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ZOiVDAGSiFDËELÜVQ XLV. 

Hij zal Mij aanroepen, en Ik 
zal hem verhooren; in de be
nauwdheid zal Ik bij hem zijn. 
Ik zal er liera uittrekken, en zal 
hem verheerlijken. 

Ps. 91 : 15. 

Het laatste stuk van den Catechismus, 
waartoe we met de vijf en veertigste Zon-
dagsafdeeling genaderd zijn, is bij de 'toe
lichting van den Heidelberger dusver schier 
altoos stiefmoederlijk bedeeld. Zelfs Voetius, 
van wien men het anders en beter mocht 
verwacht hebben, deed de zaak van het Ge
bed in 70 duodecimo bladzijdjens af. Dit 
lag stellig niet aan de mindere aantrek
kelijkheid van het onderwerp, want wie kan 
aan het Gebed toekomen, of de geestelijke 
warmte, die hem tegenstraalt, doet reeds 
van verre weldadig aan. Neen, de oorzaak 
school elders, en het heeft zijn nut, hierop 
iets meer opzettelijk de aandacht te ves
tigen. 

Bij de toelichting van den Heidelberger, 
'tzij in de predicatie, 't zij in geschrifte, 
komt het in de eerste plaats aan op de 
siofie, op den inhotid, op het onderwerp 
dat u ter overdenking en ter verklaring 
wordt aangeboden. Nu was die stofife, die 
inhoud bij de twee eerste deelen van den 
Catechismus, bij het Geloof zo:yvi(^ als bij het 
Gebod, telkens nieuw en bepaald. Elk der 
twaalf artikelfn van het Geloof haadelde van 
een Goddelijk mysterie, en riep u op, om u 
met dit mysterie in al zijn rijkdom, maar 
ook met dit geloofsgeheimenis uitsluitend, 
en in al zijn bepaaldheid, bezig te houden. 
Zoo was bij de toelichting van het Geloof 
elk artikel nieuw, en voor elke Zondagsaf-
deeling de inhoud vanzelf aangewezen. En 
evenzDO stond het met het Gebod, Gelijk 
het Geloove in een twaalftal artikelen, zoo 
viel de Wet des Heeren in een tiental gebo
den uiteen, en elk dier geboden bepaalde 
uv/ aandacht bij een eigen stcfïf; bij een in
houd die nieuw was; en alzoo bij eenonder
werp, dat uitsluitend bij dit gebod ter sprake 
kwam. Zeer zeker waren er bij het Gebod, 
zoo wel als bij het Geloove overgangen, lag 
mysterie in mysterie, en gebod in gebod 
geschakeld, en kon er nergens van een 
jndeeling als in loketten sprake zijn. Maar 
toch, ook al vormt de pols den overgang 
van uw arm tot uw hand, nochtans ligt arm 
en hand zeer duidelijk voor uw oog onder
scheiden, en zoo was het ook hier. De 
overgangen vormden telkens het organisch, 
levend verband, maar strekten tevens, om 
u duidelijk te doen gevoelen, dat ge uit 
het ééne mysterie in het andere, en uit 
een voorafgaand gebod in een volgend 
waart overgekomen. Vandaar dat de toe
lichting van den Heidelberger dusver nooit 
verlegen was in de keuze van stof en on
derwerp. Ge wist terstond en van zelf, wat 
de inhoud was óf van het mysterie óf van 
het gebod, dat u ter verklaring en toe
lichting was voorgelegd. 

Juist dit echter is bij het Gebed zoo ge
heel anders. Hier toch is in letterlijken 
zin niet één onderwerp nieuw. Elke bede 

Sïie martdarm. 

bepaalt u bij een stofife, bij een inhoud, 
bij een onderwerp, dat reeds in de voor
afgaande Zondagsafdeelingen breedvoerig 
ter sprake kwam, en waarvan de volledige 
toelichting reeds gegeven werd. Zelfs van 
den aanhef is dit waar. Over den aanroep: 
„Onze Vader die in de hemelen zijl" is 
alles wat dezen grond onzes geloofs raakt, 
reeds principieel uiteengezet bij het eerste 
geloofsartikel: „Ik geloot in God den 
Vader", en nader bij Vraag 33 : „Waarom 
is hij Gods eengeboren Zone genaamd, 
zoo wij toch ook Gods kinderen zijn." En 
neg sterker gaat dit door, zoo ge let op 
de onderscheidene beden. Van 's Heeren 
naam en hoe die naam te heiligen zij, is 
gehandeld bij het derde Gebod. Van 
's Heeren Koninkrijk dat komen moet, bij 
de belijdenis van Jezus als. onzen Koning 
en het Hoofd zijner Kerk. Van het doen 
van den wille Gods bij de goede werken, die 
der Wet Gods in allen deele gelijkmatig 
moeten wezen. Van het dagelijksch brood 
in het schoone stuk van Gods Voorzienig
heid. Van het schuldvergeven bij het arti
kel van de „Vergeving der zonde." Van 
de verzoeking bij de nederdaling ter helle. 
Van de verlossing van den Booze bij den 
naam des Heeren, waar het heet: „en ons 
van alle geweld des duivels verlost heeft." 
Terwijl de iofverheffing aan het slot van het 
Onze Vader, dat Godes is „het Koninkrijk 
en de kracht en de heerlijkheid" niet één 
bestanddeel bevat, dat niet reeds én bij de 
geloofsartikelen omtrent God den Vader, 
én bij die omtrent God den Zone, breed
voerig ter sprake kwam. 

En dit nu baart metterdaad ongelegen
heid, en brengt het gevaar met zich, dat 
wie over het Gebed predikt of het toe
licht, in doeliooze herhaling valle. Van de 
Catechismusprediking is het dan ook be
kend, hoe ze bijna in den regel op die 
klip gestooten is. „Vergeef ons onze schul
den" noopte om nogmaals geheel het my
sterie der verzoening uiteen te zetten, ge
lijk het bij de sóste vraag, van de Verge
ving der zonde reeds uiteengezet was. Én 
op die wijs ging het met bijna alle de gele
dingen van het gebed. Dit nu kon in zoo
verre geen kwaad, als het altoos zijn nut 
had, nogmaals deze kern van onze Chris
telijke Belijdenis voor de gemeente toe te 
lichten; maar het was en bleef dan toch 
herhaling; en natuurlijk kon die matte 
herhaling nooit in de bedoeling gelegen 
hebben van wie den Catechismus opstelden 
en in de kerken invoerden. Zulk een lou
tere herhaling kon nooit geven wat de 
behandeling van het Gebed eischte. En 
waar nu de prediking aldus veelszins in 
herhaling verliep, lag het omgekeerd voor de 
hand, dat de schriftelijke toelichting zulk 
een herhaling afsneed. Men kon toch be
zwaarlijk nog eens drukken laten, wat reeds 
gedrukt was. En hieraan schrijven we het dan 
ook toe, dat de schriftelijke toelichting van 
het Gebed in den regel zoo schraal en mager 
is uitgevallen. Tweemaal hetzelfde zeggen 
wilde men niet. En toch, de stofife was nu 
eenmaal een reeds behandelde. Er ligt dus 
in deze stiefmoederlijke bedeeling van het 
Gebed noch iets vreemds, noch iets onna
tuurlijks. Schraalheid was hier uit den aard 
der zaak te verwachten. 

