Uit “The Torch of the Testimony”, John W. Kennedy.

Kennedy vraagt zich af of het niet mogelijk is de hele verwarrende situatie van het christendom aan de kant te zetten en te beginnen bij het begin: het Woord van God, en dat te gehoorzamen:

“Moeten we niet beginnen bij het Woord van God zelf? Als de kerkgeschiedenis ons iets te leren heeft, is het wel dat een door God bevestigd getuigenis gebaseerd is op Zijn Woord. Alle geestelijke zegen en groei begint daar, niet bij een poging om bepaalde Bijbelse waarheden in te passen in een reeds bestaand religieus systeem, maar bij een onvoorwaardelijk verlangen om Gods Woord te eren.”

Misverstand


“Juist op dit terrein moeten we het grote misverstand van deze tijd zoeken, in het klakkeloos aanvaarden van de gedachte dat de Gemeente bestaat uit de georganiseerde christenheid,” stelt Kennedy. “De Gemeente wordt beschouwd als een evangelisatieterrein waar het evangelie gepredikt moet worden en iets dat nieuw leven ingeblazen moet worden door middel van opwekking. Het idee om gemeenten te vestigen op grond van het Woord komt nauwelijks op en wordt verdrongen doordat de nadruk gelegd wordt op de noodzaak van opwekking. En zo wordt de prediking van de Verlossing van het individu een doel op zich. De relatie van dat individu tot de Gemeente en alles wat daarmee samenhangt, krijgt maar halve aandacht, terwijl deze dingen evengoed deel uitmaken van het evangelie.”

Evangelisatie en opwekking


Kenney wijst erop dat het belangrijk is te onderkennen dat het Nieuwe Testament nergens spreekt over iets dat lijkt op wat men tegenwoordig verstaat onder opwekking. “Een spectaculair optreden van de Heilige Geest zoals dat in Handelingen beschreven staat, is van een totaal andere aard. Deze is in wezen vergelijkbaar met de uitstortingen van de Heilige Geest die in het Oude Testament beschreven staan. Bovendien leidde de opwekking van Pinksteren tot het ontstaan van de Gemeente. We lezen in het Nieuwe Testament niet over een soortgelijke opwekking in een reeds gevestigde gemeente.

Het is niet de bedoeling een door God verleende geestelijke opleving af te keuren of het belang ervan te onderschatten. We danken God voor alles wat ruikt naar waarachtige opwekking en we bidden voor meer opwekking, maar vanuit de Schrift lijkt het dat het iets extra's is naast het doel dat God voor ogen heeft met het samenroepen van Zijn Gemeente. Opwekking kan een noodzakelijke bijdrage zijn aan Gods doel, maar het is niet als zodanig de vervulling van Gods plan.

In dit verband zijn de oudtestamentische opwekkingen onder Hizkia en Josia interessant. Tijdens deze grote uitstortingen van Gods Geest oefenden Jesaja en Jeremia hun profetische dienst uit, maar ze waren er niet van onder de indruk. In hun hart leefde iets anders. Wat deze profeten bezig hield, was de voortgang van de stroom van Gods voornemen om een overblijfsel toe te bereiden voor het openbaar worden van de Messias. Alles wat fundamenteel was voor Gods plan was daarin gelegen. De opwekkingen waren, hoe glorieus ook, slechts een inlassing in Gods plan en de uiteindelijke waarde ervan zou bepaald worden door wat ze hebben bijgedragen aan de stroom van Gods eeuwig voornemen.

De geschiedenis van de geestelijke beweging van de Gemeente illustreert duidelijk wat zojuist is beweerd, en het probleem van de tegenwoordige zendingsorganisaties bevestigt deze zienswijze alleen maar. In vele landen hoort men het geluid dat er een Gemeente is geproduceerd die van zichzelf niet productief is. Evangelisatie, of misschien opwekking, heeft iets verwekt dat zelf niet de kracht heeft om te verwekken. Verlossing werd niet gevolgd door de Gemeente en het resultaat is geestelijke armoede.”

