarvan ten dele teruggekomen. Wij hebben bedacht, dat ook ons geloofsleven niet geheel zonder opzettelijke herinnering kan blijven. Ook dit leven heeft prikkels nodig. Daarom lijkt mij het wegvallen van de epifaniën in het begin des jaars voor onze kerken en voor ons hele volk een verlies. Wel wordt in die tijd meestal uit de evangeliën gepreekt, maar doorgaans is het een vluchtig haasten naar de lijdenstijd. De volle nadruk valt dan niet op het heilsfeit, dat Jezus als Heiland openbaar geworden is en dat in Hem het Koninkrijk der hemelen nabij gekomen is. Zo gaat dit Koninkrijk dan bijna geheel schuil achter het kruis; het openbare wordt door het verborgene bijna restloos verslonden. En dit brengt het gevaar mee, dat ook de kerk met haar onzichtbaarheid genoegen zal nemen en zal vergeten, dat zij een licht op een kandelaar (Matth. 5 : 15) moet zijn.

Daarom zou het van betekenis kunnen zijn als onze kerken bij de jaarwisseling of daaromtrent in deze lacune voorzagen. Als zij, ter herdenking van Jezus' eerste optreden als prediker van het Evangelie, zoals dat in onze tekstwoorden wordt medegedeeld, van zijn epifanie en van de aankondiging van het koninkrijk Gods, een opzettelijke viering instelden. Het zou een dubbele moeten zijn, zoals ik mij die in de vorige meditatie dacht, toen ik sprak van een Jachin en Boaz bij de ingang van het koninkrijk Gods. De ene tot boete manende, de andere tot geloof. Deze viering zou een heel volk er aan herinneren, dat Sodom in de afgrond van "zwavel en vuur" (Gen. 19 : 24) ondergaat en dat Salem van de hemel nederdaalt (Openb. 21 : 2). Tussen deze beide is "een grote klove gevestigd" (Luk. 16 : 26). Zij hebben niets met elkaar te maken. Oud en nieuw zijn door deze klove gescheiden.

De nadruk op deze epifanie, op de komst, het nabij-gekomen-zijn van het koninkrijk Gods, ontbreekt in ons kerkelijk jaar. Wij lopen er vluchtig overheen. En dat ontbreekt er ook meestal in ons geloofsleven. De verzekerdheid dat Jezus niet alleen onder ons is geboren, maar dat Hij ook aanvankelijk openbaar geworden is. Dat Hij met woorden en wonderen de nabijheid van Gods koninkrijk heeft betekend. Dat een koninkrijk onder ons opdringt en dat de poorten der hel het niet zullen overweldigen (Matth. 16: 18). Wat Rome voor de geïnstitueerde kerk in beslag genomen heeft, mogen wij voor de gemeente niet loslaten.

Deze dubbele viering van Jezus' epifanie, met boete en met geloof, zou tegemoet komen aan de nood der tijden. En nu herinneren wij ons de bezwaren, die onze vaderen hadden tegen het houden van 'dagen'. Wij hebben die ten dele te laten gelden, eveneens om de nood der tijden. Wij mogen minder dan ooit de viering van ons geloof op enkele dagen schuiven. God staat niet alleen tussen de jaren, maar ook tussen de maanden, de dagen, de uren. Wij hebben de epifanie, de verschijning van Christus, zo bitter nodig. Het nabij-zijn van het koninkrijk Gods is een belijdenis, die wij van de overste Leidsman van ons geloof dagelijks hebben over te nemen.

De wereld is verdeeld in twee soorten van mensen. Voor de ene helft zijn de zonde en de ellende determinerende machten. Als gletschers in een ijsperiode schuiven zij dan voort over een steeds groter stuk van de geschiedenis. Daar is geen macht die ze tegenhoudt en zij gaan van geslacht tot geslacht, van eeuw tot eeuw over alle wisselingen heen. Voor de anderen - maar wie heeft deze prediking geloofd (Jes. 53 : 1)? - voor de anderen staat God op elk punt en ieder ogenblik tussen verleden en toekomst. Tegenover de neerdrukkende, worgende en moordende greep van wat achter is, grijpen zij met heilige sportiviteit naar hetgeen vóór is (Fil. 3 : 12).

Ik denk aan de vier dagen, die ik met twintig anderen onder een zwaar granaatvuur in een kelder doorbracht. Het continuüm van de tijd, de ongescheiden duur, werd toen soms stukgebroken door een verborgen geweld, zoals een atoom gesplitst wordt in de ruimte. Tussen de ogenblikken wrong zich de eeuwigheid en in die eeuwigheid tussen de ogenblikken bewoog God zich met zijn alom tegenwoordige kracht. Hij regeerde absoluut over wat er komen ging. Niet de samenhang der tijdsdelen bepaalde wat gebeuren moest, maar Gods vrije wil.

God is de Koning der eeuwen, maar meer nog die der ogenblikken. Zijn besluit is van eeuwigheid, maar Hij neemt het op het laatste moment. Hij is bewegelijker dan de snelste zijner engelen en de heilige sportiviteit van een Paulus, waarover ik zo pas sprak, komt van Hem. Zij behoort thuis in zijn koninkrijk, waarvan het karakter het best hierdoor wordt uitgedrukt dat het komt.


De pelgrim
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Zij dan terstond de netten verlatende, zijn hem nagevolgd.



Mattheüs 4: 20 (St.V.)

Leven is iets anders dan 'in-evenwicht-zijn' en ook ons lichaam gedraagt zich niet symmetrisch. Rechts is uw hand de baas, altijd vooraan en voorop, steeds de eerste en de sterkste. Links is het de voet, die onwillekeurig en daarom ook opzettelijk bij exercitie en sport, de voorstap heeft. Aan de ene zijde zijt gij werkmeester en kunstenaar, homo faber; maar aan de andere, de linker, zijt gij pelgrim. Deze kant van uw bestaan, de zwakkere, zal het 't verst brengen. Soms voelt ge dat nu al heel duidelijk. Hoeveel slagen doet uw rechter, bij alle handigheid, niet in lucht! Wat een werk komt, o zo spoedig, weer tot niet! Uw eigen forsheid lijkt u zelf bijwijlen een beetje ridicuul. Doch de voet doet, bij al zijn linksheid, niets te vergeefs. Iedere schrede is winst en kort de weg. Trouw en geduldig meet hij het pad op. Gij zult goed doen dit nooit te vergeten. Allereerst zijt gij pelgrim; pas daarna misschien nog ook iets anders.

Zoals het met het lichaam gesteld is, niet anders staat het als God twee mensen tot één vlees laat worden; als Hij man en vrouw als met zijn eigene hand tezamen brengt. In de goede huwelijken is de vrouw de linkerzijde; niet de kameraad; geen verdubbelde rechtse. Maar een medereizigster, een leidsvrouw, een Beatrice. Een leermeesteresse der eeuwigheid.

Zó en weer niet anders liggen de verhoudingen nu ook bij de christen; bij degene die door Jezus wordt geroepen. De eerste was Petrus, die de Meester terstond is nagevolgd. Dit volgen is Petrus' beste zijde. - Ziet hoe ze bij hem tegen elkaar afsteken, zijn volgzaamheid en zijn handigheid! Van nature is hij voorop en vooraan. Hij spreekt al, als een ander nog spelt. Hij doet al, als een ander nog denkt. Maar hoe vreemd voert Petrus' rechterhand in het Evangelie het geestelijke en het wereldlijke zwaard. Zijn belijdenis ligt straks bij zijn verloochening verbroken voor zijn voeten en Jezus moet haar straks weer helen. En precies zo het oor van Malchus en Jezus moet het genezen.

Maar let nu op Petrus de volger, de pelgrim. Toen hij Jezus verloochende, was hij Hem toch vlak op de hielen. "Petrus volgde hem van verre", staat er (Matth. 26 : 58). Maar dit 'verre' is slechts een bepaling van het 'volgen'. Zo was het ook vroeger. Toen Jezus hem riep, heeft hij terstond de netten verlaten. Zelfs als Jezus op de zee wandelt, volgt Petrus Hem daarop. Klimt Jezus op een hoge berg ten hemel (Matth. 17), dan is Petrus er ook. Daalt Hij neder ter helle (Matth. 26 : 37), dan is Petrus maar een steenworp van Hem af. Zelfs bij Jezus' kruislijden is niemand dichterbij gekomen dan Petrus in zijn passie.

Petrus is in de kerk bekend gebleven als de man van de rechterhand, met het geestelijke zwaard. Hem is als zodanig zelfs een stoel ingeruimd, als teken van zijn primaat. Daarbij behoort dan dat hem de sleutels van de hemel zijn toebetrouwd. - Dit alles is zo bekend, dat, wanneer bijwijlen de eerbied voor deze heilige een weinig wordt ontspannen tot boert en de heilige historie in onschuldige gemeenzaamheid soms even afwisselt met de klucht, pastoor of dominee zich wel eens een vrolijk ogenblik veroorlooft over Petrus' ervaringen bij de hemelpoort. Dat is niet zo heel erg. Deze zijde van de Petrus-figuur behoudt ook in de kerkgeschiedenis veel van het schutterige van de slaande discipel uit de evangeliën. Ook liet hij soms wolven binnen en keerde schapen buiten de deur.

Anders staat het met Petrus de pelgrim. Hij diende meer bekend te zijn. Over hem zal geen moederszoon een grapje maken. Terstond verliet hij de netten. Als hij Jezus van verre volgde was hij Hem toch vlak op de verzenen. Als hij in de golven verzonk, wandelde hij een volgend ogenblik weer op het water. Wanneer hij Jezus verloochend had, wist Jezus niettemin dat hij Hem liefhad. Al had hij van Jezus' kruisdood gezegd: "Dit zal U geenszins geschieden" (Matth. 16 : 22), toch deed hij het Hem later zelf na. - Zo was de oorspronkelijke christen, de eerste volger; zo zal ook de laatste zijn. De hele pelgrimstoet zal de poort bereiken en binnengelaten worden door Hem, die de sleutel Davids heeft, die opent en niemand sluit, en Hij sluit en niemand opent (Openb. 3 : 7); binnengelaten door Jezus zelf.

Pelgrim is de gemeente van Jezus Christus hier op aarde. Dit is haar meest positieve betekenis, waarbij vergeleken al het overige bijkomstig en negatief is. Er is een oneindige rust in dat positieve neerzetten, iedere dag weer, van de voet op het pad ten hemel. Deze schrede is onomkeerbaar, zij is door de richting streng bepaald. Bijna al het andere kan door de ontkenning worden aangevreten, door de twijfel worden verzwakt. Maar wie de schrede doet drukt die beide vijanden dood op de plaats waar hij zijn voet neerzet.

De weg is in zeker opzicht meer dan het geloof en de hoop, die daarop wandelen. De gemeente heet zelf een weg (Hand. 22 : 4). Haar wezen, haar pelgrimschap wordt daarmede op treffende wijze uitgedrukt. Van al haar evenwichtigheden, voorzichtigheden, handigheden bekeert zij zich telkens in één ogenblik, als zij de schrede doet. Dan worden de pinnen en de ploken uit de grond van de te symmetrische legerplaats getrokken. Dan rust de hand, de voet komt vóór en het volgen begint. De houding wordt eenvoudig en waar.

En bij de poort blijven zelfs het geloof en de hoop achter. Alleen de liefde gaat binnen.


De zaaier
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Zie een zaaier ging uit om te zaaien.



Mattheüs 13 : 3b

Het Koninkrijk der hemelen is een verborgenheid en Jezus kan er niet met iedereen vrij uit over spreken. Dat is alleen mogelijk met zijn discipelen. Zelfs dezen verstaan het telkens nog zeer gebrekkig. Zo zelfs, dat, als Petrus later op Jezus' vraag: "Wie zegt gij, dat Ik ben", antwoordt: "Gij zijt de Christus, de Zoon des levenden Gods" - dat Jezus dan zegt: "Vlees en bloed heeft u dat niet geopenbaard, maar mijn Vader, die in de hemelen is." Om het geheim van het Godsrijk te verstaan, is een bijzondere openbaring nodig.

Even gevaarlijk als het atoom, waaruit de wereld is opgebouwd, blijkt te zijn, wanneer mensen over de daarin aanwezige krachten beschikking krijgen, is ook het Woord, dat de zaaier zaait (Mark. 4 : 14). Wordt het menselijk begrepen, deze verborgenheid van het koninkrijk, dan kan het de ondergang dezer wereld betekenen. Daarom moet de Vader het in zijn hand, de Heilige Geest, houden en Jezus wikkelt het in gelijkenissen, opdat de mensen "horende niet horen noch ook verstaan" (Matth. 13 : 13). Het Evangelie is vol van deze voorzichtigheid van Jezus met het woord des koninkrijks. En de kerk- en wereldgeschiedenis illustreren op allerlei wijze de explosiviteit daarvan, als het in verkeerde handen komt.

Een zaaier ging uit om te zaaien. Is dat een beschrijving van wat iedere zaaier altijd doet? Zo wil het o.a. de grote kenner van het Nieuwe Testament Zahn, in zijn commentaar.11 Ik kan dat echter niet geloven. Literarisch is het misschien wel waar, maar deze vorm krijgt in de mond van Jezus een andere betekenis. Als een rabbijn het gezegd had, zou het zo kunnen zijn. Maar in de evangeliën zijn gelijkenissen geen fabels meer, met een moraal achterna; geen spreuken-preken, met een toepassing. Wanneer Jezus zegt: "Een zaaier ging uit",dan bedoelt hij hier niet: "Een zaaier gaat uit." Veeleer moet men bij het horen van deze gelijkenis denken: "Een zaaier is uitgegaan om te zaaien." Het is geen spreuk, maar een evangelie. Het is geen belegen wijsheid, maar profetie vol haast naar de toekomst. En deze profetie wordt gevolgd (vs. 10-17) door een dreigende boetpredikatie. Dat is niet de omgeving, waarin men spreukenwijsheid pleegt aan te treffen. - Jezus zelf is de Zaaier. En wat Hij in de gelijkenis verhaalt, gebeurt niet telkens weer, maar slechts éénmaal, als de Zoon komt, nadat zij de dienstknechten geslagen, gestenigd of gedood hebben (Matth. 21 : 33-41). De lotgevallen van het zaad uit de gelijkenis zijn die van de eigen prediking van Jezus en de vorm van zijn woorden is geen genre van poëzie, maar het omhulsel van een geheim, waarin de komst van Gods koninkrijk ligt opgesloten.

Een zaaier ging uit om te zaaien. Het zaaien zal er wel eerder geweest zijn dan de 'oefening', het ploegen, het bebouwen van de akker. Het zal wel eerst een godsdienstige handeling geweest zijn en pas daarna een culturele. Wie van het wilde koren plukte, deelde het met zijn god en wierp 'een deel' (vs. 4) waar het viel, bij de weg of op steenachtige plaatsen of op de doornen. Het zaad moest 'de goede aarde' (vs. 8) nog zoeken. Maar toen het die gevonden had, gaf God het Hem toegeworpene terug, honderd-, zestig- en dertigvoudig. Het koninkrijk van de akker, van de aarde, was gekomen.

Nu moet het Koninkrijk der hemelen komen en weer gaat een zaaier uit om te zaaien. Ook nu zoekt het zaad naar de goede aarde. De zaaier zaait het woord (Mark. 4 : 14 NBG.). Het valt bij de weg, als Jezus predikt in de synagoge te Nazareth, waar zij aan Hem geërgerd werden. Het verhaal van deze gebeurtenis staat merkwaardigerwijze aan het slot van Mattheüs 13, vlak achter de zeven gelijkenissen van het Koninkrijk der hemelen, waarvan die van de zaaier de eerste is. Volgens Lukas is Jezus zijn prediking in zijn woonplaats begonnen (Luk. 4: 18). Maar dit was platgetreden grond. Was deze niet de zoon des timmermans? zeiden de mensen (Matth. 13 : 55).

Een ander deel viel op steenachtige plaatsen (vs. 5). Dit zijn de scharen, die Jezus volgen (Matth. 14 :13), licht ontvlambaar, maar eveneens spoedig geërgerd. - En nog een ander deel viel op de doornen. Daaronder kunnen wij verstaan de afval van velen van Jezus' discipelen (Joh. 6 : 66), zodat er slechts twaalf overbleven. En ook van deze twaalf zeide de Heer, dat zij in de nacht van zijn gevangenneming aan Hem geërgerd zouden worden (Matth. 26 : 31).

En nu de goede aarde, harten zonder ergernissen, die het woord des koninkrijks ontvangen en teruggeven, honderd-, zestig- of dertigvoud. Zijn zij niet te vinden in de evangeliën? Heeft deze Zaaier in het Koninkrijk der hemelen dan niets geoogst? - Jezus heeft eens de velden wit gezien om te oogsten (Joh. 4 : 35), maar toen tevens gezegd, dat: "De een zaait, de ander maait." - Toch heeft ook Hij de eerstelingen van die oogst binnengedragen.

Daarbij denk ik aan Zacheüs, de overste der tollenaren, die in de overlopende dankbaarheid voor de komst van Jezus in zijn huis, uitriep: "Zie, de helft van mijn goederen, Heer, geef ik de armen; en indien ik iemand iets door bedrog ontvreemd heb, dat geef ik vierdubbel weder." Hier is de overvloed van de goede aarde; hier houdt alle berekening op; ook die van het honderd-, zestig- of dertigvoud. 'De helft' en 'vierdubbel', dat zijn geen percenten meer, maar dat betekent dat het koninkrijk Gods nabij gekomen is en dat de gerechtigheid van dat Rijk gaat gelden. God komt aan de regering in dat leven. Dan is de ergernis buitengesloten; zij murmureert nog alleen rondom het huis (Luk. 19 : 7). - Of die vrouw te Bethanië, die tot Jezus kwam "hebbende een albasten fles met zalf van onvervalste nardus van grote prijs", die zij over Jezus uitgoot (Mark. 14 : 3). Weer is alle ergernis verslonden, als zij Jezus tot koning zalft. Hier zijn alle maten overschreden; hier is iedere berekening van prijs een dwaasheid. Met Jezus staat zij in het Koninkrijk en zal met Hem gepredikt worden in het evangelie (Mark. 14 : 9). Rondom de ergernis (vs. 5), maar in het midden de liefde (vs. 6).

En eindelijk de moordenaar aan het kruis (Luk. 23 : 42), als hij tot Jezus zegt: "Heer, gedenk mijner, als Gij in uw koninkrijk zult gekomen zijn." Viel ooit een woord in zo goede aarde, dat het uit zulk een mond, in een uiterste ogenblik, tot zulk een bede opstond? Was dit niet reeds Jezus' opstanding, vóór Hij nog gestorven was? Als Jezus antwoordt: "heden zult gij met Mij in het paradijs zijn", doet dan dat 'heden' niet reeds het graf te niet? En is er nog één woord in de bijbel te vinden, waarin het koningschap van Jezus en de nabijheid van het koninkrijk Gods zo stralend beleden wordt? - Waar heeft dit gesprek plaats tussen deze ten dode gehangenen? Is het niet op de drempel van dat koninkrijk waar de ergernissen des kruises achterblijven? Is dit niet de goede aarde, dit Koninkrijk der hemelen, op welks drempel een rover zich ontpopt tot een engel Gods?


De schatgraver

stichtingnoordmans.nl ↗


Het Koninkrijk der hemelen is gelijk aan een schat, verborgen in een akker, die een mens ontdekte en verborg, en in zijn blijdschap er over gaat hij heen en verkoopt al wat hij heeft en koopt die akker.



Mattheüs 13 : 44 (Vert. NBG.)

Het Koninkrijk der hemelen is een eeuwig koninkrijk (2 Petr. 1 : 11). Maar dat wil niet zeggen, dat het ouder is dan alle andere dingen; ouder dan de bergen en de wereld (Ps. 90 : 2). Dat is het misschien of zeker ook wel. Doch Jezus zei ook wel tegen de Joden: Eer Abraham was, ben Ik (Joh. 8 : 58). En toch rustte het gebeente van Abraham al eeuwen lang in de spelonk van Machpela bij Hebron en wandelde Jezus op dat ogenblik rond in de tempel te Jeruzalem en zeiden de Joden van Hem, dat Hij nog geen vijftig jaar was (vs. 57).

Zo is ook het Koninkrijk der hemelen moderner dan de nieuwste dingen; geen revolutie kan zo haastig een eind maken aan bestaande toestanden of dit eeuwig koninkrijk is nog sneller en is nog actueler op de dag van heden. Het gaat er mee zoals in de bekende fabel van haas en egel.12 De wenteling der eeuwen moet het afleggen tegen de spil waarom zij draait. Het voornaamste wat van het koninkrijk Gods beleden moet worden, is dit, dat het nabij gekomen is. Dat is ook het eerste, wat Jezus er van zegt (Matth. 4 : 17).

Daarom is het Koninkrijk der hemelen gelijk aan die schat, verborgen in een akker. Op het eerste gezicht lijkt het omgekeerde het geval te zijn. Want wat roept voor onze verbeelding meer de gedachte aan oudheid wakker dan juist zo'n schat? Hoe lang zou die er al gelegen hebben? Zou hij in de grond verborgen zijn, toen de Syriërs in de tijd der Makkabeeën het Joodse land afstroopten? Of nog vroeger, toen de Babyloniërs Jeruzalem belegerden en Jeremia een koopbrief van een akker in een aarden vat liet doen (Jer. 32 : 14)? Of was het misschien nog honderden jaren vroeger, toen de Filistijnen in het land waren en Israël zich verborg in de spelonken en in de doornenbossen en in de steenklippen en in de vestingen en in de putten (1 Sam. 13 : 6)? - Misschien nog wel vroeger. De opgravingen in Palestina brengen het meeste aan het licht uit de oudere lagen. De schat kan er gelegen hebben van de tijd der Kanaänieten af, toen Israël het land binnentrok om de steden met de ban te slaan. Toen probeerde Achan zo'n schat in de aarde te verbergen: een schoon sierlijk Babylonisch opperkleed, en tweehonderd sikkelen zilvers, en een gouden tang, welker gewicht was vijftig sikkelen (Joz. 7 : 21). Wanneer de schatgraver in Jezus' dagen diep groef, kan de schat, die hij vond, ook nog langer gelegen hebben. Onder het Jericho, waarvan Jozua de muren zag omvallen, lag nog een oudere stad. De historie heeft zich in Palestina vaak herhaald.

Werkelijk, deze schat uit de gelijkenis schijnt voor onze fantasie al maar verder in de oudheid terug te wijken. Hoe kan hij dienen om een gelijkenis te zijn van het Koninkrijk der hemelen, dat nabij gekomen is? En waarvan Jezus zegt: "Heden is deze Schrift in uw oren vervuld" (Luk. 4: 21)? Ik weet wel, dat er een derde in iedere vergelijking is, waar het op aankomt en dat men dit kan zoeken in de waarde van de schat, waarvoor al het andere verkocht wordt. Maar dit derde behoeven wij hier niet al te klein te nemen. Er is ook een merkwaardige overeenkomst wat de oudheid van de schat en de eeuwigheid van het Koninkrijk der hemelen betreft.

Een schat wil gedolven worden. Daarop ligt hij te wachten. En dat wachten is een wisseling van hopen en vrezen, waarvan de graad en de intensiteit niet gelijk blijft, maar oploopt, tot hij gevonden wordt. Ik denk, dat de schat zou ophouden te bestaan, als zijn wachten tot staan kwam of ook maar gelijk bleef in sterkte. Ook de delfstof is niet helemaal dood, maar moet tenslotte bestaan door een zekere onrust, die wij hier de hoop kunnen noemen om het licht te zullen zien of licht te worden. Ik zei daar dat de onrust van de schat toenam. De eerste, de oudste eeuwen was daarvan misschien nog weinig merkbaar. Als men een lange weg moet gaan, wordt men in het begin niet spoedig moe. Maar naarmate de tijden vergingen werd de spanning groter en de eeuwen liepen sneller en de schat nam zelf toe. Hij wies van het sterke wachten en het werd duidelijk, dat dit niet altijd zo door kon gaan. Er moest iemand gevonden worden om hem te delven. En daartoe zou de schat nabij komen. Hij zou van zijn eigen onrust iets zaaien in het hart van een graver en zij zouden elkaar vinden. De delver de schat of de schat de delver, dat zou men beide kunnen zeggen. In de gelijkenis staat, dat die mens de schat vond. Maar op andere plaatsen van de bijbel kan men lezen hoe dat toegaat: "Ik ben gevonden van degenen, die Mij niet zochten ... Ik (heb) gezegd: Zie, hier ben ik. Zie, hier ben ik" (Jes. 65 : 1). Dat gaat daar levendig genoeg toe, waar God uit de eeuwigheid te voorschijn springt om zich te laten vinden. Wij zullen maar zeggen: de schat vond de delver.

