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Hoe werkt de Heilige Geest?

nadere uitleg bij enkele beelden van de Heilige Geest
ten behoeve van de Kringleiderstoerusting januari 2007

J.C. Bette

Het door Evangeliegemeente De Regenboog gebrujkidiudieboek ‘Het werk van de
Heilige Geest’ behandelt in hoofdstuk 3 iets vanmijee waarop de Heilige Geest werkt. Die
werking wordt soms beschreven in beelden. We koteemeronder genoemde beelden over
de Geest tegen met de daaraan gekoppelde in Hgelgmnoemde uitleg van betekenis. Het
beeld van ‘de vrucht’, zoals deze voortkomt uit\Wwetk van de Geest in de gelovige, heb ik
er nog aan toegevoegd.

Het beeld van wind

gaat over deleiding van God in onsleven en het leven in de vrijheid door de Geest.
Het beeld van water

zegt iets van nieuw leven en vruchtbaarheid door de vervulling met de Geest.

Het beeld van vuur

drukt iets uit van het zuiverende en reinigende werk van de Geest.

Het beeld van olie

spreekt van de heiliging door de Geest uit, voor de dienst aan God (en mensen).

Het beeld van de duif

verwijst naar zachtmoedigheid, reinheid en vrede.

Het beeld van een zegel

heeft betrekking op het eigendomsrecht dat God geeft aan hen die de Geest hebben
ontvangen,

het is een uitdrukking van bescherming.

Het beeld van het onderpand

betreft de zekerheid van de erfenis van Gods kinderen voor allen die de Here Jezus van
harte liefhebben.

Het beeld van devrucht

verwijst naar de levensrelatie tussen bv. een wijnstok en de ranken, het geestelijk vrucht
dragen vanwege de Heilige Geest die zijn werk in ons doet.

De verschillende in de tekst van het studieboekogere bijbelcitaten uit het Nieuwe
Testament worden hierna stuk voor stuk uitgelegtbegelicht. Het gaat om een voorbeeld,
niet alle beelden zijn uitgelegd. Verder is eerkalttoegevoegd over de verschillende
vormen van beeldspraak zoals we deze in de Bijloplhet nieuwe Testament vinden. Dit
vooral om een evenwichtig beeld te krijgen met ddeking tot het gebruik van beelden
zoals dat in de Bijbel veelvuldig voorkomt.

Over de Geest in het beeld van wind

Johannes 3:8

Om de wedergeboorte aan Nikodemus duidelijk te majebruikte de Here Jezus een beeld,
nl. dat van de wind. Hij knoopte daarbij aan bijdi#gbele betekenis van het woord pneuma:
behalve ‘geest’ betekent dat ook ‘wind’ (hetzelfgeldt voor het Hebreeuwse equivalent
raach). In Zijn werking lijkt de Geest op de wind. &ale wind vandaan komt of waarheen
hij gaat, dat blijft voor ons verborgen. Hij wagiheel volgens eigen wetten. Het enige dat
we kunnen waarnemen, is zijn geluid (lett. zijrefat). Z6 (dit woord wijst op een zekere
analogie) is het ook gesteld met de werking vanGaest: evenmin met het menselijk



verstand navolgbaar. Met deze vergelijking heridaete Heer Nikodemus aan iets dat hem
als schriftgeleerde al bekend kon zijn uit het ggmis van het OT (zie m.n. Pred.11:5,
waarin tevens een verband gelegd wordt met de gethpoGoedbeschouwd heeft deze
vergelijking hier betrekking op degene die uit dee& geboren is; die wordt bij de wind
vergeleken, niet zozeer de Geest Zelf. Maar vo@ettachtegang maakt dit geen verschil.

Johannes 20:21,22

Voor de tweede keer wenst Jezus Zijn discipeledestee. Nu wijst deze groet meer op het
meedragen van die vrede in de opdracht die Jeaugdweft (vgl. Matt.10:13; Luc.10:5). Die
opdracht luidt dat Hij hen de wereld inzendt, erl am te getuigen van wat zij gezien en
gehoord hebben. Al eerder heeft Hij dit opgedraagem de discipelen (zie 15:27, vgl. 16:33).
Het uitgangspunt en de basis van de uitzendingleadiscipelen is het feit dat Jezus’ Vader,
de Here God, Hém heeft gezonden naar de werellZ:lk8 heeft Jezus dit al tegen de Vader
uitgesproken. Over Zijn eigen gezonden-zijn dooV@eler heeft Hij steeds gesproken, als
een centraal thema van dit evangelie (zie bv. 34175:30,36vv.; 6:29,38vv.; 7:28vv.;
8:18,26vv.; enz.). Nu zendt Hij Zijn discipelen dfin eigen zending voort te zetten (vgl.
13:20; 15:27). Die zending houdt in, dat ze aanefodn heidenen de vrede mogen
verkondigen die Jezus geeft (vgl. 14:27; Jes.5FE12;17).

