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ZONDAGSAFDEELiNG LI. 

Mijne zonde maakte ik U bekend, 
en mijne ongerechtigheid bedekte 
ik niet. Ik zeide : Ik zal belijdenis 
van mijne overtredingen doen voor 
den Heere; en Gij vergaaft de 
ongerechtigheid mijner zonde. 

Ps. 32 •' 5-

Een gedurig gebed om de vergeving on
zer zonden blijft dan, gelijk we zagen, tot 
aan onzen dood toe geboden en noodza
kelijk. 

Dit nu geldt in drieërlei opzicht. 
Tot aan onzen dood toe moet gebeden, 

ten eerste om de vergeving onzer zonden 
als zoodanig. In de tzveede plaats om de 
vergeving van de smetten en vlekken, die 
eiken dag opnieuw ons voor Gods aange
zicht ontsierden. En in de derde plaats om 
de vergeving van de boosheid, die ons in 
ons wezen tot op onzen dood toe aanhangt. 

Het is zoo, in een oogenblik dat uw ge
loof volkomen is, houdt elk gebed om ver
geving van zonden op. Dan is er geen ge
bed meer, maar enkel dankzegging en 
jubel. Maar in wien is het geloof volko
men ? Zóó volkomen, dat het getuigenis 
van de volkomen vergeving uwer zonden in 
het bloed des Lams met volkomen klaar
heid en vastheid in uw binnenste u door 
den Heiligen Geest geschonken wordt. Dat 
er oogenblikken van zulk een helder en 
onwrikbaar geloof voorkomen, ontkennen 
we daarom niet, maar ze zijn zeldzaam. 
Zóó te gelooven is niet de doorgaande 
toestand onzer ziele. Daar vallen we telkens 
weer uit. En om dan in dien zaligen toe
stand weer in te kómen, is er geen andere 
weg, dan dat het hart in ons weer ver
broken, en de'geest in ons weer verbrijzeld 
worde. Juist de belijdenis van uw schuld, 
telkens hernieuwd en herhaald, is alzoo de 
weg, om uit uw klein geloof weer tot vast 
geloof te komen, en de bede om verge
ving is het van God geboden middel, dat 
u dien weg ontsluit. Ge zult het, zoo ge 
wel bidt, dan ook ervaren, dat juist die 
gestadige verootmoediging voor het aange
zicht des Heeren u uit uw geloofloozen 
ol kleingeloovigen toestand weer redt en uit-
helpt, en u weer opvoert tot die vaste hoogte 
des geloofs, waarop de dankzegging voor 
wat ge in Christus bezit u ais vanzelf 
weer op de lippen komt. 

Op niets dan op het geloof, op het weer 
vastmaken van uw geloof, op het weer in
dringen in het rijk bezit van uw geloof, 
komt het dus aan. Hieruit nu raakt ge ge
durig uit én door het weer terugzinken in 
uw zondige positie, én door uw zondige 
gedachten, woorden en daden, én door de 
inwonende zonde. En diensvolgens nu is het, 
dat ge juist door in dit drieërlei opzicht u 
weer voor uw God te verootmoedigen, en 

mét het oog op die drieërlei zonde weer 
zijn genadige vergeving in te roepen, u 
herstelt in uw geloofsbezit, en alzoo tot 
dank wordt uitgedreven. 

Het gebed om vergeving van zonden staat 
dan ook in nauw verband met uw toetre
ding tot het heilig Avondmaal. Wie thuis 
is in zijn Avondmaalsformulier, en in den 
geest en zin van dat overschoone formulier, 
keer op keer bij brood en beker zijn ziel 
verlustigen mocht, weet hoe de Liturgie der 
Gereformeerde kerken de kracht van het 
heilig Avondmaal juist daarin zoekt, dat we 
ons te voren recht beproeven. En deze be
proeving nu bestaat, volgens het Formulier, 
juist daarin, dat we onze zonden zullen be
kennen, door die bekentenis van onze zonden 
weer tot het geloof in het bloed des Lams 
komen, en nu uit dankbaarheid het oprechte 
voornemen in ons voelen opwaken, om met 
de zonde, die ons aankleeft, te breken. In 
dien zin nu verstaan, is de inzetting van 
het heilig" Avondmaal een daad van barm
hartigheid, waarvoor we om haar zielkun
dige juistheid, onzen Heiland niet genoeg 
kunnen danken. Om haar zielkundige juist
heid zeggen we. Immers, zielkundig staat 
het vast, dat ons geloot telkens weer in-
zinkt, en dat ons in den gewonen gang des 
levens maar al te zeer de prikkel en de 
veerkracht ontbreekt, om ons uit die in
zinking weer op te heffen. De beslomme
ringen des levens zijn te vele; onze ge
dachten worden te zeer afgetrokken; we 
kunnen ons niet zoo diep in de diepte des 
levens verliezen. Ging dit nu zoo door, dan 
zouden we gaandeweg almeer verachteren 
in genade, ons geloof zou telkens meer 
schade lijden, en de zonde zou almeer macht 
over ons krijgen. Maar nu heeft de Heiland 
zijn heilig Avondmaal ingesteld, om die 
sleur van het gewone leven bij ons te bre
ken, en om telkens een moment, een heilig 
mornent in ons leven te stellen, dat ons 
oproept uit onze onnadenkendheid en wakker 
schudt uit onze gedachteloosheid, om ons 
met al het gewicht van den heiligsten ernst, 
en als bij den voet van het kruis de.s Heeren 
de vraag te stellen, of het met ons geloof 
wel zij, of we ons nog nabij Jezus bevinden, 
en of wel waarlijk ons leven is, gelijk het 
leven van een kind van God zijn moet. 
Daardoor waakt de sluimerende ziel dan 
weer in ons op. Geheel onze toestand en 
onze positie voor den Heere onzen God ont
dekt zich dan weer aan ons oog. Onze zon
den treden weer klaarlijk voor ons. De belij
denis onzer zonden wordt weer voller, vrijer 
en oprechter. De droefheid naar God wordt 
weer opgewekt. De besprenging met het 
bloed van Christus overkomt ons weer. We 
kunnen weer in waarheid zeggen dat we ge
looven. Het zalig besef van gerechtvaardigd 
te zijn doordringt ons hart weder. De dank 
welt weer uit ons binnenste op. En het einde 
is nogmaals, dat we lof en liefde ten offer 
mengen, om als kinderen van God ons weer 
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verzoend te weten met onzen Vader die in 
de hemelen is. 

Dit is het, wat onze Catechismus zegt, 
dat onze Heere en Heiland de Sacramenten 
verordend heeft, om ons geloof te sterken. 
En zij, die dit vergetende '"ontkennende.^van 
de Tafel des Heeren wegbhjven, overmits 
het hun toeschijnt, dat de Heere zijn Avond
maal alleen voor dezulken heeft ingesteld die 
in het geloof vast en ongeschokt staan, en die 
dus geen sterking des geloofs van noode 
hebben, weten niet welk een schat van zegen 
ze eigen willig wegwerpen; van wat heerlijke 
genade ze hun ziel berooven; en hoe ze 
feitelijk het door Christus voor hen verordend 
middel, om weer uit de diepte op te komen 
en op te klimmen tot de bergen van Gods 
heiligheid, in hun verkeerde overlegging van 
de hand wijzen. 

Maar naast dit genademiddel van het 
heilig Avondmaal staat nu in de tweede 
plaats ons dagelijksch gebed om de verge
ving onzer zonden, dat in den grond ge
lijke strekking heeft. Ook dit dagelijksch ge
bed toch heeft geen andere strekking dan om 
ons ingezonken geloof vigeer te sterken en te 
doen opleven. Niet gij hebt het heilig 
Avondmaal, maar ook niet gij hebt het 
Gebed uitgevonden. Ook dat gebed is een 
uitvinding van uw God. Hij heeft het voor 
u verordend. Hij vergunt het u. En Hij 
heeft het u opgelegd, opgelegd ook dat 
dagelijksch »gebed om de vergeving uwer 
zonden", omdat Hij wist dat het voor de 
gedurige sterking van uw geloof zoo on
misbaar voor u is. 

