
hout, in de eigenlijke deur van het Konink
rijk der hemelen. Door al dat uitwendige 
moet de sleutel dus doordringen, om het 
daarachter verscholen slot te bereiken, in 
dat slot beweging te brengen, en alzoo de 
poorte van het Koninkrijk der hemelen te 
openen. Hierop kan niet sterk genoeg na
druk worden gelegd. Zoodra toch het be
sef en de wil te loor gaat, om door het 
middel van den uitwendigen dienst door 
te dringen tot het geestelijke Koninkrijk der 
hemelen, is alle arbeid van den dienaar niets 
dan gewoon menschenwerk geworden; een 
soort raad, vermaning en vertroosting, zoo-
als een iegelijk, ook zonder eenige opdracht 
of last van den Heere, die aan zijn mede-
menschen geven kan. En in den dienst 
uws Heeren staat ge eerst dan, en eerst 
dan werkt ge onder zijn opdracht en last, 
zoo ge bij uzelven weet en beseft: Als ik 
alzoo naar de opdracht mijns Heeren handel, 
dan komt de sleutel, dien ik hanteer, met
terdaad terecht in de poorte van het Ko
ningrijk der hemelen, en breng ik in die deur 
beweging, hetzij om die te openen, hetzij 
om die toe te doen. Misschien ware het 
daarom zelfs beter niet te zeggen dat een 
kerkelijk instituut een openbaring van het 
Koninkrijk der hemelen is, maar dat het 
een toegang is tot het Koninkrijk der heme
len. Het Lichaam van Christus wordt er in 
geopenbaard, maar tot het Koninkrijk der 
hemelen ontsluit het een toegang. En over
mits nu geheel de uitwendige gestalte der 
kerk ontstaat door dezen ingestelden Dienst 
des Heeren, geldt natuurlijk van de kerk 
in het zichtbare geheel hetzelfde wat we 
vonden van den Dienst des Woords. Een 
kerk, die ook als uitwendig instituut, niet 
beseft en gelooft, dat ze een poorte is voor 
het Koninkrijk der hemelen; aan dit Konink
rijk der hemelen als de voering in het 
kleed, als de huid aan uw lichaam, op elk 
punt vastzit; en die niet zeggen durft, dat 
ze metterdaad een toegang aanbiedt, om 
uit de wereld in het Koninkrijk der hemelen 
binnen te komen,— toont reeds daardoor dat 
ze geen ware kerk, maar óf een valsche óf een 
schijn-kerk is. Feitelijk is ze dus niets 
dan een menschelijke vereeniging. Een soort 
genootschap van godsdienstigen aard. 

De klem blijft dus schuilen in watjezus 
tot zijn apostelen zei: Zoo wat gij binden 
zult op aarde zal in den hemel gebonden 
zijn. Er moet besef, er moet geloof, er 
moet vaste onderstelling zijn, dat hetgeen 
ge als kerk doet, geldt voor God, geldt 
voorden Heere Christus in zijn koninkrijk. 
Niet twee lichamen zijn het. Het ééne 
de zichtbare kerk, die aan uw goeddunken 
is overgelaten, en het andere de onzicht
bare kerk, die veilig in haar Heere is; maar 
deze beide moeten tot elkander staan als 
de ziel tot het lichaam. Als ge iemand 
ontmoet, kunt ge zijn ziel niet zien noch 
rechtstreeks die aanraken. Wat ge ziet is zijn 
uitwendige gestalte, zijn lichaam, zijn uit
wendig voorkomen, waarin de ziel wel 
spreekt en wel doorstraalt, maar zonder dat 
gij die ziel rechtstreeks grijpen kunt. Maar 
toch zou die gestalte voor u ophouden de 
gestalte van uw kind, van uw vriend, van 
uw broeder te zijn, zoodra ge ophieldt te 
gelooven, dat de ziel er achter zit, dat het
geen door dit lichaam heengluurt, werkelijk 
zijn ziel is. Wel hecht ge, ook als de ziel 
uit het lichaam is gevaren, de eerste dagen 
nog^aan het stoffelijk omhulsel, dat hij af
legde, maar toch, ge weet zeer wel, dat dit 
omhulsel niet meer uw kind, uw vriend, 
uw broeder, maar alleen zijn lijk is. En 
hoe kunstig men ook uit was een mensche-
lijk lichaam moge naboetseeren, toch weet 
ge zeer wel, dat achter dit wassen beeld geen 
ziel huist, en dat het, omdat er geen ziel in 
schuilt, geen menschelijk wezen is. En zoo 
nu ook is het bij uw kerk. In uw uitwen
dige kerk hebt ge nooit anders te doen, 
dan met het uitwendig lichaam, en de 
verborgen ziel der kerk kunt ge nooit 
rechtstreeks grijpen. Maar toch moet steeds 
het besef in u leven, dat achter dat uit
wendig lichaam zich inwendig de ziel der 
kerk beweegt en leeft; want zoodra ge ddt 
besef en dö,t geloof verliest, hebt ge niet 
meer met een levende kerk te doen, maar 
óf met een gestorven kerk, die nog slechts 
de gestalte van het lijk vertoont, óf wel 
met een uit was nagebootst kerkelijk 
lichaam, waar nooit een ziel in was. 