Omdat de discipelen nooit uit eigen kracht zoudannken volbrengen waartoe Jezus hen
oproept (vs.21), geeft Hij hun nu aan op welke &vign vanuit welke kracht zij die zending
kunnen volbrengen: door de Heilige Geest (vgl. Ha8). Jezus blaast op hen, als symbool
van de Geest (het Griekse pneuma betekent zowest'gals ‘wind’ en ‘adem’, evenals het
Hebreeuwsetiach). Tevens is dit een teken van het nieuwe ledlah,de discipelen door
Jezus ontvangen en dat zich kenmerkt door de ugrguhet de Heilige Geest (vgl. 6:62v.;
7:39; Ezech.37:9; 1 Cor.15:45). Het werkwoord ‘elazn/op’ treffen we in het NT verder
nergens aan, maar wel in Gen.2:7 (LXX), waar Godeglensadem in de neus van de mens
blaast om hem daarmee een levend wezen te makénlePas zegt ‘ontvangt de Heilige
Geest’ wil niet per se zeggen dat de Heilige Gepstat moment ook in hen kwam wonen.
Jezus heeft al eerder gezegd dat dit pas na Zijrelaart daadwerkelijk zal gebeuren (vgl.
14:16v.; 15:26; 16:7, zie ook 7:39 en Hand.l1l:4,8)!2Met Zijn woorden geeft Hij de
discipelen een voorsmaak van Pinksteren en maakthith duidelijk dat ze als Zijn
vertegenwoordigers door de Heilige Geest goddgkjkag ontvangen voor hun zending.

Over de Geest in het beeld van water

Johannes 4:14

Hoe heel anders is het water dat Jezus kan gegehealgewone, natuurlijke water! Wie
daarvan dronk, die kreeg nooit meer dorst (vgl56:8eide: geen honger en geen dorst). Dit
water nam de ‘dorst’ voor altijd weg (lett. toteeuwigheid). In tegenstelling tot het water uit
de Jakobsbron (zie vs.13) hoefde je dit water teleens weer te halen. De Here Jezus greep
hier duidelijk terug op het getuigenis van het @p:een uitspraak als Jes.55:1 (de ‘wateren
voor de dorstigen’ als aanduiding van het heil Hesen tegenover wat slechts tijdelijk de
dorst lest, vgl. Jes.49:10; Jer.2:13). Hetzelfddtgeor wat de Here Jezus er dadelijk op liet
volgen. Als iemand van het water dronk dat Hij giédn zou dat in hem worden tot ‘een
waterbron springende tot eeuwig leven’. Ook datldemtleende Hij aan het OT, zie
Jes.58:11. In het innerlijk van de betrokkene weetldan een bron waaruit steeds opnieuw
levend water zou opwellen. Alleen op deze plaagdtheet werkwoordhallomai de betekenis
‘opwellen’ elders in het NT staat het voor ‘springézie Hand.3:8; 14:10, vgl. Jes.35:6
LXX). Het tegenwoordig deelwoord geeft aan datdet om een voortdurende werking van
deze waterbron. Als vanzelf denken we in dit vedoaan soortgelijke uitspraken van de Here
Jezus uit Joh.7:37-39. We lezen daar over ‘strowem levend water die uit iemands
binnenste zullen vloeien’ (7:38). Johannes wijstdan op dat dit betrekking heeft op de



Heilige Geest, Die de gelovigen zouden ontvange30j7M.a.w.: de Geest zou in zo iemand
werken als een bron waaruit levend water opwelds. ‘tén eeuwigen leven’, vgl. vs.36;
6:27; 12:25) zullen we om te beginnen moeten vanstanuit de parallellie met het eerste
deel van dit vers. De gave die Jezus schenkt,vsrgankelijk; die blijft ‘tot in eeuwigheid’
(vgl. 6:51,58; 8:51,52; 10:28; 11:26). Daarnaastemuwe het moeten opvatten als een
bepaling van doel: dat opwellende water (het leeeddw.z. ware water) leidt iemand tot het
eeuwige leven (vgl. 3:36; 1 Joh.2:25).

Johannes 7:38,39

Voor degene die dan ook tot Jezus komt en drir&k8{), oftewel zoals Jezus het nu zonder
beeld zegt: ‘die in Mij gelooft’ (vgl. 5:40; 6:3)), geldt een belofte, nl. dat ‘rivieren (en wel)
van levend water uit zijn buik zullen stromen’. {tend water’ is fris, stromend, rein water, in
tegenstelling tot stilstaand water (vgl. bv. Geril®$. Die belofte is precies zoals ‘de Schrift’
heeft aangekondigd, waarmee hier heel het OT bedweldt. Jezus citeert hier niet een
bepaald Schriftwoord, maar geeft weer wat heelQ@iEthierover leert. Te denken valt aan
Jes.55:1; 58:11; Ez.36:25; 47:1; Zach.14:8; Goddwve Bron van levend water’ genoemd
in Jer.2:13; Hij heeft ‘de bron des levens’, Psa&#8t10 (vgl. Joh.4:10v.; Openb.21:6;
22:1,17). De ‘rivieren’ doen denken aan het irregevan een droog stuk land door middel
van allerlei gegraven stroompjes, die nodig zijorveruchtbare groei. Zulke ‘rivieren’ zullen
stromen uit ‘het binnenste’ van de gelovige (metikbwordt hier het innerlijk van de mens
aangeduid, vgl. bv. Ps.40:9; Spr.18:20; 20:27 wiaak XX steeds dit woord heeft). Hiermee
zegt Jezus dat degene die tot Hem komt en drinktzddie in Hem gelooft, zo’'n overvioed
van geestelijke zegen van Hem zal ontvangen datlsipet ware overstroomt en een fontein
wordt, tot diepe vreugde van zichzelf, en waardook weer anderen gezegend kunnen
worden (vgl. 4:14).