Dit wordt niet gezegd, alsof deze mon
delinge en schriftelijke verklaarders van het 
Gebed koel, nuchter en onverschillig tegen
over de aangrijpende en indrukwekkende 
macht van het Gebedsmysterie hadden ge
staan. Integendeel, ook onder hen waren 
bidders, wier gloed en innigheid van 
gebed ge allicht benijd zoudt hebben. 
Zoo lang ze dan ook c"^r het Ge
bed in het gemeen handelden, was de 
uiting hunner gedachten ganschelijk niet 
zoo pover. Bijna allen lieten aan de be
handeling van het Onze Vader een bespre
king over de gebeden als zoodanig vooraf
gaan, en wijl ze hier een nieuw en bezie
lend onderwerp bespraken, was hun toe
lichting meestal zaakrijk en boeiend. Maar 
anders werd dit, zoodra ze aan het Onze 
Vader zelf toegekomen waren. Dan toch 
werd gemeenlijk meer op den inhoud der 
beden, dan op het feit, dat elke bede een 
gebed was, ^e aandacht gevestigd. Zoo 
raakte men uit den gebedstoon uit. Het 
werd een nuchtere uitlegging van een stuk 
mysterie of een stuk gebod. En zoo kon 
het niet anders, of de eigenlijke beteekenis 
van dit laatste deel van den Catechismus 
moest teloor gaan. 

Stellig nu was dit niet goed, ook al 
aarzelen we er iemand een verwijt van te 
maken. Alle gebed is mystiek. Met dat 
ge uw knieën voor uw God buigt, gaat al 
wat voorwerpelijk was, voor u in het on-
derwerpelijke over. Uit de wereld om u 
heen, trekt ge u terug in de wereld van 
uw hart, om eerst uit die verborgene 
wereld daarbinnen, uw ziel op te hefifen 
tot uwen Vader, die in de hemelen is. 
Maar juist daarom heeft het redeneerende 
verstand bij het warme en innige gebed 
zoo weinig in te brengen. Met alle rede-
neering breidt ge u breed in de oppervlakte 
uit, en wat uw gebed 'yMiX wil is,, .om rit 
die oppervlakte in de diepte af te dalen, 
en uit die breedte u terug en saam te 
trekken in de bepaaldheid, de kleinheid 
en de omslotenheid van uw eigen wezen. 
Gebed en redeneering staan daarom bijna 
als twee polen tegenover elkander. Niet 
alsof er ook in het gebed geen orde, geen 
gedachte, geen heilige logica ware; maar 
in de zielroerende smeeking komt die orde, 
die volheid en warmfe van gedachte, die 
klemmende heilige logica niet op uit uw 
verstandelijke onderstellingen, noch uit uw 
rijke begripswereld, noch uit de wet van 
uw denken, maar uit het gebedsleven, uit 
de diepte des gemoeds, uit den drang des 
Geestes zelven. Vandaar dat lange rede
neerende gebeden zoo afmatten, en alle 
gebedsstemming in u dooden. En hiermee 
nu hangt het saam, dat een uitlegging van 
het Onze Vader, die, wijl ze uitlegging is, 
altoos redeneering moet zijn, zoo ligt ge
vaar loopt zich te ver van den gebedstoon 
te verwijderen en zichtezeer van den geest 
der genade en der gebeden te vervreemden. 
Meesterlijk is het dan ook van den Hei
delberger begrepen, dat hij elke bede in 
den vorm van een gebed verklaart. Er 
staat niets voor elke bede dan: Dat is, en 
dan volgt de bede omgezet in een breeder 
smeeking. „Uw Koninkrijk kome. Dat is: 
Regeer ons alzoo door uw Wowd en uwen 
Geest enz." En zoo gaat het bij alle beden 
door, Oiigelocflijk zou dan ook de predicatie, 

en niet minder de toelichting, gewonnen heb
ben, zoo men er steeds in geslaagd ware, zich 
nauwer aan dezen gebedstoon van den Cate
chismus aan te sluiten. En juist wijl dit 
zoo uiterst moeilijk was, en zoo bijna gan
schelijk niet gelukt is, heeft de gemeente 
Gods schade geleden, en is ze deze eeuwen 
lang veel beter in het Geloof onderwezen, 
en in het Gebod vastgezet, dan ingeleid in 
het Gebed. 

Vraagt ge nu, op welk standpunt ge u 
dan te plaatsen hebt, om de toelichting 
van het Gebed tot haar recht te laten komen, 
dan is vóór alle dingen noodig, dat ge u 
een juist inzicht vormt in de verhouding 
tusschen het Gebod, het Geloof ca het Gebed, 
d.i. tusschen drie stukken, die niet slechts toe
vallig aaneen worden geregen, om in hun sa
menhang een Catechismus te vormen,maar die 
in noodzakelijke betrekking tot elkander 
staan en saam de zaak zelve der religie 
uitmaken. Immers het C^^^^ is niets anders 
dan de openbaring van Gods wil en ordi-
nantieoveruw persoon, over al wat ge het 
uwe noemt en over al uw levenskrachten. 
Gods Gebod stelt u een doel, en om dat doel 
te bereiken een weg, en om op dien weg te 
vorderen een regel. Het wil dat ge leven, 
met de spanning van al uw krachten en 
vermogens, in hoogeren zin leven zult; 
maar tegelijk dat elke uiting van dat leven 
daardoor de hoogste volkomenheid zal be
zitten; dat het in alles, tot in het geringste 
en schijnbaar onbeduidendste toe, algeheel-
lijk conform zal zijn aan het door God in 
zijn wil afgeteekend bestek. Daarom Is het 
Gebod zoo goed en zoo heilig. Dieper be
zien zit in het Gebod reeds alles in. Het 
Gebod vormt tot het kindschap. Het Gebod 
is de liefde zelve, wijl, waar het Gebod ge
realiseerd is, niets dan liefde alles saam 
verbindt. En het Gebod is tevens de heer
lijkheid, want waar Gods Gebod geen stui
ting meer ondervindt, is de zaligheid vol
komen. Dit is het dan ook, waarom de 
Psalmist in de bewondering van het Gebod 
zoo eindeloos kon uitjubelen. Psalm 119 is 
niets dan de toekenning aan het Gebod 
van de eere, die er metterdaad aan toekomt. 

Toch komt nu naast dit Gebod in onze 
Christelijke religie het <P^/w/te staan, niet 
om het Gebod te vergoelijken, en er iets 
op af te dingen, of er voor in plaats te 
schuiven, maar om het verbroken rapport 
tusschen onze ziel en dat Gebod te her
stellen. Immers, hoe hoog ook het Gebod 
sta en tot wat heerlijkheid het ook ons op-
trekke, op ons als zondaren heeft het zon
der meer een tegenovergestelde uitwerking. 
Het licht is heerlijk als uw oog kernge
zond is, maar zóó werd uw oog niet krank, 
of datzelfde licht wordt u voor den blik 
uwer oogen een pijniging, en ge sluit vanzelf 
de oogleden voor dat sterke licht, en ont
vlucht het in de duisterheid. En zoo ook 
staan we er met het Gebod aan toe. Ons doet 
het Gebod zeer aan het zielsoog. Zooals ons 
zielsoog thans is, kunnen we den glans en 
den gloed van dat licht der Wet niet ver
dragen. En daarom is het volkomen natuur
lijk, dat elk zondaar Gods Wet ontvlucht, 
van Gods Gebod pijn heeft, en eerst tot 
ruste komt, als hij aan Gods Wet ontkomen 
is en schuilt en schuilen kan in de donker
heid der wetteloosheid. Dit is geen opzette

lijke slechtheid, maar een gansch natuur
lijke reactie. Wie voor het Gebod zonder 
het Geloove staat, moet daartoe komen. 
De pijn, die zijn zielsoog van Gods Wet 
ondervindt, dwingt er hem toe. 

