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ZOXDAGSAFDEELIAG XXYIII. 

Want ook ons Pascha is 
voor ons geslacht, namelijk 
Christus. 

I Cor. 5: yb. 

V. 

Sluit zoo het heilig Avondmaal zich reeds 
als maaltijd en offermaal rechtstreeks aan 
het Joodsche Pascha aan, toch bestaat tus-
schen beide plechtigheden een nog inni
ger verband. Ook al gaat men toch te ver, 
door het Pascha als Sacrament met het 
heilig Avondmaal geheel op één lijn te 
stellen, toch is het onbetwistbaar, dat ook 
aan het Joodsche Pascha tot op zekere 
hoogte een Sacramenteel karakter toekomt. 
De verhouding tusschen beide is dan ook 
ongeveer dezelfde als tusschen de Besnij
denis en den heiligen Doop. Tusschen deze 
beide plechtigheden legde de heilige apostel 
Paulus den band, toen hij aan de kerk van 
Colosse (2: II, 12) schreef: Gij zijt in 
Christus „besneden met eene besnijdenis, 
die niet met handen geschiedt in de uit
trekking van het lichaam der zonden des 
vleesches, door de besnijdenis van Christus, 
zijnde met hem begraven in den Doop in 
virelken gij ook met hem opgewekt zijt". 
En evenzoo legt dezelfde apostel den band 
tusschen Pascha en Avondmaal als hij aan de 
kerk van Corinthe (i Br. 5 : 7) schrijfc: 
„Zuiver dan den oude zuurdeesem uit, op
dat gij een nieuw deeg zijn moogt; want 
ook óns Pascha is voor ons geslacht, name
lijk Christus"; woorden die immers geen 
andere uitlegging toelieten dan deze: Ge
lijk Israël zijn Pascha heeft, zoo hebben 
ook wij ons Pascha, want ook ons Pascha 
is voor ons geslacht. 

Het verschil tusschen beide plechtighe
den hangt dan ook alleen aan het verschil 
tusschen de beide bedeelingen. Onder de 
bedeeling des Ouden Verbonds is de Mes
sias nog niet geopenbaard; moet dus alles 
symbolisch toegaan; en deswege wordt het 
symbolisch lam telkens weer feitelijk geslacht 
en het bloed van dit lam feitelijk vergoten; 
terwijl bij ons Pascha, onder de bedeeling 
des Nieuwen Testaments, de vleeschwording 
des Woords en het kruis van Golgotha achter 
ons liggen, zoodat het Lam Gods, ons Pascha, 
éénmaal geslacht zijnde, niet meer sterft, 
en alzoo het bloedige uit de afbeelding van 
de voor ons gebrachte offerande wegvalt. 
Sprak alzoo het teeken bij Israël sterker, 
in zooverre het dooden van een lam en het 
vergieten van zijn bloed de zinnen sterker 
aangrijpt, dan het breken van brood en het 
plengen van wijn, hier staat tegenover dat 
de actie, die nu bij het heilig Avondmaal 
van den verhoogden Heiland uitgaat, bij 
het Joodsche Pascha nog geen plaats kon 
grijpen, overmits Christus nog niet ver
heerlijkt was. Wil men dus beide, zoo 
het Joodsche Pascha als ons heilig Avond
maal een Sacrament noemen, zoo hebben 
we hier geen overwegende bedenking tegen, 
mits er dan maar bij worde gevoegd, dat 
het Joodsche Pascha, evenals de Besnijde
nis, een Sacrament was overeenkomstig de 
geaardheid van de Bedeeling der schadu
wen, en dus nooit met onze Sacramenten 
geheel op één lijn mag gesteld. 

Er openbaart zich wel eens zekere zucht, 
om elk onderscheid tusschen den staat en 
conditie van het volk van God onier het 
Oude en Nieuwe Testament geheel op te 
heffen; en tegenover de voorstelling die 
indertijd door Coccejus en zijn volgelingen 
van het sterke onderscheid tusschen beide 
bedeelingen werd gegeven, is vasthouden aan 
de eenheid die beider staat verbindt zeker 
plicht; mits men hierin nu maar weer niet 
te ver ga, en de duidelijke grens die de 
Heilige Schrift tusschen beide bedeelingen 
getrokken heeft, niet uitwissche. Er bestaat 
ongetwijfeld voor de geloovigen onder het 
Oude en de geloovigen onder het Nieuwe 
Verbond eenheid van grond en uitgangspunt, 
en het is de eere van onze Gereformeerde 
kerken hierop steeds met nadruk gewezen 
te hebben. Die eenheid toch van grond en 
uitgangspunt ligt in de Beshdten Gods. 
Christus is aller Middelaar omdat God hem 
als zoodanig in zijn Besluit besteld en ge
steld heeft. Hij komt niet in het Besluit 
als onze Middelaar voor^ omdat hij feite
lijk onze Middelaar geworden is, maar 
hij is feitelijk onze Middelaar geworden, 
omdat God hem in zijn Besluit tot Mid
delaar gesteld had. In zooverre dus wijzen 
de profetieën van Vorst-Messias onder het 
Oud Verbond niet op iets dat nog moet 
komen, maar op iets dat er in het Besluit 
reeds is; alleen met dit verschil, dat het 
onder het Oude Testament nog slechts 

geopenbaard was in het Woord, terwijl 
het in de dagen der Nieuwe Bedeeling 
openbaar wierd in het vleesch. En daar 
nu het geloof zich altoos op het Woerd 
richt, en wel met name op het Woord van 
Gods raadsbesluit, zoo lag het geloof voor 
de vaderen des Ouden Verbonds even vast 
als het onze, en heeft ook onder hen „de 
rechtvaardige 'door het geloof geleefd." 
Maar hoe sterk men deze eenheid van 
conditie onder de geloovigen van beide 
bedeelingen ook vasthoude, toch mag 
daarom het verschil in openbaring niet uit 
het oog verloren. Bethlehem, Golgotha en 
de Olijfberg spreken ons van feiten, die 
allerminst als bijkomstig mogen beschouwd 
worden, als ware het ons genoeg, dat de 
Middelaar in het raadsbesluit besteld was; 
want immers het raadsbesluit zou geen 
besluit zijn geweest, indien de aldus 
bestelde Middelaar niet ook feitelijk 
gekomen ware. Dit komen van den Chris
tus en het brengen van zijn zelf offer
ande, laat derhalve de zaken niet ge
lijk ze zijn, maar brengt er een daadwer
kelijke verandering in te weeg. Wat dus
ver in symbolische afschaduwing als toe
komstig lag aangeduid, gaat na Golgotha 
over in de symbolische teekening, die de 
herinnering van het gebeurde opwekt. 
Israël moest op den komenden dood van 
den Messias gewezen worden, wij vieren 
gedachtenis van den dood des Heeren die 
plaats greep. 