In vers 39 legt Johannes uit hoe het levende vgptgeven wordt en wat de aard daarvan is,
waarmee hij Jezus’ woorden van met name vs.38 idelijlkt. Die stromen van levend water
betreffen de zegeningen van de Heilige Geest, eliersen die in Jezus gaan geloven, zullen
ontvangen. Al eerder heeft Jezus over de centtalgspvan de Heilige Geest gesproken (3:6;
6:63). Water werd ook in het OT als beeld van destgebruikt, die God als toekomstige
zegen aan Zijn volk zou geven (Jes.43:20; 44:31E19; 36:25-27; Joél 3:18). Dat de
Heilige Geest op het moment dat Jezus sprak nagoiaan de gelovigen was gegeven, legt
Johannes ook uit: de Geest was er nog niet, ndeompanier zoals Jezus zojuist geschetst
heeft, omdat het eerst nodig was dat Jezus ‘vdijaearerd’, d.w.z. dat Jezus terugging naar
God de Vader om daar alle heerlijkheid weer op Z&ehemen die Hij achtergelaten had bij
Zijn menswording (vgl. vs.33; 17:24) en daarenboa#e heerlijkheid te ontvangen na het
overwinnen van satan, zonde en dood (vgl. 17:1;t.R&64; Fil.2:9; Hebr.1:3). Ook in
Ef.4:7v., als citaat van Ps.68:19, wordt gesprakesr de band tussen de verhoging van Jezus
(bij Zijn hemelvaart) en de genadegaven van en dedteilige Geest (vgl. Hand.2:33). Het
moment waarop de Geest uitgestort werd, was damopdRinksteren, om daarna steeds als
stromen van levend water het innerlijke leven terwiéen van hen die tot geloof komen. Dat
Jezus eerst moest heengaan en dan de Heilige Bmregtenden en geven, heeft Hij later
uitvoeriger aan de discipelen uitgelegd (14:16,259:26; 16:7, vgl. 1:33; 4:10,14).

Over de Geest in het beeld van vuur

Mattheis 3:2,11

‘Bekeert u’ (vers 2) wil zeggen ‘keert u om’. Dei€kse uitdrukking meta-noein spreekt over
een verandering van gedachte, hoewel niet loutetlestueel, maar met inbegrip van een
verandering van doel en gezindheid. Het spreekieesnvolkomen verandering, namelijk van
berouw over de zonden van het oude leven en eeepi@htzag voor de God van het nieuwe
leven. Koninkrijk der hemelen’. Hiermee is niet beltl het algemene, altijd aanwezige



koningschap van God, maar het door de profetenekangigde en door God beloofde
Messiaanse vrederijk (zie m.n. Jes.2:2-5; Dan.2%Micha 4:1-5).

De doop en de prediking van Johannes (vers 11) dt&k denken aan de profetie van
Ezechiél in Ezech.36:24-29, waar gesproken wordt de reiniging en bevrijding van Israéls
ongerechtigheden (door water!). Bekering wil zeggemm totale verandering (vs.2). De
schoen voor iemand losmaken en dragen was zo'rederimg, dat een joodse slaaf het niet
hoefde te doen, maar alleen heidense slaven. Jehaag zichzelf, in zijn verhouding tot
Jezus dus als minder dan een heidense slaaf. Met’ ‘is hier niet bedoeld het reinigende
vuur, maar het oordeelsvuur (zie vs.10 en 12). dds verkondigt de oude boodschap dat
God en Zijn Messias al het goddeloze in het oosdeeir zullen onderdompelen (Jes. 66:24;
Mal.3:3,4). De ‘doop met de Geest’ is dé grote tielgoor de heilstijd: de Geest des Heren
zal uitgestort worden (Jes.32:15; 44:3; Joél 3:4dndH2:1-4,16vv.). Zo kondigde Johannes de
Doper de komende Messias aan als een volkomersgsgesnt van God: Hij zal voor het volk
van God de heilstijd en de heilsgaven brengen, maarde goddelozen het eeuwig oordeel.

Johannes 16:8-11

De Here Jezus wees Zijn leerlingen erop, dat Zgengaan in hun voordeel was (vs.7).
Doordat Hij terugkeerde naar Zijn Vader kwam de wagvoor het komen van de Heilige
Geest. Zijn heengaan liet zo gezien geen leegterdoals zij dachten. Om hun dat duidelijk
te maken begon Jezus aan te geven, wat de Heiégst@®n aanzien van de wereld zou doen.
Hij ging daarbij uit van het beeld van een rechakzeHijzelf voerde een geding met de
ongelovige wereld, met name die van de joden (8dl9; 5:22,30; 8:16,26; 9:39). In dat
proces zou de Geest als Parakleet, d.w.z. alsPAgitbezorger, een unieke rol spelen. Als Hij
eenmaal gekomen was, zou Hij (lett. ‘Die daar’) wereld met betrekking tot zonde,
gerechtigheid en oordeel met bewijzen overtuigeet Werkwoord elegdh (zie ook 8:46)
betekent op deze plaats zoveel als: overtuigenchaalicht brengen, zodat er niets tegenin
gebracht kan worden (vgl. 3:20). Deze werkzaamiiaidde Heilige Geest als Parakleet zou
zich dus richten op drie heel voorname punten \(gi@-11). H6e de Geest in dat opzicht te
werk zou gaan, doet Jezus niet uit de doeken. kdg@n de achtergrond van wat we lezen in
15:26,27 mogen we aannemen, dat de Geest Zichaabigzou bedienen van de discipelen,
van hun getuigenis in woord (zie Hand.2:36v., 2glim.3:16; 4:2; Tit.1:9,13; 2:15) en daad.
Met betrekking tot ‘zonde’, het eerste punt, zddhie Here Jezus de discipelen voor, zou de
Heilige Geest overtuigend aan het licht brengeih,ddawereld niet in Hem geloofde. Jezus
doelde in dit verband opnieuw vooral op de jodesmdaar het ‘zij als onderwerp in het
tweede deel van de zin (vgl. 15:20b v.,21). Hijzedtl hun dat ongeloof al eerder verweten
(zie 8:24, vgl. 3:18; 15:22,24). De Geest zou d ®ens onderstrepen door de gezindheid,
die achter dat ongeloof stak, te ontmaskeren. Ennuze zou de Geest hun eigenlijke zonde
onthullen. Hun vijandige houding tegenover Hem,udezn hun weigering om in Hem te
geloven waren zondermeer een kwestie van zondesorarid.