Dit nu maakt, dat al wat zich collegiaal 
aandient, al wat een genootschap is, al wat 
gemaakte menschelijke vereeniging is, nooit 
voor u die kerk kan zijn, waaraan Jezus zijn 
Sleutelmacht toevertrouwde; om de een
voudige reden, dat zulk een collegiale bond 
of genootschap nooit het lichaam kan 
zijn, waar de ziel van Jezus' kerk in huist, 
en alzoo nooit openbaring van zijn mystiek 
Lichaam kan wezen of toegang tot het Konink
rijk der hemelen kan openen. Wel kan 
achter dit collegiale genootschapskleed een 
wezenlijk kerkelijk instituut verborgen zijn, 
dat metterdaad de ziel der kerk in zich 
draagt en wel wezenlijk toegang tot het 
Koninkrijk der hemelen geeft; maar het 
kleed is nooit het lichaam en mag dus 
nooit aangezien voor het instituut. Een 
verschil, dat ge op onfeilbare wijze hieraan 
merken kunt, dat een wezenlijk kerkelijk 
instituut nooit iemand af zal snijden" dan 
zoo het gelooft, dat men hem hiermede ook 
buiten het Koninkrijk der hemelen sluit; 
terwijl omgekeerd een collegiale bond of 
genootschap, iemand ook dan afsnijdt en 
van zija lidmaatschap vervallen verklaart, 
als zelfs de gedachte, noch bij dat genoot-
fchap.noch bij den afgesnedene, opkomt, 
dat hij hierdoor werkelijk van het Konink
rijk der hemelen zou zijn uitgesloten. 

KUYPER. 

»,^Dtöat \\x\ kamt 

Want zoo dikwijls gij dit 
brood zult eten, en dezen drink
beker zult drinken, zoo ver
kondigt den dood des Heeren, 
totdat hij komt. 

(i Cor. II : 26.) 

•—--c&i®><^—-^ 

Toen de Christus in de ©pperzaal te Jeru
zalem het heilig Avondmaal instelde, betuigde 
hij, in eenigszins raadselachtige woorden, 
dat »hij niet meer drinken zou van deze 
vrucht des vi^ijnstoks, totdat hij die nieuw met 
hen zou drinken in het Koninkrijk zijns Vaders." 

Loop over die raadselachtige woorden niet 
heen. 

Er ligt toch in die woorden, dat uw Hei
land wel alle eeuwen door u zijn Avondmaal 
aanrichten, en onder de viering van dat Avond
maal bij u zou zijn; maar dat bij dit Avond
maal wel gij uit den beker zoudt drinken, 
maat hij niet. Hij deed dit eens, toen hij het 
Avondmaal instelde. Hij zal het wederom 
doen, als het groote Avondmaal van de Brui
loft des Lams ingaat. Maar in al de eeuwen, 
die daartusschen liggen, zal hij wel als de 
hemelsche Gastheer zijn Avondmaal voor u 
bereiden, en u door zijn geestelijke tegenwoor
digheid bij dat Avondmaal verkwikken; maar 
ge zult er hem niet zien; zijn hand zal niet 
naar den beker grijpen; van die vrucht des 
wiinstoks drinkt hij op aarde niet meer, zoo
lang het einde er niet zijn zal. 

