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XXII. 

Want waarlijk, Hij neemt de 
engelen niet aan, maar Jïij neemt 
het zaad Abrahams aan. 

Hebr. 2 : i6. 

De vraag die thans aan de orde komt 
is, of er al dan niet zekere betrekking tus-
schen de engelen en den Christus bestaat, 
en indien ja, wrelke? Duidelijk wordt ons 
in de Heilige Schrift geleerd, dat Christus 
»de Middelaar Gods en der menschen" is, 
maar is hij zulks nu ook en evenzeer en 
op gelijke wijze voor de engelen? Velen, 
deze vraag hoorende, maken er zich op
eens van af, door te zeggen, dat de 
engelen geen zonde hebben, dat er alzoo 
bij hen van geen Middelaarschap sprake 
kan zijn; dat er ten overvloede duidelijk 
geschreven staat, dat Christus >inie[ der 
engelen natuur heeft aangenomen, maar 
het zaad Abrahams, en dus die des 
menschen;" alsook dat er maar één 
Middelaar is, en dat diens Middelaarschap 
blijkens i Tim. 2 : 5 uitsluitend op ons 
menschelijk geslacht doelt. Toch mag be
twijfeld, of men met zoo kort bescheid van 
de zaak af is. Althans geen minder dan 
Calvijn was van een eenigszins tegenoverge
steld gevoelen, en met name hier te lande zijn 
de Gereformeerde godgeleerden Calvijn hierin 
gevolgd. Men kan dit o. m. zien in de 
Synopsis Purioris Theologiae van de hoog
leeraren Walaeus, Polyander, Rivet en 
Thysius, Disputatio XII, art. 33, een uit
lating waarheen we bij voorkeur verwijzen, 
overmits dit werk, dank zij Dr. Bavincks 
schoone uitgave, onder ieders bereik valt; 
en niet minder wijl dit dogmatisch werk, 
als van vier hoogleeraren uit ;ééne faculteit, 
in den bloeitijd onzer theologie, herkomstig, 
nog iets meer dan een persoonlijk [gezag 
bezit. 

Om nu ook op dit punt tot meerdere 
helderheid te komen, z,al men goed doen 
met van meet af scherp tusschen tweeërlei 
te onderscheiden; t. w. tusschen hetgeen ten 
deze uit de schepping, en tusschen hetgeen 
uit de herschepping voortvloeit. Wat nu de 
schepping aangaat, staat het vast, dat de 
Tweede hoogheerlijke Persoon in een andere 
betrekking tot het geschapene staat dan óf 
de Vader óf de Heilige Geest. Het wordt 
ons breed en duidelijk verklaard, dat wij maar 
»éénen God en Vader hebben, 7iit welken 
alle dingen zijn, en maar éénen Heere Jezus 
Christus, door welken alle dingen zijn." Dat 
in den beginne het Woord bij God en God 
was, en dat alle dingen door het Woord 
gemaakt zijn, zóó dat er geen ding anders 
dan door het Woord bestaat. En zoo ook 
in Hebr. i: 2, dat het de Zoon is ^door 
welken de Vader de wereld gemaakt heeft." 
Hierop dieper in te gaan zou ons thans 
buiten ons bestek voeren. De verdere uit
eenzetting hiervan hoort bij het leerstuk van 
de Schepping en van de Drieëenheid thuis, 
en is zoowel in het Werk van den Heiligen 

Geest als in E Voto door ons gegeven. 
Hier volstaan we derhalve met vast te stel
len, dat de eigenaardige betrekking tusschen 
den Zone Gods en de Schepping hierin be
staat, dat alle dingen uit den Vader, maar 
door den Zoon zijn tot stand gekomen, en 
alsnog bestaan en ook voortaan bestaan zullen. 
Dat ditzelfde nu ook van de engelen geldt, 
volgt niet slechts uit de algemeenheid van 
de uitspraken in i Cor. 8: 5, Joh. i : i—4, 
Ef. 3 : 9 en Hebr. i : 2, maar wordt ons 
ten overvloede nog uitdrukkelijk verklaard 
in Col. I : 16 v.v., waar we lezen: »Want 
door hem (d. i. door den Zoon) zijn alle 
dingen geschapen, die in de hemelen en die 
op de aarde zijn, die zienlijk en die on
zienlijk zijn, hetzij Tronen, hetzij Heer
schappijen, hetzij Overheden, hetzij Machten, 
alle deze zijn door hem en tot hem ge
schapen ; en hij is vóór alle dingen en alle 
dingen bestaan te zaam door hem." Het 
is alzoo uitgemaakt, dat ook de geestelijke 
wereld, en in haar de engelen, geschapen 
zijn door den Zoon." Nu ligt het in den aard 
der zaak, dat degene door wien ge geschapen 
zijt, voor uw besef u nader ligt, dan degene 
uit wien ge geschapen zijt, eenvoudig wijl 
degene door wien ge tot aanzijn kwaamt, 
tusschen u en tusschen dengene «/^ wien ge 
ontstondt, instaat. Het staalwater, dat u uit 
de bron door den arts gereikt wordt, brengt 
u in de eerste plaats in aanraking met dien 
arts, en eerst in de tweede plaats, en door 
hem, met die bron zelve. Is nu alle schep
sel uit den Vader, maar door den Zoon, 
dan gaat ook hier de regel door, dat ge 
als schepsel eerst in betrekking staat met 
den Zoon, en eerst door hem met den 
Vader, uit wien ge zijt. Dit nu ook op de 
engelen toepassende, moet derhalve beleden, 
dat ook de engelen in nadere betrekking 
staan tot den Zoon, door wien ze geschapen 
werden en bestaan, en als we ons zoo mogen 
uitdrukken, in meer verborgen betrekking 
met den Vader, tiit wien ze geschapen zijn, 
maar alleen door den Zoon. 

Die nadere betrekking nu, die krachtens de 
schepping tusschen elk creatuur en den Zoon 
bestaat, heeft ons Calvijn, en hebben velen 
na hem, pogen uit te drukken door van 
een SAi.o.'^'gva.'gsmiddelaarschap te spreken, 
iets wat uitera-nrd met het Middelaarschap 
der verzoening niets uitstaande heeft. Toch 
dient hieraan nog iets toegevoegd. Het 
Middelaarschap der verzoening kwam tot 
stand, doordien de Zone Gods onze natuur 
aannam, onzer één werd, den broederen gelijk 
in alles, alleen uitgenomen de zonde, en 
derhalve als de mensch Jezus Christus tus
schen ons en God in kwam te staan. In dien 
zin echter geldt dit bij het Middelaarschap 
der schepping niet. Immers, om niet te spre
ken van de engelen, de Schrift zegt het uit
drukkelijk : -pHij heeft der engelen natuur niet 
aangenomen, maar het zaad Abrahams"; en 
zelfs wat in Col. 1:15 staat, dat hij »de 
eerstgeborene aller creaturen" is, mag niet 
in zulk een zin verstaan, alsof hij eerst door 
zelf in het creatuurlijke in te gaan. Midde
laar tusschen den Vader en de Schepping ^(?-

worden ware. Als bestaande w^?;-alle dingen, 
niet als creatuur onder de creaturen, maar 
als de Zone Gods en het Eeuwige Woord, 
is hij het, door wien alle diugeii geschapen 
zijn en te zamen bestaan. Bij de verzoening 
eischt het Middelaarschap eenheid van na
tuur, doordien hij de menschelijke natuur 
aanneemt; maar bij het Middelaarschap der 
Schepping ligt de band niet in zijn natuur, 
maar in zijn werk, in zijn daad, t. w. daarin, 
dat hij het is, door wien alle ding gescha
pen wordt. 