Daaraan is nu het Koninkrijk der hemelen gelijk. Zo is het gesteld met de oudheid, de eeuwigheid van dat rijk. Wanneer er sprake is van het koninkrijk Gods, dan wordt er altijd weer gevraagd, of het er was, of het er is of dat het komen zal. Wij kunnen alle drie zeggen, maar het meest eigenlijke is toch, dat het komt. Jezus heeft ons ook leren bidden: Uw koninkrijk kome.

Dat God Koning is en dat zijn rijk van ouds is en dat al zijn heilige wetten aan alle dingen ten grondslag liggen als "onwrikbare vastigheden" (Ps. 87), dat is zeker waar; ook is het waar dat dit koninkrijk in het heden is. Maar het grootste geheim van het Koninkrijk der hemelen is zijn gedoken zijn in de schoot der tijden. "Het komt niet zó, dat het te berekenen is ... (het) is bij u" (Luk. 17 : 20 v. NBG.). Vlak bij u en toch vergist gij u telkens weer in de tekenen der tijden (Matth. 16 : 3). Er is alleen een groeiende onrust, die niet altijd zo door kan gaan. Die haar eigen ongerijmdheid aan het voorhoofd draagt. Maar deze onrust is zelf een teken, het grootste van alle. Hoe zou zij zichzelf kunnen duiden? De grote onrust, waarvan zij een teken is, is die van het Koninkrijk der hemelen zelf. Het doet niet anders dan nabij komen. Het spoedt zich met een eeuwige spoed, waarvan de versnelling der eeuwen en der tijden slechts een flauwe afschaduwing is. Het is begonnen zich te haasten toen de mens gevallen is. Van Adam tot Noach, van Noach tot Abraham, van Abraham tot Mozes, van Mozes tot David en van David tot Jezus Christus - steeds klaarder werd de profetie, steeds duidelijker werden de omtrekken van het rijk. Totdat het "zie, hier ben ik!" weerklonk en Jezus zeide: "Heden is deze Schrift in uw oren vervuld" (Luk. 4 : 21).

Deze schat is door de gravers ook weer verborgen, zoals het in de gelijkenis staat. In het geloof en in de kerk. Pas wanneer het geloof en de kerk alles hebben verkocht wat zij hebben, kunnen zij die akker kopen en de schat delven.


De naaste
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Gij zult uw naaste liefhebben.



Mattheüs 5 : 43

Naast God komt de naaste in de bijbel voor. Dit boek is als 't ware verdeeld tussen deze beiden. God en de naaste. Lees er de Tien geboden op na; vier hebben betrekking op de eerste, zes op de ander. En Jezus vat de hele wet aldus samen: God liefhebben en de naaste (Matth. 22 : 34-40). Deze deling is anders dan wij haar zouden willen of verwachten. Want nu schieten wij er zelf op over. Ja, er staat wel bij dat wij onze naaste moeten liefhebben als ons zelf, maar er blijft niet veel over, als wij met al die naasten gelijk-op moeten delen. Daarom voelen wij er meer voor om zelf met God te delen, zoals de jongste zoon uit de bekende gelijkenis van Lukas 15. Die gelijkenis zegt er wel duidelijk bij dat dit de beste weg is om tot de bedelstaf te komen, maar wij vergeten dat telkens weer. Wij denken er dan niet aan, dat alleen de naaste met God kan delen.

Toch overkomt het ons altijd weer. Wij spreken en denken en schrijven dan over God en de mens. En met die mens bedoelen wij ons zelf. En de naaste moet er dan op overschieten.

Maar op die manier laat God zich van de naaste niet scheiden. Beiden horen in de bijbel onverbrekelijk bijeen. Wanneer wij ons om de naaste niet bekommeren, dan doen wij dat ook niet om de Allernaaste. Omdat Hij ons nog veel nader is dan de anderen, moeten wij Hem boven alles liefhebben. Maar wij zullen Hem daarom juist des te meer haten, als wij 't rijk alleen willen hebben. Want achter God en met Hem komt de hele bende op ons af en de God die alléén komt, is niet de Vader van onze Here Jezus Christus.

Dit is een kwaad ding voor een mens die op zijn gemak en zijn rust gesteld is. Een oud leerboek, de Heidelbergse catechismus, zegt dan ook ronduit, dat wij van nature geneigd zijn God en de naaste te haten. Dat is heel zacht gezegd, met omwegen en verzachtingen. 'Van nature', alsof wij 't metterdaad niet helemaal waren; en 'geneigd', alsof het er maar zelden toe kwam. En toch, wat is er een kritiek op dat 'antwoord' van dit boekje geoefend. Deze kritiek is echter achterhaald, al was het alleen maar door de woningnood. De naaste is ons nader gekomen; meer dan God, vlak bovenop ons; alwetend, alziende, almachtig. En door die intensivering van het begrip van de naaste weten wij ineens, dat wij geneigd zijn - laten wij 't even voorzichtig zeggen als de catechismus - geneigd zijn dus, hem in zijn kwaliteit te haten; niet als mens maar als naaste. En omdat God de aanvoerder van de bende is, zijn wij (alweer geneigd) Hem met de bende te haten; God en de naaste te haten.

Men heeft het vaak precies de andere kant uit gezocht. Dan meende men het begrip 'de naaste' te moeten ontspannen, door het een wijder omtrek te geven. Mozes zou er dan mee bedoeld hebben een medeburger, een volksgenoot (wat zo is) en Jezus zou er onder verstaan hebben een medemens, een kosmopoliet. Het gebod van de naaste zou in het Evangelie niet meer tot het positieve recht behoren, maar tot het natuurrecht.13 Zo zou op dit punt de hele spanning uit de prediking van het koninkrijk verdwijnen. - Het is juist andersom. De Samaritaan en de Jood uit Lukas 10 zijn elkaars naasten in de hinderlijke zin. Zij zijn buren, die elkaar, elk met een eigen tempel, God afhandig zoeken te maken. Ieder van de twee ziet God aan zijn kant. De God die met die naaste is, haat hij. Zoals de Joden en Arabieren van nu. Welnu, zoveel spanning brengt Jezus in het woord. Zo ook in Mattheüs 5 : 43 en 44. Degenen die men lief moet hebben zijn hier niet degenen die verre zijn, maar die ons te na komen, die ons vervolgen. Hen moet men samen met God liefhebben.

Dit is de nood van de wereld en dit zijn de weeën der wedergeboorte. Daaraan lijdt de schepping en wanneer het voorbij is zal de wolf met het lam verkeren. Wij zijn geneigd de naaste in zijn kwaliteit te haten. Wij willen alléén met God delen en slechts met God. En omdat Hij het hoofd van alle naasten is, de allernaaste, zijn wij het allermeest geneigd Hem in zijn kwaliteit te haten. Bij deze haat ontmoeten wij Hem als onze tegenpartij, al hebben wij ook, menselijkerwijze gezien, honderdmaal gelijk.

Men kan de haat een absolute zonde noemen. Daarbij vergeleken zijn andere zonden begrijpelijk en vergeeflijk. Zij schijnen, naast de haat geplaatst, uitwendig of secundair te zijn. Zelfs het sadisme blijkt dan een half-psychologisch, half-lichamelijk nevenprodukt. Alleen de haat is gans inwendig. Hij is een onheilig vuur, waarin de geest ontstoken is, zonder zelf verbrand te worden. Het aangezicht vervalt (Gen. 4 : 5), de beenderen verrotten (Spr. 14 : 30), maar de haat brandt door en de geest wordt niet verteerd, evenmin als het braambos in de gloed van Gods heiligheid (Ex. 3). De haat is het tegenbeeld daarvan.

Dit is de toestand van de ziel, die het tegen God en de naaste opneemt. Die het grote gebod vergeet, het Evangelie in tweeën scheurt. Hier kan maar één middel helpen: het geloof in Jezus Christus. Wanneer ergens de naaste in de liefde tot God is opgenomen, als het geloof ergens compleet is, dan hier. Alleen Jezus' woord en werk kan de brand van de haat blussen. Waar hij blijft, daar ontstaat de hel.


Brood voor morgen
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Geef ons heden ons dagelijks brood.



Mattheüs 6 : 11


Geef ons elke dag ons dagelijks brood.



Lukas 11 : 3

Zoals al 't andere in de evangeliën, staat ook de vierde bede in verband met het nabijkomen van het koninkrijk Gods. Dat mogen wij nooit vergeten, als wij deze bede tot de onze maken. Sommige uitleggers geven daartoe aanleiding, als zij onder 'dagelijks brood' verstaan: 'het brood mijns bescheiden deels', waarvan sprake is bij een oude wijze (Spr. 30 : 8).14 Dit brood houdt dan het midden tussen armoede en rijkdom en Jezus zou hier in deze bede een stukje bezonken levenswijsheid hebben vastgelegd.

Dat is moeilijk aan te nemen, als men weet dat de Heer het Onze Vader geleerd heeft aan mensen die, zoals Petrus, pas hun netten hadden verlaten of, gelijk Mattheüs de tollenaar, hun kasboek in het vuur hebben gegooid (Matth. 9 : 9). Deze mannen zoeken niet een bescheiden plekje onder de algemene voorzienigheid, maar de beste plaatsen in het Koninkrijk der hemelen (Matth. 20 : 20-23). De vierde bede valt, na de drie grote rijksbeden, niet helemaal uit de toon, maar sluit er zich onmiddellijk bij aan.

Dat blijkt ook heel duidelijk, als wij de laatste drie beden van het allervolmaaktste gebed vergelijken met de drie verzoekingen van Jezus in de woestijn (Matth. 4: 1-11), waarvan zij de neerslag zijn. Daar antwoordt de Heiland op de inblazing van de duivel om zichzelf brood te verschaffen, met het bijbelwoord: "De mens zal bij brood alleen niet leven, maar bij alle woord (dat is elk ding), dat door de mond Gods uitgaat" (Deut. 8 : 3). En op die plaats in het boek Deuteronomium is geen sprake van een gematigde welstand, maar van een wonderbare spijziging door het manna, dat God elke dag rondom de tenten spreidt. Ook het woord 'dagelijks', dat uit oude Latijnse vertalingen stamt en zich aansluit bij het 'elke dag' van Lukas, kan er toe meewerken om deze bede uit de onrust van het komende Koninkrijk over te brengen in de gevestigde stand van het latere kerkvolk; haar over te spellen in het taaleigen van de burgerij. - Wij hebben de traditie lief, die dat woord draagt. Het duurt al zo rustig en veilig lang en ieder hoopt dat zijn brood hem wordt gegeven en dat zijn wateren gewis zullen zijn (Jes. 33 : 16). Dat wij het ook bij de netten en met een kasboek mogen afbidden en het zullen krijgen. Maar het gevaar is groot dat de bede dan haar oorspronkelijke kracht zal hebben ingeboet en dat wij, anders dan Jezus in de eerste verzoeking, eigen stenen, in plaats van Gods broden zullen ontvangen.

Het is merkwaardig dat er bij Mattheüs en Lukas beiden, in de Griekse evangeliën, waar wij, met vele Latijnse overzettingen, 'dagelijks' lezen, een woord staat, dat op één enkele uitzondering na, nergens elders voorkomt. De kerkvader Origenes, belezen als bijna niemand, was het nooit tegengekomen, ook niet in de spreektaal. Het leek expres gevormd om in de vierde bede van het Onze Vader te dienen.15 Het is wat de grammatica een 'hapax' noemt, een woord dat slechts éénmaal voorkomt, evenals het Evangelie zelf. Ieder deed er zijn best op, zodat iemand het de folterkamer der theologen noemde en een ander schreef, dat men evengoed kon proberen met een spons een spijker in de muur te slaan, als dit woord precies te vertalen.16 Toch kan misschien een kind het wel doen, als het er maar aan denkt, dat ook in deze bede de nieuwe wijn van het Evangelie niet in een oude lederzak gedaan mag worden (Matth. 9 : 17). En dat gebeurt wel, als men de zin bij een spreukendichter zoekt. Er is echter een lezing van deze bede mogelijk, die past bij de toestand, waarin Jezus' jongeren door hun roeping verkeren. Zij zijn bruiloftskinderen geworden en behoeven zich geen zorgen over de leeftocht te maken. Dat kunnen ze aan de heidenen overlaten (Matth. 6 : 32). Vasten behoeven ze ook niet te doen (Matth. 9 : 15). Laten de Joden dat doen.

Welnu, de lezing van de vierde bede, die ik bedoel, komt voor in een zeer oud apocrief evangelie, dat nauw verwant was met onze Mattheüs. De kerkvader Hieronymus heeft het fragment voor ons bewaard.17 In het Aramees stond er: "Geef ons heden ons brood voor morgen." En nu liet dat moeilijke Griekse woord bij Mattheüs en Lukas de vertaling 'voor morgen' reeds toe. Dat wij diezelfde betekenis nu ook in een andere taal vinden, in een zeer oud evangelie, schijnt dus wel beslissend. De evangelisten zullen met dat woord hebben willen uitdrukken, wat in de taal, waarin Jezus het Onze Vader gesproken heeft, het Aramees, met 'voor morgen' werd weergegeven. Zo is 't dan ook opgevat o.a. door de universele Hugo de Groot,18 door de bijbelkenner Bengel19 en door de grootmeester in de wetenschap van het Nieuwe Testament Theodor Zahn.20

"Geef ons heden ons brood voor morgen." Dat is het pensioen van de vissers, die hun netten hebben verlaten; van de tollenaar, die zijn kantoor heeft gesloten. Het staat er bij Mattheüs scherp en kantig. Bij Lukas, met zijn `elke dag', gaat het al een beetje naar het 'dagelijks' toe. Bij hem durft Hieronymus het ook al zo te vertalen; bij Mattheüs niet.

Het is wat angstig telkens maar voor één dag leeftocht te vragen en te krijgen, maar zo past de vierde bede bij de eerste drie: Gods heil, Gods koningschap, Gods wil. Nu komt er bij: Gods brood.

Zo wordt de bede de tegenhanger van Jezus' antwoord op de eerste verzoeking, waar Hij 'morgen' zegt tegen het 'heden' van Satan. Zo past de bede in de mond van de jongeren, de kinderen des Koninkrijks, waarin de Meester geen hol of hoofdkussen heeft. "Geef ons heden het brood voor morgen." Daarin klinkt door de verheuging dergenen, die zeggen: Zalig is hij die brood eet in het koninkrijk Gods (Luk. 14: 15).

Er is in deze bede een voortgang, een doorgang van het heden tot de morgen des Koninkrijks. Er is optocht in. Geen belegen wijsheid, maar zorgeloze hoop is er in deze vraag.

Daarom is het te wraken, als men het in de oude kerkleraars afkeurt, als zij de letterlijke, de liturgische en de geestelijke betekenis dooreen laten vloeien, en als men eist dat het alleen op het brood en niet op alle woord uit Gods mond mag slaan. De kerkvaders waren wijzer. Zij hoorden de processie der gebeden in het Onze Vader en lieten de vierde bede beurtelings op de leeftocht, het Avondmaal en de geestelijke goederen slaan. Zo de heilige Hieronymus: "Ons brood voor morgen geef ons heden, dat is: het brood dat gij ons zult geven in uw Koninkrijk, geef ons dat heden." Dat is bijbelse, dat is christelijke taal! Dit zuurdeeg des Koninkrijks moet gemengd in de drie maten meels van ons aardse leven (Matth. 13 : 33).


De kerk
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Vergeef ons onze schulden, gelijk ook wij vergeven onze schuldenaren.



Mattheüs 6 : 12

De kerkvader Augustinus vertelt ergens, dat zijn Punische boeren, die de Latijnse namen niet konden uitspreken, kort, krachtig en concreet de doop 'het heil' noemden en het avondmaal 'het leven'.21 Inderdaad was dat een treffende betiteling van deze beide sacramenten der kerk, die de bisschop van Hippo zelf hun niet had kunnen verbeteren.

Diezelfde namen zou men kunnen gebruiken voor de beide helften van het Onze Vader. Bij de eerste beden komt het heil, als bij de doop, nederdalen in deze schuldige wereld. De allereerste bidt om het heil en bij de derde is het op de aarde. - En zo beelden de laatste, die om het brood, de schuldvergeving en de bewaring voor de bekoring, zoals het avondmaal, het leven uit. Ons leven. Eerst gaat het over God; dan luidt het driemaal: uw naam, uw koninkrijk, uw wil. Maar dan komt het tot ons. En in die drie beden, die telkens met een 'en' verbonden zijn, vloeien de delen tot de eenheid van een leven samen. Wij herkennen het dadelijk als van ons zijnde, bij de vierde bede, bij het brood. Wij herkennen onze afhankelijkheid, onze hulpbehoevendheid. En niet minder, eerder meer, bij de schulden. En wie weet niet van de verzoeking?

Toch heeft ook dit 'leven', ofschoon het niet zo steil van boven komt als het heil en zich breed en verbonden schijnt uit te breiden over de aarde, toch heeft ook dit leven zijn verticale bouw, waardoor het verwant is aan het heil. Het brood, dat is niet brood-alléén, maar alle woord (of ding), dat uit de mond Gods uitgaat. Dat is het Koninkrijk der hemelen; dat is boven. De zesde bede, tegen de bekoring, de verzoeking, de inblazing, de verleiding, dat is de hel; dat is beneden. En daar tussen in, de schuld en de vergeving, dat zijn nog eens weer, nu heel in het bijzonder, wij! dit is het midden tussen hemel en hel. Hier bij het: "Vergeef ons onze schulden, gelijk ook wij vergeven onze schuldenaren", is de breedste spreiding van het Onze Vader. Dit kan leven heten dat zich uitbreidt. Wel komt de vergeving van God en blijft zij heil, maar dan plant zij zich voort, overal waar zij verschijnt, en wordt medegedeeld door een ieder aan zijn naaste. Hier, in de vijfde bede, zijn wij recht op aarde. Dan behoeven wij niet in de hemel op te klimmen of in de afgrond neder te dalen. Dan is het nabij, dan zijn wij bij ons.

Dit is het midden van het leven, het meest eigenlijke van het aardse leven: de schuldvergeving, de kerk. Wij eten Gods brood; wij worden verzocht; en daar tussen in laat God ons schuldig worden. En Hij vergeeft onze schulden, gelijk ook wij vergeven (hebben) onze schuldenaren. En wij vragen Hem dat heden te doen, zoals ook met het brood en wij vergeven ook elke dag onze schuldenaren. Zo als wij ademen en eten en drinken, zo leven wij ook zonder ophouden van de vergeving der zonden en zo laten wij om ons heen, iedere dag, onze schuldenaren, onze hinderlijke naasten, leven. En wij ontvangen met hen hetzelfde heil en wij ademen in dezelfde liefde en wij eten met hen van hetzelfde brood en drinken met hen van dezelfde wijn. En Jezus is zelf het brood en zijn bloed is de wijn. En dit is het leven, dit is het avondmaal, dit is de kerk, dit is het kruis, de verzoening van onze zonden.

De kerk is de gemeenschap dergenen, die het Onze Vader bidden; maar in het bijzonder de vijfde bede. Leven buiten de schuldvergeving, buiten de kerk, is niet mogelijk. De statistiek van de volkstelling over onkerkelijkheid is een oppervlakkige leugen. Of gij wilt of niet, gij kunt buiten de schuldvergeving, buiten de kerk, buiten God niet leven. De kerk is de enige levensmogelijkheid. Als hemel en hel, fair and foui, recht en slecht, op elkaar indruisen, dan gaat het mensenleven daartussen kapot. Als de kerk en het kruis niet in het midden staan; als God en de boze elkaar daarin niet ontmoeten, dan gaan wij te gronde.

Neerslachtigheid, wantrouwen, wanhoop staan juist nu weer overal om ons heen. Leid ons niet in verzoeking maar verlos ons van de boze. Maar vooral, midden tussen alle dingen, midden tussen hemel en hel: vergeef ons onze schulden, gelijk wij vergeven (hebben) onze schuldenaren.

De schuldvergeving is een wondere, een verborgen eenheid. Wanneer God ons de schulden vergeeft, hebben wij onze schuldenaren al vergeven. ('Hebben' staat er bij Mattheüs in de beste handschriften).21 Als wij het niet doen, kan God onze schulden ook niet vergeven. En als God ons niet vergeeft, kunnen wij anderen ook niet vergeven. En als wij anderen vergeven, vergeeft de ander weer aan een ander. Nooit komt de Geest op één plaats, in één hart alleen. Altijd staat Hij als een gevorkte bliksem en slaat tegelijk in meer dan één hart in. Wanneer gij uw schuldenaren hebt vergeven en God u de schulden vergeeft, zult gij heden of morgen ontdekken dat gij daarin niet alleen hebt gestaan. Er is geen Geest, geen schuldvergeving, zonder kerk, zonder spreiding van het heilige vuur der liefde. Het knistert om u heen, als gij met heilige moed en vast vertrouwen deze vijfde bede metterdaad bidt. Daarom heeft de kerk in de Twaalf artikelen de Geest en de kerk, de gemeenschap der heiligen en de vergeving der zonden ook naast elkaar gezet.

De ruimte voor de kerk, dat is voor het mensenleven, moet door bidden opengehouden worden. Anders komen wij om in het conflict tussen hemel en hel. 'Bidden en vasten', zegt Jezus. - De heiden Gandhi houdt met vasten India en Pakistan uit elkaar.23 De christen heeft een nog hogere taak. Ieder christen; ieder die de vergeving der zonden gelooft, en deze bede bidt metterdaad. Ieder die leven wil; zijn leven behouden en niet verliezen; opstaan uit de doden en het eeuwige leven beërven.


Zoeken en vinden
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Zoekt en gij zult vinden.



Mattheüs 7 : 7

Wanneer ik mediteer over de woorden van Jezus, die hierboven staan uitgeschreven, dan zoek ik de zin ditmaal niet in een woordenboek of bij een kerkvader. Ik ga liever te rade bij een ervaring, die ik voor geen goud zou willen missen.

Vaak ben ik in het vroege voorjaar, als de rust nog zoet was en de veren warm, in de ochtendschemering opgestaan om de eieren te zoeken van Gods vogel, de kievit.

Ik kan niet geloven dat God dit dier, met het andere gevederte mee, op de vijfde dag heeft geschapen. Hij moet het vroeg op de tweede dag, tegelijk met de schepping van het uitspansel, hebben losgelaten. Toen kreeg het schepsel voor het eerst, in dit nieuwe element, een steun voor zijn bestaan in het licht.

En deze eersteling, een en al vleugel, beproefde, in mateloze vreugde over deze mogelijkheid, de weerstand van de lucht. In giervlucht en duikvlucht, met buitelen en stampen en stijgen, probeerde hij voor Gods aangezicht de deugd van het uitspansel. Hoorbaar scheurde hij het in flarden, hier en daar en overal, met het knappend geluid, waarmee een kramer de lakense lap scheurt. En achter hem, lachend om de naam, die deze vogel zichzelf gaf zonder op Adam te wachten, herstelde de Schepper met zijn alom tegenwoordige hand de breuken, tot Hij zag dat het goed was.

Maar dit uitbundig en openbaar geweld bestond niet alleen om het uitspansel; het omhulde ook een geheim, zoals het Evangelie de verborgenheid van het Koninkrijk der hemelen (Matth. 13 : 13). De kievit is niet alleen oprecht gelijk de duiven, maar ook voorzichtig gelijk de slangen, als de christen (Matth. 10 : 16). Zijn misbaar dient om uw aandacht af te leiden van de juiste plek, waar de strootjes liggen, die zijn nest uitmaken. Dit geheim te ontdekken, dat heet nu zoeken. Het veld is wijd als de wereld; het plekje nietig; het ei heeft schuilkleuren. De tekenen zijn weinige en moeilijk te duiden, als de tekenen der tijden (Matth. 16 : 3).

En dan het vinden!

Om deze ervaring is men in staat geweest op te geven alles wat men had (Matth. 13 : 44, 46). Zij stelt niet teleur. Hoe schaamachtig ligt daar die kleine verborgenheid. Heel de tekentaal, al de gelijkenissen in het uitspansel waren daar, opdat gij ziende niet zoudt zien en horende niet horen (Matth. 13 : 13). En nu hebt gij, die zocht, toch gevonden. Op dit ogenblik van het vinden verbleekt één moment alles om u heen, het veld, het uitspansel, en wordt uw aandacht opgezogen in de ontdekking.

Daaraan gelijk is het Koninkrijk der hemelen. De verborgenheid der godzaligheid is groot (1 Tim. 3 : 16). - Het Evangelie wordt gepredikt aan alle creaturen. Er is niets in de wereld dat zo openbaar is als de prediking. De bijbel is het meest verkochte en goedkoopste boek. De kerkdeuren staan voor ieder open en entree wordt niet geheven. En toch is het de grootste verborgenheid, die gezocht en gevonden kan worden. De welsprekendheid van een Chrysostomus, de schittering van een Augustinus en de populariteit van Luther kunnen daaraan niets veranderen. Alleen wie zoekt, die vindt.