Maar komt dat einde vroeg of spade, en 
gaat die groote en doorluchtige dag des Hee
ren in, waarvan Joel de profeet geprofeteerd 
heeft, dan komt hij weder tot deze aarde; dan 
zal hij hier het Koninkrijk zijns.Vaders op
richten; en dan zal hij nogmaals met u van 
die vrucht des wijnstoks drinken; maar dan 
nieuw,, d. w. z. nadat met geheel deze natuur 
ook de wijnstok in hemelsche heerlijkheid zal 
zijn overgegaan. 

Zoo dikwijls ge dus aan zijn heilig Avond
maal aanzit, komt uw Heiland tot u, om uén 
naar het verleden, én naar de toekomst te 
wijzen. Achter u ligt Golgotha, voor u ligt de 
toekomst des Heeren Jezus. En daarom wijst 
elk Avondmaal u terug naar het Kruis, en voor 
u uit naar de Wederkomst des Heeren op de 
wolken. 

Om in de rechte stemming uwer ziel bij het 
heilig Avondmaal te verkeeren, zult gij dus 
niet turen op u zelf, noch u verliezen in de 
herdenking uwer zonde, maar het oog op het 
Kruis gericht houden en op hem, die aan dat 
Kruis zich ook voor u in den dood gaf. 

Niet Jezus' beminnelijke persoon, noch zijn 
goddelijke en menschelijke natuur, zullen uw 
ziel en zinnen vervullen, maar ge zult hem 
voor u zien als de Man van smarten, en als 
het Lam Gods, dat de zonde der wereld weg
neemt. 

Mits, en hier hangt de heilzame geloofsbe-
weging in uw binnenste aan, mits ge al wat 
tusschen dat Kruis en het laatste Oordeel in-
ligt, wegdenkt, en het vlak naast elkander 
plaatst, dat Kruis van Golgotha en het terug-
keeren van uw Heiland in glorie. 

Bij het Kruis eindigt het niet. Eerst in den 
dag des oordeels zal de ontzettende werking 
van dat Kruis verstaan worden. En dan eerst 
zal blijken, wat zaligheid dat Kruis teweeg 
bracht, en wat schrikkelijken toorn Gods het 
uitstort over een iegelijk, die voor dat Kruis 
de knie niet bojg. 

Gelijk ge u een kandelaar niet denken kunt, 
zonder de uitstraling van licht, waarmee tegelijk 
heel het vertrek beschenen wordt, zoo ook staat 
bij het heilig Avondmaal geen dood, geen uit-
gebluscht, geen werkeloos kruis voor u;maar 
een kruis, waarvan een licht en een glans 
uitstraalt, die schijnen door heel de historie, die 
na dat kruis gekomen is en er tot op Jezus' 
wederkomst zijn zal. 

Dat ééne kruis vult heel de ruimte aan tus
schen Golgotha en den Oordeelsdag, en nog 
in dien Oordeelsdag zal dat Kruis over wel of 
wee beslissen; ja, nog na dien Oordeelsdag zal 
alle glans en alle glorie, waarin Christus met 
de zijnen zal stralen, eeniglijk en alleen een 
vrucht en uitwerking van Golgotha zijn. 

Nu is de duur van tijd, die daar tusschen 
ligt, lang. Er verhepen reeds achttien eeuwen, 
en wie zal zeggen, hoe lang die wederkomst 
des Heeren nog toeven zal. Het zou dus uw 
ziel aan den heiligen Disch onrustig maken en 
uw gedachten verstrooien, zoo ge heel die 
lange historie zoudt willen indenken. 

Maar dat zou dan ook het omgekeerde zijn 
van wat ge te doen hebt. 

Ge _ moet toch aan het heilig Avondmaal 
niet in den tijd, maar als in een voorsmaak 
van de eeuwigheid leven. Er moet iets in u 
spreken van dat «duizend jaren als één dag 
en één dag als duizend jaren." Het Avondmaal 
moet niet in het midden der wereld, maar in 
de Tente des Heeren genoten. Als ge aan het 
Avondmaal aanzit, moet het u eigenlijk te 
moede zijn, alsof alle rekening van tijd voor 
u wegviel, en het eeuwige u met zijn vleugelen 
overschaduwde. 