Over de grote opwekkingen onder Wesley en Whitefield zegt Kennedy: “De belangrijkste betekenis van deze opwekkingen ligt in de manier waarop ze een voorbereiding zijn geweest voor de terugkeer in de 19e eeuw naar de basis van gemeenschap. Dat doet niets af aan het machtige werk dat tot stand gekomen is door de dienst van deze twee mannen Gods, maar het laat wel zien dat er geen bedieningen bestaan van een enkele persoon die op zichzelf volledig toereikend zijn. Ze zijn slechts een bijdrage aan wat God doet door weer anderen heen. En alles vindt uiteindelijk z’n volle uitdrukking in de Gemeente. Elke bediening is gericht op de (opbouw van de) Gemeente. De moeilijkheid is dat de gave van evangelist veel meer wordt gewaardeerd dan de gave van leraar. De wedergeboren christen heeft geen vooroordeel tegen het prediken van verlossing, maar dikwijls stuit het onderwijs van het Woord op diep geworteld vooroordeel en traditie. We wijzen het onderwijs af, omdat we het als aanstotelijk ervaren, en we houden het bij evangelisatie en houden vast aan onze vooroordelen. En daarmee zorgen we ervoor dat de Gemeente niet tot stand komt.

Evangelisatie of opwekking moet haar vervolmaking, haar beëdiging vinden in de Gemeente. De Gemeente moet gefundeerd worden op het Levende Woord, Christus. Het feit dat de georganiseerde kerk niet is wat de Schrift zo duidelijk met de Gemeente bedoelt, kan men daarom niet zomaar naast zich neerleggen.”

Het fundament

“We hebben met deze situatie te maken en we mogen het er niet bij laten zitten. Maar wat moet onze houding dan zijn?” vraagt Kennedy zich af. “Het antwoord vinden we in het Woord van God. Geen situatie is Gods Woord vreemd. Toen de apostel Paulus aan het einde van zijn leven gekomen was, had de achteruitgang, die ook nu nog karakteristiek is voor het christendom, al ingezet. Het had de jonge Timoteüs in verwarring gebracht, net zoals het nu vele kinderen Gods in verwarring brengt. En dat is de reden dat Paulus zijn tweede brief aan Timoteüs schrijft, wat tevens Paulus’ laatste brief zou worden. Daarom is deze brief van zo’n grote betekenis voor de tijd waarin wij leven.”

Kenney legt uit dat Paulus’ boodschap kan worden samengevat in 2 Timoteüs 2:19-22. “Allereerst zegt Paulus: “En toch staat ongeschokt het hechte fundament Gods met dit merk: De Here kent de zijnen, en: Een ieder, die de naam des Heren noemt, breke met de ongerechtigheid” (vers 19). Overal om ons heen mag er dan achteruitgang zijn en verwarring, maar de Heer kent de Zijnen en de Zijnen kennen Hem. Het bewijs dat ze Hem kennen, is hun verlangen om Hem te gehoorzamen en een leven te leven dat afgezonderd is van ongerechtigheid. Dit vat samen wat de persoonlijke relatie is van God tot de Zijnen en de individuele verantwoordelijkheid van ieder kind van God ten aanzien van Hem.

Dan richt Paulus zich op het verwarrende toneel van wat zich christendom noemt. Hij vergelijkt het met een groot huis dat zowel waardevolle als waardeloze voorwerpen bevat (vers 20). Daar zien we de vermenging die kerk genoemd wordt. Paulus laat bijna doorschemeren dat zo'n vermenging onvermijdelijk is. Maar moeten we het daarom accepteren? “Indien iemand zich nu hiervan gereinigd heeft,” gaat Paulus verder, zal hij een voorwerp zijn met eervolle bestemming, geheiligd, bruikbaar voor de eigenaar, voor iedere goede taak gereed” (vers 21).

Het vers maakt niet duidelijk waarvan of van wie men zich moet reinigen, maar dat een kind van God zich hoe dan ook moet reinigen. Hij heeft met God Zelf te doen, los van welke kerk of organisatie ook. Het brengt hem terug bij de plaats van zijn wedergeboorte. En hij weet dat die plaats alleen in Christus is. Van daaruit moet hij opnieuw zijn verhouding ontdekken tot het goddelijke gezin, de Gemeente. En alleen daar staat hij in de vrijheid en bruikbaarheid.

En wat is, tot slot, zijn verantwoordelijkheid in een dergelijke situatie? “Jaag naar gerechtigheid, naar trouw, naar liefde en vrede met hen, die de Here aanroepen uit een rein hart,” (vers 22) zegt de apostel. Hier verlaten we het terrein van de individuele verhouding met Christus en komen we op het terrein van de Gemeente, daar waar de twee of drie vergaderd zijn in Zijn naam en Hij in hun midden is. Het onderscheiden van wie dat zijn, degenen die de Here aanroepen uit een rein hart, laat Paulus over aan de gelovige. Het is de Geest Zelf die getuigt (Rom. 8:16). De Heilige Geest is een betrouwbare gids. Menselijke beoordeling kan dat geestelijke waarnemingsvermogen juist verduisteren en er kunnen fouten gemaakt worden, maar zolang de innerlijke registratie in de Geest onze gids is, zal de vraag wie tot de Here behoren en dus met wie we kunnen samenkomen nooit een probleem zijn. Pas als kwalificatie voor gemeenschap bepaald wordt door een menselijke toetssteen, waarbij men voorbijgaat aan het getuigenis van de Heilige Geest, ontstaan er moeilijkheden.

