Geboeid door…

 JOHN WESLEY

- © Jean-Pierre van Noppen -

Hoewel ik gedeeltelijk in de methodistische traditie werd grootgebracht, leerde ik John Wesley nooit echt kennen, tot op de dag dat een collega mij confronteerde met de marxistische kritiek op het methodisme als één der factoren in de exploitatie en onderdrukking van het 18e en 19e eeuwse proletariaat in Engeland
.  Een klein project over het gebruik en de ontvangst van Wesley’s tractaten in de zich ontwikkelende arbeidersklasse groeide mettertijd uit tot een heel boek, Transforming Words,
 over communicatiekunst en taalgebruik in het Wesleyaans methodisme. 

Al vlug ontdekte ik, dat de historici uiterst selectief te werk waren gegaan en dat een kritische benadering, die de teksten en gegevens bestudeerde binnen hun volledige context, een heel andere visie toeliet.  In mijn boek heb ik getracht,  een juister en rechtvaardiger beeld te geven van Wesley, van zijn methodisme en van de bijdrage van dit réveil aan de Engelse maatschappij. 

Als linguïst werd ik geboeid door Wesley’s gebruik van de taal; men zou van een vroegtijdige vorm van multi-media communicatie kunnen spreken. Niet alleen wist hij de juiste woorden te vinden om harten voor Christus te openen en levens te veranderen, maar hij vond ook de juiste middelen om met deze woorden die mensen te bereiken, die de evangelische boodschap van hoop en genade het meest nodig hadden: het gesproken, gezongen en geschreven woord, prediking in openlucht, toevlucht tot lekenpredikers, scholing, en een gemeenschapsstructuur waarin iedereen zich welkom en nuttig voelde.

Om dit allemaal te kunnen bestuderen, moest ik heel wat lezen: de gepubliceerde preken van John Wesley en zijn tijdgenoten, de gezangen van Charles, dagboeken, brieven en correspondentie van de Wesleys
 en reacties van hun publiek.  Maar die lectuur was verre van vervelend: hij bracht me een antwoord op een aantal vragen, die ook vandaag nog actueel zijn.  En op die manier werd Wesley voor mij véél meer dan een studieobject; een man van het Woord, die niet alleen mijzelf, maar ook mensen in mijn omgeving en kerk nog steeds iets te bieden heeft.

Levensloop

John Wesley werd geboren op 17 juni 1703, vijftiende kind van Samuel Wesley, een predikant in het Engelse Epworth, en Suzanna Wesley, een strenge, maar vrome moeder.  De kinderen werden door haar opgevoed en geschoold, en leerden lezen in de Bijbel.  Zowel Suzanna’s strikte pedagogische principes als haar diep geloof en vertrouwen op God oefenden grote invloed uit op John’s later leven en geloof. 

Toen John zes jaar oud was, schoot het huis van de Wesleys in brand; waarschijnlijk werd de brand gesticht door dorpelingen, die het oneens waren met Samuel’s prediking en politiek.  Het gezin vluchtte het huis uit, maar John sliep in een kamertje boven, en toen hij wakker werd stond de trap al in de vlammen.  Pas op het laatste nippertje werd hij door buren via het venster naar beneden gehaald.  Deze ervaring speelde in Wesley’s leven een doorslaggevende rol.  Hij beschreef zichzelf als ‘een brandhout uit het vuur gerukt’ (Zach. 3:2) en zag de gebeurtenis als een metafoor voor de christen, die door Christus’ genade aan de vlammen van de hel kon ontsnappen. Hij leefde ook verder in de overtuiging dat God hem gered had om voor Hem een bepaalde taak te vervullen.  De tekst ‘a brand plucked from the burning’ kwam op zijn graf te staan.

De ‘Holy Club’

John ging in 1720 in Oxford studeren om, de familietraditie getrouw, predikant te worden.  Hij weigerde deel te nemen aan het losbandige studentenleven. Afgestudeerd in 1724, werd hij in 1725 als predikant ingezegend.  In 1926 werd hij fellow (lid) van Lincoln College, met een leeropdracht in het Grieks. Met een paar studiegenoten, waaronder zijn broer Charles,  stichtte hij de ‘Holy Club’ om, in zijn eigen woorden, een ‘volledig christen’ te worden.  Leden van de Holy Club legden zichzelf een strikte levens- en geloofsdiscipline op; een leven van bijbelstudie, gebed, vasten en bezinning, maar ook een actief engagement, m.n. tegenover armen en gevangenen. Het is deze vrome levensstijl die, voor het eerst, als ‘methodistisch’ bestempeld werd.