Er zijn er onder Gods heiligen, die meer 
hechten aan het gebed om heiligmaking. 
Dezulken worden meer gedrukt door het 
bang gevoel van hun weinige volmaaktheid 
dan door het besef van hun schuld en zon
den. En daarom worstelen ze dan in den 
gebede, om meerder genade, rijker geeste
lijk sieraad te ontvangen, en ze roepen 
hun God aan, of Hij door zijnen Heiligen Geest 
hen tot hooger wasdom in Christus wille 
opvoeren. En natuurlijk ook dat gebed is 
kostelijk en mag niet ontbreken. Bij de 
zesde of laatste bede komt dat voorwerp 
des biddens dan ook aan de orde. Maar ze 
vergissen zich indien ze wanen, dat zulk 
een gebed zuiver en Gode welbehaaglijk 
kan zijn, als niet eerst de bede om verge
ving van zonden voorafga. De zesde bede 
heeft zelfs geen zin, als de vijfde niet 
vooraf is gegaan. Wie toch bidt om heilig
making zonder het als schuld te gevoelen, 
dat hij nog niet heilig is, weet niet wat 
zonde is. Alle onheiligheid, alle nog niet 
heilig zijn, is voor Gods heilig oog een 
vlek aan onze ziele. En daarom wie niet 
eerst zijn zonde bekend en zich als een 
arm zondaar voor zijn God gevoeld heeft, 
kan nooit in zuiverheid en in oprechtheid 
om de genade der heiligmaking bidden. 

Wat nu aangaat de eerste gedachte, die 
in de bede om schuldvergiffenis in ligt, en die 

geheel onze positie voor God geldt, zoo 
ligt hierin niets dan een poging van ons 
geloof, om zich weer op te richten tot 
die zalige gewaarwording, waarin we ons 
gerechtvaardigd voor onzen God weten. Al 
is het toch volkomen waar, dat ge in het uur 
uwer bekeering tot die zalige gewaarwording 
en ontdekking gekomen zijt, toch is het 
even waar, dat de belijdenis van uw recht-
vaardigmaking in Christus geen zaak is, die 
met redeneeren wordt afgedaan of buiten 
uw hart ligt. Wel is het werk uwer recht-
vaardigmaking buiten u om volbracht, en 
waart gij gerechtvaardigd eer gij het wist, 
en bestond uw komen tot geloof juist 
hierin, dat God de Heere dit werk der 
rechtvaardigmaking ook in zijn persoonlijke 
toepassing op u, voor u ontsluierde, maar 
vrucht en zegen en genieting hiervan hebt 
ge toch alleen in zoover het bewu.stzijn en 
het besef hiervan voor u en in u opleeft. 
Sluimert het in u, dan zijt ge daarom niet 
verloren, maar dan moet ge u toch verloren 
gevoelen. Gerechtvaardigd voor uw God en 
een kind des Heeren te zijn, is zulk een 
ontzaglijk hooge en heerlijke zaak, dat ze 
al onze bevatting verre te boven gaat, en er 
voor een oprechte van hart, die zich zijner 
zonde bewust is, bijna niets ongelooflijker 
schijnt, dan dat ook hem die Goddelijke 
onderscheiding zou toekomen. Te gelooven 
in uw God, in zijn Christus, in zijn wonde
ren, in zijn Woord, in zijn oordeel, het is 
alles nog veel lichter, dan te gelooven dat 
gij, arme zondaar en verlorene in u zelven, 
een kind van God en ia het bloed des Lams 
gerechtvaardigd zijt. Wie dat gemakkelijk 
gelooft, gelooft het niet, eenvoudig wijl zulk 
een nog omgaat met de gedachte, dat hij 
niet zoo geheel onwaardig was, om deze 
eere te ontvangen, en hij dus juist datgene 
mist wat hier eisch is, t. w. een volkomen 
wegwerping van zich zelven. Een man als 
Paulus zag in zichzelven den ergsten aller 
zondaren, en juist omdat hij zulk diep in
zicht in eigen verdorvenheid en verdoeme-
lijkheid bezat, daarom en daarom alleen kon 
hij zoo krachtig opwassen tot het wondere 
geloof, dat hem, den ergsten aller zondaren, 
genade was geschied. En zoo gaat het nog. 
vVie niet dan oppervlakkige kennis van zijn 
zonde en ellende bezit, vindt het niet zoo 
wonderbaar dat God de Heere hem onder zijn 
kinderen opneemt. Bij de tamelijk hooge ge
dachte van eigen voortreffelijkheid zou hij het 
veeleer vreemd hebben gevonden, indien God 
de Heere anderen had aangenomen en hem 
voorbij ware gegaan. Wie daarentegen diep in 
zijn ellende indrong, en zijn onredbaarheid 
doorleefd heeft, en in zijn verlorenheid is 
weggezonken, en het klaarlijk begrijpen zou 
dat God elk ander aannam, maar hem 
voorbijging, en nu staat voor het onbegrij
pelijke, dat juist hem genade is geschied, 
zulk een kan niet uit zich zelf tot het geloof 
in zijn rechtvaardigmaking komen, dien moet 
dat geloof als een genade van zijn God ge
schonken worden, en in zulk een werkt juist 
daarom het gevoel van eigen geringheid en 

eigen doemwaardigheid gedurig weer tegen 
zijn geloof op. 

Omdat hij het geloof, het Iwondere geloof 
door de toepassing van het heil in Christus op 
zijn eigen ziel, niet uit zich zelven heeft, 
maar van zijn God ontving, daarom kan 
ook alleen zijn God dit geloof telkens weer 
in hem opwekken en in hem ondersteunen. 
En dit nu, die weeropwekking en sterking van 
zijn geloof kan in geen anderen weg plaats 
grijpen, dan waarin het oorspronkelijk hem 
toekwam, d. w. z. door den weg der veroot
moediging. Gij moet u telkens weer als een 
arm zondaar voor uw God gevoelen, en uw 
God moet u telkens weer zeggen, dat 
ge nochtans zijn kind zijt. Wie zaliglijk 
afstierven, hebben dan ook meestal tot 
op hun doodsbed toe zich zelven als 
arme zondaren bekend, en niet anders 
gejuicht en gejubeld dan uit het ge
loof in de zelfofferande van Christus, die 
hun God door den Heiligen Geest in hun 
hart verwekte. En dit nu is het, waartoe uw 
Heiland u dagelijks de bede om vergeving 
van uw schuld, ook na uw bekeering, op de 
lippen legt. Eiken morgen en eiken avond 
moet ge weer als een arme zondaar voor 
Hem neerknielen, u in uw schuld en zonde 
aan zijn voeten neerwerpen, en van Hem moet 
u eiken morgen en eiken avond weer de 
genade toekomen, dat ge door de inwer
king van den Heiligen Geest tot uw geloof 
in het bloed des kruises wordt teruggebracht. 

Doch in de tweede plaats ligt ook dit in 
deze bede om schuldvergiffenis, dat ge eiken 
dag rekening met u zelven houdt, uw paden 
en wegen naspeurt, en u voor uw God veroot
moedigt over de vlekken en smetten, die 
ge op dien dag in u zelven ontdekt hebt. 