De geschiedenis der christelijke verkondiging laat de rijkste figuratie zien. Daarin worden de bronnen van de taal en de roerselen der ziel blootgelegd. Uit de vroeg-middeleeuwse prediking zijn de moderne talen geboren; Shakespeares stukken hebben haar tot achtergrond; zijn kennis van het mensenhart is er van afhankelijk. En toch kan die prediking u het geheim niet met de vinger aanwijzen. Als gij, verontrust of kregelig, de prediker vraagt: Zeg mij nu eens precies wat ik doen moet om zalig te worden!, dan kan hij niet anders doen, dan Paulus tegenover de stokbewaarder (Hand. 16 : 30 v.). Deze apostel zeide: Geloof in de Here Jezus Christus. En daarmee plaatste hij hem voor de verborgenheid zelf.

In het geloof is de ruimte, die er nodig is voor het zoeken en het vinden. Het is vast verzekerd dat het Koninkrijk der hemelen er zijn moet (Hebr. 11 : 1). Niet om het zoeken gaat het, zoals sommigen menen, maar om het vinden. Er is geen methode aan te geven voor het zoeken van dit geheim, geen theorie voor de zaligheid. Maar één ding staat vast en dat éne is genoeg om wakker te doen worden en op te doen staan: ergens wacht en wacht het geheim Gods en het is voor die Hem vrezen (Ps. 25 : 14). Vindt gij het niet, dan wordt het een prooi van 'gier en kraai en raven' (Ps. 79 : 1 ber.). Het ligt verscholen in de schepping. Heel het bewegen der kerk en al het figureren der prediking cirkelt om dit wonder. Zij verraden en verbergen, beide tegelijk, het Koninkrijk. En de zoeker weet dat het er zijn moet. De volheid des tijds is gekomen en heel Gods tekenspel is in werking gesteld.

Daarom zegt Jezus: Zoekt en gij zult vinden.

Door dit zoeken wordt het leven pas wat het heet. Zonder zoekers wordt de wereld een harde koek en de mensheid een gevaarlijke bende, het uitzicht troosteloos. Wat is een kosmos zonder kerk, een kerk zonder koor, een koor zonder verborgenheid?

Juist van die laatste gaat de roering uit, de onrust, het opstaan; niet van de zoeker zelf. En toch doet dit koninkrijk niets dan er-te-zijn. En het heeft waarde en het werkt. Overigens dekt het zich toe met de eeuwen, als "de schat in de akker" (Matth. 13 : 44) en verbergt zich in de wereld, als de gist in het meel (Matth. 13 : 33). Maar heeft het zoeken dan nog zin? Luister! Petrus ontrooft het geheim aan Jezus. En de hemelse Vader heeft daarbij een hand in het spel (Matth. 16 : 17).

En iedere goede huisvrouw doet als de vrouw uit de gelijkenis en neemt dit koninkrijk en bereidt daarmee het brood voor morgen, zodat de hoop blijft.

Daarom:Ontwaakt gij die slaapt en sta op uit de doden, en Christus zal over u lichten!


Genade

stichtingnoordmans.nl ↗


In de wereld zult gij verdrukking hebben.



Johannes 16 : 33 (St.V.)

Men hoort wel eens zeggen dat God, die ons geschapen heeft, nu ook moet zorgen, dat wij het goed hebben. Dat is dan in zo'n geval natuurlijk geen gemoedelijke huismanspraat, maar een uiting van verbittering, omdat men vindt, dat er aan het bestuur der wereld wel een en ander ontbreekt. De roomse dogmatiek, die nauw aan de schepping aansluit, spreekt die gedachte ook wel eens heel zachtjes uit, zonder verbittering dan. Maar met of zonder, het blijft gevaarlijk om het geluk als een min of meer vanzelfsprekende zaak te beschouwen. Jezus meent omgekeerd - in onze tekstwoorden - dat wij, als wij tenminste met Hem willen leven, in de gegeven omstandigheden, zoals de wereld nu eenmaal is, op verdrukking hebben te rekenen. Jezus zegt er niet bij dat dit natuurlijk is; het vloeit niet uit de schepping voort. Men mag nooit zeggen: 'De ene mens is voor de ander een wolf.' De verdrukking die hier bedoeld is, heeft haar plaats niet in de natuur, maar in wat de kerk de genade noemt. Zij hoort bij het kruis. Jezus brengt haar hier in Johannes 16 : 33 in verband met de vrede en deze laatste staat in de liturgie der kerk weer samen met de genade.

Dat is al dadelijk een grote vertroosting voor iemand, die onder de druk komt. Het ontneemt de gedachte van noodwendigheid aan het kruis dat ons opgelegd wordt en daarmee wordt de angel der bitterheid uitgetrokken. Het kan er ook zonder, als iemand liever een bastaard dan een zoon wil wezen (Hebr. 12 : 8); liever een Ezau dan een Jakob; liever zonder dan met berouw; liever een onheilige dan een kind van God (Hebr. 12 : 16 v.). Welk een onderscheid dat maakt, heeft Plievier ons treffend getekend in zijn Stalingrad.24 Een lange karavaan gewonden trekt onder leiding van een arts door de sneeuw. De stoet wordt hoe langer hoe korter. Bij de meesten dooft de levensvonk uit tegelijk met de hoop. De aandacht van de dokter wordt dan getrokken door een soldaat, die behoorde tot de weinigen, die de ogen nog opsloegen. Hij had drie gebroken ribben en een gewond schouderblad. Op de kilometerslange mars deed de pijn het zweet van zijn voorhoofd lopen en dan bevroor het op zijn ongeschoren gezicht. Er ontspon zich een merkwaardig gesprek tussen de arts en de soldaat. De laatste meende dat hij er met z'n drie gebroken ribben nog gemakkelijk afgekomen was. En naar de zin van deze woorden gevraagd legde hij uit, dat hij het als een afbetaling beschouwde op de ellende, die zij in het land hadden gebracht. De dokter wilde weten, welk deel hij daar dan precies aan gehad had en kreeg te horen, dat hij aan een Russische, halfverhongerde boerenvrouw de laatste aardappelen had afgenomen. En dat niet alleen, maar vroeger, in Wenen, had hij toestanden van verdrukking gezien, die hem aan het denken hadden gebracht en die nu maakten, dat hij niet zo snel kon vergeten. Wonderlijk, dacht de arts, juist deze soldaat, die verdrukking zelfs in de oorlog niet vanzelfsprekend vindt, draagt het hoofd nog rechtop en ziet nog een stuk toekomst, terwijl anderen vergaan als as. Blijkbaar - dacht hij - ligt de oorzaak daarvan niet alleen in het gebrek aan vet, maar ook nog aan iets anders.

In het rijk der genade heerst niet dat vreselijkste aller dingen, de natuurnoodwendigheid van het kwade, waar tegenover wij God dan tot het goede zouden willen verplichten. Want deze beide corresponderen met elkaar. Waar God zijn rechten verliest, daar worden de rechten van de mens geproclameerd en omgekeerd. Genade is vrij; dat is haar meest wezenlijke eigenschap en daarmee is zij van wreedheid gespeend. Zij is barmhartig. En de verdrukking, die bij deze genade hoort, is ook niet onbarmhartig. Dat wist Paulus toen hij driemaal gebeden had om verlost te worden van een hinder, die hem als een 'doorn in het vlees' stak, en van God enkel dit antwoord kreeg: "Mijn genade is u genoeg" (2 Kor. 12 : 9). Daarmee werd echter de genade niet als een vergoeding betekend; neen, Paulus wist toen dat die druk een blijk van genade was. Daardoor werd de apostel verhinderd bovennatuurlijke dingen te bedenken en te zoeken (2 Kor. 12 : 1-5) en kwam hij er toe Gods nabijheid liever op te merken in die dingen, die hij zelf niet gewenst zou hebben en waartoe hij God nog veel minder zou hebben willen verplichten. Dan wist hij tenminste zeker dat het de echte genade van onze Here Jezus was, die de Vader wel om twaalf legioenen engelen had kunnen bidden (Matth. 26 : 53), maar die in plaats daarvan het kruis had verdragen en de schande veracht (Hebr. 12 : 2). - Dit is de ware en laatste proef op de som van de vrijheid der genade.

Dat het zo met ons gesteld is beseft ons vlees en hart soms, ook als ons geloof het niet ziet. Wie wel eens een begeerd succes gemist heeft, weet, dat juist dit 'missen' een gevoel van bevrediging kan geven, ja van veiligheid. Het was alsof gij bang waart met een ledig in aanraking te zullen komen en uw evenwicht kwijt te raken. De druk bij het uitblijven van het begeerde gaf u het besef van een hernieuwd leunen en steunen, een versterkte zekerheid; het vermoeden van iemand tegenover u, die iets beters voor u had dan uw recht. Gij voelde u als 't ware opgenomen door een vrije macht, in plaats van voortgedreven door het onvermijdelijke. Deze bevrediging is een schaduw van de vrede, waarover Jezus hier spreekt in verband met de verdrukking. In het Evangelie krijgen zulke dingen hun volle afmetingen, hun namen en hun waarheid. Die vrije macht is de genade van God, die ons anders leidt dan we het wensen of misschien eisen. Zó anders, dat Jezus het zelf verdrukking noemt. Dat is dan geen eis meer en geen recht, maar iets oneindig beters; een stukje van het kruis, waarvan de andere zijde opstanding heet.


Bergen verzetten
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Voorwaar zeg Ik u, zo gij een geloof hadt als een mosterdzaad, gij zoudt tot deze berg zeggen: ga henen van hier derwaarts en hij zal henengaan.



Mattheüs 17 : 20 (St.V.)

Jezus heeft deze woorden gesproken, toen de jongeren, die bij Hem in de leer waren, niet konden doen, wat van hen als kinderen des Koninkrijks verwacht werd. Zij konden een maanzieke knaap niet genezen. Op hun vraag hoe dat kwam, antwoordt de Heer dan, dat hun ongeloof de oorzaak was. En dan volgen de woorden, die hierboven staan afgedrukt.

Ik geloof niet, dat hier rekening is gehouden met de kiemkracht van het mosterdzaad, zoals in Matth. 13. Jezus denkt en spreekt op dit ogenblik kwantitatief. In sterke gemoedsbeweging noemt hij hun geloof allerminiemst. Het is geen geloof meer. Het moet ongeloof heten. Hadden ze de kleinst denkbare hoeveelheid van vertrouwen op de macht van de hemelse Vader, dan zouden zij zo'n berg, als waarvan Jezus pas is afgedaald en die hij met de vinger aanwijst, drillen als een onderofficier z'n soldaten. Zij zouden zeggen: Ga, en hij gaat of kom, en hij komt of doe dat, en hij doet het (Matth. 8 : 9 v.). Jezus had dat zelf pas van zo'n onderofficier geleerd en Hij had het dadelijk in toepassing gebracht. Hij had de knecht van die hoofdman over honderd genezen. De krankheid was op de minuut af vertrokken. Die hoofdman was een halve heiden en hij had Jezus les gegeven, zodat Hij zich over diens grote geloof verwonderde. En nu konden de discipelen, die hun lessen van Jezus hadden gekregen, deze knaap niet beter maken. Dat noemt Jezus ongeloof, minder dan wat spreekwoordelijk 'een geloof als een mosterdzaad' heet. - Zo jaagt de toornige profeet, die Jezus hier is, het mosterdzaad en de berg uit twee Joodse spreekwoorden tegen elkaar op. En Hij doet dat vanuit de eigen gang van zijn werk en aan de hand van zijn jongste messiaanse ervaring.

Wat is het met de dingen in het Koninkrijk der hemelen toch wonderlijk gesteld. Wie van ons zal deze knoop kunnen ontwarren, waarin Jezus de dankbare leerling is van een heiden en de eerste christenen de ondankbare leerlingen van Jezus. Waar de Heer zich verwondert over het grote geloof van de eerste en even verbaasd is over het kleine geloof van de laatsten. En niet alleen hier, maar overal, bij Jezus' afstamming, waar Thamar, Rachab en Ruth in de lijn figureren (Matth. 1) en bij Jezus' eerste optreden, waar Hij een weduwe uit het heidense Sidon en de overste Naäman uit het heidense Syrië als beschamende voorbeelden opstelt voor de kinderen Israëls. En overal dat grote en dat kleine geloof, dat ongeloof. En overal dezelfde profetische toorn (Luk. 4 : 23-30).

En nu?

Wij staan op vrij goede voet met God de geometer, de wiskunstenaar en meetkunstenaar. Zijn berekeningen, waardoor de chaos tot een kosmos geworden is, kunnen wij een heel eind volgen, tot de atoomsplitsing toe. Praktisch zijn wij zelfs al een eindje op de terugweg, van de kosmos naar de chaos. De gedachte, dat wij tot een berg zouden zeggen: Verdwijn weer in de nevel, is ons niet helemaal vreemd. Dat iemand zo onze hele planeet zou kunnen commanderen, is een idee die reeds om de hoek komt kijken en die reeds door geleerden wordt gemompeld. Wij zijn daar misschien eerst een beetje trots op geweest, maar van de toepassing van deze kennis zijn wij toch erg geschrokken. Zijn wij met onze kennis van God niet heel eenzijdig geworden? Met onze studie van mathesis, mechanica, statistiek, economie? Hebben wij niet iets vergeten; iets dat veel belangrijker is? Als wij eens dezelfde ernst maakten met Gods beloften als met zijn berekeningen! Als wij, in plaats van te proberen van de kosmos naar de chaos terug te keren, eens ernstig beproefden in de omgekeerde richting te gaan; van de kosmos, van deze wereld naar Gods koninkrijk; het Koninkrijk der hemelen! Het Koninkrijk dat Jezus op aarde gepredikt heeft!

Wij zijn slechte christenen. Ons geloof is kleiner dan een mosterdzaadje. Het is minimaal. Neen erger, het is ongeloof. Het wordt tijd dat wij les gaan nemen bij een heiden, zoals Jezus bij de hoofdman te Kapernaüm. Waarom zouden wij wel tot een berg zeggen: Verdwijn in nevel. En niet: Ga henen van hier derwaarts; ga, en hij gaat of kom, en hij komt of doe dat, en hij doet het? Waarom zouden wij dan niet zeggen: Ga eens vlug even naar de hemelse apotheek en haal een drankje voor deze maanzieke knaap; of naar de bakkerij in Gods koninkrijk, om een brood voor deze arme; of naar Gods eigen huis, om vergeving der zonden voor deze angstige, berouwvolle mens; of naar Gods paleis om vrede voor het volk?

Wij hebben een handige manier om ons van die vraag af te maken. Wij zeggen: Het eerste is letterlijk uitvoerbaar; het andere moeten wij overdrachtelijk verstaan. Dwz.: Gods berekeningen komen uit, zijn beloften echter moeten met een korreltje zout genomen worden. De weg naar de chaos staat voor ons open; die naar Gods koninkrijk is ons versperd. Gods hoofd is goed; zijn verstand is scherp, maar zijn hart is niet te vertrouwen.

Heeft Jezus niet een bijzonder zacht woord gekozen, toen Hij dit 'ongeloof' noemde? Verdient het niet een veel erger betiteling? Het betekent dat wij God tot een duivel maken. Die heeft een slecht hart, maar een scherp verstand.

Jezus wil dat wij er ernst mee zullen maken om God van de andere zijde te leren kennen dan die, waarin wij het nu zo ver gebracht hebben. Wij moeten ons er in oefenen, zijn beloften te beproeven.

Er is een oude profetie, die ik aldus vertaal (Ps. 72 : 3): Laat de bergen den volke vrede halen.

En de heuvelen ook.
Mild en overvloedig.


De passie
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Daar is geschreven: Ik zal de herder slaan en de schapen der kudde zullen verstrooid worden.



Mattheüs 26 : 31 (St.V.)

Wie de lijdensgeschiedenissen uit de evangeliën ook maar enigszins kent, zal mij moeten toestemmen, dat de woorden van de profeet Zacharia (13 : 7), die Jezus in de mond neemt en die hierboven staan uitgeschreven, een treffende vertolking geven van de hele inhoud van Jezus' passie. Het staat er duidelijk genoeg: Ik zal de herder slaan. En die 'Ik', daar is God mee bedoeld. Het Evangelie is geen mislukking van wat als een schone droom begon. Het is van het begin af zo bedoeld; de herder zal geslagen worden.

Wanneer dit niet gebeurd was, zou er nu geen kerk op aarde zijn. De christelijke gemeente geeft daarvan getuigenis, zo dikwijls zij zich verenigt om de avondmaalstafel. In de dood des Heren zijn de leden met elkaar verbonden. Dit is de plaats, waar zij elkander hebben teruggevonden na de verstrooiing. En sedert dien kunnen zij nooit weer geheel verstrooid worden. Een testament is vast in de doden (Hebr. 9 : 17). Dat is een algemene waarheid, notarieel reeds; veel meer nog wereldhistorisch; denk aan Socrates, aan Gandhi. Maar allermeest en eerst recht in de christelijke gemeente.

Nergens heeft de dood zulk een rijke betekenis gekregen als in ons christelijk geloof. Op zichzelf zitten wij met de dood verlegen. Wij weten hem niet te plaatsen; wij zijn er bang voor; wij spreken er liever niet over; wij wensen hem uit te stellen; wij zouden hem willen afstellen. Hij is als een dief in de nacht, die ons het liefste ontrooft; de laatste vijand (1 Kor. 15 : 26), die ons velt. - En hier is nu een dood waarover altijd weer in het openbaar gesproken wordt, waarbij hele scharen niet moede worden te luisteren; deze dood wordt gevierd, genoten als een verborgen brood, dat kracht geeft voor de nieuwe morgen, voor de dag der eeuwigheid. Ook buiten de kerk wordt zijn ontzetting verdragen in beeld op beeld of zang op zang, om de wondere zin, de goddelijke prediking die er van uitgaat.

Alles in het Evangelie moet door die dood heen om ons tot zegen te kunnen zijn. Het is niet waar, voordat dit gebeurd is. Het wordt verstrooid met de schapen, als de Herder geslagen wordt. Let op het koninkrijk Gods, waarvan Jezus' prediking toch vol is. Waar is het gebleven als Jezus vraagt: Mijn God! Mijn God! waarom hebt Gij mij verlaten? Heel schuchter vragen de discipelen Jezus nog bij zijn hemelvaart, waar het gebleven is (Hand. 1 : 6). En dan zegt Jezus, dat het hun niet toekomt, dit te weten. Het is zoek geraakt in zijn dood en als zij er meer van willen weten, moeten zij zijn Geest ontvangen en zijn getuigen worden tot de einden der aarde toe (Hand. 1 : 8). En getuige van Jezus zijn, wil vaak zeggen, dat zij martelaren zullen zijn en in hun lijden en sterven Jezus' prediking zullen leren verstaan en de kracht van Gods koningschap leren kennen.

Jezus' dood is de poort, waar het alles heen dringt en waar het zijn doop en wijding ontvangt. Dat er een wedergeboorte is (Joh. 3); dat Jezus het hemelse Brood is (Joh. 6); dat Hij de Goede herder is (Joh. 10); de Ware wijnstok (Joh. 15), het wordt alles waar en klaar in zijn sterven.

Wij zouden misschien een meer regelrechte toepassing van zijn prediking hebben begeerd. Zonder twijfel doen wij dat. Wij ergeren ons aan het kruis, zoals de discipelen toen aan Hem geërgerd werden (Matth. 26 : 33). Door de verstrooiing heen moeten wij echter de Herder bijhouden en ons leven ondergaat daarbij een transformatie: het wordt geloof. Want terwijl wij verstrooid zijn, wordt Hij van God geslagen (Jes. 53 : 4) en door zijn striemen is ons genezing geworden (vs. 5). En let nu op alles, dat deze doop van Jezus' dood niet heeft ondergaan. Het kan niet leven, het heeft geen Pasen. Het wordt een prooi van ontbinding, het is een gestadig sterven. Het is niet waar, maar moet zich trachten staande te houden door de leugen. Daarom heet de overste dezer wereld, de duivel, ook de vader der leugen (Joh. 8 : 44). Deze leugen is een van de vreselijkste tekenen der tijden.

Alle vormen van Gods koninkrijk, die om het kruis heen lopen, worden tot leugen. Alle vrijheid, broederschap, humaniteit, die van deze dood niet weten, slaan om in hun tegendeel. Wat van Plato's staat waar geworden is en een toekomst heeft gehad, kan men bijeen vinden in het middeleeuwse christendom, rondom het kruis.

De natuurlijke mens begrijpt niet de dingen die des Geestes Gods zijn (1 Kor. 2 : 14). De natuur heeft geen koor; in haar raakt gij verstrooid, gij komt nergens. Verzameld wordt gij alleen bij de Herder, die zijn leven stelt voor de schapen (Joh. 10).

Wat van het Evangelie verstrooid werd en verloren scheen te gaan, toen de Herder geslagen werd, dat vindt gij later met winst terug. Allereerst de discipelen zelf-, als zij weer bijeen zijn, zijn het apostelen. En zo alles wat Jezus gezegd en gedaan heeft. Geen tittel of jota is er van voorbijgegaan (Matth. 5 : 18). Gij zoudt het graag in uw hand hebben wellicht, zoals de discipelen het Koninkrijk, bij Jezus' hemelvaart. Laat ons het huiselijk mogen zeggen: gij zoudt het in uw vestzak willen hebben. Maar dat heeft, zegt Jezus, alleen de hemelse Vader (Hand. 1 : 7). Gij hebt het in uw bijbel, in uw prediking, uw gebeden, uw gezangen. Gij hebt het in uw geloof, in uw hart, uw mond. Ook in uw dood, als gij al het andere moet achterlaten. Daar heeft Jezus het mee heen genomen, toen Hij geslagen werd. Nu kan Hij u en dat alles verzamelen uit de verstrooiing.


Vreest niet
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Mattheüs 28 : 1-10

Op de paasmorgen vindt de ontmoeting plaats tussen twee werelden; die waarin wij vrezen met die andere, waarop wij hopen. Het eerste wat aan de vrouwen wordt toegevoegd, luidt dan ook: 'Vreest niet.' Beide, de engelen en Jezus, komen haar met die woorden tegemoet. - Blijkbaar is onze vrees voor wat wij de eeuwigheid noemen in onderscheiding van de tijd, waarin de dood zulk een grote rol speelt, datgene wat aan de overzijde het eerst opvalt en een euvel, dat de zalige geesten dadelijk zoeken te verdrijven. - Er staat dan ook elders in de bijbel dat Jezus daarom ons vlees en bloed heeft aangenomen, omdat wij met vreze des doods door al ons leven der dienstbaarheid onderworpen zijn (Hebr. 2 : 15).

Wat dat inhoudt, dat de vrees eens geheel van ons zal worden afgenomen, als wij deel zullen hebben aan de opstanding van Christus, dat kunnen wij nu nog niet beseffen. Wij staan tegenover de slothoofdstukken van de evangeliën heel anders dan tegenover de andere. Hier komen wij midden in de zonden en moeiten van het mensenleven. Wij zien Jezus bezig met blinden, lammen, kreupelen, de tollenaren en de zondaren. En zelf gaat Hij de diepe lijdensweg. Wij herkennen deze dingen en worden er bij de prediking van alle kanten in betrokken. - Bij de opstandingsverhalen is dat anders. Dan ervaren wij een soortgelijke beklemming als de eerste getuigen, de vrouwen of Petrus en Johannes 1 (Joh. 20 : 1 - 10). Wij weten niet of nauwelijks wat wij er van denken moeten en hebben moeite met onze deelname aan deze dingen. Wij hebben de neiging om, als het Evangelie en de prediking zover gekomen zijn, met sommige Atheners te zeggen: Daar willen wij eerst nog wel eens over nadenken (Hand. 17 : 32b).

Dat zulks het geval is, behoeft op zichzelf niet als een bewijs van ongeloof te worden beschouwd. Eer zou het tegendeel verontrustend kunnen zijn. Als wij de opstanding als een zo vanzelfsprekend feit beschouwen, dat er voor de verbazing van de evangelisten geen plaats meer is. De verstandelijke twijfel is dan ook niet het grootste struikelblok, als wij met de gemeente Pasen zullen vieren, maar veelmeer die vrees, waarover wij spraken. Wij zijn bang voor een inval van God in ons leven. Maria Magdalena (Joh. 20 : 11-18) had bijna liever een dode Jezus, waarover zij kon beschikken, dan een levende Heer, die zij niet mocht aanraken. Het is wonderlijk het te moeten zeggen, maar deze vrees is een angst voor de blijdschap die ons op Pasen verkondigd wordt. Wij zien hoe de vrouwen en de discipelen daarvoor telkens terugschrikken. Op geen enkel ander punt zijn de evangeliën zo duidelijk en zo eenstemmig. Volgens de bijbel is dit de grote moeilijkheid, die wij met de opstanding hebben. Niet omdat wij haar niet begrijpen, maar omdat wij bang zijn voor deze absolute vreugde, voelen wij ons beklemd. Wij hebben onze zorgen lief gekregen, waarin sommigen zelfs het wezen van ons bestaan willen vinden. Wij hebben ons er in geoefend dekking te zoeken en de schuilkelders, die wij gebouwd hebben, willen wij, nu wij ze eenmaal hebben, ook gebruiken. Onze harten weten niet wat het zeggen wil, veilig en zalig te zijn daar, waar de laatste vijand, de dood, is te niet gedaan (1 Kor. 15 : 26). En daarom weten wij evenmin wat leven eigenlijk is.