Uit deze periode dateert John Wesley’s programmatische prediking, ‘The Circumcision of the Heart’, waarin hij het leven van de christen definiëert als een diepe, persoonlijke aanvaarding van Gods openbaring - Zijn genade en liefde - die de christen ertoe aanzet, een leven te leiden van ‘holiness’: een leven geheel aan God gewijd in zondeloosheid, nederigheid, gehoorzaamheid, geloof, hoop en (in de dagelijkse praktijk) naastenliefde.

De Society for the Propagation of the Gospel  zond John en Charles naar Savannah, in het Amerikaanse Georgia, om er enerzijds het geestelijk welzijn van de Amerikaanse kolonisten te bevorderen, en anderzijds de Indianen tot Christus te bekeren.  Maar dit project werd voor Wesley een fiasco, zowel op persoonlijk als geestelijk vlak. Enerzijds kreeg hij het, om allerlei persoonlijke redenen, aan de stok met sommige kolonisten, en anderzijds voelde hij zichself niet stevig genoeg in het geloof, om met de bekering van anderen aan te vangen. ‘Ik ging naar Amerika om de Indianen te bekeren’, schreef hij. ‘Maar O, wie zal mijzelf bekeren?’  Hij bleef zoeken naar vrede met God in zijn hart.

Toch zou de reis naar Amerika zijn vruchten afwerpen. Op de boot naar Amerika ontmoette John een groep Moravische Broeders, en kwam zeer onder de indruk van het vertrouwen in God, dat zij tijdens een hevige storm vertoonden. Hij nam deel aan hun bezinnings- en zangstonden, en ontdekte, dat hij Jezus Christus weliswaar kende, maar Hem nog niet echt als zijn persoonlijke Heiland aanvaard had.  Hij bleef zoeken.

Het antwoord kwam pas na zijn terugkeer in Londen. Op 24 Mei 1738 woonde hij in Aldersgate Street een bijeenkomst bij, waar uit Luthers commentaar op Paulus’ Brief aan de Romeinen werd voorgelezen. Plots sloegen de woorden in en Wesley voelde ‘a heart strangely warmed’: God had er een vuur aangestoken, dat nooit meer gedoofd zou worden.  Hier ontving hij de overtuiging dat hij, persoonlijk, door Christus gered was, en dat dit voorrecht, Gods genade, voor allen openstond. Met zijn broer Charles, die een paar dagen tevoren een gelijksoortige ervaring had ondergaan, bracht hij zijn bekering onder woorden in het gezang Where shall my wondering soul begin’, waarin hij duidelijk maakt, dat Gods genade voor alle zondaars toegankelijk is. John voelde zich geroepen dit woord van genade aan allen te verspreiden, vooral aan diegenen, die in het Engeland van toen liefdeloos naar de zelfkant van de maatschappij werden verdrongen, en wiens leven weinig waarde had.

De 18e eeuwse Engelse maatschappij verkeerde in een erbarmelijke staat. Als resultaat van de politiek der Enclosures (de groepering van landbouw-, graas- en gemeenschapsgronden in grote eigendommen ten bate van de grote grondbezitters) vluchtten veel plattelanders naar de steden, in de hoop er gemakkelijk werk te vinden. Niet zelden vielen zij ten prooi aan de exploitatie, die samenging met de eerste tekenen van de industrialisering en massaproductie: urenlange arbeid voor mannen, vrouwen en kinderen in de mijnen of in sweatshops zonder licht, lucht of veiligheid, en dat alles voor een hongerloon, dat dikwijls in de kroeg verdween.  Huisvesting in klamme, koude kelderwoningen, zonder verwarming of hygiëne. Alcoholisme en prostitutie, moord en diefstal waren er schering en inslag. Tezelfdertijd leefden de bevoorrechte klassen in (betrekkelijke) luxe en comfort. De meeste kerken verspreidden een conservatieve boodschap zonder sociaal engagement, en bestempelden armoede hetzij als het resultaat van luiheid, hetzij als een bestemming van Gods wil, volgens welke een ieder zijn plaats op de sociale ladder kreeg toegewezen (The rich man in his castle, The poor man at his gate, [God] made them, high or lowly, And ordered their estate). Een inspanning om aan dit lot te ontsnappen werd aldus een vorm van verzet tegen Gods beleid. Rechtspraak bevoorrechtte het eigendom en bezit van de gegoede klassen.