Zóó levendig moet het kruis van Golgotha 
u toespreken, dat het u te moede is, alsof 
Jezus zoo pas stierf, ja, alsof ge hem zelf zijn 
Lama Sabachtani hoordet uitroepen. En ook, 
zóó bezield en werkelijk moet de Wederkomst 
des Heeren u toespreken, alsof ge niet meer 
naar uw woning zoudt terugkeeren, maar Im-
manuël op het eigen oogenblik zou terugkomen, 
om de eeuwigheid te laten ingaan. 

Noem dat nu een sprong voor uw ziel; het 
zij zoo; maar vraag u dan af, of niet alle 
krachtige geloofswerking metterdaad een sprong 
uit dit leven der ellende in de vrijheid van 
Gods kinderen daarboven is. 

En immers, het apostolisch woord beslist 
hier : «Verkondigt den dood des Heeren, totdat 
hij komt." 

Kruis en Toekomst in één heilige gedachte 
verbonden. 

Iets schitterends, mits door hemelschen een
voud, is daarom aan het heilig Avondmaal niet 
misplaatst. 

Op het Kruis wijzen u het g~ broken brood en 
het vergoten druivensap, maar ook op de Toe
komst des Heeren wijst u het aanzitten aan 
den Disch, Dat aanzitten toch spreekt u niet 
van Golgotha, maar van het groote Avond
maal, dat het Lam voor zijn Bruid bereiden zal. 

Vandaar dat bij dien Disch al wat aardsch 
is wegvalt, en de schittering eener hoogere 
glorie gezien wordt. 

De geringe en aanzienlijke zijn daar één; 
de dienstknecht zit dan naast zijn heer; de 
arme neemt plaats naast zijn weldoener; jong 
en oud zijn dooreengemengd ; en eigenlijk is 
de scheiding van mannen en vrouwen bij het 
Avondmaal een verzwakking van het heilig 

symbool. En niet alleen zit men naast elkan* 
der; maar men eet uit één schotel, en een
zelfde beker wordt aan veler lippen gezet. 

Zoo is het op aarde niet, maar zoo zal het 
wel in den hemel zijn; en daarom moet het zoo 
ook aan het Avondmaal wezen. 

Dus geen aardsche sieradiën aan den disch; 
niets om in aardschen zin den luister er van te 
verhoogen; maar wel over den disch gespreid 
het reine, blinkend lijnwaad; wel als het kan 
een schotel en beker van edel metaal; en 
voorts niets dan de offerbus, om de ontfer
ming, die Gods ontferming in u wekte, in 
een daad te verzinbeelden. 

En dat alles niet om u een heilige poëzie 
voor oogen te houden, maar om u, naar men
schelijke wijze, een indruk van een hooger 
heerlijkheid te geven dan deze aarde u bie
den kan. 

Iets dat schoon door eenvoud, rijk door 
zijn symbolische sprake is, en dat u, zonder 
dat ge weet hoe, op hemelsche wijze aandoet 
en iets van het eeuwige door uw ziel doet 
trekken. 

Zoo wekt het heilig Avondmaal zeer zeker 
ook hemelverlangen; maar het wekt meer; 
het wekt ook in u een heimwee naar de^ Toe
komst uws Heeren. • 

Zoo ge plotseling sterven moest, zou er geen 
schooner, zachter dood voor u zijn, dan cm 
zoo van het heilig Avondmaal de eeuwigheid in 
te gaan, en voor altoos bij uw Jezus te wezen. 

Maar toch, dat is nog niet de volle aan
drift van wat er %é\\a!A\Ti. é.'iX.-iitotdat hijkomt^'' 

Hemelverlangen•3is op zichzelf nog niet an
ders, dan een zacht om uit deze gedrukte 
en altoos weer teleurstellende wereld van uw 
moeielijke taak ontslagen te worden, en na 
uw sterven rust in het eeuwige te vinden. 

Dus altoos nog, een zeker bezig zijn met 
uzelven; en uitzien naar wat u goed zal doen: 
een dorsten naar wat een einde zal maken aan 
wat u hier drukt en beklemt. Vandaar dat 
ge zulk hemelverlangen meest uiterst zwak 
vindt, als hier het leven tamelijk gelukkig is, 
en meest zeer sterk, als het levenslot hier 
pijnlijk wierd. 