In Pascha en Avondmaal beide is dus 
de ééne groote gedachte uit Gods raads
besluit van de verzoening der zonde door 
een Lam dat geslacht wierd en welks 
bloed wierd vergoten. In het bloed is 
het leven, en alleen door de verbrijzeling 
van het zondige leven in den dood, is 
verzoening van zonde voor God bestaan
baar. Dat is de principieele gedachte, 
die zoowel in het Pascha van Israël, als 
in ons Avondmaal ligt aangeduid en uit 
gesproken, maar hoe verschillend is niet 
de wijze, waarop die ééne groote Godsge-
dachte in beide instellingen aan het woord 
komt! Dit voelt ge nooit beter dan door 
streng vast te houden aan de historie. Als 
de slachting van het Paaschlam onder Is
raël wordt ingesteld is er sprake van natio
nale ellende, van nationaal doodsgevaar en 
van nationale uitredding, zonder dat ervan 
geestelijke ellende, geestelijk doodsgevaar 
of geestelijke uitredding ook maar met een 
woord gerept wordt. Ge hebt te doen niet 
met den Duivel, maar met Pkarao, niet met 
de demonen, niet met soldaten en ruiterij en 
strijdwagens; er is sprake niet van „geloo
vigen", maar van „het volk van Israël met 
hun vermengden hoop"; het gevaar waar
aan ze bloot staan is niet de eeuwige ver
doemenis, maar de tyrannie van den aard-
schen heerscher in Egypteland; wat ontwe
ken moet worden is niet de eeuwige ramp
zaligheid, maar de dood van hun eerstge
boren kinderkens, runderen, schapen en 
ezels; en de redding die wordt te weeg 
gebracht is dat htm eerstgeborenen niet 
sterven, en dat zij droogvoets door de Roode 
zee komen en zoo aan de tyrannie van Egypte 
ontsnappen. Alles dus uitwendig en nationaal, 
van een geestelijke eti inwendige redding 
is geen sprake. En het Pascha, dat als ge
denkfeest ter gedachtenis van deze redding 
wierd ingesteld, was dus op zich zelf niets 
dan een nationale gedachtenisviering op de 
wijs als wij onze gedenkdagen vieren van de 
verlossing van Spanjes tyrannie en den 
slag bij Waterloo. 

Dit kan niet, nuchter genoeg op den voor
grond worden gesteld, en altoos weer moet 
bij het Pascha van deze historische feiten 
worden uitgegaan. Zelfs de ongezuurde 
brooden en het staande eten van het 
lam zijn bijkomstige bijzonderheden, die 
altoos moeten afgeleid van de bijzondere om
standigheden, waarin Israël zich voor zijn tocht 
uit Egypteland bevond. Ge weet dan ook, 
hoe de Heilige Schrift telkens, als Israël tot 
den dienst des Heeren wordt opgeroepen, al
toos weer dat historische en nationale feit 
op den voorgrond stelt: Gij zijt door uw 
God als volk uit Egypteland, uit het dienst-
huis uitgeleid, en deswege moet ge Hem 
als uw Heere en Koning dienen. De over
gang op het geestelijke ligt dus niet in 
het Paaschlam als zoodanig, maar alleen 
hierin, dat het volk van Israël, waaraan deze 
redding ten deel viel, door God besteld 
was, om in heel zijn bestaan en in al zijn 
lotgevallen, zinbeeldig het geestelijk bestaan 
en het geestelijk lot van 's Heeren uitver
koren volk af te beelden. Het is dus niet 
zoo dat Israël, omdat het toevallig inlEgypte 
was geleid en zoo wonderbaar uit Egypte 
gered is, deswege de geestelijke redding 
van 's Heeren volk atschaduwt; mair om
gekeerd is Israël opzettelijk naar Egypte 

geleid, opzettelijk in Egypte aan zoo bittere 
tyrannie onderworpen, en, opzettelijk uit 
Egypte door zoo machtig -vonder uitgeleid, 
opdat het deze afschaduvi:-».^ van 's Heeren 
geestelijk volk in zijn nationaal bestaan en na
tionale historie vertoonen zou. Pharao is er 
toe verwekt, opdat de Heere aan hem zijn ge
rechtigheid betoonen zou.Reeds aan Abraham 
wordt in den droom geopenbaard, dat zijn 
nakomelingen vier eeuwen lang vreemdelin
gen in Egypte zullen zijn. En daarom alleen 
wordt „de sterke hand en de uitgestrekte 
arm des Heeren" hun zo6 machtig openbaar, 
omdat op deze verlossing uit het dienst-
huis heel de Mozaïsche bedeeling steu
nen zou. 

Bij het Pascha der Joden moet ge dus 
tweeërlei ineenvloeiende symbolen wel on
derscheiden. In de eerste plaats toch is het 
volk van Israël in z'ija nationaal bestaan een 
symbool of zinbeeld van het geestelijk volk 
van God; en in de tweede plaats is de 
Paaschmaaltijd een symbolische herinnering 
aan hetgeen God Israël ten behoeve bij de 
uitredding uit Egypte gedaan had. Wat 
Israël onderging was een symbool, en op 
zijn beurt was het Paaschlam een symboli
sche herinnering aan wat dit symboli
sche volk ondergaan \%6L. En overmits nu 
niet het volk zelf deze gedachtenis
viering instelde, maar God het Pascha ver-
ordineerde, zoo kon het wel niet anders of 
de Heilige Geest moest dit symbolisch 
Pascha zóó doen aanrichten, dat tevens de 
geestelijke strekking er in uitkwam, of er 
althans op verborgene wijze in sprak. En 
wie dan ook met eenige opmerkzaamheid 
nagaat, wat omtrent dat Lam bij Israël 
verordend was, hoe het moest geslacht 
en hoe het moest gegeten worden; en daar
naast legt al wat het Nieuwe Testament 
ons bij monde van Johannes den Dooper 
en de heilige Apostelen over»het Lam Gods, 
dat de zonde der wereld wegneemt," be
richt, die ziet en voelt terstond, hoe de 
Heilige Geest reeds vanouds in dit natio
naal gedenkfeest een geestelijke beduidenis 
heeft gelegd; en hoe allengs de dagen voor 
de geloovigen ook in Israël gekomen zijn, 
dat bij dit Pascha de uitredding uit Egypte 
eigenlijk bijzaak voor hen werd, en hoofd
zaak de geestelijke verlossing uit het dienst-
huis der sonde. Dat juist een lam gekozen 
wierd; dat aan dit lam geen been mocht 
gebroken; dat het bloed van dit lam aan 
de deurposten moest gestreken, en daarna 
zijn vleesch gegeten; dat het geslacht moest 
tusschen twee avonden; dat het genuttigd 
wierd met bittere kruiden; en dat alleen de 
besnedenen er van mochten medeëten, waren 
altegader bijzonderheden, die in de na
tionale gedachtenisviering geen genoegzame 
verklaring vinden, en die eerst tot haar recht 
komen, zoo ge tot de geestelijke zaak, die 
erin afgeschaduwd wordt, doordringt. 

Doch er is meer. Niet alleen toch dat 
het Joodsche Pascha op die wijs door de 
geestelijke belofte die er in lag afgescha
duwd, in zekere symbolische betrekking 
met het heilig Avondmaal stond, maar ook 
feitelijk heeft de Christus beide met elkaar 
in verband gezet. Hij is zelf toch als het 
Paaschlam op het Paaschfeest gestorven, en 
heeft het Avondmaal ingesteld met brood en 
wijn, die van den Paascltdischgenovaen waren. 
In de veel besproken vraag, hoe de dagen 
van het Pascha, waarop Jezus stierf, moeten 
gerekend worden; of Jezus vóór het Pascha, 
of als Paaschoffer op het feest gestorven 
is, zullen we ons hier niet verdiepen. Deze 
soort vraagstukken toch zullen bij ontsten
tenis van de noodige gegevens wel nooit 
tot volkomen helderheid worden gebracht; 
en bovendien toont heel de openbaring 
aan, hoe de nauwkeurigheid Gods een ge
heel andere is dan de nauwkeurigheid der 
menschen. Zooveel is ons genoeg, dat de 
Christus zelf zijn eigen sterven met het 
toenmalig Paaschfeest in verband heeft ge
zet, en zelfs zijn apostelen op dat ver
band heeft gewezen. Door zijn eigen keuze 
ging de Heere zijn dood juist tegen het 
Paaschfeest te gemoet. Hij had ook vroeger 
of later naar Jeruzalem kunnen gaan, maar 
hij ging opzettelijk in de dagen van het 
groote Pascha naar de tempelstad op. Hij 
ging derwaarts op, zeker wetende dat zijn 
einde nabij was. En hij verklaarde uitdruk
kelijk aan zijn jongeren, dat hij zeer begeerd 
had „dit Pascha met hen te eten". Ja zelfs 
de geheele toebereid ing van dat Pascha 
leidde hij in met de woorden: „Gij weet 
dat na twee dagen het Pascha is, en de 
Zoon des menschen zal overgeleverd wor
den, om gekruisigd te worden." En of nu 
al de leden van het Sanhedrin een besluit 
nemen; „Niet op het feest, opdat er geen 
oproer kome onder het volk", het is toch 
tijdens het Paaschfeest geschied. 