Gerechtigheid, trouw, liefde en vrede (vers 22) zijn de vier belangrijkste eigenschappen van de Gemeente, allemaal zaken van het hart, niet van het hoofd. Het zijn allemaal zaken die veel ruimte laten voor ontwikkeling. Deze zijn de eenvoudige elementen die Gods kinderen en Gods doeleinden doen ontwikkelen tot volwassenheid. Het zijn elementen van leven. En een eigenschap van leven is dat het zich vermenigvuldigd. Maar om zich te kunnen vermenigvuldigen heeft het vrijheid nodig. Het georganiseerde christendom heeft door de eeuwen heen steeds weer geleid tot onvruchtbaarheid. En steeds wanneer het leven van de Geest de beperkende banden van de organisaties van kerkelijke genootschappen brak, kwam de Gemeente tevoorschijn in haar oorspronkelijke kracht en gezag,” aldus John Kennedy.

Een getuigenis


“Het getuigenis van de Gemeente is positief, niet negatief. Natuurlijk blijft er altijd een element aanwezig van zich afzetten tegen het verkeerde, net zoals de rechtvaardigheid van Christus zich keert tegen de goddeloosheid van de wereld. Maar de Gemeente zoals die in 2 Timoteüs 2:22 wordt beschreven, is in de eerste plaats een getuigenis van de waarheid, niet een getuigenis tegen dwaling. Het is een getuigenis van de waarheid dat allen die uit de Geest geboren zijn tot het volk van Christus behoren, daarom één zijn en daardoor samen opgroeien en getuigen in de gemeenschap van de Gemeente waar de Heer in hun midden woont. De Gemeente komt samen op die positieve grond, zonder er iets bij te voegen en zonder er iets vanaf te doen." Meer over deze essentiële stelling is te lezen in het artikeltje "The Positive Ground of the Church” van T. Austin-Sparks.

Kennedy vervolgt met te zeggen dat dat ongetwijfeld opoffering met zich meebrengt. "Het betekent dat men zijn kruis moet opnemen, het kruis van verkeerd begrepen, te schande gemaakt en voor iemand uitgemaakt worden die scheuring veroorzaakt. Maar we moeten bedenken dat elke waarachtig geestelijke beweging met opoffering begonnen is. Ook dat is de les van de geschiedenis.”

Verzoekingen

Vervolgens noemt Kennedy een aantal verzoekingen om die ene grond van samenkomen te verlaten. “Er is de verzoeking om een compromis te sluiten met het georganiseerde christendom. Er is de verzoeking om toch zelf te gaan organiseren, om dat wat men bereikt heeft, te bewaren. Dan is er sectarisme door de mogelijke groei van de Gemeente te beperken tot een bepaalde nadruk op een christelijke waarheid. Als de Gemeente in een van deze verzoekingen valt, volgt neergang, omdat de voortgang wordt beperkt. En als zij dan het hoogste heeft bereikt wat binnen die beperking mogelijk is, kan het niet anders dan dat zij langzamerhand in geestelijke kracht afneemt, totdat er niets meer van over is. Dit is het beeld dat de geschiedenis zo duidelijk laat zien, het beeld van iets dat geestelijke kracht heeft maar na een tijdje achteruit gaat. Maar vanuit zo’n toestand roept God altijd Zijn overblijfsel om daar uit te komen. De formele kerkgenootschappen van vandaag zijn vaak de gemeenten van gisteren. Elk droeg de fakkel van het getuigenis tot een bepaald punt, dwaalde vervolgens af van het pad om uiteindelijk tevreden te blijven zitten bij wat men had bereikt. Maar de fakkel werd opgepakt door anderen en hij zal verder gedragen worden totdat de Heer weerkomt. Dat is de reden dat de Gemeente geen georganiseerde voortzetting of opvolging kent. Haar voortzetting is afhankelijk van het geestelijk leven van Gods kinderen. Alleen daar waar, in het samenkomen in Zijn Naam, het geestelijk leven de kans krijgt om zich te manifesteren, daar is voortzetting van de Gemeente."

Verder wijst Kennedy op de vele voorbeelden uit de kerkgeschiedenis dat mensen rondom een persoon gaan samenkomen in plaats van rondom de Heer. Het is veel makkelijker om rond een persoon samen te komen die op een machtige wijze door God gebruikt is, dan rondom de Here Jezus Zelf.