Intusschen merke men op, dat deze be
trekking tusschen den Christus en de Schep
ping niet alleen voor menschen en engelen, 
maar ook voor dieren, planten, kortom 
voor alle stof en kracht bestaat. Immers 
alle dingen zijn door hem geschapen, en 
deze geheel algemeene uitdrukking sluit ook 
uiteraard de niet-redelijke en onbewuste 
schepping in. Zonderen we daarentegen de 
bewuste schepselen, d. w. z. de engelen en 
de menschen, van de overige creaturen uit, 
dan springt het in het oog, dat de betrekking 
die tusschen den Zone Gods en deze bewuste 
schepselen bestaat, een dieper en voller karak
ter draagt. In deze bewuste schepselen toch 
openbaart zich niet alleen, gelijk in sterren, 
planten, dieren enz. kracht en wijsheid en 
majesteit, maar ook, wat een heel ander 
karakter draagt, zelfbewustzijn en heiligheid. 
Hier vertoont zich derhalve, als we zoo zeg
gen mogen, zekere geestelijke veriuantschap 
tusschen den Zone Gods en het schepsel, 
dat door hem in het aanzijn treedt. Bij 
ons menschen is dit het sterkst, overmits 
de Zoon is het Beeld des onzienlijken Gods 
en omdat wij naar den Beelde Gods ge
schapen zijn. Doch ook al geldt dit van 
de engelen niet in die mate, toch gaat 
ook te hunnen opzichte door, dat ze een 
redelijk en zedelijk bestaan hebben, en alzoo 
zelfbewustzijn, aanleg voor een eeuwig aan
zijn en vatbaarheid voor zaligheid bezit
ten; al hetwelk bij de onbewuste schepselen 
ten eenenmale ontbreekt. En hierin nu ligt 
de reden, waarom men bij de overige schep
selen (sterren, planten, dieren enz.) gemeen
lijk alleen wijst op hun ontstaan door den 
Zoon, maar dat men bij den mensch en bij de 
engelen dit verband, deze verhouding, deze 
betrekking iets sterker uitdrukt, en om
schrijft als zeker 'üóxQ'^-^va.'g^.-viiddelaarschap, 
krachtens hetwelk de Zone Gods, als 
zoodanig, het Hoofd zoowel van heel ons 
menschelijk geslacht als het Hoofd van 
de engelenwereld, was van den beginne 
en eeuwig blijven zal. Dit wil dus niet zeg
gen, dat hij dit eerst werd door zijn Vleesch-
wording, maar dat hij het was van den adn-
beginne, dank zij de schepping van mensch 
en engel, en zonder dat hij noodig had 
zelf engel of mensch te worden, om als 
aller Hoofd te kunnen optreden. Want wel 
kan naar aanleiding van de Christophanie 
de vraag worden opgeworpen, of de Zone 
Gods althans niet tijdelijk, de gestalte van 
een engel heeft aangenomen, en deswege 
als de Engel des Verbonds, de Engel des 
aangezichts enz. wordt aangediend; maar 

deze vraag, waarop we later terugkomen, 
heelt met de zaak die ons thans bezig houdt, 
niets uitstaande, eenvoudig wijl we hier op 
de eeuwigheid vóór de Schepping teruggaan, 
toen er nóch mensch nóch engel bestond. 

Tot zooverre levert dit vraagstuk dan ook 
weinig bedenking op. Men kan zelfs zeggen, 
dat er tot zooverre over dit leerstuk onder de 
belijders vaii den Christus geen verschil hoe
genaamd bestaat. Maar hiermede zijn we er 
nog niet. Immers we lezen in Col. i : 20, 
dat het des Vaders welbehagen was, dat 
Hij door Christus, nadat er »vrede was ge
maakt door het bloed des kruises, alle ding 
tot zich zei ven verzoenen zou", en dan volgt 
er: »hetzij de dingen die op de aarde, hetzij 
de dingen die in de hemelen zijji"; vfooïdtn 
die op het eerste lezen zelfs den indruk 
maken, alsof ook de engelen »verzoening" 
van noode hadden. Evenzoo lezen we in 
Ef I : 10, dat God »in zichzelven had voor
genomen, om in de bedeeling van de vol
heid der tijden, wederom alles bijeen te 
vergaderen, beide dat in den hemel en dat 
op de aarde is"; een uitspraak die nog krasser 
in het oorspronkelijke luidt, waar het (5y>if«-
vergaderen letterlijk heet: weer onder één 
hoofdbrengen {duxKe(p<x-?.iX.iib(jX(j5(xt]. De vraag 
is alzoo niet te ontwijken, in hoeverre 
ook het Verzoeningsmiddéla?irschap van den 
Zone Gods betrekking heeft op de engelen
wereld. Dat hij als de Zoon, door wien 
alle ding geschapen is, ook der enge
len Scheppingsmiddelaar is, levert geen be
zwaar op, maar daarvan is in Ef. i : 10 
en Col. I : 19, 20 geen sprake. In deze 
beide plaatsen wordt ontwijfelbaar gedoeld 
op den Middelaar, die verzoening aanbracht 
door het bloed des kruises, gelijk er dit in 
Col I : 20 zelfs uitdrukkelijk bijstaat. Alzoo 
rijst dan de vraag, hoe we dit hebben op 
te vatten. 

Ter beantwoording van die vraag nu moe
ten we teruggaan op den val der eens goede 
engelen, maar die nu duivelen en demo
nen geworden zijn. Immers uit den val der 
engelen blijkt dat zij oorspronkelijk vallen 
konden; terwijl nu, omgekeerd, van de goede 
engelen beleden wordt, dat ze tegen alle 
gevaar om te vallen beveiligd ^n. Oor
spronkelijk waren dus ook de e^iis heilige 
engelen blootgesteld aan de mogelijkheid 
van afval, nu daarentegen bestaW die mo
gelijkheid voor hen niet meer. Ook voor 
hen geldt thans de volharding der heiligen. 
Alzoo heeft er een verandering in hun be-
staanswijze plaats gegrepen. Eerst konden 
ze vallen, nu niet meer; en dat ze thans 
niet meer vallen kunnen, is natuurlijk geen 
uitvloeisel van iets dat hun eigen kracht zou 
zijn, maar moet uitvloeisel zijn van een 
kracht Gods die hen houdt. Deze kracht 
der bewaring nu kan men zeer wel bewarende 
genade noemen, zonder dat hier ook maar 
voor het minst uit volgt, dat deze «bewa
rende genade" een vrucht van het Kruis 
zou zijn. Om u hiervan te overtuigen be
hoeft ge u slechts in te denken in den toe
stand, waarin Adam zou geraakt zijn, indien 
hij niet gevallen ware. Zou hij alsdan 

eeuwiglijk gebleven zijn die hij was? Stellig 
niet. Ook Adam was immers zóó gescha
pen, dat hij kon vallen, maar indien hij de 
eerste piincipieele verzoeking overwinnend 
had doorgestaan, zou die mogelijkheid van 
te vallen ook voor hem hebben opgehou
den. In het Werkverbond als zoodanig was 
de prijs juist deze, dat wie stand hield en 
niet viel, door dit stand houden het eeuwige 
leven verwierf; wat natuurlijk zeggen wil, dat 
dit gevaar van te vallen alsdan van hem zou 
zijn afgewend. Bij vergelijking volgt hieruit 
alzoo, dat »de bewarende genade" die thans 
de heilige engelen volstandig maakt, en ze in 
hun heilige existentie doet volharden, niet uit 
de Jurschepping, maar uit de schepping voort
vloeit. Engelen en menschen waren beiden 
alzoo door God geschapen, dat hun stand 
houden in de principieele verzoeking voort
aan onkwetsbaarheid voor alle verzoeking 
met zich zou brengen. 