Zoo verbond ook Christus dus de zaak, 

waarop het heilig Avondmaal doelde, aan het 
Joodsche Pascha. Doelt dat Avondmaal 
op zijn dood, welnu die dood is door Jezus 
opzettelijk aan het Joodsche Paaschfeest 
verbonden. Maar ook de instelling zelve 
van het heilig Avondmaal stelde hij recht
streeks met dat Joodsche Pascha in ver
band. Natuurlijk had de Heere dit zijn 
heilig Avondmaal ook vroeger kunnen in
stellen; want dagelijks zat hij met zijn 
jongeren aan, dagelijks at en dronk hij met 
hen, en dagelijks was er brood en wijn op 
de tafel waaraan hij met hen aanzat. En ook 
het breken van het brood en het laten 
rondgaan van den beker was niet iets, dat 
enkel bij het Pascha plaats greep, maar ook 
bij andere maaltijden gewoonte was. Zelfs 
weten we zeer bepaaldelijk, dat Jezus 
én bij gelegenheid der zalving teBethanië, 
én bij de voetwassching met zijn jongeren 
aanzat. En toch heeft de Christus niet bij 
één van deze voorafgaande maaltijden, maar 
zeer bepaaldelijk bij dezen Paaschmaaltijd 
het heilig Avondmaal ingesteld. Er is dus 
geen sprake van dat deze verbinding van 
het Avondmaal met het Pascha toevallig 
zou zijn. Ze is opzettelijk en moet in dit 
opzettelijk verband begrepen worden. 

De beweegreden hiertoe nu voelt men 
terstond, zoo men let op wat de Christus 
bij het Avondmaal sprak van het Nieuwe 
Verbond, Hiervan had hij vroeger nooit 
gesproken. Hij was geworden uit eene vrouw, 
geworden onder de wet, en was alzoo hoo-
gepriesterlijk voor ons in de oude Bedeeling 
der schaduwen en in het Oude Verbond in
gegaan. Als staande onder dit Oude Ver
bond was hij besneden op den achtsten 
dag; als zijnde onder dat Verbond was hij 
als eengeborene van Maria gelost; als levende 
onder dat Oude Verbond was hij op de 
groote feesten mee opgegaan naar Jeruza
lem, en had den tempel op Sion als de 
woonstede Gods geëerd. Maar nu was het 
einde van dezen toestand gekomen. Gelijk 
dit Oude Verbond van God met het volk 
der schaduwen eens bij Horeb zijn aanvang 
had genomen, zoo moest het even stellig in 
een bepaald feit zijn einde vinden; en dit 
feit zou zxynh.ethxen^env&n'h.etwaarachtig 
zoenoffer, waarop alle offerande onder Is
raël gedoeld had. Daarom zou straks terwijl 
hij op Golgotha stierf, het voorhangsel des 
tempels scheuren van boven tot beneden, en 
daarom rtioest het thans voor zijn jongeren 
uitgesproken, dat hét einde van het Oude 
Verbond nabij was. Straks opgestaan van 
den disch zou hij met zijn jongeren naar 
Gethsémané, en van Gethsémané alleen naar 
Golgotha gaan, om zijn. bloedige ofiferande 
te volbrengen. Zooals hij daar met zijn jon
geren aanzat was het dan ook voor het Oud 
Verbond de laatste ure. Het einde was er, en 
door Golgotha zelf zou aan het Pascha 
voor altoos, gelijk het dusver in zijn 
symbolischen vorm bestaan had, een ein
de worde gemaakt. Daarom sprak hij 
tot zijn jongeren, na eerst met hen het 
bloed van het Paaschlam vergoten te heb
ben (dat nog het bloed des Ouden Testa
ments was): hetgeen, waar we nu met dezen 
beker aan toekomen, is het bloed niet 
meer des Oude maar des Nieuwen Testa
ments. Het spreekt toch vanzelf, dat 
toen Jezus met zijn jongeren Pascha ging 
vieren, ook door zijn jongeren een lam 
gekocht en bij den tempel geslacht was, en 
na uitgieting van het bloed, naar de Paasch-
zaal was heengetogen, om daar door Jezus 
met zijn jongeren gegeten te worden. 
Welnu, dat was nog het bloed des Ouden 
Testaments geweest; en het is kennelijk in 
tegenstelling met dat bloed des Ouden 
Testaments, dat de Christus bij de opne
ming van den beker tot zijn jongeren van 
een ander bloed, van het bloed des Nieu
wen Testaments spreekt, en dat bloed 
qualificeert als een bloed, „dat voor velen 
vergoten wordt tot vergeving der zonden." 
Men stelle zich dus de zaak niet voor, 
alsof Jezus alleen brood en wijn had ge
bruikt. Hij had zeer begeerd dit Pascha 
met zijn jongeren te eten, en het Pascha 
eten was zeer bepaaldelijk het eten van 
het geslachte lam. 

Eerst heeft Jezus dus het gewone Pa
scha geregeld laten afloopen. Hij leefde 
zoolang hij op Golgotha nog niet was ge
storven, nog altoos onder de wet van het 
Oude Verbond, en moest die wet dus 
houden tot het laatste oogenblik toe. En 
eerst toen die eigenlijke Paaschmaaltijd 
geëindigd was, en het toe was gekomen 
aan de ceremoniën, die bij de latere Joden 
op den eigenlijken Paaschmaaltijd volgden, 
toen eerst heeft Jezus het brood en den 
wijn genomen en het heilig Avondmaal 
ingesteld. De gang van zulk een Paasch-
viefing toch was in de dagen van Jezus 
ongeveer de volgende. Men ging op naar 