Het heeft den Heere onzen God beliefd, 
de wedergeboorte op zulk een wijs in zijn 
uitverkorenen onder zondaren tot stand tï: 
brengen, dat het wel een volmaakt werk 
in den wortel zij, maar daarom nog geens
zins in de uitwerking. De wedergeboorte 
komt niet op zulk een wijze tot stand, dat 
nu opeens de oude mensch uit u weg is, en 
er niets dan de nieuwe mensch in u zij; maar 
gelijk bij den geënten boom, schiet ook hier 
de wilde stam nog steeds zijn twijg en blad 
en bloesem uit, en draagt vrucht voor de 
zonde en ongerechtigheid. Vandaar dat er 
geen dag voorbijgaat, dat we niet zondi
gen, en we maar al te zeer zelfs de goede 
werken, dié God ons in zijn genade ver
leent, met onze zonden bevlekken en be
smetten. Wie zal zeggen, dat de daden van 
zelfverloochening en barmhartigheid, van 
toewijding en aanbidding die hij verricht, 
zóó door hem verricht worden, dat er geen 
zonde aan kleeft? Wie, wie is zelfs in zijn 
gebed van zonde vrij? Telkens slingert 
zich weer de twijg uit den wilden stam 
om den tak die uit het entsel opschiet. 
En wie in heiligen ernst en vaardige op
rechtheid rekening met zijn ziel voor het 
oog van zijn God houdt, heeft eiken avond 
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BARTHELEMI HECTOR. 

Wij verplaatsen ons in de valleien van Piemont in 1556. 
Zij zijn nog onderworpen aan den Franschen koning. Dit 
is sinds 1536 het geval en was in het begin voor de 
Waldenzen een goede zaak. Want de Fransche koningen 
behandelden hen, om politieke redenen, aanvankelijk zeer 
verschoonend. Doch sinds Henri II den Franschen troon 
heeft beklommen, is dit geheel anders geworden. De ver
volgingen der geloovigen, die tegen het Pausdom zich 
kanttf^n, waren toen weer begonnen en werden dagelijks 
bloediger. Geen wonder dus, dat wij ook in 1556 het 
bloed der martelaren zien vloeien. 

Dit geldt in de eerste plaats van Barthelemi Hector. 
Deze man, die van Portiers geboortig was en daar langen 
tijd koetsier was geweest, verhaalt van zich zelven, dat, 
toen hij in 1550 nog in het Pausdom was, zoo ontrust 
werd in zijn gemoed over de vraag, of de mis wel goed 
was of niet, dat hij overal uitzag naar licht. De een toch 
zeide: zij is goed, een ander: neen, zij is verkeerd. Wat 
was nu waar r Daar gebeurde het op zekeren dag, dat 
hem opgedragen werd 's konings geld van Portiers naar 
Lyon te brengen. In laatstgenoemde plaats zijnde, vernam 
hij, dat te Geneve het Woord Gods zuiver werd gepredikt en 
hij daar dus oplossing van zijnen twijfel zou kunnen krijgen. 
Drie weken lang vertoefde toen Hector in Geneve, waar 
het den Heere behaagde hem zoo te verlichten, dat hij 
besloot zijne vrouw en kinderen van Portiers te gaan halen 
en in Geneve zich te vestigen. Naar dit besluit handelde 
hij. In zijne nieuwe woning zich gevestigd hebbende, leef
den hij en de zijnen van wat de colportage met de Heilige 
Schrift aan winst afwierp. In JuU 1555 kwam Hector 
met zijne boeken in de Waldenzische valleien. 

Toen hij uit de vallei van Angrogne in die van St. 
Martin overging, werd hij door eenen edelman, met name 
Perrier, gevangen genomen. (Volgens anderen zouden Char-
1M en Bonifece Truchéts, de heeren van Rioclaret, hem 

gevangen genomen en aan de inquisitie en het parlement 
van Turijn overgeleverd hebben). Van zijne vangst gaf 
de edelman kennis aan het parlement van Turijn, daarbij 
voegende- een lijst van. de boeken en brieven, die bij den 
gevangene gevonden waren. Het hof zond toen aan Barthe
lemi Emetiles, den voorzitter in Augustinus della Chresa 
(Monastier noemt den president De Saint-Julien) naar Tigne-
rol, eene stad in Piemont, waarheen Hector was gebracht, 
ten einde hem daar te ondervragen. Den 8en en gen Maart 
werd de gevangene voor hen gebracht. Voor hun een 
woord te antwoorden, viel Hector op de knieën en bad 
God hem den mond te openen en de genade te geven, dat 
hij niets mocht zeggen of uitbrengen, dan wat diende tot 
Gods eer en tot stichting zijner kerk. 

Nadat de martelaar de rechters aangaande zijn persoon 
en positie had ingelicht, begon het onderzoek naar zijne 
belijdenis. Hij bekende, dat nergens ter wereld het Evan
gelie zuiverder gepredikt werd dan te Geneve; dat de mis 
een gruwelijke afgoderij was; dat in het Avondmaal het 
lichaam van Christus niet aanwezig was; dat Christus in de 
mis niet meer mocht geofferd worden; dat het afgoderij 
was afbeeldingen van Jezus Christus en de heiligen te hebben; 
dat het verkeerd was zijne zonden aan iemand anders dan 
aan God te belijden. Aangaande zijnen tocht door de 
valleien, verhaalde de martelaar het volgende: dat hij in 
de maand Juli in de valleien gekomen was; dat hij de 
boekeir in de valleien van Angrogne, St. Martin en Dau-
phiné had verkocht; dat die boeken, bijbels, christelijke 
instituties, catechisatieboekjes voor kinderen, psalmen enz., 
in Geneve gedrukt waren; dat hij de namen zijner koopers 
niet kende; dat hij nergens gepreekt had; dat hij niet 
bekwaam was om leeraar te zijn, maar in particulier 
gesprek van den Heere had gesproken, naar de gave, hem 
geschonken; dat hij uit eigen beweging naar de valleien 
was gegaan, om arme Christenen, die hij wist, dat daar 
velen waren op te bouwen in hun allerheiligst geloof; dat 
hij de groote steden als Turijn niet had bezocht, omdat 
hij daar niemand kende. 

Toen men hem vroeg, of hij niet wist, dat koning Henri II 
verboden had in de valleien boeken uit Geneve te brengen, 
beaamde hij dit, maar voegde er dadelijk aan toe, dat, wat 
hij gedaan had, geschied was om de Christenen te troosten 
en te onderwijzen in de wet Gods. Voorts had hij de 
menschen vermaand naar Gods Woord te hooren en niet 
naar de geboden van den Paus, en niet als schelmen, 
maar als Christenen te leven. Ook had hij te Angrogne 
eenen bedienaar des Woords, zekeren Etienne, gezien, die 

Zondags, Dinsdags, Woensdags en Donderdags preekte op 
een binnenplaats in eene huis van een boer. Hij had ook 
een anderen leeraar, met name Barbe Antoni, gezien, en 
een schoolmeester Francois. Ook had hij opgemerkt, dat 
men in de vallei van Angrogne en wel te St. Laurens, een 
kerkje bezig was te bouwen naast de Roomsche kerk. 
Aangaande de correspondentie tusschen de Waldenzen en 
Geneve kon hij mededeelen, wat ook reeds gebleken was 
uit de bij hem gevonden brieven, dat Calvijn meermalen 
geraadpleegd werd door de geloovigen uit de valleien. 