Het verschil tusschen den engel en den 
mensch bestond alleen hierin, dat de engel 
die viel, onredbaar verloren was, ter
wijl de gevallen mensch nog voor ver
lossing vatbaar bleef, en, eens verlost 
zijnde, tot de volharding der heiligen zou 
komen. Maar wat het standhouden in de 
principieele verzoeking aanging, stond de 
zaak voor den engel en den mensch volko
men gelijk. Ware Adam staande gebleven, 
zoo zou zelfs de mogelijkheid van den val 
voor hem op hebben gehouden te bestaan; 
en zoo ook is van de engelen, die staande 
bleven, de mogelijkheid van te vallen nu voor 
altoos afgewend. Van verzoening is bij de 
engelen alzoo ganschelijk geen sprake. Geen 
sprake bij de gevallen engelen, omdat een 
gevallen engel niet meerredbaaris; eneven-
min sprake bij de engelen die niet vielen, 
overmits zij geen verzoening, maar alleen be
warende genade, van noode hebben, en deze 
bewarende genade in de Scheppingsordinan-
tie zelve gegrond was. Het woord »genade" 
leide hier alzoo niemand op een dwaal
spoor. Er is tweeërlei genade, de genade 
der schepping, en de genade der verzoe
ning. Ook al ware er nooit zonde uitgebro
ken, noch ia de wereld der engelen noch 
in de wereld der menschenkinderen, zoo zou 
toch alles wat óf engel óf mensch ontving, 
ongehouden genade geweest zijn, uit het 
louter welbehagen Gods ons toekomende. 
Zoo bezit het schepsel niets, dat niet uit 
de vrije genade van zijn Schepper hem toe
kwam ; en neemt deze genade steeds een 
gewijzigd karakter aan, waar ze zich uit
strekt niet naar het schepsel in welbehagen, 
maar naar den schiddigen zondaar in ont
ferming. :? Zelfs op zijn heilige (engelen)" 
zegt Job, ïzou Hij niet betrouwen", om sterk 
het verschil tusschen de oorspronkelijke heer
lijkheid vaii God en de uit genade aan zijn 
engelen verleende heerlijkheid te doen uit
komen. Ook onder dit opzicht is alzoo van 
een Verzoeningsmiddelaarschap v/at de enge
len aangaat geen sprake; en aldus blijven 
we bij de engelen steeds op het terrein der 
schepping, zonder ook maar met een enkele 
schrede het terrein der herschepping te be
treden. 

^E H^artdaren. 

CLXXXV. 

PIERRE DE LA PLACE. 
In den beruchten Bartholomeüsnacht van het jaar 1572 

zijn met den admiraal De Colligny vele aanzienlijken ge
vallen als slachtoffers van den haat der Roomschen 
tegen al wat Hugenoot heette. Zelfs de koning van Navarre 
en de prins van Condé waren niet bij machte hunne 
edellieden te redden. Ook een beroep op de belofte des 
konings hielp hen niet. Onverwachts werden zij ontwa
pend door den kapitein der lijfwacht, buiten het paleis ge
sleurd en daar vermoord. 

Geen beter lot trof den graaf de la Rochefoucauld, die 
op zijn bed werd vermoord door eenige lieden, die zich 
vermomd hadden. 

Charles de Teligny werd door eenige hovelingen op 
het dak van een huis, waarlangs hij trachtte te ontvluch
ten aan het zwaard der vijanden, gezien. Zij wilden hem 
echter _ niet dooden, omdat hij een goed en zacht man 
was, die bij allen, welke hem kenden, bemind was. Later 
vonden hem eenige soldaten op den zolder ten huize des 
heeren Charteauneuf en doodden hem. 

Zoo ging het ook met den baron de Soubise, den heer 
DeLavardin, den heer De Guerchy en nog vele anderen. 
Eindelijk tegen 5 uren in den middag van den moord-
dadigen 25en Augustus, ging er een bevel van den koning 
uit, dat iedereen naar huis zou gaan en niemand zich 
meer gewapend op de straat mocht laten zien, behalve de 
soldaten. Menigeen dacht, dat er verandering zou komen 
in de gemoedsstemming jegens de Hugenooten. Maar 
helaas, des anderen daags begon het moorden en doodslaan 
opnieuw. 

Een der slachtoffers van dien Maandag is Pierre de la 
Place, president van het hof, geweest. Zondags omstreeks 

6 uur in den morgen kwam zekere kapitein Michel aan 
zijn huis, verzoekende binnen te mogen komen. Dit werd 
hem toegestaan, omdat men meende, dat hij behoorde tot 
de Schotsche Compagnie der koninklijke lijfwacht, onder 
welke velen waren, die den president zeer genegen waren. Dik
wijls had hem die lijfwacht reeds hare hulp aangeboden. 

Intusschen was kapitein Michel in huis gekomen, een 
geweer op den schouder, een pistool in zijn gordel, en een 
witttn band om den linkerarm, als bewijs, dat hij tot de 
mocrdenaars behoorde. Hij begon met te verhalen, dat 
de admiraal De Colligny en verscheidene andere Huge
nooten, waaronder mannen van naam, op bevel van den 
hertog De Guise, vermoord waren. Voorts deelde hij 
mede, dat er besloten was, het bloedig werk onder de 
Hugenooten voort te zetten, waarom hij bij den heer de 
la Place kwam om hem te redden. Hij verlangde echter 
al het goud en het zilver te zien dat er in huis was. De 
heer de la Place verwonderde zich zeer over de verre
gaande vermetelheid van dezen man, die zich alleen in 
een huis, waar ongeveer 10 a 12 menschen wairen, 
zulk een taal durfde voeren. De la Place vroeg hem dus, 
wat hij meende te zijn en of er geen koning was. Hierop 
antwoordde de kapitein met vloeken en riep hem op, met 
hem naar den koning te gaan om diens wil te vernemen. 

Hierop begon de la Place te twijfelen, of er niet een 
groot oproer in de stad heerschte. Derhalve liep hij door 
de achterpoort zijn huis uil, om zich te verschuilen bij 
eenen zijner buren. Tegelijk liepen de msesten zijner 
dienaren weg. Intusschen ontving de kapitein looo gou
den kronen, waarmee hij wilde heengaan, toen de ge
trouwde dochter van de la Place hem bad haar en haren 
mar, des Mdrets, naar een veilige schuilplaats bij eenen 
Roomsche te begeleiden. 

Dit geschiedde. 
Toen de kapitein Vertrokken was, keerde de heer de 

la Place weer terug, nadat hij aan drie verschillende 
woningen was afgewezen. Hij vond zijne vrouw in v/an-
hopigen toestand. Haar gemoed was bezwaard over hare 
dochter en haren man. Doch de heer de la Place sterkte 
zich in den Heere zijnen God en berispte haar hardelijk, 
daar immers alle rampen hen overkwamen van de hand 
des Heeren en zij dus hieronder hadden te pleiten op 
zijne beloften. 

Daarna beval hij, dat men zijne knechten en dienst
maagden, die in huis gebleven waren, zou bijeenroepen. 
Toen zij allen in de kamer waren, volgde hij zijne oude 
gewoonte van lederen Zondag om godsdienstoefening te 
houden. Eerst ging liij in het gebed, riep hierbij God vurig 
om troost en standvastigheid aan en las vervolgens een 
hoofdstuk uit Job voor met de uitlegging van Jean Calvin. 
Hierna sprak hij zelf over de genade en rechtvaardigheid 
van God, die (zeide hij) als een goed Vader de zijnen 
beproeft met velerlei kastijdingen en straften, opdat zij 
zich niet aan de dingen der wereld zouden overgeven. 
Toen toonde hij hen aan, hoe vele smartelijke ervaringen 
er noodig waren voor den Christen en dat het niet in de 
macht van Satan en wereld stond om schade te doen, 
tenzij God dit wilde. Daarna begon hij weder God aan 
te roepen en bereidde zich en de zijnen voor om liever 
allerlei martelingen, ja den dood zelven te verdragen, dan 
iets te doen, dat met Gods eere in strijd zou zijn. 