Maar heimwee naar het wederkomen des 
Heeren, heimwee naar het Maranatha is heel 
iets anders. 

Dan verliest ge u in uw Jezus; dan is het 
u om hem, en niet om u zelven te doen. En 
dan dorst de ziel in u naar dat oogenblik van 
volkomen triomf, als eens de vloek en smaad 
van Golgotha in den glans en in de glorie van 
het Teeken van den Zoon des menschen zal 
verslonden worden. 

Zooals de heiligen daarboven roepen: »Tot 
hoe lange, groote en rechtvaardige Rechter, toeft 
het doorbreken van den dag uwer heerlijk
heid ?" 

En dan gaat dat Avondmaal wel weer 
voorbij, en keert ge wel in uw aardsche leven 
terug. 

Maar dat hemelsche gezicht dat ge genoten 
hebt, vergeet ge dan toch niet. 

Het blijft bij u. Het vertroost en het bemoe
digt u. En ge gevoelt u wel, meer dan vroeger, 
vreemdeling op aarde, maar toch reizende 
naar de hemelstad. 

KUYPER, 

Aanbieding. 
Onder den titel: E vOTo DoRDRACENO, 

of DE GELOFTE VAN DOKDT, zal een uit
gave in dea l^ndel worden gebracht van 
de volledige toelichting op den Heidelberg-
schen Catechismus die voor het grootste 
deel thans reeds in de Heraut verschenen is. 

Dit werk zal worden uitgegeven in vier 
dikke deelen, elk van ongeveer 700 blad
zijden; groot octavo. 

De prijs van dit werk zal in den handel 
niet minder kunnen zijn dan f 24,, of 
/ 6 per deel. 

Daar echter deze prijs voor de meeste 
lezers van de Heraut te hoog is, stelt de 
schrijver van dit werk er prijs op, aan de 
geachte lezers van de Heraut de gelegen
heid aan te bieden, om zich dit Vi&x^voor 
de helft van dien prijs aan te schaffen; 
zijnde alzoo / 3 voor elk deel. 

Toch zou het voor velen ook zoo nog 
bezwaarlijk zijn, tegen dezen prijs de vier 
deelen tegelijk te nemen. 

Dit nu bracht hem op het denkbeeld, den 
druk nu reeds te beginnen, en daardoor 
aan zijn lezers de gelegenheid aan te bie
den, den aankoop van dit werk over vier 
jaren te verdeden. 

Wie dan elk kwartaal f 0.75 boven den 
abonnementsprijs inzond, zou aan het eind 
van elk jaar één deel ontvangen, en na ver
loop van vier jaren, ongemerkt in het bezit 
van het geheele werk zijn geraakt. 

Aan deze aanbieding kan echter dan al
leen gevolg gegeven, zoo een genoegzaam 
aantal Heraut-abcnnenten op die wijze 
dit werk wenscht te ontvangen. 

We zullen daarom een volgend maal aan 
onze abonnenten een inteekenins^sbiljet aan
bieden, om te zien of de deelneming vol
doende zal blijken. 

Maar in elk geval blijft deze aanbieding 
alleen gelden voor de abonnenten op de 
Heraut; en voor elk abonnent voor slechts 
één exemplaar. 

Voor ieder ander zal de prijs bij uitgave 
minstens f 24 bedragen. 

DR. A. KUYPER. 

Amsterdam, 21 Mei 1891. 

Amsterdam, 22 Mei 1891. 

Nog steeds verkeert men te zeer in de 
dwaling, alsof hetgeen vele orthodoxe pre
dikanten bewoog om onder de Synodale 
organisatie te blijven, bijna uitsluitend ge
legen zou zijn in hun vreeze voor gelde
lijke schade. 

Dat dit argument medewerkt, staat 
bij ons vast, om de eepvo'idige reden, dat 

er zijn, die in 1886 op het punt stonden 
van met de Doleantie, meê te gaan, en 
ons zelf persoonlijk verklaard hebben, dat 
hierin hun onoverkomelijk bezwaar lag. 