Na dit gesprek, waarbij de martelaar niet geaarzeld had 
voor de waarheid Gods uit te komen, werd hij vermaand 
tot de kerk van Rome terug te keeren, wat hij echter 
weigerde. Daarna werd hij weggeleid naar de gevangenis 
van het gerechtshof van Turijn. Zijne verklaringen werden 
ter hand gesteld aan den procureur-generaal des konings 
Vaillaht, die eischte, dat Hector zou verklaard worden de 
straffen te hebben verdiend, in het edict des konings van 
21 Oct. 1851 vermeld, en wel vooreerst, omdat hij uit Geneve 
boeken had gebracht in landen, onder de gehoorzaamheid 
des konings staande; ten tweede, omdat de door hem mee
gebrachte boeken gecensureerd waren; en ten derde, om
dat hij, ofschoon een ongeleerd man zijnde, gevoelens had 
verkondigd in strijd met de leer der Roomsche kerk. Den 
lÖden Maart werden Hector zijne antwoorden voorgelezen 
en gevraagd of hij daaraan nog wat toe te voegen of af te 
nemen had, daar zij gevoelens bevatten in strijd met de 
leer der kerk. De martelaar verklaarde zich te houden 
aan Gods Woord, waarmede de bedoelde gevoelens niet 
in strijd waren. 

Den 2 7en April kwam Hector voor den inquisiteur. 
Hem werd door dezen aangeraden om terug te keeren tot 
Rome's kerk. Te vergeefs. Zelfs toen de inquisiteur hem 
de Schrift op zijn manier wilde uitleggen, bleet de ge
vangene bij het eenvoudige Woord Gods. Hector werd voor 
ketter verklaard, maar de inquisiteur meende, dat men 
hem zachtkens moest behandelen, om hem nog tot bekee
ring te brengen. Telkens werd hem een tijd tot overden
king gegeven. Maar niets baatte. Hector beleed, dat hij 
niet draalde, maar naar Gods Woord geloofde en leerde. Hij 
was bereid dat in geschriften aan te toonen, als men hem 
daartoe tijd en gelegenheid gaf. Dit geschiedde echter 
niet. Ten slotte verklaarde de inquisiteur den gevangene 
schuldig aan ketterij, waarom deze ook den wereldlijken 
rechter werd overgegeven, opdat hij gestraft zou worden 
naar het recht, ofschoon de kerk niet dorstte naar ïijn 
dood of verminking. 

Zoo stond dan Barthelemi Hector nu voor den wereld
lijken rechter! Nadat hij nogmaals was ondervraagd en bij 
zijne belijdenis gebleven was, werd hij door het parlement 
van Turijn veroordeeld om op het plein van het kasteel dier 
stad op een marktdag levend verbrand te worden als ketter 
en scheurmaker, alsmede verstoorder van den vrede der 
Christenheid en verbreker van edicten en koninklijke be
velen. Zijne boeken zouden tegelijk verbrand worden en 
al zijne andere goederen verbeurd verklaard voor den 
koning. Dit vonnis was geteekend door Hierome Purpurat 
en Augustin de Ecclesia, den igen Juni 1556. 

Onderaan het vonnis stond nog, dat men, als men het 
vuur aangestoken had, Hector zou worgen, opdat hij geen 
pijn zou voelen. 

Den 2oen Juni vernam Hector zijn vonnis. Hij dankte 
God voor zijne genade in zijn strijd en lijden. Voorts 
bestrafte hij de omstanders over hunne verblinding, met 
name degenen, die door het hof gezonden waren om hem 
tot afval te bewegen. Toen nu het parlement de stand
vastigheid des martelaars vernomen had dreigde het, dat hem 
de tong zou uitgesneden worden, indien hij onderweg naar 
het schavot veel zou willen spreken. Hij liet zich echter 
door deze dreiging niet afschrikken, maar vermaande steeds 
beslister het volk, den Heere te vreezen. Op de strafplaats 
liet het hof hem nog eens aanzeggen, dat, indien hij her
roepen wilde, hij niet sterven zou. Hij liet zich echter niet 
misleiden, maar viel op zijne knieën en bad vuriglijk tot 
den Heere, ook voor zijne rechters, opdat hunne oogen 
mochten geopend worden. Daarna richtte hij zich tot 
het volk, waaronder velen hem innig bedroefd aan
hoorden, zijn dood beweenden en zich verwonderden, 
dat men zulk een mensch ombracht, die van niets anders 
dan van God sprak. Toen men hem aan den paal vast
maakte en het buskruit aan zijn hals hing, hief hij de 
oogen op ten hemel en zeide: JO Heere, wat is mij dit 
zoet!" Daarna werd hij geworgd en tot asch verbrand 
Gode en zijne kerk tot eene lieflijke offerande. Monastier 
verhaalt, dat zijn waardige antwoorden en mannelijke wijze, 
waarop hij zijn geloof beleed, het gemoed van meer dan 
eenen zijner rechters trof; maar de koude en zelfzuchüge 
redeneeringen der meesten deden dat betere gevoel ver-
stommeiii «n gaven hem aan het vonnis des doods prijs. 

DE GAAY FORTMAN. 



en eiken morgen zijn schuld te belijden voor 
zijn God. 

En dit nu moet geschieden, eenvoudig wijl 
we anders aan deze vlekken en smetten wen
nen, den zin voor het heilige verliezen, den 
smaak voor het hemelsche in ons beder
ven, onze conscientie bezoedelen, en af
raken van den weg die ten leven leidt. 
We spreken nu nog niet eens van grove 
zonden, die uit zinlij ke drift of uit onreinheid 
der ziel of uit onzedelijke neiging voortko
men, maar, ook afgescheiden daarvan, in 
drift, in leugenachtigheid in woorden, in 
kwaad humeur, in tijdverspilling, in onlief
heid en onvriendelijkheid, in trots en zelfver
heffing, in verkouding van de liefde voor God 
en verkoeling van liefde voor de menschen, 
in slordigheid in zijn beroep, in ingenomen
heid met zichzelven, in gemakzucht, in opzien 
tegen den strijd als er om Gods wil moet 
gestreden, in nijd en haat en wraakzucht 
in het hart, achterklap op de lippen en 
zooveel meer uitkomen, immers altemaal zon
den voor God, en toch smet na smet, die nog 
telkens het leven van Gods vroomste kin
deren ontheiligt. En over dit alles nu wil 
uw Heiland, dat ge eiken morgen en 
eiken avond berouw in het hart zult gevoe
len. Hij verbiedt u in zulke zondige gan
gen en wegen eenvoudig voort te leven, 
als deden deze dingen er niet toe, en als 
waren ze niet verfoeilijk in zijn heilig oog. 
Hij wil, dat ge over dit alles en zooveel meer 
u zelven gedurig voor Hem zult aanklagen, 
aldoor uw smetten en vlekken voor Hem 
zult blootleggen, zult belijden, hoe ge in 
dit alles Hem, uw God, verzaakt hebt, en 
uit dit dieper besef weer de toevlucht zult 
nemen tot het bloed des kruises, opdat 
ook op uw zonde van dien dag de vrucht 
en de zegen van het bloed van het heilig 
Godslam worde toegepast. Wie nu hierin 
volhardt en volstandig is, die vordert; die 
drinkt eiken dag den zegen der verzoening 
in; en leeft juist daardoor nabij zijn God en 
zijn Heiland. Zijn tente is bij Golgotha's 
kruis. En anders, och, dan zwerft ge af. 
Dan staat Golgotha voor u van verre. Dan 
blijft uw zonde tusschen u en uw God lig
gen. En dan gelooft ge nog wel, maar uit 
de verte; meer met uw belijdenis dan met 
uw hart; en wordt de zaligheid van u als 
kind van uw God in gevoelen, u steeds 
vreemder. 

En hierbij komt dan in de derde plaats nog 
bij de bede om vergeving van de boosheid 
die altijd, tot aan-uw sterven toe u aanhangt. 