Geestelijk en sociaal réveil

John Wesley bracht, geïnspireerd door o.a. Lukas 4:18 (Jesaja 61:1-2), aan deze verworpenen de boodschap van de liefde en genade Gods, die toegankelijk was voor allen en niet slechts voor een elite van bevoorrechten of uitverkorenen. Daarover straks meer. Wesley zag als zijn levenstaak ‘ons land en onze kerk te hervormen, en in ons land bijbelse heiligheid te verspreiden’. Maar zijn geestelijk réveil hield ook aan sociale boodschap in – een beter leven en een beter lot op aarde.

In een tijdperk waarin de superioriteit van de adelstand en de bevoorrechte klassen vanzelfsprekend schenen, werd Wesley’s boodschap van de gelijkheid van allen voor God door het etablishment als subversief en revolutionair ervaren. Steeds werden de deuren en kansels van de officiële kerken voor Wesley gesloten. Maar Wesley wist deze beproeving in een zegen om te vormen: Hij ging de mensen die hem het meest nodig hadden daar opzoeken, waar ze te vinden waren: in de velden, op de marktplaatsen en dorpspleinen, in de achterbuurten en herbergen. En daar bereikte hij een publiek dat een werkelijke behoefte had aan een boodschap van liefde, genade en hoop, maar dat nooit een kerk zou zijn binnengestapt om er een antwoord te zoeken op zijn diepste levensvragen.

Het is deze benadering - een welkome boodschap die voor allen een belofte inhield, zowel in het heden als in het hiernamaals, en verspreid via media, die aansloegen bij het publiek - die het enorme succes van Wesley’s evangelisatiecampagne kan uitleggen. Dag na dag reisde Wesley te paard door weer en wind van dorp tot dorp, van stad tot stad, om zijn boodschap van liefde en genade aan de man te brengen. Dat reizen ging niet altijd zonder moeite, en zijn boodschap was niet altijd even welkom. Hij had heel wat met hekelaars te kampen, en soms werd hij op een regen van stenen onthaald. Soms wist hij zijn critici klein te krijgen, maar soms moest hij ook een huis in vluchten.

Naargelang Wesley beter gehoor kreeg, werd de taak te zwaar voor hem alleen. Hij begon dus verschillende aspecten van zijn werk, inclusief de evangelisatie, uit handen te geven aan leken, dikwijls eenvoudige mensen uit het volk. Maar zij kenden de taal van het volk, hun arbeids- en levenstoestanden, en vonden daarom bij vele mensen gemakkelijker ingang, vertrouwen en gehoor.

Wesley wilde ook het lezen van de Bijbel bevorderen. Zijn medewerk(st)ers begonnen dus met schooltjes, waar kinderen ’s zondags of na het werk konden leren lezen.  Ook zette hij een uitgebreid leesprogramma op touw van boeken en tijdschriften. 

Al deze ‘input’ van woorden en ideeën droeg op zijn beurt bij tot de geestelijke en intellectuele ontwikkeling van de methodisten. De bekwaamheid in het publiek het woord te nemen, kwam natuurlijk ook in de werkplaats van pas. Wanneer het erom ging, het werk beter te organiseren, werd dat op prijs gesteld. Als die welbespraaktheid daarentegen werd gebruikt om de eisen van de arbeiders te doen gelden, viel hij bij de werkgevers heel wat minder in de smaak.

Verdienen, sparen, geven: zoveel je kunt!

Bij de arme en onbevoorrechte zondaars, evenals bij de hardwerkende middenklassen, vond Wesley’s boodschap van genade, liefde en morele verbetering gretig gehoor. Wesley’s houding tegenover het geld kon in drie punten samengevat worden : Gain all you can, save all you can, and give all you can. Maar methodisten die nauwelijks ontsnapt waren aan een sociale situatie waar zelfs gewoon overleven moeilijk was, waren niet vaak bereid hun zuur verdiende loon op te offeren aan liefdadigheid en solidariteit.  De meesten spendeerden hun verdienste liever aan iets meer comfort voor zichzelf. John Wesley was diep ontgoocheld door deze houding en zag met lede ogen hoe de methodisten alsmaar rijker werden, en hoe zijn geestelijk reveil uiteindelijk verburgerde. Hij zelf investeerde alle gelden die hij kreeg of verdiende in publicaties, scholen of in zijn sociaal programma, en stierf, zoniet in armoede, dan toch zonder meer dan een handjevol geld na te laten. Zijn laatste woorden waren ‘The best of all is, God is with us’.