Maar toch overdrijve men niet. 
Het is niet dit bezwaar, dat bij allen 

even sterk drukt, en veel minder mag in 
het geldelijk bezwaar de beweegreden van 
de keuze der meesten gezocht worden. 

Veeleer mag aangenomen, dat én het 
voorbeeld der Afgescheidenen én het voor
beeld der Doleerenden, thans voldingend 
bewezen heeft, hoe elke kerkelijke groep, 
die op vrijheid en zelfstandigheid prijs stelt, 
zeer wel in staat is zelve den geldelijken 
last te dragen. 

Hoezeer dus de „dubbeltjesquaestie" in
vloed moge oefenen, toch zijn we over
tuigd dat het hoofdbezwaar ergens anders 
ligt; en wel in de leer en in de belijdenis 
moet gezocht. 

Een kerk, die zelve in haar eigen onder
houd voorziet, wordt uit den aard der zaak 
alleen door de warmte van haar overtui
ging tot het brengen van geldelijke offers 
bekwaam gemaakt. 

Ons Calvinistisch volk zou dus nimmer op 
eenigszins milde wijze tot het brengen van 
zware geldelijke offers bereid zijn, dan wan
neer het wist, dat het kerkelijk leven en met 
name de bediening des Woords, gegrond 
zou zijn op de belijdenis der Gereformeerde 
kerken. 

Onze Gereformeerde kerken hebben eeu
wen lang een harden, bangen strijd voor heur 
belijdenis van de waarheid gestreden, en 
te Dordrecht in 1619 de schoonste over
winning voor de belijdenis van Gods sou-
vereine genade bevochten. 

Dit is nu haar geestelijk kleinood, waarvan 
ze zich door niets willen laten aftrekken, 
maar waar ze dan ook alle offers voor over 
hebben. 

Nu zijn echter de meeste dezer predi
kanten opgevoed in kringen waar deze be
lijdenis niet meer in eere was. Hoeveel 
schoons ze dan ook in de Belijdenis be
wonderden, toch waren ze tegen deze Be
lijdenis als accoord van kerkelijke gemeen
schap steeds sterk ingenomen. Da critiek had 
hun blik beneveld. En ze waren het eigen
lijk met deze Formulieren van eenigheid 
niet meer eens. 

Vandaar dat de voor hen meest ge-
wenschte, ja eigenlijk eenig mogelijke posi
tie die van een kerk is, waar ^een leertucht 
wordt uitgeoefend en waar ze toch vrij zijn, 
om zooveel van de aloude Belijdenis te 
prediken, als hun bijbleef. 

Qp hun niet-Gereformeerde bijmengsels 
wordt dan geen aanmerking gemaakt. Ze 
kunnen dan over de fijne puntjes heenglij-
den. En tegenover de Modernen en Gro
ningers blijft men dan nog de orthodoxe 
man. 

Raakte men daarentegen onder deze 
Synodale organisatie uit, dan zou men 
zich in een positie brengen, waarvan leer
tucht onafscheidelijk was; en dat zou niet 
gaan. 

Dan zou het niet-Gereformeerde al spoedig 
aan den dag komen en de zoo hoog ge
waardeerde persoonlijke vrijheid van den 
prediker niet langer bestaanbaar zijn. 

En dit nu zeggen niet wij; maar men 
herinnert zich hoe Ds. Buytendijk in zijn 
Weekblad met ronde woorden en onbe
wimpeld uitsprak hoe hij en de zijnen 
juist om deze reden .zich verzett'en tegen 
elke poging om een betere organisatie in 
het leven te roepen. 

Op de onlangs gehouden Deputatenver-
gadering heeft het Centraal Comité ten slotte 
de zinsnedet ©ver het publieke recht der 
gezindheden teruggenomen. 

Geenszins als gaf het de overtuiging die 
in deze woorden ligt uitgesproken, prijs; 
maar omdat op de vergadering bleek, hoe 
er onderscheidene Deputaten waren, die zich 
geen heldere voorstelling konden vormen 
van wat onder deze formule te verstaan was. 

Dit is nu wel erg, want Groen van 
Prinsterer heeft deze formule reeds in 1848 
onder ons in zwang gebracht. Sinds is er 
aldoor over geschreven. Ook in „ons Pro
gram" van 1879 is ze toegelicht. En ruim 
veertig jaren moeten toch gerekend worden 
ruimte genoeg te bieden, om zulk een uit
drukking te populatiseeren. 