Zouden de wanden van ons hart bestand zijn tegen de instorting van de eeuwige vreugde? Dat is de vraag, die de angel van onze paasvreze uitmaakt. Wij wantrouwen de capaciteiten van onze hartslag. Ik denk aan die Griekse moeder, die stierf bij het bericht van de overwinning van haar zoon in de Olympische spelen.25 Durven wij op Pasen in de overwinning van Christus te geloven? Of zullen wij onze aardse bezadigdheid bewaren uit vrees onder de voet te zullen raken, als het koninkrijk Gods komt? Zullen wij ons niet een beetje blijven verschansen in onze bekommeringen, waarin wij ons nu eenmaal hebben leren thuis gevoelen?

Wie de opstandingsverhalen in de evangeliën op zich laat inwerken, de houding van de vrouwen en van de discipelen beschouwt, weet, dat het hier schort. Er ontbreekt vreugde en vaart en evenzo is het bij elk, die aan paasvreze lijdt. Wij kunnen met de Overwinnaar van de dood niet mee.

Daarom heeft God op Pasen een Pinksteren doen volgen. Nu wordt alles wat bij de opstanding zo overweldigend was geopenbaard, als 't ware stuksgewijze en geleidelijk aan de gemeente verklaard en uitgedeeld. Maar in wezen verandert de zaak daarmee niet. Onze harten moeten worden toebereid voor de eeuwige vreugde, waarvoor ze geschapen zijn. Zij moeten door de Heilige Geest geoefend worden tot hoger en voller slag. De liefde Gods moet er in worden uitgestort, zodat zij worden voorbereid tot het verdragen van de grote blijdschap, die nu nog, zoals bij de vrouwen, door vreze wordt gedempt (Matth. 28 : 8).

De volmaakte liefde drijft de vrees buiten (1 Joh. 4 : 18).


Tussen Pasen en Pinksteren
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En ik hoorde plotseling een gedruis toen ik profeteerde en ik zag een vreemde roering en de beenderen naderden elkaar, elk been tot zijn been.



Ezechiël 37 : 7


... maar daar was nog geen geest in hen.



Ezechiël 37 : 8

Ezechiël 37 : 1-14 bevat een van de geweldigste visioenen uit de bijbel. De Geest voert de profeet naar een vallei, die bezaaid ligt met beenderen. 'Zij waren zeer dor' (vs. 2); het waren echte doodsbeenderen. God vraagt de profeet of hij denkt dat deze beenderen ooit weer levend zullen worden. Die antwoordt: Gij weet het. - Dan zegt God, dat Hij het doen zal en dat Ezechiël ze het Evangelie moet verkondigen.

Toen deze dat deed ontstonden het gedruis en de roering, waarvan sprake is in het eerste tekstwoord, dat ik hierboven uitschreef. Het Hebreeuwse woord, dat ik met gedruis vertaalde, wordt ook gebruikt voor het geluid dat een aanrukkend leger maakt of een aansuizende hagelbui. Het drukt dan een wilde warreling van dood en leven uit, waarbij onze rede bezwijkt en "het haar onzes vleses te berge rijst" (Job 4 : 15). - Wat de profeet daarop ziet is even aangrijpend. Het gedruis komt van de zeer dorre, door de zon verbleekte beenderen. Zo dood als zij zijn, ze kunnen niet meer stil liggen. Er komt leven in hen; en de beenderen naderen elkaar, elk been tot zijn been. Zij worden opgebouwd tot lichamen.

Maar daar was geen geest in hen.

En dan moet Ezechiël ten tweeden male profeteren. De Geest moet komen van de vier windstreken en moet blazen in deze gedoden; moet waaien over dit slagveld. En dan staan ze op hun voeten, een zeer groot leger.

Ezechiël 37 grijpt blijkbaar terug op het scheppingsverhaal (Gen. 2 : 7). Ook daar geschiedt de levendmaking in een dubbel tempo. - Maar belangrijker is, dat dit hoofdstuk vooruitgrijpt op het Nieuwe Testament, op Pasen en Pinksteren.

Er is tussen deze beide heilsfeiten een tussentijd, die ons doet denken aan die, welke er verliep tussen de beide profetieën van onze profeet; tussen de opstanding des vleses en de uitstorting van de Heilige Geest. Er is in de opstanding van Jezus iets onvoltooids, dat de Heer zelf aanduidt als Hij zegt: Indien Ik niet wegga, zo zal de Trooster tot u niet komen (Joh. 16 : 7). Dat geldt dus niet zozeer de betekenis van de opstanding voor Jezus zelf, maar voor ons. Voor ons moet zij nog worden voltooid door de komst van de Geest. Wij lijken, ook als wij Pasen hebben gevierd, als de Geest niet van de vier windstreken komt, nog op die gesneuvelden in de vallei, wier beenderen elkaar hadden teruggevonden, die met zenuwen waren overtrokken; wier vlees was opgekomen; die met een huid waren overtogen en die toch nog dood waren, toch op hun voeten niet konden staan. Nog zijn wij dan als de vrouwen, die vloden en beefden en met ontzetting bevangen waren (Mark. 16 : 8); of wij zijn verschrikt en zeer bevreesd en zien Jezus aan voor een geest, zoals de discipelen (Luk. 24 : 37), een spooksel dat ons verschijnt op het doek der wereldgebeurtenissen. In plaats van dat wij met Paulus juichen: De Heer is de Geest! Of wij sluiten ons zelf op achter gesloten deuren, zoals diezelfde jongeren (Joh. 20 : 19); wij gaan zelf in een graf liggen, terwijl de steen al is afgewenteld. - In één woord: wij zijn als dat half opgewekte leger uit het visioen van Ezechiël. Daar was nog geen geest in hen.

Op de Geest komt het aan, reeds op Pasen. Hoe belangrijk de opstanding des vleses ook moge zijn, in onze Twaalf artikelen, de belijdenis der ganse christenheid, is zij een onderdeel van het derde stuk, de belijdenis van de Heilige Geest. - En ook in het tweede stuk, waar de opstanding van Jezus zelf beleden wordt, komt het aan op de Geest. Onze catechismus noemt als eerste nut van die opstanding, dat Hij ons de gerechtigheid, die Hij door zijn dood verworven had, kon deelachtig maken; en als tweede, dat wij door zijn kracht worden opgewekt tot een nieuw geestelijk leven. Pas daarna komt onze zalige opstanding ter sprake.

Zo deed het alreeds de profetie van Ezechiël. Zij begint met te zeggen: Zie, ik zal de geest in u brengen (Ez. 37 : 5). En zij eindigt er mee: "Toen kwam de geest in hen" (vs. 10).

Daarom moeten wij er goed op letten, dat dit geweldige scheppingsverhaal een herscheppingsverhaal is. Het zijn levende mensen waartegen Ezechiël profeteert (Ez. 37 : 11-14). Zij zijn niet dood in letterlijke zin, maar zij zijn geestelijk dood. Zij zeggen zelf: "Onze beenderen zijn verdord en onze verwachting is verloren, wij zijn afgesneden" (vs. 11). Dwz. wij zijn levend begraven, wij hebben geen toekomst meer, geen uitzicht, geen hoop, geen geloof en wij voelen ook onze liefde verkillen. Het ene ijzeren gordijn van geweld na het andere ijzeren gordijn van geweld is over hen heengetrokken of dreigt over hen heengetrokken te worden. Zij hadden het anders gekend of anders gedroomd, Israël en Juda, Gods volkjes. Davids harp had hun hart doen opspringen. Nu hebben zij de harpen aan de wilgen gehangen (Ps. 137). Salomo verrijkte hun leven met spreuken. Nu hebben zij maar één bittere spreuk meer: De vaders hebben onrijpe druiven gegeten, en de tanden der kinderen zijn stomp geworden (Ez. 18 : 2). Assur en Babel zijn over hen heengestormd, het gras is verdord, de bloem is afgevallen, iedere steel is geknakt, alle schoonheid ging verloren (Ps. 103 : 15 v.). Zij voelen zich dood. - Dat graf is het waaruit God hen wil doen opstaan en daartoe wil Hij hun zijn Geest geven. En wij kennen dat gevoel en die taal en dat graf. Wij weten van deze dingen en gevoelen minder behoefte om ze te vergeestelijken dan vele vroegere geslachten. Die maakten er gaarne een zondengraf (Gezang 221 : 2 26) van. Onze jonge mensen weten, dat er ook andere graven zijn en de profeten wisten het ook. Laten wij hun profetieën niet altijd allegoriseren, maar het Pinksteren, dat er in is, beluisteren, de aanroeping van de Heilige Geest. Ons geslacht heeft geen alcohol van node om zich te verdoven en de angst weg te drinken, maar de kracht om uit dit graf op te staan, recht op de voeten en nuchter.

Ik ruik nog de lucht op de avond der bevrijding op 5 april, drie dagen na Pasen in 1945, toen wij uit de kelder kropen; het graf, waarin wij drie dagen gelegen hadden.27 Hoe zoet geurde toen de wereld. De avond was morgen geworden, de eerste dag (Gen. 1 : 5).

Voor ons was het een sacrament, een teken en zegel van het paasevangelie. Het was alsof elk been tot zijn been genaderd was. - Maar meer nog liet zich de behoefte aan geest merken. Het ledig na elk Pasen. Daar was nog geen geest in ons. Wie uit een graf komt, moet toch ruimer ademhalen dan die er nog in moet! Onze generatie voelde de behoefte aan een doorbraak, aan een komen van geest uit de vier windstreken, als op bevel. Maar deze doorbraak kan er niet een zijn bij afspraak of verrassing, waarbij aan een ieder hetzelfde wachtwoord wordt doorgegeven, een geestelijk Volapuk28 of Esperanto. Het moet een uitstorting zijn op alle vlees, waarin nog geen geest is, met name op de jeugd. Zij moeten leren profeteren, gezichten zien en de ouden moeten dromen dromen (Hand. 2 : 17). Elk zijn eigen profetie, zijn eigen gezicht, zijn eigen droom. Na Pasen moet het uit zijn met de dodigheid. Uitstorting betekent: verscheidenheid der gaven, doch het is dezelfde Geest (1 Kor. 12 : 4).

In de smartelijkste uren van hun leven hebben sommigen van ons van God een teken en zegel ontvangen, dat het daartoe komen zou. Elk op het dieptepunt van het graf van de wereldoorlog hebben zij hun geest geruild tegen Gods Geest. Toen er geen geest meer in hen was en er ook nog geen geest in hen was, had God nog des Geestes overig en Hij heeft het hun gezegd, Zij hebben het sacrament van Pinksteren ontvangen, elk in zijn eigen taal en ieder zijn eigen gave.

Dit verbond zal God houden. De tijd die wij beleven is een grote tijd Gods, vooral voor jonge mensen. De jeugd moet niet jaloers worden op de ouderdom, maar andersom. God heeft ons uit het graf geroepen en wij moeten er niet meer inkruipen. Waar de geweldenaars heengaan, kan ieder lezen in Ezechiël 32 : 18-32. Het sacrament, het zegel daarop heeft ons geslacht ontvangen, toen het een rijk, dat zich duizendjarig noemde, in drie jaar zag ondergaan. Wij, die al drie dagen met Christus in het graf gelegen hadden, werden er uit geroepen.

Nu bidden wij: Veni creator Spiritus!


Het apostolaat
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Indien wij alleenlijk in dit leven op Christus zijn hopende, zo zijn wij de ellendigste van alle mensen.



1 Korinthiërs 15 : 19 (St.V.)

Meestal worden onze tekstwoorden opgevat als van toepassing te zijn op alle christenen. Zij vormen dan een evangelische kernspreuk, die Paulus vormt aan het eind van een gesloten bewijsvoering en waarin hij die dan samenvat. - Daar is niet zoveel tegen. Want in de verzen 12-19 betrekt de apostel zijn lezers ook in het geval en is hij niet zo persoonlijk meer als in de eerste elf verzen van het hoofdstuk en in vers 30 en 31.

Toch is er ook veel voor om, met Hugo de Groot in zijn Aantekeningen op het Nieuwe Testament, niet uit het oog te verliezen, dat Paulus hier, met de opstanding, ook zijn apostolaat verdedigt.29 Dat volgt heel duidelijk uit het verband van het hoofdstuk. Hij wil dan zeggen: Als Christus niet is opgestaan konden wij, apostelen, beter wat anders gaan doen: want dan zijn wij de ellendigste van alle mensen. Tenminste ik. 'Ik sterf alle dagen' (vs. 31).

Het voordeel van zulk een uitlegging is, dat wij dit bekende woord daardoor in de bijbelse geschiedenis betrekken. Men kan de bijbelwoorden heen en weer schuiven: van het middelpunt naar de omtrek en omgekeerd. Doet men het eerste dan worden het spreuken; christelijke spreuken eerst en tenslotte algemeen-menselijke. Salomo zou dan de grootste bijbelheilige zijn. Maar Christus is de Heilige Gods. Meer dan Salomo is hier (Matth. 12 : 42). Bij Hem gaan alle psalmen en alle spreuken naar het midden. En daar raken ze in de storm der geschiedenis. Zeven psalmen vergezellen Jezus aan het kruis.

Zo is het nu ook met de woorden onzer overdenking. In de mond van een apostel klinken zij dramatisch. "Zo ik naar de mens tegen de beesten gevochten heb te Efese, wat nuttigheid is het mij, indien de doden niet opgewekt worden?" (vs. 32).

Een mens kan men misschien nog denken zonder de opstanding van Christus. 'Rust zacht' staat er vaak op hun graf. In de humaniteit zijn meer zachtheden die de storm der historie schuwen en er liever geen weet van willen hebben. - Maar schuif die mens wat meer naar het centrum, waar de Geest begint te waaien, en hij zal een christen heten. Misschien zal hij ook dan nog kunnen twijfelen aan de opstanding. Er waren er althans in de gemeente te Korinthe. - Maar zet hem in het middelpunt en maak er een apostel van, en het is niet meer mogelijk. Een apostel is een getuige van de opstanding. Die twee horen onafscheidelijk bij elkaar. Gij kunt die opstanding niet wegdoen van de apostel, dan veegt gij zijn hele figuur uit. Dan blijft er alleen over dat hij alle dagen sterft. Van een zacht rusten komt niets van in. Hij is de ellendigste van alle mensen. Een schim al in dit leven.

Maar laat hem zijn ambt houden en gij hoort wat hem tot een apostel maakt, het getuigenis van de opgestane Heer.

Paulus was vroeger anders geweest. Blazende dreiging en moord (Hand. 9 : 1). Dat is de historische tegenstelling van het apostolaat. Jezus blies de Heilige Geest op de discipelen (Joh. 20 :22). Paulus blies ook, met een onheilige geest. In het centrum bestaat geen neutraliteit. - Van de dreiging en moord zal de menselijkheid ons niet kunnen verlossen. Ik heb mensen gevoelig over hun borst zien strijken, die eindigden met vergenoegd over hun buik te strijken. Dat kan men zich van Paulus niet voorstellen. Hij was onmenselijk toen hij meehielp bij de steniging van Stefanus (Hand. 7 : 58), maar hij heeft later 1 Kor. 13, het Hooglied der liefde geschreven.

Het christelijke zal ook geen voldoende afweer bieden tegen de dreiging en de moord. Het is vaster en steviger, stoerder en bewuster dan het bloot-humane. Maar het zoekt de zekerheden vaak in zichzelf; het heeft een neiging tot zelfvoldaanheid en geestelijke hoogmoed. In onze tijd van dreiging en moord kan alleen de apostolische levenshouding redding brengen. Dat wil zeggen: Christus zelf. Want dat is geen aangeboren houding, zoals de menselijke, en geen aangenomene, zoals de christelijke, maar een opgelegde. Paulus zegt het zelf: De nood is mij opgelegd. En wee mij, indien ik het Evangelie niet verkondig (1 Kor. 9 : 16). Het ambt is onmiddellijk één met de opdracht. Maar ook: met dat Evangelie verdwijnt de zending; met de prediking der opstanding het apostolaat.

Wanneer wij nu vragen, waar deze levenshouding vandaan moet komen, dan moet het antwoord zijn, dat wij die niet kunnen nadoen. Het is niet zo, dat de mensen vroeger belijnde waarheden uit de bijbel geloofden en dat zij nu daaruit een praktische levenshouding zouden aflezen. Klaar en helder staat met de houding de waarheid, die haar te voorschijn roept. Zo ergens, dan juist bij het apostolaat.

Want één ding is zeker. In een apostolische tijd worden Christus zelf en de dreiging en moord regelrecht op elkaar betrokken. Paulus is in volle zin met Christus opgestaan. Niemand had op hem gerekend of zijn bekering mogelijk geacht. Daarin ligt de reden van de sterke verbondenheid van zijn geloof in Christus' opstanding en zijn apostolaat. De andere apostelen waren Jezus' leerlingen geweest. Men zou kunnen menen dat zij Jezus' leer wel hadden kunnen verbreiden, als Hij in het graf was gebleven. Paulus niet alzo. De opgestane Heer heeft hem uit de dreiging en de moord, waarmee hij tegen Hem blies, gegrepen en hem de nood van het apostolaat opgelegd.

Deze mogelijkheid, neen, deze belofte is er ook thans. Christenen zullen haar misschien onwaarschijnlijk achten en menen, dat de apostelen uit henzelf moeten voortkomen, zoals de apostelen uit de discipelen. - Maar als men dat denkt, is onze prediking ijdel en ijdel is ook uw geloof. Christus is opgestaan.


Pinksteren
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Handelingen 2 : 1-13

De tien dagen tussen Hemelvaart en Pinksteren betekenen een zeldzaam stille of dode hoek in de bijbelse geschiedenis. De profeten laten zich niet meer horen, omdat hun reeks met de allerhoogste profeet, Jezus Christus, is afgesloten. En de apostelen prediken nog niet, want de Heilige Geest is nog niet uitgestort.

De zondag, die in dit tijdvak valt, wordt in het kerkelijk spraakgebruik dan ook wel 'het weeskind' genoemd. Op die zondag valt er geen heilsfeit te herdenken of het moest zijn, dat de elven toen hun getal weer tot twaalf hebben aangevuld. Dat was de kerk op haar smalst. Zij was toen in kiesvereniging bijeen, met het plaatselijk reglement op tafel. Artikel zoveel: Bij staking van stemmen beslist het lot. Wij peinzen en denken: dat had Jezus op aarde eens moeten beleven, dat zijn discipelen op die wijze een plaatsvervanger voor de verrader Judas kiezen, iemand van wie men later niet meer hoort. Hij die ook zijn keuze deed, toen Hij Paulus op de weg naar Damascus tot apostel riep; een man, die meer gearbeid heeft dan alle anderen.

De christenheid kan, wanneer zij aan zichzelf wordt overgelaten, in zulk een vreemde, dode hoek komen te staan. Wij peinzen verder en denken: dat lijkt wel wat op de toestand, waarin wij nu verkeren. Het ziet er een beetje naar uit alsof wij ook op ons laatste bolwerk zijn teruggedreven en wij met de rug naar het westen, als voornaamste artikel van ons Credo de kiesvrijheid staan te verdedigen; kiesvrijheid zonder een knuppel achter de deur; desnoods dan met behulp van het lot, dat veilig is tegen elke knuppel. - En deze vrijheid is zeker geen kleinigheid. Een mens en een christen moet toch adem kunnen halen. En het lijkt bijna of één paar mensenhanden in staat zou zijn de christenheid, ja de mensheid te wurgen. Het is zeker geen kleinigheid. Maar als er niet meer is; als dit het enige en het laatste is; dit praktisch ons voornaamste geloofsartikel is; als christendom opgaat in democratie; als het geen Pinksteren wordt, dan zijn wij in éénzelfde dode hoek terechtgekomen als de discipelen op 'het weeskind'. De christenheid is dan in kiesvereniging bijeen.

Terwijl zij dat doet, doet God andere dingen. Toen de tweede Adam, Jezus Christus, sliep - althans zo moest het de discipelen in die tien dagen voorkomen - en toen zij zich als wezen voelden, toen nam God één van zijn ribben en Hij bouwde de ribbe tot ene bruid, de kerk van Christus (Gen. 2). En zie, nu kreeg ook die kiesvereniging nog betekenis, want daardoor werd de gestalte der kerk volmaakt en het getal der uitverkoren apostelen weer vol. Maar daar was nog geen Geest in hen (Ez. 37).

Toen is het Pinksteren geworden.

Wat dat zeggen wil, is onuitputtelijk en geeft levensadem. Niet alleen aan die twaalven, aan de drieduizend zielen (Hand. 2: 41), de vijfduizend (Hand. 4: 4), maar aan al de miljoenen, die thans de aarde bevolken. Wanneer datgene wat de discipelen op het 'weeskind' deden nog enig belang heeft voor het koninkrijk Gods; en als de christenheid van thans nog staat voor iets waardevols, als zij de kiesvrijheid verdedigt, wat een rijkdom van Geest en waarheid opent zich dan voor ons, als wij uit een dode hoek der geschiedenis uitgeleid zullen worden onder een volle pinksterzegen. Als ons plaatselijk reglement reeds zulke heilzame bepalingen bevat, wat zal het dan zijn als God aan ieder in zijn eigen taal het volle Evangelie leert.

Tien dagen zijn niet lang. "Want een ogenblik is er in zijn toorn, maar een leven in zijn goedgunstigheid" (Ps. 30 : 6). Wij hebben de belofte van Christus: "Ik zal u geen wezen laten" (Joh. 14 : 18). En wat het bijbelse pinksterevangelie ons daarvan predikt, geeft ons een indruk van de grootste vervulling, die wij in dat boek tegenkomen. In dat pinksterevangelie is al de haast, al het zacht geweld, al de volheid Gods voor ons uitgebeeld. Hier is God, de Heilige Geest, verborgen en nederig, als Jezus bij zijn omwandeling, zodat de toegelopen omstanders het wagen er mee te spotten (Hand. 2 : 13). Maar dit nederige geweld vervult degenen die er aan gehoorzamen zo volledig, dat de vlam der blijde heiligheid zich op hun hoofd vertoont en hun mond in alle talen overvloeit van de kennis des Heren. Van deze kennis zal de aarde vol worden, gelijk de wateren de bodem der zee bedekken (Jes. 11 : 9).


De Heilige Geest
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Ik ben de Alfa en de Omega, het begin en het einde.



Openbaring 21 : 6


De eerste mens Adam is geworden tot ene levende ziel, de laatste Adam tot een levendmakende geest.



1 Korinthiërs 15 : 45 (St.V.)

De Heilige Geest is God. Maar Hij is, als ik het zo eens mag zeggen, niet de eerste God, maar de laatste, zoals er, naar luid van de tekstwoorden die hierboven staan, ook een eerste en een laatste mens is. De Heilige Geest is God, die niet alleen de wereld geschapen heeft, de aarde, de zee en alles wat daarin is, maar die ook met die wereld en inzonderheid met de mensen, met ons, een en ander heeft doorgemaakt. Zoveel, dat het Hem soms berouwde, dat Hij ons geschapen had (Gen. 6 : 6). - Maar dat berouw heeft Hem niet verhinderd om met zijn werk voort te gaan. Zoals gij en ik, als wij berouw hebben van iets, het willen overdoen en dan beter, zo ook God. - Ja, zo mogen wij het wel zeggen; wij mogen God leren begrijpen en liefhebben met ons verstand niet alleen, maar veel meer met ons hart; ook met onze zonden (Luk. 7 : 47). Want God gaat met ons mee door het leven. Hij schept ons niet om ons daarna aan ons lot over te laten, maar als wij vallen, laat Hij zich ook vallen, om ons te kunnen opvangen (Fil. 2 : 7). Hij wordt mens. En dat wil niet zeggen, dat Hij nu geen God meer is; neen, juist andersom; daarom juist is Hij zo hoog en zo heilig (Fil. 2: 9); daarom is en blijft Hij God. Als Hij al maar de eerste bleef, zouden wij hoe langer hoe minder en op het laatst niets meer aan Hem hebben. Wij zouden geen God meer hebben. Maar nu Hij met ons meegaat (Ex. 33 : 14 v.), wordt Hij hoe langer hoe meer God voor ons.