En daarom is het zoo uitnemende ge
nade, dat God ons, zondaren, niet in den 
verblindenden glans van zijn Gebod liet 
staan, maar er het scherm van het Geloove 
voorschuift. Eerst dit Geloove toch maakt 
dat ge in den glans van dat Gebod kunt 
stand houden. Zonder dat Geloove zengt 
het Gebod u; eerst als dat Geloove er tus
schen in komt, begint het u te koesteren. 
Ge kunt niet zóó, met het bloote oog, 
in de zon zien, en wie zegt het te kunnen, 
kwelt zich en heeft er geen genot van. 
Maar neemt ge een sterk gekleurd glas 
van donkere tint, en staart ge door dat 
glas de zon in het aangezicht, dan kunt 
ge den glans niet alleen uithouden, maar 
vertoont de zon zich tevens in haar majesteit 
aan uw oog. Als des morgens en des 
avonds de gepluimde wolken aan de kim 
den zonneglans breken en toch doorschijnen 
laten, verrukt het purper aan den horizont u 
door zijn goddelijk schoon. En zoo nu 
ook is het hier. Het mysterie des Geloofs 
verzoent u met de Wet des Heeren, maakt 
dat ge den glans der Wet dragen kunt, 
en gunt u een bezielenden blik in haar god
delijke schoonheid. Zoo is het Geloove op 
het Gebod ss.iagAegA. De twaalf artikelen 
hooren bij de Tien Geboden van Gods 
Wet. En eens, als alle vrucht van Gol
gotha zal zijn ingeoogst; en de sombere 
historie van de zonde voor altoos tot het 
verleden zal behooren; en het Koninkrijk 
aan God en den Vader zal zijn overgegeven; 
dan zal eeuwiglijk noch in noch om Gods kin
deren een andere heerlijkheid schitteren, 
dan die uit het Gebod, dat is uit de god
delijke ordinantje in hen weerschijnt. Zijn 
grondslag blijft eeuwiglijk op de bergen 
zijner heiligheid. Het Evangelie is altoos 
om de Wet, want die Wet is zelve niets 
anders dan het Eeuwige Wezen in zijn 
wilsuiting. 

Maar hooren zoo Gebod en Geloove bij 
elkander, en gaan beide daarom steeds in 
eiken goeden Catechismus voorop, toch is 
daarmee de^ religie nog onvolkomen; en in 
werking geraakt de eigenlijke religie eerst 
als Gebod en Geloove in actie treden door 
het Gebed. Het Gebod is de wilsuiting 
van het Eeuwige Wezen, die uit Hem 
tot en over ons komt. Daar worden we 
klein en stil, en als zondaren roerloos en 
machteloos onder. Religie is altoos innige 
liefdesgemeenschap van uw ziel met het 
Eeuwige Wezen, en het Gebod werpt u als 
zondaar veeleer van uw God terug. Van
daar dat het Gebod, dat toch eigenlijk het 
hoogste is, op ieder raensch, die zondaar 
is, niet religieus, maar onvroom inwerkt. 
Zonder meer maakt een Wet, die van zich 
zelve heilig en goed is, den zondaar niet 
goed, maar slecht; niet zalig, maar ramp
zalig; niet rijk, maar ellendig. En al is het 
nu dat het Geloove die pijn der ellende stilt, 
met die Wet verzoent, en die Wet door 
haar getemperden glans weer bekoring voor 
ons doet krijgen, toch brengt het Geloove 
op zichzelf niet verder dan tot belijden, d.i, 
tot een erkentenis dat al deze rijkdom van 

CXXXII. 

CH4RLES FAVRE. 

Charles Favre moge van het vijftal Lyonsche martelaren 
de minste in kennis en geleerdheid geweest zijn, in zui
verheid van belijdenis en standvastigheid deed hij voor 
geen hunner onder. 

Als de anderen leverde hij aan de rechters zijne con
fessie over, waarin hij duidelijk en zonder omwegen ver
klaarde, wat hij geloofde omtrent de Heilige Schrift in 
tegenstelling met de menschelijke overleveringen, over de 
aanroeping der heiligen, de beelden, het vagevuur, de 
kerk, de sleutelen des hemelrijks, de sacramenten. 

Zoowel aan hem als aan zijne medebroeders hebben 
Calvijn en Viret, Beza en BuUiger, Farel en anderen brie
ven van vertroosting en onderwijzing geschreven. 

Calvijn schrijft, dat hij langen tijd geaarzeld had om 
hun te schrijven, uit vrees, dat zijn brieven den vijanden 
in handen zouden vallen en dienst doen, om hen te be
zwaren voor den rechter. Die vrees had hij echter over
wonnen, om hen moed in te spreken, indien mocht blij
ken, dat alle pogingen om hen te redden, te vergeefs 
waren, en zij zouden moeten sterven. Tegelijk beant
woordde hij eenige vragen omtrent enkele punten, waar
over de martelaren hem onderricht hadden gevraagd. Dit 
zelfde deed ook Viret. 

Gaan wij nu na wat den martelaren is wedervaren, 
nadat zij door de geestelijke rechtbank van Lyon als 
ketters veroordeeld en aan den aardschen rechter over
gegeven waren, om met hen te doen naar recht. Wij 

weten, dat zij van het geslagen vonnis in hooger beroep 
gekomen waren bij het parlement van Parijs- Hunne 
vijanden wilden hun dat evenwel liever niet geven, 
ofschoon zij het ook niet durfden weigeren. 

Terwijl over hen beraadslaagd werd door hunne rech
ters oefenden zich de gevangenen, die toen bij elkaar 
opgesloten waren in gebeden en vertroostten elkaar. Kort 
voor huni dood toen zij zich hadden voorbereid om 
met een zesden medegenoot met name Loys Corbe|§ 
(die echter op voorspraak van de regcering van 
Bern en door bemoeing van zekeren Jean Leyner, eenen 
burger van St. Gal, losgelaten was) het Avondmaal te 
houden, kregen zij bericht, dat zij alle zes dadelijk naar 
Rouaan zouden gebracht worden. Nauwelijks waren zij 
daar, of de daareven genoemde Zwitsersche koopman, 

'Jean Leyner, die op het hooren van de gei^angenneming 
der zes martelaren, zich voorgenomen had om niets te 
sparen, ten einde ze te redden, haastte zich naar Rouaan. 
Toen hij zag, dat men tegen hen in het verborgen wilde 
procedeeren, beproefde hij alle middelen, om dat te ver
hoeden. Ook vroeg hij de Heeren van Bern, tot witr 
rechtsgebied Lausanne behoorde, bij koning Hendrik III 
stappen te doen om de gevangenen, die, zooals wij weten 
leerlingen van de school van Lausanne waren, terug te 
krijgen. 

De rechters stoorden zich echter hier niet aan. Den 
martelaren werd aangezegd dat het arrest van het Parle
ment van Parijs den laatsten Februari 1553 te Rouaan 
gekomen was, waaruit bleek, dat hun appèl hun ontzegd 
was en het vonnis der eerste rechtbank bevestigd. Ber
nard Segvin beweerde, dat zij scholieren waren van de 
Heeren van Bern. Hun werd tegemoet gevoerd, dat zij 
Franschen waren. Toch waren de geestelijken niet zeer 
gerust over de gevolgen van de tusschenkomst der Bern-
sche regcering bij den koning. Zij wilden dus de uit
voering van het vonnis verhaasten. Zij lieten ook reeds 
aanstalten hiertoe maken. Daar kwam echter een heraut 

van het Bernsche gouvernement, welke verschijning op 
de meerderheid der rechters zulk een indruk maakte, dat 
zij besloot, met overhaasting te werk te gaan, te meer, 
omdat het gerucht liep, dat de koning niet ongenegen 
was, om den wensch van Bern's regeering te voldoen. 