Ook afgezien toch-van de vraag, welke 
zonden op een bepaalden dag uit de onza
lige fontein, die in het hart is, opdoemden, 
blijft Gods kind tot zijn sterven toe gedrukt 
door de onzahge wetenschap, dat die fontein 
van alle boosheid nog steeds in zijn hart 
aanwezig is. Wat Paulus uitroept: »Ik ellen
dig mensch, wie zal mij verlossen uit dit 
lichaam des doods?" is nog de bittere klacht 
van wie geen vreemdeling in zijn eigen hart is, 
en dorst naar heiligheid. Het is niet alleen dit 
kwaad dat roept om straf, neen 'k ben in 
ongerechtigheid geboren, mijn zonde maakt 
mij 't voorwerp van uw toorn reeds van 
het uur van mijn ontvangenis af. We zijn 
onrein. In Christus heilig, in Christus rein, 
in Christus volmaakt, enj daarom juichende 
en triomfeerende tegenover Satan, maar 
niettemin buiten Christus, in onszelven, nog 
altoos midden in den dood liggende. Als 
we onze knieën buigen en onze ziel tot onzen 
God opheffen, zegt God ons wel, dat wij zijn 
kinderen zijn en ziet Hij ons in Christus ge
rechtvaardigd, maar de man, de vrouw die 
neerknielt, knielt nog altoos neer met de 
bron, de fontein van alle zonde in zijn hart. 
Daar denkt nu de oppervlakkige niet aan. 
Hem deert dat niet. Het gaat hem niet 
aan. Maar wie teederlijk voor zijn God leeft, 
voelt dat evenals Paulus zeer diep, en 
gaat er onder gedrukt, en vindt geen rust, 
alvorens hij ook deze inwonende zonde voor 
zijn God beleden heeft, en ook daarvoor 
heeft ingeroepen het bloed der verzoening. 

En zoo wordt de bede om vergeving van 
zonde dan tevens een voorbereiding voor ons 
sterven. Immers we weten vast en zekerlijk, 
dat eerst in den dood ons de genade van 
onzen God kan worden bewezen, dat we voor 
eeuwiglijk ook van die inwonende zonde be
vrijd zullen worden, en de fontein van alle boos
heid van ons hart zal worden afgesneden. Tot 
op onzen dood toe, moge God de Heere ons de 
genade verleenen, dat Hij door zijnen Heiligen 
Geest, die opborreling uit die onzalige fon
tein voor ons onderdrukt; maar de onzalige 
fontein zelve blijft. Die kan niet weg. Die 
moeten we tot aan onzen dood toe mee
voeren, in ons eigen hart omdragen. Wie 
nu waarlijk beseft, hoe onzalig het met zich 
omdragen van deze onzalige fontein in zijn 
hart is, en dagelijks den Heere aanroept, of 
Hij ook de boosheid die hem altijd aanhangt 
wdlle toedekken met het kleed der verzoe
ning, die voelt ook in zijn hart opkomen 
den dorst, het verlangen, om eens, en dan 
voor eeuwig, van deze onzalige fontein ver
lost te worden. 

En komt dan de ure, dat zijn God tot 
hem komt, om nu ook die laatste genade
daad hem te bewijzen, en ook die onzalige 
fontein door den dood uit zijn hart weg te 
nemen, dan begroet hij die ure niet als een 
ure der verschrikking, maar als een ure van 
eeuwige vrijmaking, de ure waarin het werk 
zijner verlossing wordt gekroond. 

-*««=»S:(^)?ï<t=*«J— 

„Cen moEber ]^aar suigeUng." 

Kan ook eene vrouw haren 
zuigeling vergeten, dat zij zich 
niet ontferme over den zoon 
baars buiks? Ofschoon deze ver-
gate, zoo zal Ik toch u niet ver
geten! Jes. 49: 15. 

Met een schoonheid die nooit verbleekt, be
zong de prins der poëten ons den band »van 
moeder voor 't kint, gebaard in wee en smarten, 
aan hare borst met melleck gevoed, zoo lang 

gedragen onder 't harte", als die s verbindt het 
bloed". 

Die greep van Vondel was juist. De liefde 
van de moedei voor het kind uit haar schoot 
komt niet uit zielsneiging, maar uit het bloed, en 
even deswege staat de liefde in het huwelijk 
hooger, want 5 sterker is de band, van het paar, 
dat hand aan hand, verknocht om niet te schei
den", elkaar mint uit toeneiging. 

Ge behoeft dan ook slechts even de wereld 
van ons menschelijk leven met de wereld van 
de dieren onderling te vergelijken, om terstond 
de waarheid van deze tegenstelling in te zien. 

Was metterdaad de liefde van de moeder voor 
het kind van haar schoot uitvloeisel van hoogere 
zielsneiging en zelfverloochening, dan zoudt ge 
wel onder menschen, maar niet onder dieren 
dezen schoenen trek vinden moeten. 

Toch is juist het omgekeerde het geval. 
Ge vindt deze liefde van wie het leven mocht 

schenken voor wat ten leven kwam bij de dieren 
vaak sterker dan bij den mensch. 

De vogelen en de huisdieren leeren u dit om 
strijd, en reeds in onze jeugd leerden we allerlei 
boeiend verhaal van moederkens onder de die
ren die zich voor haar jongen opofferden. 

Ja meer nog, zelfs de Heilige Schrift keurt 
onder de dieren deze liefde zoo hoog staande, 
dat onze Heiland er zijn eigen liefde voor zijn 
volk in uitdrukt, als hij deze zijn liefde verge
lijkt bij een klokhen, die haar vleugelen uit
breidt over haar kiekens, terwijl omgekeerd de 
Heere onze God bij Jesaia van de moeder 
althans de mogelijkheid onderstelt, dat ze haar 
zuigeling vergete. 

Er staat immers: »Kan ook een vrouw haren 
zuigeling vergeten, dat ze zich niet ontfermen 
zou over den zoon haars buiks?" En dan volgt 
er: Ofschoon deze ver gate., zoo zal Ik u toch 
niet vergeten." 

Sombere profetie van wat geschied />, toen 
het aan Jeruzaleras verwoesting toekwam, en 
toen, naar luid van het ontzettend geschiedver
haal, moeders in Jeruzalem haar eigen zuigelingen 
gedood hebben, om zich in de razernij van den 
honger te voeden met hun vleesch. 

Zult ge dan daarom de moederlijke liefde 
voor het kind van haar schoot gering schatten, 
en rekenen als iets dat er minder toe doet? 

Ge weet in meer dan één land, met name in 
Frankrijk, en ook elders wel, vooral in zeer 
hooge standen, wordt deze liefde steeds lichter 
geteld. Wie moeder werd, geeft al spoedig haar 
kind aan baker en zoogminne over, en geheel 
de bemoeiing met zulk een jong wicht bestaat 
er bij tal van moeders uitsluitend ^in, dat ze 
's morgens en 's avonds even een kort bezoek 
op de kinderkamer brengen, of een enkel maal 
het prachtig aangekleede wicht ontvangen en 
als te pronk stellen in haar weelderige salon. 

Doch ook dit zelfs acht menige moeder thans 
nog te veel, en bij honderden zijn er in 
Frankrijk die reeds twee, drie maanden na de 
geboorte het wicht verre van huis met een min 
naar het land zenden, opdat niets ze thuis store 
in haar jacht op vermaak en genot. 

Zoo doen niet de moederkens onder de dieren 
in Parijs, maar zoo doet er vaak wie moeder 
werd onder de vrouwen. 

Ja, er zijn er die opzettelijk de melk die God 
haar voor heur kind in de borst schonk, laten 
opdrogen en doen verdwijnen. 

Er is dus alleszins reden, om de liefde van 
de moeder voor haar kind niet te onderschatten, 
maar veeleer hoog te houden in onze kringen, 
opdat niet ook in onze kringen insluipe, wat elders 
tot schande van den menschelijken naam reeds 
zoo veelszins bestaat. 