Zo is Hij dan niet alleen mens geworden, want het was er Hem niet om te doen om als Adam, de eerste mens, een levende ziel te worden. Dat Hij die geschapen had, daar had God genoeg berouw van gehad. Neen, Hij wilde het nu beter doen. Hij wilde worden tot een levendmakende geest. Hij wilde met ons mee kunnen gaan in de zonde en in de dood en dan toch God blijven en hoe langer hoe meer God worden voor ons. In de laatste dagen (Hand. 2 : 17) wilde Hij voor ons ook nog God kunnen zijn en dan niet meer alleen de eerste, maar ook de laatste, de levendmakende Geest, de Heilige Geest.

Dat was het doel van de vleeswording des Woords. Daarom is Christus zonde voor ons gemaakt (2 Kor. 5 : 21). Zover is God met ons meegegaan. En tot in onze dood heeft Hij ons vergezeld. Jezus Christus is gestorven en begraven.

God is Heilige Geest als alles volbracht is. Hij is het ook veel eerder, maar dan zeer in het bijzonder. Met name als het werk aan het kruis volbracht is (Joh. 19 : 30). Want 'heilig' betekent in de bijbel niet dat God zich van ons op een afstand houdt, of dat Hij met ons, nu wij in de zonde en de dood gevallen zijn, niet te maken wil hebben, maar het houdt in, dat God zijn werk niet laat varen als Hij er berouw van heeft. Het wil zeggen, dat God trouw is aan zijn verbond en zijn beloften houdt. Dat Hij bij ons blijft tot het laatste toe. Dan stelt Hij zijn Heilige Geest 'in het midden' van zijn volk (Jes. 63 : 11), van zijn zondig volk. Ik ben 'de Heilige in het midden van u', zo hoort de profeet Hosea God spreken en daarom zal Hij hen niet verderven. En dat is zo, omdat Hij God is en geen mens (Hos. 11 : 9).

Aan het kruis was de Heilige in het midden van ons in de meest ontzaglijke zin van het woord. Als dit volbracht is, kan de Heilige Geest komen en bij ons blijven. Het is de Geest des kruises, de Geest van Hem, die tot het laatste toe met ons meegaat. Die berouw heeft dat Hij ons geschapen heeft; maar die ons toch niet verderft. De Heilige Geest is de Herschepper.

Wij kijken er nu de discipelen van Jezus, die na Pinksteren hun apostolisch ambt opnemen, op aan, dat zij de levendmakende Geest hebben ontvangen. Zij hebben Jezus allen verlaten, waren aan Hem geërgerd geworden. Eén had Hem zelfs verloochend; een ander bleef na de opstanding nog heel lang ongelovig. Maar Jezus is hun trouw gebleven tot de 'laatste dagen' en toen hebben zij de Heilige Geest ontvangen; zij zijn tot apostelen herschapen. Dwz. tot levendmakende geesten. Onbevangen, alsof de wereld pas was geschapen, treden zij de zonen van het wereldoude Joodse volk tegemoet en getuigen van Jezus, de tweede Adam. Alles is nieuw; het Oude Testament is gevolgd door het Nieuwe; de oude mens is een nieuwe mens geworden, nu hij Christus kan aandoen.

Om zo elke morgen, elke laatste dag, met de laatste ervaring van God, met de laatste boodschap van God en met de kennis van God-op-zijn-laatst, de Heilige Geest, de wereld in te stappen en midden onder de mensen te verkeren, en hen er op aan te spreken, dat is wedergeboorte.

Iemand, die dat doet, is niet alleen meer een mens, een levende ziel, maar ook een levendmakende geest, een apostel. Om hem heen ontstaat een nieuwe wereld.

Dit is de grootste vreugde die ons kan te beurt vallen. Wanneer het u gegeven wordt in waarheid te bidden: Vergeef ons onze schulden, gelijk ook wij vergeven onze schuldenaren; als dan alles tussen u en uwe naaste wegvalt; alle oude sleur, alle oud zeer. Als gij hen moogt zien, elke dag, als opnieuw door God geschapen. Als gij dan u zelf ook zo moogt weten, omdat God al het oude achter zijn rug heeft geworpen. Als God voor u de God van vandaag is geworden, de Omega, de Heilige Geest, dan deelt ook gij in de herschepping en doet er aan mee.

Er is iets onweerstaanbaars in deze apostolische levenshouding, zoals ook de werking van de Heilige Geest onweerstaanbaar is. Christenen-zonder-meer kunnen niet blijven bestaan. De kerk is geen stabiele grootheid. Stilstand betekent achteruitgang. - En wanneer dit scheppende en onweerstaanbare er niet is en de uitbreiding alleen een zaak is van berekening en overleg, dan is zij slechts schijn. - Onweerstaanbaar echter is de aanspraak als God u geeft uw naaste te nemen, zonder iets van het oude daarbij in rekening te willen brengen. Als gij als een levendmakende geest, apostolisch, voor hem de laatste Adam ruimte geeft. Wanneer twee mensen of meerderen zo tegenover elkaar komen te staan, dan is de Heilige Geest in het midden. - Om daartoe te geraken, zal een heilige oorlog met uw eigen eerste Adam vooraf moeten gaan.

Geraakt iemand daartoe, stapt hij 'vol moeds ten ooreloge',30 dan zijn zijn dagen goed. Hier ligt een schoon program, niet alleen voor gepensioneerde zeventigjarigen, maar nog veel meer voor vele jongeren, die bang zijn dat het met de wereld of de kerk of met hen zelf al gedaan is.


De prediking
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En zij werden allen vervuld met de Heilige Geest en spraken het woord Gods met vrijmoedigheid.



Handelingen 4 : 31 (St.V.)

Het werk van een apostel is in de eerste plaats de prediking. Hem die verbieden staat gelijk met hem zijn ambt te ontnemen. Toen de Joodse overheid dat toch deed, antwoordden Petrus en Johannes dan ook, dat zij meer naar God zouden luisteren dan naar haar (Hand. 4: 19). En dat deden zij toen ook blijkens de tekstwoorden die hierboven staan. Zij spraken het Woord Gods onbevreesd.

Wanneer een apostel van Jezus Christus predikt, dan brengt hij een boodschap over van zijn Heer. Dat zegt alreeds het woord 'apostel'. Het is een koninklijke bode, achter wiens woord het gezag staat. Deze bode kan maar niet zeggen wat hij wil; zijn prediking is geen vrije vinding, maar heeft een duidelijke opdracht tot vooronderstelling. En de christelijke kerk blijft bij haar verkondiging daaraan gebonden.

Toch moeten wij ons die opdracht ook weer niet te zakelijk en notarieel voorstellen, alsof Jezus het hun om zo te zeggen, op een papiertje had meegegeven. Dan waren zij discipelen gebleven en geen apostelen geworden. Zij waren geen leerlingen, zoals de Joodse rabbi's die hadden, en die het alleen van de letter moesten hebben. Er staat in ons tekstwoord uitdrukkelijk bij, dat zij vervuld waren van de Heilige Geest. Dat wil heel duidelijk zeggen dat zij niet enkel een aantal woorden van Jezus moesten overbrengen en daarbij zelf ledig blijven. Neen, terwijl zij de boodschap brengen, worden zij ook vol des Heiligen Geestes en zij spreken met vrijmoedigheid; dat wil ook zeggen: met macht, zoals Jezus (Mark. 1 : 22) en in de vrijheid. Zij bidden ook om de wondermacht, die Jezus had, om daarmee hun prediking te kunnen bevestigen. Hun vrijmoedigheid staat daarmee in verband (Hand. 4 : 29 v.). Zij brengen ook niet één dor bevel over of één droge leer; integendeel, de Geest leidt hen in alle waarheid (Joh. 16 : 13). En terwijl dat gebeurt, wordt de wereld om hen heen bewogen (Hand. 4: 31).

Dit alles moet men wel bedenken, als er sprake is van prediken. De Amerikanen spreken op zendingsgebied gaarne over een 'to deliver the message', de boodschap overbrengen. Dat is het ook wel, maar onder voorbehoud dat wij niet vergeten, dat het een boodschap van God is en dat de Heilige Geest die leert overbrengen. Dat wisten die Amerikaanse negers, waarvan ik eens las, heel goed. Als hun dominee in de kerkdienst niet recht op dreef kon komen, dan riepen zij niet: 'Zeg nou gauw je boodschap', maar zij ondersteunden hem met de liturgische roep: 'Cheer him up', 'Leid hem in alle waarheid.. .,31 En dan begon allengs het spreken met macht.

Er lopen in de prediking twee lijnen waarvan geen van beide gemist kan worden en die met elkaar corresponderen; elkaar ook wel doordringen. De ene is die, waarbij de wil en het recht en de liefde Gods bij u worden thuisgebracht, zodat zij niet alleen voor anderen, maar ook voor u blijken te gelden en te zijn. Gods Woord is dan niet alleen een waarheid, maar ook een goed, dat u geschonken wordt. Het vindt op een wondere wijze zijn weg naar uw hart of mond, zodat gij smaakt dat de Here goed is (Ps. 34 : 9). Dit is zaligheid, waartoe men met de mond belijdt (Rom. 10 : 10). Deze zijde der prediking kan men de sacramentele noemen. Het heil wordt daardoor aan ons betekend en verzegeld.

De andere lijn der prediking keert zich van het goed naar God. Dat lezen wij al dadelijk van de eerste prediking, hoe de apostelen de grote werken Gods verkondigden (Hand. 2 : 11). De prediker laat dan het goed, dat hij uitdeelt, liggen en waagt zich in de waarheid. Waarheid is ook een goed, maar zij is, om te beginnen, niet een goed voor ons zelf alleen, maar ook voor anderen. En verder zien wij niet van alle waarheid, dat zij goed is voor ons of voor anderen. Er is veel meer goed in de waarheid, dan wij in onze harten gevoelen. Daarom zijn de martelaren ook niet gestorven voor het goed, dat de prediking hun belooft, hun eigen zaligheid, maar voor de waarheid zelf, dwz. voor de zaligheid ook van anderen en voor al het goed, alle zaligheid die er nog verder in de waarheid verborgen blijft en die wij niet kunnen bevatten. Alle zaligheid, die in alle eeuwigheid uit God vloeit, als uit 'een overvloedige fontein aller goeden' (Ned. geloofsbelijdenis, art. 1).

Dit is het element, waarin de prediking zich waagt en waarin zij zich beweegt, wanneer zij niet zal verdorren. Daar vindt zij de vrijmoedigheid, waarvan in onze tekstwoorden sprake is, de geestelijke vrijheid, de macht; als het zijn moet, het geweld. Haar wiekslag vindt hier steun aan alle kant. Het is alles waarheid rondom, naar alle zijden, en naarmate de prediking zich verder waagt van het eigen verkregen goed; naargelang zij zich toevertrouwt aan de 'volheid der Godheid', die in Christus woont (Kol. 2 : 9), wordt de draagkracht der waarheid groter en beweegt de prediking zich vrijer, wordt haar aanspraak en uitspraak vrijmoediger. Zij wordt dan ook steeds meer van haar individualiteit ontheven en wordt het werk van allen tezamen. Allen werden vervuld van de Heilige Geest, staat er in onze tekstwoorden. De prediker kan dan niet meer zeggen van wie de woorden zijn, die hij spreekt; van hem zelf of van zijn gehoor. Hij geeft ze en zij worden hem dan gegeven en het enige bewijs dat gegeven kan worden, is dan het geloof. Het geloof dat dan even natuurlijk en eenvoudig de woorden bevestigt als de waarheid, waarin de prediking zich gewaagd heeft, haar steunt en draagt. Ook de aanneming des persoons valt weg. De prediking richt zich dan niet meer tot deze of die bijzondere christenen. Zij gaat door tot 's harten en 's levens grond. Doven horen, blinden zien, kreupelen wandelen, doden worden opgewekt, de armen wordt het Evangelie verkondigd (Matth. 11 : 5).

De grootste apostel is de apostel der heidenen, Paulus. Iedere goede preek richt geen 'middelmuur des afscheidsels' op, maar verbreekt hem (Ef. 2 : 14).

Het 'amen', dat aan het eind van de preek door de gemeente of in haar naam door de voorganger gezegd wordt, is de liturgische uitdrukking daarvoor, dat de prediking zich in de waarheid heeft bewogen. De gemeente wil niet zeggen: Het is goed, het is een begeerlijk goed en ik neem het aan. Neen het betekent: Het zal waar en zeker zijn; veel meer waar dan ik in mijn hart gevoel, dat het een begeerlijk goed is (Heid. cat., vr. en antw. 129). Het wil zeggen: Het is 'van u af en verder'(1 Sam. 20 : 22) tot daar waar God zal zijn alles in allen (1 Kor. 15 : 28).

Dit 'amen' is in de preek het enige woord in een vreemde taal (in de zin van het pinkstergebeuren) dat ieder in zijn eigen taal verstaat (Hand. 2 : 8). Wanneer het goed is, moeten allen die het zeggen, tezamen vervuld zijn van de Heilige Geest. Het is de glossolalie, het spreken met tongen, dat in die vorm iedere prediking vergezelt.


Wijding
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... afgehouwen (zijt) uit de olijfboom, die van nature wild was, en tegen nature in de goede olijfboom ingeënt.



Romeinen 11 : 24 (St.V.)

Misschien een jaar of twaalf geleden verliet ik op een namiddag achterin oktober een vergadering, die gehouden was in een fraai gelegen Achterhoeks hotel. De atmosfeer was vol dwarse stralen. De zon had de natuur met de hand onder de kin gevat en probeerde haar in de ogen te zien. En de bruid was al vier weken bezig geweest zich met al de kleuren van de herfst te tooien, totdat een schier bovennatuurlijke schoonheid was bereikt. Louter heerlijkheid was de koningsdochter, goudbrokaat was haar kledij (Ps. 45 : 14, Le.V.). Ieder blad had de volle tijd gehad zich te verinnerlijken, tot het een mystieke eenheid met het licht had verkregen.

Toen ik dit alles zag, werd ik onweerstaanbaar getrokken om op deze bruiloft mee te dansen. En ik deed het, twee volle uren lang, zonder onderbreking, op mijn rijwiel langs de wegen van dorp tot dorp, door het bos, over de hei. De graad van helderheid van mijn bewustzijn verminderde daarbij tot ongeveer de helft van de gewone waarde en werd voor de andere helft volkomen geabsorbeerd door de apotheose, die mijn omgeving onderging bij haar overgave aan de zon. Licht en kleuren triomfeerden in zulk een mate, dat alle geluid verstierf en elk woord verstilde.

Met het voortschrijden van de namiddag scheen deze orgie van het licht nog toe te nemen. Het geel nam iets af, het rood kreeg de overhand. Het blad hernam zijn rechten tegenover de zon. Tot ik op een punt kwam, waar dit rood alles om mij heen als in vlammen zette. Hier scheen de natuur letterlijk behekst en kwam ik ook zelf onder een vreemde betovering. Het was alsof uit het bosschage satyrs te voorschijn konden springen en naast een eik een roodgeaderde demonische gestalte kon staan. De natuur kreeg iets dreigends en gevaarlijks, alsof een afgrond zich ineens kon openen, waarin men levend ter helle kon varen.

Toen ik zover gekomen was, werd plotseling het uitzicht vrij en in het vrijgekomen segment stond 'Almens kerkje', waarin het massieve middeleeuwse doopvont. De ban was gebroken en ik kon in geestelijke nuchterheid de weg naar huis inslaan. Het plantenrijk is het onschuldigste deel van de levende natuur. Het verkeert vergelijkenderwijs nog in de staat der rechtheid, waarin Adam en Eva stonden voor hun val. De zinnelijkheid ligt er, zonder schaamte, in het openbaar over alles uitgespreid, voor het aangezicht van de zon. Kleur en geur zijn alles. Het woord, dat om der zonde wil is, schijnt onnodig. Zelfs de droom is hier uitwendig en ligt om en over de gestalten heen uitgebreid. Planten - aldus Fechner, de negentiende-eeuwse mystieke natuurfilosoof - zijn kinderen, die geen schoolbanken nodig hebben. De plant blijft kind en dit kind wordt in de bloei tot engel. Het vindt zijn hemel, die wij in de toekomst verwachten, reeds op aarde.32

Wanneer dit onschuldigste deel der schepping, dat minder dan het dierenrijk de openbaring der kinderen Gods met opgestoken hoofde schijnt te verwachten (Rom. 8 : 19), toch ook zijn eigen wildheid heeft en enting nodig heeft; als het die niet alleen behoeft voor zijn sappen, maar ook voor zijn ziel; als het behekst kan zijn en ook een hel kent en niet alleen een hemel; als stam en struik in de heidenwereld juist de woonstede zijn van boze geesten en afgoden - hoeveel te meer hebben wij dan nodig in Christus ingeënt te worden. De tegenstelling van natuur en mensenwereld is er een, die zich aan ons geslacht soms onweerstaanbaar opdringt. Wordsworth zong er meer dan honderd jaar geleden al van, als hij er aan dacht dat de natuur aan haar schone werken de menselijke ziel had toegevoegd, dat zijn hart dan ineenkromp bij de gedachte, wat de mens van zichzelf gemaakt had.33 Onze eeuw heeft nog meer reden tot die klacht. De bomen en de bloemen hebben reden ons toe te roepen: Wij kunnen misschien nog ongedoopt in de hemel komen, maar gij moogt zeker het doopvont niet voorbijlopen.

'Van nature wild' staat er in onze tekstwoorden. Wat heeft dat een onschuldige betekenis in het beeld, in de taal van de tuinman, die stekken gaat. Maar hoe vreselijk wordt de zin van deze woorden als zij de jongste geschiedenis der mensheid vertolken. Dan schijnen ons zelfs de koppensnellers nog in een staat der rechtheid te verkeren. In ieder geval in een toestand van onschuld. De, moderne mensheid is wild in veel erger zin dan 'de wilden'.

Daartegenover stelt nu de apostel de goedheid van Christus. De rangorde der betekenissen loopt hier juist andersom als zopas. Toen - bij de wildheid - bracht de toepassing van het beeld der enting ons in de hel van onze antropologische nood. Hier, bij Christus' goedheid, worden wij uit dat beeld omhoog gebeurd in de hemel van Gods koninkrijk. De prediking mag niet in het platte vlak van het beeld blijven hangen. Het gaat om behouden te worden of verloren te gaan. De hele dramatiek der wereldgeschiedenis komt er in.

Hoe meer de wildheid van ons ras ons verbaast en ons steeds meer met schrik vervult, des te dringender wordt de noodzakelijkheid van de wijding onzer onheilige natuur. Christus' goedheid is de heiligheid van zijn Geest. En de heiligheid van die Geest is de barmhartigheid van Christus. Onze wildheid is onze onbarmhartigheid, die met de naaktheid, de schaamteloosheid, waarmee zij samenhangt, het hoofdkenmerk is van onze tegenwoordige ellende. Wij imiteren de staat van de onschuld, terwijl de etterbuilen van het sadisme overal doorbreken.

Laten wij het doopvont niet voorbijlopen. Alleen het ingeplant worden in Christus, de enting van onze natuur in de zijne, de wijding van onze onheiligheid, kan ons redden.


De gemeenschap
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En zij waren volhardende in de leer der apostelen en in de gemeenschap.



Handelingen 2 : 42 (St.V.)


...de gemeenschap des Heiligen Geestes zij met u allen. Amen.



2 Korinthiërs 13 : 13

Naast het dienen, waartoe Jezus op aarde is gekomen (Mark. 10 : 45), bekleedt de gemeenschap, die door de Heilige Geest wordt gewerkt, in het Evangelie een grote plaats. Zij staan met elkaar in nauw verband. Zonder gemeenschap is er geen dienen mogelijk en ook het omgekeerde is het geval.

Wanneer wij dan ook zoeken naar de voornaamste karaktertrekken van de eerste christenheid, dan vinden wij deze gemeenschap (koinonia) genoemd als een van de beide dingen, waarin de leden der gemeente volhardende waren (Hand. 2 : 42): de leer der apostelen en de gemeenschap. En die gemeenschap wordt dan weer onderscheiden in de breking des broods en de gebeden. Behalve dat zij naar de prediking van Jezus' getuigen bleven luisteren, zochten zij dus ook naar een manier van leven, die daarbij paste. Zij oefenden zich in een levensvorm, waarin de leer der apostelen voor de wereld zichtbaar werd.

Het is goed daaraan te denken. Als in een kerkdienst op het einde de zegen wordt uitgesproken, de apostolische zegenbede zoals wij die gewoonlijk noemen, dan wordt ons toegebeden, dat de Heilige Geest, als wij thuisgekomen zullen zijn, zulke verhoudingen om ons heen moge scheppen, met de mensen en de dingen beiden, dat dit alles past bij de genade des Heren Jezus Christus en bij de liefde Gods, waarvan in die zelfde zegenbede ook sprake is. Ieder kan weten van hoe grote betekenis dat is. Hij herinnert zich wel hoe moeilijk de overgang van de kerk naar het huis of de maatschappij kan zijn. Hoe stroef de baan dan ineens kan worden voor de beweging van zijn geloof. Ongeveer zoals voor een schaatsenrijder, die van het spiegelgladde ijs plotseling op een plek komt waar zand gestrooid is. Zopas kon hij bij een flinke vaart met het grootste gemak zijn evenwicht bewaren en nu, terwijl hij bijna stilstaat, kost het de grootste moeite om niet te vallen.

Zo gaat het nu ook met de gelovige, die onder de prediking van de genade des Heren Jezus Christus en van de liefde Gods zich ontheven voelt aan de lasten des levens en aan de moeilijkheden van de samenleving en die, na het ‘amen’ in de kerk, daarin weer terug moet. Dan ontzinkt hem zijn onthevenheid en hij moet weer een lichtere of zwaardere last opnemen.

Misschien kan één omstandigheid hem daarover voorlopig al enigszins troosten. Het ‘amen’ in de apostolische zegenbede staat niet achter de genade van Jezus Christus of achter de liefde Gods, maar pas heel aan 't eind, achter de gemeenschap des Heiligen Geestes. De zegen blijft niet in de kerk, maar gaat mee naar huis en in de maatschappij. Hij heeft ook betrekking op dat stroeve stuk van het leven, waar de gemeente niet in belijdenis en psalm het hoofd omhoog steekt (Ps. 89 : 8 ber.), maar waar zij zich kromt onder de taak om aan het werk des Heiligen Geestes in de herschepping mee te doen. Dat deze overgang merkbaar is, is niet anders dan vanzelfsprekend. Het zou onnatuurlijk zijn en onreëel, als wij van het ene naar het andere terrein zonder erg overgingen. Wie het onderscheid tussen psalmzingen en kruisdragen niet kent, betoont daarmee, dat hij ze geen van beide kent. De leer der apostelen en de gemeenschap, waarin de eerste christenen volhardende waren, zijn twee heel verschillende dingen. Maar de zegen, die over de gemeente wordt uitgesproken, gaat over beide even goed.

Wie de eerste hoofdstukken van de Handelingen der apostelen aandachtig leest, krijgt de indruk, dat de ordening van de gemeenschap al heel spoedig stroever is gaan lopen dan de verkondiging des Woords. Dadelijk na Hand. 4 : 32-37, waar het uitvoerigst gehandeld wordt over deze dingen, begint het al. Hoofdstuk 5 vertelt van een echtpaar, dat met de beweging niet mee kan en daarbij de toevlucht neemt tot een leugen. Van deze zonde wordt tweemaal gezegd (vs. 3 en 9) dat zij zeer in het bijzonder werd bedreven tegen de Heilige Geest, wiens werk meer bepaald het scheppen der gemeenschap wordt geacht te zijn. Ananias en Saffira worden dan met de apostolische ban geslagen en vallen dood aan Petrus' voeten.

Dan volgt in hoofdstuk 6 een tweede storing in de ordening der gemeenschap. De Griekse Joden klagen er over, dat hun weduwen bij de oefening der gemeenschap achterstaan bij de Hebreeuwse en dit geeft aanleiding tot een splitsing der gemeente.

En nog steeds loopt het met de gemeenschap stroef. Wij rijden soms een flinke schaats in de leer der apostelen, terwijl wij dan tegelijkertijd brekebenen zijn in de gemeenschap, die er in Handelingen 2 vlak naast staat. Toch krijgen wij na iedere preek, na ieder getuigenis van de opstanding des Heren Jezus (Hand. 4 : 33), de gemeenschap des Heiligen Geestes mee naar huis. - Paulus, die niet als de andere apostelen in de Jeruzalemse gemeente geleefd had, was dat nog niet vergeten. Als hij onder de heidenen het Evangelie verkondigde, organiseerde hij tevens een collecte, een christelijke handreiking voor de gemeente te Jeruzalem.