Terwijl dit voorviel bleven de martelaren aanhouden 
in bidden en roepen tot den Heere. Daarom vreesden 
zij hunne vijanden, die hen schrik wilden aanjagen, niet. 
Ook bleef de onvermoeide Leyner hunne belangen be
hartigen. Onder anderen diende hij, in gemeenschap met 
andere Zwitsersche kooplieden een door hen allen ge
steund protest tegen de behandeling der martelaren bij 
den schout in. Hadde het dus van menschen afgehangen, 
de gevangenen waren vrijgelaten. Nu echter wilde God 
het anders, want Hij zou zich verheerlijken in den dood 
dezer getrouwe getuigen van Jezus Christus. 

Het was den lóden Mei van het jaar 1553. Omstreeks 
negen uur werden de 5 vrienden van Lyon, nadat hun 
hun doodvonnis was voorgelezen volgens hetwelk zij naar 
de plaats des Ferreaux gebracht, en er levend verbrand 
zouden worden, gevoerd naar een plek, waar de misda
digers gewoon waren hunnen straftijd af te wachten. Tot 
2 uur bleven zij er, terwijl zij baden en zongen. Op ge
noemd uur deden de beulen hen, gekleed in aschgrauwe 
kleederen en met touwen gebonden, naar de strafplaats 
uitgeleide. 

Toen zij op een wagen gezeten waren, hieven zij Psalm 
9 aan. Wel werden zij verhinderd dat lied tot het einde 
toe te zingen, doch zij hielden niet op God te loven en 
te prijzen en de schare, die hen begeleide verscheidene 
Schriftuurplaatsen uit te leggen. O. a. toeh zij over de 
Groenmarkt gingen sprak een der vijf het volk aldus toe: 
„De God des vredes, die den grooten Herder der scha
pen door het bloed des eeuwigen Testaments, uit de 
dooden heeft wedergebracht, namelijk onzen Heere Jezus 
Christus, die volmake u in alle goede werken, opdat gij 
zijnen wil moogt doen." 

Voorts zeiden zij de Artikelen des geloofs, ieder op 
zijn beurt een artikel, op. Toen zij kwamen aan de 
woorden: »Ontvangen van den Heiligen Geest, geboren 
uit de maagd Maria", spraken zij zoo luide, dat al het 
volk hen kon hooren. Dit deden zij om de bewering 
hunner vijanden te loochenstraffen, die deze heerlijke 
waarheid verwierpen. 

De gerechtsdienaren, die hen dreigden, dat zij zwijgen 
zouden vroegen zij, of zij hen wilde beletten hunnen God 
te prijzen. 

Aan de strafplaats gekomen, beklommen eerst de beide 
jongsten de houtmijt, daarna de beide anderen, welke allen 
door den beul van hunne kleederen beroofd en aan den 
paal gebonden werden. Het laatste klom Martialis Alba 
het hout, waarop hij geruimen tijd knielde en den Heere 
bad. Toen vroeg hij of hij zijne broeders ten afscheid 
mocht kussen. Dit werd hem toegestaan. Daarop naderde 
hij ieder hunner, groette en kuste hen, zeggende »Adieu 
mijn broeder." De vier anderen bogen ook voor elkaar 
en wenschten elkaar vaarwel. Toen werd ook Martialis 
Alba vastgebonden. Alle vijf waren nu te zamen met eenen 
ketting vastgemaakt. Als de beul van den rechter het be-
velr ontving, om de martelaren zoo spoedig mogelijk te 
dooden, bond hij ieder hunner een strik om den hals, 
welke hij alle aan een ander dik touw, dat over een schijf 
liep hechtte, om ze als met een ruk te kunnen worgen. 

Het gelaat der martelaren werd bestreken met vet; om 
hen heen lag zwavel en stroo. De vlam ging op. De 
beul zou aan de 'strikken trekken, doch deze waren door 
het vuur reeds verzengd. Zij werden dus werkelijk levend 
verbrand. De laatste woorden, die men uit de vlammen 
hoorde, waren: »Goeden moed, broeders! goeden moed." 
Tsen stierven zij. 

DE GAAY FORTMAN. 



genade in Gods belofte inligt; inligt ook 
voor mij. 

Ook met het Geloove treedt dus de religie 
nog niet in werking. Vrucht van het Ge
loove is de rechtvaardigmaking. Alzoo een 
anders staan voor God. Een voor eeuwig 
toegedekt zijn van het schuldig verleden en 
van den zondigen oorsprong. Een verzoend 
vooröod verschijnen, ook waar de inwonende 
zonde nog woelt en kwelt. Een inzien in 
de eeuwige toekomst met vaste hope, in 
heiligen vrede, kinderlijk in het toeverzicht 
op ?ijn God. 

Zoo st at ge daar dan. Maar voor de 
religie komt het er nu op aan, niet dat 
ge roerloos zoo staan blijft, maar dat ge, 
nu alzoo voor uw God staande, de gemeen 
schap met dien God tot een werkelijkheid 
maakt. Dat er een leven, een saamlcvennet 
dien God in uw hart geboren worde. En dat 
hetgeen alzoo lijdelijk door u aanvaard werd 
en beleden, nu ook actief in u verin wen-
digd worde en als geestelijke realiteit door 
u worde gesmaakt. Het is niet genoeg, dat 
ge als een der raderen aan het groote gee-
telijke raderwerk voor Gods glorie zijt inge
voegd, maar het is eisch, dat ook het rad uws 
leven,s in de machtige, goddelijke beweging 
van het Koninkrijk des Heeren worde op
genomen. Het moet niet buiten u blijven 
liggen, als schoon voor uw aanschouwing, 
maar ook tintelen en trillen in uw eigen 
hart. De adem des Heeren moet leven
wekkend door uw eigen ziel trekken. Wat 
het is, dat de Heilige Geest in het hart 
van Gods kinderen inwoont, moet ten leste 
met klare, heldere bewustheid door uzelven 
worden verstaan. En uit dien hoofde nu 
komt bij het Gebod en het Geloove als derde 
stuk der reiigie het Gebed bij. In hoogeren 
zin kan toch alleen hij bidden, die gelooft, 
en zóó gelooft, dat zijn geloove wortelt in 
den eerbied voor het Gebod. Wat anderen 
doen als ze bidden, heeft wel in zekeren 
zin den vorm van het gebed, maar het mist 
toch het volle wezen er van. Het is hun een 
werk der gewoonte, het is hun een zoeken van 
hulpe in den nood, maar niet het teedere, 
innige uitgaan van de ziel naar de gemeen
schap met den verzoenden Beschikker over 
hun lot en aanzijn. Maar ligt het diep ontzag 
voor het Gebod op den bodem van uw hart, en 
wortelt in dat diep ontzag een uit God gewerkt 
Geioove, waardoor ge u verzoend, gerecht
vaardigd en Gods kind weet, dan ja, is het 
Gebed, en we voegen er bij, het Gebed 
alleen, de eigenlijke daad der religie, 
waarvan alle goede werken slechts uit
vloeiselen en alschijnselen zijn. In het 
Gebed is het kind van God niet meer 
lijdelijk, maar komt het tot levensuiting. Al 
wat voorafging, doelde op oefening van 
gemeenschap met het Eeuwige Wezen, en 
nu, zie, in het waarachtige gebed, dat bidden 
heeten mag, komt op wondere wijze die 
heilige gemeenschap tot stand. Zoodra het 
tot waaracntig gebed mag komen, is er met 
maai* voorbereiding voor religie, maar 
straalt die reiigie feitelijk haar glans uit, 
en doet ze haar werking, omdat ze ont
waakt is tot zelfbesef. Eigenlijk is ze dan 
reeds buiten de wereld en boven deze 
wereld verheven. Het echte bidden is 
een verkeeren in de hemelen. Een opge 
heven zijn der ziel tot den God der goden. 
Hooger kan de religie dus niet. In het 
gebed schittert de religie op de toppen 
der bergen van Gods heiligheid. En daarom 
gaat het dan uit het gebed weer naar om
laag, weer het leven in. Altoos op en neer. 
Uit de diepte in de smeeking, en van de 
hoogte der gebeden weer naar de vlakte 
onzer dagelijksche worsteling, om uit die 
vlakte weer tot de hoogte der gebeden op 
te klimmen. Maar hetzij het gebed achter 
ons ligge, en we uit de kracht der gebeden 
leven; hetzij we uit onze machteloosheid 
ons uitstrekken naar ds kracht, die alleen 
het gebed ons hergeven kan, altoos is en 
blijft het Gebed het middelpunt waarin 
alle kracht der religie zich sa^mtrekt, en 
vanwaar ze weer uitstraalt in en door ons 
leven. 