Jeruzalem en zocht dan bij vrienden en 
magen, of ook door huur een zaal 
of localiteit meester te worden, waar 
men het Pascha vieren zou. Dan kocht 
men een lam van de vele herders 
die daartoe naar Jeruzalem waren op
gegaan. Met dit lam ging men naar 
den voorhof des tempels, waar het ge
slacht wierd in bijzijn der Levieten, die met 
gouden schalen gereed stonden, om het 
bloed van de geslachte lammeren op te van
gen, en dit van hand tot hand over te 
geven, tot het uit kon gegoten bij het 
altaar. Na afloop dezer plechtigheid wierd het 
lam dan huiswaarts gedragen en gebraden, 
zoodat het gereed was op de ure waarop 
de maaltijd begon. Was men nu aangezeten, 
dan ving men aan met eerst een beker te 
vullen, en dien te laten rondgaan; waarbij 
dan een dankzegging tot God wierd ge
daan. Na afloop van deze eerste plechtig
heid wierden dan bittere kruiden opgezet 
met een schotel moes, waarin die kruiden 
gedoopt, en daarna genuttigd wierden. En 
eerst dan kwam het lam zelf op den disch, 
verzeld van de ongezuurde brooden en de 
Cherózeth en de Chagiga. Was dit alles 
opgezet; dan ging weer de beker rond; 
wierd de uittocht uit Egypte door den 
huisvader verhaald; zong men lof; en ging 
dan eindelijk tot het eten van het Lam 
en de ongezuurde brooden of Mazzóth over. 
Daarop zat men een tijdlang rustig bijeen, 
sprak met elkander, en at dan wat van 
het lam nog over was, dronk nogmaals 
een beker, zong lof en dankte, en besloot 
den disch met het zingen van Psalm 1x5 — 
118, en straks van Psalm 120—137, tel
kens met het rondgaan van een beker af
gewisseld. En overmits we nu weten, dat 
Jezus met zijn discipelen den lofzang na 
de instelling van het Avondmaal gezon
gen heefc, en het eten van het Paaschlam 
rfioet zijn voorafgegaan, ligt het vermoe
den voor de hand, dat de instelling van 
het Avondmaal heeft plaats gehad onder 
het rustig aanzitten tusschen het eerste en 
het tweede eten van het lam. 

Ge ziet dus feitelijk aan den Paaschdisch 
het Oude Verbond in het Nieuwe overgaan. 
De schaduwen wijken terug en de volle 
werkelijkheid der verzoening komt. Het lam, 
dat voor het Pascha geslacht was, verliest 
zijn beduidenis, en Jezus wijst op zichzelt 
als het ware, wezenlijke Paaschlam, waar
van zoo straks het bloed staat vergoten te 
worden. En het Avondmaal wordt reeds 
nu, en niet pas na zijn opstanding inge
steld, omdat deze instelling voor zijn jon
geren nogmaals een plechtige profetie moest 
zijn van hetgeen op Golgotha té gebeuren 
stond. Al is dus het hoofdkarakter van 
het heilig Avondmaal de maaltijd, en wel 
zeer bepaaldelijk een offermaal in de hei
lige plaatse, toch heeft het door zijn ont
leening aan het Joodsche Pascha een nóg 
bepaald er, een nóg nader omschreven be-
teekenis ontvangen. Juist hierdoor is het 
een offermaal geworden, waaraan de ge
dachtenis kleeft van de verlossing uit het 
diensthuis door het bloed dat vergoten 
wierd; verlossing nu van onderden geeste
lijken Pharao, dewelke is Satan, door het 
bloed van het heilig Go Jslam, dat de zonde 
der wereld wegneemt. 

KUYPBR. 

~--—ssK®!^a^8^—«tisii^i. 

,Mo MÏm als gij in (Etjmtus 

Want zoo velen als gij in 
Christus gedoopt zijt, hebt gij 
Christus aangedaan. Gal. 3:27. 

Ook gij zijt gedoopt. Gedoopt in den naam 
van Vader, Zoon en Heiligen Geest. En door 
dien Doop ook zichtbaar onder de hoede van 
het Genadeverbond gesteld. 

Daar wist ge, toen het Doopwater u op het 
voorhoofd wierd gesprenkeld, wel niets van af. 
Het ging geheel buiten u om. Gij waart er 
geheel lijdelijk onder. Ge kondt er mtts tegen, 
er niets voor doen. Maar met dat al is uw 
Doop aan u voltrokken en rekent in uw leven 
mee. 

Had men u, als weerloos wicht van weinig 
weken, in stede van naar den heiligen Doop 
naar der Joden besnijdenis gebracht, of waart 
ge dieflijk ontstolen en naar een Turksch of 
Heidensch land gevoerd, ge zoudt er evenmin 
iets aan hebben kunnen dom. Gij waart wil
loos en een ander kon met u doen naar zijn 
wil. En zoo ook is uw Doop in uw eerste 
levensdagen u door den wil eens anderen toe
gekomen. 

Zult ge nu daarom zeggen: »De mij toege
diende Doop gaat mij niet aan. Deswege mo
gen zij toezien, die mij lieten docpen!" Maar 
immers dat zou een pure illusie zijn, want ook 
uw Ontvangnis en geboorte hing niet van u af, 

I en gaat dan daarom uw geboorte, uw ontvangen 



van het leven, uw mensch-zijn onder de kin
deren der menschen u niet aan? 

Of zult ge antwoorden: „Ja, maar mijn ge
boorte schonk mij mijn leven, en dat voel, dat 
geniet ik; maar van mijn Doop ontwaar of 
merk ik niets", gun dan een wedervraag. 

Er zijn nadat ge als kindeke geboren waart, 
zeker tien, misschien twintig jaren verloopen, 
eer het mystïrie uwer geboorte zich allengs 
voor u ontsluierde. Eerst wist ge ook daar niets 
van. Toen zijt ge allengs van een vader 
en moeder gaan hooren. Voortgaande hebt 
ge tot uw bevreemding ontdekt, dat ge er 
eens niet waart. Toen hebt ge een tijdlang 
den droom meêgedroomd, dat ge van elders 
in uws vaders huis waart ingedragen. En 
eerst toen ge ouder wierdt, is u allengs het 
geheimnis voor uw bewustzijn getreden, dat 
ge geboren waart uit uws moeders schoot. 

In uw geboorte, die buiten uw wil en we
ten omging, lag dus ook een mysterie, waar ge 
eerst niets van vermoeddet, waar ge eerst niets 
aan gehecht hebt, en dat eerst van lieverlede 
voor u ontdekt is. 

Wat zou het dan zijn, indien het zoo ook 
met uw Doop gelegen was? 

Immers ook van dien Doop weten godza
lige mannen en vrouwen, die allengs op hun 
dagen komen, te verhalen, dat ze eerst niets 
aan hun Doop hadden gehecht, niets van een 
mysterie dat daarachter en daarin lag, ver
moed hadden; maar dat allengs en van lie
verlee ook over dien Doop het licht voor hen 
is opgegaan. En dat ze toen ontdekt hebben, 
hoe die Doop niets minder dan die geboorte 
over hun leven heeft beslist, en dat zoo die 
geboorte hen'opleidde tot hnn aardse/ten vader, 
die Doop bleek een heilige band te zijn, 
die hen bond aan hun Vade^- die in de he
melen is. 

Stel nu, gij merkt daarvan dusver nog niets; 
neem] aan dat het voor im besef nog altoos 
staat, alsof die Doop niets was, dan een 
zekere plechtigheid, waarbij een raensch u wa
ter op het hoofd druppelde en eenige hei
lige woorden uitsprak; zoodat ge van een 
mysterie dat daarachter zou schuilen, van een 
heilige werking, die daardoor op u uitge
oefend zou zijn, nog niets ter wereld vermoedt; 
eilieve, dan staat gij immers tegenover uw Doop 
nog precies in dezelfde onnoozele conditie als 
een kind van zes of zeven jaar nog tegenover 
zijn geboorte staat, en dat er ook nog hoe
genaamd niets van vermoedt, dat er in die 
geboorte zulk een diep levensmysterie zou 
schuilen. 

En als gij dan tegenover diegenen voor wie 
het licht over het Doopsmysterie 7w/opging, u 
sterk uitliet, dat ge daar niets van geloofdet, 
zoudt ge dan veel anders zijn dan een kindeke 
van zeven jaar, dat aan zijn moeder vertellen 
wou, dat er van een mysterie hij zijn geboorte 
eigenlijk niets aan was? 

Toegegeven moet, dat het Doopsmysterie voor 
u niets kan beteckenen, zoolang uw eigen 
persoonlijk geloof nog niet in dat mysterie 
indrong. 