Immers de liefde van moeder voor 't kind 
lijkt wel veel op de liefde van het dier voor 
zijn jong of welp, maar verschilt toch ook. 

Bij een dier werkt die liefde uitsluitend door 
instinct, is ze niets dan natuuraandrift, en ver
toont ze zich deswege altoos in denzelfden 
vorm en op dezelfde wijs. 

Maar zoo is het onder menschen niet. 
Bij onze moeders is deze liefde voor 't kind 

een gemengd verschijnsel.- Zeker opkomend uit 
het bloed, "^oor geen gering deel als instinct 
ook haar ingeprent. Maar toch bij de moeder 
gebonden aan en gesteld onder de controle van 
haar zedelijk leven. 

Niet het dier, maar zij, kan haar kind aan 
anderen overgeven of verwaarloozen. En ook, 
niet het dier, maar zij, han die liefde hooger 
opvoeren, veredelen en heiligen. 

Hier past dus de gave des onderscheids. 
Ge hebt bij zulk een moeder, voor wat de 

liefde voor haar kind aangaat, te onderschei
den tusschen twee bestanddeelen, eenerzijds het
geen God haar in haar moedernatuur inprentte, 
en anderzijds hetgeen zij met die haar inge
prente natuur deed. 

Voor wat nu door God haar is ingeprent, 
komt niet haar, maar Gode alleen de eere toe. 
Dit is de natuur aan alle moeders, en aan alle 
moeders ook met de huisdieren en vogels 
gemeen. 

Dit heeft op zich zelf niets edels, draagt in 
het minst geen zedelijk karakter, en is volstrekt 
geen bewijs van zelfverloochening. 

Een jonge vrouw, die dusver schier uitslui
tend voor zich zelve en voor de ijdelheid leefde, 
en nu moeder geworden, opeens haar ijdelheid 
vergeet, geboeid is aan en door haar kind, en 
maanden lang dat kindeke zoogt, voor dat kin-
deke leeft, en met dat kindeke speelt en zich 
vermaakt, moge hierdoor aan zelfverloochening 
gewend en aan de ijdelheid ontwend worden; 
maar op zich zelf levert ze, door die sterke 
moederliefde, nog in het minst geen bewijs van 
zedelijke toewijding. 

Wat zij doet, doet op haar wijs de klokhen 
ook. 

Daarin is dus God groot, niet zij, en wordt 
alleen Hij verheeriijkt, die zoowel aan de moe
der als aan het dier dezen schoonen trek inschiep. 
Een trek, dien ge dan ook gemeenlijk nog wel 
zoo sterk ziet uitkomen onder de natuurvolken, 
als onder de beschaafde volken, op het platte
land machtiger dan in onze verfijnde steden. 

Maar wat nu het dier mist, heeft de moeder 
onder de kinderen der menschen, zij kan krach
tens haar zedelijke geaardheid, deze liefde óf 
leiden en heiligen, óf er tegen ingaan en ze 
verzondigen. 

Er tegen ingaan en ze verzondigen, óf door
dien ze aan de stem der natuur het zwijgen 
oplegt en haar kind aan een min of baker over
geeft, om zelve haar ijdelen weg te vervolgen, 
óf wel doordien ze haar liefde voor haar kind 
in verzotheid op haar kind laat ontaarden, 
haar kind als speelpop misbruikt, en door haar 
hartstochtelijke verkleefdheid aan de vrucht 
haars schoojs haar kind reeds van den eersten 
beginne bederft. 

Maar ook kan het anders zijn, en God zij 
lof, met name onder de belijderessen des Heeren 
is het vaak anders. 

Een moeder kan ook, wat aan haar natuur 
met het dier gemeen is, opheffen en veredelen, 
en nu,met zedelijk inzicht en beleid dien trek 

den natuur als uitgangspunt nemen, om haar kind 
lief te hebben in den geloove., zich om Gods wil 
en uit innerlijk pUchtsbesef aan haar kroost toe 
te wijden, en met terzijzetting van alle moeder
lijke ijdelheid of hartstocht, haar kind reeds in 
die eerste beginselen des levens zoo leiden en 
verzorgen, dat er een hooger doel bij heerscht. 

Dan ziet de moeder in haar kindeke niet 
enkel de vrucht van haar schoot, maar veelmeer 
nog een schepselke dat door Gods wondermacht 
tot aanzijn werd geroepen, en door Hem, den 
Vader der geesten, in haar schoot wonderlijk 
geborduurd is. 

Ze ziet dan in dat jonge kindeke niet enkel 
een aanminnig hoopke zacht en mollig vleesch, 
maar een klein menschelijk wezen, waarin een 
ziel verborgen is; misschien één van Gods uit
verkorenen, en alsdan bij God bemind als het 
zwart van zijn oogappel. 

Dan is er gebed voor dat kindeke eer zij het 
met het oog kon aanschouwen. Dan mijdt ze 
reeds bij haar dracht al wat haar kindeke scha
delijk kan zijn. Dan doorworstelt ze haar barens
weeën zich vastklemmende aan den God haars le
vens, om mocht het zijn, een kindeke Gode te baren. 
Dan is erna de geboorte dankzegging en groot-
making van Gods heerlijken naam. Dan zoekt 
ze voor haar lieveUng zoodra eenigszins mo
gelijk den Doop. Dan is het de drang der 
ziel en de behoefte van haar hart, om het kin
deke het zegel des Verbonds te doen dra
gen. En dan bidt ze, niet enkel dat God 
haar kindeke spare, maar veeleer nog, dat 
Hij haar wijsheid geve, om aan haar lieveling 
die echte, die waarachtige, die heerlijke liefde 
te betoonen, waardoor ze niet slechts indrukken, 
maar goede indrukken van meet af aan het kind 
van haar schoot geven moge. 

En zoo gaat dan de echte moederliefde zeer 
verre boven de liefde van de klokhen voor 
haar kiekens uit. 

Dan is er wel een gemeenschappelijk uit
gangspunt, maar wat die klokhen mist, dat 
betoont die moeder onder de kinderen der 
menschen te bezitten, een hooger, een edeler, 
een heiliger liefde, die wat de natuur slechts 
deed aanvangen, volmaakt in en door genade. 

En vraagt men nu ten slotte, of in de Chris
telijke kringen die hoogere, die edeler, die 
geheiligde liefderegel is, dan is er voorzeker 
oorzaak tot dank, maar toch niet minder tot 
klachte, en de oorzaak van die achterlijkheid 
ligt voor geen gering deel bij de moeder op 
jaren, die haar dochters ten huwelijk geeft, 
zonder ze op haar toekomende levenstaak ge
noegzaam te hebben voorbereid. 

Men laat dit meestal maar over. Men acht 
dat na het huwelijk met het kindeke ook de 
ware moederiiefde wel vanzelf zal komen. Op
voeding, leiding, waarschuwing acht men hier 
althans overbodig. 

En toch juist dit wreekt zich dan. 
De jonge moeder is dan straks door haar 

eerste moederweelde zoo geheel verrukt en ingeno
men, dat ze over niets anders denkt, en zich 
schier willoos aan de drift en den hartstcfcht 
der moederliefde overgeeft, en tr haar geloof en 
haar hooge roeping buitensluit. 

Toch zal ook dit anders en beter worden. 
Wanneer de heilige Doop weer de plaats der 

eere in ons midden erlangt, zal van dat heilig 
Sacrament een geestelijke roepstem uitgaan, die 
aan de moederliefde in ons midden, een ander, 
een hooger, een heiliger karakter verleent. 

Niet het zeggen: »Mijn kindeke dat ik ge
baard heb", maar de betuiging: sEen schep
selke Gods, dat ik van Hem ontving, en dat 
Hem moet gewijd worden", zal den hoogen toon 
erlangen. 