Dan noemt hij de verzoeking om exclusief te worden. "De Gemeente staat los van de wereldlijke en kerkelijke organisaties niet om exclusief, maar juist inclusief te zijn. Het is immers alleen buiten het kamp van genootschappen en secten mogelijk om iedere wedergeborene te blijven verwelkomen, ongeacht zijn of haar godsdienstige achtergrond. Wat is exclusiever dan de grote systemen van het georganiseerde christendom? Genootschappen zijn per definitie exclusief. Dat komt omdat ze gebaseerd zijn op beperking, de aanneming van één bepaald aspect van goddelijke waarheid, de aanneming van een bepaalde regel of vorm, de aanneming van de uitleg van de Schriften van één bepaalde persoon. Als een gemeente zich laat dwingen tot die positie van beperking wordt het een genootschap."

De laatste verzoeking die Kennedy beschrijft is die om een naam aan te nemen. "Door de eeuwen heen zijn die kinderen Gods die alleen rond Christus wilden samenkomen sterke voorvechters geweest van naamloosheid. Ze bleven weigeren om de naam van een man of een ander label opgeplakt te krijgen, in de hoop dat ze alleen als christenen bekend zouden staan, of als broeders of een dergelijke eenvoudige aanduiding die in de Bijbel gebruikt wordt. Het is tot nu toe een verloren strijd gebleken. Voor sommigen lijkt dit niet zo belangrijk, maar toch is het zo dat zodra een groep gelovigen overeengekomen is om een naam aan te nemen, zij tegelijkertijd de beperking hebben aangenomen die deze naam met zich meebrengt. De strijd om naamloosheid is geen onbeduidende factor in de strijd van de Gemeente om haar bestaan."

Leer en vorm

Kennedy gaat nog wat dieper in op de plaats van de leer en de vorm in het leven van de Gemeente. "De geschiedenis van de geestelijke beweging van de Gemeente is de geschiedenis van geestelijk leven. De gemeenschap van de Gemeente moet uitsluitend gebaseerd zijn op het feit van geestelijk leven. Wat is dan de relevantie van leer en vorm? Vaak wordt gezegd dat verwarring en krachteloosheid het gevolg zijn van het niet streng vasthouden aan de leer. Maar het is eerder zo dat verwarring en krachteloosheid komen doordat men zich nergens aan vasthoudt. Leer is belangrijk, maar het begrijpen van de dingen van Christus vloeit voort uit het Leven van Christus. Het ontstaan van de grote leerstellingen van genade in de Schrift is het resultaat van de liefdevolle toewijding van de apostelen aan de Heiland. Los van die uit de wedergeboorte voortkomende toewijdingsrelatie heeft zowel de meest orthodoxe leerstelling als de afwezigheid van enige leerstelling geestelijke dood tot gevolg.

Waar geestelijk leven de enige basis is voor gemeenschap in de Gemeente is leer geen onbelangrijke zaak. In tegendeel, daar is de leer van levensbelang en een blijvend aandachtspunt, zodat leer niet iets is dat je uit een boek leert en het daar dan bij blijft, maar er een binnengaan is in meer en meer volheid van het Woord der Waarheid. De Bijbel begint met ervaring en beweegt zich van daar uit naar een voller begrip. Het kan niet anders dan dat onze houding jegens Christus bepaald wordt door de dynamische ervaring van de eenheid met Hem. Welke werkelijk wedergeboren persoon zou ooit beweren dat de Here Jezus slechts een feilbaar menselijk wezen is? Wie tot Gods kinderen behoort, ontwikkelt een leer die Hem eert. De geschiedenis leert ons dat dogma alleen nooit het geestelijk leven van de Gemeente kan beschermen, maar dat het Leven van de Geest Zelf de zekerste bescherming is van gezonde leer.”

Ook de vorm is volgens Kennedy niet het hoofdkenmerk van een nieuwtestamentische gemeente. “Niet dat vorm onbelangrijk is,” stelt hij, “maar een gemeente kan niet gegrondvest worden uitsluitend door het aanhouden van wat men een Schriftuurlijke vorm acht. Het is niet alleen maar een zaak van het toepassen van de juiste techniek.