Maar als ge anderen, en daaronder god
zalige mannen en vrouwen, u telkens hoort 
verzekeren, dat zij allengs in dit Doopsmysterie 
zijn ingeleid; dat het wel waarlijk bestaat; en 
minstens van even verre strekking is als het 
mysterie uwer geboorte; wat grond of recht 
zoudt gij dan hebben, om dit voor inbeelding 
te verklaren ? 

Veeleer moest dan reeds het gerucht dal er 
zulk een Doopsmysterie is, u prikkelen, om met 
heilige nieuwsgierigheid in dit mysterie in te 
dringen, en niet te rusten, eer ge er alles van 
wist. 

En als ge dan u zelf bekennen moet, dat 
ge reeds als kind, soms te nieuwsgierig waart, 
om in het mysterie van de menschelijke ge
boorte in te dringen; maar schier nooit eenige 
neiging in u ontwaard hebt, om met een hei
lige nieuwsgierigheid achter het mysterie van 
uw Doop te komen, ligt dan niet hierin reeds 
een oordeel? 

Het oordeel, dat de dingen des vleesches uw 
weetgierigheid sterker prikkelen dan de dingen 
des geestes. 

En zou er dan niet in uw conscientie zelve 
een innerlijke prediking zijn, die u uw onver
schilligheid ten opzichte van uw eigen Doop 
als uitvloeisel van de zonde van uw hart verwijl? 

Of zult ge zeggen: Indien dan al mijn Doop 
mij iets ten goede toebracht, welnu, zoo is dit 
goede mijn deel, en zal mijn nadenken erover 
er weinig aan toedoen. 

Maar dan mag toch gevraagd, of ge dan 
nooit gehoord hebt, dat uw Doop u ook wel 
eens kwaad kon doen ? Van het heilig Avond
maal, het andere Sacrament, kwam u toch ook 
wel ter core, dat men zich een oordeel kan 
eten en drinken. En zou dit dan ook niet 
met uw Doop zoo kunnen zijn ? Zou men 
ook niet gedoopt kunnen zijn met een Doop, 
die ten slotte bleek, ons tot een oordeel ge
worden te zijn? 

Ge zijt gedoopt in Christus Jezus. Maar van 
dien Christus staat het dan toch vast, dat reeds 
Simeon in den tempel van het kindeke Jezus 
profeteerde: »Deze wordt gezet tot een val of 
opstanding." En de heilige apostel getuigde 
van het Evangelie, dat het wel voor den één 
een reuke des levens ten leven, maar ook voor 
den ander een reuke des doods ten doode is. 
En als dan nu uw Doop u rechtstreeks met 
Christus in verband zet, kan het dan anders 
of er moet van tweeën één uit volgen: val of 
opstanding, oordeel of voordeel, de dood of 
leven? 

En gaat zulks u dan niet aan? 
Konden er dan uit dien Doop niet ook ver

plichtingen voor u voortvloeien, evengoed als 
er voor u verplichtingen voortvloeien uit uw 
geboorte uit die bepaalde ouders ? Ja, zou het 
ook niet kunnen zijn, dat, evenals er voor u 
uit uw geboorte rechten voortvloeien, zelfs rech
ten op een erfenis, dat er ook zoo in uw 
Doop heerlijke rechten scholen, die voor u van 
het uiterste belang waren ? 

Zoo ziet ge dus wel, dat het er niets toe 
doet, of ge van uw Doop al zelf niets afwist 
en er niets aan toebracht, maar dat het voor 
u zaak blijft, ja, noodzaak is, om over uw 
Doop licht te vragen, in het mysterie van uw 
Doop in te dringen, en u op de hoogte te stel
ler» Van <Je verplichtingen en rechten die uit 
iiw^Déöp vocff u voortvloeien. 

Te doen alsof uw Doop u niet aanging, is 
in elk geval iets ongerijmds. 

Had nu in uw Doop alleen uw vader en de 
Dienaar des Woords iets aan u gedaan, zoo 
ware het nog minder. 

Maar zoo is het niet. 
Evenals in uw geboorte wel iets van uw 

vader en van uw moeder was, maar er in die 
geboorte veel meer nog (en daad Gods was; 
die besloten had u in het aanzijn te roepen; 
bepaald had uit welke ouders, en waar, en op 

wat ure ge zoudt geboren worden; verordineerd 
had wat soort mensch, en van wat aard en 
karakter gij zijn zoudt; en toen op het juiste 
oogenblik uw ziel geschapen ha,df — zoo ook is 
het met uw Doop. 

Ook in den Doop is wat uw vader deed en 
de Dienaar des Sacraments deed geheel ver
dwijnend bij de daad Gods in het Sacrament, 
die u liet geboren worden in de schaduw van 
zijn Genadeverbond, en niet in een Heiden-
land; die u uw aanzijn gaf in een gezin, waar 
de Doop nog gezocht wordt; die u deed in
komen in een kerk, waar zijn heilige Doop 
ook aan kinderkens bediend wordt; en die 
toen op het heilig oogenblik zelf zijn Sacrament 
tot Sacrament heeft gemaakt, door onder de be
sprenkeling met het water, zijn Goddelijke 
kracht in het Sacrament te laten werken. 

Zonder een daad Gods is er geen geboorte 
van een menschenkind, en zonder een daad 
Gods kan geen kind des menschen gedoopt 
worden. 

Wel is er soms schijndoop, gelijk er ook 
onder menschen een schijngehooxte kan zijn, 
dat er niet gedoopt is en geen kind geboren 
wierd. Maar daar reppen we nu niet van. 
We spreken van een wezenlijken Doop, gelijk 
we spraken van een wezenlijke geboorte, dat 
ge zeggen kunt: Er is een kind geboren, en 
deze raensch is gedoopt. 

En dan is er altoos de daad Gods, zijn 
goddelijke werking, die niet ledig tot Hem 
wederkeert, maar die altoos, evenals de geboorte, 
ten zegen of ten vloek moet worden. 

Een daad Gods, die in dit uw korte aard-
sche leven nog slechts even haar spoor teekent, 
maar die in veel sterker mate beslissen zal 
voor uw bestaan in de eeuwigheid. 

Maak daarom aan die roekelooze onnaden
kendheid hoe eer hoe beter, een einde; en zeg 
het uzelven telkens en telkens weer: »Ik ben 
niet slechts geboren, maar ook gedoopt, en 
ook achter dien Doop schuilt een diep mysterie, 
waar ik voor nu en eeuwig mee te maken heb." 

Waarmede ge te maken hebt, omdat in uw 
Doop, evengoed als in uw geboorte. God over 
u te beschikken heeft; vrijmachtig en souverein. 

Zooals Hij geheel vrijmachtig en souverein, 
den één t&n jongen en den ander een meisje doet 
geboren worden, waarmede toch hun toekomst 
voor heel hun leven beslist is, en waaraan ze 
niets veranderen kunnen, zoodat noch de jongen 
ooit een meisje, noch het meisje ooit een jongen 
kan worden, zoo ook heeft uw God over u ^ 
beschikt in den Doop. ' 

Anderen werden niet gedoopt, gij wel. 
Maar nu zijt ge dan ook gedoopt, en ge 

kunt nooit weer een ongedoopte vrorden. 
Ge kunt uw Doop niet te niet doen. Ge 

kunt uw Doop niet ongedaan maken. En of 
ge al uw Doop vergeet; er niet aan denkt; ja, 
er tegen mort; het baat u alles niet, gij zijt 
en blgft een gedoopte, en naar uw Doop zult 
ge geoordeeld worden. 