Maar toch was het juist gezien, dat men 
voor geen formule adhaesie vroeg, zoolang 
bleek, dat deze adhaesie GQO. onbewuste zou 
geweest zijn. 

Maar is het nu ook juist door dat feit te 
meer noodzakelijk geworden, dat er wat 
meer slagen op dit aanbeeld vallen. Ook 
wij hopen aan de nu noodzakelijk gebleken 
discussie ijverig deel te nemen. En het 
zal ons een oorzaak van blijdschap wezen, 
indien de pers, uit trouw aan de nagedach
tenis van Groen van Prinsterer, toont van 
nu af met deze formule meer ernst te maken. 

Nu icr terugkeer naar het organische 
volksleven merkbaar is, moet van meet af 
duidelijk uitkomen, dat de kerk niet bui
ten ons volksorganisme staat, maar er toe 
behoort. 

Er is nog een andere reden, waarom wij 
er op moeten aandringen, dat men het on
derscheid tusschen een valsche kerk en een 
schijn-Mery: helder inzie. 

Zoo lang men toch niet verder komt dan 
tot het bekende syllogisme, zal men nooit 
de belijders des Heeren, die meenen nog 
onder de Haagsche Synode te kunnen blij
ven, overtuigen. Daargelaten nu toch, dat 
er onder de orthodoxe Synodalen velen 
zijn, die er opzettelijk onder blijven, omdat 
ze bang zijn voor leertucht en bang voor een 
breking met de Synode die hun beurs iets 
zou kosten, staat het toch bij ons vast, dat 
er ook nog altoos duizenden bij duizenden 
ondier de Haagsche Synode blijven verkee

ren, die dit doen te goeder trouw, uit con
servatieve neiging, en ten gevolge van min 
juiste onderscheiding der dingen. 

Laatst nog zei iemand, die het oprecht 
en vriendelijk meende, tot schrijver dezes: 
„Alsof het nu aan uw kant al goud ware 
wat er blinkt; weet ge dan niet wat 
schorremorrie hier en daar meegaat." 

Nu. dit zeggen vloeide natuurlijk alleen 
voort uit gebrek aan juiste onderscheiding. 
Wie zoo sprak wist toch zeer wel, dat als 
het op het meeloopen van schorremorrie, 
zoo in geestelijken als in zedelijken zin 
aankomt, het bezwaar tegen de >Neder-
landsche Hervormde kerk", om nu niet te 
sterk te spreken, nog wél zoo groot is, als 
tegen de kerken in reformatie; al geven 
we voetstoots toe, dat zich ook nu nog 
allerlei hypocrieten in het gezelschap men
gen, en het ideaal van een kerk van enkel 
heiligen noch bedoeld noch bereikt is. We 
zijn geen Novatianen noch Labadisten, 
maar eenvoudig Gereformeerden, 

Ons oordeel over wie achterbleven, of in 
de tegen-kerk overgingen, is dus volstrekt 
niet zoo absoluut. Er zijn er een gansche 
menigte onder die niet weten wat ze doen, 
en in stilheid voor God wanen goed te doen, 
met te blijven waar ze zijn. 

Doch juist aan dezulken nu geeft ge een 
slaapmiddel in voor hun conscientie, als ge 
beweert, dat uw syllogisme van de valsche 
kerk hen verplettert. 

Dat syllogisme luidt dan: Valsch is een 
kerk die niet de zuivere predicatie des 
Evangelies heeft, en niet de zuivere be
diening der Sacramenten gebruikt, gelijk 
Christus die heeft ingesteld. Dit nu is niet 
alzoo in de Nederlandsche Hervormde kerk. 
Derhalve is zij een valsche kerk. 

Ditzelfde syllogisme nu heeft men ook 
ons voorgehouden, toen wij zelven nog onder 
de Haagsche Synode verkeerden, en, rond
uit gezegd, het had nooit de minste vat op 
onze conscientie. En het kon dit niet. Een
voudig omdat de tweede term van het 
syllogisme klaarblijkelijk onwaar was. 