KüYFER. 
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„€iptrat tre menscl] #0ö$ 

Opdat de mensch Gods vol
maakt zij. tot alle goed werk 
volmaaktelijk toegerust. 

2 Tim. 3 : 17. 

Van verre gissen de kinderen Gods, in hun 
groote meerderheid, niet, welke bange dagen 
voor de kerk van Christus komende zijn. 

Van den algemeenen afval, die steeds verder 
om zich grijpt, maken ze zich in hun naïviteit 
geen flauw begrip. 

Ze zien het niet en merken het niet, hoe de 
worm van het ongeloof, niet enkel ten onzent 
maar evenzeer ver over onze grenzen, al voort
gaat aan de vastheid der belijdenis te knagen, 
en hoever deze vernieling reeds voortschreed 

Lange jaren waande men, dat dit kwaad 
alleen in Duitschland school, en dat de weer-
opgewaakte kerken in Zwitserland en Frank
rijk, en met name de Schotsche en Araeri-
kaansche kerken nog zegevierend den invloed 
der Christelijke religie deden wassen. 

Toch bedriegt deze schijn. 
In Frankrijk grijpt • de afval steeds verder 

om zich. Zelfs in de vrije kerken van Zwitser
land verkreeg het modernisme reeds vrij spel. 
De eens zoo bloeiende Schotsche kerken 
kwijnen en glijden langzaam maar zeker langs 
het hellend vlak af. En in Amerika biedt men 
ja, nog weerstand, maar zijn toch de dagen 
van een bezield, opgewekt en ontwijfelbaar 
geloof reeds lang voorbij. 

Schijnbaar hield men allerwegen nog stand, 
zoolang de aanval alleen tegen de Belijdenis 
en den kerkvorm ging; en de uitweg nog open
bleef, om zich dan ten minste aan de Schrift 
vast te klemmen. 

Thans echter is het ontleedmes niets spa
rend in die Schrifc zelve gezet. Zij zelve moet 
als geestelijke autoriteit uit het bewustzijn der 
menschen losgemaakt. Niet die Schrift moet 
meer ons, maar wij, menschen, moeten die 
Schrift beoordeelen. 

En, helaas, gelijk de Ethischen ten onzent, 
laten tal van Christenen, ook in Schotland 
en Amerika, zich door dit liedcke van den 
vogelaar in slaap wiegen. 

Zoo wordt alles op losse schroeven gezet; 
en vooral het opkomend geslacht, dat liever 
geen band heeft, dan wel, schikt zich wonder-
zoet in de doodelijke voorstelling.j 

Gaat dit nu zoo door, dan moet uiteraard 
de invloed van het allerheiligst geloof almeer 
beperkt worden; neemt de m.acht die tegen
over ons verrijst, al breeder afmetingen aan; 
en moet de schok, die de Christelijke kerk te 
wachten staat, al forscher en geweldiger worden. 

Kan nu gezegd, dat de «menschen Gods" 
onder ons, om met Paulas te spreken, volmaakt 
zijn, en als »voimaaktclijli toegerust tot alle 
goed werk," er op zijn voorbereid om dien 
geweldigen schok af te wachten? 

«Menschen Gods'' noemt de apostel hierbij 
de Christenen, gelijk hij ze elders »Gods hei
ligen" of »üods kinderen" noemt, omdat het 
feitelijk bij deze reusachtige worsteling die 
komende is, gaan zal lusschen «menschen" die 
voor de zake der wereld, en tusschen «men
schen" die voor de zake Gods-kiezen. 

«Menschen Gods", omdat ze door hun Doop 
den Drieëenigen God zijn toegewijd en door 
Hém met zijn merkteeken bezegeld. 

En ook «menschen Gods", omdat ze,in zijn 
heirscharen ingelijfd, in zijn tente verkeeren, 
onder zijn banier zich vergaderen, en met de 
wapenen, die hij hun verstrekt, naar zijn wil 
en ordinantie strijden moeten. 
- En van deze «menschen Gods", waartoe een 
iegelijk te rekenen is, die den Naam des Hee
ren aanroept, wil nu de apostel dat ze vol
maakt zullen zijn. 

Beduidt dit, dat hij.allen Christenrüensch den 
eisch stelt, om hier op aarde reeds alle zonden 
te hebben afgesneden, teneinde volkomenlijk 
aan den hoogsten eisch van de Wet des Heeren 
te beantwoorden? 

Stellig niet. 
Of klaagt hij zelf niet: «Ik ellendig mensch, 

wie zal mij verlossen van dit lichaam des 
doods", .en gaat niet juist Paulus ons voor in 
de belijdenis, dat we „in dit leven, ook al zijn 
we de allerheiligsten, toch altoos slechts een 
klein beginsel dezer gehoorzaamheid hebben, 
en eerst hiernamaals tot deze voorgestelde 
volkomenheid geraken zullen!" 

Neen, de apostel wil heel iets anders. 
Omdat iemand «volleerd" is, kunt ge vol

strekt nog niet zeggen, dat hij zijn levenlang 
niets meer leert. Omdat iemand volwasseri en 
mondig is, kunt ge in het minst niet zeggen, dat 
hij levenslang blijft, die hij wasi En omdat ge 
iemands opvoeding voor voltooid verklaart, 
verklaart ge daarmee nog volstrekt niet, dat 
het leven zelf hem niet een uiterst gewichtige 
school zal zijn, om hem te vormen en te vol
einden. 

En zoo nu ook staat het onder ons Chris
tenen. 

Ook wij kunnen in tweeërlei zin w/waa/^/zijn. 
Volmaakt in dien hemelschen zin, waarin het 

eens zal zijn: zonder vlek of rimpel, en in 
alle deelen en trappen volkomen En in dien 
zin volmaakt is er op aarde buiten den Mid
delaar nooit één geweest, en zal er buiten hem 
nooit eenig menschenkind komen. 