Alzoo toch spreekt de heilige apostel: »Zoo 
velen dan als gij in Christus Jezus gedoopt zijt, 
hebt gij Christus aangedaan.'" 

Voor zooveel ge uit uw vader geboren zijt, 
hebt ge uw vader aangedaan, d. w. z. draagt 
ge zijn naam, vloeit zijn bloed u in de aderen, 
rekent ge met zijn geslacht, en zult ge in de 
eere of smaad van uw vader deelen. JJat komt 
zoo, of ge wilt of niet. 

En zoo ook hebt ge, zoovelen als ge in Chris
tus gedoopt zijn, den Christus aangedaan, 
en wordt ge dus naar hem en met hem gere
kend. En ook dat geschiedt zoo, of gij het 
wilt of niet wilt. En &\ naar ge het wilt of 
niet wilt, uzelven ten zegen of ten vloek. 

KUYPER. 

Amsterdam, 7 Nov. 1890 

Jongstleden Maandag aanvaardde de heer 
Jhr. Mr. W. H. de Savornin L.ohman zijn 
buitengewoon hoogleeraarschap aan de Vrije 
Universiteit, met een inaugureele redevoe
ring over de verhouding van het Recht, 
den Staat en de Overheid. 

Reeds op zichzelf was het een opmerke
lijk feit, dat nu reeds een der kweekelingen 
van de Vrije Universiteit als hooglecraar 
kon optreden. Dit toch is de aangewezen 
weg om allengs de onderscheidene facul
teiten met mannen te bezetten, die uit één 
beginsel leven, door sympathie des geestes 
tot saamwerking geschikt zijn, en in een 
zelfde lijn de ontwikkeling der onderschei
dene wetenschappen kunnen bevorderen. 

Bedenkt men nu dat de Vrije Universi
teit eigenlijk pas acht jaar geleden een 
eenjgszins noembaar getal studenten ont
ving, en dat nu reeds in Jonkheer Mr. De 
Savornin Lohman een zoo rijp en degelijk 
geleerde uit haar kweekelingen den katheder 
betreedt, dan is er voorzeker oorzaak tot 
dank. 

Geduld moe^t geoefend. 
Het jagen van velen, om de katheders 

nu reeds te vermenigvuldigen, en er mannen 
heen te lokken, óiemm op meer sympathie 
betoonen, is uiterst gevaarlijk. 

Christelijke sympathie toch is hier niet 
genoeg, er moet ook eenheid van weten
schappelijke opvatting onder de hoogleeraren 
dezer Universiteit zijn, en juist deze laatste 
eenheid zal men bij de kweekelingen van 
andere Universiteiten hoogst zelden aan
treffen. 

Wacht men daarentegen tot er uit onze 
eigen Universiteit mannen van talent en 
degelijke ontwikkeling voortkomen, dan 
groeit deze hoogeschool geleidelijk en is 
haar geestelijke eenheid voor de toekomst 
gewaarborgd. 

Doch was reeds daarom het optreden 
van Jhr. M.-. De Savornin Lohman van 
eigenaardige beteekenis, niet minder trok 
het de aandacht door de kloeke, besliste 
en heldere wijze waarop hij tegenover het 
Staatsabsolutisme de „Souvereiniteit in eigen 
kring" handhaafde. 

Natuurlijk kan een weekblad als de Heraut 
zulk een rede niet ontleden noch weergeven; 
en dit behoeft dan ook^niet, daar ze door 
den druk gemeen wordt. 

Toch spreken we onze warme ingeno
menheid uit met den even bezadigden als 
bondigen, en niet minder bescheiden dan 
afdoenden betoogtrant, waarmee de redenaar 
zijn pleit gevoerd heeft. 

De zichzelf genoegzame Staat ver
nietigt het eigen karakter van het recht, 
voert onder het etiket van recht slechts 
wilkeur en dwang in, hefc elk volkerenrecht 

op, en is de moord voor alle persoonlijke 
en burgerlijke vrijheid. 

Den wortel van deze onhoudbare theorie 
achtte spreker in het Romeinsche recht te 
liggen, terwijl het Germaansche recht hem 
nog veel zuiverder overblijfsel vertoonde 
van het recht dat God in den mensch, als 
lid van een organisch, in onderscheidene 
kringen saamhangend, geheel had inge
schapen. 

Iets wat echter niet worde verstaan alsof 
Jhr. Lohman pantheïstisch het recht uit de 
zich ontwikkelende menschheid naar buiten 
liet treden; uitdrukkelijk toch erkende hij, 
dat zonder de autoriteit van Gods Woord 
ook het Germaansche recht ons niet kan 
brengen waar we wezen moeten. 

Schoon was zijn slot, waarin hij betoogde 
deswege voor deze studie der beginselen 
zulk een drang te gevoelen, wijl hij over
tuigd Was, dat alleen deze beginselen een 
bolwerk konden vormen, om ons Nederland 
voor de verzwelging in den revolutionairen 
stroom te behoeden. 

Jammer slechts dat zulk een rede zoo kort 
moest zijn en dat daardoor noch het even 
deugdelijk recht eener republiek naast het 
vorstengezag tot zijn uiting kwam, noch ook 
de vertegenwoordiging van het volk kon be
sproken, als natuurlijke beperking van het 
gezag der O^^teid. 

Er zijn mannen in ons land, die in vier 
jaren tijds een lang eindweegs hebben af
gelegd. 

Bedoelde mannen stonden nog voor niet 
zoo lange jaren op een standpunt, dat aldus 
kon geteekend: Aangesloten bij de „Vrien
den der waarheid"; doodvijanden van de 
Ethischen; schimpen op al wat Synodaal 
was; in predicatiën, op meetings schot op 
schot tegen den onhoudbaren toestand der 
kerk. 

Na 1880 gingen deze mannen van het 
schieten met los kruit over tot een meer 
georganiseerd, actief optreden. Hun stand
punt was toen ongeveer aldus: Aansluiting 
aan de Vrije Universiteit; een hooghouden 
van den Gereformeerden naam; actie in de 
kerkeraden; uiting van den wil om tegen 
de Synodale organisatie in verzet te treden; 
opkomst in Frascati om aan dezen wil ge
volg te geven; en hartelijke instemming met 
de verklaring van de daar gehouden ver
gadering, dat met zoo go-ddeloozen toestand 
hoe eer boe beter moest worden gebroken. 

Zoo liep het tot in 1886, toen de kerk 
van Amsterdam in moeite kwam en men 
haar dwingen wilde om tweehonderd erkende 
Modernen tot het heilig Avondmaal toe te 
laten. 

Ifi verband toch met dit conflict door
liepen deze zelfde mannen toen drie stadiën 
in zeer korten tijd. 

In het eerste stadium was het hunner
zijds een uitgieting van adressen van adhae-
sie. De warmste betuigingen van sympathie. 
Hartelijke verzekering van instemming. On
verdeeld en cavoorwaardelij k viel op ailer 
steun te rekenen. 

In het tweede stadium, toen men zag 
dat het ernst wierd, kalmeerde men; bond 
zich in; sprak minder; en riep reeds niet 
zoo luid; eindelijk wierd het grafstil; en 
zocht men heil in zwijgen 

Ea in het derde stadium, nog geen jaar 
later, was men reeds zoover, dat men de 
Ethischen minder kwaad begon te vinden, 
en Modernen desnoods draaglijk, en alleen 
alle verwantschap met de echte en princi-
pieele Gereformeerden van zich stiet. 