Na het gebed kwam. men hem zeggen, dat de heer de 
Senescay, hofbeambte, met verscheidene politiedienaren 
aan de deur stond en verzocht binnengelaten te worden, 
ten einde den heer de la Place en zijnihuis tegen de moed
wil des volks te verdedigen. Binnengekomen, sprak hij 
van het bloedbad, dat onder de Hugenooten op bevel des 
konings was aangericht. Wat de la Place betrof, had hij 
van Zijne Majesteit den last ontvangen, hem veilig naar 
het Louvre te brengen, daar de koning door hem wenschte 
ingelicht te worden omtrent de zaken, die de Gerefor
meerden betroffen. 

De la Place verontschuldigde zich, door zich te beroepen 
op de onveiligheid van den weg. »Laat mij eenigen uwer 
politiedienaren", zeide hij, jen ga gij zelf naar den koning 
om hem te zeggen, dat ik nu veilig ben en bij hem zal 
komen, zoodra dit zonder levensgevaar zal kunnen ge
schieden." Senescay stond hem dit toe en liet een luite
nant met eenige politieagenten bij hem. Kort na het 
vertrek van Senescay verscheen de president Charron bij 
de la Place. Hij wisselde eenige woOrdeu in liet geheim 
met den luitenant en liet nog vier agenten achter bij die 
van Senescay. 

Dien namiddag en den daaröpvolgenden nacht bracht 
men door met het versperren van de deur en het optas
sen van keien en Bttaatsteenen. 

Den volgenden dag omstreeks twee uur kwam de heer 
De Senescay weer, zeggende,'dat hij andermaal een bevel des 
konings had aan de la Place om te komen. Deze wees 
weer op de gevaren, die dreigden, als men zich op straat 
begaf. Doch de Senescay hield aan: »Algemeen zeggen 
de Hugenooten dat zij zeer nederig en ootmoedig zijn en 
in alles gehoorzame dienaren des konings, maar als het 
«r op aankomt om het gebod des konings te gehoorzamen, 
zoeken zij allerlei uitvluchten en doen hun best om dat 
op allerlei wijzen van den hals te schuiven. _ Doch gij, ga 
mêe en ik zal u een kapitein medegeven, die u veilig bij 
den koning brengt." Juist op dat oogenblik kwam de 
kapitein Pesau, bekend als een der verbitterdste vervol
gers, binnen. De Senescay droeg dezen op de la Place 
naar den koning te geleiden. Deze verzocht de Senescay 
zelf mee te gaan, daar hij Pesau kende als een wreed 
man; doch dit kon niet, werd hem geant\voord. De 
vrouw van de la Place viel voor de Senescay neer op de 
knieën, hem biddende, haren man toch Ie begeleiden. Dit 
ziende, trad de la Place op zijn vrouw toe, richtte haar 
op van den grond, berispte haar en bracht haar onder 
het oog, dat het niet van de macht der menschen af
hing, maar van God alleen, tot Wien men zijne toevlucht 
moest nemen. Toen zich omkeerende_ zag hij op den 
hoed van zijn oudsten zoon een kruis van wit papier, 
daarop uit vrees genaaid. Zijn vader bestrafte hem scherp 
en beval hem, dat teeken van zijn hoed af te doen en 
liever dat andere kruis te dragen, de smarten die God ons 
weggelegd heeft. 

Daarna gaf hij toe aan Senescay's drang om mêe te 
gaan. Hij nam zijn mantel, omhelsde zijne vrouw en 
beval haar God en Zijne eere steeds voor oogen te hou
den. Toen ging hij heen. 

Nauwelijks was hij nu gekomen aan de rue de la Perrera 
tegenover de rue de Coq, of hij werd door eenige moor
denaars aangevallen en vermoord. Dit had plaats Maan-
dagsmiddags te 3 uren. Het lijk werd naar het stadhuis 
gevoerd en verontreinigd. Hierna in de rivier geworpen. 

DE GAAY FORTMAN. 



Anders daarentegen wordt dit zoo we nu 
ten slotte het oog vestigen op de verhou
ding tusschen de engelenwereld en de her
boren of herschapen menschheid. Naar de 
Scheppingsordinantie, dit spreekt] vanzelf, 
bestond er tusschen deze beide zeker verband. 
Zulk verband bestaat tusschen al de deelen 
van de Schepping Gods. We zien dit duide
lijk bij de vergelijking van mensch en dier, 
van dier en plant, van plant en stof, en zelfs 
tusschen onze aarde en de hemelbollen boven 
ons is het reeds gelukt door de telescopie 
en de spectraal analyse allerlei verband aan 
te toonen. Het heelal is geen in elkaar ge
zet werktuig, dat uit losse, onsamenhangende 
deelen bestaat, maar een organisme, waar
van alle deelen door voegselen en verbin
dingen van allerlei aard met elkaar in onder
linge betrekking staan. Geen twijfel alzoo, 
of ook tusschen de engelenwereld en de 
wereld der menschenkinderen bestond er oor
spronkelijk zulk een verband krachtens de 
Schepping. Dit verband echter is door de zonde 
verstoord. Toen de engelenwereld in twee dee
len uiteenging, in een wereld van booze en van 
goede engelen, koos de mensch in zijn val 
voor de kwade engelen, en verbrak alzoo zijn 
verband met de goede engelen; zóó zelfs, 
dat we in den Cherub aan den ingang van 
het Paradijs, den goeden engel niet met 
den mensch in verband en te zijner bescher
ming zien optreden, maar positie zien nemen 
tegenover den mensch. Voor zooveel het 
aan den mensch hing, zou alzoo de men-
schenwereld voortaan alleen in verband zijn 
gebleven met de wereld der duivelen, en 
alle verband met de wereld der goede enge
len ware afgesneden geweest. Dat zulk ver
band toch weer intrad, is dan ook geen gevolg 
van 's menschen keus, maar van Goddelijk 
genadebestel. God was het, die de goede enge
len weer met ons in verband bracht, maar nu 
natuurlijk in een geheel ander verband, dan 
hetwelk oorspronkelijk krachtens de Schep
ping had bestaan. Van nu voortaan verkrij
gen de goede engelen een taak, een dienst, 
een opdracht in liet rijk der genade. Ze 
worden dienstbaar gesteld in het groote 
wetk der verlossing. Ze worden uitgezonden 
om dergenen wil die de zaligheid beërven 
zullen. De hierdoor ontstaande betrekking 
is dus niet meer de normale, die oorspron
kelijk bestond, en eeuwig bestaan zal, maar 
een extraordinaire, tijdelijke en voorbij
gaande; maar die zoolang moet onderhou
den, tot het werk der verlossing zal vol
bracht zijn, en de herboren menschheid, in 
het »lichaam van Christus", d. i. de ge
meente, ten hemel zal zijn ingeleid. 