John Wesley:  Een theologisch portret
.
John Wesley was geen salontheoloog, maar leefde en werkte in onmiddellijk contact met de mensen, aan wie hij het Goede Nieuws bracht.  Zijn theologie bleef dikwijls impliciet, en moet vaak uit zijn preken, gezangen en praktische levenswijze ‘gedistilleerd’ worden.  Maar dat maakt zijn visie niet minder interessant.

Centraal in Wesley’s denken en handelen staat (uiteraard) de Bijbel, die als Gods woord gelezen wordt; niet noodzakelijk volgens de meest letterlijke of voor de hand liggende interpretatie, maar volgens de ‘analogie des geloofs’, die coherent alle elementen ten dienste stelt van Gods doel, de verlossing van het mensdom (the great work of salvation). Wesley verwerpt bv. elke interpretatie van de Bijbel, die in tegenspraak is met de centrale gedachte, dat God Liefde is (1Joh.4:16, zie m.n. Wesley’s Free Grace). Wesley leest de Bijbel binnen een ‘hermeneutische vierhoek’ (de term komt niet van hemzelf), waarin een beroep wordt gedaan op de rede, de ervaring en de traditie, zonder dat deze echter ooit de overhand krijgen op Gods Woord.  De Bijbel geldt als maatstaf, waaraan alle ideeën, intuïties en woorden over God getoetst moeten worden (want soms tracht satan ons te misleiden). Rede en ervaring helpen de mens Gods zelfopenbaring te ‘verwerken’, dat wil zeggen bevestiging van zijn Woord te vinden in zijn eigen denken, leven en beleven
. Want Gods woorden en handelingen mogen uiteindelijk niet een theologische abstractie blijven: God wil ons hart vernieuwen (‘regenereren’) en ons leven veranderen (a change of heart and a change of life). Een goed voorbeeld van de rol, die ervaring speelt, is het bewustzijn van de werkelijkheid van kwaad en zonde: men kan volstaan met om zich heen te kijken, om bevestiging te vinden dat de wereld het pad der zonde betreedt en zich aldus naar zijn ondergang haast.

Met het begrip ‘traditie’ moeten we voorzichtig omspringen. Hiermee bedoelt Wesley niet een afhankelijkheid tegenover bv. de ideeën van de kerkvaders - integendeel - maar eerder zijn trouw aan de praktijk van vroegste kerkgemeenten, en de plaats van de methodistische beweging in de Kerk als lichaam van Christus.  Maar tegelijkertijd plaatst hij zich ook binnen de traditie van de Anglikaanse kerk, waarvan hij zich immers niet wilde afscheiden..

Voor Wesley betekent het feit dat de mens ‘naar Gods beeld’ geschapen werd, dat de mens Gods vermogen voor begrip, wilskracht, liefde en vrijheid meekreeg
. Door de zonde werd dit godsbeeld in de mens verduisterd, en vervreemdde de mens zich van God. Door het aanvaarden van Christus wordt hem echter de kans geboden, vrijspraak van zijn schuld (en de daaruit voortvloeiende straf) te bekomen (justification), zich met God te verzoenen (atonement) en vervolgens een leven te leiden, waardoor hij het godsbeeld kan herstellen (sanctification) en zowel in het heden als in het hiernamaals, te leven in volmaakte harmonie met God -- in een verhouding van wederzijdse liefde. Het is opmerkelijk, dat in Wesley’s geschriften ‘love’, ‘holiness’ en ‘perfection’ praktisch als synoniemen voorkomen
 .

In dit opzicht is Wesley’s theologie eerst en vooral protestants.  Vergiffenis, genade en zaligmaking kunnen niet verdiend of afgekocht worden (door goede werken, aflaten of pilgrimstochten), maar zijn gratis, ‘vrij’ toegankelijk (Free Grace).  Gods liefde zet de eerste stap naar de mensheid toe, maar de mens moet daarop antwoorden door het geloof (Sola Gratia, Sola Fides).  