Het tweede punt waarover de Heilige Geest klaartmd verschaffen was dat van
‘gerechtigheid’. De Here Jezus betrok dit begriprhop Zichzelf. Zijn tegenstanders, de
Joden, meenden in hun recht te staan, nu zij Hedewiveroordelen en ter dood brengen
(18:30; 19:7). Hij was in hun ogen een zondaar49vgl. 5:18; 7:12; 10:33). Maar de Geest
zou overtuigend aan het licht brengen, dat zij higthet verkeerde eind hadden. Niet zij
hadden het recht aan hun kant, maar Hij, Jezus.bdeijs, dat de Geest als Parakleet
daarvoor aandroeg, was dat Hij, Jezus, naar Zige¥ging. Wanneer Hij zo’n zondaar was
als zij beweerden, dan zou Zijn Vader Hem nietZich nemen. Maar dat zou Zijn vader nu
juist wél doen. Op die manier zou Hij Hem geredintig bewijzen (vgl. 1 Tim.3:16), zou Hij
Hem verheerlijken (17:5). Zodoende zou Hij, Jezndet geding tussen Hem en de wereld



(vs.8) aan het langste eind trekken. De joden zouddet ongelijk gesteld worden. Het feit
dat zij Hem verwierpen, zou daardoor als onrechtde ontmaskerd. En de Heilige Geest
zou hun dit zo duidelijk laten zien, dat zij daaeta tegenin zouden kunnen brengen. Wat
Jezus er nog aan toevoegde, laat zich uit het ndraed verklaren. Nog daarnet wees Jezus
Zijn leerlingen erop, dat Zijn heengaan voor heergeeden tot droefheid hoefde te zijn
(vs.7). Zij zouden Hem dan wel niet meer zien (wg.16), maar dat zou voor hen een
aanwijzing zijn, dat Zijn Vader Hem tot Zich hadngenen en Hem zo gerechtigheid had
bewezen.

Tenslotte zou de Heilige Geest de wereld ook ndgohmiskenbare bewijs leveren van wat
‘oordeel’ is. Zijn tegenstanders meenden nu wehum recht te staan en Hem, Jezus, te
kunnen veroordelen en doden, maar het tegendeehetageval. Niet Hij haalde Zich het
oordeel op de hals, maar zij riepen met die hangalvihet oordeel over zichzelf in. In dat
kader zou de Geest hun er de ogen voor openendalaverste van deze wereld al is
geoordeeld. Met de uitspraak uit het tweede deeldavers greep Jezus terug op een woord,
dat Hij al eerder tot Zijn discipelen richtte (12)3 Hij doelde toen op het uur van Zijn
verhoging aan het kruis. Dan zou er een oordeel @d@®ze wereld gaan en zou de overste van
deze wereld worden uitgebannen. Nu greep Hij omdbleuren vooruit. Nog even en Hij zou
sterven aan een kruis. Het zou dan lijken, alsofoderste van de wereld het pleit had
gewonnen. Maar de Heilige Geest zou als Paraklest dnthullen, dat juist het
tegenovergestelde waar is. De wérkelijke standzaken zou zijn, dat de satan is geoordeeld.
En wat voor hem opgaat, dat is 60k van kracht \dsgenen, die zich door hem lieten (en
laten) gebruiken. Ja, om hun ongeloof waren zigligk eveneens al veroordeeld (vgl. 3:18,
‘hij is geoordeeld).

Over de Geest in het beeld van zegel en onderpand

Efeziérs 1:13,14,18

De gelovige lezers van Paulus’ brief hebben ‘hebndoder waarheid’, ‘het Evangelie van
redding’ (vgl. Joh.17:17) gehoord en gelovig aandqagl. Rom.10:17). ‘Gehoord hebbend’
en ‘geloofd hebbend’ wijzen op het moment dat dere het Evangelie hebben gehoord en
zijn gaan geloven in Christus. Zij hebben van Gagtgaveen bevestiging gekregen, de Heilige
Geest, die Hij als een zegel op hen heeft gediét.verzegelen betekent dat de gelovigen
het herkenbare eigendom zijn van en beschermd wodder God (vgl. 4:30; Jes.29:11,;
Jer.32:10; Openb.5:1; 7:2,3). Het verzegeld wolltauindt ook in, dat ze bekrachtigd worden
om een opdracht uit te voeren (vgl. Joh.6:27; HaBYl. De ‘Geest der belofte’ kan betekenen
dat de Heilige Geest ZéIf de belofte is (vgl. Lécd®; Hand.1:4; Gal.3:14), of dat het bezit
van de Geest de belofte inhoudt, dat de in hetwtaicht gestelde erfenis (vs.14) metterdaad
door de gelovigen wordt verkregen.