Toch werkte ook toen de conscientie nog. 
Aan „meêJoen" dacht men wel niet 

meer, maar men verontschuldigde dit „nict-
meêdoen" nog. Elders ging dat wel, maar 
in zijn gemeente nog niet. Men was er 
wel bijna, maar moest nog tijd van naden
ken hebben. Men stond wel op den kant, 
maar had nog geen moed, om den sprong 
in het water te wagen. Anderen trokken 
hen aan de panden van hun rok achter
waarts. Ook had men vrouvv- en kinderen. 
De familie werkte zoo tegen. Kortom 
duizend verontschuldigingen, maar waarin 
althans de conscientie nog sprak. 

Toen gleed men voort in het denkbeeld, 
om stellig niet meê te doen, en maakte 
men alzoo aanstalten, om zich in zijn 
nieuwe positie te schikken. 

Men verliet hen met wie men dusver 
> vriend" was, en zocht aanraking met an
deren wien men dusver vijand was geweest. 

Toch ook dit aanvankelijk nog met eea 
„nawerkende conscientie." 

Vandaar dan ook toen de bekende 
feiten, dat men in dat stadium weigerde 
vacatuurbeurten te vervullen in een 
dorp waar een broeder om de Do 
leantie geschorst was. Dat men wegbleef 
van een vergadering, waar vonnis zou wor
den geslagen. Dat men zijn ontslag nam 
uit een bestuur, dat tot vonnis slaan zou 
overgaan. En ten leste, dat men óf niet 
teekende, of teekende met bijvoeging 
van q. q. 

Maar in dat q. q. ging dan pok de laat
ste ritseling der conscientie slapen. 

Eenmaal zoover gekomen, was men na
tuurlijk over de brug. 

En toen wierd het op den boozen weg, 
dien men had af te leggen, van stappen 
loopen; van loopen rennen; tot het van ren
nen in het hollen sloeg. 

En zoo vloog men toen letterlijk in 
ongeloofllijk korten tijd deze navolgende 
stations voorbij: Gaan preeken in vacatuur
beurten van geschorsten of afgezetten; afra
ken van de Vrije Universiteit; een beroep 
aannemen in de plaats van een afgezetten 
broeder; Moderne leden voor het Avond
maal inschrijven; Ethischen en Modernen in 
zijn vacatuurbeurt laten preeken; von
nissen meê onderteekenen; zelf Doleerenden 
opsporen, aanbrengen en afzetten; hoofde-
lijken aanslag en plaatsgelden gerechtelijk 
van Doleerenden afeischen; processen van 
allerlei aard tegen zijn vroegere broeders 

op touw zetten; rekeningen van schadever
goedingen tegen hen opmaken; in predica
tiën, en op vergaderingen, en in bladen op 
zijn vroegere broederen schimpen en smalen. 
En toen ten leste ook tegen zijn vroe
gere strijdgenooten geschritten uitgeven; 
en allerlei lasterlijke dingen hun nageven. 

Tot er in het eind zelfs één althans is 
geweest, die zich aanstelde als kon hij uit 
vroegeren omgang en uit vroeger vertrouwe
lijk gesprek allerlei booze stukken te voor
schijn brengen, die natuurlijk nog valsch 
wierden voorgesteld bovendien. 

Verder kon men natuurlijk niet. 
Toen was men aan wat de Engelschen 

noemen het 7i?r»?/«?«-station, of wat wij 
zeggen, aan het eind van de lijn. 

In haat, nijd en bitterheid wierden toen 
de pijlen gedoopt, die men op zijn vroe
gere strijdgenooten afschoot. 

Zóó zelfs dat de Pnilistijnen die het aan
zagen, zich afvroegen: Zou wat meer karakter 
dien mannen wel kwaad hebben gekund .•• 

Toch verwondert ons deze gang van 
zaken niet. 

Deze mannen hebben één oogenblik in 
hun leven gekend, toen ze te kiezen en 
door hun keuze over hun verderen levens
weg te beslissen hadden. 

Toen, in dat oogenblik, bezweek hun het 
hart in den boezem. Ze hadden den moed 
niet. Ze dorsten niet. Het succes liep 
h. i. niet genoeg meê. 

En zoo kozen ze toen te^en. 
En door de keuze van dat ééne oogen

blik kwamen ze toen op de helling. 
En toen moesten ze langs die helling 

wel afglijden. 
Altoos voort en verder! 
Weerstand bieden was onmogelijk ge

worden. 

Het gescheiden kerkelijk leven van twee 
Calvinistische groepen in den lande, die 
beide rechtstreeks afstammen van dezelfde 
vaderen, Js en blijft ons Carthago de-
lenda, d. i. de onduldbare ergernis, op 
wier wegneming we rusteloos blijven aan-\ 
dringen. 

Daarom verblijdt het ons, dat er weer 
levensteekenea ten goede komen. 

Ds toon b.v. van de Roeper is een heel 
andere geworden. 

Docent Wielenga heeft zijn historische 
studiën weer cp zijn dege manier opgevat. 

En last nat least, in Middelburg en 
Leeuwarden heeft er een broederlijke ont
moeting tusschen de Gereformeerde kerke
raden plaats gehad. 

Een drietal verschijnselen, dat hoopgevend 
mag genoemd. 

Vooreerst toch doet de toon, waarin we 
spreken, zoo ongelooflijk veel af, en ware 
wel te wenschen, dat vooral Christen schrij-
ver.s, zich meer van hun verantwoordelijk
heid ten deze doordrongen. 

Als iemand in een tijdschrift van deze 
maand leest, dat de Doleantie in ontucht 
geboren is, ea dat de Doleerende kerken 
„onechte kinderen" zijn, dan voelt hij ter
stond, dat hiermee om 't zeerst tegen den 
goeden smaak en tegen de broederlijke 
liefde gezondigd is. En al vat nu onzerzijds 
daar niemand vuur op, en al weet men, 
dat in sommige publicisten ook enkele min 
innemende hebbelijkheden te dragen zijn, 
toch doet zulk zeggen kwaad. 

De toon waarin iemand spreekt komt uit 
de stemming van zijn gemoed; maar heeft 
ook de macht om die stemming nader te 
bepalen. Weet ik mij in een oogenblik van 
bitterheid te bedwingen, en een vriendelijk 
woord over mijn lippen te brengen, dan 
bluscht dit het onheilig vuur en redt mij van 
zonde. Maar ook, geef ik aan die bitterheid 
lucht, dan voed ik dit vuur en maak 
dat de vlam straks nog bedenkelijker 
uitslaat. Het is wat de heilige apostel 
Jacobus zegt: >De tong is ook een vuur, 
een wereld der ongerechtigheid; alzoo is 
de tong onder onze leden gesteld, welke 
het geheele lichaam besmet, en ontsteekt 
het rad onzer geboorte, en wordt ontstoken 
van de hel." 

Niet dat we lofzingers van lafife zoetsap
pigheid zijn. Diezelfde apostel Jacobus wist 
in dienzelfden brief dapper en bondig te 
spreken, en zelfs te toornen met verteren
den ernst. Dat merkt ge aan kapittel vijf 
wel. 

Maar toorn krenkt niet. Uit God gewelde 
toorn veredelt zelfs. En manlijke moed 
verhardt nooit; maar wint. 

De toon, de stemming gaat namelijk, 
ook in dien toorn door. Men kan aan zijn 
toorn een uiting geven, die door de keus 
der woorden kwetst en wrake pleegt, maar 
ook in zijn toorn een toon leggen, die de 
conscientie raakt en dus zegent. 

Onze toon, onze stemming is de bijsmaak, 
dien de neiging en gezindheid van ons hart 
in ons woord mengt. 