Universele genade

Het is op dit punt, dat Wesley’s visie op Gods liefde en genade een meer specifiek en naar mijn mening uiterst stimulerend karakter aanneemt. In Calvijns leer (die Wesley stereotypeert, en soms zelfs tot karikatuur maakt
) is Gods genade weggelegd voor een elite van uitverkorenen. Voor Wesley impliceert deze doctrine een arbitraire verdeling van de mensheid in uitverkorenen en verworpenen, die wellicht bijbels te staven is
, maar die niet strookt met het centraal, overkoepelend idee van Gods liefde, die ons genade en vrijheid biedt
. Wesley volgt daarom Arminius in zijn leer, dat Gods genade voor de ganse mensheid toegankelijk is (For all my Lord was crucified, for all, for all my Saviour died). Ook dit is op Bijbelse basis verdedigbaar (bv. 1Tim 2 :3-6)
. Gods genade kan niet verdiend worden en het heil is vrij aan allen toegankelijk, maar het wordt toch niet ‘zo maar’, automatisch of onvoorwaardelijk weggegeven (dat zou toch maar leiden tot antinomianisme). De voorwaarde is de persoonlijke keuze, Christus te volgen en te gehoorzamen. In Wesley’s woordenboek (1735) wordt elect gedefiniëerd als those who truly believe in Christ. God dringt zijn liefde niet op aan de mensheid: Hij eerbiedigt de vrijheid van een ieder, Zijn genade in Jezus Christus te weigeren of te aanvaarden (Resistible Grace). Enkel wanneer de mens echt vrij is in zijn handelen, kan men van hem verwachten dat hij daarvoor verantwoording zal afleggen. 

Dit is geen Pelagianisme: het heil berust niet in onze eigen handen, wij kunnen niet zelf over onze gerechtigheid beslissen (Rom 10:3) en nog minder onszelf redden zonder God.  Maar wij worden wel ertoe geroepen met God ‘mee te werken’ aan onze verlossing. (Without God’s grace we cannot be saved. Without our (grace-empowered but uncoerced) participation, God’s grace will not save
). Gods heerschappij sluit de menselijke verantwoordelijkheid niet uit, maar activeert (empowers) hem, geeft hem de kracht om Gods genade te laten werken in ons leven en zo te handelen dat we zijn genade niet verzaken (fall from grace), ofwel dat de  bekeerde zondaar niet weer in zonde vervalt. Hulp bij die inspanning krijgt de mens via de ‘middelen der genade’ (means of grace): kerkgang, bijbellezen, gebed, vasten, avondmaal, maar ook naastenliefde en liefdadigheid. Belangrijk hierbij is, dat geloof, engagement en zichtbare handelingen met elkaar stroken: activiteit die niet gemotiveerd wordt door een vernieuwd engagement in en voor Christus is geen betrouwbaar criterium van bekering – ook ongelovigen kunnen sociale solidariteit bedrijven. Maar anderzijds loopt geloof dat geen tastbare ‘vruchten’ afwerpt het risico een abstracte, steriele levenshouding te blijven. 

Antwoord op Gods liefde als ethiek

Men kan dus in zekere zin spreken van een Wesleyaanse ethiek, die voortvloeit uit zijn theologie: minder een definitie van goed en kwaad of van wat al dan niet  mag en moet (in dat opzicht is de Bijbel meestal duidelijk genoeg
), dan een leidraad voor de manier waarop de christen kan leven in antwoord op Gods liefde.

Voor Wesley is alles wat wij ‘hebben’ (leven, tijd, omgeving en middelen) niet ons eigendom, maar het is ons door God ter beschikking gesteld. Wij moeten dit vermogen beheren en zullen verantwoording moeten afleggen voor het gebruik dat wij ervan gemaakt hebben. Dit betekent dat we deze giften van God niet mogen laten teloorgaan, noch verkwisten. De tijd en middelen die we gekregen hebben, moeten we gebruiken ‘voor God’, dat is, in overeenstemming met Zijn wil en liefde. In de 17e-18e eeuw nam deze opdracht o.a. de vorm aan van een ethiek van ernst, vlijt en efficiëntie in het werk, die mettertijd ontaardde in de zgn. Protestant Work Ethic (PWE) waarop m.n. Max Weber zoveel kritiek had
. Voor Wesley ging het niet om productiviteit of winst: het kwam erop aan de gekregen tijd met nuttige activiteit te vullen, om zich van alle zonde te onthouden en daarbij de middelen te verdienen, om zijn inkomen met anderen te delen.