De Heilige Geest heet hier de eerste (grote) aalbgtop de toekomstige erfenis (vgl.
Rom.8:23; 2 Cor.1:22; 5:5). Het woord amabkan weergegeven worden met voorschot,
onderpand, aanbetaling. De Heilige Geest is emlsrzig stellige verzekering dat de erfenis
(vs.11) geheel ontvangen zal worden door de getovignderzijds hebben zij in Hem die
erfenis al voor een deel ontvangen (voorschot! Hed)5). ‘Het verkregene, het verworvene’
kan slaan op de erfenis die de gelovigen zullemangen bij de komst van Christus. Maar het
kan ook betekenen, dat de gelovigen zelf het ‘veveiee’ zijn, d.w.z. dat God hen als Zijn
eigendom in bezit neemt (vgl. Hand.20:28; 1 P&j.Anhoudelijk is er echter geen verschil.
Ons erfdeel is niet iets anders dan dat wij van @pd eis (naar, tot) geeft een doel aan. De
gelovigen zijn in Christus reeds verlost (vs.7)amdeze verlossing zal hun pas bij de komst
van Christus geheel ten deel vallen (Rom.8:23)Is2es.3 begint met een lofprijzing, eindigt
vs.14 eveneens met een doxologie. Opnieuw (vgh,38) wordt gezegd dat het doel van ons
bestaan is om God te verheerlijken. Gods daderhirstds, beschreven in de tussenliggende
verzen, zijn alle lofprijs waard.



De Heilige Geest verlicht zowel het verstand als Heet, waardoor innerlijke weerstanden
worden overwonnen en de gelovigen zich van hactgen op de Heer en zicht krijgen op
Zijn plan. Verreweg de meeste tekstgetuigen gevenkardias (hart) in plaats van dianoias
(verstand). De gemeente als volk met een roepimgGad moet weten wat haar hoopvolle
toekomst is (vgl. 4:1,4; Col.1:5). De hoop is in derband niet de verwachting, maar de
inhoud van die verwachting (het doel van de roepidg hemelse erfenis. De verlichte ogen
gaan open voor die rijke erfenis, waarin de gelerigullen delen (vgl. vs.11,14; Hand.20:32;
Col.1:12). Het woordje en (in, te midden van) steis voor de vraag of de erfenis ‘in’ de
heiligen verwezenlijkt zal worden (als een verhgenlg van de heiligen), of dat het erfdeel te
midden van, in de kring van de gelovigen zal wordetvangen (vgl. comm. 2 Thess.1:10).

Efeziérs 4:30

Tussen dit vers en het vorige bestaat een duidedifkand (het voegwoord ‘en’ geeft dat al
aan). Het uitslaan van vuile taal sticht niet all@mheil, het houdt tevens een belediging in
van de Heilige Geest. Het Griekse woord lupeinkegiekrenken, beledigen (bedroeven is te
zwak, vgl. ook Jes.63:10). Zulke taal breekt hetesaleven binnen de gemeente (vs.25) af en
dat is grievend voor de Heilige Geest. Is Hij hadt,ndie in het lichaam van Christus, de
gemeente, wil wonen (zie 2:22)? En is op hen, die dat lichaam deel uitmaken, niet Zijn
zegel gedrukt (zie 1:13, vgl. 2 Cor.1:22)? Door Hieillige Geest zijn zij herkenbaar als
kinderen van God. Bovendien zijn zij daardoor zekar het uiteindelijke heil, dat eens hun
deel zal worden op ‘de dag van de verlossing’ (\Rpm.8:19-23, de dag dat Christus
terugkomt; dan zullen de gelovigen de volledigdossing ontvangen). Van die toekomst is
de Geest de waarborg, het onderpand (1:14).

2Corinthiérs 1:22

God is het ook die de gelovigen verzegeld heeforDoiddel van een zegel (afdruk van een
zegel of zegelring) markeerde men in de Oudheml eigendomsrecht of gaf men aan een
brief of voorwerp een bewijs van echtheid mee. [@eze@geling die Paulus hier bedoelt,
bestaat uit de vervulling met de Heilige Geest, deeHere Jezus aan de gelovigen heeft
beloofd (Ef.1:13). Deze verzegeling met de Geesr d&od is niet alleen een teken van het
goddelijk eigendomsrecht op de gelovigen, maar eek waarmerk (een goddelijke
goedkeuring) van hun geloof. Zij is tevens het opded van het toekomstige heil dat de
gelovigen te wachten staat. Het begrip amabwaarborgsom, onderpand, aanbetaling; een
leenwoord uit het Semietisch, in het Hebreeuwsaven ‘pand’, Gen.38:17-18,20) is
afkomstig uit de wereld van de handel. Het wordt e#gel gebruikt voor een eerste
aanbetaling van een groter bedrag dat later zagewolHet gebruik van dit begrip is in dit
verband heel treffend (vgl. 5:5; Ef.1:14), omdatwvulling met de Geest inderdaad de
eerste gave (vgl. Rom.8:23) van de toekomstigelifkaid is (vgl. comm. Hebr.6:5). Zij is
tevens de garantie dat de rest, de volledige fidezid, zal volgen. De uitdrukking ‘het
onderpand van de Geest’ moeten we verstaan alefuerpand dat bestaat in (de vervulling
met) de Geest'. Het is opmerkelijk dat in Paulustdog zowel God de Vader (vs.18,21) als
Christus de Zoon (vs.19,20) als de Heilige Geesi2@) worden genoemd als waarborgen
voor de betrouwbaarheid van Paulus en zijn medexeridier speelt zeker dat Paulus drie
getuigen (comm. 13:1) opvoert om zijn oprechtheitewijzen.