Zo'n collecte heet dan ook een gemeenschap (koinonia). Waarom die collecte-stroom juist naar Jeruzalem? Men heeft wel eens vermoed, dat die armoede van de heiligen te Jeruzalem in verband stond met hun ernst in het beoefenen van de gemeenschap, waarvan Handelingen 2 : 43-47 en 4 : 32-37 getuigenis geven. Hoe dit zij, er moet bij het begin der christenheid, dadelijk na de uitstorting des Heiligen Geestes en onder het volle beslag van de heiligheid van die Geest, dat wil zeggen, van de barmhartigheid van Christus, een levensvorm beproefd zijn, waarbij de leer en de gemeenschap inderdaad tweelingen waren. En ik geloof dat zij gelijk hebben, die menen, dat de breking des broods en de gebeden, waaruit volgens Handelingen 2 : 42 de gemeenschap bestond, nog iets anders en meer is geweest dan wat de latere lezers van dit boek daarbij vaak dachten, nl. het Avondmaal met de daarbij behorende gebeden. De eerste christelijke gemeente heeft niet alleen een liturgische, maar ook een ware levensgemeenschap willen zijn.

Deze levensvorm is onder ons verloren gegaan. In de paulinische gemeenten was het nog slechts een handreiking aan de gemeente van Jeruzalem en bij ons nog minder: een bede in de apostolische zegen. Maar wij zijn het dus nog niet helemaal kwijt. En wij komen er zo niet af. Het is de gemeenschap, niet van ons, maar des Heiligen Geestes, de Herschepper. Na iedere onderwijzing in de leer der apostelen gaat Hij met ons mee uit de kerk om huis en maatschappij te wijden. De breking des broods moet niet alleen in de kerk plaats hebben, maar ook 'van huis tot huis' (Hand. 2 : 46), zoals de apostelen dat deden. Het is een zegenbede, maar tegelijk een taak, die de Herschepper ons meegeeft.

Wij zijn daarmee sedert de dagen der apostelen achterop geraakt. En de achterstand is zo geweldig, dat wij ze vanzelfsprekend zijn gaan vinden. Daarom kraakt de schepping in haar voegen. En de mensen, die het verst in haar geheimste samenvoegselen zijn doorgedrongen, de kenners der atoomkrachten, komen het ons in het openbaar verkondigen: De wereld zal één zijn of zij zal niet zijn.

Merkwaardig! dat heeft de Herschepper dadelijk in het pinksterevangelie al gezegd. De wereld heeft geen toekomst - zo zei onlangs een bekend Amerikaans staatsman - als de mensen niet een of andere radicale verandering ondergaan.34


Europa
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... werden zij van de Heilige Geest verhinderd het Woord in Azië te spreken.



Handelingen 16 : 6 (St.V.)

Wie een naam zoekt voor de nood der wereld kan er thans een vinden: Europa. Dat is het nu even goed als een werelddeel op de kaart. En de andere werelddelen kijken toe, zoals men om het bed van een zieke staat. Men merkt, hoe de gedachten dezer 'omstanders' in hen vermenigvuldigd worden. Eerst de Joden en daarna degenen, die toen met Jezus in aanraking zijn gekomen. De Joden hebben het ons in de oorlog wel gezegd: Eerst wij en dan jullie. Zij dachten daarbij aan de behandeling door de Duitsers. Maar deze woorden hebben ook nog een diepere zin. Het is niet toevallig, dat van vijf werelddelen uitgesproken Europa in deze moeite gekomen is. Geografisch is het niet te verklaren. Historisch ook niet helemaal. De wijze, waarop de anderen er kennis van nemen en zich er rekenschap van geven, doet ons vermoeden, dat zij zich er van bewust zijn 'omstanders' te zijn. En wij weten wederkerig, dat zij er niet in betrokken zijn zoals wij. Het verschil is er niet een van graad, maar van aard. Wij hebben een handel, een zaak met God, waardoor het verklaarbaar wordt, hoe wij in deze eenzame stelling gekomen zijn en hoe de anderen dat zo scherp zien, dat het ons benauwt.

De verklaring staat boven deze overdenking in de tekst uit de Handelingen der apostelen. De Heilige Geest verhinderde Paulus en Silas het Woord in Azië te spreken. Was het, menselijkerwijs gesproken, andersom gegaan; had de Heilige Geest deze beide zendelingen oostwaarts gezonden, in plaats van westwaarts, dan zouden wij nu de rol van toeschouwers hebben kunnen vervullen. Maar Jezus is met zijn Evangelie deze kant uit gekomen; de Heilige Geest verhinderde hen het Woord in die andere richting te dragen.

Hoe zwaar een volk, een werelddeel daaraan draagt, dat hun de woorden Gods zijn toebetrouwd (Rom. 3 : 2), dat kan men zien aan de Joden. Men ziet het ook aan degenen, die daarna met het Woord in aanraking zijn gekomen. Dat is de volle zin van wat de Joden zeiden: eerst wij, dan jullie. Ik zei daarstraks, dat het lot van Europa niet geheel uit haar geschiedenis is te verklaren. Dat kan reeds daarom niet, wijl een volk, een werelddeel pas recht geschiedenis krijgt, als hun de woorden Gods zijn toebetrouwd. Vergelijkenderwijs heeft Azië, tenminste als werelddeel, nog geen geschiedenis gehad. Alle echte geschiedenis is kerkgeschiedenis. - Dat het Evangelie deze kant op is gekomen, heeft een zielkundige oorzaak in het leven van Paulus. Deze apostel wilde een eigen arbeidsveld, evenals later Livingstone. En daarvoor koos hij Europa, zoals Livingstone Afrika. Paulus wilde, even- als de ander later, niet op eens anders fundament bouwen (Rom. 15 : 20). En hij stond evenmin als zijn Britse dubbelganger graag onder superieuren; bijv. Petrus en Jakobus.

Dit is de psychologische reden van Paulus' reis naar het westen. Dat is wel interessant, maar het is niet het voornaamste. De ware reden is niet te zoeken in de eigen ziel van de apostel, maar in de Geest van God, die hem leidde. Ons lot is niet bepaald geworden door hele of halve ruzies tussen de apostelen (Gal. 2 : 11-14), maar door het bedenken des Geestes, dat vrede is (Rom. 8 : 6). Niet Paulus is de hoofdpersoon in Handelingen 16, maar de Heilige Geest. En waarom Paulus naar Europa kwam en waarom wij nu in deze crisis zijn, dat weet ook alleen de Heilige Geest, die alle dingen onderzoekt, ook de diepten Gods (1 Kor. 2 : 10).

Toen Paulus aan de rand van Azië gekomen was, stonden wij aan de overkant en riepen hem (Hand. 16 : 9 v.). Nu, op een afstand van bijna twintig eeuwen, doet het ons vreemd aan, als wij deze dingen lezen. Bijna zou ik zeggen: als een poppenspel, dat door een onzichtbaar mechaniek bewogen wordt. Paulus, die niet naar Azië mag en niet naar Bithynië en wij, die in de nacht aan de kant van Europa staan te roepen. Inderdaad komt ons het werk des Geestes soms voor als mechaniek. Wij doen ons best de menselijke handelingen zielkundig, en de geschiedenis pragmatisch, naar haar begrijpelijke samenhang te verklaren. De werkingen des Geestes gaan daar echter boven uit.

Ik schreef zo pas, dat het ons op een afstand van twintig eeuwen als een raadselachtig spel voorkomt. Maar ik moet dat corrigeren. Op een distantie van één eeuw is het evenzo. Ik heb pas een boek over Livingstone gelezen.35 Daarin gaat het precies zo toe. Zendeling Moffat, werkzaam in Koeroeman in Zuid-Afrika, placht te vertellen, dat hij vaak 's morgens op een hoogte had gestaan en in het noorden duidelijk "de rook van duizend dorpen had gezien, waar het Evangelie nog niet was verkondigd". Dat had hij gezien in de geest. In Engeland terug, bezocht hij het internaat, waar Livingstone werd opgeleid. Deze vroeg hem of hij dacht dat hij 'goed genoeg was voor Afrika'. "Ja", antwoordde Moffat, "als u bereid bent de bewoonde wereld te verlaten en naar het noorden te trekken." En zo gebeurde het. Als door een magneet werd Livingstone op zijn reizen getrokken.

Graag wil ik enige balen psychologische romans cadeau geven voor zulk poppenspel, als daarbij figuren als Paulus en Livingstone in beweging komen. Dan stort de Geest in hun harten uit: liefde, blijdschap, vrede, lankmoedigheid, goedertierenheid, goedheid, geloof, zachtmoedigheid, matigheid (Gal. 5 : 22). Zij liggen ook als dauw over hun werk (Ps. 133 : 3).

Waar zijn ze gebleven, deze liefde, deze vrede, dit geloof? Waar zijn ze nu in Europa? Waar is Jezus gebleven, die met zijn Geest naar ons werelddeel gekomen is?

Ik geloof in God de Vader,

En in Jezus Christus, zijn eniggeboren Zoon. Ik geloof in de Heilige Geest.

Ik geloof één heilige, algemene, christelijke kerk, De gemeenschap der heiligen,

Vergeving der zonden,
Weder-opstanding des vleses
En een eeuwig leven.

Is dit goddelijk spel een schimmenspel aan de wand van ons werelddeel geweest? Daarop kan alleen de Geest zelf, die het werk drijft, een afdoend antwoord geven. Paulus en Livingstone wisten, dat zij nooit genoeg konden krijgen van die drijving. Paulus wilde altijd verder westwaarts, naar Spanje (Rom. 15 : 24-28); Livingstone noordwaarts. En zij kregen evenmin ooit genoeg van dat andere werk des Geestes, vóór hen uit: de opening der harten. Van de eerste christin in Europa, Lydia, de purperverkoopster, wordt dat gezegd (Hand. 16 : 14), dat de Here haar hart opende.

Dan wordt uitgemaakt wie een levend mens is en wie een schim. Europa ligt binnen in u. En het oordeel, waarin dit wereldgebeuren gekomen is, is een rechtszaak Gods, waarin gij persoonlijk betrokken zijt.


Stil zijn
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Immers is mijn ziel stil tot God: van Hem is mijn heil.



Psalm 62 : 2 (St.V.)

Wat met dat stil-zijn bedoeld wordt, zal men het best verstaan, als men er enkele andere psalmen die met de hierboven aangehaalde verwant zijn, op naleest. Zo denk ik aan Psalm 22, waarin gezegd wordt, dat de dichter des daags roept, maar God antwoordt niet; en des nachts, zonder dat de stilte komt (vs. 3). In plaats daarvan zijn er "de woorden mijns brullens" in de godverlatenheid (vs. 2). Het stille-zijn, waarnaar Psalm 62 grijpt, is hier nog verre. Psalm 22 is de klassieke uitbeelding van het "kwaad aanstichten tegen een man", waarvan in onze psalm meer terloops gesproken wordt, en van de benauwdheden waarin dat hem brengt. Ook Psalm 39 moet men vergelijken, omdat daarin sprake is van een heel ander stilzwijgen. Daar is het een kwelling, een zwijgen van het goede, waarbij het hart "heet (wordt) in het binnenste". Het is een stom-zijn voor God (vs. 10).

Wil men weten welk stil-zijn de dichter van deze psalm zoekt, dan late men de korte honderd-een-en-dertigste psalm op zich inwerken. Daarin wordt gezongen van `een gespeend kind', dat geleerd heeft rustig in moeders armen te liggen, zonder te huilen om haar borst. Zo wil deze psalm ook leren bij God te zijn, zonder dat de ziel altijd in oproer is. Hij wil van God leren genieten, zonder heftig van Hem te begeren. Vertrouwen zonder uitkomst te zien. Zijn ziel in Gods handen te bevelen, ook als deze haar schijnt verlaten te hebben. Zoals het kind, na gespeend te zijn, een veel hogere, geestelijke verhouding met de moeder krijgt, zo ook de ziel tot God als zij deze stilte heeft bereikt.

Psalm 131 brengt ons op de grenzen der mystiek. Dit lied is, om zo te zeggen, al boven alles uit. Het stil-zijn is daar al bezig aan de wereld ontheven te worden. Het is een van de liederen Hammaäloth. - In Psalm 62 is dat minder het geval. Hij komt nog midden uit de geloofsstrijd, al is de aanvechting er lang niet zo bang als in Psalm 22. Men merkt dat, als men vers 2 met vers 6 vergelijkt. Schijnt de dichter bij het eerste er al boven uit te zijn, bij het tweede blijkt dit nog niet het geval te zijn. Daar spoort hij zichzelf weer aan om toch stil te zijn. Zijn ziel is in de psalm, maar toch ook nog in het leven.

Het is ook geen kleinigheid in het leven te verkeren. Hoe hebben wij er in durven komen? Men vraagt zich dat soms af. Op het blad staat het er goed, maar in het leven?

In vers 2 en 3 is er de stilte. Maar dan breekt in vers 4 en 5 het rumoer los. Daar wil men de dichter of de gemeente omstoten als een muur, die op vallen staat (Le.V.). Nog een flinke duw, denken zijn vijanden, en dan ligt hij er. God mag dan een rotssteen en een hoog vertrek zijn (vs. 3), de dichter is het niet. Hij mag zeggen "ik zal niet grotelijks wankelen", een omgestoten muur doet dat juist in de hoogste mate. Blijft God nu in het kerkboek, in de psalm, en moeten wij toch alléén in het leven? En bestaat het stil-zijn dan hierin, dat wij niets meer van Hem verwachten?

Een vreemde vraag om aan God te doen. En toch een echt bijbelse vraag. Jezus heeft aan het kruis die vraag aan God gedaan. Toen noemde Hij Hem niet 'Vader', maar 'God'. En Hij vroeg Hem: "Waarom hebt Gij Mij verlaten?" Het is de vraag uit Psalm 22, als de tong aan het gehemelte kleeft en over zijn gewaad het lot geworpen wordt (vs. 16, 19). Dan is de stilte er niet (vs. 3). Maar nu blijkt juist hier, aan het kruis, dat God niet in het kerkboek blijft. Jezus heeft de psalmen mee in het leven genomen, aan het kruis. Het kruis wil zeggen, dat God in de geschiedenis gekomen is. In het leven te verkeren is een heel ding, maar met God daarin samen te zijn is nog heel iets anders. Dan wordt de volle spanning merkbaar tussen het verlaten-zijn en het stil-zijn.

Wij zouden het leven en ook het leven-met-God wel wat rustiger, stil-Ier-op-onze-eigen-manier willen hebben. Zo bij wijze van een gesprek aan de theetafel op de hoogte van die theetafel. Maar dat komt men in de bijbel eigenlijk nooit tegen. God komt daar heel anders in het leven. Abraham moet uit zijn land gaan (Gen. 12). Jakob naar Egypte (46). Mozes zwierf in de woestijn (Exodus, Numeri). David moet vluchten voor Saul of Absalom (Samuël). Israël en Juda gaan in ballingschap. Jezus wordt gekruisigd; Petrus ook en Paulus onthoofd. Voor hen is God uit het kerkboek in het leven gekomen en zij hebben de psalmen daar gebeden of gezongen (Hand. 16 : 25).

De psalm houdt stand als hij uit het boek in het leven gekomen is. Vergelijk nog maar eens vers 2 en 6 van onze psalm. In vers 6 is de stilte van vers 2 er weer, maar nu in het leven. Men merkt, dat er wat gebeurd is: die omstoterij van vers 4 en 5. De psalm, de stilte, beeft een beetje. Maar zij houden stand. En met de psalm het hele bijbelboek. En daarmee Hij, van wie dit alles geschreven staat. Jezus Christus, de 'éne man' van onze psalm, `een worm en geen man' van Psalm 22; de 'aangestoten muur'.

Het van God verlaten zijn en toch door Hem staande te blijven, toch stille te zijn, is de centrale spanning van ons leven. Het is de veer die alles drijft. Het gespeende kind van Psalm 131 heeft de les geleerd. Het heeft zijn moeder verloren, doch bij gelijkenis weder ontvangen. Het is verlaten, maar heeft een andere moeder teruggevonden. Vergeleken bij vroeger betekent haar aanwezigheid nu een stil-zijn. - Zo verandert ook voor de gelovige de tegenwoordigheid Gods. Het laatste gebod van de wet luidt: Gij zult niet begeren. En het eerste artikel van het Evangelie is: Bekeert u (van de begeerten) en gelooft (Mark. 1 : 15). Ook Psalm 131 onttrekt zich niet aan het leven, in de mystiek. Wel bezingt hij de mystieke stilheid van die andere kennis Gods, die door het geloof is.


Verlangen
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Gelijk een hinde, die naar waterstromen smacht, zo smacht mijn ziel naar U, o God!



Psalm 42: 2 (Le.V.)

De psalmen hebben het ritme van het mensenhart en daarom worden zij nu al bijna drieduizend jaar gezongen. En zij zullen wel gezongen worden, zolang er mensenharten kloppen. Zij onderscheiden zich van vele latere kerkliederen hierdoor, dat zij, als ik het zo noemen mag, in de conjunctivus staan, de aanvoegende wijs, zoals het in de taal van de school heet, terwijl zeer vele christelijke hymnen meer in de indicativus, de aantonende wijs, zijn gesteld. De conjunctivus kan de uitdrukking zijn van een sterk verlangen, de eigenlijke functie van het hart. En in dat opzicht is Psalm 42 met Psalm 43 het meest voldragen lied.

In deze psalm is het alles declineren en conjugeren, buigen en voegen tot God. "Wat buigt gij u neder, mijn ziel, en zijt ge onrustig in mij? Wacht op God, want toch zal ik Hem weder loven, mijn verlossing en mijn God" (Le.V.). Dit refrein komt driemaal voor in Psalm 42 en 43. En in vers 7 nog eens: "Mijn ziel buigt zich neder in mij" en weer: "Ik ... stort mijn ziel uit in mij" (vs. 5).

Dit buigen en voegen nu is volmaakt uitgedrukt in het beeld van onze tekstwoorden: 'het hijgend hert' (Ps. 42 ber.). Meer dan in het 'smachten' van de Leidse vertaling, die ik boven volgde, en in het 'schreeuwen' van de Statenvertaling, komt in dat 'hijgen' van onze berijming het wezen van de psalm uit. Onwillekeurig spreken wij ook nooit van 'het schreeuwend hert', maar altijd van 'het hijgend hert'. Een schilder, die de psalm moest verluchten, zou de buiging van de hals van het dier moeten tekenen; het schreeuwen kan hij toch niet weergeven. Hij zou die wondere inclinatie van de kop van het dier moeten raderen, als het in de wind reeds naar het water schijnt te lekken. Dat is in de grondtekst ook zo prachtig geschilderd door een woord, dat de vertalers met smachten of schreeuwen weergeven, maar dat, als het niet in overdrachtelijke zin wordt gebruikt, 'buigen' of 'neigen', `schuin omhoog steken' betekent. Onwillekeurig denkt men dan aan wat Paulus zegt van 'het schepsel', dat, als met opgestoken hoofde, verwacht de openbaring der kinderen Gods (Rom. 8 : 19). Ik leg de vinger nu bij dat 'met opgestoken hoofde verlangen'. Mijn woordenboek vertaalt het Griekse woord, dat Paulus in de grondtekst gebruikt, met 'reikhalzend verlangen'. Hier hebben wij de gebogen, schuin geneigde hals, de omhoog gestoken kop van het hert uit Psalm 42. Zou het te veel vermoed zijn, als ik denk, dat de apostel aan het klassieke lied van het verlangen gedacht heeft en dat 'het hijgend hert' hem voor de geest heeft gestaan, toen hij die beroemde passage uit Romeinen 8 schreef?

Ik heb lang stilgestaan bij de conjunctivus, waarin onze psalm is gedicht. Bij de declinatie en de conjugatie, het buigen en voegen, die in zijn verzen en vormen regeren. En als uitbeelding daarvan bij de inclinatie, de schuine buiging van de hals van de hinde en bij haar verlangend opgestoken kop. Het kwam mij voor, dat de ban, waarin deze psalm de gemeente steeds gevangen hield, deze uitvoerigheid rechtvaardigt. Mediteren over de buiging in dit lied onder de kinderen van Korach (vs. 1) en over het reiken van de hals van de hinde, dat is peinzen over het mensenlot, ook over uw lot; het is rust zoeken in God.

Waarom zijn de psalmen zo geliefd? Waarom deze psalm in het bijzonder? Waarom heeft iedere christelijke hymne een zware concurrent aan iedere psalm? Het is om dit buigen, dit nederbuigen en dit omhoogsteken tegelijk.

"Wij steken 't hoofd omhoog en zullen d'eerkroon dragen Door U, door U alleen, om 't eeuwig welbehagen."

(Ps. 89 : 8 ber.)

Het is om het werkelijkheidsgehalte van Israëls tempelzangen, om de barensnood van het schepsel (Rom. 8 : 22), die daarin tot uitdrukking komt. Het is omdat die psalmen Jezus aan het kruis niet in de steek hebben gelaten, toen zijn ziel zich nederboog tot de dood toe. En omdat zij het ons ook niet doen. Als de afgrond roept tot de afgrond, bij het gedruis van (Gods) watergoten; als alle (Gods) baren en (Gods) golven over ons henengaan; als zijn schepping in plaats van tot een verheuging tot een verschrikking wordt en het leven door de dood wordt verslonden tot overwinning, dan blijven de psalmen bij ons. Als God ons verlaat, dan verlaten zij ons niet. Als onze ziel zich in ons uitstort als water (vs. 5), dan zijn deze liederen daar, zilt van tranen en onuitsprekelijk van zuchten (Rom. 8 : 26). Zij hebben een intieme kennis van de dood en zijn bij degenen, die in de kuil nederdalen (Ps. 88).

Deze kennis der werkelijkheid wordt in het christelijk lied wel eens gemist, waardoor het op de lippen besterft in de uren der beproeving. De zekerheden der belijdenis worden dan wel eens te goedkoop uitgedragen. Dan is er te weinig buigen en neigen in de belijdenis en het anker der hoop kan geen vat krijgen in de modderige bodem van het bestaan. Niemand kan zeggen: Jezus is Here dan door de Heilige Geest (1 Kor. 12 : 3 NBG.). Maar dat is de Geest, die alle dingen onderzoekt, ook de diepten Gods (1 Kor. 2 : 10). 'Jezus is Here' is de grondformule van de hele christelijke liturgie en de grondtoon van alle christelijke hymnen.

Maar in die belijdenis mag de buiging uit Psalm 42 niet afwezig zijn, noch het verlangen uit het lied 'Uit de diepten': Mijn ziel wacht op de Here, meer dan wachters op de morgen, de wachters op de morgen (Ps. 130 : 6).

Psalm 42 geeft het Credo in deze vorm: "Wat buigt gij u neder, o mijn ziel, en wat zijt gij onrustig in mij? Hoop op God, want ik zal Hem nog loven; Hij is de menigvuldige verlossing mijns aangezichts en mijn God" (vs. 12).

De zekerheid wordt hier verbogen en vervoegd tot verlangen.


Gods altaren
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Mijn ziel is begerig en bezwijkt ook van verlangen naar de voorhoven des Heren ... zelfs vindt de mus een huis en de zwaluw een nest voor zich, waar zij haar jongen legt, bij uw altaren.



Psalm 84 : 3 en 4 (St.V.)

Onze psalm zingt van hetzelfde verlangen als Psalm 42. Ook daar was sprake van Gods voorhoven. De dichter zeide: "Ik gedenk daaraan ... omdat ik placht henen te gaan onder de schare, en met hen te treden naar Gods huis, met een stem van vreugdegezang en lof, onder de feesthoudende menigte" (vs. 5). Maar die zanger was toen verre van dat liefelijk gedruis, dat hem opbeurde; hij bevond zich in een tempel van ongekorven hout, alleen, waar het gedruis van de bergstromen zijn ziel nederboog.

Onze dichter echter getuigt van het 'heilgenot' (Ps. 84 : 1 ber.), dat hij smaakt, nu hij wel in Gods huis mag wezen. Hij bekent, dat hij schier bezweek van verlangen om er in te treden. En dan komt die mooie en door alle eeuwen heen bekende vergelijking met de mus en de zwaluw, die een huis, een nest vinden, waar zij haar jongen leggen, nl. Gods altaren. In het oorspronkelijke staat niet, dat zij dat huis en dat nest bij Gods altaren gevonden hebben. Wel dat Gods altaren zelf dat huis en dat nest zijn. En die altaren zi jn hier dan een andere naam voor de voorhoven, voor de tempel.

In verband daarmee vinden de nieuwere uitleggers in die mus en die zwaluw meestal troetelnamen voor het volk Israël of voor de tempelgemeente.36 Inderdaad wordt Israël zo wel eens een tortelduif genoemd (Ps. 74 : 19). En ook het komen (der heidenen) tot Gods altaren wordt vergeleken met de vlucht van 'duiven tot haar vensters' (Jes. 60 : 8). Maar ook wanneer hier, in Psalm 84, mede aan Israël en de gemeente gedacht is, dan blijft toch de directe werking van het beeld sterker dan die van het afgebeelde. Wij blijven bij dit vers allereerst denken aan de mus en de zwaluw zelf.