En zoo nu bezien, treedt, zoo we ons niet 
vergissen, de beteekenis van Ef. i: lo terstond 
in klaar en helder licht. God heeft, zoo 
betuigt de heilige apostel, »in zijn welbe
hagen zich voorgenomen, om in de volheid 
der tijden, in Christus alle ding weder bijeen 
te vergaderen, beide dat in den hemel is en 
dat op de aarde is." Hiermee nu wordt uitge
sproken, dat de wereld daarboven en de 
wereld op aarde haar oorspronkelijk ver
band en haar in de Schepping gegronde har
monie verloren hadden. Juist wat we zeiden, 
dat het oorspronkelijk verband tusschen 
engelenwereld en menschenwereld was ver
broken. Doch zoo zou het niet blijven. Eens 
zou ook dit verband weer hersteld worden. 
Dit zou geschieden »in de volheid der 
tijden", d. i. als het verlossingswerk vol
bracht was. En het zou geschieden door 
Christus, als den Verzoeningsmiddelaar, om
dat hij de verloren menschheid als herdoren 
menschheid naar God zou terugleiden. Zelfs 
ontvangt het woord »bijeen vergaderen", 
waarop we zoo straks reeds nadruk legden, 
aldus een zeer bijzondere beteekenis. Immers 
het »bijeenvergaderen" wordt in het Grieksch 
uitgedrukt door een woord, dat letterlijk, 
gelijk we boven opmerkten, beteekent: weer 
onder één hoofd brengen. Dit nu is juist 
het organische begrip, het begrip van een 
lichaam. Stel u de ledematen van het lichaam 
voor als alle uit elkander genomen, dan is 
er geen lichaam; maar als ge deze ledematen 
nu weer onder één hoofd saambrengt, dan 
keert het organisch verband terug, en dan is 
het lichaam er weder. En zoo nu ook was het 
hier. Engelen en menschen waren uiteengesla
gen. Ze misten hun gemeenschappelijk hoofd. 
Nu echter, dank zij het werk der Verlossing, 
wordt de herboren menschheid weer vat
baar, om met de engelenwereld in het oor
spronkelijk organisch verband hersteld te 
worden, en deswege wordt de wereld in den 
hemel en de wereld die op de aarde is, weer 
onder het ééne Hoofd, Christus, bijeenge
bracht. 

Nu zegt Col. I : 19 en 20 bijna hetzelfde. 
Daar toch heet het: »Want het is des Va
ders welbehagen geweest, dat in hem al de 
volheid wonen zou, en dat Hij, door hem 
vrede gemaakt hebbende door het bloed 
zijns kruises, door hem, zeg ik, alle dingen 
verzoenen zou tot zichzelven, hetzij de din
gen, die op de aarde, hetzij de dingen, die 
in de hemelen zijn," Toch is hierin zoover 
een verschil aanwezig, dat hier wel, en niet 
in Ef I : 10, sprake is van verzoening. Hier 
staat •<idat hij alle dingen tot zich selven 
versoenen zou, hetzij de dingen die op aarde, 
hetzij de dingen die in de hemelen zijn. 
Daarover dus ten besluite nog een enkel 
woord. Verzoenen kan beteekenen: schuld 
wegnemen, maar het kan ook beduiden: 
» een bestaande verwijderingdoeu. ophouden", 
en het is in den laatsten zin, dat het hier gebe
zigd wordt. Immers er staat in het Grieksch 
het woord dToxxTa}>.M^ixi, dat letterlijk be
teekent: de vervreemding ten volle wegne
men. Van Jc/(f«/ö?verzoening is alzoo hier geen 
sprake, maar wel van het weer doen opleven 
van een te loor gegane harmonie, van het doen 
ophouden van een ontstane vervreemding 
en verwijdering. En dit nu past geheel bij de 
gegeven voorstelling. De harmonie was ver
broken in Gods Schepping, en zulks met name 
tusschen de engelenwereld en de menschen
wereld; en deze verbroken harmonie kon 
niet hersteld worden, overmits de gevallen 
menschheid er niet vatbaar voor was. Er' 

staat niet dat God de engelen en de menschen 
als personen verzoenen zou in Christus, maar 
er wordt op de engelenw^r^/^/ en men-
schenwf/'^/ü? in het gemeen gedoeld, zöo-
als blijkt uit de uitdrukking; -ude di7tgen diz 
op de aarde en de dingen die in de hemelen 
zijn. »Dingen" toch is geen woord dat van 
de engelen of menschen als zoodanig kan 
gebezigd worden. Zij zijn geen dingen, maar 
personen. Welnu, die twee werelden lagen 
in onnatuurlijke verhouding. De oorspronke
lijke harmonie bestond niet meer. Er was ver
vreemding, er was verwijdering ontstaan.En die 
verwijdering is het, die eerst in Christus een 
einde kon nemen. Hij is het, die in de vol
einding der eeuwen ^«"/^^ werelden, die van 
menschen en engelen, weer herstellen zal in 
oorspronkelijk verband. En dat er nu staat, 
dat God d«ze twee werelden tot zich zelven 
verzoenen zal, is volkomen natuurlijk. Im
mers alle disharmonie, alle storing" van de 
verordineerde orde, gaat tegen God in. En 
eerst waar deze storing verdwijnt, en de door 
Hem gewilde harmonie weer in haar .oor
spronkelijke glansen schittert, heeft Hij alle 
dingen ook tot zichzelven verzoend. 
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(!5a tuuij ^t^tvi mij, Jjatami^.' 
Maar hij, zich omkeerende, zeide 

tot Petrus: Ga weg achter mij, 
Sataiias! Gij zijt mij een aanstoot; 
want gij verzint niet de dingen 
die Gods zijn, maar die der men
schen zijn. Matth. 16:23. 

Toen de verzoeking in de woestijn, in haar 
drievoudigen aanval, voleind was, week Satan 
van Jezus voor een tijd. 

Hij was principieel overwonnen, en kon niet 
meer triomfeeren. 'Maar ook het wild gedierte, 
dat ge met uw speer doodelijk gewond hebt, 
kan in zijn stuiptrekkingen nog uiterst ge
vaarlijk voor u zijn, als doodsangst door wraak
zucht zijn woede verhoogt. 

En zoo was het hier. 
De overwonnen duivel was nog niet machte

loos gemaakt; en eerst na den oordeelsdag komt 
de ure dat hij geworpen wordt in den poel des 
vuurs. 

Hoezeer ook in zijn kracht gebroken, en be
roofd van alle hoop op zegepraal, heeft Satan 
dan ook zijn vervolging tegen Jezus voortgezet, 
en niet gerust, eer het oogenblik van helsche 
vreugde voor hem aanbrak, toen hij, met een 
duivelenlach van zelfvoldoening, aan Jezus de 
verzenen kon vermorzelen. 

Want al zou het hem zelven op vermorzeling 
van zijn eigen kop te staan komen, hem wel, 
indien maar die ééne ure der duisternis hem 
niet ontging, dat Jezus ontzield, Jezus ten doode 
gewijd, Jezus aan het graf ter prooi zou zijn 
overgegeven. 

Vandaar Satans nooit verzwakte moed, om 
telkens weer tergend en sarrend op Jezus aan 
te vallen. Toen hij aan het kruis hing door het 
hoongelach der aan hun ambt ontaarde pries
ters van Jeruzalem; en zoo ook, eer hij den 
weg naar het kruis insloeg door het woord van 
verzet tegen dat kruis, dat hij inblies in het hart 
van Jezus' jongeren. 

Dat verstaat niet wie geen oog heeft voor den 
harden, hangen strijd, dien Jezus zelf doorwor
steld heeft, om den weg van Gethsémané en 
Golgotha uit eigen aandrang in te slaan. 

In diens oog toch bestond er voor Jezus geen 
verzoeking. 

Voor ëien is Jezus gang van Galilea naar 
Golgotha niets dan de rustige gang van den 
held en martelaar, die vastberaden den dood 
te gemoet treedt, zich met fieren moed ten doode 
wijdt, en bij dien gang zijn eere stelt in het 
onderdrukken van elk gevoel van zwakheid. 

Aldus schittert dan ook in den heldenglans 
van den martelaar de Jezus der Modernen. 