Het Nieuwe Testament geeft niet specifiek regels en voorschriften waaraan de gemeenschap van de gemeente zich zou moeten houden, zoals dat bijvoorbeeld wel gold voor de bouw van de tabernakel. Wat men uit Handelingen of de Brieven zou kunnen afleiden als details voor een gemeentevorm is slechts de natuurlijke wijze waarop het uitvloeien van het leven van de Geest zich openbaarde. De Schrift begint altijd daar, met leven. En daar waar geestelijk leven werkelijk ongeremd is, volgt geestelijke vorm. Dat betekent niet dat gemeenten een grote diversiteit in vorm zullen vertonen. Verschillen zullen er zijn, van plaats tot plaats, zoals de gemeenten in de tijd van de apostelen niet allemaal precies hetzelfde waren, maar door de eeuwen heen laten gemeenten in verschillende landen volkomen onafhankelijk van elkaar geen grote ongelijkheid zien in gemeenschapsvorm. Net zoals geestelijk leven de leer in de gemeente bepaalt, bepaalt het de vorm. Waar mensen gewillig zijn om de aanwijzingen te gehoorzamen van geestelijke principes zoals die gevonden worden in het Woord van God zullen ze opmerken dat gemeenteorde niet veel menselijke keuzevrijheid toelaat. Evenmin kan er sprake zijn van het toepassen van een koude mechanische vorm. De ontwikkeling van de sterk georganiseerde systemen van het genootschappenchristendom zoals we dat vandaag de dag kennen, heeft geen geldige, geestelijke reden van bestaan en heeft alleen gediend om “kerken” in stand te houden die anders niet langer zouden bestaan omdat het leven van de Geest het heeft verlaten.

Het geestelijk leven en de Schriftuurlijke orde in de Gemeente gaan hand in hand. De orde is het gevolg van leven, maar omgekeerd is het ook zo dat de voortzetting van het geestelijk leven afhankelijk is van de orde. Alle gelovigen zijn priesters en allen zijn getuigen. De gemeente kent geen leden die niet aan de gemeenschap deelnemen. De gemeente is het punt waar het om draait bij christelijke dienst en verantwoordelijkheid. Haar orde moet de constante stroom van geestelijk leven bevorderen, anders zal de orde zelf teniet gedaan worden.”

Hoewel “The Torch of the Testimony” al in 1965 voor het eerst verscheen, zijn Kennedy's woorden zeer actueel, wanneer hij spreekt over de hang van gemeenten naar populariteit, de trend om aantrekkelijk te zijn voor de wereld. “Men vergeet,” zegt hij, “dat de ware Gemeente nooit aantrekkelijk voor de wereld ''kan'' zijn en dat dat ook nooit de bedoeling geweest is. De Gemeente is iets dat totaal onbegrijpelijk is voor de wereld. Mensen worden de Gemeente binnen gebracht door het getuigenis van Gods kinderen, die de Gemeente vormen. Als het leven van Christus wordt uitgedrukt door een geestelijke orde, behouden gelovigen een getuigenis dat geestelijk effectief is. Er ''zullen'' mensen wedergeboren worden en ze ''zullen'' toegevoegd worden aan de gemeente, niet omdat zij als wereldse mensen ertoe aangetrokken werden, maar omdat ze een goddelijke verandering hebben ondergaan. De missie van de Gemeente is niet om zich in de wereld in te passen, maar om mensen veranderd te zien worden zodat ze in de Gemeente passen.”

Kennedy's laatste allinea is een bemoediging en aansporing: “De Gemeente van het Nieuwe Testament is niet louter theorie. De principes van het onveranderlijke Woord van God zijn bijna tweeduizend jaar toegepast en getest. Ze zijn voor alle tijden en omstandigheden geschikt gebleken. De gezaghebbende, heilige getuigende, onoverwinnelijke Gemeente is doorgegaan en zal doorgaan, niet in uiterlijkheden, pracht en praal, maar daar waar de Heer mensen vond die bereid waren om samen te komen rondom Hemzelf in onderworpenheid en gehoorzaamheid. Haar eenheid is onverbrekelijk, verbonden door de banden van de Geest. Naast wat men de kerkgeschiedenis noemt, met al haar bittere conflicten en tragedies, stroomde het leven van de geestelijke beweging van de Gemeente door de eeuwen heen voort. De wonderbaarlijke eenheid van een hemels volk dat een hemels leven leefde en overbracht van generatie op generatie, is nooit verbroken. Nog steeds zijn het de pelgrims en de vreemdelingen op aarde. Het zijn degenen die de smaad van Christus dragen buiten de legerplaats, degenen die jagen “naar het doel, om de prijs der roeping Gods, die van boven is, in Christus Jezus”. Ze komen samen rondom Christus, hun Hoofd, terwijl ze Zijn Woord nemen als hun gids. Dat zijn zij die de fakkel dragen van het getuigenis.”