En God, wiens ook de kinderzegen is, zal 
weer groot worden ook in het moederhart. 

E Voto. 

Voor de vier deelen van E Voto zullen 
twee banden beschikbaar gesteld worden, 
zoodat beide malen twee deelen in één band 
worden gebonden. 

Deze banden kunnen niet van linnen, 
maar moeten van sterk leder zijn, en voorts 
dien stillen, deftigen vorm hebben, die bij 
zulk een werk past. 

Zulke banden zijn thans gereed voor het 
eerste paar deelen, dat thans verschenen is, 
en worden voor de inteekenaren op E Voto 
beschikbaar gesteld. 

Elke band kost één gulden. 
Zij, die wenschen, dat deze band hun 

franco worde toegezonden, hebben zich 
daartoe aan te melden bij de Administratie 
van ons blad, onder overmaking per post-
wissel of anderszins van f i, zonder aftrek 
van onkosten. Op enkele aanvragen zonder 
betaling worden geen banden verzonden. 

De Administratie. 

Amsterdam, 6 April 1894. 

De stembus van Dinsdag. 

Ook nu weer blijkt, hoe er onder de 
dusgenaamd »rechtzinnigen" in de Ne-
derlandsche Hervormde kerk metterdaad 
tweeërlei strooming gaat. 

Wie, ook al verbleef hij nog onder het 
Synodaal bestuur, nochtans van hart en ziel 
Gereformeerd is, op de lijn der vaderen 
wandelt, en de traditiën van het Calvinisme 
niet wil verloochenen, trekt met ons tegen 
het conservatisme te velde en komt met 
geestdrift op voor de vrijheid. 

Zij daarentegen, die meer Remonstrantsche 
gevoelens zijn toegedaan of hetzij een half 
Luthersche rechtzinnigheid uit Duitschland, 
hetzij een half Methodistische orthodoxie uit 
Engeland hebben overgenomen, stellen zich 
op alle manier tegen de Calvinisten te weer, 
grijpen den eersten den besten candidaat 
bij zijn kleed, die meer conservatieve nei
gingen vertoont, en kanten zich tegen de 
uitbreiding van onze volksvrijheden ; hierbij 
met de conservatieve Roomschen meestin 
bond. 

Dit nu verwondert noch verbaast ons. 
Het is de oude historie uit de dagen 

onzer vaderen. 
Ook toen vondt ge den zin voor onze vrij

heden alleen bij de Calvinisten, en het waren 
de Geuzen vanouds, die eerst voor hun 

eigen vaderland, en straks voor heel Europa, 
de vrijheid veroverd hebben. 

Al die halve geesten daarentegen, die 
zich op het verkrijgen van allerlei privileges, 
op het bezit van eigen macht, en op de 
onderdrukking van anderen spitsten, keer
den zich toen als nu tegen de Calvinisten, 
en kweekten van meetaf die onheilige macht, 
die eerst in de dagen van Oldenbarnevelt, 
toen onder de Regenten, en straks onder 
de overheersching der conservatieve Coterie 
ons Christenvolk verdrukt hebben. 

Alle kerkelijk verschil valt hier weg. 
Het is de richting den geesten, die den 

doorslag geeft, en de uitkomst zal ook nu 
toonen, hoe de echte geesteskinderen van 
Calvijn, tot wat kerk ook behoorend, getrouw 
op hun post zijn bevonden, en dat alle 
tegenstanders ook nu tegen de geest onzer 
vaderen en den geest onzer schoone historie 
zijn ingegaan. 

Utreoht. 

Utrecht zal Amsterdam nog voorgaan. 
Zijn we toch wel ingelicht, dan zijn de 

onderhandelingen over de vereeniging in 
Utrecht reeds zoo ver gevorderd, dat men 
tot de ineensmelting kan overgaan. 

De stukken zijn reeds over en weer ge-
teekend, en het accoord ligt gereed. 

Dit schoon resultaat nu moet vooral te 
danken zijn aan de bezadigdheid die aan 
beide zijden voorzat, aan den ernst, waar
mee voor Gods aangezicht gehandeld is, en 
aan het verstandig beleid der wederzijdsche 
predikanten. 

Met name aan Ds. Van Minnen moet als 
oudste van de predikanten der Gerefor
meerde kerk in Utrecht de eere toekomen, 
dat hij deze schoone zaak gewild, en met 
veel toewijding bevorderd heeft. 

Hem bijzonderlijk daarvoor onze dank. 

Vo or we rp elijk 
en On der werp e lij'Je. 

Van Prof. Dr. Geesink ontvingen we on
derstaande, ver van overbodige toelichting 
van een bestaand geschil, dat we gaarne in 
onze kolommen opnemen. 

Objectief en subjectief of, zooals het in 
schoolsch Hollandsch heet, voorwerpelijk en 
onderwerpelijk, zijn termen die oorspronke
lijk in de taal der wijsbegeerte tehuis 
hoorden, maar thans doorgedrongen zijn in 
de volkstaal, waar zij, nog wel geen finale 
maar dan toch een zeer ruime uitbreiding 
hebben verkregen. Reeds nu kunt gij in 
allerlei kring het verwijt beluisteren van 
«volkomen gemis aan objectiviteit", gewoon
lijk beantwoord met de ietwat spijtige verze
kering, »dat men zich nu eenmaal aan zijn 
subjectieve meening verkiest te hoiiden." 

In het voorbijgaan zij opgemerkt, dat 
deze uitdrukkingen, alvorens zij uit de taal 
der wijsbegeerte, in die van het volk be
gonnen door te dringen, door de wijsgeeren 
zelven, en evenzoo ook door de Theologen, 
een schier volkomen omzetting van betee-
kenis hebben ondergaan. 

Subjectief en objectief is de Latijnsche 
overzetting van twee Grieksche termen, die 
Aristoteles, tegelijk met zoovele andere uit
drukkingen, voor de taal van het Europee-
sche denken schiep. Het Grieksche woord 
van Aristoteles en zijn Latijnsche vertaling 
subiectum, beteekende: het wezen van een 
zaak, drager van de eigenschappen, dat 
wat onder of achter de verschijning ligt, 
het blijvende te midden van het verander
lijke. Juist dus wat thans het voorwerpelijke 
heet is hier het onderwerpelijke, het sub
jectieve, terwijl omgekeerd, wat thans het 
subjectieve of onderwerpelijke heet, — al 
wat ziet op datgene wat het individu om
trent een zaak voorstelt, denkt, meent — 
ongeveer door »objectief" werd uitgedrukt. 

Dit duurde heel de middeleeuwen en 
ook nog in den nieuweren tijd. Toch ziet 
men de gewijzigde beteekenis al spoedig op
komen en b. V. Prof. de Moor gebruikt in 
zijn commentaar op Marck de uitdrukking 
geheel in onzen zin. 

Dit te weten is niet van belang ontblpot 
voor het gebruik van de twee termen in ons 
kerkelijk spraakgebruik, waarin zij thans, 
evenals in de volkstaal, worden gebezigd. 
Hieruit toch blijkt hoe zij in onzen tegen-
woordigen zin ook daar nog betrekkelijk 
jong zijn. 

Doch genoeg over den naam, komen we 
thans ter zake. 

De kerk van Christus bezit in haar Bijbel 
de volkomen openbaring Gods van al het
geen de mensch schuldig is te gelooven om 
zalig te worden. Indien de zonde niet ware 
ingekomen, zou er geen Bijbel noodig zijn, 
maar juist om de zonde kan men nu slechts 
uit den Bijbel weten wat men schuldig is 
tot zaligheid te gelooven. 