Maar zoo kent de Schrift den Christus niet. 
Naar de teekening der Schrift is er in Jezus 

geen vreeze meer, maar wel een nameloos gevoel 
van weedom des harten. Een schier bezwijken 
van zijns geestes kracht. Een terugschrikken 
voor de aanraking met den eeuwigen dood, van 
wiens onheilige existentie zijn heilig wezen gruwde. 
Een beven op de enkele gedachte, dat Satan 
hem ook maar één oogenblik overmogen zou. 
Een zielsangst, die allen zielsangst des menschen 
te boven ging, bij de enkele gedachte, dat hij 
ook maar één ondeelbaar oogenblik van zijn 
God zou verlaten zijn. 

Vandaar dat Mozes en Elia op Tabor ver
schijnen, om hem, te midden eener profetische 
verheerlijking, den uitgang naar Jeruzalem nog
maals aan te zeggen. 

Vandaar dat aan Golgotha straks dat doods
benauwde Gethsémané voorafging. 

En vandaar ook dat Petrus' schijnbaar zoo 
deelnemend en zoo liefde ademend woord: 
sHeere, wees u genadig, dit zal u geenszins ge
schieden", hem een giftige dolksteek in het toch 
reeds geperste hart was. 

Jezus voelde het: Dat was Satan weer! Dat 
had Satan Petrus ingeblazen. 

En daarom is het verzet van Jezus tegen dat 
zeggen van Petrus ook zoo vlijmend scherp. 

jGa weg achter mij, Satanas, gij zijt mij een 
aanstoot, want gij verzint niet de dingen die 
Gods zijn, maar der menschen." 

Uw Heiland was >in de dingen der metischen" 
ingegaan. Als onzer één voelde hij jtienschelijk. 
Drongen in zijn ziel menschetijke gewaarwordin
gen. Togen door zijn zt\i\styi\!&Xz\\s\menschelijke 
gedachten. En juist die moest hij onderdrukken 
en te niet doen, om den wille Gods over zich 
klaar en helder voor zich te zien, en alzoo met 
ongedwongen overgave in sde dingen Gods" in 
te gaan. 

Die s dingen der menschen" zijn hier niet op 
zich zelf slechte.^ zondige dingen; maar dingen, 
die vanzelf uit ons menschelijk hart opkomen, 
en die den boventoon in ons voeren, zoolang 
ze niet door sde dingen Gods" teruggedron
gen of geheiligd zijn. 

Menschelijk is het, niet j-/jf/^/-menschelijk, 
maar naar der menschen inborst en zielsbesef, 
dat de ellende voor den zondaar en het verderf 
voor den goddelooze is, maar dat een zoo heilige 
mensch, als Jezus was, de kroon der eere moest 
ontvangen, en niet een kruis der schande. 

Barabbas, Judas, Cajaphas, die sarrende pries
ters op Golgotha, die hadden aan het kruis ge
hoord. Maar Jezus niet. Voor Jezus had al .wat 
groot en edel is op aarde in aanbidding moe
ten nederknielen. 

Evenzoo als op verren afstand Job, die Jezus' 
lijden voorafschaduwde, niet op den aschhoop, 
maar op «en troon had moeten zitten. En zoo 
als al Gods heiligen uit oud en nieuw Verbond 
niet s bespotting en geeselen, ook banden en 

gevangenis hadden moeten proeven", maar eere 
en toejuiching waardig, waren geweest. 

Zoo wil, zoo eischt het ons menschelijk hart, 
gelijk dat hart ook in Psalmist en Spreuken-
dichter zich uitte. 

Niet uit zonde, maar omdat God zelf onuit
roeibaar dien band tusschen »gerechtigheid" en 
»eere", tusschen »zonde" en sellende" in dat 
menschelijk hart gelegd heeft. 

Want dat de rechtvaardige lijdt en dat de 
heüige Gods aan het kruis wordt geslagen, dat 
is niet naar de ordinantie over ons menschelijk 
hart in de Schepping, maar naar de geheel af
wijkende ordinantie Gods in \\ttrijk der genade. 

En Petrus' dwaling was niet dat zijn men
schelijk hart valsch sprak, maar dat hij het oog 
voor sde dingen Gods" in het srijk der ge
nade" sloot. 

Wat hij zei, zou waar geweest zijn in het 
Paradijs. Eens zal het weer waar zijn in het rijk 
der heerlijkheid. 

Maar het was leugen bij het Verlossingswerk. 
Een weerstaan en weerspreken van de ordinan
tie Gods voor het rijk der genade. 

En wat Satan Petrus inblies, was niet dat hij 
zijn liefde voor Jezus bluschte. Integendeel juist 
uit die liefde sprak hij. 

Maar hierin was Satans inwerking op zijn ziel, 
dat hij Petrus' oog sleot voor de ordinantie 
Gods in het werk der Verlossing, en hem tot 
Jezus spreken deed, als gold ook onder ons 
zondaren nog de ordinantie van het Paradijs. 

En verstaat ge het nu niet, hoe in Jezus meer 
en sterker dan ooit in eenig menschenkind de 
menschelijke drang moest prikkelen, om aan die 
ordinantie van het Paradijs zich vast te klemmen ? 

Voor ons, die zelf in zonden ontvangen en 
geboren zijn, is het al zoo bijna onmogelijk, 
om die wet van het Paradijs ons als opgeschort 
te denken, en het te verstaan dat het lijden 
juist niet meest den goddelooze, maar den ;vc/i/-
vaardige overkomt. 

En wat moet het dan niet voor uw Jezus ge
weest zijn, voor hem, den Heilige Gods, om in 
die tegennatuurlijke ordinantie van het Verlos
singswerk met zijn menschelijk hart in te gaan. 

Natuurlijk, als zelf God, kende hij geen strijd 
naar zijn Goddelijke natuur. 

Maar hierin juist was zijn Vleeschwording, 
dat hij als Middelaar niets, niets doorstaan of 
volbrengen moest naar zijn Goddelijk bewust
zijn, maar dat het alles, niets uitgenomen, door 
zijn menschelijk bewustzijn moest doorgaan, en 
door hem als de tnensch Jezus Christus moest 
geleden en doorworsteld worden. 

En kon nu iets pijnlijker, kon iets banger, 
kon iets in den uitersten zin meer onmogelijk 
zijn, dan om, als de Heilige Gods en van alle 
zonde afgescheiden, in die tegennatuurlijke 
ordinantie, dat de rechtvaardige naar het kruis 
gaat., in te dringen? 

Job, bij al zijn verweer, beseft althans nog, 
dal uit den onreine geen reine kan komen, en 
dat het lot der zondaren ook zijn deel is. 

Maar zelfs dien steun miste uw Heiland, on-
noozel, onbesmet, en van den Heiligen Geest 
ontvangen. 

In die bange worsteling school dan ook de 
diepste kern van wat hij als uw Middelaar door
worsteld heeft. 

Zie het maar in Gethsémané. Hoor het maar 
als hij zijn Lama Sabachtani uitklaagt. 

En dat weet Satan, en Petrus die er niet op 
verdacht is, moet hem ten instrument dienen. 

En daarom vlijmde dat gevaarlijke woord van 
Petrus uw Jezus zoo diep in de ziel. Het blies 
rl den gloed, die reeds onder de assche, in zijn 
benauwde ziel bedolven was, weer zoo bitter en 
zoo krachtig op. 

Jezus voelde weer al het ontzettende der Sata
nische verzoeking. 

Ja, zoo was het, naar de wet van het Paradijs 
kon en moest dat ook niet geschieden. Voor zijn 
menschelijk gevoel niet alleen, maar ook voor zijn 
menschelijk hart, en voor de wet die in dat 
hart sprak, was dat Golgotha, dat te komen stond, 
volstrekt tegennatuurlijk. 

Maar, God zij lof, hij weerstaat den verzoeker, 
en triomfeert in het eigen oogenblik. 