Wesley benadrukt dat ieder wezen, ongeacht zijn ras, kleur of sociale rang, oneindig veel waarde heeft voor God.  En wij worden ertoe aangespoord, al onze medemensen in hetzelfde perspectief te beschouwen : indien God ons zo heeft liefgehad, behoren ook wij elkander lief te hebben (1Joh 4 :11). Indien Jezus zijn leven gegeven heeft voor de verlossing van het menselijk leven, worden wij ertoe geroepen, mensenlevens te verlossen van alle slavernij; van de zonde, maar ook van alle vormen van uitbuiting en verslaving die hun leven, hun waarde en hun waardigheid als mens aantasten
. Indien Gods genade voor allen zonder onderscheid open en vrij staat, worden wij ertoe aangezet, ook geen élitisme of uitsluiting te bedrijven.  Zonde ondermijnt onze menselijke waardigheid. Gods genade herstelt die, en onze rol is, die waardigheid in iedereen te eerbiedigen.

En indien wij zelf de gunst van Gods genade hebben ontvangen in plaats van zijn veroordeling, moeten wij ons afvragen, of wij ons het recht mogen aanmatigen, onze medemens - de andersdenkenden en anderslevenden - zonder enige genade te veroordelen en te verwerpen (Matth 6 :12). Geloof werkt door liefde (faith working through love) en liefde kunnen wij met God en met onze naaste be-leven. 

Actualiteit

Deze ethiek lijkt me vandaag nog van een treffende actualiteit. Wesley’s idee van de mens als beheerder van middelen en talenten legt de nadruk op onze verantwoordelijkheid, niet alleen tegenover het lot van onze planeet (reageren tegen verspilling en vervuiling) maar ook tegenover onze medemens (reageren tegen uitsluiting en verwerping) en in ons eigen leven (het vergaren van rijkdom ten koste van anderen; verspilling van tijd aan futiliteiten: we worden ons pas bewust, dat tijd een zegen is, als het te laat of bijna te laat is !).

En over actualiteit gesproken: Wesley verwierp het idee van een onafwendbare predestinatie.  Tegenwoordig zien we hoe andere, wereldse vormen van predestinatie opduiken in de vorm van genetisch, sociaal or geografisch determinisme.  Het hedendaags Methodisme is van oordeel, dat wij ons ook tegen deze vormen van mechanistische lotbeschikking moeten verzetten: zoals God ons heeft liefgehad, horen ook wij naar het voorbeeld van Zijn  genade voor een ieder open te staan, en moeten we weigeren een medemens zonder meer ‘af te schrijven’
. 

Het wordt nu duidelijker, waarom Wesley’s in de praktijk gewortelde theologie ook vandaag nog zo boeiend en aantrekkelijk kan zijn. De voorstelling die we hier van God krijgen, is ‘open’ en dynamisch. God is alwetend, almachtig, alom tegenwoordig en eeuwig, maar had onverschillig kunnen staan tegenover de mensheid. Dat is echter niet het geval: God is niet enkel schepper, rechter, koning, bestuurder en beheerder van onze wereld. Hij heeft zichzelf uit liefde voor ons van zijn godheid ‘ontledigd’ en heeft een menselijke gestalte aangenomen (Fil. 2:7). Hij is geen despoot die de wereld en ons lot éénzijdig en onverbiddelijk beschikt: Hij is een God van liefde en genade, die ons nabij is; die voortdurend met ons in persoonlijke dialoog staat, en ons vrij laat zijn liefde te aanvaarden en te beantwoorden. Hij ‘staat open’ voor onze gebeden, Hij ‘neigt zijn oor’ (God will not cast out thy prayer) omdat ook Hij vrij is in zijn heerschappij en niet gebonden door een onveranderlijk plan: ons gebed en onze handelingen kunnen een verschil maken in het lot van de wereld of in een mensenleven; ons getuigenis en onze prediking kunnen ertoe bijdragen, een zondaar tot Christus te brengen (Jac. 5:19-20). God verheugt zich over de zondaar, die zich bekeert (Lukas 15 :7). Hij kent en stelt belang in ons bestaan: ons doen en laten zijn van belang voor Hem en zijn daarom ook voor ons zinvol. Ook wij worden door Gods liefde opnieuw ‘op waarde geschat’. Voor God zijn wij niet ‘like flies to wanton boys’
 die hier op aarde een absurd, zinloos bestaan leiden: wij zijn partners met God (1Cor3:9) in de verwezenlijking van zijn plan en het menselijk avontuur maakt daar deel van uit.
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