Het meest spreekt de zwaluw hier tot ons, vooral ook omdat wij haar ook in onze woningen hebben zien in- en uitvliegen. Hoe vertrouwd is ons deze vogel en haar scherende vlucht, die aan die vlucht ook haar naam ontleent in de taal van de psalm. Wij denken er aan, hoe wij 's avonds bij het afsluiten van bepaalde deuren er rekening mee hielden of de zwaluw al binnen was. Ook zij scheen zich daarvan bewust en liet dan niet lang op zich wachten. In zekere zin was deze vogel ons heilig, meer dan de andere, die buiten nestelden. Niet alleen Gods huis, maar ook het eigen huis heeft zijn altaren en de zwaluw legde daar haar jongen neder. Dit schiep een heilig gastrecht, dat onder Gods bijzondere hoede stond. Wie ook maar éénmaal in jeugdige hybris, de schennende hand uitstrekte naar het nest, voelt een vleug van schaamte en schuldigheid over zijn ziel varen, als hij er aan terugdenkt, levenslang.

Wij hadden niet dezelfde consideratie voor de mussen. Die nestelden ook niet binnen, maar buiten. God heeft dat wel. In onze psalm staan ze zelfs vóór de zwaluwen en in het evangelie staat, dat er geen op de aarde valt zonder zijn wil (Matth. 10 : 29). Hij rekent ze evengoed bij zijn altaren, al springen ze maar wat aan de buitenkant rond. Jezus zegt, dat de tollenaar, die slechts even voorin Gods voorhoven kwam, beter naar huis ging dan de Farizeeër, die als de zwaluw zwierig naar binnen en naar voren ging. In de evangeliën zijn het ook meestal meer mussen dan zwaluwen, die Jezus rondom zich vergadert; meer bijwoners dan huisgenoten Gods (Ef. 2 : 19). Tollenaren en zondaren. Zacheüs, die buiten in een boom zit, wordt door Jezus geroepen; Hij wil van diens huis een tempel maken (Luk. 19 : 1-10).

Gods heiligheid is breder dan de onze; zij is niet alleen binnen, maar ook buiten. Wij zijn bang voor werkheiligheid, voor de vroomheid buiten de voorhoven, in het leven. En dan vervallen wij gemakkelijk in kerkheiligheid. God echter doet zijn zon opgaan evengoed over bozen als over goeden (Matth. 5 : 45) en die buiten zijn zien dan de stralen duidelijker dan die binnen zijn.

Altijd blijkt weer, dat Gods heiligheid zijn barmhartigheid is. Hij woont niet in tempelen met handen gemaakt (Hand. 7 : 48). Zijn altaren staan in de hemelen en daar dient een Hogepriester, die medelijden kan hebben met onze zwakheden (Hebr. 4: 15). Daarom worden wij aangespoord om met vrijmoedigheid toe (te) gaan tot de troon der genade, opdat wij barmhartigheid mogen verkrijgen (vs. 16).

Dit zijn de voorhoven, waarnaar onze psalmdichter verlangt. Eén dag daar is hem beter dan duizend elders; een ogenblik daar op de dorpel is hem liever dan lang te wonen in de tenten der goddeloosheid. Want als hij, met Psalm 42, verlangt naar het gedruis van de feesthoudende menigte, dan zal hij, evengoed als Salomo en Stefanus, ook wel geweten hebben, dat de Almachtige niet woont in tenten met handen gemaakt. Wanneer hij dat al wist, dan valt het te hopen, dat wij het nog weten. Wat Gods voorhoven en altaren van alle andere onderscheidt, is dan, dat zijn heiligheid zo wijd is; zijn gastrecht zoveel barmhartiger dan het onze. Somtijds komt God te gast bij iemand, die niet bij Hem te gast komt (bij Zacheüs). Soms zijn er schapen buiten en wolven binnen de kerk (Augustinus).37

En toch, hoewel men dat weet, toch blijft men verlangen ook naar dat huis, dat wel met handen is gemaakt; daar waar de mus en de zwaluw een nest kunnen bouwen. Een woning, die gebouwd is om er binnen te kunnen gaan. Want ook de hemel is er niet om buiten te zijn. Dat is alleen de buitenste duisternis (Matth. 8 : 12). En dat begeren en bezwijken van verlangen, dat roepen van het hart en het vlees naar de levende God is ook nu nog niet verouderd. Wat de moderne mens eigenlijk is, weet ik niet. Hij schijnt allerlei verloren te hebben, als men hem zelf hoort. Misschien kent hij geen echte mus en geen echte zwaluw meer. Zou hij ook niet meer van God weten en het verlangen naar zijn voorhoven totaal kwijt zijn? Heeft hij wellicht het heilig gastrecht van Gods altaren verleerd en is hij daarom zo onbarmhartig en ongenadig geworden?

De kerk is in de eerste plaats een woning, waar ook de schuldige een asiel kan vinden. Zelfs Kaïn kon schuilen bij de altaren, waarbij hij zelf zijn broeder had verslagen. Is er iets te noemen, waaraan deze zgn. moderne mens meer behoefte heeft dan aan dat alleroudste asiel? Hij, die zijn broeder doodsloeg, niet éénmaal, doch zeventig maal zevenmaal?


Het ondermaanse
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Als ik uw hemel aanzie, het werk uwer vingeren, de maan en de sterren, die Gij bereid hebt, wat is de mens, dat Gij zijner gedenkt, en de zoon des mensen, dat Gij hem bezoekt?



Psalm 8 : 4 en 5 (St.V.)


Wat is de mens, dat gij hem zo hoog stelt en hem uw aandacht wijdt, dat gij morgen aan morgen acht op hem slaat, elk ogenblik hem op de proef stelt!



Job 7 : 17 en 18 (Le.V.)

Psalm 8 bezingt de heerlijkheid van Gods naam, d.i. Gods roem of glorie op de aarde. Hij begint daarmee en hij eindigt daarmee. Niet de grootheid van de mens wordt hier verheven, maar de ere van God.

Als men dit lied wat vluchtig leest, kan men de indruk krijgen, dat het andersom is. Dat wel aan het begin en aan het slot een lofverheffing van 's Heren naam staat, omdat dit nu eenmaal in een psalm zo hoort, maar dat hier toch eigenlijk een dithyrambe, een vervoerde beschrijving van de staat des mensen op aarde te vinden is. De psalm zou dan een dichterlijke uitwerking zijn van dat deel van het scheppingsverhaal, waar God spreekt: laat ons mensen maken naar ons beeld, naar onze gelijkenis; en dat zij heerschappij hebben over enz. (Gen. 1 : 26).

Nu heeft de psalmist zeer zeker aan dat scheppingsbericht gedacht. Maar het heeft niet in zijn bedoeling gelegen daarvan, zonder meer, een lyrische bewerking te geven. De zenuw van het lied trilt in die vraag in het midden: "Wat is de mens, dat Gij zijner gedenkt; en de zoon des mensen, dat Gij hem bezoekt?" En die vraag moet weer gehoord worden in verband met de tegenstelling van hemel en aarde, die in deze psalm regeert. Het is zoals een andere psalm zegt: de hemel is des Heren; maar de aarde heeft Hij der mensen kinderen gegeven (Ps. 115 : 16). Onder de belichting van die waarheid staat hier alles. Dadelijk bij het begin al. God heeft zijn majesteit over de hemelen gespreid en zijn naam is heerlijk op de ganse aarde (vs. 2). Deze psalm nu gaat over de verheerlijking van Gods Naam op de aarde.

Er is groot verschil tussen die beide openbaringen van Gods ere. "De hemelen vertellen Gods eer en het uitspansel verkondigt zijner handen werk. De dag aan de dag stort overvloedig sprake uit" (Ps. 19 : 2 v.). En wat heeft de aarde daar nu tegenover te plaatsen? Dat zegt de psalmist in vers 3 van onze psalm. Uit de mond der kinderkens en der zuigelingen heeft God zich sterkte gegrondvest. Dat is heel wat zwakker werktuig om zich sterkte te grondvesten. Onze dichter ziet dat ook zo. Als hij Gods hemel aanziet, de maan en de sterren, wat is dan de mens en de zoon des mensen? (vs. 4 v.). Het woord voor mens, dat hier in het oorspronkelijke staat, heeft ook iets van de broosheid aan zich en wanneer er in de bijbel sprake is van zonen of dochteren des mensen, dan wordt dat gezegd in tegenstelling met 'zonen Gods' (Gen. 6 : 2). De mens is wel naar het beeld Gods geschapen, maar God heeft hem een weinig minder gemaakt dan de zonen Gods, die ook goden genoemd worden (vs. 6) ('engelen' vertaalt de Statenvertaling). En dat 'weinig' houdt nogal wat in. 'Door zijn sterfelijkheid is hij minder dan de godenzonen', zegt een kerkvader.38

Zo zijn wij dan hier, bij onze psalm, in het 'ondermaanse'. De sfeer, die niet meer hemels genoemd mag worden. Als de psalmist de maan en de sterren aanziet, dan denkt hij: wat is de mens, het ondermaanse schepsel, dat God aan hem gedenkt en hem bezoekt? En waarin dat gedenken en bezoeken dan wel bestaat, dat werkt hij verder uit in de verzen, waarin de heerschappij van de mens over de schepping wordt beschreven. Maar hij doet dat op de manier, waarop Homerus een vergelijking uitwerkt. Men moet niet denken, dat hij ons die kant uit wil meenemen; wij moeten weer terug naar de centrale vraag van de psalm: wat is de mens, dat Gij hem op die wijze gedenkt en dat Gij hem aldus bezoekt? Wat is het wezen van de verheerlijking van Gods Naam op aarde? Wat is de zin van het ondermaanse leven?

Dat deze vraag in deze psalm niet mag verdrinken in de homerische uitwerking, in de lyrische ontboezeming over de heerschappij des mensen, die hij misschien wel uit de literatuur heeft overgenomen, dat bewijst reeds die 'mond der kinderkens en der zuigelingen' uit vers 3. Deze psalm staat in het teken van het zwakke en niet in dat van het machtige. Niet in het teken der overwinning, maar in dat van de nederlaag. Kinderen en zuigelingen staan in de bijbel naast elkaar als slachtoffers (1 Sam. 15 : 3; 22 : 19; Jer. 44: 7; Klaagl. 2 : 11). En de zonen der mensen zijn de zwakken, die niet als maan en sterren regelrecht door God zijn geschapen, maar 'van een vrouw geboren' (Job 14 : 1). Wanneer wij dit karakter van de psalm zouden vergeten, dan moet ons waarschuwen de toon, waarin diezelfde vraag naar het ondermaanse staat in het boek Job. Men vindt haar hierboven afgedrukt. Bij Job staat zij niet in het verband van een lofverheffing van de heerschappij der mensen, maar vormt deel van een bange klacht over het mensenlot. Deze dichter laat Job zeggen, dat hij gaarne zou willen, dat God hem wat minder hoog stelde en wat minder aandacht aan hem wijdde; dat Hij niet morgen op morgen acht op hem sloeg en hem niet elk ogenblik op de proef stelde. Dat is voor zo'n broos ondermaans wezen niet uit te houden. God moest hem met rust laten. Als dat zo doorgaat, dan komt er een morgen, waarop God weer naar hem omziet, maar dan zal hij er niet zijn (vs. 21). Hier spreekt ook iemand, die er weet van heeft, dat hij geen godenzoon is, maar een mensenzoon. Dat hij niet tot de hemelse, maar tot de ondermaanse sfeer behoort. Dat hij een weinig minder is dan die anderen en dat dat weinigje juist de dood betekent. Excusez du peu!

Men heeft gevraagd waarom in Psalm 8 wel de maan en niet de zon genoemd wordt. Men heeft het een nachtlied genoemd. Maar dat kan het in de gewone zin van dat woord niet zijn. Wel echter als men er het ondermaanse in vindt. Dan verstaan wij, dat Job bang is voor de morgen, als met de zon de hemelse aandacht voor het mensenleven weer ontwaakt en God gaat wandelen in de wind des daags en roept: "Waar zijt gij?" (Gen. 3 : 8 v.). Hij, de ondermaanse mens, kan die aandacht niet verdragen. Hij kan de heerschappij over het geschapene niet voeren. Hij wil niet, dat er elke morgen acht op hem geslagen wordt of hij wel uitgaat tot zijn werk en naar zijn arbeid tot de avond toe (Ps. 104 : 23). Hij wenst daarvan niet elk ogenblik rekenschap te doen en op de proef gesteld te worden. Dat is goed voor godenzonen, maar niet voor een mens, die van een vrouw geboren is. Als God daarmee doorgaat zal Hij hem op een morgen dood vinden.

Ieder geslacht moet zijn bijbel en zijn psalmen opnieuw lezen. Ik lees Psalm 8 anders dan vroeger. De heerschappij over de natuur en een 'zoon des mensen' te zijn, is bezig een kruis te worden in plaats van een kroon. Het is dat eigenlijk altijd geweest (Gen. 3 : 16-19), maar wij vergaten het wel eens.

Daardoor konden wij niet duidelijk zien, hoe heerlijk de naam des Heren op de ganse aarde is. Maar nu lezen wij Psalm 8 in het Nieuwe Testament (Hebr. 1 en 2). Wij vinden er die kinderen en dat minder-zijn uit de psalm terug. Maar wij zien, hoe de Zoon des mensen door het kruis "zoveel machtiger geworden is dan de engelen als de naam, die hij als erfdeel ontvangen heeft, boven de hunne uitsteekt" (Hebr. 1 : 4 NBG.). O Here, onze Here, hoe heerlijk is uw naam op de ganse aarde! (Ps. 8 : 10).


Een vaste burcht
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Een lied


Jahwe der heirscharen is met ons, een burcht is voor ons de God Jakobs.



Psalm 46: 4b (Le.V.)

Onze tekst komt in de Statenvertaling in vers 4 niet voor; wel in vers 8 en 12. De Leidse vertaling, die ik gevolgd heb, voegt deze woorden ook in vers 4 in, omdat het een refrein is, aan het einde van elk der drie coupletten van de psalm. Ook anderen doen dat en, naar mij toeschijnt, terecht. Het lied wordt dan nog krachtiger. In de Hebreeuwse tekst en in de Septuagint staat het er niet. Het zal om de een of andere reden uitgevallen zijn.

Dit is de enige psalm, die in het opschrift zonder verdere bepaling als 'een lied' wordt aangeduid. Hij verdient die naam ook volkomen. Er is een geweldige voortgang in dit lied, niet ongelijk aan het bruisen van de wateren en de volkeren, die er in voorkomen.

De psalm stelt zich eerst voor, hoe het zijn zou, als de orde, die op de derde dag geschapen werd (Gen. 1 : 9-12), eens verbroken werd. Als de zee de bergen weer overspoelde. Als God nog eens berouw had, dat Hij de mens geschapen had (Gen. 6 : 6 v.) en het verbond, dat Hij met Noach gesloten had na de zondvloed (Gen. 8 : 21 v.) eens verbrak. - Dan zou de Here toch nog met zijn volk Israël zijn.

"Jahwe der heirscharen is met ons, een burcht is voor ons de God Jakobs."

Dan duikt in het tweede couplet het visioen van de Godsstad op, Jeruzalem, waar de Here zijn woning heeft. Men moet, om te begrijpen hoe de dichter de stad door de armen van een rivier laat omstromen, het laatste gedeelte van Jesaja 33 lezen. Dit is het Jeruzalem uit 'een lied'; de stad rust in de armen van zeer stille wateren (Ps. 23), zoals het paradijs in den beginne (Gen. 2: 11-14). God is in haar midden. - Toch zijn wij hier ook midden in de geschiedenis en niet meer, zoals bij het eerste couplet, vlak bij de chaos. Het bruisen, dat nu hoorbaar is, komt van de volkeren, de koninkrijken, en men denkt onwillekeurig aan een uitredding, zoals die in Jesaja 33 bezongen wordt en die misschien dezelfde is, die in 2 Kon. 18 en 19 staat opgetekend, toen de engel des Heren de Assyriërs verjoeg.

Dan komt weer het refrein:

"Jahwe der heirscharen is met ons, een burcht is voor ons de God Jakobs."

Het derde couplet werpt een blik in de toekomst tot op onze dagen toe en tot aan het einde der wereld. De Here zal met zijn volk blijven. Hij zal tot het einde der aarde de oorlogen doen ophouden, de boog breken, de lans stukslaan, de strijdwagens verbranden. - De psalmist denkt hier nog wel niet dadelijk aan het vrederijk, dat ons zo heerlijk bezongen wordt in Jesaja 11. De bedoeling is, dat de God Jakobs zal opstaan tot de strijd en de vijanden zal verstrooien (Ps. 68 : 2). Maar daarachter ziet de dichter toch de vrede gloren. "Zij zullen hun zwaarden slaan tot spaden en hun spiesen tot sikkelen ... en zij zullen geen oorlog meer leren" (Jes. 2 : 4). Dan volgt voor de derde maal het refrein:

"Jahwe der heirscharen is met ons, een burcht is voor ons de God Jakobs."

Zo overziet het geloof in deze psalm de wereld van het begin tot het einde. Maar welke machten zich ook in beweging zullen zetten, God blijft in het midden van zijn volk. De wateren mogen bruisen, de volkeren mogen razen, de Here is met ons. Immanuël.

Psalm 46 is door Luther opnieuw ingezet, toen hij omstreeks 1527 zijn 'Een vaste burcht is onze God' dichtte. Het heet ook wel zonder meer 'het Luther-lied' en verdient onder de gezangen evenzeer de titel van 'Een lied' als Psalm 46 dat doet onder de psalmen. Wij zullen goed doen deze beide liederen niet te verwaarlozen. En er aan te denken, dat het geloof ook niet buiten een leuze en een lied kan. De gemeente van het oude verbond heeft gezongen en dat heeft haar geholpen in stand te blijven door de eeuwen heen. En de christelijke gemeente heeft dat ook gedaan. Daaraan hebben wij die geweldige psalmbundel te danken en onze prachtige christelijke hymnen. In het bijzonder de protestantse gemeente heeft voor haar geloofsleven onuitsprekelijk veel aan haar liederen gehad. De gereformeerden meer aan de psalmen, de luthersen ook aan de gezangen, tot deze beide in één liederenboek werden verenigd. Deze protestantse gemeente heeft ze niet alleen in haar tempels, haar kerken, gezongen, maar misschien nog meer in haar andere bijeenkomsten en in haar huizen. Daardoor is de ziel van dit volk besnaard geworden en heeft ons leven een inwendig ritme gekregen, dat preludeert op de eeuwige vrede. Een volk, dat deze liederen zingt, bidt daarmee, dat God de oorlogen doe ophouden. Het voelt de uitingen van het geweld en de leugen als een onverdragelijke wanklank, die het oor verscheurt en het hart doorwondt. 'Oorlof, mijn arme schapen.' Er is geen andere bescherming tegen het geweld en de leugen dan deze inwendige besnaardheid, deze onoverwinnelijke afkeer tegen deze helse dissonanten. Wanneer wij verzuimen ons hart te oefenen in deze vibraties des Geestes, zal onze tegenweer verzwakken. Wij hebben nodig wat men tegenwoordig noemt een 'commune mesure', een gemeenschappelijke toon, waarop wij kunnen samenstemmen: een lied, een leus. Deze maatschap kunnen wij echter niet in elkaar vinden. In onze waarachtigheid, onze vredelievendheid. Wanneer wij daarvan zouden gaan zingen, zou het lied gauw uit zijn. De maatschap ligt in God. 'De Heer is met ons', dat is een goede leuze. En 'Een vaste burcht is onze God', dat is een goed lied. Ieder gebruis en elk gedruis zal stil worden op aarde; iedere andere leus, elk ander lied. En dan zal er één waarheid overblijven: 'De Heer is met ons'. En één macht: 'Een vaste burcht'.


De dwaas
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Verdwaasd is de boze in zijn hartstocht. En de winzuchtige zegt Jahwe vaarwel. De boze hoont met opgetrokken neus Jahwe,- Hij straft niet,- er is geen God! zo zijn al zijn overleggingen.



Psalm 10 : 3 en 4 (Le.V.).


De dwaas zegt in zijn hart: Daar is geen



God.
Psalm 14: 1a (St.V.)

De psalmen behoren ook tot de vijf boeken der wijsheid, die een bijzondere plaats innemen in het Oude Testament, in onderscheiding van de wet en de profeten. Onder de wet verstaan wij de vijf boeken van Mozes; onder de profeten de andere boeken, behalve Job, Psalmen, Spreuken, Prediker, Hooglied. - Tussen die laatste nemen de Psalmen weer een eigen plaats in. Als liederenboek voor de tempel zijn ze natuurlijk anders van inhoud en vorm dan de chokma- of wijsheidsliteratuur.

Toch zijn er enkele psalmen, die, wat de vorm en ten dele ook wat de inhoud betreft, grote verwantschap met die literatuur vertonen. Ik denk hier o.a. aan de alfabetische psalmen. In het Hebreeuws begint dan ieder vers of een groter onderdeel van de tekst met een letter van het alfabet, op de rij af. In onze Statenvertaling staan de namen van die letters dan voor de verzen: bijv. bij Psalm 25.

De Psalmen 9 en 10, die oorspronkelijk één psalm waren en het in de Septuagint nog zijn, vormden samen ook zo'n alfabetisch lied. In onze Statenvertaling kan men dat niet meer zien. De letters staan er niet naast. In de Leidse vertaling, waaruit ik twee verzen heb overgeschreven, is dat wel het geval. Daar heeft men een Hebreeuwse tekst tot grondslag genomen, die men eerst door emendaties weer zuiver alfabetisch moest maken, omdat die kunstvorm in de grondtaal opzettelijk was verstoord. Neemt men die tekst over, dan geven Psalm 9 en 10 samen weer alle letters van het alfabet te zien. Dit wat de vorm betreft. Ook wat de inhoud aangaat, merkt men overeenkomst met de manier der wijzen. Zo in Psalm 10 : 3, waar men hierboven leest: "Verdwaasd is de boze." Doch 'verdwaasd' kan de lezer in de Statenvertaling ook niet terugvinden. Het berust op een verbetering van de Hebreeuwse tekst, waardoor tegelijk de letter M weer in de alfabetische rij hersteld wordt. Voor die verbetering is veel te zeggen. Ook in Psalm 14 (zie boven) is het de dwaas, die zegt: "Daar is geen God." Welnu, de boeken der wijsheid verdelen de mensen in wijzen en dwazen; een onderscheiding, die men in het Oude Testament bijna uitsluitend daar aantreft. En zo doen onze teksten daaraan mee. En zo wordt er in deze psalmen een ferment gebracht, dat men buiten de wijsheidsprediking zo niet vindt; iets wat ik de heilige karikatuur zou willen noemen. De boze of goddeloze moet men uittekenen, als men hem goed wil zien. Datgene wat hem tot een dwaas maakt, moet in de tekening een beetje vergroot worden. Bijv. de omhoog gestoken neus, zoals in onze eerste tekstwoorden gebeurt. In dat opzicht heeft de Statenvertaling het penseel beter gehanteerd dan de Leidse. Psalm 10 roept om een pentekening. Ik heb de dwaas eens in effigie gezien. Meer dan een halve eeuw geleden op een dorp in Beieren, waar pastoor Kneipp bij de gratie Gods geneesheer was. De hele wereld was er. De dwaas uit Psalm 10 was er ook. Het was een individu, dat zich overal indrong, met niet geheel zuivere bedoelingen. Hij spande een net in het verborgene (Ps. 9 : 16) en loerde op de onschuld (Ps. 10: 8). Een oudere Franse dame, een van die alomtegenwoordige en alwetende figuren, die men op badplaatsen aantreft, had hem in de gaten. Op een zekere dag verscheen zijn konterfeitsel op de deur van een winkel. Men zag een ruime overjas, een flambard en een omhoog gestoken neus. Meer niet. En daaronder de woorden: 'Le vois-tu?' Meer niet. Maar genoeg om deze boze met de noorderzon te doen verdwijnen.

De neus is een merkwaardig lichaamsdeel. Ogenschijnlijk zoudt ge hem beter kunnen missen dan het oog of het oor. En toch? Wie zijn neus schendt, schendt zijn aangezicht, zijn menselijkheid. De eenogige reus Claudius Civilis inspireerde Rembrandt voor zijn bekend kunstwerk.39 Maar een geschonden profiel verliest het menselijk wezen. Wie dit orgaan op de wijze van Psalm 10 omhoog steekt, keert zijn menselijkheid tegen God. Er ligt een ontkenning in opgesloten. En die ontkenningen staan er bij in deze psalm en in Psalm 14.