Ga weg achter mij^ Satanas. 
Niet in het Paradijs, maar in een wereld van 

zonde ben ik verschenen. 
En daarom sde dingen Gods" zijn nu niet de 

ordinantiën van het verloren Paradijs, maar de 
ordinantiën van het Verlossingswerk., om, is het 
volbracht, juist door dit Verlossingswerk het 
verloren Paradijs voor Gods uitverkorenen te 
herwinnen. 

Voelt ge zoo de diepte dezer verzoeking, en 
ziet ge nu scherp in wat hier het gedichtseï van 
Satan was? 

Veelal vergist ge u zoo schromelijk, en waant 
dat Satan uitsluitend met boosaardige, demoni
sche opwellingen op u inwerkt. 

Maar zoo is het niet. 
In Petrus was niets boosaardigs. Hij bedoelde 

niets demonisch. Liefde sprak in hem. Zijn woord 
was naar de wet van het Paradijs zelfs onbe
rispelijk. 

Als iemand aan Adam voor zijn val de hand 
had willen slaan, zou dat woord van Petrus het 
eenig ware en juiste zijn geweest. 

Hij had gelijk. Het had zoo met uw Heiland 
niet moeten geschieden. En dat het toch tnoest., 
en niet kon en niet mocht afgewend, dat was 
alleen om onze schuld en onze zonde. 

En daarin versliikt nu Satan Petrus, en door 
dien strik waarin hij Petrus ving, ontroert en 
verzoekt hij nu Jezus. 

En zoo doet Satan nog. 
Zoo sluipt hij nog ook in uw hart en in het 

hart uwer broederen, om in wat schijnbaar 
Juist en schijnbaar tvaar is, en door wat den 
indruk van het teedere en het lieflijke maakt, 
uw ziele te vangen. 

Vandaar dat ook nu nog onder ons zoo vaak 
de één voor den ander een aanstoot, een instru
ment van Satan ter verzoeking wordt. 

En ook onder broederen zijt ge daartegen 
dan alleen veilig, zoo om uw arm bij dagenen 
bij nachten het schild hangt van wat God wil; 
wil over ons arme zondaren; wil naar zijn aan 
zondaren gegeven Woord. 

KUYPER. 
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Onderwerpelijk. 

Het voorafgaand i7i??-««^nummer wees op 
het gevaar, dat er schuilt, in het eenzijdig 
op de spits drijven van een louter voorwer-
pelijke predikatie. 

Thans zou de louter onderwerpebjke pre
diking aan de beurt komen. 

Fraai is ook deze naam niet; en kwalijk 
kunnen we ons indenken in wat iemand, die 
vreemd is aan wijsgeerige termen, bij het 

uitspreken van zulk een barbaarsch woord, 
door zijn taalgevoel gewaar wordt. 

Wat onderwerpen is verstaat het volk 
best. Maar reeds wat een onderwerp is, staat 
voor veler besef wrak. Een -ii onderwerp om 
over te spreken", of »een onderwerp ter 
behandeling" verstaat men nog; maar dat 
Jan in »y«« slaat P«>/', het onderwerp van 
»slaan" is, blijft een van buiten geleerde en 
nooit recht begrepen schoolles. En als nu van 
dit »onderwerp" nog weer een bijvoeglijk 
naamwoord met -lijk wordt afgeleid, en men 
zeggen moet wat onderwerpi-e-lijk is, begint 
het voor heel wat anders heldere koppen 
grauw en groen voor de oogen te worden; zoo 
ongeveer als het ons gaat schemeren, als we 
de courant vol vinden van allerlei Chineesche 
en Japansche plaats- en persoonsnamen. 

Alleen ééne uitzondering bestaat hierop, 
t. w. zoo ge »onderwerpelijk" met »predi-
katie" verbindt. Dan toch begrijpt men in 
tamelijk breeden kring, natuurlijk niet wat 
sonderwerpelijk" is; en of ge hier »subjec 
tief' voor zet, blijft krek hetzelfde; maar 
wel zoo ongeveer wat soort predikatie hier 
door wordt aangeduid. 

Bij het kerk gaan hoort men beurtelings 
tweeërlei soort predikers. De ééne meer 
deftig, koeler en geleerder, de andere losser, 
warmer en makkelijker te volgen. De ééne 
die u als op zekeren afstand toespreekt over 
dingen die u wel aangaan, maar die hij voor 
uw deur nederlegt; en de ander die er u 
zelf bijroept, en u die dingen tot in uw bin
nenkamer brengt, en er, om het zoo uit te 
drukken, saam met u de tanden inzet. Öm 
kort te gaan, de ééne hoogst leerzaam voor 
uw indenken van de waarheid, de andere 
prikkelend voor uw geestelijk gevoel. En 
als ge nu onder de menschen zoo rond 
vraagt, hoe ze die laatste soort predikatie 
noemen, dan antwoordt men u in menigen 
kring grifweg: »Dat is nu de onderwerpe-
lijke prediking.*' 

Scherper en juister echter zou de onder 
scheiding zijn, indien men op de verschillende 
beteekenis van het Woord en van den Geest 
lette, overmits metterdaad eerst bij deze 
tegenstelling de voonverpelijke en onder-
werpelijke predikatiën uiteengaan. 

In de deugdelijke predikatie moet de har 
monie tusschen de werking van het Woord 
en = de werking van den Geest tot haar recht 
komen. 

Scheidt men nu daarentegen deze beide, die 
God gehuwd heeft, dan krijgt men op den 
predikstoel óf het Woord los van den Geestj 
en vervalt hiermede in het louter voorwer-
pelijke, ófwel den G^^^.f/los van het Woord, 
en zinkt aldus in het louter onderwerpe-
lijke weg. 

Over de harmonie van beide in de deug
delijke predikatie handelen we een volgend 
maal. 

Thans bepalen we ons tot de predikatie 
die verloopt en haar kracht zoekt in het 
louter onderwerpelijke. 

Niet alsof deze bloot subjectieve predi
king het Woord opzij zou leggen. Daar 
denkt niemand aan. Een tekst moet er altoos 
wezen, en het Woord moet opengeslagen 
op den kansel vóór den prediker liggen. 

Alleen maar, bij de uitlegging van dat 
Woord moet niet te lang stilgestaan. Alle 
uitlegging is dor. En ook doet het er niet 
toe, of de prediker zich nu tot zijn tekst 
bepaalt en uit dit tekstwoord put. Ook al 
dient de tekst voor weinig anders dan een 
aanloop, om op dreef te kom.en, en al wordt 
de predikatie niets dan een motto--^x&diC&m.g, 
dat deert niet en dat hindert niet, als wat 
hij voorts zeggen gaat, nu maar warm, gees
telijk roerend en voor de ziel stichtelijk is, 

Nu was er een tijd in 's Heeren openbaring, 
dat er nog geen W^öri/als voltooide «Heilige 
Schrift" bestond, en dat heel de openbaring 
plaats greep door rechtstreeksche werking 
des Geestes. In dien tijd trad een Mozes, 
een David, een Jesaia, een Johannes de 
Dooper op, niet met een Bijbel in de hand, 
maar met een last des Heeren. 

Die mannen spraken uit den Geest, want 
door den Geest waren hun de Godsgehei
men geopenbaard. 

Toen kwam derhalve de prediking op, 
niet uit het voonverpelijke Woord dat voor 
hen lag, maar uit hun eigen onderwerpe
lijke zielservaring, waarin de Heilige Geest 
de dingen Gods openbaarde. 

In dien tijd moest dat alzoo. Aldus was 
destijds de ordinantie des Heeren. Zoo en 
niet anders was ia die dagen zijn weg in 
het heiligdom. 