2 Corinthiérs 5:5

De verwachting om overkleed te worden met een \eglifi¢ lichaam is niet ongegrond. God
Zelf garandeert die verandering en heeft de getovigls onderpand daarvan nu reeds de
Heilige Geest geschonken. ‘Degene die ons tot gliist{doel) bereid heeft, is God.” De
werkwoordsvorm ‘bewerkt hebbende’ wijst op een ladgpanoment in het verleden. We
kunnen daarbij denken aan het bewerken van deibgken de daarop volgende doop, maar
zeker ook aan de gave van de Heilige Geest, dmai@ss.5b) wordt genoemd. Door de



Heilige Geest worden de gelovigen voorbereid opaevige heerlijkheid (vgl. 3:6 ‘de Geest
maakt levend’). De tweede helft van dit vers ‘diessqook) het onderpand van de Geest
gegeven heeft’ is dan ook waarschijnlijk de uitwegkvan de eerste vershelft. Ook hier wijst
de gebruikte werkwoordsvorm ‘gegeven hebbende’ ep bepaalde gebeurtenis in het
verleden: de vervulling met de Heilige Geest. ‘Hederpand van de Geest’, d.w.z. ‘het
onderpand dat bestaat uit (de vervulling met) desG€zie ook 1:22; Ef. 1:13,14; Rom. 8:23
en comm. aldaar), is aan de gelovigen gegeven ptetidel, dat zij nu reeds iets van hun
heerlijke toekomst zullen ervaren. Zo werkt de ideilGeest in hun binnenste (zie 4:16), en
bewerkt daar het bewustzijn van de aanneming toérzode wil tot levensheiliging, liefde,
eenheid en blijdschap (zie ook Rom.8:15,16; 15:3Qor.12:13; Gal.5:22; Ef.4:3,4,
2Thess.2:13), en maakt zich verder kenbaar doagrlelll genadegaven en krachten
(1Cor.12:7-11; Hebr.6:5 ‘de krachten van de toekmeeeeuw’). In het begrip arr@b
(onderpand, aanbetaling, borgsom; zie comm. 1:@a), uit het handelsrecht komt, ligt
opgesloten dat deze eerste betaling gevolgd zallemodoor de rest van de hoofdsom. Het
ervaren van de werkingen van de Heilige Geest nakimeeeds deel uit van de eeuwige
heerlijkheid. De gelovigen hebben daarin de zekdrtat zij in de toekomst ook de volledige
heerlijkheid zullen ontvangen.

Over de Geest in het beeld van vrucht

Galaten 5:19,22

Als Paulus nu de werken van het viees tegenoverruleht van de Geest beschrijft, zal het
voor de Galaten niet moeilijk zijn in te zien haevwoor God hebben te leven. Als hij dat doet,
geeft Paulus niet een exacte grensmarkering, wig@ng binnen moeten houden, om het heil
waardig te worden. ledere verdienste blijft uitgésh. Wel geeft hij een korte karakterisering
van het leven dat op zichzelf gericht is, om te rikcomen dat wij onze vrijheid zullen
misbruiken door ‘naar het vlees’ te gaan leven. gt God niet om de regels als regels,
maar wel om het doel ervan: het leven in liefdendibaarheid en oprechtheid. Daartegenover
staan die werken, die een mens in zijn ik-geriddtH®evestigen en die, zo stelt Paulus
voorop, ‘overduidelijk’ als ‘werken van het viedginnen worden herkend. In de ‘ontucht’
(porneia) staat het eigen seksuele begeren centraate liefde tot de ander. ‘Onreinheid’ is
breder, doelt niet alleen op seksuele zonde envaimial op de onzuivere gezindheid, op het
hart. ‘Losbandigheid’ is het typerende van het fgéten van de vrijheid als aanleiding voor
het vliees’ (vs.13). Het is je eigen ik tot normliste Het gaat hier niet om twijfelgevallen. De
Galaten hoeven zich niet bezig te houden met beudpsl, waartoe de dwaalleraren hen
poogden te brengen met hun wetsregels. Je kunigéwbon zien, of iemand leeft in
dankbaarheid en afhankelijkheid van Gods genade z#lfhandhaving.

Tegenover de ‘werken van het vlees’ staat ‘de wrMah de Geest’ hier niet ‘werken’ om aan
te geven dat de Geest Zelf de Schenker is van dedmen gaven. Het enkelvoud ‘vrucht’
legt nadruk op de ene Bron: in al die verschillefatztten van het werk van de Geest gaat
het er om dat we Hem Zelf aan het werk zien. B€de’ opent de rij. Vanwege vs.6 en vs.13
en de parallellie met 1 Cor.13:4-6 mogen we deddieivel het samenvattende kenmerk
noemen, waardoor de gehele vrucht van de Geestt weidrakteriseerd. De liefde zoekt
zichzelf niet, en staat zo recht tegenover ‘heegleDe ‘blijdschap’ is de vreugde over het
heil in Christus, de bron van de liefde en alledeee vruchten. De ‘vrede’ ziet op de heelheid,
de ongebrokenheid van de relatie tussen God eremrigssen broeders onderling (vgl. het
‘verbindende’ van het werk van de Geest, 4:6). &0 ‘ldnkmoedigheid’, het geduld, de
‘vriendelijkheid’ en de ‘goedheid’ letten we eeogt het belang van de ander, voordat we naar
onszelf kijken. Het woord pistis: ‘geloof’ en ‘tral heeft gezien de context primair de
betekenis van trouw tegenover mensen. Het is djkaklt de grond hiervoor, net als bij alle
andere facetten van de vrucht van de Geest, ligieimelatie met God. Wij kunnen alleen
trouw zijn omdat we op de trouw van God mogen wvertren. Wij kunnen alleen liefhebben,