Maar ook kunnen we volmaakt zijn in de 
tegenstelling met den aanvankclijken toestand 
van ongeoefendheid en ongeschiktheid. We 
zijn dan nog kinderkens die slechts de melk 
genieten kunnen, en nog onbekwaam zijn 
om de vaste spijze te genieten. We zijn dan 
wel op Christelijk erf overgezet, maar op dat 
erf nog niet volwassen. Nog niet mans om 
ons te verdedigen. Nog onbekwaam om aan 
den strijd deel te nemen. Pas beginnende, 
en daarcm nog niet gekomen tot die goede, 
normale ontwikkeling, die een kind van God 
reeds nu op aarde hebben kan en moet. 

Onze kantteekenaren zeggen er van, dat «vol
maakt'' hier beduidt: «goed onderleid en ge
oefend zijn in al de plichten en deelen van 
ons ambt." 

Het is het verschil tusschen een recruut en 
een ervaren krijgsman. 

De recruut is ook wel soldaat, maar nog 
ongewend, ongeoefend, ongeleerd, ongeschikt 
en onvoorbereid, om het ambt van een goed 
krijgsknecht in de hitte van den strijd uit te 
voeren. 

Hij draagt wel het uniform en de cocarde 
en het wapen, maar is in zijn persoon nog 
niet gehard, lichamelijk nog niet geoefend, en 
het wapen ligt hem nog links in de hand. 

De echte krijgsknecht daarentegen is die 
leerjaren te boven. Hij heeft die oefeningen 
doorgemaakt. Hij kent de handgrepen. En 
daardoor is datzelfde wapen, dat ge den rekruut 
zóó uit de hand slaat, in zijn hand een mach
tig instrument. 

En zoo nu ook moet ge onder het Christen
volk onderscheid maken tusschen mannen en 
vrouwen eenerzijds, die ja meeloopen, die zich 
bij de heirschare van den Christus aansloten, 
en zijn banier volgen, maar in den krijg nog 
niets waard zijn ; en die anderen, die terdege 
geoefend en «tot alle goed werk volmaaktelijk 
toegerust", een kracht in de groote worsteling 
vertegenwoordigen, zoodat men op hen aankan, 
en weet, dat ze Satan afbreuk doen. 

De vraag is nu maar, of ge van de Chris
tenen in onze dagen zeggen kunt, dat ze in 
hun groote massa tot deze onmisbare vol
maaktheid zijn voortgeschreden; of wel dat ze 
nog als recruten achter het leger aankomen, 
maar zonder zelven tot het oefenen van we
zenlijk heilige kracht in staat te zijn. 

En hierin nu juist schuilt het groote gevaar, 
dat ons voor de toekomst dreigt. 

Het getal van dt «menschen Gods", of wilt 
ge van de belijders van den Christus, is zoo 
klein niet. 

Aan talent en gaven, en ook aan geldelijke 
middelen ontbreekt het in hun midden niet. 

Schijnbaar zelfs gaat de zake der Christen
heid in ons midden met reuzcnschreden vooruit. 

Maar wat bezorgdheid wekt, en oorzaak van 
bange vreezc voor de toekomst oplevert, is 
juist, dat ze zoo weinig van de «melk der kin
derkens" tot «de vaste spijzen der volmaakten" 
voortschrijden. 

Men stelt zich met zoo weinig tevreden. 
Men meent zoo spoedig er reeds te zijn. Zich-
zelven en anderen maakt men het zoo gemak
kelijk. 

De Schrift is het, die de recruten van Christus 
«wijs kan maken tot zaligheid, tot leering, tot 
wederlegging, tot verzekering, en tot onder
wijzing die in de rechtvaardigheid is", en toch 
hoe weinigen zijn er onder ons, die met het 
doel om zich alzoo te volmaken, te oefenen 
en te sterken, in dit heerlijk arsenaal van 
's Heeren Woord zich bewegen. 

Wat is de kennisse niet gering ? Wat gaat ze 
ondiep? Wat blijft ze meest oppervlakkig? 

Wat merkt en voelt men van den samenhang 
tusschen de mysteriën Gods, en de diepte der 
vragen die onzen tijd in beroering brengen ? 

Raakt dan zoodoende het volk niet ont
bloot, en zal een aldus van kennisse Gods 
ontbloot volk in de worsteling die naderende 
is, ooit kunnen stand houden? 

Of ook, waar dan nog kennisse is, wat blijkt 
die kennisse daar niet veelszins bloot verstan
delijk, alsof Ooit een van buiten leeren van 
de handgrepen in de plaats kon treden van 
die degelijke oefening, die alleen ons het zwaard 
des Woords leert hanteeren. 

En daarom wake men toch op. Wake op 
eer het te laat is, en de erfvijand de erve des 
Heeren door onze schuld overrompelt. 

Laat het volk des Heeren desnoods slinken 
in aantal, geen nood, ook met de Gideons-
bende is meer dan eens de overwii.ning be
vochten; mits het dan ook een Gideonsbende 
zij, die uit mannen en vrouwen bestaat, rijk 
in kennisse, geoefend in alle praclijk der god
zaligheid, die de kracht der gebeden kennen, 
en in zelfverloochening de kracht der toeko
mende eeuw hebben gesmaakt. 

Maar dat men zich haaste. 
De bange aanval is naderende. 
En wee onzer, zou men in de ure van den 

strijd den strijd nog leeren moet. 
KUYPER. 

Amsterdam, i Sept. 1893. 

L. S. 

Nu het tweede deel van E Voto Dor-
draceno is rondgezonden, en het derde deel 
ter perse gaat, wordt hiermede aan de 
abonnenten o^de Heraut nogmaals de ge
legenheid aangeboden, om voor een premie
exemplaar van dit werk tegeh de helft van 
den boekhandelptijs in te teekenen. Zij, die 
van deze aanbieding gebruik wenschen te 
maken, moeten saam f 6.— betalen, voor de 
twee verschenen deelen die hun dan franco 
worden toegezonden; terwijl zij daarna elk 
kwartaal /"O./S boven den gewonen abonne
mentsprijs van de Heraut hebben te vol
doen. Deze inteekening geschiedt overigens 
op dezelfde voorwaarden als vroeger her
haaldelijk zijn bekend gemaakt. 

Het derde deel verschijnt D. V. in Juli 
1894, het vierde of laatste deel in Juli 1895. 

De gelegenheid tot inteekening is open* 
gesteld tot i October a, s. 

Binnenkort zal voor de twee reeds ver
schenen deelen een band verkrijgbaar 
worden gesteld. 

De Administratie. 

De Synode van Dordrecht. 

Nu de kerken te Dordrecht in Synode 
saaaikwameu, zuilen wc ons, zoolang de zit
tingen duren, opzettelijk onthouden van 
advies en critiek. 

Is eenmaal de saamvergadering der ker
ken ten einde toe afgeloopen, dan natuurlijk 
zal het taak zijn, om haar besluiten aan de 
beginselen te toetsen. 

Dit is de roeping der kerkelijke pers, en 
door dit na te laten, onthield ze de zoo 
noodige leiding aau de publieke opinie. 

Tnans echter zijn de kerken aan het 
woord, en kan haar slechts worden toege-
beden, dat ze z;ch als waarachtige kerken 
Christi openbaren mogen. 

Van de Synode, die voor twee en een halve 
eeuw in datzelfde Dordrecht zitting had, 
getuigt de historie met steeds meer een
parige stem, dat ze metterdaad haar supe
rioriteit in geestelijken zin getoond heeft, 
door haar klaar en helder inzicht in den 
zin der Schrift, door haar schrandere op
vatting der beginselen, door haar getrouw
heid aan het historisch verleden der kerke, 
en door haar heiligiijk gematigden zin. 