Heel die Schrift, ook in haar uitwendigen 
vorm, is een werk van God den Heiligen 
Geest. Een werk misschien ook van alge-
meene genade voor de wereld, maar toch 
eigenlijk van bijzondere genade — en deze 
raakt juist de zaligheid — voor Gods lieve 
uitverkorenen. 

Op de vraag naar het wezen Gods, naar 
wat zaligheid is en hoe zij verkregen moet, 
naar ware Godskennis en echte Godsvrucht 
moet ge altijd terug tot »de Wet en het 
Getuigenis." 

In deze wereld, ook in onze denkwereld 
van leugen en dwaling, gaf de Heere zijn 
Heilige Schriftuur. 

Dan, in zijn eeuwige ontfermingen heeft 
het Gode behaagd nog meer te doen. 

Inzonderheid op het stuk van de Gods 
kennis en de Godsvrucht ligt de wereld m 
dwaling. 

Harer is de valschc Godskennis en de 
valschc Godsvrucht. , 

En het is deze valsche religie der wereld 
die in de kerk telkens indrong om dan schier 

altijd juist voor kaar opvatting, haar meeaing 
in de Schrift een steun te zoeken. 

Hiertegen nu gaat het werk des Heiligen 
Geestes, een tweede werk dus, in de kerk. 

Hij zelf toch leidt de kerk niet slechts 
steeds dieper in het recht verstaan van de 
Schrift, maar dringt haar ook telkens en 
telkens weer, om wat zij als waarheid uit die 
.Schrift kent, in haar dogma te formuleeren, 
om met deze rechte meeniug, de leugen 
der wereld in haar midden te weerstaan, 
terug te dringen, uit te zuiveren. 

Met name in onze Gereformeerde kerken, 
met haar meest zuivere belijdenis schittert 
dit tweede werk des Heiligen Geestes wel 
op het heerlijkst uit. 

Als lid van uv/ kerk zijt gij dus door 
God zelf gebonden aan de Schrift en op 
grond van deze aan de Belijdenis. 

Een antwoord op de straks genoemde 
hoogste levensvragen, een antwoord hoe 
dat alles niet maar u of den uwen toe
schijnt, doch hoe dat alles .is, wezenlijk 
is, — hebt gij alleen hier te zoeken en 
heeft men u hieruit te geven. 

Dit nu is om de moderne uitdrukking te 
gebruiken: de objectieve, de voorzverfelijke 
waarheid. Evenwel is hiermede op dit ge
bied het werk des Heiligen Geestes nog niet 
voleindigd-

Daar is nog een derde werk van God 
den Heiligen Geest. Nu niet het produceeren 
van de Schrift en het formeeren van het 
dogma, maar zijn, niet minder aanbiddelijk 
werk, in den enkelen geloovige. 

Een voorbeeld moge dit verduidelijken. 
Wij worden geboren in een maatschappij 

die in het bezit is van een zekere mate van 
kennis en beschaving. Beide zijn de vrucht 
van eeuwenlange worsteling, van den arbeid 
der geslachten die vóór ons hebben geleefd 
en deze kostelijke schatten als erfgoed ons 
nalieten. 

Het nieuwe geslacht begint echter met 
hier vreemd tegenover te staan en wij weten 
allen langs wat moeilijken weg van opvoe
ding en onderwijs men hier inleeft en zich 
deze goederen eigen maakt, ja hoe met name 
in onzen tijd de schat der kennis derwijs 
aangroeide, dat het voor den eenling schier 
onmogelijk is geworden om alles te weten, 
wat de gemeenschap weet. Men heeft doc
toren in de verschillende wetenschappen, doch 
de titel van leeraar in de wetenschap zou 
minstens bedenkelijk zijn. 

Welnu, ook het nieuwe geslacht in de 
kerk staat tegenover hare geestelijke goe
deren aanvankelijk vreemd. Het begrijpt er 
zoo weinig van. Dan, ook hier hebben op
voeding en onderwijs hun taak. En deze nu 
is weer tweeërlei. 

Daar is een opvoeding en een onderwijs 
dat én door middel van het huisgezin, én 
door de school én door de kerk den Bijbel, 
en de op dien Bijbel gegronde, in bange wor
steling — gelijk ten onzent onder marte-
laarsbloed en tranen — veroverde Belijdenis 
tot het bewustzijn van het jonge geslacht 
brengt. 

Doch daarnaast, en dit brengt ons nu 
tot het derde werk des Geestes, is een opvoe
ding en onderwijs niet van den mensch, maar 
van God zelf. 

Een opvoeding voor en een onderwijs in 
zijn waarheid. 

Een opvoeding in allerlei Goddelijk bestel 
van levenspositie en levensloop en levensom
standigheid, en ;daarbij, wat geen aardsche 
opvoeder vermag, een ingaan in het diepste 
van uw hart en een aanvatten en omzetten 
en heiligen van wat er in uw bewustzijn is, 
van denken en van willen, van hopen en 
vreezen, van lieven en haten, — en zoo 
voedt de Eeuwige zelf u voor zijn waar
heid op, zoodat gij er begeerig en verlan
gend naar wordt. 

Dan, ook zoo zoudt gij er nog maar 
weinig van verstaan en het is daarom dat 
Hij er ook zijn onderwijs aan paart, uw 
gangen vastmaakt in zijn geschreven Woord, 
uw oog met Goddelijk licht bestraalt, u het 
ontzettende van zijn bedreigingen en het 
zoet zijner vertroostingen op de ziel bindt. 

En zeker dit gaat niet opeens, en lang 
kan het duren, dat uw kennis van de 
waarheid, wat gij voor u zelf als waar be
vonden hebt, veel armer is, dan wat de 
kerk er van weet. 

Welnu, deze individueele kennis is, om 
weer de moderne uitdrukking te gebruiken, 
de onderwerpelijke, de subjectieve waarheid. 

Niet alsof er tweeërlei waarheid zou zijn, 
maar zoo — en dit en niet anders mag 
heel deze onderscheiding van subjectief en 
objectief op kerkelijk gebied dan ook be
doelen — dat de ééne en dezelfde door God 
in zijn Woord geopenbaarde waarheid tot 
zaligheid volkomen buiten u in het Woord 
en gedeeltelijk in u in uw bewustzijn li^. 

Als men zich de zaak maar zoo stelt en 
eenmaal zoo gevat heeft, dan voelt ieder 
dadelijk wat er van heel de tegenstelling 
van objectief en subjectief moet gehouden; 
dan ziet ieder dat men hier allerminst mag 
denken aan een tegenstelling waarvan de 
leden elkander uitsluiten en dus als waar
heid en leugen tegenover elkander staan, en 
eindelijk springt dan ook duidelijk in het oog 
hoe zich aan jammerlijke eenzijdigheid schul
dig maakt al wie uitsluitend »subjectief" of 
uitsluitend «objectief" wil heeten. 

Gelijk toch de beekjes gevoed worden 
uit de gemeenschappelijke bron, zoo moet 
wat de geloovigen ieder in hun bewustzijn 
van de waarheid bezitten, al voller en rijker 
worden uit de Schrift, waarin heel de waar
heid ligt. 

Nu dreigen er echter onder ons, en hier
tegen gaat dit woord, twee gevaren. Zij 
wortelen juist in de eenzijdigheid. 

Het eenzijdig objectivisme, dat meent te 
kunnen volstaan met een prediking die al
leen op tekstverklaring uit is, alleen zegt hoe 
het is, en nooit aanwijst hoe het wordt; tn. 
dat voor de velerlei schakeering van het 
gemoedsleven, voor den verschillenden stand 
van genade geen oog heeft, doet de liefde 
verkoelen in stee van te verwarmen, — Dit 
eenzijdig objectivisme is eeii miskenning van 