vrede kennen, lankmoedig zijn enz., omdat God enst deeft liefgehad (1 Joh.4:10; vgl. bij
2:20).

1. De verschillende soorten beeldspraak

Het Griekse woord voor gelijkenis parabgjaat terug op het Hebreeuwsasjal. Dit woord
heeft diverse betekenissen: spreekwoord, gelijkgragabel, spreuk, raadsel, spotlied. In de
evangelién wordt het woord parabah de eerste plaats gebruikt voor de verhalenJemus
waarmee Hij de boodschap en de aard van het KojirBods toelicht. We zullen enige
fundamentele trekken noemen, die kenmerkend zipr @@ beeldspraak. Deze zullen niet
alleen de woorden van Jezus verhelderen, maapoaknvan betekenis voor het verstaan van
de hele Bijbel, die immers vol is van beelden eeldspraak, omdat ze tot stand is gekomen
bij een volk, dat bij voorkeur levendig sprak. Beide en poétische taal is trouwens tot op
heden kenmerkend voor de oosterling. De vergetijkis een eenvoudige vorm van
beeldspraak. Het volk is als 'schapen zonder he(hlaitt.9:36). Een bepaalde zaak wordt
belicht door deze te vergelijken met iets concrddet voorbeeld belicht een zaak, door een
concreet deel te noemen van de omstandigheden mvdegbgaat. In plaats van te zeggen, dat
men iemand goed moet behandelen, wordt gezegdb&kam koud water geven' (Matt.10:42).
De metafoor is een vaste vergelijking, waarin degeljkingsschakel (aangeduid door het
woordje ‘als') ontbreekt. Een metafoor is een walatiin overdrachtelijke zin wordt gebruikt.
Alle talen hebben talrijke metaforen. In de bijleeiaal vinden we bv. vader, koning en herder
als metaforen voor God. Wijngaard, kudde en oljiimozijn o.a. metaforen voor Israél.
Vrucht is een metafoor voor werk, slaap voor dotmd €ot nog toe stonden we vooral stil bij
afzonderlijke woorden en afzonderlijke uitdrukkingeMaar deze afzonderlijke beelden
kunnen zich tot verhalen ontwikkelen. Zo is hetijgehisverhaal een uitbouw van de
vergelijking. De diverse beelden worden dan uitgsimbtot een verhaal. Zo is bv. in Matt.13
de vergelijking van het Koninkrijk Gods met eengbaf een schat een gelijkenisverhaal. Dit
iIs de meest gebruikelijke vorm van beeldspraaklégus. We kunnen dit een gelijkenis in
engere zin noemen. Ook een voorbeeld kan uitgewastden tot een voorbeeldverhaal. Zo'n
verhaal wil dan een concreet voorbeeld ter navglgeven. Het is alleen de evangelist Lucas,
die ons dergelijke voorbeeldverhalen meedeelt:atenbartige Samaritaan (Luc.10), de rijke
dwaas (Luc. 12) en de Farizeeér en de tollenaac.1B). De allegorie is opgebouwd uit
verschillende metaforen. Hierbij gaat het eromeugenlijke betekenis uit te leggen door te
onderzoeken wat de metaforen betekenen. In de lyptiead wordt de allegorie een
geheimzinnige wijze van uitdrukken, die alleen vowgewijden begrijpelijk is. Daniél legt
Nebukadnezars droom uit als een allegorie (Dan-2%)9 Jezus' gelijkenis van de
onrechtvaardige pachters (Matt.21:33-46) kan wordegevat als een allegorie, waarin de
heer duidt op God, de wijngaard en de arbeidertsig#l, de slaven op de profeten en de
zoon op Jezus. De oogst is het oordeel en het riewok wijst op de gemeente. De grens
tussen gelijkenis en allegorie is soms moeilijktrekken. De gelijkenis kan verschillende
metaforen bevatten en meer dan één pointe hebbele inoderne tijd heeft men zich verzet
tegen het allegorisch verklaren van gelijkenisddiettemin is er een duidelijke allegorische
inslag in diverse gelijkenissen aanwijsbaar en gdeheeft Zich in dit opzicht niet
onderscheiden van Zijn joodse tijdgenoten, bij wadjkenis en allegorie nauw aan elkaar
verwant waren. We moeten evenwel de eenvoudige denovan Jezus in beelden en
gelijkenissen niet in allegorische richting ovepeen. Als er staat dat de Zoon des mensen
komt 'als een dief in de nacht', dan moet de nadaliken op het plotselinge van Zijn komst
en wil niet gezegd zijn, dat Jezus ook in anderiatppzovereenkomst vertoont met een
nachtelijke inbreker. De onrechtvaardige rentmeedtec.16:1-9) wordt geprezen om zijn
overleg in een bepaalde kritieke situatie, niethmnfeit dat hij onrechtvaardig was.