Nu nog gevoelt elk Gereformeerde, dat 
de toenmalige Synode niet zoo uitnemend 
had kunnen besluiten, indien ze niet de 
leiding ervaren had van den Heiligen 
Geest. 

Dat gelijk getuigenis lang niet van 
alle Synoden kan gegeven worden, is in-
tusschen openbaar. 

Er zijn er ook geweest, waar kleingees
tigheid gezegevierd en bekrompen zin 
getriomfeerd heeft. 

Synoderf^ waarvan de kerken tot haar 
schade het overwicht onderdaan hebben, 
en tegen wier besluiten ze straks uit zucht 
naar geestelijk levensbehoud moesten re-
ageeren. 

Vooruit is hier nooit iets van te zeggen. 
Het karakter, dat een Synode in geeste

lijken zin draagt, komt niet uit, eer hare 
beslissingen gevallen zijn. 

Zij thans daarom alleen de wensch uit
gesproken, dat een Synode.als thans zit, 
en die juist om het -l^storisch besef der 
kerken te wekken, naar Dordrecht werd 
saamgeroepen, eens.op het histcrieblad der 
kerken moge geboekt worden als een 
vergadering, die, althans wat geestelijke 
superioriteit aangaat, niet te verre bij haar 
groote voorgangster ten achter bleef. 

Het socialisme op de Haagsche 
'synode. 

Jonkheer Rochussen c. s. had de Haag
sche Synode in mora gesteld, om maatre
gelen te nemen tegen den heer Ds. W. 
Bax, Synodaal léeraar te T^ïvciAs^m, en te
gelijk propaganda-drijver voor het Sscia-
lisme. 

Voor deze Synode een moeilijk geval. 
Ze was en bleef toch, in naam althans, 

nog altoos een kerkelijke Synode, wieropr 
treden ook wel nationale en sociale vraag
stukken zijdelings kan raken, maar wier 
hoofd werkzaamheid tocH altoos liggen moet 
op kerkelijk terrein. 

Nu had deze Synode op kerkelijk terrein 
dusver altoos hex laissez f aire laissez passer 
toegepast, en, de D leantie nu uitgezon
derd, was ze nimmer tegen de predikers 
van eenig ste'sel te velde getrokken. De 
loochening van al wat aan de kerk van 
Chiistus heilig is, had ze niet slechts door 
haar leervrijheid geduld, maar door haar 
geheele houding zelfs in de hand gewerkt. 

Ging het dan nu aan, om den ban toe 
te passen op Ds. Bax, die kerkelijk niet 
schuldiger stond dan Ds. Perk, die in de 
Synode voorzat, en die alleen sociaal zijn 
synodale ambtgenooten eenige schreden 
vooruit was? 

En toch, niets dcen ging ook niet. 
De Haagsche Synode is thans compagnon 

van de conservatieve fractie in het land, 
door Noord-Brabant en Lireburg gerug-
steund; en, men weet het. Voor dit Con--
ssrvaiistae is bet S jcialisme de booze demon. 

BiX uitwerpen ging dus niet. Niets doen 
stond niet. En zoo kwam de synodale wijs
heid tot het schrandere besluit, om in een 
motie een doodgeboren kindeke aan den 
heer Rochussen te bieden, en voorts zich 
hiërarchisch te verschuilen achter het 
Classicaal Bestuur van Haarlem. 

Over die motie geen woord. Wie hecht 
aan wat niets dan een doekje voor het 
bloeden is? 

Maar hiërarchisch was de Haagsche Sy
node slipt in haar recht. 

Zulk een hierarciiie werkt in drie trap
pen, en het tot handelen in eerste instantie 
geroepen bestuur, was niet de Synode, maar 
het lager bestuur in loco. 

In zooverre is dus op deze uitvlucht niets 
aan te merken. 

Maar denk u nu eens, dat Ds. Bax 
niet voor het Socialisme, maar voer de 
Doleantie propaganda had gedreven, en 
wie zou dan dom genoeg geweest zijn, 
om te gelooven, dat Bax er zoo ware afge
komen ? 

Ge kunt er vast op gaan, dat diezelfde 
Synode dan wel heel anders had tocgetast. 

Ook dan zou ze het wel bij Haarlem's 
Classicaal Bestuur hebben gebracht, maar 
onverwijld zou het Provinciaal Kerkbe
stuur van Noord-Holland zijn aangewezen, 
om Haarlem tot de orde te roepen, en 
bijaldien het niet terstond doorzette, zelf 
te doen wat des Classicalen Bestuurs was. 

Bax, man niet van het Socialisme, maar 
van de Doleantie, ware geen Zondag meer 
op stoel gekomen. 

Zijn bul kreeg hij nog vóór Zaterdag 
thuis. 

En dit nu juist teekent den toestand, 
en werpt op wat de Haagsche Synode in 
zake Bdx deed, eerst het juiste licht. 

Liever was de Haagsche Synode de 
Socialisten kwijt. Althans de ergste. Maar 
om des beginsels wille tegen hen optre
den ; hen als kerk aantasten, omdat ze 
leeringen drijven die tegen God en zijn 
gebod ingaan, dat durft ze niet en dat wil 
ze niet; eenvoudig wijl ze zelve reeds lang 
van de waarheid en het gebod Gods is 
afgeweken. 

Zeker, de Synode is niet socialistisch, 
maar dit toch heeft ze met het socialisme 
gemeen, dat ze de menschelijke opinie, die 
de laatste vijftig jaren den toon aangaf, 
steeds ten richtsnoer koos, en volgde. 

Een ander Evangelie dan de bovendrij
vende meening kende ze niet. 

En nu uit die opinie van menschen 
allengs, bij wettige gevolgtrekking, het 
socialisme is geteeld, en Bax, man van zijn 
tijd, die nieuwere menschelijke opinie om
helst, nu mist ze zin en wilskracht, om ter 
wille van de oudere „menschelijke opinie", 
kerkelijk de jongere „menschelijke opinie" 
te veroordeelen. 

Het socialisme gist immers onder het 
volk, en is het dan de Synodale leuze 
niet, dat hetgeen gist onder het volk, moet 
nagisten in de Synodale kerk.? 

Ook Haarlem zal Bax de tanden niet 
laten zien. 

Misschien krijgt hij een platonisch ver-
maanbrie'je thuis, dat hij gebruiken kan 
om op de keerzij een socialistisch betoog 
te improviseeren. 

En daar blijft het dan bij. 
Te meer daar Bix niets van Domela 

Nieuwenhuis heeft; en een uiterst inne
mende en syrapathetische persoonlijkheid is. 
Een man met een warm hart, en die er 
zich aan erger "^t dat zijn kerken haar Synode 
het liedje van verlangen voor eigen hoog
heid zingen, en inmiddels niets merken van 
het sociale onweder dat opsteekt. 

Zedelijk staat Bax dan ook veel sterker 
dan de heeren in Dsn Haag. 

Zij maken parade voor niets dan Syno
dale staketsel.';, terwijl hij het voor een 
levensquaestie van den dag opneemt. 

Neeii, wilt ge dit overstatig Synodale 
lichaam warm maken, kom dan niet met 
een socialist bij deze heeren aandragen, 
maar pak d in een der Gereformeerden bij den 
kop, die, onder Synodal;n dekmantel, nog 
altoos propaganda voor onze Calvinistische 
Belijdenis drijven. 