Zelfs in de prediking der Apostelen staat 
dit vrije getuigenis, krachtens de inwerking 
van den Heiligen Geast, op den voorgrond; en 
schier alleen de brief aan de Hebreen maakt 
op dit getuigenis als zoodanig een uitzon
dering. In dien brief toch wordt niet weinig 
juist uit de toenmalige Schrift geredeneerd. 
Wat in dien brief over Melchizedek voor
komt, achten velen dan ook dor en weinig 
stichtelijk, ook al is het dat de apostel zelf 
er juist omgekeerd »spijze voor den vol
maakte" in zegt aan te bieden. 

Maar hoe dit zij , het feit staat vast, 
dat in de dagen van de bijzondere open
baring de prediking der Godsmannen veeleer 
een getuigenis uit Geestes-inspraak, en niet 
een putten uit het reeds geopenbaarde 
Woord was. 

Dit nu boeide onbegrijpelijk. Het gaf ge
heel den indruk van onmiddellijk uit den 
hemel te komen. En de mannen die alzoo 
spraken, stonden boven alle andere predi
kers, want ze waren de profeten en apos
telen des Heeren. 

Zoo was het toen, nu niet meer. Doch 
zie nu werkt er ook thans nog zekere nei
ging, zoo bij menig prediker, als in menige 
gemeente, om die te loor gegane heerlijk
heid weer te doen opleven 

Het liefst zou het hun zijn, als er weer 
profeten of apostelen verschenen, die kort
weg uitriepen: Alzoo zegt de Heer e. Daar 
zou men desnoods het papieren Vi/cioï'd voor 
missen willen. 

En nu dat niet kan, en niet zoo is, nu 
klemt men zich krampachtig vast aan het 

eenige wat ons onderwerpelijk overbleef, 
t. w. aan de geestelijke ervaring en ver
lichting van den man die om te spreken 
optreedt. 

Het Woord zelf ligt als boek daar neder, 
maar die man leeft, en leeft die man nu 
ook inwendig, en kan hij zeggen, dat hij 
uit den dood in het leven overging; en dat 
de Geest hem veriichtte, en dat hij bij Gees-
teshcht de waarheid van wat in dat Woord 
staat, bekend heeft; dan ontstaat een indruk 
alsof de Heilige Geest door dien man ge
tuigenis aan het Woord geeft, en alsof nog 
altoos iets van de glorie der profeten en apos
telen herleeft. 

Hierin wortelt dan ook de meerdere smaak, 
die ook nu nog voor deze onderwerpelijke 
prediking bij velen bestaat. 

Ze dorsten naar het onmiddellijk getuige
nis des Geestes, en nu dit getuigenis niet 
meer rechtstreeks komt, zooals bij de apos
telen en profeten, begeeren ze althans wat 
hier het naast bijkomt. 

De zending van zulk een man moet niet 
van de kerk, maar van den Heere komen. 
Zijn verlichting moet niet van den Vader, 
maar rechtstreeks van den Geest uitgaan. 
En dit getuigenis moet in hem zoo door
tastend en besHst werken, dat hij uitroept, 
niet: »Aldus leert het Woord," maar veel 
rijker en veel beter: »Wij gelooven en 
daarom spreken wij. Het is de Heilige Geest 
die ons in alle waarheid leidt." 

Maar natuurlijk, soortgelijke zielswerkingen 
als in dien prediker als Getuige werken, wer
ken ook in tal van zijn hoorders en ^00;'-
deressen. Ook onder hen zijn er, die teedere, 
dierbare en beweeglijke gewaarwordmgen en 
ervaringen in hun geestelijk leven opdeden, 
en die, evenals de Samaritaansche vrouw, 
betuigen, dat ze eerst wel geloofden om 
anderer zeggen, maar dat ze nu deze gees
telijke dingen zelven ondervonden hebben. 

Vanzelf moet derhalve deze Getuige op 
den kansel zich aan het bevindelijke leven 
van die hoorders en hoorderessen aansluiten. 
Zijn zelfgetuigenis moet inet hun bevinding in 
overeenstemming zijn. En in dat uitspreken 
van een geestelijke ervaring, die in hen en 
in hem gelijkelijk werkte, moet het zegel des 
Geestes merkbaar zijn. 

Dat zijn er in zulk een geval wel slechts 
weinigen. De anderen hebben daar geen 
kennis aan. Maar dat hindert niet. Ook zij 
worden toch jaloersch gemaakt van zulk een 
geestelijk schouwspel, en voorts steeds be
klaagd en bestraft en opgeroepen ter be
keering. 

Zoo gaat dan ten slotte alles in de onder
werpen, d. i. in de geestelijk verwekte 
personen om, en het Woord hgt er schier 
ongebruikt naast, evenals een plattegrond 
in den zak blijft bij iemand die precies in 
zijn stad thuis is, en elke straat en elk 
plein kent uit eigen aanschouwing. 

Want wel is ook deze onderwerpelijke 
predikatie steeds doorregen met enkele Schrift-
plaatsen, maar bijna uitsluitend met wat 
op vroegere geestelijke openbaring sloeg, om 
daarmee het goed en deugdelijk recht van 
het thans steunen op eigen Geestesopenba-
ring te rechtvaardigen. 

Dat geestelijk zelfgetuigenis, in verband 
met de geestelijk bevinding der dieper in-
geleiden onder de hoorders en hoorderessen, 
is en blijft dan ook hoofdzaak. 

Daarin, en daarin alleen komt de werking 
van den Heiligen Geest uit, en alleen die 
werking des Geestes geeft zekerheid en 
plaatst in gemeenschap met den levenden 
God. 

Zoo vallen de middelen weg. Alles dringt 
en hongert naar onmiddellijke Geesteswer-
Idng en Geestesverlichting. 

Het zegel op het Woord komt niet van 
het Sacrament, maar van wat omging in 
den prediker en zijn medeverwekten. 

De autoriteit van den prediker komt niet 
van Christus'wege door zijn kerk hem toe, 
maar rechtstreeks door het getuigenis des 
Geestes in hem. 

Studie is tot niets nut, en veel beter dan 
het verliezen van zijn tijd in het aanleeren 
van »talen en consten", ware het zich afzon
deren, om op de werking des Geestes te 
wachten. 

Een predikatie opschrijven, is tegen den 
eisch van het werk; want alleen wie vrij 
optreedt, kan een instrument des Heiligen 
Geestes zijn. 

En ook geeft het ambt niets. Bij tiental
len immers vindt ge doode ambtsdragers, en 
daarentegen veel buiten-ambtelijke personen 
en personen die vol van kracht en des Hei
ligen Geestes zijn. 

En daarom weg met Kerk en Sacrament, 
weg met ambt en met studiën. Laat ineen 
zaal, laat op een plein een man opstaan, 
die betuigt de verlichting des Geestes te 
hebben, en laat hij geestelijke taal spreken, 
die weerklank vindt bij wie zelf geestelijk 
verwekt is, dan, maar ook dan eerst hebt ge 
de glorie der aloude profetische en aposto
lische bediening terug en leeft ge niet bij 
de letter die doodt, maar bij den Geest die 
levend maakt. 

Tot die practische slotsom is men dan in 
de historie ook telkens gekomen. 

Niet alleen hier te lande, maar in alle 
landen. 

De Plymouth brethren werden door geen 
anderen geest gedreven. 

Het Woord wordt al lichter geacht, de 
mystieke Geesteswerking gaat het één en 
al worden. 

Tot men dan ten slotte ziet, dat de vrome 
en vrije Modernen, die mystiek getint zijn, 
toevalligerwijze op geheel hetzelfde punt 
uitkomen, en nu reeds onder de Kwakers in 
Engeland en Amerika, die de onderwerpe-
lijkheid op de spits drijven, vrome mannen 
en vrouwen opstaan, die den Heiland belijden, 
en die toch met de gevoelvolle loochenaars 
van denzelfden Heiland, geestelijk . accor-
deeren. 
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