2. Waarom sprak Jezusin gelijkenissen?



De drie synoptici (Matthels, Marcus en Lucas) gemes, tussen de gelijkenis van de zaaier
en de uitleg daarvan, het antwoord van Jezus opadsy van Zijn discipelen, waarom Hij in
gelijkenissen sprak. Het antwoord bij Matthels 10317) is het meest uitvoerig. Jezus legt
uit, dat de geheimen van het Koninkrijk der hemedam de discipelen zijn toevertrouwd,
maar niet aan het volk. 'Geheimenis' (raush) is in de apocalyptiek de aanduiding voor
inzicht in Gods wil en heilsplan, dat voor de mengerborgen is, maar aan de uitverkorenen
geopenbaard wordt (vgl. Dan.2:18vv.). Jezus gebhek woord hier voor de uitleg van de
gelijkenis, waaraan slechts de discipelen deelhebBdés zodanig is het overigens niet
beperkt tot de gelijkenissen. In Matt.11 :25 lexen dat Jezus in Zijn dankgebed zegt, dat
'deze dingen' voor wijzen en verstandigen verboajen maar dat God ze aan de kinderkens
openbaart. 'Deze dingen' duidt dan op het Rijk Gtadsn Christus gekomen is.

Het is opmerkelijk, dat de gelijkenissen een dublbeldoeling hebben: openen en sluiten. Dat
kenmerkt eigenlijk het Woord Gods in het algemesa:het geen behoud bewerkt, bewerkt
het oordeel. In het sleutelvers, vs.13, zegt Jézudaarom spreek Ik tot hen in gelijkenissen,
omdat zij ziende niet zien en horende niet horebegjfrijpen’. Marcus en Lucas hebben een
variant: '... opdat zij ziende niet zien en horendd begrijpen’ (vgl. Luc.8:10). De vraag is
dus of de verhouding oorzaak of bedoeling is. M.&preekt Jezus in gelijkenissen om de
schare te beletten dat zij de zin van Zijn predjknerstaan, of juist omdat zij Hem anders niet
verstaan? Meer informatie over deze verhoudingyénjwe, doordat Jezus verwijst naar de
profetie van Jesaja aangaande de verharding aeél [Jes.6:9-10). Nu is het mogelijk dat de
beide Griekse voegwoorden ‘omdat’ en 'opdat’ (festh.en hina) verwijzen naar hetzelfde
Aramese grondwoord (de taal waarin Jezus sprak)peige betekenissen in zich draagt.
Afgezien hiervan is er bovendien eigenlijk nauvkalijenig zakelijk verschil in beide
vertalingen. De gedachte is, dat het Woord Godgl alterkt, al dan niet tot behoud (vgl.
Jes.55:10vv.). Als een mens dit Woord niet aantaard dat betekent in de evangelién dat
men tot bekering, geloof en navolging van Jezusitdie komen, dan bewerkt hetzelfde
Woord een zekere verharding. Daarmee wordt de weligmg ook een deel van Gods
oordeel. De bedoeling van vs.13 kan daarom zijn,heéd wil aangeven dat zij die in de
navolging van Jezus oog gaan krijgen voor het gedmis van het Koninkrijk, ook de
gelijkenissen van Jezus zullen gaan verstaan. Blaanen Hem niet wil aanvaarden, zal zelfs
wat zij bezitten, hun worden afgenomen (vs.12).ddtisen wordt hier gedacht aan wat de
Israélieten bezitten als verbondsvolk (vgl. Mati4&), of aan wat zij bezitten omdat Jezus
onder hen is. In elk geval spreekt deze tekst dati de verkondiging van Jezus een
toenemende kennis zal bewerken bij hen die haaraaaten, maar verharding bij wie haar
verwerpen. Al met al is Jezus' antwoord zeer opeigkk Waar wij in beelden en
vergelijkingen spreken om een bepaalde zaak tetriten of verhelderen, spreekt Hij in
gelijkenissen om juist te belemmeren, dat het geeis van het Koninkrijk verbreid wordt.
Anderzijds spreekt Jezus de gelijkenissen om jhist wezen van het Koninkrijk te
verhelderen voor Zijn discipelen. Daarmee hebberdevé&ern geraakt: slechts aan hen, die
achter Jezus aangaan in gelovige navolging, wosdtbdtekenis van de gelijkenissen
geopenbaard, van Godswege. Raadselachtige taftl H#ij voor diegenen, die Jezus niet
willen aanvaarden als de brenger van het Koninkidjik God, de beloofde Messias. Dat geldt
voor de gelijkenissen, dat geldt ook voor de owengorden én werken van Jezus. In Matt.13
vinden we zeven gelijkenissen van Jezus bijeere Adlbben hetzelfde thema: het Koninkrijk
Gods. De verhalen spreken over de voortgang vaKdminkrijk tot aan de voleinding, over
de onschatbare waarde en blijdschap die er ligetrvinden van het Rijk, en welke offers het
vraagt om eraan deel te krijgen. Ze herinneren amk de scheiding die zal plaatshebben,
wanneer het Koninkrijk definitief wordt opgericht.

Deze uitleg heb ik samengesteld uit wat we eercleresen in de Studiebijbel op het Nieuwe Testaméotr verdere studie over (het werk
van) de Heilige Geest verwijs ik tevens naar mgeken ‘In grote lijnen’ en ‘De boog in de wolkenitgave EDR, Veenendaal 2006.