Ontmasker voor bet front der Synode 
zulk een krypto-calyinist. Toon aan, hoe 
het drijven van zulk een man, vroeg of 
laat, tochj weer op een actie als in 18.34 
en i886 uitloopt. En eisch dat zulke 
kerkverwoestende handhavers der Belij
denis onschadelijk worden gemaakt. 

Dan zult ge de heeren con amore in 
uw gevlei k:ijgen. 

Dan prikkelt ge het Sy.io lale Ik; dan 
kittelt gij de hiërarchische hoogheid; en dan 
doet de oude wrok tegen de „nachtschool" 
en „de fijnen", bij heel de Synode, van 
Perk tot Bronsveld, nog steeds zijn onver
beterlijke werkring. 

Maar verg niet van deze oude matrone, 
dat ze nog eens invloed zal gaan uitoefe
nen op den volksgeest. 

Oefen eens invloed, zoo ge geestelijk 
bloedasm, geen enkel beginsel meer over
houdt, geen enkele overtuiging meer de 

uwe kunt noemen, en artikel voor artikel 
heel uwj Belijdenis te gelde hebt gemaakt. 

In zooverre heeft Jonkheer Rochussen dan 
ook terecht bij zijn klacht gevoegd, dat 
hij heusch niet sprak, als verwachtte hij 
redres van zoo willoos en machteloos college. 

Rochussen is een kundig staatsman, die 
schijn van wezen weet te onderscheiden, 
en het even goed als wij, inziet, dat er 
weinig dingen zoo wezenloos zijn als deze 
Haagsche Synodale schijn. 

Heel begrijpelijk, ss de Synode over dat 
zeggen dan ook heel boos geweest. 

Eigenlijk veel boozer op Rochussen over 
dat 'krasse woord, dan op BiX om zijn 
vrij tam socialisme. 

Ingegeven. 

1(1 de stille zomerdagen is uit Reitzum 
een vlugschrift ds kerken ingegaan, dat 
opzien baarde en een zeer ernstige vraag 
rijzen deed. 

Men las toch op bladz. 7 van dit vlug
schrift deze verklaring van Ds. Ploos van 
Amstel: „Nog wil ik hierbij voegen, dat 
wat tk schrijf, mij kennelijk van den 
Heere werd ingegeven." 

Dit nu is zelfbedrog of waarheid. 
Is het waarheid, dan is de" zaak uit; dan 

mag de Synode van Dordt, noch eenige 
Synode, die na haar komt, ooit meer een 
eigen beslissing in de zaak der wetenschap-
nemen. God de Heere zelf heeft dan ge
sproken door zijn knecht Ploos van Reit
zum; door die goddelijke uitspraak heefc 
dan elke kerk en een iegelijk onzer zich, 
met de hand op den mond, te onderwerpen; 
en het resultaat zou dan zijn, dat we in dit 
vlugschrift van D.<. Ploos van Amstel een 
aanvulling van onzen Bijbel hadden ont
vangen. Wat in de Schrift staat ingege
ven, en wat broeder Ploos hier schreef in
gegeven. Beide saam voor elk kind des 
Heeren dus het Woord van God. 

Heeft nu broeder P:oos het zóó bedoeld.' 
We misten het voorrecht hem te spre

ken, maar afgaande op zijn persoon en 
karakter, gelijk we hem in zijn nederigen 
zin kennen, dorsten we wel stellig verze
keren : Neen, zóó meent, zóó bedoelt broe
der Ploos het niet. Bovendien zagen we 
later uit de over dit punt gevoerde polemiek, 
hoe zijn eigen verklaring dit vermoeden 
ten volle bevestigt. 

Goed, maar schrijf het dan ook niet, en 
laat het dan vooral niet zwart op wit 
drukken. 

Ge zijt toch Theoloog; hoe kan dan zulk 
een woord u ontvallen. 

Immers over de „ingeving" loopen nog 
altoüs drie raeeningen, de Roomsche, de 
Doopersche en de Gereformeerde. 

De Roomsche voorstelling is, dat de in
geving niet met het apostolaat eindigde, 

' maar doorloopt in de geïnstitueerde Kerk, 
die zich uitspreekt in den Bisschop van 
Rome, waar deze onfeilbaar, krachtens 
ingeving, ex cathedra getuigt. 

De Doopersche voorstelling leert even als 
Rome, dat de ingeving niet met het apos
tolaat eindigde, maar doorloopt; slechts met 
dit onderscheid, dat, terwijl Rome deze 
doorloopende ingeving alleen aan de Kerk 
toeschrijft, zich uitende door den onfeil-
baren Paus, de Doopersche richting deze 
ingeving laat doorloopen in dezen en genen 
gelouvige; nu eens in iemand in het noorden, 
dan in iemand uit het zuiden van Europa, 
gelijk het in de dwepende secten van 
Jan van Leiden, David Joriszoon en anderen, 
voorgewend is. 

De. Gereformeerde belijdenis daarentegen 
ö«//èé«^al zulk dooiloopen van de ingeving; 
leert dat de ingeving met het apostolaat, 
geëindigd is; en dat er thans wel verlich
ting en leiding van den Heiligen Geest is, 
maar ingeving niet. 

Te zeggen: „Wat ik schrijf is mij ken
nelijk van den Heere ingegeven", stond 
vrij aan Jesaia en Johannes, aan Maleachi 
en Paulus, maar aan Ds. Ploos van Amstel, 
of aan wien ook, die na het apostolaat ge-> 
komen is, niet. 

En zegt nu Ds. Ploos van Amstel; Gij 
verstaat mij mis; ik wilde alleen zeggen, 
dat ik mij bewust was, bij mijn schrijven 
en onder mijn schrijven in de gemeenschap 
des Heiligen Geestes te verkeeren, — dan 
nemen we dit voetstoots aan, maar hieruit 
volgt dan ook, dat hij zich zóó had moeten 
uitdrukken, en dat hij zich niet mocht uit
drukken, gelijk hij deed. 

Immers het beslissend verschil tusschen 
„kennelijke ingeving" en de gewone lei
ding van den Heiligen Geest is, dat de 
„ingeving" onfeilbare waarheid verschaft, 
en dat de leiding des Heiligen Geestes bij 
niemand onfeilbaarheid teweegbrengt. 

Hid er werkelijk bij broeder Pioos van 
Amstel onder het schrijven van dit vlug
schrift „kennelijke ingeving" plaatsgegrepen, 
dan moest hij, in den naam des Heeren, 
kortv/eg, onderwerping en gehoorzaamheid 
aan zijn uitspraken eischen. 

Hij wist het dan, en hij alleen; en een 
iegelijk, die in gevoelen van hem verschilde, 
ging niet tegen hem, maar tegen God den 
Heere in. 

Metterdaad hebben we hier dus te doen 
met een uitdrukking, een verklaring, eent 
betuiging, die geheel tegen de bedoeling 
van den geachten schrijver, van de Gere
formeerde op de Doopersche lijn overging, 
en deswege, nu het gedrukte boekske ook 
in den k/ing onzer lezers bekend werd, ook 
in oiis blad niet zonder tegenspraak mocht 
blijven. 

We staan hier voor soortgelijk geva}, als 
voor korte jaren met D3, Van Lingeo. Deze 
paste op zich zelven het zeggen van Pau
lus toe: „Geroepen niet door menschen 
noch door een mensch, maar door Jezus 
Christus". Ook toen stonden we dus voor 
een poging, om de extra ordinaire werking 
van den Heiligen Geest, die bij het apos-