De toon kan uit de liefde, kan uit God, 
maar hij kan ook uit de zelfzucht en dus 
uit den Booze zijn; en al naar gelang onze 
toon het een of het ander is, bouwen we 
aan Gods heerlijk koninkrijk of breken we af. 

Dit zegt nu de Heraut niet als een hei
lige onder zondaren. Als Farizeeër en Tol
lenaar tempelwaarts gaan, knielen wij liefst 
met den Tollenaar neder. Maar dit doet in 
niets ons recht te kort, noch heft onzen 
plicht op, om den gouden regel der Chris
telijke polemiek telkens weer te doen schit
teren voor aller oog. 

Er aijn kwetsende woorden, er zijn spot-
achtige uitdrukkingen, er zijn verdenkingen, 
er zijn teekenen van achterdocht, er is 
achterklap, er zijn laatdunkendheden, er zijn 
snorkerijen, er zijn vinnigheden, die in de 
Christelijke polemiek altoos contrabande 
zijn, en die niet mogen vergoelijkt. ' 

Of dit onkruid door een hovenier van 
de Doleantie of door een hovenier van de 
Separatie gezaaid is, doet er niet toe, het 
moet uitgeroeid, uitgeworpen en met vuur 
verbrand. 

En daarom is het nu zoo gunstig teèk^ 
dat hier en daar de toon beter wordt. Be
ter toon verraadt een betere stemming. En 
betere stemming is een veldwinnen van den 
invloed van den Heiligen Geest. 

Niet minder deed het ons genoegen, dat 
Docent Wielinga weer aan het woord kwam. 

Hij is zoo thuis in de wordingsgeschie
denis der door Separatie ontstane kerken, 
en weet zoo kostelijk aan te toonen, dat 
Separatie voor deze kerken oorspronkelijk 
geen beginsel was. 

Integendeel toonen de stukken, die hij 
voortbrengt, zoo dagklaar, dat men in 1834, 
evenals in 1886, niet met Separatie, maar 
met Reformatie in het instituut zelf be
gonnen is, en daarbij geheel hetzelfde 
standpunt innam, dat thans wierd ingeno
men door de Doleantie. 

Een punt, daarom van gewicht, omdat 
het toont dat de Separatie, toen men er 
door den nood gedrongen, toe kwam, aller
minst als separatie bedoeld was; en niet min
der omdat er uit blijkt, dat zoo de Do
leantie thans acht zonder separatie te kun
nen doorgaan, ze hiermee niet tegen 1834 
overslaat, maar 1834 eert. 

Doch hierover nader in de brochure, die 
over Separatie en Doleantie van schrijver 
dezes ter perse is en straks verschijnt. 

Daarom nu nog slechts een kort woord 
over het derde goede en gelukkige ver
schijnsel, waarop we wezen, t. w. de toe
nadering te Middelburg en te Leeuwarden. 

Gelijk men toch weet behoorde zoowel 
Ds. Klaarhamer als Dr. Wagenaar onder 
hen, die de snaar der Doleantie soms zoo 
sterk spanden, dat niet altoos alle gevaar 
voor springen denkbeeldig scheen. Juist 
echter omdat hierbij nooit particuliere lief
hebberij of bitterheid des harten hen dreef, 
maar ze alleen onder de drijfkracht van 
hun beginsel handelden, sloot deze soms 
ge.spannen verhouding een innerlijk heim
wee naar saamleven met de broederen en 
zusteren onder de Separatie geenszins uit. 

En moge het nu al wat phantastisch zijn 
voorgesteld, dat deze actie uit Noord en 
Zuid eerlang heel het land verwinnen zal, 
toch juichen we haar van heeler harte toe, 
en verbazen er ons nog altoos over, dat 
men in Amsterdam b. v. niet reeds lang 
gelijken weg opging. 

Ds. Gispen is toch goedgezind genoeg 
en beschikt over genoegzamen invloed, om 
zoo iets mogelijk te maken. 

Men is door een droeve historie elkander 
te vreemd geworden, en onzerzijds dient 
steeds beleden, dat ons verleden vóór de 
reformatie van 1886 hieraan zeer aanmer
kelijk schuld heeft. 

Al houdt men toch staande, dat er op 
den door de Separatie gekozen weg critiek 
viel te oefenen, toch had de daad van 
trouw en gehoorzaamheid, die uit de Sepa
ratie sprak, steeds beter geëerd moeten 
worden. 

En nu onze koele houding tegenover 
deze Separatie jarenlang, ja, tientallen van 
jaren lang, een gevoel van miskenning en 
wantrouwen heeft gekweekt, is het zeer zeker 
Christenplicht der Gescheidenen ons dit niet 
toe te rekenen, maar evenzeer Christen
plicht voor ons Doleerenden, om dit schul
dige element steeds in rekening te brengen 
voor onze eigen conscientie. 

Dat stemt zacht. 
Dat doet balsem van goede reuke in 

den toon van ons woord vloeien. 
Dat brengt op den beteren weg. 

In de kerk van Christus hangt alles saam 
als in den gevel van een zelfde huis. Begint 
men aan de stoep, dan komt men vanzelf 
aan het deurkozijn, door het deurkozijn aan 
de deur zelf, zoo aan de opgaande muren, 
en de reparatie eindigt soms niet, eer ook 
de nok van het dak vernieuwd is. 

Datzelfde geldt dus ook van de refor
matie, die voor de kerk is wat reparatie 
is voor een huis. 

Er trok iets scheef, dat recht moet ge
zet. En is men hiermee eenmaal begonnen, 
dan rust de arbeid niet, eer heel de huis
houding der kerk op betere leest geschoeid is. 

Vandaar dat de reformatie van 1886 
nauwlijks uitbrak, of aanstonds gevoelden 
ook onze Diaconieën, dat er ook in onze 
Diaconie een andere geest behoorde te 
varen, en dat de eere van Christus' kerk 
eischte, dat ook dit ambt uit zijn geeste
loos bureaucratisch karakter weer tot de 
hoogte van het heilige erf mocht worden 
opgeheven. 

Vandaar de Diaconale Conferenliën, die 
wel geen recht tot besluiten hadden, maar 
toch lucht gaven aan den drang om tot 
een meer geestelijk Diaconaat te geraken, 
En vandaar ook een zoo kostelijk geschrift 
als „ö/2> en Wijn in de wonden", waarin 
zoo uitnemende wenken gegeven werden. 

Onze broederen Diakenen wilden een an
deren en beteren weg op; ze gevoelden 
zelven dat het niet blijven kon gelijk het 
was; en allerlei poging is dan ook aange
wend, om op een ander spoor over te gaan. 

Toch heeft men zich vergist, zoo men 
waande, dat dit zoo aanstonds gelukken 
zou, en de velerlei oorzaak die dit tegen
hield lag voor de hand. 

Diakenen gaan met geld om, en aan alle 
geld kleeft een macht, die ons ongemerkt 
beheerscht. 

Bij de diaconie komt het ook op be
heer en boekhouding aan, en daar de Sy
nodale organisatie juist in die boekhouding 
steeds haar sterkte had gezocht, kon het 
niet anders of juist door dezen factor moest 
de Synodale organisatie sterk nawerken. 

De diakenen komen keer op keer voor 
plotselingen nood en verlegenheid te staan, 
waarin gehandeld moet worden; en dan 
dwingt die nood vaak, om in het oude 
spoor te blijven loopen, ook waar men zelf 
wel anders willen zou. 

Broederen diakenen worden genoopt alle 
mensehen, die aich aanmelden, bij te staan, 
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