Alleen zou ik ze minder theoretisch willen opvatten dan in de beide vertalingen, die ik gebruikte, is gedaan. Ik geloof niet, dat de dwaas uit de psalmen een godloochenaar is. Hij zegt, als hij zijn neus omhoog steekt, niet: 'Er is geen God', maar: 'God is er niet'. Ik zie Hem niet, dus doe ik wat ik wil. Hij let er niet op; Hij onderzoekt het niet. Werkelijk, ik zie Hem op 't ogenblik nergens. Ziet gij Hem? - Dat zijn precies de ontkenningen, die in het omhoog steken van de neus des dwazen liggen opgesloten. Deze dwaas is geen Mefisto, geen geest die steeds ontkent. Hij ontkent, als het hem te pas komt. Hij gelooft ook nog wel, evengoed als de duivelen. Maar hij siddert niet, zoals deze laatsten (Jak. 2 : 19). Dat houdt hij van zich af door zijn neus omhoog te steken.

Deze boze uit de karikatuur komt men overigens niet zo vaak tegen in het leven, evenmin als de volmaakte Farizeeër. Bij Dickens misschien, maar in het leven zelden. Het boek Job staat naast de Psalmen. De mens is uit een vrouw geboren (Job 14: 1) en dat behoedt hem er vaak voor zijn neus omhoog te steken. Hij zit te vaak in de as. God kan ook wel van hem afkomen als Hij wil. Hij kan een karikaturist op hem afsturen en Hij deed het in Psalm 10. Dan kan Hij zeggen: 'Le vois-tu?' en dan is de dwaas er niet meer, in plaats dat God er niet zou zijn. - Hij doet dat echter maar zelden. In de bijbel merkt men er buiten een enkele psalm en de Spreuken niet veel van. Daarvoor neemt God de mens te veel in ernst. Hij heeft zelf de adem in zijn neusgaten geblazen (Gen. 2: 7) en hem daardoor tot mens gemaakt. God spot niet graag met hem, ofschoon Hij het een enkele maal moest doen (Ps. 2 : 4). Vaker toornt Hij over hem. Maar ook dan nog is er "een ogenblik in zijn toorn, maar een leven in zijn goedgunstigheid" (Ps. 30 : 6).


Verheugd met de koning
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O Heer! de koning is verheugd



Om uw geducht vermogen;


Uw heil zweeft hem voor d` ogen; En met wat blijde zielevreugd



Zal hij, door al uw daân
Verrukt, ten reije gaan!

Psalm 21 : 1 (ber.)

Ditmaal heb ik de berijmde psalm geciteerd. De dichter, Johannes Eusebius, is er in geslaagd in zijn berijming een feestelijke beweging te brengen en daarmee recht te doen aan het oorspronkelijke lied. En Bourgeois heeft een melodie geschapen, waarin deze beweging op meeslepende wijze is vertolkt. Men zinge enige verzen van deze psalm, bijv. vers 1, 2, 3, 4 en 13; dan zal men merken welk een vervoerende kracht de psalm, zoals hij in ons kerkboek voorkomt, in zich bergt.

Hier wordt God toegezongen (2-7) en daarna de koning (9-13). De dienst, waarin deze liturgie wordt opgevoerd, is het middelpunt van een theocratie. Er bestaat een nauwe verhouding tussen God en zijn plaatsvervanger op aarde. Men heeft soms moeite om de grens tussen beiden in het oog te houden. Men verwacht elk ogenblik, dat het woord 'zoon' zal vallen, zoals in Psalm 2; of de uitnodiging om aan Gods rechterhand te gaan zitten, als in Psalm 110. Deze koning is ook profeet (Ps. 20 : 8) en priester (Ps. 20 : 4). Hij is middelaar tussen God en de wereld en de eeuwigheid en de eer die bij God in de hemel zijn, delen zich aan hem mee op aarde (vs. 5 en 6). Het koninkrijk en de kracht en de heerlijkheid, die aan God toekomen, worden hier voor ieders ogen gelegd op een zichtbaar hoofd. En daarom vaart er een grote vreugde door deze psalm, die de zangers bijna doet vergeten, dat zij morgen de volgende psalm moeten zingen, die begint met de woorden: "Mijn God, mijn God, waarom hebt Gij mij verlaten?"

Vreugde is het grote geneesmiddel voor de zielen der mensenkinderen. Daarom zullen in de hemel de harten sterk zijn, het leven resoluut. Waarom is de kelk des heils op aarde zo sterk gemengd? Waarom staat Psalm 22 vlak achter onze psalm?

"Is dat, is dat mijn koning!
Dat aller vaad'ren wens!
Is dat, is dat zijn kroning?"

(Gez. 123 : 1)40 De zangers en de speellieden hadden gedaante en heerlijkheid verwacht (Jes. 53 : 2). Maar hier verschijnt een hoofd, waarvoor een iegelijk het aangezicht verbergt (vs. 3). Wat zullen wij met zulke psalmen als de 21e, waarin zoveel vreugde ruist; waarin het hart zich te goed kan doen aan loven en prijzen en waarin een feesthoudende menigte ons in zich opneemt en met zich rondvoert, als wij het wagen in haar buurt te komen? Moeten wij trachten de vervoering van de woorden en de dronkenschap der melodie te weerstaan? - Ons hart zegt ons, dat het daardoor schade zou lijden. Leven is blijdschap, hoe diep soms ook gedoken in de ellende en het leed. Wie niets meer hoort van het vrolijk zingen der morgensterren en het juichen van alle de kinderen Gods, toen God de aarde grondde (Job 38: 7), bij die is de vonk des levens uitgedoofd. Dat is alleen mogelijk in de hel.

Wel is er een dionysische roes, die misschien soms nauwelijks te onderscheiden is van de vreugde in Gods heiligdom, maar die een kater nalaat, in plaats van vrede en sterkte. Een roes, die haar inspiratie van beneden ontvangt. Hem moet men met alle macht weerstaan. Hij wil zich de nuchterheid des Geestes uit de leden schudden en de stem van het geweten onmerkbaar maken. - Maar de oefening der heilige blijdschap, het verheugd-zijn met de koning, om Gods geducht vermogen; het verrukt zijn met blijde zielevreugd; het ten reije gaan met de morgensterren en alle kinderen Gods mag men niet nalaten.

Onze harten zijn nog niet sterk genoeg om de onbemiddelde blijdschap des levens te kunnen verdragen; zonde en dood hebben hun werk aan ons gedaan. Maar met de koning mogen wij toch inspringen in de rei. Deze blijdschap heeft God voor de gemeente bestemd. Dat is geen zelfvervoering, maar een gehoorzaam zich voegen in het gelid.

Maar ook dan nog is nuchterheid geboden.

Een lied als dat van Philipp Nicolaï, ook te vinden in onze gezangenbundel onder nummer 262,41 markeert wel haast de uiterste grens. Ik geef hier het tweede couplet, naar de vertaling van Hasper, uit zijn Geestelijke liederen:42

"Sion hoort de wachters zingen,
Haast wil haar 't hart van vreugde springen!
Zij waakt en staat met haasten op.

Vol van glorie komt haar koning, in waarheid stralend, uit zijn woning: het licht breekt door, haar ster gaat op! Wil komen van uw troon,

Heer Jezus, Godes Zoon!
Hosianna!
Heer ga ons voor de heem'len door, en houd met ons het Avondmaal."

Hasper heeft zuiverder de vervoering in het lied weergegeven. In de vertaling uit onze gezangenbundel is kennelijk reeds een streven aanwezig om deze min of meer te temperen. Inderdaad is daar reden voor. Wanneer wij dit couplet uit het beroemde gezang van Nicolaï vergelijken met het vers, dat ik boven uitschreef uit Psalm 21, dan is er reden om op te merken: wij zijn nog niet in de hemel. De psalm houdt daar beter rekening mee, hoe hoog hij ook gestemd moge zijn. Achter Psalm 21 kan Psalm 22 staan. Achter het lied van Nicolaï zou dat eigenlijk niet gaan.

De koning, waarvan hier gezongen wordt, is Jezus Christus. De psalm heeft daar reeds enige weet van. Want hier en elders in deze liederen wordt er zeer waarschijnlijk niet altijd aan een bepaalde aardse koning gedacht, maar gaan "de gewisse weldadigheden Davids" reeds over op de gemeente (Jes. 55 : 3). Zij heeft een Leidsman, die "voor de vreugde, die hem voorgesteld was, het kruis heeft verdragen en schande veracht" (Hebr. 12 : 2). Aan dat kruis hebben wij ook nog deel, als wij van Hem zingen in de psalm. Deze gemeenschap mogen wij niet verloochenen. Maar laten wij ons daarbij het grote geschenk Gods niet laten ontroven, om met de koning verheugd te zijn. Ook de hemelse vreugde wil geoefend zijn!


Gods gasten
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Hoor, Here, mijn gebed, en neem mijn geroep ter ore,- zwijg niet tot mijn tranen; want ik ben een vreemdeling bij U, een bijwoner, gelijk al mijn vaders.



Psalm 39 : 13 (St.V.)

De verbinding 'vreemdeling en bijwoner' komt hier en daar in de bijbel meer voor. Abraham noemt zich zo tegenover de oorspronkelijke bewoners van het land Kanaän, als hij er een grafstede vraagt om zijn vrouw ter aarde te bestellen (Gen. 23 : 4). En David gebruikte dezelfde woorden in een gebed, dat hij volgens 1 Kronieken 29 heeft gesproken met het oog op de tempelbouw. Hij voegt er daar aan toe, zoals ook in onze psalm gedaan wordt, de woorden: "gelijk alle onze vaders". Deze bijvoeging slaat ongetwijfeld terug op de woorden van Abraham, Israëls stamvader. Het jonge boek der Kronieken zal de hele samenvoeging wel aan onze psalm hebben ontleend. Dit is te waarschijnlijker, omdat Davids gebed nog op meer plaatsen met de psalm overeenkomt.

Dat Israël een vreemdeling en bijwoner Gods is, dat zij van de vaderen af Gods gasten zijn, is echter niet enkel een dichterlijke inkleding van een psalmist, een vorm van nederig bidden, in aansluiting aan een oude patriarchale herinnering. Het is grondslag van het israëlitische recht inzake grondbezit. Daarop berustte de zgn. lossing, waarbij de nabestaande het land voor zijn verarmde broeder moest terugkopen. Het boek Ruth vertelt daarvan een beroemd en roerend voorbeeld. David kon, behalve aan Abraham, ook aan zijn overgrootmoeder Ruth denken.

Welnu, in de wet, die dit lossingsrecht regelt (Lev. 25 : 23 vv.), lezen wij: Het land ook zal niet voor altoos verkocht worden; want het land is mijn, dewijl gij vreemdelingen en bijwoners bij Mij zijt. - Toch hebben deze woorden ook hier nog een zekere figuurlijke betekenis. Zij dienen om de verhouding te tekenen, waarin Israël tot God staat, volgens het verbond, dat Hij met hen gemaakt heeft. - Vreemdelingen en bijwoners in letterlijke zin zijn degenen, die niet tot het volk Israël behoorden en toch onder hen woonden. Ook zij staan onder de hoede van de goddelijke wet. Het tweede grote gebod van Jezus: "Gij zult uw naaste liefhebben als uzelf" (Matth. 22 : 39) is zelfs ontleend aan een oude wet op de vreemdeling: Gij zult hem liefhebben als uzelf (Lev. 19 : 34) en de barmhartigheid, die gevraagd wordt voor een verarmde broeder, wordt in de wet gelijkgesteld met die voor een vreemdeling en bijwoner (Lev. 25 : 35 Le.V.).

Wij zijn nu in staat ons in te denken in wat er in het hart van de psalmist is omgegaan, toen hij als vreemdeling en bijwoner bij God om hulp kwam vragen. Ogenschijnlijk zou niemand in een ongunstiger rol zich kunnen steken of onder een slechtere titel kunnen vragen om bijstand. Maar in werkelijkheid zijn deze rol en deze titel vol dringende pleitgronden. De psalmist, laten wij zeggen Israël, maakt zich zo klein mogelijk; trekt zich zover mogelijk van God terug. Wil men een nieuwtestamentische illustratie, dan denke men aan de tollenaar in de gelijkenis (Luk. 18 : 9-14). Men leze de hele psalm, dan zal men zien, hoe hij zich langzaam in die hoek heeft teruggetrokken. Eerst was hij opstandig, maar hij heeft zijn broosheid en mondigheid ingezien en nu wordt hij een smekeling. "En nu, wat verwacht ik, o Here? Mijn hope, die is op U." Psalm 123 heeft aan die stemming een roerende, klassieke uitdrukking gegeven.

Wanneer Israël nu in die rol van vreemdeling en bijwoner voor God staat, staat het in goede conditie om verhoord te worden. "Deze ging af gerechtvaardigd in zijn huis", zegt Jezus (Luk. 18 : 14). In die hoek, o wonder, komen de troostgronden naar voren en houdt het vuur in het binnenste (vs. 4) op te branden. Van alle kanten worden lichtpunten zichtbaar; de hoop gaat gloren. Ik ben een vreemdeling bij U, een bijwoner, gelijk al mijn vaders. Dit is dus Israëls verhouding tot God; dit is normaal en geen reden om opstandig te zijn. Abraham was het in het beloofde land, deze stamvader des volks. Ruth was het in het land Kanaän, deze stammoeder van Israëls koningen. Zo komt men dus in de rij met de bijbelheiligen. Dat is een gezichtspunt; dat is een lichtpunt. Zou er een andere weg zijn? Neen, men moet kiezen of delen. Menigeen heeft zich in de afgelopen donkere jaren op de manier van Psalm 39 in de rij der bijbelheiligen voelen dringen, tegen wil en dank; niet zonder aanvankelijke opstandigheid. Maar het is niet anders: wie in deze rij wil staan, die moet deel hebben aan hun vreemdelingschap. Dan geniet hij ook hun rechten.

Een vreemd volk, dat God heeft uitverkoren. Het begon met: "Ga uit uw land" (Gen. 12: 1). En dan: "Naar het land, dat Ik u wijzen zal." En dan: "Het land is mijn, dewijl gij vreemdelingen en bijwoners bij Mij zijt" (Lev. 25 : 23). Is dat het, wat God hen wijzen zou? Een volk zonder land? Een land vol vreemdelingen en bijwoners? Hoe vreemd is de wereldhistorie! Hoe spookt het in alle hoeken der wereld! Wat lezen wij hier? Een tekst uit Leviticus? Een klacht uit Psalm 39? Of lees ik in mijn dagblad een correspondentie van Koestler?43

Een volk zonder land; maar - troost u - geen volk zonder God. Vreemdelingen en bijwoners, maar - bij God. Laat anderen een land hebben, als gij maar een God hebt! Anderen mogen thuis zijn, als gij maar bij God woont. Een goede grondwet is dat: "Het land blijft mijn en gij woont bij Mij!"

Hoe worden de gedachten vermenigvuldigd daar in die hoek bij de dichter van Psalm 39. Perspectieven achter perspectieven. Achter het volk Israël de christelijke gemeente. Achter de figuurlijke bijwoners uit Leviticus 25 : 23, de letterlijke uit Leviticus 25 : 35 (zie boven). Eerst iets over dat laatste. Daar is met de Hebreeuwse tekst op laatstgenoemde plaats iets bijzonders gebeurd. Waarschijnlijk werden hier, wat de behandeling betreft, de letterlijke en de figuurlijke bijwoner gelijkgesteld. Een arme broeder moest men steunen evengoed als een arme bijwoner (Le.V.). Dat 'evengoed als', in 't Hebreeuws slechts één letter, is uit de tekst uitgevallen of uitgestoten. De Septuagint heeft het bewaard. Eigenaardig conflict; vreemde rivaliteit tussen twee soorten bijwoners! De ene duldt niet het gelijk-teken tussen zich en de ander. Wat vonkte het daar weer in de hoek bij de psalmist! Zal hij het ook hier met God eens worden? Zal deze Jood het goedvinden, dat Jezus de letterlijk-armen zaligspreekt (Luk. 6 : 20) en niet alleen de figuurlijk-armen (Matth. 5 : 3)? En zal hij bijwoners als de hoofdman van Kapernaüm (Matth. 8 : 5-13) en de Kananese vrouw (Matth. 15 : 21-28), die het in letterlijke zin zijn, voor even vol willen aanzien als Petrus en Maria, die het slechts figuurlijk zijn? En weer gaat er onder uit deze psalm donder en bliksem uit en steekt de hele wereld in brand, van het oosten naar het westen.

"Mijn hope, die is op U", zegt de psalmist. En die hope wordt niet beschaamd. Er is maar één oplossing voor al deze spanningen, nl. in Jezus Christus. Alleen Hij stilt het wereldoproer. Van Hem heeft de psalmist een duidelijk antwoord gekregen, uit Paulus' mond: "Zo zijt gij dan niet meer vreemdelingen en bijwoners, maar medeburgers der heiligen en huisgenoten Gods." - De bidder wordt uit zijn hoek geroepen.


De priester-vorst
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De Here heeft gezworen, en het zal Hem niet berouwen; Gij zijt Priester in eeuwigheid, om der wille van Melchizedek.



Psalm 110 : 4 (St.V.)

Deze psalm wordt misschien meer dan enige andere in het Nieuwe Testament aangehaald of gebruikt. Hetzij meer regelrecht, zoals het eerste vers in Handelingen 2 : 34 en Hebreeën 1 : 13 of het vierde in Hebreeën 5 : 6; 7 : 17, 21, dan wel zijdelings, overal waar sprake is van het zijn van Jezus Christus aan de rechterhand Gods, van de onderwerping zijner vijanden of van het hogepriesterschap des Heren naar de wijze of ordening van Melchizedek. Psalm 110 is daardoor een messiaanse psalm bij uitnemendheid geworden. Hij is het ook daarom, dat het de enige is, waarin van een koning gezongen wordt, die tegelijk priester is en daarmee in het Oude Testament vrijwel de enige plaats is, waar dit gebeurt. Men zou deze psalm daarom een springplank naar het Nieuwe Testament kunnen noemen. Het is een adventslied.

Des te merkwaardiger is het, dat juist dit lied tot de weinige behoort, waaraan men met aan zekerheid grenzende waarschijnlijkheid een plaats in de historie kan aanwijzen. Dit zou dan zijn in het jaar 141 v. Chr., toen Simon de Hasmoneeër, nadat hij de burcht te Jeruzalem van de Syrische bezetting had gezuiverd, door de Joden als 'vorst en hogepriester voor eeuwig' werd uitgeroepen, ofschoon hij niet uit het geslacht van Aäron was en dus, volgens de traditie, geen hogepriester mocht zijn. Hij werd het echter toch, op dezelfde burcht, vanwaar Melchizedek, de priester-koning van Salem, Abraham was tegemoet getreden (Gen. 14 : 18-20). De vorst werd tevens priester, wat eveneens in strijd was met het mozaïsche recht. Maar hij werd het, zo luidt onze Statenvertaling, naar de ordening van Melchizedek. Dat 'ordening' is een vertaling in aansluiting aan een aanhaling van dit vers in Hebreeën 5 : 6 en 7 : 17, waar de Septuagint is gevolgd. In de Hebreeuwse bijbel staat hier een woord, dat meestal vertaald wordt als 'op de wijze van'. De zin is dan, dat deze vorst tegelijk priester zou zijn, op de wijze van Melchizedek en tevens dat hij dat zou zijn, zonder van Aäron af te stammen, eveneens op de wijze van Melchizedek. - Men kan dat Hebreeuwse woord echter ook meer eigenlijk vertalen met 'om der wille van', zoals in Prediker 3 : 18 (Le.V.).

Men vindt (Valeton),44 dat dit hier niet past en de Leidse vertaling doet het hier ook niet, maar ik kan dat niet helemaal beamen. Is er, in de historische situatie, die ik zopas beschreef, geen reden te over voor de dichter om in deze 'godsspraak' (vs. 1) te bezingen, dat God deze afwijkingen van het mozaïsche recht heeft toegelaten 'om der wille van' Melchizedek, zijn gezalfde priester-koning uit Abrahams dagen, toen het mozaïsche recht nog niet bestond? De wet 'is er bijgekomen' (Rom. 5 :20 NBG.); maar in de dagen van Abraham bestond er toch eigenlijk 'een beter verbond' (Hebr. 7 :22 NBG.). Ook in dit opzicht is onze psalm een springplank naar het Nieuwe Testament.

Men zal mij, met het oog op deze plaatsing van de psalm in het jaar 141 v. Chr. misschien wijzen op het opschrift: 'Een psalm Davids'; en op het gebruik, dat Jezus daarvan heeft gemaakt (Matth. 22 : 43 vv.). Het zou te ver voeren daarop thans in te gaan. Alleen wil ik opmerken, dat de psalm naast dit 'opschrift' ook een 'inschrift' voert. Men heeft opgemerkt, dat in het oorspronkelijke de beginletters van de eerste vier regels van deze godsspraak de naam 'Simon' opleveren. Als ik goed zie, geven de beginletters van de laatste drie verzen zijn bijnaam: 'de geweldige' of 'de heerlijke'.

Onze meditatie heeft ons tot dusverre wel diep in de historie, in de aardse geschiedenis, getrokken. Hebben wij de psalm niet neergehaald? Historisch is hij zeker een springplank geworden en het jaartal 141 v. Chr. ook. Maar hebben wij daarmee het profetisch gehalte, het messiaans karakter, het nieuwtestamentisch gebruik van dit lied niet getorpedeerd? - De evangeliën denken er blijkbaar zelf anders over. Zij beginnen van Adam (Luk. 3 : 38) en van Abraham (Matth. 1 : 2) af en leggen zo twee springplanken naar het Nieuwe Testament. Deze liggen dwars door de bijbelse geschiedenis heen en er komen figuren op voor, die, zoals Thamar en Rachab, heel wat minder netjes waren dan Simon de Geweldige. Men kan, zo heeft Luther, meen ik, gezegd, Christus nooit diep genoeg in het vlees trekken.45 En een ander groot theoloog zeide zelfs, dat men Hem nooit diep genoeg in de zonde kon trekken.46 Jezus is, volgens de evangeliën, niet met de engelen aan komen zweven, maar Hij is geboren en in zijn geslacht komen de beide stammoeders voor, wier namen ik daar straks noemde. Zelfs haar namen zijn donker en zwaar vanwege het aardse.

Zo moeten wij ook het messiaans karakter van onze psalm beschouwen. Uit dit geuzenliedeke, gemaakt in het midden van de Joodse vrijheidsoorlog, is een adventslied geboren. De Heilige Geest heeft er zich meester van gemaakt, zoals van Jezus' vlees en bloed en heeft het geheiligd tot een samenspraak tussen God de Vader en God de Zoon, achter de evangeliën hoorbaar, en waarnaar de apostelen niet moede worden te luisteren. Reeds lang voor hen hadden de tempelzangers dit er in vernomen en het lied in hun gezangboek opgenomen. En zo heeft het dan in de tempel geklonken, de ware Priester-koning tegemoet.

Om der wille van Melchizedek, ter wille van Abraham zijn vriend, om der wille van 'het betere verbond', moest deze koning van het Godsrijk tevens priester zijn. Nog eerder priester dan koning. Degenen die met hun hart gezondigd hadden, meer nog dan met hun verstand en hand, de zondige aardbewoners met hun donkere namen, zwaar van dwaling en verlangen, moesten ook met het hart gewonnen, genezen en verzoend worden, meer dan met een sterke, straffe hand en een verstandige raad. Veel zou het God kosten, dat Hij dit deed ter wille van Melchizedek en Abraham, deze oude priester-vorsten, wier voorbede en zegen reeds de oordelen Gods over een verdorven wereld trachtten af te wentelen. Maar Hij wilde de derde zijn in hun verbond. Hij wilde het offer Zelf brengen, dat Hij Abraham bevolen had, maar hem niet had kunnen laten voltrekken. Hij wilde zijn eniggeboren Zoon geven (Joh. 3 : 16), om de wereld te behouden.

Deze Zoon zou de 'Priester in der eeuwigheid' zijn, die in de dagen zijns vleses gebeden en smekingen tot degene, die hem uit de dood kon verlossen, met sterke roeping en tranen, geofferd hebbende, en verhoord zijnde uit de vrees, hoewel hij de Zoon was, nochtans gehoorzaamheid geleerd heeft (Hebr. 5 : 6-8). God heeft Hem het lijden en de dood niet gespaard, zoals Hij het bij Abraham had gedaan, ofschoon Hij de Zoon was. Dit priesterlijke geheimenis heeft der Joden geuzenliedeke van de Heilige Geest ontvangen en voldragen, zoals Maria het kindeke Jezus. En zoals Simon de Heerlijke op de burcht te Jeruzalem zat aan de rechterhand van God, die daar op de Tempelberg woonde (Ps. 110 : 1), zo zal de Zoon, die zichzelf geofferd heeft, in de hemel ook zitten aan de rechterhand des Vaders.
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