Juist door die onware voorstelling heeft 
men jarenlang duizenden bij duizenden in 
de Synodale organisatie opgesloten, en ze 
zouden er nog in zijn, indien niet allengs 
door vrucht van ernstige studie, een geheel 
andere prikkel op de conscientie ware gaan 
werken. En het is uit die persoonlijke 
ervaring dat we spreken, zoo we onze Chris
telijke Gereformeerde broederen ten ern
stigste bidden, dit punt toch wat dieper in 
te denken en er zich niet langer met een 
schijnbaar klinkend, maar metterdaad on
logisch syllogisme van af te maken. 

De zaak ligt zoo eenvoudig niet. Men is 
er met zoo oppervlakkige oordeelvelling 
niet van af. Dit teedere punt eischt eenigs
zins meerdere inspanning van doordenken. 

Waar toch zit de fout van dit syllo
gisme .' 

Stel, ge woondet in Voorthuyzen. Daar 
waart ge lid van een gemeente, waar sinds 
onheuglijke jaren nooit anders dan het 
reine Evangelie gepredikt was, en sinds 
jaren het rechte gebruik van beide de Sacra
menten, gelijk de Heere die had ingesteld, 
bestond. We wijzen nu voor de laatste 
tijden onder de Synodale organisatie slechts 
op den dienst van de broederen Van Loon 
en Van den Bergh. Ook zat er niemand in 
den kerkeraad, die niet ongerept in zijn 
belijdenis was. En voor zoover men door 
het Classicaal Bestuur in aanraking kwam 
met hooger, was ook dit bestuur geheel in 
orthodoxe handen. 

Wat indruk moest het nu op iemand, 
die in zulk een gemeente verkeerde, maken, 
als hem gezegd wierd: Uw kerk is een val
sche kerk, want een valsche kerk mist de 
zuivere predicatie van het Evangelie en het 
recht gebruik der Sacramenten ! 

Dat sloeg immers op zulk een gemeente 
niet. Dat kon de conscientie niet raken. En 
zoo sprak het vanzelf, dat men bij zichzel-
ven oordeelde: Wat ge zegt is onwaar. 

En dat was het ook. 
Want wel waren er aanmerkingen te 

maken. 
Zeer zeker toch ontbrak er in de predi

catie des Evangelies iets aan de volle pre
diking over de leer der kerk; en zeer zeker 
ontbrak er in het gebruik der Sacramenten 
iets aan de kerkelijke tucht. Ook begreep 
men den Doop niet gelijk het moest. De 
leer van het Verbond sliep ten deele. 

Maar sloeg men dan weer Calvijn, en 
onze latere theologen op en las men daar, 
hoe, volgens hun oordeel, een kerk nog vol
strekt niet valsch was, omdat er aan de 
volle predicatie des Evangelies een en ander 
ontbrak, of ook de heiliging van het Sacra
ment door de tucht te wenschen overliet, 
dan merkte men al spoedig, dat noch Cal
vijn noch één van deze theologen het 
brandmerk van valsche kerk ooit zouden heb
ben toegepast op een kerk als te Voort
huyzen, ja zelfs niet op een kerk, die er 
nog veel minder aan toe was. 

Te minder kon men hierom voorde syl-
logjstische bewering der Christelijke Gere
formeerden uit den weg gaan, omdat de 
feiten immers toonden, hoe er ook bij hen 
in de predicatie wel een en ander op het 
stuk van den Doop, van het Verbond en 
van de kerk haperde, terwijl de bediening 
van de tucht soms een maar al te colle-
gialen vorm aannam. Het kwam toch zelfs 
voor, dat men iemand eenvoudig een briefje 
thuis zond, dat hij was afgesneden. 

Zoo kon men dus niet overtuigd worden. 
En juist zoo staat het nu nog. 
Nu nog blijven vele Synodalen van oor

deel: In de kerk waarvan ik lid ben, heb 
ik nog eiken Zondag de reine predica
tie des Evangelies en beide Sacramenten 
worden in mijn kerk nog gebruikt juist 
zooals de Heere ze heeft ingesteld. 

Volgens art. 29 van de Belijdenis heb 
ik dus recht mijn kerk nog als een ware 
kerk te beschouwen, en is het mij dus niet 
geoorloofd van deze ware kerk uit te gaan. 
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